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УРАВНЕНИЕ (от лат. aequatio, aequare — делать равным), выражение или утверждение о равенстве двух величин. Математическая эквивалентность обозначается знаком =, символом, изобретенным Робертом Рекордом (1510–1558), который считал, что ничто не может быть более равным, чем две равные и параллельные прямые линии. Уравнение выражает равенство, существующее между двумя классами величин, различаемыми как известные и неизвестные; они соответствуют исходным данным задачи и искомой величине. Целью математика является выражение неизвестных через известные отдельно друг от друга; это называется решением уравнения, а полученные таким образом значения неизвестных называются корнями или решениями. Неизвестные обычно обозначаются последними буквами алфавита — x, y, z, а известные либо являются конкретными числами, либо обозначаются буквами a, b, c и т. д., то есть начальными буквами алфавита. Любое число или буквенный символ, выражающие кратность члена уравнения, называются коэффициентом этого члена; а член, не содержащий неизвестного, называется свободным членом. Степень уравнения равна наибольшему показателю степени неизвестного в уравнении или наибольшей сумме показателей степеней в произведениях неизвестных. Если для каждого члена сумма показателей степеней одинакова, уравнение называется однородным. Эти определения иллюстрируются следующими уравнениями:—

	 
(1) ax² + 2bx + c = 0,

(2) xy² + 4a²x = 8a³,

(3) ax² + 2hxy + by² = 0.


 


В уравнении (1) неизвестным является x, а известными — a, b, c; коэффициентами при x² и x являются a и 2b; свободный член равен c, а степень равна 2. В уравнении (2) неизвестными являются x и y, а известным — a; степень равна 3, то есть сумме показателей степеней в члене xy². (3) представляет собой однородное уравнение второй степени относительно x и y. Уравнения первой степени называются простыми или линейными; второй — квадратными; третьей — кубическими; четвертой — биквадратными; пятой — кубическими ( quintic — квинтучными / уравнениями пятой степени) и т. д. Для уравнений, содержащих только одно неизвестное, количество корней равно степени уравнения; таким образом, простое уравнение имеет один корень, квадратное — два, кубическое — три и т. д. Если дано одно уравнение, содержащее два неизвестных, как, например, ax + by = c или ax² + by² = c, то видно, что существует бесконечное множество корней, поскольку мы можем придать x, например, любое значение, а затем определить соответствующее значение y; такое уравнение называется неопределенным; из выбранных примеров первое является линейным, а второе — квадратичным неопределенным уравнением. В общем случае неопределенное уравнение получается тогда, когда число неизвестных на единицу превышает число уравнений. Если, с другой стороны, у нас есть два уравнения, связывающие два неизвестных, можно решить уравнения по отдельности относительно одного неизвестного, и тогда, приравняв эти значения, мы получим уравнение с одним неизвестным, которое разрешимо, если его степень не превышает четвертой. Подставив эти значения, находят соответствующие значения другого неизвестного. Такие уравнения называются системами уравнений (сильмутанными / одновременными); а система уравнений представляет собой ряд уравнений, число которых равно числу неизвестных. Такая система не всегда разрешима, поскольку может случиться так, что одно уравнение вытекает из остальных; когда это происходит, система называется поризматической или пористической. Тождество отличается от уравнения тем, что оно не может быть решено, так как члены взаимно уничтожаются; например, выражение x² − a² = (x − a)(x + a) является тождеством, поскольку при приведении оно дает 0 = 0. Для выражения этого отношения принято использовать знак ≡.


Уравнение допускает описание двумя способами: (1) оно может рассматриваться чисто как алгебраическое выражение или (2) как геометрическое место точек. В первом случае очевидно нет никаких ограничений на количество неизвестных и степень уравнения; следовательно, этот аспект является наиболее общим. Во втором случае количество неизвестных ограничено тремя, что соответствует тремя измерениям пространства; степень по-прежнему не ограничена. Следует отметить, однако, что путем введения соответствующих гиперпространств, то есть степени, равной числу неизвестных, любое уравнение теоретически допускает геометрическую визуализацию, иными словами, каждое уравнение может быть представлено геометрической фигурой, и каждая геометрическая фигура — уравнением. Этим двум аспектам соответствуют два типичных метода решения уравнений, а именно: алгебраический и геометрический. Первый приводит к точным результатам или, с помощью приближенных методов, к результатам, верным с любой требуемой степенью точности. Второй может дать лишь приближенные значения: когда доступны теоретически точные построения, источником погрешности является само черчение, а когда построения являются лишь приближенными, точность результатов становится более проблематичной. Однако геометрический аспект имеет значительную ценность при обсуждении теории уравнений.



История. Существует мало сомнений в том, что самые ранние решения уравнений приведены в папирусе Ринда — иератическом документе, написанном примерно за 2000 лет до нашей эры. Решаемые задачи носили арифметический характер и принимали такие формы, как «некая масса и ее 1/7 часть составляют 19». Называя неизвестную массу x, мы получаем x + 1/7 x = 19, что представляет собой простое уравнение. Арифметические задачи также дали начало уравнениям, содержащим два неизвестных; древним грекам были знакомы системы линейных уравнений, и они их решали, однако неопределенные уравнения, такие, например, как система, приведенная в «задаче о быках» Архимеда, не изучались серьезно до тех пор, пока Диофант не решил множество частных задач. Квадратные уравнения возникли в ходе греческих исследований в области теории пропорций, и хотя они были представлены и решены в геометрической форме, используемые методы не имеют отношения к обобщенной концепции алгебраической геометрии, которая представляет кривую уравнением и наоборот. Самое простое квадратное уравнение возникло при построении среднего пропорционального (x) между двумя отрезками (a, b) или при построении квадрата, равного данному прямоугольнику; поскольку мы имеем пропорцию a:x = x:b; то есть x² = ab. Более общее уравнение, а именно x² − ax + a² = 0, является алгебраическим эквивалентом задачи о делении отрезка в среднем и крайнем отношении; это решается у Евклида, кн. II, 11. Возможно, Диофант владел алгебраическим решением квадратных уравнений; однако он признавал только один корень, а интерпретация обоих корней была впервые осуществлена индусом Бхаскарой. Простое кубическое уравнение возникло в задаче о нахождении двух средних пропорциональных x, y между двумя отрезками, один из которых вдвое больше другого. Мы имеем a:x = x:y = y:2a, что дает x² = ay и xy = 2a²; исключая y, мы получаем x³ = 2a³, простое кубическое уравнение. Греки не могли решить это уравнение с помощью циркуля и линейки (оно также возникало в задачах удвоения куба и трисекции угла), а решали его только с помощью механических кривых, таких как циссоида, конхоида и квадратриса. Такие решения были значительно усовершенствованы арабами, которые также решали как кубические, так и биквадратные уравнения с помощью пересекающихся конических сечений; в то же время они развили методы, зародившиеся у Диофанта и усовершенствованные индусами, для нахождения приближенных корней числовых уравнений с помощью алгебраических процессов. Алгебраическое решение общего кубического и биквадратного уравнений было осуществлено в XVI веке С. Ферро, Н. Тарталья, Дж. Кардано и Л. Феррари (см. Алгебра: История). Было предпринято много безуспешных попыток решить в радикалах уравнение пятой степени, пока П. Руффини и Н.Х. Абель не доказали невозможность этой задачи; решение с использованием эллиптических функций было дано Ш. Эрмитом и Л. Кронекером, в то время как другое решение дал Ф. Клейн.

В геометрическом рассмотрении уравнений греки и арабы основывали свои построения на определенных эмпирически выведенных свойствах используемых кривых и фигур. Зная различные метрические соотношения, обычно выражаемые в виде пропорций, они находили возможным решать частные уравнения, но общего метода не хватало. Этот пробел был заполнен лишь в XVII веке, когда Декарт открыл общую теорию, объясняющую природу таких решений, в частности тех, в которых использовались конические сечения, и, кроме того, установил важнейшие факты о том, что каждое уравнение представляет геометрическое место точек, и наоборот. Для представления уравнений, содержащих два неизвестных x, y, он выбрал две взаимно перпендикулярные оси координат и откладывал x вдоль горизонтальной оси, а y — вдоль вертикальной. Затем с помощью методов, описанных в статье Геометрия: Аналитическая, он показал, что: (1) линейное уравнение представляет прямую линию, а (2) квадратное уравнение представляет коническое сечение. Если уравнение является однородным или распадается на множители, оно представляет собой в первом случае ряд прямых линий, а во втором — геометрические места точек, соответствующие множителям. Нетрудно видеть, что решение систем уравнений представляет собой значения x, y, соответствующие точкам пересечения геометрических мест. Отсюда следует, что существует только одна пара значений x, y, удовлетворяющая двум линейным уравнениям, поскольку две прямые пересекаются только в одной точке; два значения, удовлетворяющие линейному и квадратному уравнениям, поскольку прямая пересекает коническое сечение в двух точках; и четыре значения, удовлетворяющие двум квадратным уравнениям, поскольку два конических сечения пересекаются в четырех точках. Может случиться так, что кривые фактически не пересекаются в теоретически максимальном числе точек; принцип непрерывности (см. Геометрическая непрерывность) показывает нам, что в таких случаях некоторые из корней являются мнимыми. Для представления уравнений, содержащих три неизвестных x, y, z, вводится третья ось — ось z, перпендикулярная плоскости xy и проходящая через точку пересечения осей x, y. В этой нотации линейное уравнение представляет плоскость, а два совместных линейных уравнения представляют прямую, то есть пересечение двух плоскостей; квадратное уравнение представляет поверхность второго градуса. Для графического рассмотрения уравнений, содержащих только одно неизвестное, удобно приравнять члены к y; то есть, если уравнение имеет вид ƒ(x) = 0, мы принимаем y = ƒ(x) и строим эту кривую в прямоугольных декартовых координатах, определяя значения y, соответствующие выбранным значениям x, и проводя кривую через полученные точки. Точки пересечения кривой с осью x дают действительные корни уравнения; мнимые корни, очевидно, не отображаются.

В этой статье мы рассмотрим: (1) Системы уравнений, (2) неопределенные уравнения, (3) кубические уравнения, (4) биквадратные уравнения, (5) теорию уравнений. Простые, линейные совместные (системы) и квадратные уравнения рассматриваются в статье Алгебра; о дифференциальных уравнениях см. Дифференциальные уравнения.


I. Системы уравнений.

Системы уравнений, содержащие вторую и более высокие степени неизвестного, могут быть неразрешимыми. Никаких общих правил указать нельзя, и решение любой конкретной задачи в значительной степени зависит от сообразительности решающего. Здесь мы приведем лишь несколько типичных примеров.

1. Уравнения, которые могут быть приведены к линейным уравнениям. — П р и м е р. Решить x(x − a) = yz, y(y − b) = zx, z(z − c) = xy. Умножим уравнения соответственно на y, z и x и разделим сумму на xyz; тогда


	a
	+ 	b
	+ 	c
	= 0

	z 	x
	y


(1).

Умножим на z, x и y и разделим сумму на xyz; тогда


	a
	+ 	b
	+ 	c
	= 0

	y 	z
	x


(2).

Из (1) и (2) перекрестным умножением получаем


	1
	= 	1
	= 	1
	= 	1
	(suppose)

	y (b² − ac) 	z (c² − ab)
	x (a² − bc) 	λ


(3).

Подставив x, y и z в уравнение x(x − a) = yz, получаем


	1
	= 	3abc − (a³ + b³ + c³)
	;

	λ 	(a² − bc) (b² − ac) (c² − ab)


и, следовательно, x, y и z определяются из (3). С помощью того же приема решаются уравнения x² − yz = a, y² − xz = b, z² − xy = c.

2. Однородные уравнения одинаковой степени. — Эти уравнения могут быть решены подстановкой y = mx. Перейдем к объяснению метода на примере.

П р и м е р. Решить уравнения 3x² + xy + y² = 15, 31xy − 3x² − 5y² = 45. Подставив y = mx в оба эти уравнения, а затем выполнив деление, получаем 31m − 3 − 5m² = 3 (3 + m + m²) или 8m² − 28m + 12 = 0. Корнями этого квадратного уравнения являются m = ½ или 3, и, следовательно, 2y = x или y = 3x.

Приняв 2y = x и подставив в 3x² + xy + y² = 0, получаем y² (12 + 2 + 1) = 15; ∴ y² = 1, откуда y = ±1, x = ±2. Взяв второе значение, y = 3x, и подставив вместо y, получаем x² (3 + 3 + 9) = 15; ∴ x² = 1, откуда x = ±1, y = ±3. Таким образом, решениями являются x = ±2, y = ±1 и x = ±1, y = ±3. Для решения других видов систем уравнений приходится применять иные приемы, отсылающие читателя к работе Дж. Дж. Милна (J.J. Milne, Companion to Weekly Problem Papers).

II. Неопределенные уравнения.

1. Когда число неизвестных величин превышает число уравнений, уравнения допускают бесчисленное множество решений и поэтому называются неопределенными. Так, если требуется найти два числа так, чтобы их сумма была равна 10, мы имеем две неизвестные величины x и y и только одно уравнение, а именно x + y = 10, которое, очевидно, может быть удовлетворено бесчисленным множеством различных значений x и y, если допускать дробные решения. Однако в таких вопросах принято ограничивать значения искомых чисел положительными целыми числами, и поэтому в данном случае мы можем иметь только следующие девять решений:

	 
x = 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9;

y = 9, 8, 7, 6, 5, 4, 3, 2, 1;


 


которые на самом деле могут быть сведены к пяти; ибо первые четыре становятся такими же, как последние четыре, если просто заменить x на y и наоборот. Эта веть анализа подробно изучалась Диофантом и иногда называется диофантовым анализом.

2. Неопределенные задачи бывают разных порядков в зависимости от степени уравнения, получающегося после того, как все неизвестные величины, кроме двух, исключены с помощью данных уравнений. Задачи первого порядка всегда приводят к уравнениям вида

ax ± by = ±c,

где a, b, c обозначают заданные целые числа, а x, y — два числа, которые нужно найти так, чтобы оба они были целыми. Чтобы это условие выполнялось, необходимо, чтобы коэффициенты a, b не имели общего делителя, который в то же время не был бы делителем c; ибо если a = md и b = me, то ax + by = mdx + mey = c, и dx + e y = c/m; но d, e, x, y предполагаются целыми числами, следовательно, c/m — целое число; отсюда m должно быть делителем c.

Из четырех форм, выражаемых уравнением ax ± by = ±c, очевидно, что ax + by = −c не может иметь положительных целых решений. Кроме того, ax − by = −c эквивалентно by − ax = c, и поэтому нам нужно рассматривать только формы ax ± by = c. Прежде чем переходить к общему решению этих уравнений, мы приведем числовой пример.

Решить уравнение 2x + 3y = 25 в положительных целых числах. Из данного уравнения имеем x = (25 − 3y) / 2 = 12 − y − (y − 1) / 2. Теперь, поскольку x должно быть целым числом, отсюда следует, что (y − 1)/2 должно быть целым числом. Предположим, что (y − 1) / 2 = z, тогда y = 1 + 2z; и x = 11 − 3z, где z мог бы быть любым целым числом вообще, если бы не было ограничений на знаки x и y. Но поскольку эти величины должны быть положительными, из значения y очевидно, что z должен быть либо равен нулю, либо положительным, а из значения x — что он должен быть меньше 4; следовательно, z может принимать следующие четыре значения: 0, 1, 2, 3.


	If 	z =  0, 	z = 1, 	z = 2, 	z = 3;

	Then 	x = 11, 	x = 8, 	x = 5, 	x = 2,

	  	y =  1, 	y = 3, 	y = 5, 	y = 7.



3. Теперь мы приведем решение уравнения ax − by = c в положительных целых числах.

Превратим a/b в цепную дробь и пусть p/q будет подходящей дробью, непосредственно предшествующей a/b, тогда aq − bp = ±1 (см. Цепная дробь).

(α) Если aq − bp = 1, данное уравнение можно записать так:

ax − by = c (aq − bp);
∴ a (x − cq) = b (y − cp).


Поскольку a и b взаимно просты, то x − cq должно делиться на b, а y − cp — на a; следовательно,

(x − cq) / b = (y − cq) / a = t.

То есть x = bt + cq и y = at + cp.

Положительные целые решения, число которых неограниченно, получаются приданием t любого положительного целого значения и любого отрицательного целого значения при условии, что оно по абсолютной величине меньше меньшей из величин cq/b, cp/a; t также может быть равным нулю.

(β) Если aq − bp = −1, мы получаем x = bt − cq, y = at − cp, откуда положительные целые решения, также неограниченные по количеству, получаются при наделении t любым положительным целым значением, превышающим большую из двух величин cq/b, cp/a.

Если a или b равны единице, a/b не может быть преобразовано в цепную дробь с числителями, равными единице, и описанный выше метод терпит неудачу. В этом случае решения могут быть получены напрямую, поскольку если b равно единице, уравнение можно записать в виде y = ax − c, и решения получаются приданием x положительных целых значений, больших чем c/a.

4. Решить ax + by = c в положительных целых числах. Превращая a/b в цепную дробь и действуя как прежде, мы получаем в случае aq − bp = 1 следующее:

x = cq − bt, y = at − cp.

Положительные целые решения получаются приданием t положительных целых значений, не меньших чем cp/a и не больших чем cq/b.

В этом случае количество решений ограничено. Если aq − bp = −1, мы получаем общее решение x = bt − cq, y = cp − at, которое имеет ту же форму, что и в предыдущем случае. Для определения количества решений читатель отсылается к учебникам Х.С. Холла и С.Р. Найта «Высшая алгебра» (Higher Algebra), Г. Кристала «Алгебра» (Algebra) и другим.

5. Если предложено уравнение с тремя неизвестными величинами, такое как ax + by + cz = d, то путем переноса членов мы имеем ax + by = d − cz, и, полагая d − cz = c′, получаем ax + by = c′. Из этого последнего уравнения мы можем найти значения x и y следующего вида:

x = mr + nc′, y = mr + n′c′,
или x = mr + n (d − cz), y = m′r + n′ (d − cz);


где z и r могут выбираться произвольно, за исключением тех случаев, когда от значений x, y, z требуется, чтобы все они были положительными; из-за такого ограничения значения z и r могут быть ограничены определенными пределами, определяемыми из данного уравнения. Более подробное рассмотрение линейных неопределенных уравнений см. в статье Комбинаторный анализ.

6. Переходим к неопределенным задачам второй степени: ограничиваясь рассмотрением формулы y² = a + bx + cx², где x должно быть найдено так, чтобы y было рациональной величиной. Возможность превращения предложенной формулы в квадрат полностью зависит от коэффициентов a, b, c; существует четыре случая этой задачи, решение каждого из которых связано с некоторой особенностью его природы.

Случай 1. Пусть a будет точным квадратом; тогда, обозначая a через g², мы имеем y² = g² + bx + cx². Предположим, что √(g² + bx + cx²) = g + mx; тогда g² + bx + cx² = g² + 2gmx + m²x², или bx + cx² = 2gmx + m²x², то есть b + cx = 2gm + m²x; отсюда


	x = 	2gm − b
	, y = √(g² + bx + cx²)= 	cg − bm + gm²
	.

	c − m² 	c − m²


Случай 2. Пусть c будет точным квадратом = g²; тогда, полагая √(a + bx + g²x²) = m + gx, находим a + bx + g²x² = m² + 2mgx + g²x², или a + bx = m² + 2mgx; отсюда находим


	x = 	m² − a
	, y = √(a + bx + g²x²) = 	bm − gm² − ag
	.

	b − 2mg 	b − 2mg


Случай 3. Когда ни a, ни c не являются точными квадратами, но выражение a + bx + cx² может быть разложено на два простых множителя, таких как f + gx и h + kx, иррациональность может быть устранена следующим образом:—

Предположим √(a + bx + cx²) = √{ (f + gx) (h + kx) } = m (f + gx), тогда (f + gx) (h + kx) = m² (f + gx)², или h + kx = m² (f + gx); отсюда находим


	x = 	fm² − h
	, y = √{ (f + gx) (h + kx) } = 	(fk − gh) m
	;

	k − gm² 	k − gm²


и во всех этих формулах m может выбираться произвольно.

Случай 4. Выражение a + bx + cx² может быть преобразовано в квадрат столько раз, сколько оно может быть разложено на две части, одна из которых является полным квадратом, а другая — произведением двух простых множителей; ибо тогда оно имеет вид p² + qr, где p, q и r являются величинами, которые не содержат степени x выше первой. Предположим √(p² + qr) = p + mq; таким образом мы имеем p² + qr = p² + 2mpq + m²q² и r = 2mp + m²q, и так как это уравнение содержит только первую степень x, мы можем путем надлежащего приведения получить из него рациональные значения x и y, как в трех предыдущих случаях.

Применение предыдущих общих методов решения к любому конкретному случаю весьма просто; поэтому мы завершим рассмотрение одним примером.

П р и м е р. Требуется найти два квадратных числа, сумма которых представляет собой заданное квадратное число.

Пусть a² будет заданным квадратным числом, а x², y² — искомыми числами; тогда по условию задачи x² + y² = a², и y = √(a² − x²). Это уравнение очевидно имеет такую форму, что разрешимо методом, применяемым в случае 1. Соответственно, сравнивая √(a² − x²) с общим выражением √(g² + bx + cx²), мы получаем g = a, b = 0, c = −1, и, подставляя эти значения в формулы, а также −n вместо +m, мы находим


	x = 	2an
	, y = 	a (n² − 1)
	.

	n² + 1 	n² + 1


Если a = n² + 1, получаются x = 2n, y = n² − 1, a = n² + 1. Следовательно, если r — четное число, то три стороны рационального прямоугольного треугольника равны r, (½ r)² − 1, (½ r)² + 1. Если r — нечетное число, они принимают вид (разделяя на 2) r, ½ (r² − 1), ½ (r² + 1).

Например, если r = 4, то 4, 4²... [4, 4² / 4 − 1, 4² / 4 + 1? или 4, 4−1, 4+1 — нет, по тексту: 4, 4, 4−1, 4+1, или 4, 3, 5] являются сторонами прямоугольного треугольника; если r = 7, то 7, 24, 25 суть стороны прямоугольного треугольника.

III. Кубические уравнения.

1. Кубические уравнения, как и все уравнения выше первой степени, делятся на два класса: они называются чистыми, когда содержат только одну степень неизвестной величины, и приложенными ( adfected — полными / приложенными), когда содержат две или более степени этой величины.

Чистые кубические уравнения имеют, следовательно, вид x³ = r; и отсюда видно, что значение простой степени неизвестной величины всегда может быть найдено без труда извлечением кубического корня из каждой части уравнения. Рассмотрим уравнение x³ − c³ = 0 более подробно. Оно разлагается на множители x − c = 0 и x² + cx + c² = 0. Корнями этого квадратного уравнения являются ½ (−1 ± √−3) c, и мы видим, что уравнение x³ = c³ имеет три корня, а именно один действительный корень c и два мнимых корня ½ (−1 ± √−3) c. Полагая c равным единице, мы замечаем, что ½ (−1 ± √−3) представляют собой мнимые кубические корни из единицы, которые обычно обозначаются через ω и ω², ибо легко показать, что (½ (−1 − √−3))² = ½ (−1 + √−3).

2. Рассмотрим теперь кубические уравнения, которые содержат все свои члены и имеют поэтому следующий вид:

x³ + Ax² + Bx + C = 0,

где A, B и C обозначают известные величины, как положительные, так и отрицательные.

Это уравнение может быть преобразовано в другое, в котором отсутствует второй член, с помощью подстановки x = y − A/3. Это преобразование является частным случаем общей теоремы. Пусть xⁿ + Axⁿ⁻¹ + Bxⁿ⁻² ... = 0. Подставим x = y + h; тогда (y + h)ⁿ + A (y + h)ⁿ⁻¹ ... = 0. Разложим каждый член по формуле бинома и обратим внимание на коэффициент при yⁿ⁻¹. В результате этого процесса мы получаем 0 = yⁿ + yⁿ⁻¹ (A + nh) + члены, содержащие более низкие степени y.

Теперь h может принимать любое значение, и если мы выберем его так, чтобы A + nh = 0, то второй член нашего полученного уравнения обратится в нуль.

Возобновляя, таким образом, уравнение y³ + qy + r = 0, предположим, что y = v + z; тогда мы имеем y³ = v³ + z³ + 3vz (v + z) = v³ + z³ + 3vzy, и исходное уравнение принимает вид v³ + z³ + (3vz + q) y + r = 0. Теперь v и z — любые две величины, подчиненные условию y = v + z, и если мы предположим, что 3vz + q = 0, они определяются полностью. Это приводит к соотношениям v³ + z³ + r = 0 и 3vz + q = 0. Следовательно, v³ и z³ являются корнями квадратного уравнения t² + rt − q²/27 = 0. Отсюда


	v³ = 	−½ r + √(1⁄27 q³ + ¼ r²); z³ = −½ r − √(1⁄27 q³ + ¼r²);

	v = 	3√{−½ r + √(1⁄27 q³ + ¼ r²) }; z = 3√{ (−½ r − √(1⁄27 q³ + ¼ r²) };

	and y = 	v + z = 3√{−½ r + √(1⁄27q³ + ¼ r²) } + 3√{−½ r − √(1⁄27 q³ + ¼ r²) }.



Таким образом, мы получили значение неизвестной величины y через известные величины q и r; следовательно, уравнение решено.

3. Но это лишь одно из трех значений, которые может иметь y. Ради краткости положим

A = −½ r + √(1/27 q³ + ¼ r²), B = −½ r − √(1/27 q³ + ¼ r²),


	and put 	α = ½ (−1 + √−3),

	  	β  = ½ (−1 − √−3).



Тогда из вышесказанного (§ 1) очевидно, что каждая из величин v и z имеет следующие три значения:

v = ³√A, v = α ³√A, v = β ³√A;
z = ³√B, z = α ³√B, z = β ³√B.


Для определения соответствующих значений v и z мы должны учесть, что vz = − 1/3 q = ³√(AB). Теперь, если мы заметим, что αβ = 1, то сразу увидим, что v + z принимает следующие три значения:

v + z = ³√A + ³√B,
v + z = α ³√A + β ³√B,
v + z = β ³√A + α ³√B,



которые, следовательно, и являются тремя значениями y.



Первая из этих формул общеизвестна под названием правила Кардано (см. Алгебра: История).

Формулы, приведенные выше для корней кубического уравнения, могут быть представлены в другом виде, более приспособленном для целей арифметических вычислений, а именно: поскольку vz = − 1/3 q, то z = − 1/3 q × 1/v = − 1/3 q / ³√A; следовательно, v + z = ³√A − 1/3 q / ³√A: отсюда видно, что три значения y могут быть выражены также следующим образом:

y = ³√A − 1/3 q / ³√A
y = α ³√A − 1/3 qβ / ³√A
y = β ³√A − 1/3 qα / ³√A.



См. ниже, Теория уравнений, §§ 16 и след.

IV. Биквадратные уравнения.

1. Когда биквадратное уравнение содержит все свои члены, оно имеет следующий вид:

x⁴ + Ax³ + Bx² + Cx + D = 0,

где A, B, C, D обозначают известные величины.

Сначала мы рассмотрим чистые биквадратные уравнения, то есть такие, которые содержат только первый и последний члены и имеют поэтому вид x⁴ = b⁴. В этом случае очевидно, что x может быть легко найдено двукратным извлечением квадратного корня; первым извлечением мы находим x² = b², а вторым — x = b. Это, однако, лишь одно из значений, которые может иметь x; ибо так как x⁴ = b⁴, то x⁴ − b⁴ = 0; но x⁴ − b⁴ может быть разложено на два множителя x² − b² и x² + b², каждый из которых допускает аналогичное разложение; ибо x² − b² = (x − b)(x + b) и x² + b² = (x − b√−1)(x + b√−1). Отсюда следует, что уравнение x⁴ − b⁴ = 0 может быть также выражено следующим образом:

(x − b) (x + b) (x − b√−1) (x + b√−1) = 0;

так что x может принимать следующие четыре значения:

+b,    −b,    +b√−1,    −b√−1,

два из которых являются действительными, а остальные — мнимыми.

2. Вторыми по простоте разрешения после чистых биквадратных уравнений являются такие, в которых отсутствуют второй и четвертый члены и которые поэтому имеют следующий вид:

x⁴ + qx² + s = 0.

Они могут быть решены подобно квадратным уравнениям; ибо если мы положим y = x², то получим

y² + qy + s = 0,

откуда находим y = ½ {−q ± √(q² − 4s)}, и следовательно,

x = ±√½ {−q ± √(q² − 4s)}.

3. Когда биквадратное уравнение содержит все свои члены, его решение всегда может бытьведено к решению кубического уравнения. Существуют различные методы, с помощью которых такое приведение может быть осуществлено. Следующий метод был впервые изложен Леонардом Эйлером в «Петербургских комментариях» (Petersburg Commentaries), а затем более подробно объяснен в его «Элементах алгебры».

Мы уже объясняли, как уравнение, полное по своим членам, может быть преобразовано в другое уравнение той же степени, но в котором отсутствует второй член; поэтому любое биквадратное уравнение может быть приведено к следующему виду:

y⁴ + py² + qy + r = 0,

где второй член отсутствует, а p, q, r обозначают любые известные величины.

Чтобы составить уравнение, подобное приведенному выше, предположим, что y = √a + √b + √c, а также предположим, что буквы a, b, c обозначают корни кубического уравнения

z³ + Pz² + Qz − R = 0;

тогда из теории уравнений мы имеем

a + b + c = −P,    ab + ac + bc = Q,    abc = R.

Возведем в квадрат предполагаемую формулу

y = √a + √b + √c,

и получим    y² = a + b + c + 2(√ab + √ac + √bc);

или, подставив −P вместо a + b + c и перенеся члены,

y² + P = 2(√ab + √ac + √bc).

Возведем это уравнение в квадрат также, и мы получим

y⁴ + 2Py² + P² = 4 (ab + ac + bc) + 8 (√a²bc + √ab²c + √abc²);

и так как      ab + ac + bc = Q,

и   √a²bc + √ab²c + √abc² = √abc (√a + √b + √c) = √R·y,

это же уравнение может быть выражено следующим образом:

y⁴ + 2Py² + P² = 4Q + 8√R·y.

Таким образом, мы получаем биквадратное уравнение

y⁴ + 2Py² − 8√R·y + P² − 4Q = 0,

один из корней которого есть y = √a + √b + √c, в то время как a, b, c суть корни кубического уравнения z³ + Pz² + Qz − R = 0.

4. Чтобы применить это разрешение к предложенному уравнению y⁴ + py² + qy + r = 0, мы должны выразить предполагаемые коэффициенты P, Q, R через p, q, r — коэффициенты этого уравнения. Для этого сравним уравнения

y⁴ + py² + qy + r = 0,
y⁴ + 2Py² − 8√Ry + P² − 4Q = 0,


и сразу становится очевидным, что

2P = p,    −8√R = q,    P² − 4Q = r;

и из этих уравнений мы находим

P = ½ p,   Q = 1/16 (p² − 4r),   R = 1/64 q².

Отсюда следует, что корни предложенного уравнения обычно выражаются формулой

y = √a + √b + √c;

где a, b, c обозначают корни следующего кубического уравнения:


	z³ + 	p
	z² +  	p² − 4r
	z − 	q²
	= 0.

	2 	16 	64


Но чтобы найти каждый отдельный корень, мы должны учесть, что поскольку квадратный корень из числа может быть как положительным, так и отрицательным, каждая из величин √a, √b, √c может иметь перед собой знак + или −; и следовательно, наша формула даст восемь различных выражений для корня. Следует, однако, заметить, что поскольку произведение трех величин √a, √b, √c должно быть равно √R или − 1/8 q; когда q положительно, их произведение должно быть отрицательной величиной, и это может быть достигнуто только тогда, когда одна или три из них отрицательны; с другой стороны, когда q отрицательно, их произведение должно быть положительной величиной; так что в этом случае они должны быть либо все положительными, либо две из них должны быть отрицательными. Эти соображения позволяют нам определить, что четыре из восьми выражений для корня относятся к случаю, когда q положительно, а остальные четыре — к случаю, когда оно отрицательно.

5. Теперь мы приведем результат предыдущего исследования в виде практического правила; и поскольку коэффициенты найденного кубического уравнения содержат дроби, мы преобразуем его в другое, в котором коэффициенты являются целыми числами, полагая z = ¼ v. Таким образом, уравнение


	z³ + 	p
	z² + 	p² − 4r
	z − 	q²
	= 0

	2 	16 	64


становится после приведения:

v³ + 2pv² + (p² − 4r) v − q² = 0;

отсюда также следует, что если корнями последнего уравнения являются a, b, c, то корнями первого являются ¼ a, ¼ b, ¼ c, так что наше правило теперь может быть выражено следующим образом:

Пусть y⁴ + py² + qy + r = 0 есть любое биквадратное уравнение, в котором отсутствует второй член. Составим следующее кубическое уравнение:

v³ + 2pv² + (p² − 4r) v − q² = 0,

и найдем его корни, которые обозначим через a, b, c.

Тогда корнями предложенного биквадратного уравнения являются


	  when q is negative, 	   when q is positive,

	y = ½ (√a + √b + √c), 	y = ½ (−√a − √b − √c),

	y = ½ (√a − √b − √c), 	y = ½ (−√a + √b + √c),

	y = ½ (−√a + √b − √c), 	y = ½ (√a − √b + √c),

	y = ½ (−√a − √b + √c), 	y = ½ (√a + √b − √c).



См. также ниже, Теория уравнений, § 17 и след.



(X.)

V. Теория уравнений.

1. В теме «Теория уравнений» термин уравнение используется для обозначения уравнения вида xⁿ − p₁xⁿ⁻¹ ... ± pₙ = 0, где p₁, p₂ ... pₙ считаются известными, а x — величиной, подлежащей определению; для краткости уравнение записывается как ƒ(x) = 0.

Уравнение может быть числовым; то есть коэффициенты p₁, p₂ ... pₙ являются в таком случае числами — под числом понимается величина вида α + βi (где α и β принимают любые действительные положительные или отрицательные значения, или, иными словами, каждое из них рассматривается как подверженное непрерывному изменению от неопределенно большого отрицательного до неопределенно большого положительного значения), а i обозначает √−1.

Или уравнение может быть алгебраическим; то есть коэффициенты в этом случае не ограничены требованием обозначать числа или не рассматриваются явно как обозначающие их.

1. Сначала мы рассмотрим числовые уравнения. (Теория в действительной области, 2–6; Теория в мнимой области, 7–10.)

Теория в действительной области.

2. Откладывая всякое рассмотрение мнимых величин, мы в первую очередь принимаем коэффициенты действительными и уделяем внимание только действительным корням (если таковые имеются); то есть p₁, p₂, ... pₙ суть действительные положительные или отрицательные величины, а корень a, если он существует, представляет собой положительную или отрицательную величину такую, что aⁿ − p₁aⁿ⁻¹ ... ± pₙ = 0, или, иными словами, ƒ(a) = 0.

Очень полезно рассматривать кривую y = ƒ(x) — или, что то же самое, кривую Ay = ƒ(x), — но лучше сохранить первую из упомянутых форм уравнения, проводя, если нужно, ординату y в уменьшенном масштабе. Например, если данное уравнение имеет вид x³ − 6x² + 11x − 6,06 = 0, то кривая y = x³ − 6x² + 11x − 6,06 выглядит так, как показано на рис. 1, без какого-либо уменьшения масштаба для ординаты.

Понятно, что в общем случае y является непрерывной однозначной функцией от x, конечной для каждого конечного значения x, но обращающейся в бесконечность при бесконечном x; то есть, предполагая повсюду, что коэффициент при xn равен +1, получаем: при x = ∞, y = +∞; но при x = −∞ значение y равно +∞ или −∞ в зависимости от того, является ли n четным или нечетным. Кривая пересекает любую прямую линию и, в частности, пересекает ось (x) максимум в n точках; а значение x в любой точке пересечения с осью представляет собой корень уравнения ƒ(x) = 0.

Если β и α — любые два значения x (причем α > β, то есть α ближе к +∞), то если ƒ(β) и ƒ(α) имеют противоположные знаки, кривая пересекает ось нечетное число раз (и, следовательно, по меньшей мере один раз) между точками x = β и x = α; если же ƒ(β) и ƒ(α) имеют одинаковый знак, то между этими точками кривая пересекает ось четное число раз, либо не пересекает вовсе. Иными словами, если ƒ(β) и ƒ(α) имеют противоположные знаки, между пределами β и α лежит нечетное число действительных корней, и следовательно, по меньшей мере один действительный корень; если же ƒ(β) и ƒ(α) имеют одинаковый знак, между этими пределами лежит четное число действительных корней, либо действительных корней нет вообще. В частности, придавая β и α значения −∞ и +∞ (или, что то же самое, любые два значения, достаточно близкие соответственно к этим величинам), мы видим, что уравнение нечетной степени всегда имеет нечетное число действительных корней и, следовательно, по меньшей мере один действительный корень; уравнение же четной степени имеет четное число действительных корней либо не имеет действительных корней вообще.

Если α таково, что при x = a или x > a (то есть при x ближе к +∞) функция ƒ(x) всегда положительна (+), а β таково, что при x = β или x < β (то есть при x ближе к −∞) ƒ(x) всегда отрицательна (−), то действительные корни (если они есть) лежат между этими пределами x = β и x = α; и такие два предела, заключающие между собой все действительные корни (если таковые имеются), нетрудно найти подбором.

3. Предположим, что положительное значение δ является нижним пределом разности между двумя действительными корнями уравнения; или точнее (поскольку предыдущее выражение предполагало бы существование действительных корней), предположим, что не существует двух таких действительных корней, разность которых в абсолютном выражении равна δ или меньше δ; тогда для любого значения γ между пределами γ и γ + δ очевидно лежит не более одного действительного корня; причем, согласно сказанному выше, такой действительный корень либо существует, либо отсутствует в зависимости от того, имеют ли ƒ(γ) и ƒ(γ + δ) противоположные знаки или одинаковые знаки. И разделяя таким образом интервал от β до α на интервалы, каждый из которых равен δ или меньше δ, мы не только сможем установить количество действительных корней (если они есть), но также отделить действительные корни, то есть найти для каждого из них пределы γ и γ + δ, между которыми лежит этот единственный действительный корень.


В частных случаях часто удается без особого труда определить количество действительных корней и осуществить их отделение путем подбора или иным способом; однако описанный выше процесс являлся общим методом, который применял Жозеф Луи Лагранж даже во втором издании (1808 г.) своего труда «Трактат о решении числовых уравнений» (Traité de la résolution des équations numériques); определение предела δ приходилось осуществлять с помощью «уравнения разностей», или уравнения степени ½n(n − 1), корнями которого являются квадраты разностей корней данного уравнения, и этот процесс является громоздким и неудовлетворительным.



4. Большой шаг вперед был сделан благодаря теореме Ж.К.Ф. Штурма (1835 г.) — а именно, начиная с функции ƒ(x) и ее первой производной функции ƒ′(x), мы должны (с помощью процесса, представляющего собой небольшую модификацию метода нахождения наибольшего общего делителя этих двух функций) составить ряд функций

ƒ(x), ƒ′(x), ƒ2(x), ... ƒn(x)

степеней соответственно n, n − 1, n − 2, ..., 0 — причем последний член ƒn(x) оказывается тем самым абсолютной константой. Они приводят к немедленному определению числа действительных корней (если они есть) между любыми двумя заданными пределами β и α; а именно, предполагая, что α > β (то есть α ближе к +∞), и последовательно подставляя эти два значения в ряд функций и учитывая только знаки получающихся значений, мы находим, что число потерянных знака́ми изменений при переходе от β к α представляет собой искомое число действительных корней между двумя пределами. В частности, принимая β и α соответственно равными −∞ и +∞, знаки различных функций зависят исключительно от знаков членов, содержащих наивысшие степени x, и определяются простым осмотром, благодаря чему теорема сразу дает общее число действительных корней.

И хотя теоретически для завершения отделения действительных корней за конечное число операций нам по-прежнему необходимо знать значение упомянутого выше предела δ, тем не менее в любом конкретном случае отделение может быть осуществлено за ограниченное число повторений этого процесса. Практическая трудность возникает тогда, когда два или более корней находятся очень близко друг к другу. Предположим, например, что теорема показывает наличие двух корней между 0 и 10; последовательно придавая x значения 1, 2, 3 и т. д., мы можем обнаружить, что оба корня лежат между 5 и 6; затем — что они лежат между 5,3 и 5,4, далее между 5,34 и 5,35 и так далее, пока мы не придем к отделению; скажем, обнаруживается, что между 5,346 и 5,347 находится один корень, а между 5,348 и 5,349 — другой. Но в рассматриваемом случае δ будет иметь очень малое значение, такое как 0,002, и даже если предположить это значение известным, прямое применение первого из упомянутых процессов окажется еще более трудоемким.

5. Если отделение уже выполнено, определение единственного действительного коренного значения, лежащего между двумя заданными пределами, может быть осуществлено с любой требуемой степенью приближения либо с помощью процессов В.Г. Горнера и Лагранжа (которые в принципе являются развитием метода теоремы Штурма), либо с помощью процесса Исаака Ньютона, усовершенствованного Жозефом Фурье (который требует отдельного рассмотрения).


Сначала о методах Горнера и Лагранжа. Мы знаем, что между пределами β и α лежит один и только один действительный корень уравнения; следовательно, ƒ(β) и ƒ(α) имеют противоположные знаки. Пусть θ — некоторое промежуточное значение; чтобы определить с помощью теоремы Штурма, лежит ли корень между β и θ или между θ и α, совершенно не нужно вычислять знаки ƒ(θ), ƒ′(θ), ƒ2(θ) и т. д.; требуется лишь знак ƒ(θ), ибо если он совпадает со знаком ƒ(β), то корень лежит между β и θ; если же он совпадает со знаком ƒ(α), то корень лежит между θ и α. Мы хотим заставить θ возрастать от нижнего предела β, при котором ƒ(θ) имеет знак ƒ(β), до тех пор, пока ƒ(θ) сохраняет этот знак, а затем до значения, при котором оно принимает противоположный знак; таким образом мы получаем два более близких предела искомого корня, и этот процесс можно повторять неопределенно.

Метод Горнера (1819 г.) дает корень в виде десятичной дроби, цифра за цифрой; так, если известно, что уравнение имеет один действительный корень между 0 и 10, то фактически показывается, например, что 5 — это слишком мало (то есть корень лежит между 5 и 6); затем — что 5,4 — это слишком мало (тоis корень лежит между 5,4 и 5,5); и так далее до любого числа десятичных знаков. Каждая цифра получается не путем последовательного пробного перебора всех предшествующих ей цифр, а (как в обычном процессе извлечения квадратного корня, который по сути является методом Горнера, примененным к этому частному случаю) задается предположительно как первая цифра частного; такое значение может оказаться слишком большим, и тогда вместо него следует попробовать следующее меньшее целое число, либо его может потребоваться дополнительно уменьшить. При этом следует заметить, что процесс не только дает приближенное значение α корня, но (как и при извлечении квадратного корня) включает в себя вычисление значения функции ƒ(α), которое должно быть и приблизительно равно 0. Расположение вычислений весьма изящно и составляет неотъемлемую часть самого метода. Следует отметить, что после получения определенного числа десятичных знаков множество последующих знаков можно найти простым делением. В ходе процесса молчаливо предполагается, что корни уже предварительно отделены.

Метод Лагранжа (1767 г.) представляет корень в виде цепной дроби a + 1/b + 1/c + ..., где a — положительное или отрицательное целое число (которое может быть равно 0), а b, c, ... — положительные целые числа. Предположим, что корни отделены; тогда (путем подбора последовательных целых значений, если это необходимо) пределы можно сделать последовательными целыми числами: скажем, это a и a + 1; следовательно, значение x равно a + 1/y, где y положительно и больше 1; подставляя x = a + 1/y в данное уравнение, мы составляем уравнение той же степени относительно y, и это уравнение будет иметь один и только один положительный отвлеченный корень, больший 1; отсюда, находя для него пределы b и b + 1 (где b равно 1 или больше 1), мы получаем y = b + 1/z, где z положительно и больше 1, и так далее — то есть таким образом мы находим последовательные знаменатели b, c, d ... цепной дроби. Этот метод теоретически весьма изящен, однако его недостаток заключается в том, что он дает результат в виде цепной дроби, которую в большинстве случаев в конечном счете приходится преобразовывать в десятичную. У этого метода есть одно преимущество: соизмеримый корень (то есть корень, равный рациональной дроби) находится точно, поскольку при существовании такого корня цепная дробь обрывается.

6. Метод Ньютона (1711 г.), усовершенствованный Фурье (1831 г.), можно в общих чертах сформулировать следующим образом. Если x = γ — приближенное значение какого-либо корня, а γ + h — точное значение, то ƒ(γ + h) = 0, то есть


	ƒ(γ) + 	h
	ƒ′(γ) + 	h²
	ƒ″(γ) + ... = 0;

	1 	1·2


и тогда, если h столь мало, что членами после второго можно пренебречь, ƒ(γ) + hƒ′(γ) = 0, то есть h = {−ƒ(γ)/ƒ′(γ) }, или новое приближенное значение есть x = γ − {ƒ(γ)/ƒ′(γ) }; и так далее столько раз, сколько нам угодно. Следует отметить, что до сих пор ничего не предполагалось ни об отделении корней, ни даже о существовании действительного корня; γ было взято в качестве приближенного значения корня, но этому выражению не придавали никакого точного смысла. Возникает вопрос: каким условиям должна удовлетворять величина γ, чтобы процесс путем последовательных повторений действительно приводил к определенному действительному корню уравнения, или чтобы при γ, являющемся приближенным значением некоторого действительного корня, новое значение γ − {ƒ(γ)/ƒ′(γ) } было более точным приближением.
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	Fig. 1.


Обращаясь к рис. 1, легко видеть, что если отрезок OC представляет предполагаемое значение γ, то, проводя ординату CP до пересечения с кривой в точке P и касательную PC′ до пересечения с осью в точке C′, мы получим отсчет OC′ в качестве нового приближенного значения корня. Но заметьте, что здесь имеется действительный корень OX, и кривая за точкой X выпукла по отношению к оси; при этих условиях точка C′ расположена ближе к X, чем была точка C; и, начиная с C′ вместо C и продолжая аналогичным образом проводить новую ординату и касательную и так далее столько раз, сколько нам угодно, мы непрерывно и с большой быстротой приближаемся к истинному значению OX. Но если бы точка C была взята по другую сторону от X, где кривая вогнута по отношению к оси, новая точка C′ могла бы как приблизиться к X, так и не приблизиться по сравнению с точкой C; и в этом случае метод, если он вообще приводит к успеху, делает это лишь случайно, то есть может случиться так, что C′ или какая-либо последующая точка окажется такой точкой C, для которой CO является правильным приближенным значением корня, и тогда последующие приближения протекают так же, как если бы это значение было принято изначально, а вся предшествующая работа оказывается потраченной впустую. Отсюда следует, что для правильного применения метода требуется больше, чем простое отделение корней. Чтобы иметь возможность приближаться к определенному корню α = OX, нам необходимо знать, что между OX и некоторым значением ON кривая всегда выпукла по отношению к оси (аналитически: между этими двумя значениями ƒ(x) и ƒ″(x) должны всегда иметь одинаковый знак). Когда это так, точка C может быть взята где угодно на надлежащей стороне от X и в пределах участка XN оси; и тогда процесс представляет собой описанный выше. Приближение в общем случае происходит очень быстро. Если мы знаем для искомого корня OX два предела OM и ON такие, что от M до X кривая всегда вогнута по отношению к оси, в то время как от X до N она всегда выпукла по отношению к оси, — то, взяв точку D где угодно на участке MX и (как прежде) точку C на участке XN, проведя ординаты DQ и CP и соединив точки P и Q прямой линией, пересекающей ось в точке D′, а также построив точку C′ с помощью касательной в точке P, как и раньше, мы получаем для искомого корня новые пределы OD′ и OC′; и продолжая подобным же образом с точками D′, C′ и так далее столько раз, сколько нам угодно, мы получаем на каждом шаге два предела, все более и более приближающиеся к искомому корню OX. Процесс для точки D′, переведенный на язык анализа, представляет собой обычный процесс интерполяции. Пусть OD = β, OC = α, тогда приближенно имеем ƒ(β + h) = ƒ(β) + h{ƒ(α) − ƒ(β) } / (α − β), откуда, если корень равен β + h, получаем h = − (α − β)ƒ(β) / {ƒ(α) − ƒ(β) }.

Возвращаясь на мгновение к методу Горнера, можно заметить, что поправка h к приближенному значению α получается в нем как частное, тождественное или аналогичное частному ƒ(α) ÷ ƒ′(α), которое возникает в методе Ньютона. Разница заключается в том, что у Горнера целая часть этого частного берется в качестве предполагаемого значения h, и эта цифра проверяется на каждом шаге. У Ньютона само частное, развитое до нужного числа десятичных знаков, принимается в качестве значения h; если взять слишком много десятичных знаков, получится перерасход работы, но ошибка исправится на следующем шаге. Разумеется, вычисления следует вести без такого перерасхода работы.



Теория мнимых величин

7. Следует вспомнить, что термин «число» и соотносительный с ним эпитет «числовой» первоначально использовались в широком смысле, распространяясь на мнимые величины. Это расширение проистекает из теории уравнений посредством процесса, аналогичного тому, с помощью которого число в его первоначальном, наиболее узком смысле положительного целого числа было распространено на значение действительной положительной или отрицательной величины, способной к непрерывному изменению.

Если на мгновение понять число в его наиболее узком смысле как положительное целое число, решение простого уравнения приводит к расширению: ax − b = 0 дает x = b/a, положительную дробь, и таким образом мы можем представить — не точно, но столь близко, сколь нам угодно, — любую положительную величину вообще; точно так же уравнение ax + b = 0 дает x = −b/a, что (приближенно, как и раньше) представляет любую отрицательную величину. Таким образом мы приходим к расширенному значению числа как непрерывно изменяющейся положительной или отрицательной величины. Такие числа можно складывать или вычитать, умножать или делить одно на другое, и результатом всегда является число. Теперь из квадратного уравнения мы выводим аналогичным образом понятие комплексного или мнимого числа, о котором шла речь выше. Уравнение x² + 1 = 0 не удовлетворяется (в предыдущем смысле: число = действительное число) ни при каком числовом значении x вообще; однако мы предполагаем существование числа, которое мы называем i и которое удовлетворяет уравнению i² + 1 = 0, а затем, беря a и b в качестве любых действительных чисел, мы образуем выражение вроде a + bi и используем термин «число» в этом расширенном смысле: любые два таких числа могут складываться или вычитаться, умножаться или делить друг друга, и в результате всегда получается число. И если мы рассмотрим сначала квадратное уравнение x² + px + q = 0, где p и q — действительные числа, а затем аналогичное уравнение, где p и q — любые числа вообще, можно показать, что для x существует числовое значение, которое удовлетворяет уравнению; или, иными словами, можно показать, что уравнение имеет числовой корень. Подобная теорема фактически справедлива для уравнения любой степени вообще; но предположим на мгновение, что это не так: скажем, существовало бы кубическое уравнение x³ + px² + qx + r = 0 с числовыми коэффициентами, не удовлетворяемое никаким числовым значением x, — тогда нам пришлось бы ввести новое мнимое число j, удовлетворяющее какому-нибудь подобному уравнению, и нам пришлось бы рассматривать числа вида a + bj или, возможно, a + bj + cj² (где a, b, c — числа α + βi рассмотренного ранее вида), — сначала мы оказались бы отброшены назад к квадратному уравнению x² + px + q = 0, где p и q теперь являются числами упомянутой последней расширенной формы (причем не очевидно (non constat), что каждое такое уравнение имеет числовой корень), а если нет, то мы могли бы прийти к другим мнимым величинам k, l и т. д., и так до бесконечности в неразберихе.

Но на самом деле числовое уравнение любой степени всегда имеет числовой корень, и таким образом числа (в предыдущем смысле: число = величина вида α + βi) образуют (чего не делают действительные числа) замкнутую в самой себе вселенную, такую, что, начав внутри нее, мы никогда не выходим за ее пределы. Вполне могут существовать (и, возможно, существуют) числа в более общем смысле этого термина (кватернионы не являются подходящим примером, поскольку обычные законы комбинации в них не соблюдаются), но чтобы иметь дело с такими числами (если они есть), мы должны исходить из них самих.

8. Основная теорема, касающаяся числовых уравнений, звучит так: каждое числовое уравнение имеет числовой корень; или, короче (при прежнем значении терминов), каждое уравнение имеет корень. Разумеется, эта теорема далеко не очевидна и требует доказательства; но, предварительно приняв ее за истинную, мы выводим из нее общую теорию числовых уравнений. Поскольку термин «корень» был введен в ходе пояснения, здесь будет уместно дать его формальное определение.


Число a, такое, что при подстановке его вместо x оно обращает функцию xn − p1xn−1 ... ± pn в нуль, то есть такое, которое удовлетворяет уравнению ƒ(x) = 0, называется корнем уравнения; то есть, поскольку a является корнем, мы имеем

an − p1an−1 ... ± pn = 0, или, иными словами, ƒ(a) = 0;

и тогда легко показать, что x − a является множителем функции ƒ(x), а именно, что мы имеем ƒ(x) = (x − a)ƒ1(x), где ƒ1(x) есть функция xn−1 − q1xn−2 ... ± qn−1 степени n − 1 с числовыми коэффициентами q1, q2 ... qn−1.

В общем случае a не является корнем уравнения ƒ1(x) = 0, но это может иметь место — то есть ƒ1(x) может содержать множитель x − a; когда это так, ƒ(x) будет содержать множитель (x − a)²; записывая тогда ƒ(x) = (x − a)²ƒ2(x) и предполагая, что a не является корнем уравнения ƒ2(x) = 0, говорят тогда, что x = a есть двойной корень уравнения ƒ(x) = 0; аналогично ƒ(x) может содержать множитель (x − a)³ и не содержать более высоких степеней, и тогда x = a является тройным корнем; и так далее.

Предполагая в общем случае, что ƒ(x) = (x − a)^α F(x) (где α — положительное целое число, которое может быть равно 1; (x − a)^α — наивысшая степень x − a, на которую делится ƒ(x); а F(x), разумеется, имеет степень n − α), мы получаем, что уравнение F(x) = 0 будет иметь корень b, отличный от a; x − b будет множителем (в общем случае простым, но он может быть и кратным) функции F(x), и в этом случае ƒ(x) будет равно (x − a)^α (x − b)^β Φ(x) (где β — положительное целое число, которое может быть равно 1; (x − b)^β — наивысшая степень x − b в F(x) или ƒ(x); а Φ(x), разумеется, имеет степень n − α − β). В этом случае говорят, что исходное уравнение ƒ(x) = 0 имеет α корней, каждый из которых равен a, β корней, каждый из которых равен b, и так далее для любых других множителей (x − c)^γ и т. д.

Таким образом, мы получаем теорему: числовое уравнение степени n в любом случае имеет n корней, то есть существуют n чисел a, b, ... (в общем случае все они различны, но могут объединяться в любые группы равных значений) таких, что тождественно выполняется равенство ƒ(x) = (x − a)(x − b)(x − c) ...

Если уравнение имеет равные корни, их в общем случае можно определить, и этот случай во всяком поэтому является частным, который в первую очередь может быть исключен из рассмотрения. Следовательно, в общем случае предполагается, что все корни уравнения ƒ(x) = 0 различны.

Если коэффициенты p1, p2, ... все или некоторые из них являются мнимыми, то уравнение ƒ(x) = 0, если выделить в нем действительную и мнимую части, может быть записано как F(x) + iΦ(x) = 0, где F(x) и Φ(x) являются функциями с действительными коэффициентами; отсюда видно, что уравнение ƒ(x) = 0 с мнимыми коэффициентами не имеет в общем случае никаких действительных корней; если предположить, что оно имеет действительный корень a, он одновременно должен быть корнем каждого из уравнений F(x) = 0 и Φ(x) = 0.

Но уравнение с действительными коэффициентами может иметь как мнимые, так и действительные корни, и кроме того, мы имеем теорему о том, что для любого такого уравнения мнимые корни входят парами, то есть если α + βi является корнем, то α − βi также будет корнем. Отсюда следует, что если степень уравнения нечетная, всегда существует нечетное число действительных корней, и следовательно, по меньшей мере один действительный корень.



9. В случае уравнения с действительными коэффициентами вопрос о существовании действительных корней и их отделении уже был рассмотрен. В общем случае уравнения с мнимыми (или, возможно, действительными) коэффициентами возникает аналогичный вопрос о расположении (действительных или мнимых) корней; так, если для удобства восприятия мы рассматриваем составляющие α и β корня α + βi как координаты точки на плоскости (in plano) и соответственно представляем корень такой точкой, то при проведении на плоскости любой замкнутой кривой, или «контура», возникает вопрос о том, сколько корней лежит внутри этого контура.


Теоретически это решается с помощью теоремы О.Л. Коши (1837 г.), а именно: при подстановке x + iy вместо x в исходное уравнение функция ƒ(x + iy) принимает вид P + iQ, где P и Q каждая представляют собой рациональную и целую функцию (с действительными коэффициентами) от x и y. Если представить себе, что точка (x, y) перемещается вдоль контура, и подсчитать количество смен знака с минус на плюс (− на +) и с плюс на минус (+ на −) дроби, соответствующих прохождению дроби через нуль (то есть для значений, при которых P обращается в нуль, не учитывая те, при которых Q обращается в нуль), то разность этих чисел дает число корней внутри контура.

Важно отметить, что это доказательство не предполагает заранее существования какого-либо корня; контур может представлять собой бесконечность плоскости (такая бесконечность рассматривается как контур, или замкнутая кривая), и в этом случае можно показать (причем очень легко), что разность чисел смен знака равна n; то есть внутри бесконечного контура имеется (или, что то же самое, всего имеется) n корней; таким образом, теорема Коши фактически содержит доказательство фундаментальной теоремы о том, что числовое уравнение n-й степени (не только имеет числовой корень, но) имеет ровно n корней. По-видимому, это доказательство фундаментальной теоремы в ее наиболее полной форме по своему принципу совпадает с последним доказательством Карла Фридриха Гаусса (1849 г.) теоремы в формулировке: «Числовое уравнение n-й степени всегда имеет корень».

Но в случае конечного контура фактическое определение разности, дающей количество действительных корней, может быть осуществлено лишь для прямоугольного контура путем применения к каждой из его сторон по отдельности метода, подобного методу теоремы Штурма; и таким образом фактическое определение в конечном итоге сводится к методу, аналогичному методу теоремы Штурма.

В отношении приближенного вычисления мнимых корней уравнения сделано очень мало, и этот вопрос здесь не рассматривается.



10. Классом числовых уравнений, который необходимо рассмотреть, являются двучленные уравнения xn − a = 0 (где a = α + βi — комплексное число).


Предыдущие выводы применимы и здесь: всегда существует n корней, которые, как можно показать, все различны. И их можно найти числовым путем извлечением квадратного корня и корня n-й степени из действительных чисел с помощью таблиц натуральных синусов и косинусов.


	α + βi = √(α² + β²) { 	α
	+ 	β
	i },

	√(α² + β²) 	√(α² + β²)


Ибо записывая [выражение], мы всегда имеем действительный угол λ (положительный и меньший 2π), косинус и синус которого равны соответственно α / √(α² + β²) и β / √(α² + β²); то есть, обозначая для краткости √(α² + β²) через ρ, мы получаем α + βi = ρ (cos λ + i sin λ), или уравнение принимает вид xn = ρ (cos λ + i sin λ); отсюда, замечая, что (cos (λ/n) + i sin (λ/n))^n = cos λ + i sin λ, получаем одно из значений x равным n√ρ (cos (λ/n) + i sin (λ/n)). Эта формула действительно дает все корни, поскольку вместо λ мы можем написать λ + 2sπ, где s — положительное или отрицательное целое число, и тогда мы получаем [формулу]


	x = n√ρ ( cos 	λ + 2sπ
	+ i sin 	λ + 2sπ
	),

	n 	n


которая имеет n значений, получаемых последовательным приданием s значений 0, 1, 2, ..., n − 1; корни, очевидно, представлены точками, лежащими на равных расстояниях на окружности. Но удобнее поступить несколько иначе: приняв один из корней за θ, так что θn = a, и предполагая затем x = θy, мы сводим уравнение к виду yn − 1 = 0, которое, подобно исходному уравнению, имеет ровно n корней (причем один из них, разумеется, равен 1). Исходное уравнение xn − a = 0 тем самым сводится к более простому уравнению xn − 1 = 0; и хотя теория этого уравнения содержится в предыдущей, все же целесообразно изложить ее отдельно.

Все корни уравнения xn − 1 = 0 выражаются в виде 1, ω, ω², ..., ωn−1, где ω можно принять равным cos (2π/n) + i sin (2π/n); действительно, при таком значении ω любая целая степень ωk равна cos (2πk/n) + i sin (2πk/n), и отсюда мы имеем (ωk)n = cos 2πk + i sin 2πk = 1, то есть ωk является корнем уравнения. К этой теории мы вернемся позже.

На основании изложенного мы приходим к понятию (числовому) радикала a^(1/n), рассматриваемого как n-значная функция; если обозначить любое из этих значений через n√a, то ряд значений будет иметь вид n√a, ω n√a, ..., ω^(n−1) n√a; или мы можем, если угодно, использовать n√a вместо a^(1/n) в качестве символа для обозначения n-значной функции.

Поскольку коэффициенты алгебраического уравнения могут быть числовыми, все последующие положения об алгебраических уравнениях применимы (возможно, с некоторыми небольшими модификациями) и к числовым уравнениям; и поэтому, временно завершая эту тему, будет удобно перейти к алгебраическим уравнениям.



Алгебраические уравнения

11. Уравнение имеет вид

xn − p1xn−1 + ... ± pn = 0,

и здесь мы предполагаем существование корней, то есть мы предполагаем, что существуют n величин a, b, c, ... (в общем случае все они различны, но в частных случаях могут определенным образом объединяться в равные группы), таких, что

xn − p1xn−1 + ... ± pn = 0;

или, глядя на вопрос с другой точки зрения и начиная с заданных корней a, b, c, ..., мы выражаем произведение n факторов x − a, x − b, ... в указанной выше форме и тем самым приходим к уравнению степени n, имеющему n корней a, b, c, ... В обоих случаях мы имеем

p1 = Σa, p2 = Σab, ..., pn = abc...;

то есть, рассматривая коэффициенты p1, p2, ..., pn как заданные, мы предполагаем существование корней a, b, c, ... таких, что p1 = Σa и т. д.; либо, рассматривая корни как заданные, мы записываем p1, p2 и т. д. для обозначения функций Σa, Σab и т. д.


Как уже объяснялось, эпитет «алгебраический» не используется в противовес «числовому»; алгебраическое уравнение — это просто уравнение, в котором коэффициенты не ограничены требованием обозначать числа или явно не рассматриваются как обозначающие их. То, что такая абстракция правомерна, видно на простейшем примере: утверждая, что уравнение x² − px + q = 0 имеет корень x = ½ {p + √(p² − 4q) }, мы имеем в виду, что при подстановке этого значения вместо x уравнение превращается в тождество: [½ {p + √(p² − 4q) }]² − p[½ {p + √(p² − 4q) }] + q = 0; и проверка этого тождества никоим образом не зависит от того, означают ли p и q числа. Но если спросить, что именно помимо числовых уравнений охватывается термином «алгебраическое уравнение» или каков полный объем значения, приписываемого этому термину, то на второй вопрос во всяком случае было бы очень трудно ответить; что же касается первого, можно сказать, что коэффициенты могут, например, быть символами операций. Что касается таких уравнений, то здесь, безусловно, нет никакого доказательства того, что каждое уравнение имеет корень, или что уравнение n-й степени имеет n корней; и совершенно неясно, каков точный смысл этого утверждения. Однако обнаруживается, что предположение о существовании n корней может быть сделано без каких-либо противоречивых результатов; выводы, полученные из него, если они содержат корни, покоятся на том же основании, что и исходное предположение; но вывод может быть и вовсе не зависящим от корней, и в этом случае он несомненно верен; рассуждение, хотя оно фактически ведется с помощью этого предположения (и, возможно, наиболее легко и изящно именно таким способом), на самом деле от этого предположения не зависит. В качестве иллюстрации мы отмечаем, что допускается выражать функцию от p и q следующим образом — то есть с помощью рациональной симметричной функции от a и b, которая на деле может быть выражена как рациональная функция от a + b и ab; и если мы предпишем, что a + b и ab затем будут заменены соответственно на p и q, мы получим искомую функцию от p и q. То есть мы имеем F(α, β) в качестве представления ƒ(p, q), полученного так, как если бы мы имели p = a + b, q = ab, но без какого-либо предположения о существовании величин a и b этих уравнений.



12. Исходя из уравнения

xn − p1xn−1 + ... = (x − a)(x − b)...

или эквивалентных уравнений p1 = Σa и т. д., мы находим

an − p1an−1 + ... = 0, bn − p1bn−1 + ... = 0, ... [и т. д.]





(именно как удовлетворяющие этим уравнениям величины a, b, ... называются корнями уравнения xn − p1xn−1 + ... = 0); и обратно, из последних уравнений, предполагая, что a, b, ... все различны, мы выводим

p1 = Σa, p2 = Σab и т. д.

и

xn − p1xn−1 + ... = (x − a)(x − b)...

Заметьте, что если, например, a = b, то уравнения an − p1an−1 + ... = 0 и bn − p1bn−1 + ... = 0 свелись бы к единому соотношению, которое само по себе не выражало бы того, что a является двойным корнем, то есть что (x − a)² является множителем xn − p1xn−1 + ...; но, рассматривая b как предел a + h при бесконечно малой h, мы получаем второе уравнение

nan−1 − (n − 1)p1an−2 + ... = 0,

которое вместе с первым выражает, что a является двойным корнем; и тогда вся система уравнений приводит, как и раньше, к уравнениям p1 = Σa и т. д. Но существование двойного корня подразумевает определенное соотношение между коэффициентами; в общем случае все корни различны.

Тогда мы имеем теорему о том, что любая рациональная симметричная функция корней является рациональной функцией коэффициентов. Это легко следует из менее общей теоремы: всякая рациональная и целая симметричная функция корней является рациональной и целой функцией коэффициентов.

В частности, суммы степеней Σa², Σa³ и т. д. являются рациональными и целыми функциями коэффициентов.


Процесс, первоначально применявшийся для выражения других функций Σa^α b^β и т. д. через коэффициенты, заключается в том, чтобы выразить их через суммы степеней: например, Σa^α b^β = Σa^α Σa^β − Σa^(α+β); однако это крайне неудобно; истинная теория заключается в демонстрации того, что у нас имеются системы уравнений


	p1 	= Σa,

	p2 	=       Σab,

	p1² 	= Σa² + 2Σab,

	p3 	=        Σabc,

	p1p2 	=      Σa²b + 3Σabc,

	p1³ 	= Σa³ + 3Σa²b + 6Σabc,



в которых каждая система содержит ровно столько уравнений, сколько имеется корневых функций в правой части, — например, 3 уравнения и 3 функции Σabc, Σa²b, Σa³. Следовательно, в каждой системе корневые функции могут быть определены линейным образом через степени и произведения коэффициентов:


	Σab 	=     p2,

	Σa² 	= p1² − 2p2,

	Σabc 	=        p3,

	Σa²b 	=     p1p2 − 3p3,

	Σa³ 	= p1³ − 3p1p2 + 3p3,



и так далее. Другой процесс, если применять его последовательно, позволил бы вывести первоначально принятое значение Σab = p2 из двух уравнений Σa = p, Σa² = p1² − 2p2; то есть мы имеем 2Σab = Σa·Σa − Σa² = p1² − (p1² − 2p2) = 2p2.



13. Здесь уместно упомянуть теорему о том, что если x определяется, как указано выше, уравнением степени n, то любая рациональная и целая функция от x вообще, или, более общо, любая рациональная функция, которая не обращается в бесконечность в силу самого уравнения, может быть выражена как рациональная и целая функция от x степени n − 1, причем коэффициенты являются рациональными функциями коэффициентов уравнения. Таким образом, уравнение дает xn — функцию указанной формы; умножая обе части на x и подставляя в правой части вместо xn его предыдущее значение, мы получаем x^(n+1) — функцию указанной формы; то же самое справедливо для любой более высокой степени x, а следовательно, и для любой рациональной и целой функции от x. Доказательство в случае рациональной нецелой функции несколько сложнее. Конечный результат имеет вид φ(x)/ψ(x) = I(x), или, иными словами, φ(x) − ψ(x)I(x) = 0, где φ, ψ и I — рациональные и целые функции; иначе говоря, это уравнение, будучи верным лишь при условии ƒ(x) = 0, может выполняться только по той причине, что левая часть содержит ƒ(x) в качестве множителя, то есть тождественно должно выполняться равенство φ(x) − ψ(x)I(x) = M(x)ƒ(x). Более того, очевидно, что уравнение φ(x)/ψ(x) = I(x), удовлетворяясь всякий раз, когда ƒ(x) = 0, должно удовлетворяться каждым корнем уравнения.


Из теоремы о том, что рациональная симметричная функция корней выражается через коэффициенты, непосредственно следует возможность определить уравнение (определенной степени), корнями которого служат различные значения любой заданной (несимметричной) функции корней данного уравнения. Например, в случае уравнения четвертой степени с корнями (a, b, c, d) можно найти уравнение, имеющее корни ab, ac, ad, bc, bd, cd (и представляющее собой, таким образом, уравнение шестой степени): а именно, в произведении

(y − ab)(y − ac)(y − ad)(y − bc)(y − bd)(y − cd)

коэффициенты различных степеней y будут симметричными функциями a, b, c, d и, следовательно, рациональными и целыми функциями коэффициентов уравнения четвертой степени; следовательно, представив произведение в таком виде и приравняв его к нулю, мы получим искомое уравнение шестой степени. Тем же способом можно найти уравнение шестой степени с корнями (a − b)², (a − c)², (a − d)², (b − c)², (b − d)², (c − d)², которое представляет собой упоминавшееся ранее уравнение разностей; аналогичным образом мы получаем уравнение разностей для заданного уравнения любой степени. Далее, искомое уравнение может быть уравнением, имеющим своими n корнями заданные рациональные функции φ(a), φ(b), ... различных корней данного уравнения. Любая такая рациональная функция может (как было показано) быть выражена как рациональная и целая функция степени n − 1; и, сохраняя x вместо любого из корней, задача сводится к нахождении y из уравнений xn − p1xn−1 ... = 0 и y = M0xn−1 + M1xn−2 + ... или, что то же самое, к исключению x из этих двух уравнений. Это по сути преобразование Э.В. Чирнхауза (1683 г.).



14. В связи с изложенным выше возникает вопрос о количестве значений (получаемых перестановками корней) заданных несимметричных функций корней или, скажем, заданного набора букв: например, при наличии корней или букв (a, b, c, d), как и прежде, сколько существует значений функции ab + cd или, лучше сказать, сколько существует функций такого вида? Ответ: 3, а именно ab + cd, ac + bd, ad + bc; кроме того, можно спросить, существуют ли для заданного числа букв функции с заданным количеством значений — трехзначные, четырехзначные функции и т. д.


Сразу видно, что для любого заданного числа букв существуют двухзначные функции; произведение разностей букв является такой функцией; как бы ни переставлялись буквы, оно меняет только свой знак; иными словами, эти два значения равны Δ и −Δ. Если P и Q — симметричные функции букв, то общая форма такой функции есть P + QΔ; она имеет всего два значения: P + QΔ и P − QΔ.

Для 4 букв существуют (как показано выше) трехзначные функции; однако для 5 букв не существует никаких трехзначных или четырехзначных функций, а единственными пятизначными функциями являются те, которые симметричны относительно четырех букв и могут тем самым быть выражены через одну букву и симметричные функции всех букв. Эти последние теоремы возникают при доказательстве невозможности решения уравнения пятой степени в радикалах.



Эта теория является обширной и важной, опираясь на понятия подстановок и групп (см.).

15. Возвращаясь к уравнениям, мы приходим к весьма важной теореме о том, что при заданном значении любой несимметричной функции корней, например, в случае уравнения четвертой степени — функции ab + cd, в общем случае можно рационально определить значение любой подобной функции, такой как (a + b)³ + (c + d)³.


Априорное обоснование этой теоремы можно проиллюстрировать на числовом уравнении. Предположим, что корнями уравнения четвертой степени являются 1, 2, 3, 4; тогда, если дано, что ab + cd = 14, это фактически определяет a и b как 1 и 2, а c и d как 3 и 4 (а именно: a = 1, b = 2 или a = 2, b = 1, и c = 3, d = 4 или c = 3, d = 4), либо же a и b как 3 и 4, а c и d как 1 и 2; следовательно, это фактически определяет значение (a + b)³ + (c + d)³ как равное 370, и никакое другое; то есть выражение (a + b)³ + (c + d)³, имея единственное значение, должно определяться рационально. Тем же способом мы можем объяснить случаи неудачи применительно к конкретным уравнениям; так, если корни равны 1, 2, 3, 4, как и прежде, то a²b = 2 определяет a = 1 и b = 2, но если бы корнями были 1, 2, 4, 16, то a²b = 16 не определяет однозначно a и b, а лишь делает их равными соответственно 1 и 16 или 2 и 4.

Что касается апостериорного доказательства, предположим, например,

t₁ = ab + cd,   y₁ = (a + b)³ + (c + d)³, t₂ = ac + bd,   y₂ = (a + c)³ + (b + d)³, t₃ = ad + bc,   y₃ = (a + d)³ + (b + c)³;



тогда y₁ + y₂ + y₃, t₁y₁ + t₂y₂ + t₃y₃, t₁²y₁ + t₂²y₂ + t₃²y₃ будут соответственно симметричными функциями корней уравнения четвертой степени и, следовательно, рациональными и целыми функциями коэффициентов; то есть они будут известны.

Предположим на мгновение, что t₁, t₂, t₃ все известны; тогда, поскольку уравнения являются линейными относительно y₁, y₂, y₃, их можно выразить рационально через коэффициенты и через t₁, t₂, t₃; то есть y₁, y₂, y₃ будут известны. Но заметим далее, что y₁ получается как функция от t₁, t₂, t₃, симметричная относительно t₂, t₃; поэтому она может быть выражена как рациональная функция от t₁ и от t₂ + t₃, t₂t₃, а отсюда — как рациональная функция от t₁ и от t₁ + t₂ + t₃, t₁t₂ + t₁t₃ + t₂t₃, t₁t₂t₃; но последние являются симметричными функциями корней, и как таковые они выражаются рационально через коэффициенты; то есть y₁ будет выражена как рациональная функция от t₁ и от коэффициентов; или же, при известном t₁ (самом по себе, а не t₂ или t₃), y₁ будет определена рационально.



16. Теперь мы рассмотрим вопрос об алгебраическом решении уравнений или, точнее, о решении уравнений в радикалах.


В случае квадратного уравнения x² − px + q = 0 мы можем с помощью знака √( ) или ( )¹ᐟ² найти выражение для x как двузначной функции коэффициентов p, q такое, что при подстановке этого значения в уравнение последнее тождественно удовлетворяется; было найдено, что это выражение имеет вид

x = ½ {p ± √(p² − 4q)},

и уравнение по этой причине называется алгебраически разрешимым, или, точнее, разрешимым в радикалах. Или же мы можем, записав x = −½p + z, привести уравнение к виду z² = ¼(p² − 4q), то есть к уравнению вида x² = a; и в силу такой приводимости мы говорим, что исходное уравнение разрешимо в радикалах. И вопрос для уравнения любого более высокого порядка, скажем порядка n, состоит в следующем: можем ли мы с помощью радикалов (то есть с помощью знака ᵐ√( ) или ( )¹ᐟᵐ, используя сколько угодно таких знаков и при любых значениях m) найти n-значную функцию (или любую функцию) коэффициентов, которая при подстановке вместо x в уравнение удовлетворяет ему тождественно?

Заметим, что коэффициенты p, q ... не рассматриваются явно как числа, но даже если они обозначают числа, вопрос о том, допускает ли числовое уравнение решение в радикалах, совершенно не связан с упомянутой выше теоремой о существовании n корней такого уравнения. Из этого даже не следует, что в случае числового уравнения, разрешимого в радикалах, алгебраическое решение дает числовое решение, однако это требует пояснения. Рассмотрим сначала числовое квадратное уравнение с мнимыми коэффициентами. В формуле x = ½ {p ± √(p² − 4q)}, подставляя вместо p, q их заданные числовые значения, мы получаем для x выражение вида x = α + βi ± √(γ + δi), где α, β, γ, δ — действительные числа. Это выражение, подставленное вместо x в квадратное уравнение, удовлетворяло бы ему тождественно, и таким образом оно представляет собой алгебраическое решение; но нет очевидной априорной причины, почему √(γ + δi) должно иметь значение c + di, где c и d — действительные числа, вычисляемые извлечением корня или корней из действительных чисел; тем не менее дело обстоит так (чего не было никаких априорных оснований ожидать), что √(γ + δi) имеет такое значение, вычисляемое с помощью радикальных выражений √{√(γ² + δ²) ± γ}; и следовательно, алгебраическое решение числового квадратного уравнения в каждом случае дает числовое решение. Случай числового кубического уравнения будет рассмотрен вскоре.



17. Кубическое уравнение может быть решено в радикалах.


Взяв для большей простоты кубическое уравнение в приведенном виде x³ + qx − r = 0 и полагая x = a + b, мы получим решение при условии, что 3ab = q и a³ + b³ = r, — уравнения, которые дают (a³ − b³)² = r² − ⁴⁄₂₇q³, то есть квадратное уравнение, разрешимое в радикалах и дающее a³ − b³ = √(r² − ⁴⁄₂₇q³), двузначную функцию коэффициентов: объединяя это с a³ + b³ = r, мы получаем a³ = ½ {r + √(r² − ⁴⁄₂₇q³)}, двузначную функцию; затем мы находим a с помощью кубического корня, а именно:

a = ³√[½ {r + √(r² − ⁴⁄₂₇q³)}],

шестизначную функцию коэффициентов; но затем, записав q = b/3a, мы получаем, как можно показать, a + b — трехзначную функцию коэффициентов; и x = a + b есть требуемое решение в радикалах. Было бы ошибкой завершать решение записью

b = ³√[½ {r − √(r² − ⁴⁄₂₇q³)}],

ибо тогда a + b было бы дано как девятизначная функция, имеющая только 3 своих значения корнями, а остальные 6 значений являлись бы посторонними. Заметим, что в этом последнем процессе мы не используем уравнение 3ab = q в его первоначальном виде, а используем лишь производное уравнение 27a³b³ = q³, которое подразумевается исходным видом, но не подразумевает его.

Интересной вариацией решения является запись x = ab(a + b), дающая a³b³(a³ + b³) = r и 3a³b³ = q, или, скажем, a³ + b³ = 3r/q, a³b³ = ⅓q; и следовательно,


	a³ = 	3⁄2
	{r + √(r² − 4⁄27 q³) }, b³ = 	3⁄2
	{r − √(r² − 4⁄27 q³) },

	q 	q


то есть здесь a³ и b³ представляют собой каждое двузначную функцию, но поскольку единственным эффектом изменения знака квадратичного радикала является перестановка a³ и b³, их можно рассматривать как каждое однозначные; a и b каждое суть трехзначные функции (ибо заметьте, что здесь дано лишь a³b³, а не ab); и ab(a + b) таким образом на вид является девятизначной функцией; но легко показать, что она является (как и должно быть) лишь трехзначной.

В случае числового кубического уравнения, даже когда коэффициенты действительны, при подстановке их значений в выражение

x = ³√[½ {r + √(r² − ⁴⁄₂₇q³)}] + ⅓q ÷ ³√[½ {r + √(r² − ⁴⁄₂₇q³)}],

оно может зависеть от выражения вида ³√(γ + δi), где γ и δ — действительные числа (это будет иметь место, если r² − ⁴⁄₂₇q³ представляет собой отрицательное число), и тогда мы не можем посредством извлечения какого-либо корня или корней из действительных положительных чисел привести ³√(γ + δi) к виду c + di, где c и d — действительные числа; следовательно, здесь алгебраическое решение не дает числового решения, и мы имеем здесь так называемый «неприводимый случай» кубического уравнения. Из предыдущего следует, что в этом нет ничего неожиданного; алгебраическое решение делает решение зависимым от извлечения кубического корня из числа, и не было никаких причин ожидать, что это число окажется действительным. Общеизвестно, что рассматриваемый случай — это тот, в котором все три корня числового кубического уравнения действительны; если же два корня мнимые, а один действительный, то, наоборот, количество под знаком кубического корня является действительным, и алгебраическое решение дает числовое.

Неприводимый случай разрешим с помощью тригонометрической формулы, но это не есть решение в радикалах: оно заключается по сути введении заданного числового кубического уравнения (не к кубическому уравнению вида z³ = a, разрешимому извлечением кубического корня, а) к кубическому уравнению вида 4x³ − 3x = a, соответствующему уравнению 4 cos³ θ − 3 cos θ = cos 3θ, которое служит для определения cos θ, когда cos 3θ известен. Эта теория применима к алгебраическому кубическому уравнению; скажем, что такое уравнение, если его можно привести к виду 4x³ − 3x = a, разрешимо «трисекцией» — тогда общее кубическое уравнение разрешимо трисекцией.



18. Уравнение четвертой степени разрешимо в радикалах, и следует отметить, что существование такого решения зависит от существования трехзначных функций четырех корней (a, b, c, d), таких как ab + cd: в силу изложенного выше, ab + cd является корнем кубического уравнения, которое разрешимо в радикалах; следовательно, ab + cd может быть найдено в радикалах; и поскольку abcd есть заданная функция, ab и cd могут быть затем найдены в радикалах. Но согласно изложенному выше, если ab известно, то любая подобная функция, скажем a + b, получается рационально; и тогда из значений a + b и ab мы можем в радикалах получить значение a или b, то есть выражение для корня данного уравнения четвертой степени: получаемое в итоге выражение является четырехзначным, что соответствует различным значениям нескольких входящих в него радикалов, и таким образом мы получаем выраженное в радикалах выражение для каждого из четырех корней уравнения четвертой степени. Но когда уравнение четвертой степени является числовым, происходит то же самое, что и в кубическом уравнении, и алгебраическое решение далеко не во всяком случае дает числовое.


Из предыдущего объяснения касательно уравнения четвертой степени будет понятно, как в следующем далее случае, в случае уравнения пятой степени, вопрос о разрешимости в радикалах зависит от существования или несуществования k-значных функций пяти корней (a, b, c, d, e); фундаментальной теоремой является уже сформулированная: рациональная функция пяти букв, если она имеет менее 5 значений, не может иметь более 2 значений, то есть не существует 3-значных или 4-значных функций от 5 букв; и на основе рассуждений, зависящих отчасти от этой теоремы, Н.Х. Абель (1824) показал, что общее уравнение пятой степени не разрешимо в радикалах; и тем более (a fortiori) общее уравнение любого порядка выше 5 не разрешимо в радикалах.

19. Общая теория разрешимости уравнения в радикалах принципиально опирается на замечание А.Т. Вандермонда (1770) о том, что если предположить, что уравнение разрешимо в радикалах, и мы имеем поэтому алгебраическое выражение x через коэффициенты, то при подстановке вместо коэффициентов их значений через корни получающееся выражение должно сводиться к любому из корней a, b, c ... по нашему выбору; так, в случае квадратного уравнения в выражении x = ½ {p + √(p² − 4q)}, подставляя вместо p и q их значения и замечая, что (a + b)² − 4ab = (a − b)², мы получаем x = ½ {a + b + √(a − b)²}, причем значение равно a или b в зависимости от того, берется ли радикал со знаком +(a − b) или −(a − b).

Так же и в кубическом уравнении x³ − px² + qx − r = 0, если корнями являются а, b, c, и если через ω обозначен мнимый кубический корень из единицы, ω² + ω + 1 = 0, то, обозначая для краткости p = a + b + c, L = a + ωb + ω²c, M = a + ω²b + ωc, мы сразу видим, что LM, L³ + M³, а следовательно, и (L³ − M³)² являются симметричными функциями корней и, следовательно, рациональными функциями коэффициентов; отсюда

½ {L³ + M³ + √(L³ − M³)²}

представляет собой рациональную функцию коэффициентов, которая при замене их на их значения в качестве функций корней становится — в зависимости от знака, придаваемого квадратичному радикалу, — равной L³ или M³; принимая ее равной L³, кубический корень из этого выражения имеет три значения L, ωL, ω²L; а LM, деленное на тот же кубический корень, имеет, следовательно, значения M, ω²M, ωM; откуда в итоге выражение

⅓ [p + ³√{½(L³ + M³ + √(L³ − M³)₂)} + LM ÷ ³√{½L³ + M³ + √(L³ − M³)₂)}]

имеет три значения

1⁄3 (p + L + M), 1⁄3 (p + ωL + ω²M), 1⁄3 (p + ω²L + ωM);

то есть они равны соответственно a, b, c. Если бы вместо L³ было взято значение M³, то выражение имело бы те же три значения a, b, c. Сравнивая решение, данное для кубического уравнения x³ + qx − r = 0, нетрудно видеть, что оба решения идентичны и что функция r² − ⁴⁄₂₇q³ под знаком радикала должна (с помощью соотношения p = 0, которое имеет место в данном случае) сводиться к (L³ − M³)²; лишь благодаря тому, что каждый радикал равен рациональной функции корней, окончательное выражение может стать равным соответственно корням a, b, c.



Формулы для кубического уравнения были получены Ж.Л. Лагранжем (1770–1771) с другой точки зрения. Изучая и сравнивая основные известные методы решения алгебраических уравнений, он обнаружил, что все они в конечном счете зависят от нахождения «резольвентного» уравнения, корнем которого является a + ωb + ω²c + ω³d + ..., где ω — мнимый корень из единицы того же порядка, что и уравнение; например, для кубического уравнения корень равен a + ωb + ω²c, где ω — мнимый кубический корень из единицы. Очевидно, этот метод дает для L³ квадратное уравнение, которое в данном конкретном случае является «резольвентным» уравнением.

Для уравнения четвертой степени формулы имеют несколько иной вид по той причине, что 4 не является простым числом. Пытаясь применить этот метод к уравнению пятой степени, мы ищем уравнение, корнем которого является (a + ωb + ω²c + ω³d + ω⁴e), где ω — мнимый пятый корень из единицы, или точнее, его пятая степень (a + ωb + ω²c + ω³d + ω⁴e)⁵; это 24-значная функция, но если мы рассмотрим четыре значения, соответствующие корням из единицы ω, ω², ω³, ω⁴, а именно значения

	 
(a + ωb + ω²c + ω³d + ω⁴e)⁵,

(a + ω²b + ω⁴c + ωd + ω³e)⁵,

(a + ω³b + ωc + ω⁴d + ω²e)⁵,

(a + ω⁴b + ω³c + ω²d + ωe)⁵,


 


то любая их симметричная функция, например их сумма, является 6-значной функцией корней и поэтому может быть определена посредством уравнения шестой степени, коэффициенты которого суть рациональные функции коэффициентов исходного уравнения пятой степени; вывод заключается в том, что решение уравнения пятой степени сводится к решению уравнения шестой степени. Это, конечно, бесполезно для решения уравнения пятой степени, которое, как уже упоминалось, не допускает решения в радикалах; но уравнение шестой степени — резольвентная секстика Лагранжа — очень важно и тесно связано со всеми последующими исследованиями в этой теории.

27. [b270] Следует отметить в отношении вопроса о разрешимости в радикалах, что коэффициенты считаются не только произвольными, но предполагается также, что каждый из них представлен одной буквой, или, скажем лучше, что они не выражены через другие произвольные величины так, чтобы сделать решение возможным. Если коэффициенты не все произвольны, например, если некоторые из них равны нулю, уравнение шестой степени может иметь вид x⁶ + bx⁴ + cx² + d = 0 и тем самым решаться как кубическое; или если коэффициенты уравнения шестой степени суть заданные функции шести произвольных величин a, b, c, d, e, f такие, что уравнение шестой степени на самом деле имеет вид (x² + ax + b)(x⁴ + cx³ + dx² + ex + f) = 0, то оно распадается на уравнения x² + ax + b = 0, x⁴ + cx³ + dx² + ex + f = 0 и, следовательно, разрешимо в радикалах; точно так же, если форма имеет вид (x − a)(x − b)(x − c)(x − d)(x − e)(x − f) = 0, то уравнение разрешимо в радикалах, причем в этом предельном случае — рационально. Такие случаи разрешимости очевидны сами по себе; но их достаточно, чтобы показать, что общая теорема о неразрешимости в радикалах уравнения пятой или любого более высокого порядка никоим образом не исключает для таких порядков существования частных уравнений, разрешимых в радикалах, и существуют, по сути, обширные классы уравнений, которые разрешимы таким образом; примером тому служат двучленные уравнения xⁿ − 1 = 0.


21. [b271] Уже было показано, как различные корни уравнения xⁿ − 1 = 0 могут быть выражены в виде cos 2sπ/n + i sin 2sπ/n, но теперь речь идет об алгебраическом решении (или решении в радикалах) этого уравнения. Всегда существует корень, равный 1; если ω — любой другой корень, то очевидно, что ω, ω², ... ωⁿ⁻¹ являются всеми корнями; выражение xⁿ − 1 содержит множитель x − 1, и таким образом оказывается, что ω, ω², ... ωⁿ⁻¹ суть n − 1 корни уравнения

xⁿ⁻¹ + xⁿ⁻² + ... + x + 1 = 0;

мы имеем, конечно, ωⁿ⁻¹ + ωⁿ⁻² + ... + ω + 1 = 0.

Следует различать случаи, когда n — простое число, и когда n — составное; причем в последнем случае имеется различие в зависимости от того, являются ли простые множители n простыми или кратными. В качестве иллюстрации рассмотрим последовательно n = 15 и n = 9; в первом случае, если α — мнимый корень уравнения x³ − 1 = 0 (или корень уравнения x² + x + 1 = 0), а β — мнимый корень уравнения x⁵ − 1 = 0 (или корень уравнения x⁴ + x³ + x² + x + 1 = 0), то ω можно взять равным αβ; последовательные его степени αβ, α²β², β³, αβ⁴, α², β, αβ², α²β³, β⁴, α, α²β, β², αβ³, α²β⁴ являются корнями уравнения x¹⁴ + x¹³ + ... + x + 1 = 0; таким образом, решение зависит от решения уравнений x³ − 1 = 0 и x⁵ − 1 = 0. Во втором случае, если α — мнимый корень уравнения x³ − 1 = 0 (или корень уравнения x² + x + 1 = 0), то уравнение x⁹ − 1 = 0 дает x³ = 1, α или α²; x³ = 1 дает x = 1, α или α²; и решение таким образом зависит от решения уравнений x³ − 1 = 0, x³ − α = 0, x³ − α² = 0. Первое уравнение имеет корни 1, α, α²; если β — корень любого из остальных, скажем, если β³ = α, то, полагая ω = β, последовательные степени суть β, β², α, αβ, αβ², α², α²β, α²β², которые являются корнями уравнения x⁸ + x⁷ + ... + x + 1 = 0.

Отсюда следует, что единственный случай, который необходимо рассмотреть, — это когда n является простым числом, и обозначая (как это более принято) r вместо ω, мы имеем r, r², r³, ... rⁿ⁻¹ в качестве (n − 1) корней приведенного уравнения

xⁿ⁻¹ + xⁿ⁻² + ... + x + 1 = 0;

тогда не только rⁿ − 1 = 0, но также rⁿ⁻¹ + rⁿ⁻² + ... + r + 1 = 0.



23. Процесс решения, принадлежащий Карлу Фридриху Гауссу (1801), по существу зависит от расположения корней в определенном порядке, а именно — не так, как выше, с показателями степени r в арифметической прогрессии, а с их показателями в геометрической прогрессии; простое число n имеет определенное число первообразных корней g, которые таковы, что gⁿ⁻¹ есть наименьшая степень g, сравнимая с 1 по модулю n (gⁿ⁻¹ ≡ 1 (mod. n)); или, что то же самое, ряд степеней 1, g, g², ... gⁿ⁻², будучи разделен на n, дает (в ином порядке) остатки 1, 2, 3, ... n − 1; следовательно, придавая r последовательно показатели 1, g, g², ... gⁿ⁻², мы получаем в ином порядке весь ряд корней r, r², r³, ... rⁿ⁻¹.


В самом простом случае, n = 5, решаемое уравнение имеет вид x⁴ + x³ + x² + x + 1 = 0; здесь 2 является первообразным корнем 5, а порядок корней есть r, r², r⁴, r³. Гауссовский процесс заключается в составлении уравнения для определения периодов P₁, P₂, равных соответственно r + r⁴ и r² + r³; — причем они таковы, что симметричные функции P₁ + P₂, P₁P₂ определяются рационально: в самом деле, P₁ + P₂ = −1, P₁P₂ = (r + r⁴)(r² + r³) = r³ + r⁴ + r⁶ + r⁷ = r³ + r⁴ + r + r² = −1. Таким образом, P₁, P₂ являются корнями уравнения u² + u − 1 = 0; и принимая их известными, их самих разбивают на подпериоды, в данном случае на отдельные члены: r и r⁴ для P₁, r² и r³ для P₂; симметричные функции этих членов затем рационально определяются через P₁ и P₂; так, r + r⁴ = P₁, r · r⁴ = 1, или r, r⁴ суть корни уравнения u² − P₁u + 1 = 0. Способ деления более отчетливо виден для большего значения n; так, для n = 7 первообразный корень равен 3, и расположение корней имеет вид r, r³, r², r⁶, r⁴, r⁵. Мы можем образовать либо 3 периода, каждый из 2 членов: P₁, P₂, P₃, равные соответственно r + r⁶, r³ + r⁴, r² + r⁵; либо же 2 периода, каждый из 3 членов: P₁, P₂, равные соответственно r + r² + r⁴, r³ + r⁶ + r⁵; в каждом случае симметричные функции периодов определяются рационально: так, в случае двух периодов P₁ + P₂ = −1, P₁P₂ = 3 + r + r² + r³ + r⁴ + r⁵ + r⁶ = 2; и будучи известными, периоды и симметричные функции различных членов каждого периода рационально определяются через периоды, таким образом: r + r² + r⁴ = P₁, r · r² + r · r⁴ + r² · r⁴ = P₂, r · r² · r⁴ = 1.



Теория получила дальнейшее развитие в работах Лагранжа (1808), который, применив свой общий процесс к рассматриваемому уравнению xⁿ⁻¹ + xⁿ⁻² + ... + x + 1 = 0 (где корни a, b, c ... являются различными степенями r, а показатели образуют геометрическую прогрессию, как указано выше), показал, что функция (a + ωb + ω²c + ...)ⁿ⁻¹ в данном случае является заданной функцией от ω с целочисленными коэффициентами.


Возвращаясь к упомянутому выше частному уравнению x⁴ + x³ + x² + x + 1 = 0, весьма интересно сравнить процесс его решения с процессом решения общего уравнения четвертой степени, корни которого суть a, b, c, d.

Возьмем ω, корень уравнения ω⁴ − 1 = 0 (откуда ω по нашему усмотрению равна 1, −1, i или −i), и рассмотрим выражение

(a + ωb + ω²c + ω³d)⁴,

развернутое значение которого имеет вид


	= 	a4 + b4 + c4 + d4 + 6 (a²c² + b²d²) + 12 (a²bd + b²ca + c²db + d²ac)

	+ω 	{4 (a³b + b³c + c³ + d³a) + 12 (a²cd + b²da + c²ab + d²bc) }

	+ω² 	{6 (a²b² + b²c² + c²d² + d²a²) + 4 (a³c + b³d + c³a + d³b) + 24abcd}

	+ω³ 	{4 (a³d + b³a + c³b + d³c) + 12 (a²bc + b²cd + c²da + d²ab) }





то есть это есть 6-значная функция от a, b, c, d, корень уравнения шестой степени (которое, по сути, разрешимо в радикалах, но здесь это не имеет существенного значения).

Если же a, b, c, d обозначают корни r, r², r⁴, r³ специального уравнения, то выражение принимает вид


	r4 	+ r³ + r + r² + 6 (1 + 1) 	+ 12 (r² + r4 + r³ + r)

	  	+ ω {4 (1 + 1 + 1 + 1) 	+ 12 (r4 + r³ + r + r²) }

	  	+ ω²{6 (r + r² + r4 + r³) 	+ 4 (r² + r4 + r³ + r) }

	  	+ ω³{4 (r + r² + r4 + r³) 	+ 12 (r³ + r + r² + r4) }



а именно, оно равно

= −1 + 4ω + 14ω² − 16ω³,

полностью определенному значению. То есть мы имеем

(r + ωr² + ω²r⁴ + ω³r³)⁴ = −1 + 4ω + 14ω² − 16ω³,

результат, который содержит решение уравнения. Если ω = 1, мы получаем (r + r² + r⁴ + r³)⁴ = 1, что верно; если ω = −1, то (r + r⁴ − r² − r³)⁴ = 25; если ω = i, то мы имеем {r − r⁴ + i(r² − r³)}⁴ = −15 + 20i; и если ω = −i, то {r − r⁴ − i(r² − r³)}⁴ = −15 − 20i; решение может быть завершено без труда.



Результат является совершенно общим, а именно: если n — простое число, r — корень уравнения xⁿ⁻¹ + xⁿ⁻² + ... + x + 1 = 0, ω — корень уравнения ωⁿ⁻¹ − 1 = 0, а g — первообразный корень сравнения gⁿ⁻¹ ≡ 1 (mod. n), то

(r + ωrᵍ + ... + ωⁿ⁻²rᵍⁿ⁻² )ⁿ⁻¹

представляет собой заданную функцию M₀ + M₁ω ... + Mⁿ⁻²ωⁿ⁻² с целочисленными коэффициентами, и путем извлечения (n − 1)-х корней из этого и подобных выражений мы в конечном счете получаем r через ω, которое считается известным; уравнение xⁿ − 1 = 0 для простого n тем самым разрешимо в радикалах. В частности, если n − 1 есть степень двойки, решение (любым из процессов) требует извлечения только квадратных корней; именно так Гаусс обнаружил возможность геометрического построения правильных многоугольников с 17 и 257 сторонами соответственно. Некоторые интересные разработки в отношении этой теории были получены К.Г.Я. Якоби (1837); см. мемуар «Ueber die Kreistheilung, u.s.w.», Crelle, t. xxx. (1846).

Уравнение xⁿ⁻¹ + ... + x + 1 = 0 рассматривалось само по себе, но оно также служит образцом класса уравнений, разрешимых в радикалах, которые рассматривались Н.Х. Абелем (1828) и с тех пор называются абелевыми уравнениями; а именно, для абелева уравнения порядка n, если x — любой корень, то корнями являются x, θx, θ²x, ... θⁿ⁻¹x (где θx — рациональная функция от x, а θⁿx = x); эта теория, по сути, весьма аналогна теории вышеупомянутого частного случая.


Более общая теорема, полученная Абелем, звучит следующим образом: если корни уравнения любого порядка связаны между собой таким образом, что все корни могут быть выражены рационально через любой из них, скажем x; если, кроме того, для любых двух корней θx, θ₁x выполняется соотношение θθ₁x = θ₁θx, то уравнение будет разрешимо в алгебраическом смысле. Следует также упомянуть определение неприводимого уравнения, данное Абелем: уравнение φx = 0, коэффициенты которого суть рациональные функции некоторого числа известных величин a, b, c ..., называется неприводимым, когда невозможно выразить его корни с помощью уравнения низшей степени, коэффициенты которого также являются рациональными функциями a, b, c ... (или, что то же самое, когда φx не распадается на множители, которые суть рациональные функции a, b, c ...). Абель применил свою теорию к уравнениям, возникающим при делении эллиптических функций, но не к модулярным уравнениям.



24. Но теория алгебраического решения уравнений в ее наиболее завершенной форме была создана Эваристом Галуа (родился в октябре 1811 года, погиб на дуэли в мае 1832 года; см. его собрание сочинений: Liouville, t. xl., 1846). Определение неприводимого уравнения напоминает определение Абеля: уравнение является приводимым, если оно допускает рациональный делитель, и неприводимым в противном случае; только слово «рациональный» используется в расширенном смысле, согласно которому в связи с коэффициентами данного уравнения или с иррациональными величинами (если таковые имеются), из которых они состоят, он рассматривает любое число других иррациональных величин, называемых «присоединенными радикалами», и называет рациональной любую рациональную функцию коэффициентов (или иррациональностей, из которых они состоят) и этих присоединенных радикалов; таким образом, эпитет «неприводимый» понимается либо в абсолютном, либо в относительном смысле, в зависимости от системы присоединенных радикалов, принимаемых во внимание. Например, рассмотрим уравнение x⁴ + x³ + x² + x + 1 = 0; левая часть здесь не имеет рационального делителя, и уравнение неприводимо; но эта функция равна (x² + ½x + 1)² − ⁵⁄₄x², и таким образом она имеет иррациональные делители x² + ½(1 + √5)x + 1, x² + ½(1 − √5)x + 1; и если мы присоединим радикал √5, эти делители станут рациональными, и уравнение перестанет быть неприводимым. В случае заданного уравнения, предполагаемого неприводимым, задача решения уравнения состоит, по сути, в отыскании радикалов, посредством присоединения которых уравнение становится приводимым; например, общее квадратное уравнение x² + px + q = 0 неприводимо, но оно становится приводимым, распадаясь на рациональные линейные множители, когда мы присоединяем радикал √(¼p² − q).


Фундаментальной теоремой является Предложение I из «Мемуара об условиях разрешимости уравнений в радикалах» («Mémoire sur les conditions de résolubilité des équations par radicaux»); а именно: для заданного уравнения, корнями которого являются m корней a, b, c ..., всегда существует группа перестановок букв a, b, c ..., обладающая следующими свойствами:

1. Каждая функция корней, инвариантная относительно подстановок группы, рационально известна.

2. Обратно, каждая рационально определяемая функция корней инвариантна относительно подстановок группы.

Здесь под инвариантной функцией понимается не только функция, форма которой инвариантна относительно подстановок группы, но далее и такая, значение которой инвариантно относительно этих подстановок: например, если уравнение имеет вид φ(x) = 0, то φ(x) является функцией корней, инвариантной при любой подстановке вообще. И когда говорят, что функция рационально известна, имеется в виду, что ее значение выражается рационально через коэффициенты и присоединенные величины.

Например, в случае общего уравнения группой является просто система 1 · 2 · 3 ... n перестановок всех корней, поскольку в этом случае единственными рационально определяемыми функциями являются симметричные функции корней.

В случае уравнения xⁿ⁻¹ ... + x + 1 = 0, где n — простое число, a, b, c ... k = r, rᵍ, rᵍ² ... rᵍⁿ⁻², где g — первообразный корень из n, группой является циклическая группа abc ... k, bc ... ka, ... kab ... j, то есть в данном конкретном случае число перестановок группы равно порядку уравнения.

Это понятие группы исходного уравнения или группы уравнения в ее изменении путем присоединения ряда радикалов представляется фундаментальным в теории Галуа. Но проблема решения в радикалах, вместо того чтобы быть единственной целью теории, предстает как первое звено длинной цепи вопросов, касающихся преобразования и классификации иррациональностей.

Возвращаясь к вопросу о решении в радикалах, легко понять, что посредством присоединения радикала группа может уменьшиться; например, в случае общего кубического уравнения, где группой является группа из шести перестановок, при присоединении квадратного корня, входящего в решение, группа сводится к abc, bca, cab; то есть становится возможным выразить рационально, через коэффициенты и через присоединенный квадратный корень, любую функцию вроде a²b + b²c + c²a, которая не изменяется при циклической подстановке a в b, b в с, с в а. И следовательно, чтобы определить, разрешимо ли уравнение заданного вида в радикалах, ход исследования заключается в том, чтобы выяснить, возможно ли путем последовательного присоединения радикалов уменьшить исходную группу уравнения так, чтобы в конечном счете она состояла из одной единственной перестановки.

Условие того, чтобы уравнение заданного простого порядка n было разрешимо в радикалах, было получено таким путем — первоначально в виде (едва ли понятном без дальнейших пояснений), что каждая функция корней x₁, x₂, ... xₙ, инвариантная относительно подстановок x_{(ak+b)} вместо xₖ, должна быть рационально известна; а затем в эквивалентной форме, согласно которой резольвентное уравнение порядка 1 · 2 ... (n − 2) должно иметь рациональный корень. В частности, условие того, чтобы уравнение пятой степени было разрешимо, состоит в том, что резольвента Лагранжа порядка 6 должна иметь рациональный множитель; этот результат был получен из прямого исследования в ценном мемуаре Э. Лютера в журнале Crelle, т. xxxiv. (1847).

Среди других результатов, доказанных или анонсированных Галуа, можно упомянуть те, которые относятся к модулярным уравнениям в теории эллиптических функций; для преобразований порядков 5, 7, 11 модулярные уравнения порядков 6, 8, 12 понижаются до порядков 5, 7 и 11 соответственно; но для преобразования с порядком n, являющимся простым числом больше 11, понижение невозможно.

Общая теория Галуа относительно решения уравнений была завершена, а некоторые доказательства дополнены Э. Бетти (1852). См. также курс высшей алгебры Ж.А. Серре (J.A. Serret, Cours d’algèbre supérieure), 2-е изд. (1854); 4-е изд. (1877–1878).



25. Возвращаясь к уравнениям пятой степени, Джордж Бирч Джеррард (1835) установил теорему о том, что общее уравнение пятой степени путем извлечения только квадратных и кубических корней приводимо к виду x⁵ + ax + b = 0 или, что то же самое, к виду x⁵ + x + b = 0. Сама редукция с помощью теоремы Чирнхауза была осуществлена Шарлем Эрмитом в связи с его решением уравнения пятой степени с помощью эллиптических функций (1858) весьма изящным образом. Сэром Джеймсом Коклом и Робертом Харли (1858–1859) в связи с формой Джеррарда, а также Артуром Кэли (1861) было показано, что резольвентное уравнение Лагранжа шестой степени может быть заменено более простым уравнением шестой степени, занимающим аналогичное место в теории.

Теория модулярных уравнений, более подробно для случая n = 5, изучалась Ш. Эрмитом, Л. Кронекером и Ф. Бриоски. В случае n = 5 модулярное уравнение порядка 6 зависит, как уже упоминалось, от уравнения порядка 5; и обратно, общее уравнение пятой степени может быть поставлено в зависимость от этого модулярного уравнения порядка 6; то есть, предполагая решение этого модулярного уравнения решенным, мы можем решить (не в радикалах) общее уравнение пятой степени; это есть решение общего уравнения пятой степени с помощью эллиптических функций, принадлежащее Эрмиту (1858); оно аналогично упоминавшемуся выше тригонометрическому решению кубического уравнения. Эта теория воспроизведена и развита в мемуаре Бриоски «Über die Auflösung der Gleichungen vom fünften Grade», Math. Annalen, т. xiii. (1877–1878).


26. Современный труд, воспроизводящий теории Галуа и представляющий теорию алгебраических уравнений как единое целое, — это книга К. Жордана «Traité des substitutions et des équations algébriques» (Париж, 1870). Труд разделен на четыре книги: книга I, предварительная, касающаяся теории сравнений; книга II состоит из двух глав: первая относится к подстановкам в общем, вторая — к подстановкам, определяемым аналитически, и главным образом к линейным подстановка; книга III имеет четыре главы, первая из которых рассматривает принципы общей теории, а остальные три содержат приложения к алгебре, геометрии и теории трансцендентных функций; наконец, книга IV, разделенная на семь глав, содержит определение общих типов уравнений, разрешимых в радикалах, и полную систему классификации этих типов. Беглый взгляд на указатель покажет огромный масштаб, которого достигла теория, и форму полученных общих выводов; так, в книге III алгебраические приложения включают абелевы уравнения, уравнения Галуа; геометрические включают уравнение К. Гессе, уравнения Р.Ф.А. Клебша, прямые на поверхности четвертого порядка с узловой линией, особые точки поверхности Э.Э. Куммера, прямые на кубической поверхности, задачи о касании; приложения к теории трансцендентных функций включают круговые функции, эллиптические функции (включая деление и модулярное уравнение), гиперэллиптические функции, решение уравнений с помощью трансцендентных функций. И по этому последнему вопросу — решению уравнений с помощью трансцендентных функций — мы можем привести следующий результат: «решение общего уравнения степени выше пятой не может быть поставлено в зависимость от решений уравнений для деления круговых или эллиптических функций», и далее (но со ссылкой на возможный исключительный случай): «общее уравнение не может быть решено с помощью уравнений, дающих деление гиперэллиптических функций на нечетное число частей». (См. также «Теория групп».)

(A. Ca.)

Библиография. — По общей теории см. У.С. Бёрнсайд и А.В. Пэнтон, «Теория уравнений» (4-е изд., 1899–1901); теория Галуа рассматривается в труде Дж.Б. Мэтьюза «Алгебраические уравнения» (1907). См. также «Ency. d. math. Wiss.», т. ii.




 
1 Коэффициенты были выбраны так, чтобы корни были близки к 1, 2, 3.

2 Третье издание (1826) представляет собой репродукцию издания 1808 года; первое издание датировано 1798 годом, но большая часть содержимого заимствована из мемуаров 1767–1768 и 1770–1771 годов.

3 Более ранние доказательства Эйлера, Лагранжа и др. относятся к случаю численного уравнения с вещественными коэффициентами и состоят в демонстрации того, что такое уравнение всегда имеет вещественный квадратичный делитель, дающий два корня, которые являются либо вещественными, либо сопряженными мнимыми α + βi (см. «Численные уравнения» Лагранжа).

4 Квадратный корень из α + βi может быть определен путем извлечения квадратных корней из положительных вещественных чисел без использования тригонометрических таблиц.





УРАВНЕНИЕ ЦЕНТРА в астрономии — угловое расстояние, измеренное вокруг центра движения, на которое планета, движущаяся по эллипсу, отклоняется от среднего положения, которое она занимала бы при равномерном движении. Его величина представляет собой поправку, которую необходимо прибавить со знаком плюс или минус к средней аномалии для получения истинной аномалии. Оно проистекает из эллиптичности орбиты, равно нулю в перицентре и апоцентре и достигает наибольшей величины примерно посередине между этими точками. (См. «Аномалия» и «Орбита».)



УРАВНЕНИЕ ВРЕМЕНИ — разница между истинным солнечным временем, определяемым прохождением реального солнца через меридиан, и средним временем, определяемым прохождением среднего солнца. Оно проходит через двойной период в течение года. Его величина для одной и той же даты варьируется на долю минуты от года к году и от одного меридиана к другому в один и тот же день. Следующая таблица показывает среднее значение для любой даты и для Гринвичского меридиана за ряд лет, от которого фактическая величина редко отклоняется более чем на 20 секунд вплоть до периода после 1950 года. Знак «+» указывает на то, что реальное солнце достигает меридиана после полудня по среднему времени; знак «−» — до полудня по среднему времени.

Таблица уравнения времени.


	m. 	s. 	m. 	s. 	m. 	s.

	Jan. 	1 	+3 	26 	Mar. 	1 	+12 	39 	May 	1 	−2 	55

	6 	5 	45 	6 	11 	35 	6 	−3 	27

	11 	7 	51 	11 	10 	20 	11 	−3 	46

	16 	9 	43 	16 	8 	58 	16 	−3 	51

	21 	11 	19 	21 	7 	30 	21 	−3 	40

	26 	12 	36 	26 	5 	59 	26 	−3 	16

	Feb. 	1 	+13 	42 	Apr. 	1 	+4 	9 	June 	1 	−2 	32

	6 	14 	14 	6 	2 	40 	6 	−1 	44

	11 	14 	25 	11 	+1 	15 	11 	−0 	48

	16 	14 	17 	16 	−0 	3 	16 	+0 	14

	21 	13 	52 	21 	−1 	12 	21 	1 	19

	26 	13 	11 	26 	−2 	10 	26 	2 	24

	July 	1 	+3 	26 	Sept. 	1 	+0 	9 	Nov. 	1 	−16 	18

	6 	4 	21 	6 	−1 	28 	6 	−16 	19

	11 	5 	8 	11 	−3 	10 	11 	−15 	58

	16 	5 	44 	16 	−4 	55 	16 	−15 	15

	21 	6 	8 	21 	−6 	41 	21 	−14 	12

	26 	6 	18 	26 	−8 	25 	26 	−12 	49

	Aug. 	1 	+6 	10 	Oct. 	1 	−10 	5 	Dec. 	1 	−11 	7

	6 	5 	47 	6 	−11 	38 	6 	−9 	9

	11 	5 	9 	11 	−13 	2 	11 	−6 	57

	16 	4 	17 	16 	−14 	14 	16 	−4 	35

	21 	3 	12 	21 	−15 	11 	21 	−2 	7

	26 	1 	55 	26 	−15 	52 	26 	+0 	23





ЭКВАТОР (позднелат. aequator, от aequare — делать равным), в географии — большой круг земли, равноудаленный от обоих полюсов, который делит северное полушарие на южное и лежит в плоскости, перпендикулярной оси земли; он называется «географическим» или «земным экватором». В астрономии «небесным экватором» называется тот большой круг, по которому плоскость земного экватора пересекает небесную сферу; следовательно, он равноудален от небесных полюсов. «Магнитный экватор» — это воображаемая линия, опоясывающая землю, вдоль которой вертикальная составляющая магнитного поля земли равна нулю; она почти совпадает с земным экватором.



ЭКВЕРИ (от фр. écurie — конюшня, через его более старую форму escurie, от среднелат. scuria — слова тевтонского происхождения, обозначающего конюшню или навес, ср. нем. Scheuer; современное написание смешало это слово с лат. equus — лошадь), сокращенная форма выражения «джентльмен эквери», должностное лицо, заведующее конюшнями королевского двора. При британском дворе эквери — это чиновники, приписанные к ведомству шталмейстера, первый из которых называется главным эквери (см. «Двор, королевский»).



ЛОШАДИНЫЕ (Equidae) — семейство непарнокопытных млекопитающих, типичным представителем которого является лошадь (Equus caballus); см. «Лошадь». Согласно более старой классификации, это семейство включало лишь формы с высококоронковыми зубами, более или менее тесно связанные с типичным родом Equus. Однако существует столь почти непрерывный переход от них к более ранним и примитивным млекопитающим с низкокоронковыми коренными зубами, в свое время включенным в семейство Lophiodontidae (см. «Непарнокопытные»), что в настоящее время общепринятой практикой стало включение всего «филума» в семейство Equidae. Equidae в этом расширенном смысле вместе с вымершими Palaeotheriidae в настоящее время действительно рассматриваются как одна из четырех основных групп, на которые делятся непарнокопытные; другими группами являются тапирообразные, носорогообразные и титанотериевые. Для группы лошадей используется название Hippoidea. Все четыре группы были тесно связаны в нижнем эоцене, так что точное определение практически невозможно.

У Hippoidea обычно имеется полный набор из 44 зубов, но первый премоляр часто бывает молочным или отсутствует в нижней или в обеих челюстях. Резцы имеют долотообразную форму, а клыки имеют тенденцию обособляться, занимая у ныне специализированных форм почти середину более длинного или более короткого промежутка между резцами и премолярами. У верхних коренных зубов два внешних столбика примитивного бугорчатого моляра сливаются, образуя внешнюю стенку, от которой отходят два полулунных поперечных гребня; связь между гребнями и стенкой является несовершенной или слабой, а сами гребни иногда бугорчатые. Каждый из нижних коренных зубов несет два полулунных гребня. Количество пальцев колеблется от четырех до одного на передней конечности и от трех до одного на задней конечности. Параокципитальный, постглоненоидный и посттимпанический отростки черепа велики, причем последний всегда отчетлив. Нормально следы роговых стержней отсутствуют. В пяточной кости отсутствует фасетка для малоберцовой кости, обнаруживаемая у Titanotheroidea.

У более ранних Equidae зубы были низкокоронковыми, причем премоляры были проще моляров; однако наблюдается постепенная тенденция к увеличению высоты коронок зубов, сопровождающаяся возрастающей сложностью строения и заполнением впадин цементом. Аналогичным образом промежуток по обе стороны от клыка в каждой челюсти продолжает увеличиваться в длину; в то время как у всех более поздних форм глазница окружена костным кольцом. Третьей модификацией является увеличение длины конечностей (а также общих размеров тела), сопровождающееся постепенным уменьшением числа пальцев с трех или четырех до одного.
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	Fig. 1.—a, Side view of second
upper molar tooth of Anchitherium
(brachyodont form); b, corresponding
tooth of horse (hypsidont
form).


Все существующие представители семейства, такие как одомашненная лошадь (Equus caballus) и ее дикие или полудикие родственники — ослы и зебры, входят в типичный род. У всех них коронки жевательных зубов очень высокие (рис. 1, b) и развивают корни лишь поздно в течение жизни; в то время как их жевательные поверхности (рис. 2, b и c) очень сложны, и все впадины заполнены цементом. Вершины резцов имеют складки, образующие при частичном стирании «знак». В черепе глазница окружена костью, а перед ней отсутствует отчетливое углубление. Каждая конечность заканчивается одним крупным пальцем; боковые пальцы представлены грифельными костями, соответствующими боковым пястным и плюсневым костям Hipparion. Однако нередко нижние концы грифельных костей несут небольшое расширение, представляющее фаланги.

Остатки лошадей, неотличимые от E. caballus, встречаются в плейстоценовых отложениях Европы и Азии; от них, вероятно, происходят буланые мелкие лошади северной Европы и Азии. Предком этих плейстоценовых лошадей является, вероятно, E. stenonis из верхнего плиоцена Европы, у которого имеется небольшое углубление перед глазницей, в то время как череп относительно крупнее, конечности несколько короче, а грифельные кости развиты несколько сильнее. В Индии близкий вид (E. sivalensis) встречается в нижнем плиоцене и, возможно, был предком арабской породы, которая обнаруживает следы углубления перед глазницей, характерного для более ранних форм. В Северной Америке виды Equus встречаются в плейстоцене, и с этого континента некоторые из них проникли в Южную Америку в ту же эпоху. В последней стране встречается Hippidium, у которого жевательные зубы короче и проще, а носовые кости очень длинные и тонкие, с удлиненными щелями сбоку. Конечности, особенно кости голени, относительно коротки, а грифельные кости велики. Родственный аргентинский Onohippidium, который также относится к плейстоцену, имеет еще более длинные носовые кости и щели, а также глубокую двойную полость перед глазницей, часть которой, вероятно, содержала железу. Onohippidium определенно находится вне прямой линии происхождения современных лошадей, и, из-за длины носовых костей и их щелей, то же самое, вероятно, справедливо и для Hippidium.
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	Fig. 2.—a, Grinding surface of unworn right upper molar tooth
of Anchitherium; b, corresponding surface of unworn molar of young
horse; c, the same tooth after it has been some time in use. The
uncoloured portions are the dentine or ivory, the shaded parts the
cement filling the cavities and surrounding the exterior. The black
line separating these two structures is the enamel or hardest constituent
of the tooth.


Виды из плиоцена Техаса и верхнего миоцена (Лоуп-Форк) Орегона одно время относили к Hippidium, но это неверно, так как этот род является исключительно южноамериканским. Название Pliohippus было применено к видам из тех же двух формаций в предположении, что строение стопы было аналогично таковому у Hippidium, но г-н Дж.В. Гидли придерживается мнения, что боковые пальцы могли быть полностью развиты.

По-видимому, здесь имеется некоторый разрыв в линии происхождения лошади, и можно предположить, что эволюция происходила не так, как принято считать, в Северной Америке, а в восточной части Центральной Азии, палеонтология которой практически не изучена; некоторое подтверждение этой теории дает тот факт, что самые ранние из известных нам видов встречаются в северной Индии.


	[image: ]

	Fig. 3.—Successive stages of modification of the left fore-feet of
extinct forms of horse-like animals, showing gradual reduction of
the outer and enlargement of the middle toe (III).

	
a, Hyracotherium (эоцен).

b, Mesohippus (олигоцен).

c, Anchitherium (миоцен).

	
d, Hipparion (плиоцен).

e, Equus (плейстоцен).



Как бы то ни было, следующие североамериканские представители семейства образуют роды Protohippus и Merychippus миоцена, у обоих из которых боковые пальцы полностью развиты и заканчиваются небольшими, но совершенными копытцами. У обоих жевательные зубы имеют умеренно высокие коронки, а у первого из названных зубы молочного ряда почти аналогичны их постоянным преемникам. У Merychippus, с другой стороны, молочные коренные зубы имеют низкие коронки, без какого-либо цемента во впадинах, напоминая таким образом постоянные моляры нижеупомянутого рода Anchitherium. От хорошо известного Hipparion, или Hippotherium, типичного для нижнего плиоцена Европы, но также встречающегося в соответствующей формации в Северной Африке, Персии, Индии и Китае и представленного в верхнемиоценовых отложениях Лоуп-Форк в Соединенных Штатах видами, которые предлагалось выделить в самостоятельный род Neohipparion, мы переходим к мелким лошадям, которые в настоящее время обычно рассматриваются как боковой отросток от типа Merychippus. Жевательные зубы, имеющие коронки умеренной высоты, отличаются от таковых у всех вышеперечисленных тем, что задневнутренний столбик (выступ на правом верхнем углу c на рис. 2) изолирован, а не прикреплен узкой шейкой к соседнему полумесяцу. Череп, относительно короткий, имеет большое углубление перед глазницей, которое, как принято считать, содержало железу, хотя это может быть сомнительно. У типичных, а также у североамериканских форм имелись полные, хотя и мелкие боковые пальцы на обеих конечностях (рис. 3, d), но возможно, что у H. antilopinum из Индии боковые пальцы исчезли. Если это так, мы имеем развитие однопалой стопы у этого рода независимо от Equus.

Вышеупомянутые роды составляют подсемейство Equinae, или Equidae в том ограничении, которого придерживались старые авторы. У всех них зубная система относится к гипсодонтному типу, со впадинами жевательных зубов, заполненными цементом, премоляры моляризированы, а первый премоляр мал и обычно выпадает. Глазница окружена костным кольцом; локтевая и лучевая кости на передней конечности и большеберцовая и малоберцовая на задней конечности соединены, а стопы имеют описанные выше типы. Между этим подсемейством и вторым подсемейством, Hyracotheriinae, частичную связь образуют североамериканские верхнемиоценовые роды Desmatippus и Anchippus или Parahippus. Характеристики группы можно почерпнуть из замечаний о ведущих родах; однако можно упомянуть, что глазница сзади открыта, жевательные зубы низкокоронковые и без цемента (рис. 1, a), промежуток между клыком и крайним резцом коротким, кости средней части конечности раздельны, и на каждой стопе имеется по меньшей мере три пальца.

Наиболее долго известным родом и родом, содержащим наиболее крупные виды, является Anchitherium, типичный для среднего миоцена Европы, но также представленный одним видом из верхнего миоцена Северной Америки. Европейский A. aurelianense был размером с обычного осла. Жевательные зубы имеют тип, показанный на рис. 1 и 2, a; премоляры, за исключением маленького первого, похожи на моляры; а боковые пальцы (рис. 3, c) в некоторой степени были функциональными. Вершины резцов имели небольшие складки. Близко к нему стоит американский Mesohippus, распространенный от нижнего миоцена до нижнего олигоцена Соединенных Штатов, самый ранний вид которого имел рост в холке всего около 18 дюймов. Резцы едва имели складки, если вообще имели их, и имеется рудимент пятой пястной кости (рис. 3, b). Некоторые авторы включают все виды Mesohippus в род Miohippus, но другие считают эти два рода различными.

Mesohippus и Miohippus связаны с самым ранним и наиболее примитивным млекопитающим, которое можно отнести к семейству Equidae, посредством Epihippus из формации Уинта или верхнего эоцена Северной Америки и Pachynolophus, или Orohippus, из среднего и нижнего эоцена обеих половин северного полушария. Заключительной стадией, или, скорее, начальной стадией в ряду, представлен Hyracotherium (Protorohippus) — млекопитающее размером не больше лисицы, общее для нижнего эоцена Европы и Северной Америки. Общие характеристики этого предка лошадей являются таковыми, которые указаны выше как отличительные для группы. Однако жевательные зубы намного проще, чем у Anchitherium; поперечные гребни верхних моляров не полностью соединены с внешней стенкой, в то время как премоляры в верхней челюсти треугольные и тем самым не похожи на моляры. Резцы малы, а клыки едва увеличены; последние имеют промежуток с каждой стороны в нижней челюсти, но только один на их задней стороне в верхней челюсти. Передние конечности имеют четыре полных пальца (рис. 3, a), но имеется только три задних пальца с рудиментом пятой плюсневой кости. Позвонки имеют более простое строение, чем у Equus. От Hyracotherium, который тесно связан с эоценовыми представителями предковых стволов трех других ветвей непарнокопытных, легко осуществляется переход к Phenacodus, представителю общего предка всех копытных.


См. также H.F. Osborn, “New Oligocene Horses,” Bull. Amer. Mus. vol. xx. p. 167 (1904); J.W. Gidley, Proper Generic Names of Miocene Horses, p. 191; и статью «Палеонтология».



(R. L.*)



РАВНОВЕСИЕ (от лат. aequus — равный и libra — весы) — состояние равного баланса между противоположными или противодействующими силами. Под «чувством равновесия» понимается чувство или совокупность ощущений, благодаря которым мы испытываем чувство уверенности при стоянии, ходьбе и вообще во всех движениях, посредством которых тело переносится в пространстве. Такое чувство уверенности необходимо как для поддержания любой позы, например стояния, так и для выполнения любого движения. Если это чувство отсутствует или неуверенно, либо если возникают противоречивые ощущения, то определенные мышечные движения выполняются неэффективно или нерегулярно, и тело может шататься или падать. Когда мы стоим прямо на твердой поверхности, такой как пол, возникает ощущение сопротивления, обусловленное нервными импульсами, достигающими мозга от подошв стоп и от мышц конечностей и туловища. При ходьбе или беге эти ощущения сопротивления словно предшествуют мышечным движениям, необходимым для следующего шага, и направляют их. Если они отсутствуют, извращены или дефицитны, как это имеет место при заболевании, известном как спинная сухотка (locomotor ataxia), то, хотя утраты способности к произвольным движениям не происходит, пациент при ходьбе шатается, особенно если ему не разрешают смотреть на свои стопы или если у него завязаны глаза. Он лишен направляющих ощущений, исходящих от конечностей; и с ощущением того, что он идет по мягкой субстанции, оказывающей мало или вообще не оказывающей сопротивления, он шатается, а его мышечные движения становятся нерегулярными. Такое состояние может быть искусственно вызвано омыванием подошв стоп хлороформом или эфиром. И наблюдалось, что оно частично возникает после обширного разрушения кожи подошв стоп в результате ожогов или ошпариваний. Это показывает, что тактильные импульсы от кожи принимают участие в генерации направляющего ощущения. Однако при вышеупомянутом заболевании тактильные впечатления могут быть почти нормальными, но направляющее ощущение является слабым и неэффективным вследствие отсутствия импульсов от мышц. Известно, что это заболевание зависит от болезненных изменений в задних столбах спинного мозга, при которых импульсы не могут свободно передаваться вверх к мозгу. Эти факты указывают на существование импульсов, исходящих от мышц и сухожилий. В настоящее время известно, что в мышцах существуют особые веретена, а в непосредственной близости от сухожилий — розетки, или клубочки, или петли нервных волокон. Это конечные органы чувства. Передача импульсов дает начало мышечному чувству, и направляющее ощущение, предшествующее координированным мышечным движениям, зависит от этих импульсов. Таким образом, от конечностей потоки нервных импульсов поступают в сенсориум от кожи, а также от мышц и сухожилий; они могут вызывать или не вызывать сознание, но они направляют или вызывают мышечные движения координированного характера, главным образом конечностей.

У животных, конечности которых не приспособлены для тонкого осязания или для выполнения сложных движений, таких как некоторые млекопитающие, птицы и рыбы, направляющие ощущения во многом зависят от зрения. Это чувство у человека вместо помощи иногда нарушает направляющее ощущение. Верно, что при спинной сухотке зрительные ощущения могут заменять тактильные и мышечные ощущения, которые неэффективны, и человек может ходить без шатания, если ему разрешено смотреть на пол и особенно если он руководствуется поперечными прямыми линиями. С другой стороны, акробат на канате не смеет доверять своим зрительным ощущениям при поддержании равновесия. Он держит глаза устремленными на одну точку, вместо того чтобы позволять им блуждать по объектам под ним, и его мышечные движения регулируются импульсами, исходящими от кожи и мышц его конечностей. Чувство неуверенности, вероятно, проистекает из представления о высоте, а также из знания о том, что никакими мышечными движениями человек не может избежать катастрофы, если он упадет. Птица же, с другой стороны, в значительной степени зависит от зрительных впечатлений и по опыту знает, что, будучи брошена в воздух с высоты, она может лететь. Здесь, вероятно, кроется объяснение больших размеров глаз у птиц. Закройте голову, как при надевании клобука на сокола, и птица кажется лишенной способности к произвольным движениям. Небольшой эффект будет произведен, если мы попытаемся ограничить движения кошки, закрыв ее глаза. Рыба также лишается способности к движению, если ее глаза закрыты. Но как у птицы, так и у рыбы тактильные и мышечные впечатления, особенно последние, вступают в игру в механизме равновесия. В полете птицы с большими крыльями, особенно при парящем полете, способны чувствовать тончайшие давления ветра как по направлению, так и по силе, и они адаптируют положение своего тела так, чтобы уловить давление под наиболее эффективным углом. То же самое верно и для рыб, особенно камбаловых. У млекопитающих чувство равновесия зависит, следовательно, от потоков тактильных, мышечных и зрительных впечатлений, устремляющихся в сенсориум и вызывающих соответствующие мышечные движения. Было также высказано предположение, что импульсы, исходящие из внутренних органов брюшной полости, могут принимать участие в этом механизме. Наличие в брыжейке кошачьих (кошек и др.) большого количества пахиниевых телец, которые считаются видоизмененными осязательными тельцами, подкрепляет это предположение. Такие животные замечательны тонкостью таких мышечных движений, как балансирование и прыжки.

Существует еще один канал, по которому нервные импульсы достигают сенсориума и играют свою роль в чувстве равновесия, а именно полукружные каналы — часть внутреннего уха. В статье «Слух» указывается, что восприятие звука в действительности является восприятием вариаций давления. Лабиринт состоит из преддверия, улитки и полукружных каналов. Улитка принимает звуковые волны (вариации давления), составляющие музыкальные тоны. Это достигается структурами в улитковом протоке. В преддверии мы находим два мешочка: маточку (sacculus), прилегающую к улитковому протоку и сообщающуюся с ним, и эллиптический мешочек (utriculus), сообщающийся с полукружными каналами. Основание стремени передает давления в эллиптический мешочек. Перепончатая часть полукружных каналов состоит из трубки, расширенной на одном конце в утолщение или карман, называемый ампулой, и каждый конец свободно сообщается с эллиптическим мешочком. На задней стенке как маточки, так и эллиптического мешочка имеется гребень, называемый в каждом случае слуховым пятном (macula acustica), несущий высокоспециализированный эпителий. Аналогичная структура существует в каждой ампуле. Это могло бы указывать на то, что все три структуры имеют отношение к слуху; но, с другой стороны, существуют экспериментальные данные о том, что эллиптический мешочек и каналы могут передавать впечатления, имеющие отношение к равновесию. Давление основания стремени оказывается на эллиптический мешочек. Это сожмет жидкость в этой полости и приведет к стремлению загнать жидкость в полукружные каналы, которые сообщаются с этой полостью через пять отверстий. Каждый канал окружен тонким слоем перилимфы, так что он может немного податься этому давлению и оказать тянущее или давящее воздействие на нервные окончания в каждой ампуле. Таким образом, в нервах ампул могут генерироваться импульсы.

Три полукружных канала лежат в трех направлениях в пространстве, и было высказано предположение, что они имеют отношение к нашему восприятию направления звука. Но наше восприятие звука очень неточно: мы ищем глазами источник звука и инстинктивно направляем уши или голову, или и то, и другое, в направлении, откуда звук кажется исходящим. Но взаимосвязь каналов с обеих сторон должна иметь физиологическое значение. Так: (1) шесть каналов параллельны попарно; или (2) два горизонтальных канала находятся в одной плоскости, в то время как верхний канал с одной стороны почти параллелен заднему каналу другой. Эти факты указывают на то, что два набора каналов и ампул действуют как один орган, аналогично действию двух сетчаток для единого зрения.

Далее мы должны рассмотреть, как каналы могут действовать в связи с чувством равновесия. В 1820 году Я. Пуркине исследовал головокружение, следующее за быстрым вращением тела в вертикальном положении вокруг вертикальной оси. При остановке вращения возникает ощущение вращения в противоположном направлении, и это может происходить даже при закрытых глазах. Пуркине заметил, что положение воображаемой оси вращения зависит от оси, вокруг которой вращается голова. В 1828 году М.Ж.П. Флуранс обнаружил, что повреждение каналов вызывает нарушение равновесия и потерю координации, и что разрезы каналов вызывают вращательное движение типа, соответствующего разделенному каналу. Таким образом, деление перепончатого канала вызывает вращательные движения вокруг оси под прямым углом к плоскости разделенного канала. Тело животного всегда движется в направлении разрезанного канала. Многие другие наблюдатели подтвердили эти эксперименты. Ф. Гольц был первым, кто сформулировал условия, необходимые для установления равновесия. Он сформулировал это следующим образом: (1) центральный координирующий орган — в головном мозге; (2) центростремительные волокна с их периферическими окончаниями — в ампулах; и (3) центробежные волокна с их концевыми органами — в мышечных механизмах. Поражение любой из этих частей механизма вызывает потерю или ухудшение балансировки. Цион также исследовал этот вопрос и пришел к выводу: (1) для поддержания равновесия мы должны иметь точное представление о положении головы в пространстве; (2) функция полукружных каналов заключается в передаче впечатлений, дающих представление об этом положении, причем каждый канал имеет отношение к одному из измерений пространства; (3) нарушение равновесия следует за разрезом; (4) непроизвольные движения, следующие за разрезом, обусловлены ненормальными возбуждениями; (5) ненормальные движения, происходящие через несколько дней после операции, вызваны раздражением мозжечка.

Основываясь на теоретических соображениях физического характера, Э. Мах, Крам-Браун и Брейер выдвинули теории, основанные на идее о том, что каналы являются органами для ощущений ускорения движения или для чувства вращения. Мах первым указал на то, что упоминавшиеся ранее явления Пуркине по всей вероятности связаны с полукружными каналами. «Он показал, что когда тело движется в пространстве по прямой линии, мы не осознаем скорости движения, но осознаем вариации этой скорости. Аналогично, если тело вращается вокруг вертикальной оси, мы воспринимаем только угловое ускорение, а не угловую скорость. Ощущения, производимые угловым ускорением, длятся дольше самого ускорения, а положение головы во время движений позволяет нам определить направление». И Мах, и Гольц утверждают, что изменяющиеся давления жидкости в каналах, производимые угловым вращением, вызывают ощущения движения (всегда в направлении, противоположном вращению тела), и что они, в свою очередь, вызывают головокружение Пуркине и явления Флуранса. Мах, Крам-Браун и Брейер выдвигают гидродинамические теории, в которых они предполагают, что жидкости движутся в каналах. Гольц, с другой стороны, поддерживает гидростатическую теорию, в которой он предполагает, что явления можно объяснить изменяющимся давлением. Крам-Браун отличается от Маха и Брейера в следующем: (1) в приписывании движения или изменения давления не только эндолимфе, но также стенкам перепончатых каналов и окружающей перилимфе; и (2) в рассмотрении двух лабиринтов как одного органа, причем все шесть каналов необходимы для формирования истинного представления о вращательном движении головы. Он резюмирует это следующим образом: «У нас есть два пути, по которым может происходить относительное движение между эндолимфой и стенками полости, содержащей ее: (1) когда голова начинает двигаться, здесь стенки оставляют жидкость позади; (2) когда голова останавливается, здесь жидкость продолжает течь. В обоих случаях ощущается ощущение вращения. В первом это ощущение соответствует реальному вращению, во втором — нет, но в обоих оно соответствует реальному ускорению (положительному или отрицательному) вращения, используя слово ускорение в его техническом кинематическом смысле».

Цион заявляет, что полукружные каналы лишь косвенно помогают в получении представления о пространственных отношениях. «Он утверждает, что знание о положении тел в пространстве зависит от нервных импульсов, исходящих из сокращающихся глазных мышц; что глазодвигательные центры находятся в тесной физиологической связи с центрами, получающими импульсы от нервов полукружных каналов; и что глазодвигательные центры, возбуждаемые таким образом, производят движения глазных яблок, которые затем определяют наши представления о пространственных отношениях». Эти взгляды подтверждаются экспериментами Ли на колючих акулах (dog-fish). Когда рыба вращается вокруг различных осей, происходят компенсаторные движения глаз и плавников. «Было замечено, что если рыба вращалась в плоскости одного из каналов, происходили точно такие же движения глаз и плавников, которые производились экспериментальной операцией и стимуляцией ампулы этого канала». Сеуолл в 1883 году провел эксперименты на молодых акулах и скатах с отрицательными результатами. Ли вернулся к этому вопросу в 1894 году и после многочисленных экспериментов на колючих акулах, в которых были разделены каналы или слуховые нервы, получил доказательства того, что ампулы содержат органы чувств, связанные с чувством равновесия.

Врачи и отоларингологи обнаружили, что быстро возникающее заболевание или повреждение каналов вызывает головокружение, шатание, нистагм (особое подергивание мышц глазных яблок), рвоту, шумы в ушах и большую или меньшую глухоту. Говорят однако, что если патологические изменения развиваются медленно, так что каналы и преддверие превращаются в сплошную массу, ни один из этих симптомов может не возникнуть. В целом, данные свидетельствуют в пользу того мнения, что из полукружных каналов передаются нервные импульсы, которые, координируясь с импульсами, исходящими от зрительных органов, от мышц и от кожи, образуют основы тех направляющих ощущений, от которых зависит чувство равновесия. Эти импульсы могут не достигать уровня сознания, но они вызывают к действию координированные механизмы, посредством которых осуществляются сложные мышечные движения.


Полные библиографические ссылки приведены в статье об «Ухе» Дж.Г. Маккендрика в «Textbook of Physiology» Шефера, т. ii, стр. 1194.



(J. G. M.)



РАВНОДЕНСТВИЕ (от лат. aequus — равный и nox — ночь) — термин, используемый для выражения либо момента, в который, либо точки, в которой солнце видимым образом пересекает небесный экватор. Поскольку солнце движется по эклиптике, в последнем смысле это точка пересечения эклиптики и небесного экватора. Это обычное значение термина в астрономии. Существуют две такие точки, противоположные друг другу, в одной из которых солнце пересекает экватор на север, а в другой — на юг. Они называются соответственно весенним и осенним равноденствиями, исходя из отношения соответствующих времен года к сезонам северного полушария. Линия равноденствий — это воображаемый диаметр небесной сферы, который соединяет их.

Весеннее равноденствие является исходной точкой, от которой измеряются прямые восхождения и долготы небесных тел (см. «Астрономия: Сферическая»). Оно подвержено влиянию движений прецессии и нутации, первое из которых было известно со времен Гиппарха. Истинное равноденствие определяется путем принятия первоначальной концепции фиктивной точки, называемой средним равноденствием, которая движется с почти равномерной скоростью, меняющейся, впрочем, медленно от столетия к столетию. Истинное равноденствие затем движется вокруг среднего равноденствия в период, равный периоду лунных узлов. Эти два движения более подробно определены в статьях «Прецессия равноденствий» и «Нутация».

Равноденственные штормы. — Существует общее мнение, что во время равноденствия следует ожидать сильных штормов. Эта популярная идея не имеет под собой фактических оснований, поскольку постоянные наблюдения не выявили какого-либо необычного преобладания штормов в этот сезон. В одном случае наблюдения, проводившиеся в течение пятидесяти лет, показали, что в течение пяти дней с 21 по 25 марта и сентября было меньше штормов и бурь, чем в течение предшествующих и последующих пяти дней.



ВСАДНИКИ («всадники» или «рыцари», от лат. equus — «лошадь»), в римской истории — первоначально подразделение армии, но впоследствии отдельное политическое сословие, которое при империи возобновило свой военный характер. Согласно традиционному рассказу, Ромул учредил кавалерийский корпус, состоящий из трех центурий («сотен»), названных по трем племенам, из которых они были набраны (Рамны, Тиции, Луцеры), разделенных на десять турм («эскадронов») по тридцать человек каждая. Собирательное название для корпуса было «целеры» («быстрые» или, возможно, от κέλης — «верховая лошадь»); Ливий, однако, ограничивает этот термин специальным телохранением Ромула. Утверждения в древних источниках относительно изменений численности всадников в царский период очень запутаны; но считается достоверным, что Сервий Туллий застал шесть центурией в существовании, к которым он добавил двенадцать, составив в общей сложности восемнадцать, — число, которое оставалось неизменным на протяжении всего республиканского периода. Предложение М. Порция Катона Старшего восполнить нехватку в кавалерии путем создания четырех дополнительных центурий не было принято. Более ранние центурии назывались «шесть голосов» (sex suffragia) и первоначально состояли исключительно из патрициев, в то время как центурии Сервия Туллия были полностью или по большей частью плебейскими. До реформы центуриатных комиций (вероятно, во время цензорства Гая Фламиния в 220 г. до н.э.; см. «Комиции») всадники голосовали первыми, но после этого времени эта привилегия была передана одной центурии, выбранной по жребию из центурий всадников и первого класса. Всадники затем голосовали вместе с первым классом, причем различие между sex suffragia и другими центуриями было упразднено.

Хотя всадники отбирались из богатейших граждан, служба в кавалерии была настолько дорогой, что государство оказывало финансовую помощь. Сумма денег (aes equestre) выдавалась каждому всаднику для покупки двух лошадей (одной для него самого и одной для его слуги) и дополнительная сумма на их содержание (aes hordearium); отсюда название equites equo publico. В более позднее время жалованье было заменено на aes hordearium в размере, в три раза превышающем таковое пехоты. Обладая способностями, всадник мог сохранить свою лошадь и право голоса по истечении его десятилетней службы и (до 129 г. до н.э.) даже после вступления в сенат.

По мере возрастания требований к услугам кавалерии было решено дополнить регулярные войска путем зачисления богатых граждан, которые содержали собственных лошадей. Происхождение этих equites equo privato восходит, согласно Ливию (v. 7), к осаде Вейев, когда ряд молодых людей выступил вперед и предложил свои услуги. Согласно Моммзену, хотя институт не предназначался для постоянного существования, в более позднее время вакансии в рядах заполнялись таким образом, в результате чего служба в кавалерии с государственной или частной лошадью становилась обязательной для всех римских граждан, обладающих определенным доходом. Эти equites equo privato не имели права голоса в центуриях, получали жалованье вместо aes equestre и не составляли отдельного корпуса.

Таким образом, в сравнительно ранний период можно выделить три класса всадников: (a) патрицианские всадники equo publico из sex suffragia; (b) плебейские всадники в двенадцати оставшихся центуриях; (c) всадники equo privato, как патриции, так и плебеи.

Всадники первоначально избирались куриями, затем последовательно царями, консулами и (после 443 г. до н.э.) цензорами, перед которыми они проходили смотр каждые пять лет на Форуме. Каждый всадник при вызове его имени проходил перед цензорами, ведя в поводе свою лошадь. Те, чье телосложение и характер были удовлетворительными и кто заботился о своих лошадях и снаряжении, получали приказ провести лошадь дальше (traducere equum); те, кто не проходил проверку, получали приказ продать ее в знак изгнания из корпуса. Эту инспекцию (recognitio) не следует смешивать с парадным шествием (transvectio) 15 июля от храма Марса или Оноса к Капитолию, учрежденным в 304 г. до н.э. цензором К. Фабием Максимом Руллианом в память о чудесном вмешательстве Кастора и Поллукса в битве у озера Регилл. Как инспекция, так и шествие были прекращены до конца республики, но возобновлены и в некотором роде объединены Августом.

Теоретически двенадцать плебейских центурий были открыты для всех свободнорожденных юношей в возрасте семнадцати лет, хотя на практике предпочтение отдавалось членам старых семей. Другими требованиями были крепкое здоровье, высокие моральные качества и почетное призвание. В начале республиканского периода сенаторы включались в всаднические центурии. Единственная точная информация о размере необходимого состояния относится к позднему республиканскому и раннему императорскому периодам, когда оно, как известно, составляло 400 000 сестерциев (около 3500–4000 фунтов стерлингов). Знаками отличия всадников первоначально были сугубо военные — такие как окаймленный пурпуром короткий военный плащ (trabea) и награды за службу в полевых условиях.

С расширением римских владений всадники утратили свой военный характер. Продолжительная служба за рубежом представляла мало привлекательного для цветка римской молодежи, и набор в кавалерию из всаднических центурий был прекращен. Всадники оставались дома или отправлялись только в качестве членов штаба полководца, а их места занимали equites equo privato, кавалерия союзников и самые искусные всадники покоренного населения. Первые постепенно исчезли, и римских граждан редко можно было найти в рядах эффективной кавалерии. В этих обстоятельствах в Риме вырос класс богатых людей, чьим единственным занятием было накопление крупных состояний путем спекуляций, и которые находили весьма прибыльное поле деятельности в государственных подрядах и откупе общественных доходов. Эти откупщики налогов (см. Publicani) существовали уже во время Второй Пунической войны; и их число и влияние возрастали по мере того, как к римским владениям присоединялись различные провинции. Превращение всадников в сообщество финансистов далее существенно стимулировалось: (a) законом Клавдия (218 г. до н.э.), который запрещал сенаторам заниматься коммерческой деятельностью, особенно если (что представляется вероятным) он включал государственные подряды (ср. «Фламиний, Гай»); (b) постановлением времен Гая Гракха, исключающим членов сената из всаднических центурий. Эти две меры определенно разграничили аристократию рождения и аристократию богатства — землевладельца и капиталиста. Термин «всадники», первоначально ограничивавшийся чисто военными всадническими центуриями Сервия Туллия, теперь стал применяться ко всем, кто обладал имущественным цензом в 400 000 сестерциев.

Поскольку всадники практически монополизировали откуп налогов, их стали считать тождественными publicani — не потому, как замечает Плиний, что для получения откупа налогов требовалось какое-то особое положение, а потому, что такое занятие было недоступно никому, кроме тех, кто обладал значительными средствами. Таким образом, ко времени Гракхов эти всадники-откупщики образовали замкнутую финансовую корпорацию численностью около 30 000 членов, занимающую промежуточное положение между нобилитетом и низшими классами, остро заботящуюся о собственных интересах и готовую поддерживать друг друга при нападении. Хотя сенат в некоторой степени смотрел на них свысока как на лиц, занимающихся бесчестным ремеслом, они, как правило, принимали сторону последнего как по крайней мере менее враждебного им, чем демократическая партия. Чтобы заручиться поддержкой капиталистов, Гай Гракх задумал план создания трений между ними и сенатом, который он осуществил, передав в их руки контроль (a) над судами присяжных и (b) над доходами Азии.

(a) До сих пор список присяжных заседателей для участия в большинстве процессов, как гражданских, так и уголовных, состоял исключительно из сенаторов. В результате обвинения в коррупции и вымогательстве проваливались, когда выдвигались против членов этого сословия, даже в тех случаях, когда было мало сомнений в их виновности. Народное возмущение такими скандальными судебными ошибками сделало смену состава судов настоятельной необходимостью. По-видимому, Гракх сначала предложил создать новых сенаторов из числа всадников и выбирать присяжных из этого смешанного тела, но это умеренное предложение было отвергнуто в пользу более радикального (см. У.У. Фаулер в «Classical Review», июль 1896 г.). Согласно закону Семрония (123 г. до н.э.), список должен был составляться из свободнорожденных лиц старше тридцати лет, которые должны были обладать всадническим цензом и не быть сенаторами. Хотя эта мера неизбежно должна была рассорить сенаторов и всадников, она никоим образом не улучшила участь тех, кого это касалось в первую очередь. Фактически она увеличила бремя злосчастных провинциалов, единственная апелляция которых была направлена к кругу лиц, интересы которых совпадали с интересами publicani. При условии, что он оставлял сборщика налогов в покое, наместник мог выжать из народа все, что мог, в то время как, с другой стороны, если он был настроен гуманно, ему было опасно возражать.

(b) Налоги Азии прежде выплачивались самими жителями в виде фиксированной суммы. Гракх приказал увеличить налоги, как прямые, так и косвенные, а их откуп выставить на аукцион в Риме. При таком устройстве дела провинциалы игнорировались, и все оказалось в руках капиталистов.

С этого времени ведет свое начало существование сословия всадников как официально признанного политического инструмента. Когда контроль над судами перешел в руки состоятельных всадников, всех, кого призывали исполнять обязанности судей (judices), стали называть всадниками; ordo judicum (официальный титул) и ordo equester считались тождественными. Вероятно, определенные привилегии всадников были связаны с Гракхом: право носить золотое кольцо, до того времени зарезервированное за сенаторами; право на специальные места в театре, впоследствии отмененное (вероятно, Суллой) и восстановленное законом Отона (lex Othonis, 67 г. до н. э.); узкая пурпурная полоса на тунике в отличие от широкой полосы, которую носили сенаторы.

Сенат предпринимал различные попытки вернуть контроль над судами, но безуспешно. Ливиев закон (lex Livia) М. Ливия Друза (см.), принятый с этой целью, но с нарушениями и при помощи насилия, был аннулирован самим сенатом. В 82 году Сулла вернул право быть судьями сенату, в который он возвел 300 наиболее влиятельных всадников, рассчитывая тем самым заручиться их поддержкой; в то же время он косвенно нанес удар по сословию в целом, упразднив должность цензора (вскоре восстановленную), за которым было закреплено право пожалования общественного коня. К этому периоду Моммзен относит постановление, обычно приписываемое Августу, согласно которому сыновья сенаторов должны были быть всадниками по праву рождения. Согласно Аврелиеву закону (lex Aurelia, 70 г. до н. э.), судьи должны были выбираться в равных количествах из сенаторов, всадников и эрарных трибунов (tribuni aerarii) (см. Эрарий (Aerarium)), причем последние были тесно связаны с всадниками, что фактически обеспечивало им большинство. Примерно в это время влияние сословия всадников достигло своего пика, и главной целью Цицерона было примирить его с сенатом. В этом он преуспел во время заговора Катилины, в подавлении которого ему существенно помогли всадники. Но этот союз длился недолго; вскоре после этого большинство встало на сторону Юлия Цезаря, который упразднил эрарных трибунов в качестве судей и заменил их всадниками.

Август предпринял коренную реорганизацию сословия всадников на военной основе. Всадники, снаряжавшие коня за собственный счет (equites equo privato), были упразднены (по мнению Герцога, лишь при правлении Тиберия), и термин «всадники» был официально ограничен всадниками на государственном содержании (equites equo publico), хотя все обладавшие имущественным цензом по-прежнему считались принадлежащими к «всадническому сословию». От всадников на государственном содержании требовались высокие моральные качества, хорошее здоровье и всаднический ценз. Хотя свободное рождение считалось обязательным, право ношения золотого кольца (jus anuli aurei) император часто даровал вольноотпущенникам, которые благодаря этому становились свободнорожденными (ingenui) и могли претендовать на звание всадников. Однако Тиберий настаивал на свободном рождении по отцовской линии до третьего поколения. Предельно юный возраст не был препятствием: император Марк Аврелий стал всадником в возрасте шести лет. Сыновья сенаторов имели право на это по рождению и, судя по всему, именовались славными всадниками (equites illustres). Право пожалования государственного коня (equus publicus) принадлежало императору; однажды дарованное, оно сохранялось пожизненно и могло быть утрачено лишь вследствие разжалования за какое-либо правонарушение или потери всаднического состояния.

Август разделил всадников на шесть турм (turmae) (которые Хиршфельд рассматривал как продолжение шести центурий голосования — sex suffragia). Каждой командовал севир (sevir, ἴλαρχος), назначаемый императором и сменяемый ежегодно. Во время своего командования севиры должны были устраивать игры (ludi sevirales). Под началом этих командиров всадники образовали нечто вроде корпорации, которая, хотя и не была официально признана, обладала правом принимать резолюции, главным образом те, которые содержали акты почтения к императорскому дому. Неизвестно, содержали ли турмы фиксированное число всадников; несомненно, что при выделении государственных коней Август далеко вышел за рамки прежней цифры в 1800 человек. Так, Дионисий Галикарнасский упоминает о 5000 всадниках, принимавших участие в смотре, на котором он сам присутствовал.

Как и прежде, всадники носили тунику с узкими пурпурными полосами и золотое кольцо, причем последнее теперь считалось отличительным знаком всадничества. Установленные для них четырнадцать рядов в театре были распространены Августом и на места в цирке.

Древний смотр (recognitio) был заменен на пробацию (probatio), проводимую императором в его цензорском качестве при содействии совещательного органа из специально отобранных сенаторов. Церемония сочеталась с процессией, которая, подобно прежней трансвекции (transvectio), проходила 15 июля и в другое время по усмотрению императора. Как и в прежние времена, нарушители наказывались изгнанием.

Для обеспечения притока компетентных офицеров от каждого всадника требовалось замещение определенных младших должностей, называвшихся всаднической службой (militiae equestres). К ним относились: (1) командование вспомогательной когортой; (2) трибунат легиона; (3) командование вспомогательным кавалерийским эскадроном; этого порядка, как правило, строго придерживались. К ним Септимий Север добавил центуриат. Назначение на всаднические должности находилось в руках императора. После завершения предварительной военной службы всадники могли претендовать на ряд гражданских постов, главным образом тех, с которыми был тесно связан сам император. Таковы были различные прокуратуры; префектуры продовольственного снабжения, флота, стражи, преторианской гвардии; должности наместников недавно приобретенных провинций (Египет, Норик), в то время как остальные были зарезервированы за сенаторами. В то же время отмена косвенного метода сбора налогов в провинциях значительно уменьшила политическое влияние всадников. За ними также сохранялись некоторые религиозные функции меньшего значения. В судах присяжных всадники, благодаря Юлию Цезарю, уже составляли две трети судей; Август, полностью исключив сенаторов, фактически передал им исключительный контроль над трибуналами. Поскольку одной из главных целей императоров было ослабление влияния сената через противопоставление ему всаднического сословия, была принята практика возведения тех всадников, которые достигли определенного этапа в своей карьере, в ранг сенаторов посредством адлекции (adlectio). Определенные официальные посты, лишать которых сенаторов было нецелесообразно, таким образом могли быть пожалованы повышенным в звании всадникам.

Контроль над императорской корреспонденцией и казной сначала находился в руках вольноотпущенников и рабов. Император Клавдий в порядке эксперимента доверил некоторые связанные с этим посты всадникам; во времена Адриана это стало обычным порядком. Таким образом, перед всадниками открылась гражданская карьера без обязательства прохождения предварительной военной службы, и император освободился от пагубного влияния вольноотпущенников. После правления Марка Аврелия (согласно Моммзену) всадники делились на: (a) viri eminentissimi — префекты преторианской гвардии; (b) viri perfectissimi — остальные префекты и руководители финансовых и секретарских ведомств; (c) viri egregii — впервые упоминаемый в правление Антонина Пия титул, принадлежавший по праву прокураторам в целом.

При империи власть всадников достигала своего апогея во времена Диоклетиана; вследствие перенесения столицы в Константинополь они опустились до положения простой городской стражи под началом префекта стражи. Можно сказать, что их история заканчивается правлением Константина Великого.

Следует также упомянуть об отборных всадниках Августа (equites singulares Augusti). Телохранители Августа, состоявшие из иностранных солдат (главным образом германцев и батавов), упраздненные Гальбой, были возрождены со времен Траяна или Адриана под вышеуказанным названием. Отряд пополнялся главным образом из лучших провинциальных всадников, но включал и некоторых римских граждан. Он представлял собой императорскую «швейцарскую гвардию» и никогда не покидал город, кроме как для сопровождения императора. Во времена Севера эти всадники были разделены на два корпуса, каждый из которых имел свои отдельные казармы и управлялся трибуном под началом префекта преторианской гвардии. Впоследствии они были заменены защитниками Августа (protectores Augusti).


См. также статью Рим (Rome): История (History); а также Т. Моммзен, Römisches Staatsrecht, iii.; Й. Н. Мадвиг, Die Verfassung des römischen Staates, i.; Р. Канья в «Словаре древностей» Даремберга и Сальо (Daremberg and Saglio’s Dictionnaire des antiquités), где в сносках даны полные ссылки на античные авторитеты; А. С. Уилкинс в «Словаре греческих и римских древностей» Смита (Smith’s Dictionary of Greek and Roman Antiquities, 3-е изд., 1891); Э. Бело, Histoire des chevaliers romains (1866-1873); Г. О. Хиршфельд, Untersuchungen auf dem Gebiete der römischen Verwaltungsgeschichte (Берлин, 1877); Э. Герцог, Geschichte und System der römischen Staatsverfassung (Лейпциг, 1884-1891); А. Х. Фридлендер, Sittengeschichte Roms, i. (1901); А. Х. Дж. Гринидж, History of Rome, i. (1904); Дж. Б. Бьюри, The Student’s Roman Empire (1893); Т. М. Тейлор, Political and Constitutional History of Rome (1899). Краткое изложение различных взглядов на sex suffragia см. в «Руководстве по римским древностям» А. Буше-Леклерка (A. Bouché-Leclercq, Manuel des antiquités romaines), процитированном у Даремберга и Сальо; об equites singulares см. Т. Моммзен в Hermes, xvi. (1881), с. 458.



(J. H. F.)



СПРАВЕДЛИВОСТЬ (Equity) (лат. aequitas) — термин, который в самом общем смысле означает равенство или справедливость; в самом техническом смысле он означает систему права или совокупность связанных правовых принципов, которые вытеснили или дополнили общее право на основании своего внутреннего превосходства. Аристотель (Этика (Ethics), кн. v, гл. 10) определяет справедливость как лучший вид правосудия, который исправляет юридическую справедливость там, где последняя погрешает из-за того, что выражена в универсальной форме и не учитывает частные случаи. Когда закон говорит универсально, и происходит нечто, не соответствующее обычному ходу вещей, правильно, чтобы закон был изменен в своем применении к этому конкретному случаю, как поступил бы сам законодатель, если бы этот случай был у него на уме. Соответственно, справедливый человек (ἐπιεικής) — это тот, кто не доводит закон до крайности, но, имея на своей стороне законную справедливость, склонен делать скидки. Описанная таким образом справедливость соответствовала бы скорее судебному усмотрению, которое изменяет применение закона, нежели враждебной системе, претендующей на то, чтобы заменить закон.

Роль, которую справедливость сыграла в развитии права, прекрасно проиллюстрирована в известном труде сэра Генри Мейна «Древнее право» (Ancient Law). Позитивное право, по крайней мере в прогрессивных обществах, постоянно стремится отставать от общественного мнения, и средства, принимаемые для приведения его в гармонию с ним, суть три: юридические фикции, справедливость и статутное законодательство. Справедливость здесь определяется как «любая совокупность правил, существующих наряду с первоначальным гражданским правом, основанных на иных принципах и претендующих попутно на вытеснение гражданского права в силу превосходящей святости, присущей этим принципам». Таким образом, она отличается от юридической фикции, посредством которой новое правило вводится тайком и под предлогом того, что в законе не произошло никаких изменений, а также от статутного законодательства, при котором обязательная сила правила не предполагает зависимости от его внутренней пригодности. Источником римской справедливости была плодотворная теория естественного права, или права, общего для всех народов. Даже в Институциях Юстиниана в законах страны тщательно проведено различие между теми, которые присущи только ей, и теми, которые естественный разум предписывает всему человечеству. Связь в римском праве между идеями справедливости, природы, естественного права и права, общего для всех народов, а также влияние стоической философии на их развитие подробно обсуждаются в третьей главе упомянутого нами труда. Органом, посредством которого внедрялись эти принципы, были эдикты претора — ежегодные прокламации, излагающие то, каким образом магистрат намеревался отправлять правосудие в течение года своего полномочия. Каждый последующий претор принимал эдикт своего предшественника и добавлял свои собственные новые нормы справедливости, пока дальнейший рост этого нерегулярного кодекса не был остановлен претором Сальвием Юлианом в правление Адриана.

Место претора в английской юриспруденции занимал лорд-верховный канцлер. Реальное начало английской справедливости обнаруживается в обычае передавать этому должностному лицу на судебное рассмотрение жалобы, адресованные королю с просьбой о средствах правовой защиты, находящихся вне досягаемости общего права. Сверх полномочий, делегированных обычным советам или судам, как полагали, в руках короля остается резерв судебной власти, к которому в качестве милости взывали истцы, не сумевшие добиться облегчения ни в одном нижестоящем трибунале. Этому канцлеру, как уже главе судебной системы, передавались данные петиции, хотя первоначально он не был единственным должностным лицом, через которое осуществлялась прерогатива милости. В правление Эдуарда III юрисдикция суда по справедливости, судя по всему, уже утвердилась. Ее конституционное происхождение было аналогично происхождению звездной палаты и суда прошений. Последний, по сути, являлся второстепенным судом справедливости при лорде-хранителе Малой печати, подобно тому как суд канцлерта был при канцлере. Успешное присвоение чрезвычайной или судебной юрисдикции по справедливости канцлером побудило другие ведомства и суды предъявить аналогичные претензии. «Не только суд казначейства, чьи функции были особым образом связаны с королевской властью, но и графства-палатины Честер, Ланкастер и Дарем, суд больших сессий в Уэльсе, университеты, город Лондон, Пять портов и другие места молчаливо присвоили себе чрезвычайную юрисдикцию, аналогичную той, что осуществлялась в суде канцлерта». Даже частные лица, лорды и леди, завели в своих владениях суды справедливости.

Английская справедливость имеет одну заметную историческую особенность, а именно то, что она утвердилась в совокупности независимых трибуналов, которые в течение многих сотен лет оставались в постоянном контрасте с обычными судами. В римском праве судья отдавал предпочтение норме справедливости; в английском праве норма справедливости приводилась в исполнение особой коллегией судей. Одной из причин такого разделения было жесткое следование прецедентам со стороны судов общего права. Другой причиной было царившее в Англии неприятие принципов римского права, на которых в значительной степени основывалась английская справедливость.

Когда в правление Эдуарда III дело о прерогативе передавалось канцлеру, от него требовалось предоставить такое средство правовой защиты, которое соответствовало бы честности (honestas). И утверждалось, что честность, совесть и справедливость являются основополагающими принципами суда. Ранние канцлеры были духовными лицами, и под их влиянием в английскую юриспруденцию были введены не только моральные принципы, если они не учитывались общим правом, но и принципы справедливости римского права. Между этим моментом и временем, когда справедливость устоялась как часть правовой системы, обладающая собственными фиксированными принципами, по-видимому, существовали различные взгляды на ее природу. Долгое время считалось, что прецедентам не может быть места в справедливости, поскольку она заявляет о намерении в каждом отдельном случае поступать справедливо; и мы видим, что эту точку зрения поддерживали юристы общего права и после того, как от нее отказались сами адепты справедливости. Дж. Спенс в своей книге о судебной юрисдикции суда канцлерта (Equitable Jurisdiction of the Court of Chancery) приводит дело периода правления Карла II, в котором главный судья Воган сказал:


«Удивляюсь, когда слышат о ссылках на прецеденты в вопросах справедливости, ибо если в деле есть справедливость, то эта справедливость является универсальной истиной, и в ней не может быть прецедентов; так что в любом прецеденте, который может быть приведен, если он совпадает с данным делом, сама суть и справедливость остаются прежними, а если прецедент не совпадает с данным делом, на него не следует ссылаться».



Но лорд-хранитель Бриджмен ответил:


«Конечно, прецеденты очень нужны и полезны нам, ибо в них мы можем найти резоны справедливости, которые будут нас направлять, к тому же авторитет тех, кто их создал, заслуживает большого внимания. Мы будем предполагать, что они сделали это после тщательного рассмотрения и взвешивания дела, и было бы очень странно и очень плохо, если бы мы стали нарушать и отменять то, что было заведено на протяжении долгой череды времен и эпох».



Широко известна характеристика Селдена: «Справедливость — вещь вероломная. Это все равно что сделать меркой стопу канцлера». Лорд Ноттингем в 1676 году примирил древнюю теорию и устоявшуюся практику, заявив, что совесть, которой руководствовался суд, — это не естественная совесть человека, а гражданская и политическая совесть судьи. Та же тенденция справедливости оформляться в систему права видна в признании ее границ — в том факте, что она не во всех случаях пыталась предоставить средство защиты, когда норма общего права противоречила справедливости. Дела обремененности, которым ранние канцлеры несомненно оказали бы помощь, более поздними судьями пропускались просто потому, что не удавалось найти прецедент для их вмешательства. Момент, на котором внедрение новых принципов справедливости окончательно остановилось, сэр Генри Мейн относит к периоду канцлерства лорда Элдона, который считал, что доктрины суда должны быть устоявшимися и сделанными почти столь же единообразными, как и доктрины общего права. С того времени справедливость, безусловно, подобно общему праву, заявляет о том, что берет свои принципы исключительно из записанных решений и статутного права. Взгляд (восходящий, несомненно, к аристотелевскому определению) на то, что справедливость смягчает тяготы закона там, где закон погрешает из-за того, что сформулирован в универсалиях, обнаруживается в некоторых из более ранних трудов. Так, в сочинении «Доктор и студент» (Doctor and Student) сказано:


«Законодатели принимают во внимание то, что часто случается, а не каждый отдельный случай, ибо они не смогли бы этого сделать, даже если бы захотели; поэтому в некоторых случаях необходимо отступить от слов закона и следовать тому, чего требуют разум и справедливость, и для этой цели установлена справедливость, то есть чтобы смягчать и укрощать строгость закона».



А лорд Элсмир сказал:


«Причина существования судов канцлерта заключается в том, что человеческие поступки столь разнообразны и бесконечны, что невозможно создать какой-либо общий закон, который бы адекватно отвечал каждому конкретному действию и не давал сбоев в каких-либо обстоятельствах».



Современная справедливость, излишне говорить, не претендует на то, чтобы смягчать строгость закона или исправлять ошибки, в которые он впадает в силу своей всеобщности.

Дать какой-либо отчет, даже в общих чертах, о предмете справедливости в рамках необходимых лимитов данной статьи было бы невозможно. Здесь будет достаточно сказать, что классификация, обычно принимаемая авторами учебников, основана на соотношении справедливости и общего права, пояснения к которому даны выше. Так, юрисдикция по справедливости называется исключительной, конкурентной или вспомогательной. Справедливость обладает исключительной юрисдикцией там, где она признает права, неизвестные общему праву. Наиболее важным примером являются трасты. Справедливость обладает конкурентной юрисдикцией в тех случаях, когда закон признавал право, но не предоставлял адекватного средства защиты или не предоставлял защиты без кружности исков или каких-либо подобных неудобств. И справедливость обладает вспомогательной юрисдикцией, когда аппарат судов общего права был не в состоянии получить необходимые доказательства.

«Зло этой двойной системы судопроизводства, — говорится в отчете комиссии по судопроизводству (1863–1867), — и путаница и конфликт юрисдикций, к которым оно привело, давно известны и признаны». Частичная попытка разрешить эту трудность была предпринята несколькими актами парламента (принятыми после докладов комиссий, назначенных в 1850 и 1851 гг.), которые позволили судам общего права и судам справедливости осуществлять определенные полномочия, ранее присущие лишь одному из них. Более полное средство правовой защиты было введено Законом о судопроизводстве 1873 года (Judicature Act 1873), который объединил суды общего права и суды справедливости и предписал, чтобы общее право и справедливость отправлялись одновременно в соответствии с нормами, содержащимися в 26-й статье закона. В то же время многие вопросы юрисдикции по справедливости по-прежнему передаются в первую очередь в канцелярию (Chancery Division) Высокого суда. (См. Канцелярия (Chancery).)


Литература. Можно обратиться к принципам справедливости, изложенным следующими авторами: Дж. Стори, Дж. В. Смит, Х. А. Смит и В. Эшбёрнер; а по истории см. Г. Спенс, The Equitable Jurisdiction of the Court of Chancery (2 vols., 1846–1849); Д. М. Керли, Historical Sketch of the Equitable Jurisdiction of the Court of Chancery (1890).





ЭКВИВАЛЕНТ в химии — доля элемента, которая будет соединяться с единицей веса водорода или заменять ее. При умножении на валентность дает атомный вес. Определение эквивалентных весов рассматривается в статье Стехиометрия (Stoichiometry). (См. также Химия (Chemistry).) В более общем смысле термин «эквивалент» используется для обозначения количеств веществ, которые нейтрализуют друг друга, как например NaOH, HCl, ½H2SO4, ½Ba(OH)2.



ЭРАР, СЕБАСТЬЕН (1752–1831), французский изготовитель музыкальных инструментов, особенно известный усовершенствованиями, внесенными им в арфу и фортепиано, родился в Страсбурге 5 апреля 1752 года. В детстве он проявил большие способности к практической геометрии и архитектурному черчению, а в мастерской своего отца, бывшего обойщиком, нашел возможность для раннего применения своей механической изобретательности. Когда ему исполнилось шестнадцать лет, отец умер, и он переехал в Париж, где устроился на работу к изготовителю клавесинов. Здесь его замечательное конструкторское мастерство, хотя оно быстро вызвало ревность его хозяина и послужило причиной увольнения, почти столь же быстро привлекло внимание выдающихся музыкантов и мастеров музыкальных инструментов. Не достигнув двадцати пяти лет, он открыл собственное дело, причем его первой мастерской стала комната в отеле герцогини де Вильруа, которая оказала ему горячую поддержку. Здесь в 1780 году он сконструировал свое первое фортепиано, бывшее также одним из первых, изготовленных во Франции. Оно быстро снискало своему создателю такую репутацию, что вскоре его завалили заказами, и, сочтя необходимым привлечь помощников, он вызвал своего брата Жана Батиста, совместно с которым открыл на улице Бурбон в Сен-Жерменском предместье фабрику пианино, ставшую за несколько лет одной из самых знаменитых в Европе. С началом революции он отправился в Лондон, где основал фабрику. Вернувшись в Париж в 1796 году, он вскоре после этого представил рояли английского фасона с собственными усовершенствованиями. В 1808 году он снова посетил Лондон, где два года спустя создал свою первую педальную арфу двойного действия. Ранее он уже внес различные усовершенствования в производство арф, но новый инструмент представлял собой огромный шаг вперед по сравнению со всем, что он создавал ранее, и приобрел такую репутацию, что некоторое время он посвящал себя исключительно его изготовлению. Говорили, что в год, следующий за его изобретением, он изготовил арф на сумму 25 000 фунтов стерлингов. В 1812 году он вернулся в Париж и продолжил посвящать себя дальнейшему совершенствованию двух инструментов, с которыми связано его имя. В 1823 году он увенчал свою работу созданием модели рояля с двойным спуском. Эрар умер в Пасси 5 августа 1831 года. (См. также Арфа (Harp) и Фортепиано (Pianoforte).)



ЭРАЗМ ДЕЗИДЕРИЙ (1466–1536), нидерландский ученый и теолог, родился в ночь с 27 на 28 октября, вероятно, в 1466 году; однако его утверждения о своем возрасте противоречивы, и ввиду его собственной неуверенности (Ep. x. 29: 466) и слабости его памяти на даты год его рождения не может быть установлен определенно. Имя его отца, по-видимому, было Рогериус Жерар. Сам он был крещен как Херармус, но в 1503 году, по мере знакомства с греческим языком, он уподобил это имя вымышленному греческому оригиналу, который за несколько лет до этого латинизировал как Дезидерий. Современный авторитет утверждает, что он родился в Гауде, родном городе его отца, однако он принял прозвание Роттердамский (Rotterdammensis или Roterodamus) в соответствии с преданием, которому сам придавал веру. Первое обучение он прошел в Гауде под началом Петера Винкеля, который впоследствии был вице-пастором церкви. В унылом круге обучения «грамматике» он не отличился и уступал своему раннему другу и товарищу Вильяму Герману, бывшего любимым учеником Винкеля. Из Гауды оба мальчика отправились в школу при церкви св. Лебуина в Девентере, которая была одной из первых в северной Европе, ощутивших влияние Возрождения. Эразм находился в Девентере с 1475 по 1484 год и к моменту ухода усвоил от Йоханнеса Синтиуса (Синтейма) и Александра Хегиуса, ставшего директором в 1483 году, любовь к словесности, которая была главной страстью его жизни. В какой-то период, возможно, в перерыв между учебой в Девентере, он был хористом в Утрехте под руководством знаменитого органиста собора Якоба Обрехта.

Около 1484 года отец Эразма умер, оставив его и старшего брата Петера, рожденных вне брака, на попечение опекунов, так как их мать умерла незадолго до этого. Эразм жаждал поступить в университет, но опекуны, действуя, возможно, из неподдельного энтузиазма в отношении религиозной жизни, отправили мальчиков в другую школу в Хертогенбосе; а когда те вернулись через два или три года, уговорили их уйти в монастыри. Петер отправился в Сион близ Делфта; Эразм после долгих колебаний стал августинским каноником в монастыре св. Григория в Стейне, обители того же ордена близ Гауды. Там он обнаружил мало религиозности и еще меньше утонченности; однако, судя по всему, не чинилось никаких серьезных препятствий к тому, чтобы он сколько душе угодно читал классиков и отцов церкви со своими друзьями. Раз войдя в монастырь, пути назад не было; и Эразм прошел через различные ступени, завершившиеся его рукоположением в священники 25 апреля 1492 года.

Но его страстный дух недолго мог довольствоваться монашеской жизнью. Каким-то образом он привлек к своим достижениям внимание Генриха Бергенского, епископа Камбре, ведущего прелата при дворе Брюсселя; и около 1494 года было получено разрешение на то, чтобы он покинул Стейн и стал латинским секретарем епископа, который тогда готовился к поездке в Рим. Но путешествие было отменено, и через несколько месяцев Эразм обнаружил, что даже с редкими возможностями для чтения в Грунендале жизнь при дворе едва ли более благоприятна для учебы, чем жизнь в Стейне. По предложению друга, Джеймса Батта, он обратился к своему покровителю за разрешением отправиться в Парижский университет. Епископ дал согласие и пообещал небольшую пенсию; и в августе 1495 года Эразм поступил в «domus pauperum» коллегии Монтегю, находившейся тогда под довольно суровым управлением реформатора Яна Стандонка. Он сразу же представился выдающемуся французскому историку и дипломату Роберту Гагену (1425–1502) и опубликовал небольшой сборник стихов; кроме того, он сблизился с Йоханном Маубурнусом (Момбаером), лидером миссии, вызванной из Виндесгейма в 1496 году для реформирования аббатства Шато-Ландон. Но жизнь в Монтегю оказалась для него слишком тяжелой. Каждую весну он заболевал и был вынужден возвращаться в Голландию для выздоровления. Тем не менее он продолжал учиться на степень по теологии и в какой-то момент выполнил требования на степень бакалавра теологии. Через год или два он покинул Монтегю и сводил концы с концами, добавляя к деньгам от епископа плату за уроки. Один из его учеников, молодой англичанин Уильям Блаунт, 4-й барон Маунтджой (ум. 1534), уговорил его посетить Англию весной 1499 года.

Не имея бенефиция, он не мог рассчитывать на постоянный доход и, помимо шатких доходов от преподавания и написания книг, мог рассчитывать лишь на щедрость покровителей, которые обеспечили бы ему столь желанный досуг. Верный Батт добился для него пенсии от собственной покровительницы, Анны Борселенской, дамы Вере, жившей в замке Турнегем близ Кале и сына которой Батт теперь обучал. Но поскольку ничего определенного в скором времени не предвиделось, Эразм принял предложение Маунтджоя, и так завязалась связь, в силу которой Маунтджой тогда или несколько лет спустя назначил ему пожизненную пенсию в 20 фунтов стерлингов. В остальном визит в Англию не сулил никаких надежд на церковные должности; и летом Эразм стал готовиться к отъезду. Его задержали, и он использовал эту паузу, чтобы провести два-три месяца в Оксфорде, где застал Джона Колета читающим лекции по Посланию к Римлянам. Дискуссии между ними на богословские темы вскоре убедили Колета в достоинствах Эразма, и он попытался уговорить его остаться и преподавать в Оксфорде. Но Эразм не мог довольствоваться Библией на латыни. Оксфорд не мог научить его греческому языку, так что ему пришлось уехать.

В январе 1500 года он вернулся в Париж, который, хотя и не мог предложить преподавателя греческого языка лучше Георга Эрмонима, был по крайней мере лучшим центром для покупки и печати книг. Следующие несколько лет прошли по-прежнему в подготовке, на средства от учеников и посвящений книг: в июне 1500 года вышли «Собрание афоризмов» (Collectanea adagiorum) в адрес Маунтджоя, а также несколько религиозных и нравственных сочинений в адрес покровительницы Батта и ее сына. Когда чума изгнала его из Парижа, он отправлялся в Орлеан, Турнегем или Сент-Омер, по мере того как открывались дороги. С 1502 по 1504 год он находился в Лувене, по-прежнему отказываясь от публичного преподавания; среди его друзей был будущий папа Адриан VI. В январе 1504 года эрцгерцог Филипп дал ему пятьдесят ливров за «Панегирик», который «ung religieux de l'ordre de St Augustin» сочинил в связи с его испанским путешествием, а в октябре — еще десять на поддержание его занятий.

Он упорно занимался греческим языком, которым теперь чувствовал себя владеющим в совершенстве, отцами церкви (прежде всего Иеронимом) и Посланиями апостола Павла, выполняя данное Колету в Оксфорде обещание посвятить себя священным наукам. Но направление его чтения показывает рукопись, с которой он вернулся в Париж в конце 1504 года, — «Аннотации к Новому Завету» Валлы, которые Бадий напечатал для него в 1505 году.

Вскоре после этого лорд Маунтджой снова пригласил его в Англию, и этот визит оказался более успешным. В Лондоне он нашел круг ученых друзей, через которых познакомился с Уильямом Вархэмом, архиепископом Кентерберийским, Ричардом Фоксом, епископом Уинчестерским, и другими сановниками. Джон Фишер (епископ Рочестерский), курировавший тогда основание Колледжа Христа для леди Маргарет, взял его с собой в Кембридж во время визита короля; и наконец представилась возможность исполнить его мечту — увидеть Италию. Баптиста Боэрио, королевский врач, нанял его сопровождать двух своих сыновей туда в качестве руководителя их занятий. В сентябре 1506 года он ступил на эту священную землю и получил степень доктора богословия в Турине. В течение года он оставался со своими учениками в Болонье, а затем, по завершении договора, договорился с Альдом Мануцием о новом издании своих «Адагий» (Adagia) в совершенно ином масштабе. Том 1500 года был скудным, написанным тогда, когда он ничего не знал о греческом языке; 800 афоризмов были собраны с краткими пояснениями. К 1508 году у него созрел замысел труда в духе, более отвечающем вкусам ученого мира, полного уместных и сокровенных знаний и то тут, то там оживляемого меткими комментариями или живыми анекдотами. Три тысячи собранных афоризмов и более оправдывали новое название — «Тысячи афоризмов» (Chiliades adagiorum); и репутация автора теперь была прочно установлена. Книга со временем завоевала столь прочное общественное расположение, что Тридентский собор, не имея возможности подавить ее и не осмеливаясь упустить из виду, распорядился подготовить сокращенное издание.

Для печати «Адагий» он отправился в Венецию, где жил у Андреа Торресано из Азолы (Асулана) и выполнял работу за двоих, одновременно пиша и вычитывая корректуру. Когда она была завершена, с пространным повторным посвящением Маунтджою, появился новый ученик — Александр Стюарт, побочный сын Якова IV Шотландского, возможно, благодаря связи, завязанной еще в парижские дни. Они вместе отправились в Сиену и Рим, а затем далее в Кампанию, изнывающую под летним солнцем. Когда они вернулись в Рим, его ученик уехал в Шотландию, чтобы несколько лет спустя пасть рядом со своим отцом при Флоддене; Эразм же получил вызов, призывавший его на север.

С кончиной Генриха VII лорд Маунтджой, сопровождавший принца Генриха в его занятиях, стал влиятельным лицом. Он писал Эразму о земле, текущей молоком и медом при «божественном» молодом короле, и вместе с Вархэмом прислал ему 10 фунтов стерлингов на дорожные расходы. Сначала Эразм колебался. Он был разочарован в Италии, обнаружив, что ему не так многому научиться у ее прославленной учености, но он завел много друзей в кругу Альда: Маркуса Мусуруса, Иоанна Ласкариса, Баптисту Эгнация, Павла Бомбазия, Сципиона Картеромаха; и его прием был лестным, особенно в Риме, где кардиналы почитали за честь принимать его. Но оставаться в Риме означало продать себя. Он мог бы получить столь незаменимый досуг, но ценой свободы читать, думать, писать то, что ему нравится. Поэтому он решил уехать, хотя и с сожалениями, которые иногда возвращались к нему в последующие годы, когда надежды, связанные с Англией, не принесли плодов.

Осенью он прибыл в Лондон и в доме Томаса Мора в Баклерсбери написал остроумную сатиру, которую Мильтон застал «в руках у каждого» в Кембридже в 1628 году и которую читают по сей день. «Похвала Глупости» (Moriae encomium) стала знаменем его решения. В ней показано, что короли и принцы, епископы и папы в равной степени находятся в рабстве у Глупости, и ни одно сословие людей не пощажено. Ее автор был готов быть обязанным кому угодно ради досуга, но не желал быть чьим-то рабом. Следующие восемь месяцев он полностью выпадает из поля зрения; когда он появляется вновь в апреле 1511 года, он покидает дом Мора и везет «Глупость» для тайной печати в Париже. Где бы они ни прошли, это должны были быть месяцы тяжелого труда, как и последовавшие за ними годы. Настало его время. Долгая подготовка и выучка, купленные лишениями и нелюбимым трудом, завершились, и он был готов посвятить себя научному изучению священных текстов. Его английские покровители были щедры. Фишер прислал его в августе 1511 года преподавать в Кембридж; Вархэм дал ему бенефиций — Олдингтон в Кенте стоимостью 33 фунта 6 шиллингов 8 пенсов в год и в нарушение собственного правила заменил его на пенсию в 20 фунтов стерлингов, выплачиваемую с этого прихода; и посвящения его книг приносили плоды. В Кембридже он завершил работу над Новым Заветом, письмами Иеронима и Сенекой; а затем в 1514 году, когда не предвиделось никаких перспектив на получение более крупных должностей, он решил перебраться в Базель и поведать результаты своих трудов миру.

Происхождение связи Эразма с Йоханном Фробеном неясно. В 1511 году он готовился переиздать свои «Адагии» у Йодокса Бадия, у которого в следующем году также должны были выйти Сенека и Иероним. Но в 1513 году Фробен, только что переиздавший альдовские «Адагии», приобрел через агента-книгопродавца исправленный экземпляр Эразма, предназначавшийся для Бадия. Можно сомневаться в том, что агент действовал исключительно по собственной инициативе, ибо уже через несколько месяцев Эразм решил отправиться в Базель, везя с собой Сенеку и Иеронима, причем последний должен был войти в состав великого издания, над которым Йоханнес Амербах и Фробен работали с 1510 года. В Германии его встретили с широким радушием. Страсбургское литературное общество устроило в его честь праздник, а Йоханнес Сапидус, директор латинской школы в Селестате, въехал с ним в Базель. Фробен принял его с распростертыми объятиями, и прессы вскоре были завалены его книгами. Зимой 1514–1515 годов Эразм работал с удесятеренной силой; и после краткого визита в Англию весной был набран Новый Завет. Вокруг него сплотился круг ученых, некоторые молодые, а некоторые уже выдающиеся — три сына партнера Фробена Йоханнеса Амербаха (который к тому времени умер), Беатус Ренан, Вильгельм Незен, Людвиг Бер, Генрих Глареан, Николаус Гербель, Йоханнес Эколампадий, — которые видели в нем своего главу и гордились тем, что могут оказать ему услугу.

Хотя с этого времени Базель стал центром занятий и интересов Эразма, в течение следующих нескольких лет он находился главным образом в Нидерландах. По завершении работы над Новым Заветом в 1516 году он вернулся к своим друзьям в Англию, но его недавнее назначение советником юного короля Карла вернуло его в Брюссель осенью. Весной 1517 года он в последний раз отправился в Англию за диспенсацией от ношения одежды каноника, первоначально полученной от Юлия II и недавно подтвержденной Лео X, а в мае 1518 года он на три месяца отправился в Базель, чтобы запустить в работу второе издание Нового Завета. За этими исключениями он оставался вблизи двора, много живя в Лувене, где проявлял большой интерес к основанию Коллегиума Трилингве Иеронима Буслидена. Его материальное положение улучшилось настолько — благодаря пенсиям, сыпавшимся на него подаркам и продаже его книг, — что теперь он мог отклонять любые предложения, которые мешали бы его заветной независимости. Всеобщее стремление к возрождению искусств и наук создало аристократическую публику, верховным понтификом которой был Эразм. Лютер говорил с народом и невеждами; Эразм владел умами образованного класса. Его друзья и поклонники были рассеяны по всем странам Европы, и постоянно прибывали подарки как от малых, так и от великих: от пожертвования в 200 флоринов от папы Климента VII до сладостей и конфетов, присланных кельнскими монахинями (Ep. 666). Из Англии, в частности, он продолжал получать денежные поступления. В последний год своей жизни Томас Кромвель прислал ему 20 ангелов, а архиепископ Кранмер — 18. Хотя Эразм вел очень трудолюбивую и далеко не роскошную жизнь и не имел экстравагантных привычек, он не мог жить на малые средства. Чрезмерная деликатность его конституции, а не избалованный аппетит требовали некоторых необычных поблажек. Он не выносил печей Германии и нуждался в открытом камине в комнате, где работал. Он страдал камнями в почках и должен был избирательно относиться к тому, что пьет. Пиво он не мог терпеть. Белые вина Бадена или Рейна ему не подходили; он мог пить только бургундское или из Франш-Конте. Он не мог ни есть рыбу, ни переносить ее запах. «Его сердце, — говорил он, — было католическим, но желудок — лютеранским». Для своих постоянных поездок ему требовались две лошади: одна для него самого, другая для слуги. И хотя лошадей для него почти всегда находили друзья, за их содержание приходилось платить. Для своих литературных трудов и обширной переписки ему требовался один или несколько переписчиков. Ему часто приходилось по своим делам или делам базельской типографии отправлять на расстояние специальных курьеров, поручая им попутно собирать дары от его почитателей.

Какими бы шаткими ни казались эти средства к существованию, он предпочитал обретенную таким образом независимость обеспеченному положению, которое влекло бы за собой обязательства перед покровителем или профессиональные обязанности, ставшие бы обременительными из-за его слабого здоровья. Герцог Баварский предлагал освободить его от преподавания, если он просто согласится жить там, и назначил бы его на этих условиях на кафедру в своем новом Ингольштадтском университете с жалованьем в 200 дукатов и правом на получение одного или нескольких пребендальных мест. Эрцгерцог Фердинанд предлагал пенсию в 400 флоринов, если он согласится поселиться в Ведне. Адриан VI предлагал ему деканат, но предложение, судя по всему, касалось возможного, а не реального деканата. Льстивые, но столь же туманные предложения поступали из Франции от лица епископа Байе и даже Франциска I. «Invitor amplissimis conditionibus; offeruntur dignitates et episcopatus; plane rex essem, si juvenis essem» (Ep. xix. 106; 735). Эразм от всего отказался и в ноябре 1521 года окончательно поселился в Базеле в качестве главного редактора и литературного консультанта типографии Фробена. Будучи подданным императора и связанным с его двором пенсией, ему было бы удобно закрепить свое местожительство в Лувене. Но фанатизм фламандского духовенства и монашеская атмосфера Лувенского университета, наводненного доминиканцами и францисканцами, объединившимися на сей раз в своей враждебности к новой классической науке, склонили Эразма поискать более благоприятный дом в Базеле. Для Фробена его прибытие стало приходом именно того человека, в котором он так долго нуждался. Предприимчивость Фробена в сочетании с редакторским мастерством Эразма на какое-то время возвысили базельскую типографию до положения важнейшей в Европе. Смерть Фробена в 1527 году, окончательный выход Базеля из состава Империи, крушение учености в религиозных спорах, а также дешевая бумага и небрежная работа базельских типографий постепенно лишили Базель торгового оборота. Но в годы сотрудничества Эразма базельская типография занимала лидирующие позиции среди всех типографий Европы как по ценности издаваемых трудов, так и по стилю типографского исполнения. Подобно некоторым другим издателям, предпочитавшим репутацию денежной прибыли, Фробен умер бедным, и его тиражи никогда не достигали того великолепия, которого впоследствии добились издания Этьенов или Плантена. Одна лишь серия творений отцов церкви включает Иеронима (1516), Киприана (1520), Псевдо-Арнобия (1522), Илария (1523), Иринея (на латыни, 1526), Амвросия (1527), Августина (1528), Златоуста (на латыни, 1530), Василия (на греческом, 1532, первый греческий автор, напечатанный в Германии) и Оригена (на латыни, 1536). В этих изданиях, частично представляющих собой тексты, частично переводы, невозможно определить относительную долю участия Эразма и его многочисленных помощников. Предисловия и посвящения написаны им целиком, и некоторые из них, например предисловие к трудам Илария, имеют важное значение как для истории тех времен, так и для самого Эразма. О его важнейшем издании — греческого текста Нового Завета — будет сказано далее.

В этой «мельнице», как он ее называет, Эразм продолжал неустанно молоть в течение восьми лет. Помимо работы редактором, он постоянно писал сам — то какую-нибудь книгу или памфлет, вызванные злободневными событиями, то ввязываясь в какую-нибудь общую свару, в которой был вынужден участвовать, то отражая личные нападки, которые необходимо было отбивать. Но хотя он мучительно осознавал, насколько его репутация писателя страдала от этой импровизированной продукции, он был не в силах противостоять фатальной легкости пера. Он был объектом тех уговоров, которые неизменно преследуют автора, чье имя на титульном листе гарантирует продажу книги. Его осаждали просьбами о посвящениях, и поскольку каждое посвящение подразумевало подарок, соразмерный состоянию адресата, возникал естественный соблазн раздавать их щедро. Добавьте к этому столь обширную переписку, что ему временами приходилось писать по сорок писем в день. «Ежедневно, — пишет он, — я получаю письма из отдаленных уголков, от королей, принцев, прелатов и ученых мужей, и даже от лиц, о существовании которых я не ведал». Его день проходил в непрекращающейся умственной деятельности; но упорный труд столь далек был от того, чтобы вызывать отвращение к его занятию, что чтение и письмо становились для него все более восхитительными (literarum assiduitas non modo mihi fastidium non parit, sed voluptatem; crescit scribendo scribendi studium).

Вскоре после смерти Фробена беспорядки в Базеле, вызванные ревнителями религиозной революции, происходившей по всей Швейцарии, заставили Эразма пожелать сменить место жительства. Он выбрал Фрайбург в Брайсгау как город, который все еще находился во владении императора и был свободен от религиозных распрей. Туда он переехал в апреле 1529 года. Его приняли с публичными знаками уважения официальные лица, которые предоставили ему пользование недостроенной резиденцией, начатой строительством для покойного императора Максимилиана. Эразм предполагал остаться во Фрайбурге всего на несколько месяцев, но нашел это место столь подходящим для своих привычек, что купил собственный дом и остался там на шесть лет. Стремление к смене климата — ему казалось, что во Фрайбурге сыро, — слухи о новой войне с Францией и необходимость подготовить к печати свой труд «Экклезиаст» привели его обратно в Базель в 1535 году. Теперь он жил весьма уединенной жизнью и виделся лишь с узким кругом близких друзей. Папский двор предпринял последнюю попытку привлечь его в каком-либо официальном качестве против Реформации. При избрании Павла III в 1534 году он, по обыкновению, направил новому папе поздравительное письмо. По прибытии в Базель он получил ответное приветствие вместе с назначением на должность декана Девентера, доход от которого исчислялся в 600 дукатов. Это назначение сопровождалось намеком на то, что для него заготовлено нечто большее и будут предприняты шаги по обеспечению его доходом, а именно в 3000 дукатов, необходимым для получения кардинальской шапки. Но Эразм был еще менее склонен, чем прежде, променивать свою репутацию на почести. Его здоровье в течение нескольких лет постепенно ухудшалось, и его одолевала болезнь в виде подагры. Зимой 1535–1536 годов он был прикован исключительно к своей комнате, а во многие дни — к постели. Несмотря на такие страдания, он никогда не прекращал литературной деятельности, диктуя свой трактат «О чистоте церкви» и перечитывая листы перевода Оригена, печатавшегося в типографии Фробена. Его последнее письмо датировано 28 июня 1536 года и подписано: «Eras. Rot. aegra manu». «Никогда в жизни я не чувствовал себя так скверно, как сейчас, — много дней я не в состоянии даже читать». Начавшаяся дизентерия свела его в могилу 12 июля 1536 года на 70-м году жизни.

По своему завещанию, составленному 12 февраля 1536 года, он оставил все, чем располагал, за исключением некоторых легатов, Бонифацию Амербаху — отчасти для него самого, отчасти в доверительное управление на благо престарелых и немощных, либо на выдачу приданого молодым девушкам и на обучение перспективных юношей. Он не оставил никаких обычных завещательных отказов на мессы или иные церковные нужды и в свои последние мгновения не был напутствован ни священником, ни исповедником.

Внешность Эразма знакома всем по многочисленным портретам работы Гольбейна или их копиям. Блават Ренан, «summus Erasmi observator», как называет его де Ту, описывает его облик следующим образом: «Ростом не высок, но и не заметно мал; телосложения складного и изящного; чрезвычайно хрупкого здоровья, чувствительный к малейшим изменениям климата, пищи или питья. После зрелого возраста страдал камнями в почках, не говоря уже о всеобщей напасти людей умственного труда — раздражительной слизистой оболочке. Цвет лица имел светлый; глаза светло-голубые, волосы желтоватые. Хотя голос его был слаб, произношение было отчетливым; выражение лица — жизнерадостным; манеры и беседа — изысканными, обходительными, даже очаровательными». Его крайне нервная организация делала его чувства острыми, а мозг — непрерывно активным. Благодаря его живому сочувствию ко всем формам жизни и характера его внимание всегда бодрствовало. Активное движение его духа растрачивалось не на следование собственным ходам мыслей, а на внешнее наблюдение. Ни один человек никогда не был менее склонен к самоанализу, и хотя он много рассуждает о себе, его эгоизм — это добродушный эгоизм, который поверяет миру свои тайны, а не эгоизм эгоистичный, не испытывающий интереса ни к чему, кроме собственных бед. Он говорит о себе, и справедливо, «что был неспособен к лицемерию» (Ep. xxvi. 19; 1152). Здесь нет ничего наносного, никакой позы, никакого сценического эффекта. О его письмах можно сказать, что в них «tota patet vita senis». Его натура была гибкой, не будучи порочно слабой. У него много настроений, и каждое настроение по очереди запечатлевается в его словах. Отсюда, при поверхностном взгляде, Эразма называют самым непоследовательным из людей. Дальнейшее знакомство заставляет нас почувствовать единство характера, лежащее в основе этой восприимчивости к впечатлениям момента. Его кажущиеся противоречия примиряются в понимании не с помощью интеллектуальной формулы, а благодаря многогранности крайне восприимчивой натуры. По выражению Ж. Низара, Эразм был одним из тех, «главная заслуга которых состояла в том, чтобы многое понимать и мало утверждать».

Эта одинаковая открытость к любому колебанию окружающей среды служит ключом ко всем поступкам и словам Эразма, и среди них — к той умеренной позиции, которую он занял по отношению к великому религиозному конфликту своего времени. Упреки партий преследовали его при жизни и продолжают обрушиваться на его память. Католики громко обвиняли его в сговоре с врагами веры. Его влиятельные друзья — папа, Уолси, Генрих VIII, император — призывали его открыто выступить против Лютера. Богословские историки с тех пор и впредь увековечивали обвинение в том, что в борьбе за религиозную истину Эразм не примкнул ни к одной из сторон. Самая мягкая форма этого осуждения представляет его в отвратительном свете приспособленца; грубый и ядовитый критик уверен, что Эразм в душе был протестантом, но утаил свое признание, дабы не лишиться тех мирских преимуществ, которыми он пользовался как католик. Когда же путем изучения его сочинений мы приходим к близкому знакомству с Эразмом, перед нами открывается одна из тех натур, для которых партийность является невозможной. Не робость или слабость удерживали Эразма в нейтралитете, а присущая ему разумность. Дело было не только в том, что его интеллект восставал против узости партийности, все его существо отвергало ее крикливые и грустые крайности. Подобно тому как он терпеть не мог рыбу, он ненавидел и клерикальный фанатизм. Сам католический священник — «слава священства и его позор», — он находил тон ортодоксального духовенства неприятным; его отвращала невежественная враждебность к классической образованности, царившая в их коллежах и монастырях. Подобно всем ученым людям своей эпохи, он желал сокрушения власти духовенства как армии мракобесов, выстроившейся против света. Он употребил все ресурсы своего остроумия и сатиры против священников и монахов, а также суеверий, которыми они торговали, задолго до того, как было услышано имя Лютера. Ходившая еще при его жизни молва о том, что «Эразм снес яйцо, а Лютер его высидел», верна лишь постольку, поскольку это так, и не более того. Эразм упразднил бы монастыри, положил бы конец господству духовенства и вымел бы скандальные и доходные злоупотребления, но атаковать церковь или перекраивать устоявшееся богословие было далеко от его мыслей. А когда из мятежа Лютера родился новый фанатизм — евангелизма, Эразм отшатнулся от насилия новых проповедников. «Неужели для того, — пишет он Меланхтону (Ep. xix. 113; 703), — мы стряхнули с себя епископов и пап, чтобы попасть под иго таких безумцев, как Отто и Фарель?» Из сочинений Эразма можно собрать — и это легкая задача — цитаты, доказывающие, что он разделял доктрины Реформаторов. Столь же сильные отрывки можно было бы подобрать в подтверждение того, что он их отвергал. Истина заключается в том, что богословские вопросы сами по себе не привлекали его. А когда богословское положение подчеркивалось партийной страстью, оно становилось ему противным. По словам Драммонда: «Эразм был в свою эпоху апостолом здравого смысла и рациональной религии. Его не волновали догмы, и потому догмы Рима, имевшие согласие христианского мира, казались ему предпочтительнее догм протестантизма... От начала и до конца своей карьеры он оставался верен цели своей жизни, состоявшей в том, чтобы вести борьбу здравой учености и простого здравого смысла против сил невежества и суеверий, и посреди всех потрясений той эпохи он ни разу не потерял душевного равновесия».

Эразма обвиняют в безразличии. Но он был далек от безразличия к ходу революции. Он живо сознавал ее пагубное влияние на заветный интерес своей жизни — дело просвещения. «Я ненавижу евангеликов, ибо именно из-за них литература повсюду приходит в увядание и находится на грани гибели». Он родился с надеждами Возрождения, с его ожиданием нового века Августа, и видел, как это прекрасное обещание было погублено вторжением новой орды богословских полемистов, худших, чем старые схоласты, поскольку они были революционными, а не консервативными. Эразм никогда не глумился над религией или даже над богословием как таковыми, но лишь над слепыми и несдержанными богословами.

В сознании Эразма не было метафизических склонностей; он был литератором с общим стремлением к рациональным взглядам на каждый предмет, попадавший под его перо. Его склад ума не позволял породить, подобно Кальвину, новую систему христианской мысли. Слабее всего он выступает в защите свободы воли против Лютера, и поистине нельзя сказать, чтобы он вообще вступал в метафизический вопрос. Он рассматривает спор исключительно извне. При чтении Эразма невозможно не вспомнить рационалиста XVIII столетия. Эразма называли «Вольтером Возрождения». Но существует огромная разница в тех отношениях, в которых они соответственно находились с церковью и с христианством. Вольтер, хотя и не породил сам, но воспринял морально-религиозную систему, которую стремился подменить вместо церковного предания. Он вел войну не только против духовенства, но и против церкви и ее государей. Эразм проводил черту на первом из них. Он не был предвосхищением XVIII века; он был человеком своей эпохи, как Вольтер — своей; хотя Эразм к тому не стремился, он несомненно потряс церковное здание во всех его частях; и, как говорит о нем Мельхиор Адам, «pontifici Romano plus nocuit jocando quam Lutherus stomachando».

Но если Эразм и отличался от рационалиста XVIII века тем, что не объявлял войну церкви, а оставался католиком и оплакивал раскол, он все же был истинным рационалистом в принципе. Принцип того, что разум есть единственный путеводитель в жизни, высший арбитр во всех вопросах, включая политику и религию, находит свое самое раннее и полное воплощение в Эразме. Он не подвергает права разума догматическому осуждению, но практически их реализует. Наряду с обаянием стиля, великой привлекательностью сочинений Эразма является эта бессознательная свобода, которой они пронизаны.

Должно вызывать наше удивление то обстоятельство, что тот, кто столь свободно пользовался пером, избежал кар и наказаний, которые неизменно настигали мелких нарушителей в том же роде. Ибо он поддерживал непрерывный поток сатирической насмешки не только против духовенства и монахов; он с такой же свободой обращался с нобилями, принцами и королями. Ни один республиканец XVIII века не использовал более резких выражений, чем этот пенсионер Карла V. «Народ строит города, князья их разрушают; труд граждан создает богатство для хищных господ, чтобы те его грабили; плебейские магистраты принимают хорошие законы, чтобы короли их нарушали; народ любит мир, а их правители разжигают войну». Подобные вспышки нередки в «Адажиях». Эти вольности отчасти служат причиной популярности Эразма. Здесь он разделял тайную боль своей эпохи и высказывал то, что чувствовали все, но никто, кроме него, не осмеливался шепнуть. Разница между 1513 и 1669 годами подчеркивается тем фактом, что в переиздании «Юлия-изгнанника», вышедшем в 1669 году в Оксфорде, сочли необходимым опустить предложение, в котором автор этого диалога, считавшийся издателем за Эразма, утверждает право государств лишать власти и наказывать дурных королей. Трудно сказать, чем объясняется его иммунитет от болезненных последствий. Мы должны помнить, что он сошел со сцены в самом начале реакции, до того как сила была полностью организована для подавления революции. А его популярные труды — «Адажии» и «Разговоры» (1524) — утвердились в качестве стандартных книг в более благодушную эпоху, когда власть, будучи уверенной в своей непререкаемой силе, могла позволить себе смеяться вместе со смеющимися над ней самой. Ко времени его смерти католическое возрождение с его смертельной антипатией к искусству и литературе находилось лишь в зачаточном состоянии; и когда времена стали опасными, Эразм осторожно отказывался покидать пределы защиты Империи, отклоняя неоднократные приглашения в Италию и Францию. «Я думал отправиться в Безансон, — говорил он, — ne non essem in ditione Caesaris» (Ep. xxx. 74; 1299). В Италии Бембо и Садолето писали по-латыни чище Эразма, но довольствовались красивыми фразами и тщательно избегали затрагивать какие-либо живые струны чувств. Во Франции Рабле приходилось скрывать свое вольнодумство под личиной отвратительного и непонятного жаргона. Лишь в Империи такая свобода речи, какой пользовался Эразм, была осуществима, и в Империи Эразм слыл умеренным человеком. Опираясь на устоявшуюся репутацию умеренности, он пользовался исключительной свободой для высказывания неприятных истин; и несмотря на свои выпады против богатых и могущественных, он оставался для них привилегированным лицом на протяжении всей жизни.

Но хотя люди ключа и меча позволяли ему идти своим путем без помех, дело обстояло иначе с его собратьями по перу. Человек, который постоянно извергает мнения, должен ожидать ответа. И когда эти суждения были окрылены эпиграммой и подкреплены весом имени Эразма, стоявшего во главе словесности, следствием этого стало всеобщее раздражение. Дизраэли не упомянул Эразма в своих «Калладах авторов», возможно потому, что споры Эразма потребовали бы отдельного тома. «Столь тонкокожий, что муха может пустить кровь», как выразился князь Карпи, он сам не мог удержать перо от сарказма. Он забыл, что хотя хлестать тупиц безопасно, он не мог с такой же безнаказанностью насмехаться над теми, кто, пусть и не обладая общественным влиянием, как он, все же мог возразить и назвать вещи своими именами. И когда литературная ревность осложнялась теологическими разногласиями, как в случае с вольнодумцами, или французским тщеславием, как в случае с Бюде, дело врага принималось партией и нацией. Ссора с Бюде носила сугубо национальный характер. Сколь бы космополитичным ни был Эразм, для французских литераторов он оставался тевтоном. Этьен Долет называет его «врагом Цицерона и ревнивым хулителем французского имени». Единственным современником, чье имя могло соперничать с его собственным, был Бюде (Budé), который являлся его точным ровесником, родившись в тот же год, что и Эразм. Соперники в славе, они были непохожи по своим достижениям, причем каждый обладал тем качеством, которого недоставало другому. Бюде, хоть и француз, прекрасно знал греческий язык; Эразм, хоть и голландец — весьма несовершенно. Но француз Бюде писал на ужасном латинском языке, нечитаемом тогда так же, как и теперь, в то время как тевтон Эразм очаровывал читающий мир стилем, который, хотя и далек от хорошей латыни, является самым восхитительным из всего, что оставило нам Возрождение.

Стиль Эразма, если рассматривать его с точки зрения латыни, неверен, порой даже варварский и весьма далек от любого классического образца. Но он обладает достоинствами, стоящими много выше чистоты. Лучшая итальянская латынь — всего лишь отголосок и подражание; подобно цветному стеклу, которое мы вставляем в наши церкви, она является анахронизмом. Бембо, Садолето и прочие пишут чисто на мертвом языке. Латынь же Эразма была живым и разговорным языком. Хотя Эразм провел почти всю свою жизнь в Англии, Франции и Германии, его разговорным языком была латынь; и тот язык, на котором он беседовал о простых вещах, он и писал. Отсюда спонтанность и естественность его страниц, их привкус жизни, а не книг. Он пишет от себя, а не из Цицерона. Отсюда же проистекает и то, что он ничего не портил тревожной правкой в страхе, как бы из-под его пера не ускользнула какая-нибудь фраза не из золотого века. Он с извинением признается Кристоферу Лонголию (Ep. iii. 63; 402), что имел привычку импровизировать все написанное и что эта привычка неискорежима: «effundo verius quam scribo omnia». Он жалуется, что чтение трудов св. Иеронима испортило его латынь; но, как говорит Скалигер (Scalig. 2a), «язык Эразма лучше языка св. Иеронима». Тот же критик, впрочем, полагал, что Эразм поступил бы лучше, «если бы точнее придерживался классических моделей».

В анналах классической учености Эразма можно рассматривать как промежуточный этап между гуманистами латинского Возрождения и учеными мужами эпохи греческой филологии, между Анджело Полициано и Жозефом Скалигером. Эразм, хотя Мурет (Varr. Lectt. 7, 15) справедливо и назвал его «eruditus sane vir, ac multae lectionis», не был «ученым» в особом смысле этого слова — не был «érudit». Он был нечто большим; он был «литератором» — первым, появившимся в Европе со времен падения Римской империи. Его познания были обширны, и все они были направлены на служение жизни его современников. Он не занимался античностью обособленно ради нее самой, но использовал ее как инструмент культуры. Он не поклонялся античности, не подражал ей и не воспроизводил ее, подобно предшествовавшим ему латинским гуманистам; он не овладевал ею и не сводил ее к специальной науке, как это делали пришедшие за ним французские эллинисты. Он издал много авторов, это верно, но у него не было ни средств для установления текста, ни стремления делать это. Издавая отца церкви или классика, он имел в виду практическую пользу рядового читателя, а не ту точность, которой требует гильдия ученых. «Его Иероним, — говорит Ж. Скалигер, — полон горестных ошибок» (Scalig. 2a). Даже Жюльен Гарнье мог обнаружить, что Эразм «в спешке впадает в тяжкую ошибку в своем латинском переводе св. Василия, хотя его латынь превосходит латынь других переводчиков» (Pref. in Opp. St. Bas., 1721). Следует помнить, что коммерческие интересы типографии Фробена приводили к появлению имени Эразма на многих титульных листах, когда он имел весьма мало отношения к книге, например, латинский «Иосиф Флавий» 1524 года, в который Эразм внес лишь один перевод на 14 страницах; или «Аристотель» 1531 года, подлинным редактором которого был Симон Грюнеус. В чем Эразм действительно преуспевал, так это в предисловиях — не филологических введениях к каждому автору, а вдохновенных призывах к интересу широкого читателя, показывающих, как древняя книга может служить современным духовным запросам.

Среди трудов Эразма Греческий Новой Завет является самым памятным. Он не имеет права считаться произведением учености или филологии, однако его влияние на умы было глубоким и долговечным. Он внес в дело освобождения человеческого разума от духовного рабства больший вклад, чем весь шум и ярость многочисленных памфлетов Лютера. Как издание Греческого Нового Завета он не имеет критической ценности. Но он был первым и открыл тот факт, что Вульгата, Библия церкви, является не только документом из вторых рук, но местами документом ошибочным. Тем самым авторитету духовенства в области литературы был нанесен удар, равный тому, который был нанесен в области науки астрономическими открытиями XVII века. Даже если бы в распоряжении Эразма имелись рукописные подспорья для установления текста, у него не было критических навыков, необходимых для их использования. Под рукой у него имелось несколько поздних базельских рукописей, одну из которых он пустил прямо в печать, исправляя ее местами по сопоставлениям с другими, присланными ему Колетом из Англии. В четырех переизданиях (1519, 1522, 1527, 1535) Эразм постепенно искоренял многие типографские ошибки своего первого издания, но текст по существу оставался таким, каким он его впервые напечатал. Греческий текст, впрочем, составлял лишь часть его замысла. Важной особенностью тома являлся новый латинский перевод, причем оригинал помещался рядом в качестве гарантии добросовестности переводчика. Этот перевод с сопровождавшими его оправдательными примечаниями, хотя сам по себе и не будучи трудом критической филологии, стал отправной точкой современной науки экзегетики. Эразм не сделал ничего для решения проблемы, но ему принадлежит честь ее первоначальной постановки.

Помимо перевода и редактирования Нового Завета, Эразм в период с 1517 по 1524 год составил парафразы ко всему его тексту, за исключением Апокалипсиса. Парафразы были встречены с великим одобрением даже теми, кто мало ценил Эразма. В Англии перевод этих парафраз, выполненный в 1548 году, было велено поместить во всех приходских церквах рядом с Библией. Его переписка — это, пожалуй, та часть его трудов, которая имеет наибольшую непреходящую ценность; она включает около 3000 писем, представляющих собой важный источник по истории той эпохи. Для тех же целей можно обратиться к его «Разговорам». Они представляют собой серию диалогов, написанных сначала для учеников в ранние парижские дни в качестве формул вежливого обращения, но впоследствии развернутых в живые беседы, в которых обсуждаются многие злободневные темы. Позднее в том же веке их читали в школах, и некоторые строки Шекспира являются прямыми реминисценциями из Эразма.


Его полное собрание сочинений печаталось дважды: фирма Фробена под руководством его литературных душеприказчиков (9 т., Базель, 1540 г.) и Леклерк в Лейдене (11 т., 1703–1706 гг.). Главными современными источниками для его биографии являются «Compendium vitae», написанный им самим в 1524 году, и очерк, предпосланный Беатом Ренаном к базельскому изданию 1540 года. Отчет о своих сочинениях он дает в «Catalogus lucubrationum», составленном первоначально в январе 1523 года и дополненном в сентябре 1524 года, а также в письме к Гектору Боэсу из Абердина, написанном в 1530 году. Подробная библиография под названием «Bibliotheca Erasmiana» была предпринята сотрудниками библиотеки Гентского университета; она разделена на три раздела: сочинения Эразма, изданные им книги и литература о нем. Краткие списки («Listes sommaires») были изданы в 1893 году; а с 1897 года с перерывами выходят завершенные тома. Существует отличный очерк жизни Эразма вплоть до 1519 года в книге Ф. Сибома «Оксфордские реформаторы» (3-е изд., 1887 г.); из многочисленных биографий можно упомянуть труды С. Найта (1726), Дж. Джортина (2 т., 1758–1760) и Р.Б. Драммонда (2 т., 1873). Имеются также два тома (1901–1904) переводов писем Эразма до 1517 года, выполненных Ф.М. Николсом, с обстоятельным комментарием, который почти равен по объему биографии; а издание писем на латинском языке было начато Оксфордским университетским издательством в 1906 году (т. ii, 1910 г.).



(M. P.; P. S. A.)



ЭРАСТ, ТОМАС (1524–1583), немецко-швейцарский богослов, носящий фамилию Любер, Либер или Либлер, родился в бедной семье 7 сентября 1524 года, вероятнее всего в Бадене (кантон Аргау, Швейцария). В 1540 году он изучал богословие в Базеле. Эпидемия чумы 1544 года заставила его отправиться в Болонью, а оттуда в Падую в качестве студента факультетов философии и медицины. В 1553 году он стал лейб-медиком графа Хеннеберга (Саксен-Майнинген), а в 1558 году занимал ту же должность у курфюрста Пфальцского Отто Генриха, являясь одновременно профессором медицины в Гейдельберге. Преемник его покровителя, Фридрих III, назначил его (в 1559 г.) тайным советником и членом церковной консистории. В богословии он следовал Цвингли и на сакраментарианских конференциях в Гейдельберге (1560) и Маульбронне (1564) словом и пером отстаивал цвинглианское учение о Вечере Господней, отвечая (в 1565 г.) на контраргументы лютеранина Иоганна Марбаха из Страсбурга. Он безуспешно сопротивлялся попыткам кальвинистов под предводительством Каспара Олевиана ввести пресвитерианское устройство и дисциплину, которые были установлены в Гейдельберге в 1570 году по женевскому образцу. Одним из первых деяний новой церковной системы стало отлучение Эраста от церкви по обвинению в социнианстве, основанному на его переписке с Трансильванией. Отлучение не было снято до 1575 года, пока Эраст не заявил о своей твердой приверженности учению о Троице. Его положение, однако, оставалось неуютным, и в 1580 году он вернулся в Базель, где в 1583 году получил кафедру профессора этики. Он скончался 31 декабря 1583 года. Он опубликовал несколько работ, касающихся медицины, астрологии и алхимии, а также направленных против системы Парацельса. Его имя навсегда связано с посмертной публикацией, написанной в 1568 году. Ее непосредственным поводом послужил диспут в Гейдельберге (1568) на соискание степени доктора богословия английского пуританина (впоследствии архидиакона Колчестера) Джорджа Уитера или Уизерса, лишенного права служения (1665) в Бери-Сент-Эдмундсе архиепископом Паркером. Уитер предложил диспут против облачений, чего университет не допустил; его тезис, утверждающий право пресвитерии на отлучение от церкви, был отстоял. Отсюда и трактат Эраста. Он был опубликован (1589) Джакомо Кальветри, женившимся на его вдове, под названием «Explicatio gravissimae quaestionis utrum excommunicatio, quatenus religionem intelligentes et amplexantes, a sacramentorum usu, propter admissum facinus arcet, mandato nitatur divino, an excogitata sit ab hominibus». Труд имеет выходные данные Pesclavii (т. е. Поскьяво в Граубюндене), но был отпечатан Джоном Вулфом в Лондоне, где находился Кальветри; имя предполагаемого печатника представляет собой анаграмму имени Jacobum Castelvetrum. В «Реестре Станционеров» (20 июня 1589 г.) указано, что печать была «разрешена» архиепископом Уитгифтом. Сочинение состоит из семидесяти пяти тезисов, за которыми следует «Confirmatio» в шести книгах и приложение писем к Эрасту от Буллингера и Гольтера, свидетельствующие о том, что его тезисы, написанные в 1568 году, циркулировали в рукописном виде. Английский перевод тезисов с краткой биографией Эраста (основанной на жизнеописании Мельхиора Адама) вышел в 1659 году под названием «The Nullity of Church Censures»; он переиздавался как «A Treatise of Excommunication» (1682) и в редакции д-ра теологии Роберта Ли в 1844 году. Цель работы состоит в том, чтобы на основе Священного Писания показать: грехи исповедующих христианство должны наказываться гражданской властью, а не путем лишения таинств со стороны духовенства. В Вестминстерской ассамблее партия, разделявшая этот взгляд, включала Селдена, Лайтфута, Коулмана и Уайтлока, чья речь (1645) приложена к версии тезисов издания Ли; однако противоположная точка зрения после долгих споров возобладала, причем против выступил лишь один Лайтфут. Вытекающая отсюда глава Вестминстерского исповедания («О церковных наказаниях») не была, однако, ратифицирована английским парламентом. «Эрастианство» в качестве ругательства используется для обозначения учения о верховенстве государства в церковных делах; однако проблема отношений между церковью и государством — это вопрос, которого Эраст нигде не касается. То, что известно как «эрастианство», правильнее было бы связывать с именем Гроция. Единственным прямым ответом на «Explicatio» стал «Tractatus de vera excommunicatione» (1590) Теодора Безы, который обнаружил, что подвергся довольно яростным нападкам в «Confirmatio thesium», например: «Apostolum et Mosen adeoque Deum ipsum audes corrigere».


См.: A. Bonnard, Thomas Éraste et la discipline ecclésiastique (1894); Gass, in Allgemeine deutsche Biog. (1877); G.V. Lechler and R. Stähelin, in A. Hauck’s Realencyklop. für prot. Theol. u. Kirche (1898).



(A. Go.*)



ЭРАТОСФЕН АЛЕКСАНДРИЙСКИЙ (ок. 276 — ок. 194 гг. до н. э.), греческий научный писатель, родился в Кирене. Он изучал грамматику у Каллимаха в Александрии, а философию — у стоика Аристона и академика Аркесилая в Афинах. Он вернулся в Александрию по зову Птолемея III Эвергета, которым был назначен главным библиотекарем вместо Каллимаха. Утверждают, что он умер от добровольной голодовки, когда ему грозила полная слепота. Эратосфен был одним из самых ученых людей древности и писал на самые разные темы. Он первым назвал себя Филологом (в значении «друга учения»), а в честь его разнообразных талантов ему было присвоено прозвище «Пентатл» (Пятиборец). Его также называли Бета, поскольку он был вторым во всех отраслях наук, хотя фактически и не первым ни в одной из них. В области математики он написал два трактата «О средних» (Περὶ μεσοτήτων), которые не сохранились, но, судя по замечанию Паппа, судя по всему, касались «геометрических мест по отношению к средним». Он разработал механическое построение для двух средних пропорциональных, воспроизведенное Паппом и Евтокием (Комментарии к Архимеду). Его κόσκινον, или решето (cribrum Eratosthenis), представляло собой приспособление для нахождения всех простых чисел. Он заложил основы математической географии в своем труде «География» (Geographica) в трех книгах. Величайшим его достижением стало измерение Земли. Получив сведения о том, что в Сиене (Асуан) в день летнего солнцестояния в полдень колодец освещается до самого дна, так что Сиена лежит на тропике, он в тот же час измерил зенитное расстояние солнца в Александрии. Таким образом он обнаружил, что расстояние между Сиеной и Александрией (известное как 5000 стадиев) соответствует 1⁄50 окружности большого круга, и таким путем вывел 250 000 стадиев (которые он, по-видимому, впоследствии исправил до 252 000) в качестве окружности Земли. Птолемей и его комментатор Теон приписывают ему определение расстояния между тропиками в 11⁄83 круга меридиана, что дает 23° 51’ 20″ для наклонения эклиптики. Его астрономическая поэма «Гермес» (Hermes), судя по всему, начиналась с рождения и подвигов Гермеса, затем переходила к легенде о том, как он упорядочил небеса, зоны и звезды, и давала историю последних. Его «Эригона» (Erigone), от которой также сохранилось несколько фрагментов, иногда упоминается как отдельная поэма, но она могла принадлежать к «Гермесу», который, по-видимому, был известен и под другими названиями, такими как «Каталоги» («Catalogi»). Дошедшие до нас в прозе «Катастеризмы» (Catasterismi), содержащие истории о тех или иных звездах, написаны, вероятно, не Эратосфеном.

Эратосфен был основоположником научной хронологии в своей хронографии (χρονογραφία), в которой он попытался установить даты главных литературных и политических событий со времен взятия Трои. Важным трудом был его трактат о старой комедии, посвященный театрам и театральному реквизиту в целом и обсуждавший произведения самих главных поэтов-комедиографов. Ему также приписывались сочинения по нравственной философии, истории и множество писем.


Существует полное издание фрагментов Эратосфена, осуществленное Бернхарди (1822); поэтические фрагменты изданы Хилльером (1872); географические — Зейделем (1799) и Бергером (1880); καταστερισμοι — Шаубахом (1795) и Робертом (1878). См.: Sandys, Hist. Class. Schol. i. (1906).



(T. L. H.)



ЭРБАХ, город в Германии, в великом герцогстве Гессен-Дармштадт, на реке Мюмлинг, в 22 милях к юго-востоку от Дармштадта. В нем имеются суконные мануфактуры и мастерские по токарной обработке слоновой кости, для каковой отрасли в нем работает техническое училище. Дважды в год проводятся ярмарки шерсти и скота. Население — 2800 человек. В замке находится интересное собрание оружия и картин, а в часовне покоятся гробы Эйнгарда, друга и биографа Карла Великого, и его жены Эммы.

Эрбах долгое время был резиденцией графов Эрбахских, которые возводят свой родовой утренник к XII веку и до 1806 года исполняли обязанности кравчих при рейнских курфюрстах. В 1532 году император Карл Вольф (Карл V) сделал графство непосредственным леном Империи ввиду заслуг, оказанных графом Эберхардом во время Крестьянской войны. С 1717 года род делится на три линии: Эрбах-Фюрстенау, Эрбах-Эрбах и Эрбах-Шёнберг, которые занимают места в протоколе по старшинству не их происхождения, а по возрасту главы их рода. В 1818 году графы Эрбах-Эрбах унаследовали графство Вартенберг-Рот, а в 1903 году графу Эрбах-Шёнберг был пожалован титул князя. Графство было медиатизовано в 1806 году и ныне входит в состав герцогства Гессен-Дармштадт.


См.: Simon, Die Geschichte der Dynasten und Grafen zu Erbach (Frankfort, 1858).





ЭРБИЙ (химический символ — Er; атомный вес — 165–166), один из металлов редких земель. Первый из минералов редких земель был открыт в 1794 году И. Гадолином и был назван гадолинитом в честь своего первооткрывателя. В 1797 году Экеберг показал, что гадолинит содержит другую редкую землю, которой дали название иттрия. Иттрия представляет собой чрезвычайно сложную смесь, при разложении которой в качестве промежуточного продукта получается тербия. Это последнее вещество, в свою очередь, было расщеплено Ж.Л. Соре, П.Т. Клеве, Лекоком де Буабодраном и другими на эрбию, холмию, тулию и диспрозию, однако до сих пор сомнительно, является ли какой-либо из этих четырех продуктов расщепления единым веществом. Металлы редких земель встречаются в минералах гадолините, самарските, фергюсоните, эвксените и церите. Их отделяют от минералов путем перевода в оксалаты, которые при прокаливании дают соответствующие оксиды. Затем оксиды переводят в двойные сульфаты, которые разделяют друг с другом посредством многократной фракционированной кристаллизации или путем фракционированного осаждения аммиаком или какой-либо другой щелочью. Эрбий образует соли розового цвета и розовый оксид. Оксид медленно растворяется в кислотах; он не восстанавливается водородом и неплавок. Соли обнаруживают характерный спектр поглощения.


См.: J.F. Bahr and R. Bunsen (Ann., 1866, 137, p. 1); A. v. Welsbach (Monats., 1883, 4, p. 641; 1884, 5, p. 508; 1885, 6, p. 477); P.T. Cleve (Comptes rendus, 1879, 89, p. 478; 1880, 91, pp. 328, 381; 1882, 95, p. 1225; Bull. de la soc. chim., 1874, 21, p. 196; 1883, 39, p. 287); C. Marignac (Ann. Chim. phys., 1849 [3] 27, p. 226); B. Brauner (Monats., 1882, 3, p. 13); W. Crookes (Proc. Roy. Soc., 1886, 40, p. 502); Lecoq de Boisbaudran (Comptes rendus, 1886, 102, p. 1005); A. Bettendorf (Ann., 1892, 270, p. 376); M. Muthmann (Ber., 1898, 31, p. 1718; 1900, 33, p. 42); G. Krüss (Zeit. f. anorg. Chem., 1893, 3, p. 108).





ЭРСИЛЬЯ-И-СУНИГА, АЛОНСО ДЕ (1533–1595), испанский воитель и поэт, родился в Мадриде 7 августа 1533 года. В 1548 году был назначен пажом к наследнику престола, впоследствии Филиппу II. В этом качестве Эрсилья побывал в Италии, Германии и Нидерландах и присутствовал в 1554 году на бракосочетании своего господина с Марией Английской. Услышав, что готовится экспедиция для покорения арауканов Чили, он присоединился к искателям приключений. Он отличился в последовавшей кампании; однако из-за ссоры с товарищем был приговорен в 1558 году своим генералом Гарсией Уртадо де Мендосой к смертной казни. Приговор был заменен тюремным заключением, но Эрсилья вскоре вышел на свободу и сражался в битве при Кипео (14 декабря 1558 г.). Он вернулся в Испанию в 1562 году, посетил Италию, Францию, Германию, Богемию, а в 1570 году женился на Марии де Басан — даме, состоявшей в отдаленном родстве с родом Санта-Крус; в 1571 году он был пожалован в рыцари ордена Сантьяго, а в 1578 году Филипп II поручил ему миссию в Сарагосу. Он жаловался на жизнь в бедности, но оставил скромное состояние и явно был разочарован тем, что ему не предложили пост государственного секретаря. Его главным трудом является «Араукана» (La Araucana) — поэма, основанная на событиях войн, в которых он участвовал. Она состоит из трех частей, из которых первая, сочиненная в Чили и опубликованная в 1569 году, представляет собой стихотворное повествование, строго придерживающееся исторических фактов; вторая, опубликованная в 1578 году, перегружена видениями и прочим романтическим антуражем; а третья, появившаяся в 1589–1590 годах, содержит помимо собственно предмета множество по большей части неуместных эпизодов. Эта так называемая эпопея лишена симметрии и была перехвалена Сервантесом и Вольтером; однако она написана на прекрасном испанском языке и полна ярких риторических пассажей. Анализ поэмы был дан Хейли в его «Эссе об эпической поэзии» (1782).


Хорошая биография предваряет «Morceaux choisis» (Paris, 1900) Жана Дюкамина.





ЭРКМАН-ШАТРИАН, общие имена двух французских писателей, чье соавторство сделало их работу творчеством, так сказать, единой личности. Эмиль Эркман (1822–1899) родился 20 мая 1822 года в Пфальцбурге, а Луи Гратьен Шарль Александр Шатриан (1826–1890) — 18 декабря 1826 года в Зольдатентале (Лотарингия). В 1847 году они начали писать вместе и продолжали это делать до 1889 года. Шатриан умер в 1890 году в Вильмомбле близ Парижа, а Эркман — в Люневиле в 1899 году. Список их публикаций велик, простираясь от «Histoires et contes fantastiques» (1849; перепечатано из «Démocrate du Rhin»), «L’Illustre Docteur Mathéus» (1859), «Мадам Тереза» (1863), «Друг Фриц» (1864), «История одного новобранца 1813 года» (1864), «Ватерлоо» (1865), «Блокада» (1867), «История одного крестьянина» (4 т., 1868–1870), «История плебисцита» (1872) до «Дедушки Лебига» (1880); не говоря уже о таких драмах, как «Польский еврей» (1869) и «Ранцу» (1882). Не обладая какими-то особыми литературными претензиями, их повести отличаются простотой и подлинной силой описания, особенно в батальных сценариях и в связи с жизнью эльзасского крестьянства. Они отмечены подлинным демократическим духом и искренним патриотизмом, который после 1870 года перерос в ненависть к немцам. Авторы выступали против милитаризма, изображая ужасы войны самыми простыми словами.


См. также: J. Claretie, Erckmann-Chatrian (1883), в серии «Célébrités contemporaines».





ЭРДЕЙИ, ЯНОШ (1814–1868), венгерский поэт и писатель, родился в 1814 году в Капоше (комитат Унгвар) и получил образование в протестантском коллеже в Шарошпатаке. В 1833 году он переехал в Пешт, где в 1839 году был избран членом Венгерской академии наук. Его литературная слава была создана его собранием венгерских национальных стихов и народных сказок «Magyar Népköltési Gyüjtemény, Népdalok és Mondák» (Pest, 1846–1847). Этот труд, изданный Обществом Кифалуди, был дополнен диссертацией о венгерской народной поэзии, впоследствии частично переведенной на немецкий язык Штиром (Berlin, 1851). Эрдейи также составил для Общества Кифалуди обширный сборник венгерских пословиц — «Magyar Közmondások könyve» (Pest, 1851) — и некоторое время был редактором «Szépirodalmi Szemle» («Обзор изящной литературы»). В 1848 году он был назначен директором национального театра в Пеште; но после 1849 года жил в своем родном городе. Он скончался 23 января 1868 года. Собрание фольклора было опубликовано на следующий год после его смерти под заглавием «A Nép Koltészete népdalok, népmesék és közmondások» (Pest, 1869). Этот труд содержит 300 народных песен, 19 народных сказок и 7362 венгерские пословицы.



ЭРДМАН, ИОГАНН ЭДУАРД (1805–1892), немецкий писатель-философ, родился в Вольмаре в Ливонии 13 июня 1805 года. Он изучал теологию в Дерпте, а затем в Берлине, где попал под влияние Гегеля. С 1829 по 1832 год он был священнослужителем в своем родном городе. Впоследствии он посвятил себя философии и в 1834 году защитил диссертацию по этой дисциплине в Берлине. В 1836 году он стал экстраординарным профессором в Галле, в 1839 году получил должность ординарного профессора и умер там же 12 июня 1892 года. Он опубликовал множество философских учебников и трактатов, а также ряд проповедей, однако главным основанием для памяти о нем служит его фундаментальный «Краткий очерк истории философии» (Grundriss der Geschichte der Philosophie, 2 т., 1866), 3-е издание которого было переведено на английский язык. Особая заслуга Эрдмана заключается в том, что он не ограничивается ролью простого летописца чужих мнений, а пытается представить историю человеческой мысли как непрерывное и постоянно развивающееся стремление разрешить великие умозрительные проблемы, с которыми человек сталкивался во все времена. Другими его главными трудами были: «Тело и душа» (Leib und Seele, 1837), «Краткий очерк психологии» (Grundriss der Psychologie, 1840), «Краткий очерк логики и метафизики» (Grundriss der Logik und Metaphysik, 1841) и «Психологические письма» (Psychologische Briefe, 1851).



ЭРДМАН, ОТТО ЛИННЕ (1804–1869), немецкий химик, сын Карла Готтфрида Эрдмана (1774–1835), врача, впервые применившего вакцинацию в Саксонии, родился в Дрездене 11 апреля 1804 года. В 1820 году он начал посещать медико-хирургическую академию в своем родном городе, а в 1822 году поступил в Лейпцигский университет, где в 1827 году стал экстраординарным профессором, а в 1830 году — ординарным профессором химии. Эту должность он занимал до самой смерти, последовавшей в Лейпциге 9 октября 1869 года. Он был исключительно успешным преподавателем, и основанная под его руководством в Лейпциге в 1843 году лаборатория долгое время считалась образцовым учреждением. Как исследователь он наиболее известен своими работами по никелю, индиго и другим красящим веществам. Совместно с Р. Ф. Маршандом (1813–1850) он также выполнил ряд определений атомных весов. В 1828 году в соавторстве с А. Ф. Г. Вертером (1815–1869) он основал «Журнал технической и экономической химии» (Journal für technische und ökonomische Chemie), который в 1834 году стал называться «Журналом практической химии» (Journal für praktische Chemie). Он также является автором работ «О никеле» (Über das Nickel, 1827), «Учебник химии» (Lehrbuch der Chemie, 1828), «Краткий очерк товароведения» (Grundriss der Waarenkunde, 1833) и «Об изучении химии» (Über das Studium der Chemie, 1861).



ЭРЕБ, в греческой мифологии — сын (согласно Гесиоду, «Теогония», 123) Хаоса и отец Эфира (верхнего воздуха) и Гемеры (дня), рожденных от его сестры Нюкс (ночи). Это слово, означающее «мрак», в «Илиаде» обозначает мрачную подземную область, через которую тени умерших проходят в Аид. Вход в него находился на крайнем западе, на границах Океана, в мифической стране киммерийцев. Его следует отличать от Тартара — места наказания грешников.



ЭРЕХ (Урук в вавилонских надписях; греч. Орхоя) — библейское название древнего города в Вавилонии, расположенного к востоку от нынешнего русла Евфрата, на линии древнего канала Нил, в болотистой местности, примерно в 140 милях к югу-юго-востоку от Багдада. Это был один из старейших и важнейших городов Вавилонии, где находился знаменитый храм под названием Э-Анна, посвященный культу Наны, или Иштар. Эрех играл весьма важную роль в политической истории страны с древнейших времен, осуществляя гегемонию в Вавилонии в период до Саргона. Позднее он занимал видное место в национальной борьбе вавилонян против Элама (в 2000 г. до н. э. и ранее), в ходе которой сильно пострадал; воспоминания об этих конфликтах отразились в эпосе о Гильгамеше, дошедшем до нас через библиотеку Ашшурбанапала. Эрех пользовался большой известностью в более поздние времена как центр учености и культы Иштар, и Ашшурбанапал широко использовал его литературные фонды для своей библиотеки в Ниневии, из которой мы получаем основные сведения о древневавилонянской литературе. Обнаруженные здесь надписи свидетельствуют о том, что город продолжал существовать в персидский и селевкидский периоды. Руины древнего городища, известные как Варка, которые являются одними из крупнейших во всей Вавилонии и образуют неправильный круг окружностью почти 6 миль, ограниченный стеной, местами сохранившейся до высоты 40 футов, были исследованы и частично раскопаны В. К. Лофтусом в 1850 и 1854 годах. Самая заметная руина, ныне называемая Абу-Берди («Отец болотной травы») или Буварийе («тростниковая циновка») из-за прослоек тростника между каждыми двенадцатью рядами сырцового кирпича, представляет собой зиккуратовую (башенную) структуру древнего храма Э-Анна. Его высота составляет около 100 футов, и по своему общему виду он поразительно напоминает руины зиккурата храма Энлиля в Ниппуре. Вторым по величине было сооружение, называемое Вусвас, представляющее собой обнесенный стеной четырехугольник площадью более семи с половиной акров, внутри которого находилось здание длиной 246 футов и шириной 174 фута, возвышающееся на искусственной платформе высотой 50 футов. Юго-западный фасад, местами сохранившийся до высоты 23 футов, демонстрирует интересное применение полуколонок и уступов в декоративных целях. В другой руине Лофтус обнаружил стену длиной 30 футов, полностью сложенную из маленьких желтых терракотовых конусов с шляпками-гвоздями, подобных тем, что были обнаружены в большом количестве — с надписями и без них, — использовавшихся в вотивных целях в связи со стенами в Телло и других местах Вавилонии. Поскольку его раскопки носили поверхностный характер, найденные им вавилонские надписи (около ста в общей сложности, не считая древних кирпичей Ур-Гура из храма) в основном относятся к нововавилонскому, персидскому и селевкидскому периодам. Более древние остатки погребены глубоко под массивной толщей позднейших наслоений. Лофтус также обнаружил в Эрехе, почти повсеместно внутри и за пределами стен, огромное количество глиняных гробов, сложенных один на другой на высоту более 30 футов и образующих обширное и в целом упорядоченное кладбище, относящееся к периодам персидского, парфянского и более позднего владычества в Вавилонии, во время которого Эрех, подобно другим городам юга, очевидно, превратился в некрополь для обширной территории. После Лофтуса курганы посещались различными путешественниками, но дальнейшие раскопки не проводились. Работы на этой важной части памятника сопряжены с очень большими трудностями из-за труднодоступности руин, нестабильной обстановки в стране, частых песчаных бурь и, прежде всего, огромной массы материалов более поздних эпох, которые необходимо удалить, прежде чем можно будет предпринять систематические раскопки более древних и интересных руин. Любопытной особенностью окрестностей Варки является наличие конических песчаных холмов значительной высоты, настолько плотных, что они почти напоминают камень. Эти холмы тянутся от Варки на север вплоть до Телль-Эде.


См. W.K. Loftus, Chaldaea and Susiana (1857); J.P. Peters, Nippur (1897); E. Sachau, Am Euphrat und Tigris (1900). См. также Nippur и указанные там источники.



(J. P. Pe.)



ЭРЕХТЕЙОН — храм (обычно называемый по имени Эрехтея, которому была посвящена часть его) на афинском акрополе, уникальный по своему плану и являющийся в своем исполнении самым изящным образцом ионического ордера. Нет точных данных о том, когда было начато строительство: одни относят его к числу храмов, запланированных Периклом, другие относят его ко времени после Никисова мира 421 г. до н. э. Работы были прерваны тяготами Пелопоннесской войны, но в 409 г. до н. э. была назначена комиссия для составления отчета о состоянии здания и завершения его строительства, которое было осуществлено в следующем году.

Своеобразный план Эрехтейона породил множество догадок. Отчасти это может объясняться естественным рельефом скалы и перепадами высот, отчасти же необходимостью объединить в одном здании несколько древних святынь, таких как след трезубца Посейдона и порожденный им источник, священная олива Афины и гробница Кекропа. Однако существуют некоторые особенности, которые не могут быть объяснены таким образом и которые заставили профессора В. Дёрпфельда и других исследователей предположить, что план в его нынешнем виде представляет собой изменение или сокращение первоначального замысла, вызванное теми же консервативными тенденциями, которые привели к урезанию плана Пропилей (см.).

[image: ]

Здание в завершенном виде представляло собой храм обычного типа, открывающийся дверью и двумя окнами на восточный фасад, перед которым стоял портик из шести ионических колонн. Эта часть была храмом Афины Полиады. К ней с запада примыкало центральное помещение, расположенное на более низком уровне; это помещение отделялось перегородкой (первоначально деревянной, а позже мраморной) от западного отсека храма, имевшего особую конструкцию. Западный конец был образован стеной, на которой стояли четыре колонны между антами; однако главный вход в этот западный отсек осуществлялся через большой и весьма декоративный дверной проем с северной стороны; перед этой дверью располагался большой ионический портик, состоявший из четырех колонн на фасаде и по одной с каждого бокового фасада. В южном конце западного отсека находилась дверь поменьше, с лестницей, ведущей на более высокий уровень, внутри выступающего пространства, окруженного низкой стеной и покрытого выступающим портиком, который поддерживался шестью «девами», или кариатидами. Конструкция здания в этом юго-западном углу показывает, что там находился некий священный объект, над которым нужно было перекинуть огромный мраморный блок; из надписей нам известно, что это был Кекропион, или гробница Кекропа. В северном портике квадратное отверстие в полу с соответствующим отверстием в крыше над ним должно было обеспечивать доступ к другому священному объекту — следу трезубца Посейдона в скале. Священная олива, вероятно, стояла сразу за храмом с западной стороны, в Пандросейоне. Ионический ордер, использованный в этом храме, относится к самому изящному аттическому типу. Базы колонн либо имеют желобки (каннелюры), либо украшены плетеным орнаментом; капитель имеет широкое углубление между волютами, разделенное тщательно профилированным желобком; а верхняя часть стволов украшена широкой полосой пальметтного или жимолостного орнамента. Аналогичная полоса орнамента идет по верху стен снаружи, а у их основания расположен желобчатый торус. Фриз состоял из белых мраморных фигур в рельефе, прикрепленных к фонной основе из черного элевсинского камня.

Содержимое Эрехтейона описано Павсанием. Там находилось древнее изображение Афины Полиады и три алтаря: один Посейдону и Эрехтею, один Буту и один Гефесту; на стенах висели портреты членов рода Бутадов. Внутри него также находилась золотая лампада Каллимаха, которая горела год без дозаправки и имела дымоход в форме пальмы.

Эрехтейон пострадал от пожара вскоре после завершения строительства, в 406 г. до н. э., но был отремонтирован в начале следующего столетия. Западная часть, судя по всему, была повреждена в римскую эпоху и заменена приставными колоннами с окнами между ними, которые видны на старых рисунках и частично сохранились до сих пор. В христианские времена он использовался как церковь, а во время турецкого владычества — как гарем афинского паши. Лорд Элгин увез в Лондон в 1801–1803 годах одну из колонн восточного портика и одну из кариатид; позже они были заменены терракотовыми слепками. Во время осады Акрополя в 1827 году крыша северного портика была разрушена, и зданию был нанесен значительный иной ущерб. Оно было частично восстановлено в период с 1838 по 1846 год; западный фасад был сметен бурей в 1852 году. С 1900 года вновь начался проект восстановления Эрехтейона, по возможности с использованием оригинальных каменных блоков.


См. Stuart, Antiquities of Athens; Inwood, The Erechtheum; H. Forster in Papers of American School at Athens, i. (1882–1883); J.H. Middleton, Plans and Drawings of Athenian Buildings (1900), pls. xiv.–xxii.; E.A. Gardner, Ancient Athens, chap. viii.; W. Dörpfeld, “Der ursprungliche Plan des Erechtheion” in Mitteil. Athen., 1904, p. 101, taf. 6; G.P. Stevens, “The East Wall of the Erechtheum,” in American Journ. Arch., 1906, pls. vi.–ix.



(E. Gr.)



ЭРЕХТЕЙ, в греческой легенде — мифический царь Афин, первоначально отождествлявшийся с Эрихтонием, но в более поздние времена отличаемый от него. Согласно Гору, который ничего не знает об Эрихтонии, он был сыном Аруры (Земли), воспитанным Афиной, с которой тесно связана его история. В более позднем предании Эрихтоний (сын Гефеста и Аттиды или самой Афины) был передан Афиной трем дочерям Кекропа — Аглавре (или Агравле), Герсе и Пандросе — в ланце, который им запрещалось открывать. Аглавра и Герса нарушили запрет, и когда они увидели ребенка (который имел форму змеи или вокруг которого обвивалась змея), они обезумели от страха и бросились со скалы Акрополя (или были убиты змеей). Сама Афина взяла на себя заботу об Эрихтонии, который, когда вырос, изгнал Амфиктиона и овладел афинским царством. Здесь он учредил культ Афины, установил Панафинеи и построил Эрехтейон. Эрехтей позднейших времен считался внуком Эрехтея-Эрихтония и также был царем Афин. Когда Афины подверглись нападению фракийца Эвмолпа (или элевсинцев во главе с Эвмолпом), победа была обещана Эрехтею, если он принесет в жертву одну из своих дочерей. Эвмолп был убит, и Эрехтей одержал победу, но сам был убит Посейдоном, отцом Эвмолпа, или молнией Зевса. Борьба между Эрехтеем и Эвмолпом составила сюжет утраченной трагедии Еврипида; Суинберн использовал эту легенду в своем «Эрехтее». Сцена открытия ларца изображена на греческой вазе в Британском музее. Имя Эрихтония связано со словом χθών («земля»), а его изображение в виде полузмеи, подобно Кекропу, указывает на то, что он считался одним из автохтонов — предков афинян, вышедших из почвы.


См. Apollodorus iii. 14. 15; Euripides, Ion; Ovid, Metam. ii. 553; Hyginus, Poët. astron. ii. 13; Pausanias i. 2. 5. 8; E. Ermatinger, Die attische Autochthonensage (1897); статья J.A. Hild в Dictionnaire des antiquités Дарембера и Саглио; B. Powell в Cornell Studies, xvii. (1906), который отождествляет Эрехтея, Эрихтония, Посейдона и Кекропа, обозначающих священную змею Афины, чей культ она сначала оспаривала, а затем объединила со своим собственным. Рождение Эрихтония (как духа хлебных злаков) истолковывается Маннхардтом как мифический способ описания роста злаков, а Дж. Э. Харрисон (Myths and Monuments of Ancient Athens, xxvii.–xxxvi.) — как вымысел, объясняющий обряд, исполняемый двумя девушками, называемыми аррефорами. См. также Farnell, Cults of the Greek States, i. 270; и Frazer’s Pausanias, ii. 169.





ЭРЕШКИГАЛЬ, также известная как Аллату — имя главной вавилонской богини подземного мира, где собираются мертвые. Ее имя означает «госпожа подземного мира». Она известна нам главным образом благодаря двум мифам, символизирующим смену времен года, но также призванным иллюстрировать определенные доктрины, разработанные в храмовых школах Вавилонии. Один из этих мифов — знаменитая история о сошествии Иштар в Иркаллу, или Аралу, как назывался нижний мир, и ее встрече с сестрой, которая председательствует в нем; другой — история о проступке Нергала против Эрешгикаль, его изгнании в царство, управляемое богиней, и примирении между Нергалом и Эрешкигаль благодаря предложению последней разделить с Нергалом почести правления Иркаллой. История о сошествии Иштар рассказывается для иллюстрации возможности побега из Иркаллы, в то время как другой миф призван примирить существование двух правителей Иркаллы — богини и бога.

Очевидно, что изначально именно богиня считалась повелительницей Иркаллы, подобно тому как Иштар управляла плодородием и растительностью на земле. Таким образом, Эрешкигаль является сестрой Иштар и с одной точки зрения ее двойником, символом природы в непроизводительный сезон года. По мере кристаллизации доктрины о двух царствах — одном посюстороннем и одном загробном — владения двух сестер четко разграничиваются друг от друга. Прибавление Нергала представляет собой гармонизирующую тенденцию объединить с Эрешкигаль как царицей подземного мира того бога, который в своем качестве бога войны и чумы сопровождает живых в Иркаллу и тем самым становится тем, кто предводительствует мертвыми.

(M. Ja.)



ЭРЕТРИЯ (совр. Алетрия) — древний прибрежный город на Эвбее, примерно в 15 милях к юго-востоку от Халкиды, напротив Оропа. Эретрия, подобно своей соседке Халкиде (см.), рано встала на путь торговли и колонизации. Помимо основания поселений на западе и севере Греции, она приобрела колонии среди Киклад и присоединилась к великому торговому союзу Милета и Эгины. После так называемой Лелантской войны (VII в. до н. э.) против возникающей лиги Халкиды она начала меркнуть в тени своих соперников. Вмешательство Эретрии в ионийское восстание (498 г.) навлекло на нее гнев персов, которые захватили и разрушили ее незадолго до битвы при Марафоне (490 г.). Город был вскоре восстановлен и как член обоих Делосских союзов связал себя многочисленными договорами с афинянами. Последние через своего полководца Фокиона спасли его от тиранов, подосланных Филиппом Македонским (354 и 341 гг.). Под македонским и римским владычеством Эретрия пришла в упадок; на короткое время при триумвире Марке Антонии она стала владением Афин. Эретрия была родиной трагика Ахейя и «мегарского» философа Менедема.

Современная деревня, которую иногда называют Неа-Псара, поскольку жители Псары были переселены туда в 1821 году, расположена на нездоровой низменности у моря. Раскопки городища проводились Американской школой в Афинах (1890–1895 гг.). У подножия холма Акрополя, где земля начинает подниматься, находится театр; и хотя материал, из которого он был построен, груб, и сохранилось лишь семь несовершенных рядов сидений, значительная часть скена и помещений за ней уцелела, а под ними проходит тоннель, который вместе с другими своеобразными чертами породил интересные вопросы, связанные с планировкой греческого театра, причем орхестра в настоящее время находится на уровне примерно на 12 футов ниже уровня комнат в скена. Рядом находятся фундаменты храма Диониса и большой алтарь, а также гимнасий с купальнями. Кроме того, в 1900 году были раскопаны фундаменты храма Аполлона Дафнефора. Как северный, так и южный склоны холма фланкированы стенами, которые, судя по всему, доходили до моря, где находились мол и гавань; а стена самого акрополя в одном месте сохранилась на высоту восьми рядов кладки.


Источники. — Strabo x. 447 f.; Herodotus v. 99, vi. 101; Corpus Inscr. Atticarum, i. 339, iv. (2), pp. 5, 10, 22; H. Heinze, De rebus Eretriensium (Göttingen, 1869); W.M. Leake, Travels in Northern Greece (London, 1835), ii. 266, 443; B.V. Head, Historia numorum (Oxford, 1887), pp. 305–308; Papers of the American School at Athens, vol. vi.
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ЭРЕТРИЙСКАЯ ШКОЛА ФИЛОСОФИИ. Эта греческая школа была продолжением элидской школы, перенесенной в Эретрию Менедемом. Она имела небольшое значение и за неимением достоверных знаний должна считаться следовавшей учениям Сократа. (См. Менедем).



ЭРФУРТ — город в Германии, в прусской провинции Саксония, на реке Гера и железнодорожной линии Галле — Бебра, примерно на полпути между Готой и Веймаром, которые находятся в 14 милях друг от друга. Нас. (1875) 48 025 человек; (1905) 100 065 человек. Город, над которым с запада возвышаются две цитадели — Петерсберг и Цириаксбург, застроен нерегулярно; единственной особенностью его планировки (или отсутствия плана) является Фридрих-Вильгельмсклац, широкое открытое пространство неправильной формы, примыкающее к Петерсбергу. На юго-западной стороне этой площади, на которой установлен памятник майнцскому курфюрсту Фридриху Карлу Йозефу (1719–1802), находится Домберг — возвышение, на котором бок о бок стоят собор и большая церковь св. Северина с ее тремя шпилями (XIV век). К церквам ведет лестница из сорока восьми каменных ступеней, причем группировка всего комплекса зданий производит чрезвычайно впечатляющее зрелище. Собор (Beatae Mariae Virginis) — одна из красивейших церквей Германии. Он был заложен в XII веке, но в XIII веке его неф был перестроен в готическом стиле. Великолепный хор (1349–1372) с расположенной под ним криптой XIV века опирается на массивные подклетные сооружения, известные как Кавате. Две одинаковые башни расположены между хором и нефом. В соборе, помимо прекрасных витражей XV века, хранятся весьма богатые скульптуры порталов и бронзовые отливки, в числе которых — «Коронование Девы Марии» работы Петера Вишера. В одной из его башен находится знаменитый колокол под названием «Мария Глориоза», датированный 1497 годом и весящий 270 центнеров. Помимо собора и церкви св. Северина, которые являются католическими, Эрфурт владеет несколькими весьма интересными средневековые церквями, ныне евангелическими. Среди них можно упомянуть Предигеркирхе, относящуюся ко второй половине XII века; Реглеркирхе — романское здание (отреставрированное в 1859 году) с башней XII века; и Барфюссеркирхе — готическое здание, содержащее прекрасные памятники XIV века. Все они изначально были монастырскими церквями. Из бывших религиозных обителей сохранились францисканский монастырь с пристроенной женской школой и урсулинский монастырь. Августинский монастырь, в котором Лютер жил монахом, ныне используется как детский дом под названием «Мартинштифт». Келья Лютера была уничтожена пожаром в 1872 году. Бронзовая статуя реформатора была установлена на Ангере, главной улице города, в 1890 году. Когда-то в Эрфурте был университет, устав которого датирован 1392 годом; однако он был упразднен в 1816 году, а его средства направлены на другие цели, среди которых — финансирование основанного в 1758 году учреждения, ныне именующегося королевской академией наук, и содержание королевской библиотеки, которая сейчас насчитывает 60 000 томов и более 1000 рукописей. На западе и юго-западе в последние годы выросли обширные новые кварталы, например Хиршбрюль. Интерьер ратуши (1869–1875) украшен легендарными и историческими фресками Кэмпфера и Петера Янссена. В Эрфурте также есть картинная галерея и собрание древностей.

К числу учебных заведений города относятся гимназия, реалгимназия, реальное училище, технические училища строительства и ремесел, высшая коммерческая школа, сельскохозяйственная школа и музыкальная академия. Самой заметной отраслью промышленности Эрфурта является цветоводство и овощеводство, которые развиты очень широко. Эта отрасль берет свое начало в больших садах при монастырях. Здесь также развиты важные и растущие производства женских манто, ботинок и туфель, машин, мебели, шерстяных изделий, музыкальных инструментов, сельскохозяйственных машин и орудий, кожи, табака, химикатов и т. д. В больших масштабах осуществляются пивоварение, отбеливание и крашение, имеются обширные железнодорожные мастерские и государственная оружейная фабрика.

Эрфурт (средневек. Erpesfurt, Erphorde, лат. Erfordia) — город с древнейшей историей. Его происхождение неясно, но в 741 году он был достаточно важен, чтобы св. Бонифаций учредил здесь епископство, которое, однако, после мученической кончины первого епископа Адолара в 755 году было вновь поглощено Майнцским епископством. В 805 году место получило определенные рыночные права от императора Карла Великого. Позднее сюзеренитет над ним оспаривали архиепископы Майнцские на основании хартий, дарованных императором Оттоном I, и их власть в Эрфурте поддерживалась бургграфом и фогтом, причем должность последнего в XII веке стала наследственной в роду графов Глейхен. Несмотря на множество перипетий (например, с 1109 по 1137 год город подчинялся ландграфам Тюрингии) и хартию, пожалованную в 1242 году императором Фридрихом II, архиепископам удавалось отстаивать свои притязания. Однако в 1255 году архиепископ Герхард I был вынужден даровать городу городские права, бургграфство исчезло, и Эрфурт стал фактически свободным городом. Его могущество достигло апогея в начале XV века, когда он присоединился к Ганзейскому союзу. Путем силы или покупки он приобрел различные графства и другие лены в окрестностях и управлял значительной территорией; его богатство было столь велико, что в 1378 году он основал университет, первый в Европе, включавший четыре факультета. К концу века, однако, его процветание упало из-за бесконечных распрей с Майнцем, междоусобной войны в Саксонии и последовавшего за этим сокращения торговли. По Аморбахскому конвенции 1483 года сюзеренитет над Эрфуртом был окончательно передан майнцскими курфюрстами Саксонии. Политические и религиозные распри XVI века еще больше ослабили город, в котором в 1521 году утвердилась реформатская религия. Затем последовала Тридцатилетняя война, во время которой Эрфурт некоторое время был оккупирован шведами. После Вестфальского мира (1648) город был передан императором майнцскому курфюрсту, а после его отказа подчиниться он был предан имперской опале (1660). В 1664 году он был захвачен войсками архиепископа Майнцского и оставался во владении курфюршества до 1802 года, когда перешел к Пруссии. В 1808 году он стал местом памятной встречи Наполеона и императора России Александра I, в которой также участвовали короли Баварии, Саксонии, Вестфалии и Вюртемберга и которая вошла в историю как Эрфуртский конгресс. Здесь в 1850 году заседал парламент недолговечного прусского Северного союза (известный как Эрфуртский парламент). В 1902 году отмечалось 100-летие вхождения города в состав Пруссии.


См. W.J.A. von Tettau, Erfurt in seiner Vergangenheit und Gegenwart (Erfurt, 1880); C. Beyer, Geschichte der Stadt Erfurt (Erfurt, 1900); и F.W. Kampschulte, Die Universität Erfurt in ihrem Verhältnisse zu dem Humanismus und der Reformation (1856–1858). Подробную библиографию см. у U. Chevalier, Répertoire des sources. Topo-bibliographie (Montebéliard, 1894–1899), s.v.





СПОРИНЬЯ, или Злаковые рожки — лекарственное средство ergota, или Secale cornutum (нем. Mutterkorn, фр. seigle ergoté), представляющее собой склероций (или покоящуюся твердую стадию) гриба Claviceps purpurea, паразитирующего на пестиках многих представителей семейства злаковых, но получаемого почти исключительно из ржи Secale cereale. В зараженном спорыньей колосе ржи происходит процесс брожения, и из него сочится сладковатая желтоватая слизь, которая через некоторое время исчезает. Колос теряет крахмал и прекращает рост, а его завязи прорастают белой губчатой тканью мицелия гриба, который к концу сезона образует склероций; в таком состоянии гриб зимует в спящем состоянии.

Лекарственное средство состоит из зерен, обычно изогнутых (отсюда название, происходящее от ст.-фр. argot — шпора петуха), фиолетово-черных или темно-пурпурных снаружи и беловатых с розоватым оттенком внутри, длиной от 1/3 до 1,5 дюйма и шириной от 1 до 4 линий, имеющих две продольные борозды, ровный излом, неприятный прогорклый вкус и слабый рыбный запах, который становится более ощутимым при смешивании порошка препарата с раствором поташа. Спорынью следует хранить в плотно закрытых бутылках, чтобы защитить ее от нападения определенного вида клещей и предотвратить окисление ее жирного масла.

Чрезвычайно сложный состав этого лекарственного средства был изучен очень подробно и с такими важными результатами, что вместо приема самой спорыньи внутрь в дозах от 20 до 60 гран теперь можно добиваться гораздо более быстрых и надежных результатов, вводя подкожно три сотые грана одного из ее компонентов. Этим компонентом является алкалоид корнутин, который представляет собой ценное действующее вещество препарата. Другими ингредиентами являются фиксированное масло, присутствующее в количестве 30%, эрготиновая кислота (глюкозид), триметиламин, придающий препарату неприятный запах, и сфацелиновая кислота — азотистое смолистое вещество. Из многочисленных препаратов следует упомянуть лишь два: жидкий экстракт (доза от 10 мин до 2 драхм или более) и подкожная инъекция. Последняя хранится плохо, и лучшим способом применения спорыньи является растворение в чистой воде таблеток, полученных от надежного производителя и содержащих некоторые из активных начал, причем раствор вводится подкожно.

Спорынья не оказывает внешнего действия. При внутреннем приеме она стимулирует мышцы кишечника и может вызывать диарею. После всасывания она замедляет пульс путем стимуляции блуждающих нервов. Действительно, утверждалось, что медленный пульс, характерный для послеродового периода, на самом деле обусловлен обычным применением спорыньи в это время. Вероятно, это преувеличение. Важнейшее действие спорыньи направлено на кровеносные сосуды и матку. Препарат значительно повышает кровяное давление, вызывая сильное сокращение артерий. Это в основном обусловлено прямым действием на мышечные оболочки сосудов, но частично имеет и центральное происхождение, поскольку препарат также стимулирует сосудодвигательный центр в продолговатом мозгу. Это действие на сосуды выражено настолько сильно, что препарат является гемостатическим средством как местного, так и общего действия. Например, он может останавливать носовое кровотечение при подкожном введении. Почти все компоненты участвуют в создании этого эффекта, но сфацелиновая кислота, вероятно, является наиболее мощным. Спорынья — самый мощный из известных стимуляторов беременной матки. Действие это является двойным. По меньшей мере четыре ее компонента действуют непосредственно на мышечные волокна матки, в то время как корнутин действует через нервы. Имеет огромное практическое значение тот факт, что корнутин вызывает ритмические сокращения, подобные тем, что происходят естественным образом, в то время как сфацелиновая кислота производит тоническое сокращение матки, которое является неестественным и крайне пагубным для жизни плода. Спорынья используется в терапии как гемостатическое средство и очень ценна при кровохарканье и иногда при рвоте кровью. Но ее главное применение — в акушерстве. Препарат следует регулярно вводить подкожно, и важно отметить, что если инъекция делается непосредственно под кожу, может возникнуть абсцесс или значительный дискомфорт. Инъекция должна быть внутримышечной, причем иглу следует смело вонзать в мышечную массу, такую как дельтовидная мышца или область ягодиц. Показания к применению спорыньи в акушерстве чрезвычайно сложны и требуют подробного рассмотрения. Здесь можно лишь сказать, что препарат следует давать лишь в редчайших возможных случаях, пока ребенок все еще находится в матке. Это правило диктуется наличием сфацелиновой кислоты, которая вызывает неестественное состояние органа. Когда удается получить чистый корнутин, который, к сожалению, очень дорог, предосторожности, необходимые в других случаях, могут быть отменены.

Хроническое отравление, или эрготизм, раньше часто случалось среди бедняков, питавшихся рожью, зараженной спорыньей. Поскольку в настоящее время воспроизвести симптомы эрготизма практически невозможно ни экспериментально на низших животных, ни при введении препарата человеку в терапевтических целях, считается, что симптомы эрготизма стали возможны лишь из-за полуголодного существования, неизбежно вытекавшего из употребления такого ржаного хлеба, так как зерно исчезает по мере развития гриба. Существовало два типа эрготизма. При гангренозной форме различные части тела подвергались гангрене вследствие прекращения кровоснабжения, вызванного действием сфацелиновой кислоты на артерии. При спазматической форме симптомы носили невротический характер. Первоначальными признаками заболевания были кожный зуд, покалывание и ползание мурашек, сменявшиеся потерей кожной чувствительности, которая впервые наблюдалась в конечностях. Также отмечались амблиопия и некоторая потеря слуха, а также умственное увядание. Наряду со слабостью поперечнополосатых мышц наблюдались перемежающиеся спазмы, которые ослабляли больного и в конечном счете приводили к смерти из-за вовлечения дыхательных мышц. Последняя известная «эпидемия» эрготизма произошла в Лотарингии и Бургундии в 1816 году.



ЭРИК XIV (1533–1577), король Швеции, был единственным сыном Густава Вазы и Екатерины Саксен-Лауэнбургской. Известие о смерти отца застало Эрика в тот момент, когда он собирался сесть на корабль, направляющийся в Англию, чтобы лично добиваться руки королевы Елизаветы. Похоронив отца, он поспешно вернулся в Стокгольм, созвал риксдаг, который собрался в Арбоге 15 апреля 1561 года, и принял королевские предложения, известные как Арбогские статьи, значительно ограничивающие власть королевских герцогов Джона (Юхана) и Карла в их соответствующих провинциях. Два месяца спустя Эрик короновался в Упсале; по этому случаю он впервые ввел в Швецию титулы барона и графа с целью привлечь на сторону короны высшую знать, причем эти новые графы и бароны получали доходные лены, соответствующие поддержанию их нового достоинства.

С самого начала своего правления болезненный страх Эрика перед высшими классами заставил его отдать абсолютное доверие человеку низкого происхождения и скверного характера, хотя, надо признать, обладавшему незаурядными способностями. Этим человеком был Еран Перссон, родившийся около 1530 года, который получил образование за рубежом в лютеранском духе и, едва избежав виселицы от рук Густава Вазы за какой-то мерзкий поступок, поступил на службу к его сыну. Этот могущественный выскочка был естественным врагом дворянства, которое сильно страдало от его рук, хотя очень трудно определить, исходила ли инициатива в этих преследованиях от него или от его господина. Еран также был ярым противником герцога Джона, с которым Эрик в 1563 году открыто поссорился, поскольку Джон вопреки королевским приказам женился (4 октября 1562 г.) на Екатерине, дочери польского короля Сигизмунда I, обязавшись одновременно помочь польскому королю завоевать Ливонию. Этот поступок был вопиющим нарушением того пункта Арбогских статей, который запрещал королевским герцогам заключать какие-либо политические договоры без согласия короля. Эрик немедленно направил армию численностью 10 000 человек в герцогство Джона Финляндию, а Джон и его супруга были схвачены, привезены в Швецию и заключены в качестве государственных узников в замок Грипсхольм. Но Эрик на этом не остановился. Его подозрительность подсказывала ему, что если собственный брат подвел его, то на верность великих вельмож, особенно членов древнего рода Стуре, которые были знамениты в Швеции еще тогда, когда фамилия Ваза была никому не известна, рассчитывать не приходится. Главой рода Стуре в то время был граф Сванте, который был женат на сестре второй жены Густава Вазы и имел от нее многочисленное потомство, из которого двое сыновей, Нильс и Эрик, были еще живы. Темная трагедия, известная как убийства Стуре, началась со странного обращения Эрика XIV с молодым графом Нильсом. В 1566 году он был вызван перед вновь созданным трибуналом и приговорен к смертной казни за грубое пренебрежение своими обязанностями, хотя ни одно из предъявленных ему легкомысленных обвинений не могло быть доказано. Смертная канона была заменена наказанием, худшим, потому что более позорным, чем смерть. 15 июня 1566 года несчастный юноша, избитый и кровоточащий от ужасного обращения, был посажен на жалкую клячу с соломенной короной на голове и проведен на посмешище по улицам Стокгольма. На следующую ночь он был отправлен в заключение в крепость Эребюхус. Несколько дней спустя он был назначен чрезвычайным послом и отправлен в Лотарингию для возобновления переговоров о женитьбе Эрика на принцессе Ренате. Однако до его возвращения Эрик решил жениться на Карин, или Китти Монсдоттер, дочери простого солдата, которая была его любовницей с 1565 года. В январе 1567 года Эрик вырвал у двух своих сенаторов заявление о том, что они помогут ему наказать всех, кто попытается помешать его предполагаемому браку; а в середине мая в Упсалу был созван риксдаг для суда между королем и теми представителями аристократии, которых он считал своими личными врагами. Сам Эрик прибыл в Упсалу 16-го числа в состоянии начинающегося безумия. 19-го числа он открыл заседание парламента речью, которую, как он пояснил, ему пришлось произнести экспромтом из-за «предательства» его секретаря. Два дня спустя Нильс Стуре прибыл в Упсалу прямо из своего посольства в Лотарингию и был немедленно брошен в тюрьму, где уже содержались другие представители знати. На следующий день Эрик убил Нильса в его камере собственной рукой, и по его приказу остальные заключенные были незамедлительно умерщвлены королевским главным провойстом. Эти убийства были совершены столь быстро и тайно, что сомнительно, знали ли сословия, фактически заседавшие в том же месте, о том, что было сделано, когда 26 мая под сильным давлением со стороны Ерана Перссона они подписали документ, объявлявший всех заключенных под стражей обвиняемых господ изменниками и подтверждавший все приговоры, уже вынесенные или те, которые могли быть вынесены им.

В течение большей части 1567 года Эрик находился в столь невменяемом состоянии, что для управления королевством был назначен комитет сенаторов. Одной из его иллюзий было то, что королем является не он, а его брат Джон, которого он теперь выпустил на свободу. Когда в начале 1568 года к Эрику вернулся рассудок, между королем и герцогом было достигнуто примирение на условии, что Джон признает законность брака своего брата с Карин Монсдоттер и признает ее детей преемниками престола. Месяц спустя, 4 июля, он был торжественно обвенчан с Карин в Стокгольме примасом. На следующий день Карин была коронована королевой Швеции, а их малолетний сын Густав провозглашен кронпринцем. Вскоре после женитьбы Эрик издал циркуляр с предписанием провести всеобщий молебен в знак благодарения за избавление от козней дьявола. Этот документ, в каждой строке которого читалось безумие, убедил большинство мыслящих людей в том, что Эрик неспособен царствовать. Королевские герцоги Джон и Карл уже приняли меры к его свержению; и в июле в Эстергётланде вспыхнуло восстание. Эрик поначалу оказал упорное сопротивление и одержал две победы; но 17 сентября герцоги стояли под стенами Стокгольма, и Эрик, выдав Ерана Перссона на ужасную расправу его врагам, сам покорился и сложил с себя корону. 30 сентября 1568 года армия и дворянство провозгласили Юхана III (Джона) королем; а созванный в Стокгольме риксдаг подтвердил этот выбор и 25 января 1569 года официально низложил Эрика. В течение следующих семи лет бывший король был источником величайшей тревоги для нового правительства. Пришлось подавить не менее трех мятежей с целью его освобождения и восстановления на престоле, а его место заключения менялось полдюжины раз. 10 марта 1575 года собрание светских и духовных нотаблей по просьбе Джона вынесло ему официальный смертный приговор. Два года спустя, 24 февраля 1577 года, он внезапно умер в своем новом заключении в Эребюхусе, будучи отравлен, как говорят, своим тюремщиком Юханом Хенриксеном.


См. Sveriges Historia, vol. iii. (Stockholm, 1880); Robert Nisbet Bain, Scandinavia, cap. 4-6 (Cambridge, 1905); Eric Tegel, Konung Eriks den XIV. historia (Stockholm, 1751).
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	Fig. 1.—Vaccinium vitis-idaea, with leaf
and flower, nat. size. 1, Flower of V.
myrtillus, cut lengthwise. 2, Fruit of same.


ЭРИКОВЫЕ, в ботанике — естественный порядок растений, принадлежащий к высшему, или сростнолепестному, отделу двудольных. Это древесные растения, иногда с тонким ползучим стеблем, как у черники Vaccinium (рис. 1) или Andromeda (рис. 2), либо образующие низкие кустарники, как верески, или более крупные, иногда приобретающие древовидную форму виды Rhododendron. Листья очередные, противоположные или мутовчатые; по форме и строению они демонстрируют хорошо выраженные приспособления к жизни в сухих или открытых местах обитания. Так, у настоящих вересков они игольчатые, причем края часто завернуты назад, образуя желобок или почти закрытую камеру на нижней стороне. У других, таких как Rhododendron или Arbutus, они часто кожистые и вечнозеленые, причем сильно кутинизированная верхняя поверхность защищает водозапасающую ткань, расположенную над зелеными слоями листа. Цветки иногда одиночные, пазушные или верхушечные, как у Andromeda, но обычно собраны в кистевидные соцветия на конце ветвей, как у Arbutus и Rhododendron, или на небольших боковых побегах, как у Erica. Они гермафродитные и обычно правильные, с частями в числе 4 или 5, а именно: чашелистиков 4 или 5, лепестков 4 или 5, тычинок 8 или 10 в двух кругах, внешний из которых расположен напротив лепестков, и плодолистиков 4 или 5. Венчик обычно более или менее колокольчатый и у вересков сохраняется в сухом состоянии в плоде. Лепестки вместе с тычинками располагаются на внешнем краю выделяющего нектар диска. Пыльники демонстрируют очень большое разнообразие по форме, их половины часто более или менее свободны и часто снабжены придатками; они открываются для выхода пыльцы через верхушечную поры или щель. Плодолистики срастаются, образуя 4–5-гнездную завязь, которая несет простой удлиненный столбик, заканчивающийся головчатым рыльцем; каждое гнездо завязи содержит от одного до множества семязачатков, прикрепленных к центральной плаценте. Ярко окрашенный венчик, наличие нектара и запах привлекают к цветкам насекомых, а выступание рыльца за пределы пыльников благоприятствует перекрестному опылению. Плод представляет собой обычно коробочку, содержащую много семян, как у Erica (рис. 3) или Rhododendron; иногда это ягода, как у Arbutus.
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	Fig. 2.—Andromeda Hypnoides, nat. size. 1, Flower; 2, Unripe
fruit cut across; 3, Stamen—all enlarged.
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	Fig. 3.

	
1, Цветущий побег Erica cinerea, примерно в 1,5 раза больше натуральной величины.

2, Цветок в продольном разрезе.

3, Тычинка, показывающая придатки и поровое раскрывание пыльника.

	
4, Коробочка, показывающая лоцицидное раскрывание; несколько семян остаются прикрепленными к центральной оси.

5, Диаграмма цветка с четырьмя чашелистиками, четырьмя долями венчика, восемью тычинками в два ряда и четырьмя долями пестика.



Порядок делится на четыре четкие трибы, которые характеризуются относительным положением завязи, а также плодом и семенем. Они следующие:—

1. Триба Rhododendron, характеризующаяся плодом-коробочкой, семенем с рыхлой оболочкой, опадающими лепестками и тычинками без придатков. Она состоит главным образом из крупного рода Rhododendron (в который современные ботаники включают Azalea), получившего наибольшее развитие в горах восточной Азии, причем многие виды встречаются в Гималаях. Dabeocia, ирландский вереск, встречается в Ирландии.

2. Триба Arbutus. — Плод — ягода или коробочка, лепестки опадающие, тычинки с щетинистыми придатками, по распространению от умеренных широт севера до арктической зоны. Arbutus Unedo, земляничное дерево, названное так из-за своей крупной ярко-красной ягоды, представляет собой южноевропейский вид, который заходит на юг Ирландии. Arctostaphylos (толокнянка) и Andromeda — арктические и альпийские роды, встречающиеся в Великобритании. Epigaea repens — ползучая арбутина, или майский цвет, Атлантической Америки.

3. Триба Vaccinium. — Завязь нижняя, плод — ягода. Распространена от умеренной зоны севера до горных тропиков. Vaccinium, самый крупный род, имеет четыре британских вида: V. Myrtillus — черника, голубика или черника обыкновенная, V. Vitis-Idaea — брусника, и V. Oxycoccos — клюква. Эту трибу иногда рассматривают как отдельный порядок Vacciniaceae, отличающийся нижней завязью.

4. Триба Erica. — Плод обычно коробочка, семена круглые, не крылатые; венчик сохраняется вокруг созревающего плода; тычинки часто с придатками. Самый крупный род — Erica, настоящий вереск, с более чем 400 видами, подавляющее большинство которых ограничено Капской областью; другие встречаются в горах тропической Африки, а также в Европе и Северной Африке, особенно в Средиземноморье. E. cinerea (пурпурный вереск) и E. Tetralix (крестолистный вереск) — обычные британские верески. Calluna — вереск обыкновенный, или шотландский вереск.



ЭРИХСЕН, СИР ДОН ЭРИК, баронет (1818–1896), британский хирург, родился 19 июля 1818 года в Копенгагене, был сыном Эрика Эриксена, члена известного датского семейства. Он изучал медицину в Университетском колледже Лондона и в Париже, посвятив себя в ранние годы карьеры физиологии и читая лекции по общей анатомии и физиологии в больнице Университетского колледжа. В 1844 году он был секретарем физиологической секции Британской ассоциации, а в 1845 году был удостоен золотой медали Фотергилла Королевского гуманного общества за свое эссе об асфиксии. В 1848 году он был назначен помощником хирурга в больнице Университетского колледжа, а в 1850 году стал полноправным хирургом и профессором хирургии; его лекции и клиническая преподавательская деятельность вызывали всеобщее восхищение, а в 1875 году он вошел в состав консультативного персонала. Его труд «Наука и искусство хирургии» (1853) выдержал множество изданий. В 1880 году он стал президентом Колледжа хирургов. С 1879 по 1881 год он занимал пост президента Королевского медицинского и хирургического общества. В 1895 году ему был пожалован титул баронета, после того как он в течение нескольких лет состоял экстраординарным хирургом королевы Виктории. Как хирург он пользовался всемирной известностью и, по словам сира В. Маккормака в его томе о «Столетии Королевского колледжа хирургов», «принадлежит к числу создателей современной хирургии». Он был признанным авторитетом в области сотрясения позвоночника и его часто вызывали для дачи показаний в суд по неясным делам, вызванным железнодорожными авариями и т. д. Он умер в Фолкстоне 23 сентября 1896 года.



ЭРИХТ, ЛОХ, озеро частично в Инвернесс-шире и частично в Пертшире, Шотландия, лежащее между районами Баденох на севере и Раннох на юге. Граница проведена от точки напротив устья Олдера и идет по центру продольной оси на северо-восток до 56° 50′ с. ш., где поворачивает на восток к береговой линии. Все озеро к югу и востоку от этой линии принадлежит Пертширу, остальная часть, составляющая бо́льшую часть, — Инвернесс-ширу. Это уединенное озеро, расположенное среди чрезвычайно диких ландшафтов на высоте 1153 футов над уровнем моря, являясь таким образом самым высокогорным крупным озером в Соединенном Королевстве. Его длина составляет более 14½ миль, при средней ширине полмильи и максимальной более 1 мили. Его площадь составляет около 7¼ кв. мили, и оно принимает сток с площади почти 50½ кв. мили. Средняя глубина составляет 189 футов, а максимальная — 512 футов. Оно имеет общее направление с северо-востока на юго-запад, причем исток находится в 1 миле от станции Далвиньи на Хайлендской железной дороге. Оно принимает множество руток и сбрасывает воды на юго-западной оконечности через реку Эрихт. Лосось и форель обеспечивают хорошую рыбалку. Окружающие горы высоки и круты. Бен-Олдер (3757 футов) на западном берегу является главной достопримечательностью большого оленьего парка Коррур. Единственная достопримечательность на берегах — пещера близ устья Олдера, в которой принц Чарльз Эдуард скрывался некоторое время после битвы при Каллодене.



ЭРИКССОН, ДЖОН (1803–1889), шведско-американский военно-морской инженер, родился в Лонгбансхюттане, Вермланд, Швеция, 31 июля 1803 года. Он был вторым сыном Олафа Эрикссона, инспектора шахт, умершего в 1818 году. Проявив с самых ранних лет сильную склонность к механике, молодой Эрикссон в возрасте двенадцати лет работал чертежником в Шведской компании каналов. С 1820 по 1827 год он служил в армии, где его чертежи и военные карты привлеки внимание короля, и он вскоре дослужился до звания капитана. В 1826 году он отправился в Лондон, сначала в отпуск из своего полка, и в партнерстве с Джоном Брейтуэйтом построил «Новелти» — паровоз для соревнований Ливерпуль-Манчестерской железной дороги в Рейнхилле в 1829 году, где, однако, приз выиграла «Ракета» Стефенсона. Количество изобретений Эрикссона в этот период было очень велико. Среди прочего он разработал план судовых машин, полностью расположенных ниже ватерлинии. Такие машины были изготовлены для судна «Виктория» для плавания капитана (впоследствии сира) Джона Росса в арктические регионы в 1829 году, но они не оправдали себя. В 1833 году был обнародован его калорический двигатель. В 1836 году он получил патент на гребной винт, и хотя приоритет его изобретения не удалось отстоять, ему впоследствии была присуждена одна пятая доля из 20 000 фунтов стерлингов, выплаченных Адмиралтейством за него. В это время капитан Стоктон из военно-морского флота США сделал заказ на небольшое железное судно, которое должен был построить Лайрд в Биркенхеде и оснастить машинами и винтом Эрикссон. Это судно прибыло в Нью-Йорк в мае 1839 года. Несколько месяцев спустя Эрикссон последовал за своим пароходом в Нью-Йорк, где прожил до конца жизни, обосновавшись как инженер и строитель железных судов. В 1848 году он получил американское гражданство. Ему пришлось преодолевать множество трудностей, и лишь медленно он завоевывал славу и добивался материального благополучия. К моменту смерти его состояние оценивалось примерно в 50 000 фунтов стерлингов. Обеспечение защитной броней военных кораблей давно занимало его внимание, и он построил планы и модель низко сидящего в воде судна, несущего одно тяжелое орудие в круглой башне, установленной на поворотной платформе. В 1854 году он отправил свои планы императору французов. Луи Наполеон, однако, действовавшая, вероятно, по совету Дюпюи де Лома, отказался их использовать. Гражданская война в Америке и сообщения о том, что конфедераты переоборудуют «Мерримак» в броненосец, заставили военно-морской департамент предложить проекты строительства бронированных судов. Среди прочих ответил Эрикссон, и поскольку считалось, что его конструкция может быть полезна во внутренних водах, был заказан первый броненосный башенный корабль «Монитор»; он был спущен на воду 30 января 1862 года, а 9 марта вступил в знаменитый бой с броненосным тараном конфедератов «Мерримак». Особые обстоятельства его постройки, огромное значение боя и решительный характер результата создали «Монитору» преувеличенную репутацию, которую дальнейший опыт не подтвердил. В последующие годы Эрикссон посвятил себя изучению торпед и солнечных двигателей. Он опубликовал работы «Солнечные исследования» (Нью-Йорк, 1875) и «Вклады в Столетнюю выставку» (Нью-Йорк, 1877). Он умер в Нью-Йорке 8 марта 1889 года, и в следующем году по просьбе шведского правительства его тело было отправлено в Стокгольм, а оттуда в Вермланд, где в Филипстаде оно было предано земле 15 сентября.


«Жизнь Эрикссона», написанная Уильямом Конан Черчем, была опубликована в Нью-Йорке в 1890 году и в Лондоне в 1893 году.





ЭРИДАН, или Fluvius («река»), в астрономии — созвездие южного полушария, упоминаемое Евдоксом (IV в. до н. э.) и Аратом (III в. до н. э.); Птолемей каталогизировал в нем 34 звезды. θ Эридана, прекрасная двойная звезда величин 3.5 и 5.5, в настоящее время имеет третью величину. Предполагается, что она идентична Ахернару у Аль-Суфи, который описывал его как звезду первой величины; следовательно, эта звезда уменьшила свой блеск в историческое время. Звезда ο2 Эридана (номер 40 по Флемстиду) была открыта Гершелем в 1783 году как тройная звездная система; она состоит из тесной пары величин 9.2 и 10.9, обращающейся с периодом в 180 лет, связанной со звездой величины 4.5, которая находится на расстоянии 82″ от этой пары; эти звезды обладают исключительно быстрым собственным движением — около 4″ в год. Эридан было древним названием реки По.



ЭРИДУ, один из старейших религиозных центров шумеров, описываемый в древних вавилонских записях как «город бездны». Особым божеством этого города был Эа, бог моря и мудрости, и то значение, которое придавалось этому богу в заклинательной литературе Вавилонии и Ассирии, позволяет предполагать не только то, что многие из наших магических текстов восходят в конечном счете к храму Эа в Эриду, но и то, что эта сторона вавилонской религии берет свое начало в этом месте. Некоторые из древнейших вавилонских мифов, особенно миф об Адапе, также могут быть прослежены до святилища Эа в Эриду. Но при первейшем значении в религиозных вопросах в вавилонской литературе нет свидетельств о каком-либо особом политическом значении Эриду, и во всяком случае ни в один известный нам период он не осуществлял гегемонию в Вавилонии. Местонахождение Эриду было открыто Дж. Э. Тейлором в 1854 году в руинах, называвшихся тогда местными жителями Абу-Шахрейн, в нескольких милях к юго-юго-западу от Могаира, древнего Ура, почти в центре сухого ложа внутреннего моря — глубокой долины шириной до 15 миль в самом широком месте, покрытой по большей части нитритовыми отложениями, отделенной от аллювиальной равнины около Могаира низким галечниковым хребтом из песчаника, называемым Хазем, но открытой на север к Евфрату и простирающейся на юг к вади Ханега ниже Сук-эш-Шейуха. В сезон дождей эта долина становится морем, заливаемым стоком Ханеги; летом арабы копают здесь ямы, снабжающие их солоноватой водой. Руины, в которых Тейлор провел кратковременные раскопки, состоят из платформы из чистого песка, окруженной стеной из песчаника высотой 20 футов, углы которой ориентированы по сторонам света, на северо-западной части которой находилась пирамидальная башня из двух ярусов, построенная из сырцового кирпича и облицованная стеной из обожженного в печи кирпича, причем все сооружение по-прежнему возвышается на высоту около 70 футов над платформой. На вершину первого яруса вела лестница с юго-восточной стороны шириной 15 футов и длиной 70 футов, построенная из полированных мраморных плит, скрепленных медными болтами, фланкированная у основания двумя любопытными колоннами. Наклонная дорога вела на второй ярус с северо-западной стороны. Куски полированного алебастра и мрамора вместе с мелкими кусочками чистого золота и медными гвоздями с золотыми шляпками, найденные на вершине второго яруса и вокруг него, указывали на то, что небольшая, но богато украшенная священная комната, по-видимому, облицованная изнутри или снаружи золотом, некогда венчала вершину этого сооружения. Вокруг всей башни располагался тротуар из исписанных надписями обожженных кирпичей, лежащих на слое глины толщиной 2 фута. На юго-восточной части террасы находились остатки нескольких зданий, содержащих анфилады комнат. Надписи на кирпичах идентифицировали это место как Эриду. С времен Тейлора это место не посещалось ни одним исследователем из-за небезопасного состояния окрестностей; однако Т. К. Лофтус (1854) и Дж. П. Питерс (1890) оба сообщали, что видели его с вершины Могаира. Последний утверждает, что арабы в то время называли руины Новавис и, по-видимому, больше не знали названия Абу-Шахрейн. Из-за ошибки на многих недавних картах и в ассирологических публикациях Эриду описывается как расположенный на аллювиальной равнине между Тигром и Евфратом. На самом деле это был островной город в эстуарии Персидского залива, простиравшемся в Аравийское плато. Первоначально «на берегу моря», как утверждают старые записи, теперь он находится примерно в 120 милях от вершины Персидского залива. Вычисляя по современной скорости отложения аллювия в вершине этого залива, Эриду должен был быть основан еще в седьмом тысячелетии до н. э. Он упоминается в исторических надписях с самых ранних времен вплоть до VI века до н. э. Судя по свидетельствам раскопок Тейлора, этот участок был заброшен около конца вавилонского периода.


См. J.E. Taylor, Journal of the Royal Asiatic Society, vol. xv. (1855); F. Delitzsch, Wo lag das Paradies? (1881); J.P. Peters, Nippur (1897); M. Jastrow, The Religion of Babylonia and Assyria (1898); H.V. Hilprecht, Excavations in Assyria and Babylonia (1904); L.W. King, A History of Sumer and Akkad (1910).



(J. P. Pe.)



ЭРИ, самое южное из Великих озер Северной Америки, между 41° 23′ и 42° 53′ с. ш. и 78° 51′ и 83° 28′ з. д., ограниченное на западе штатом Мичиган, на юге и юго-востоке — Огайо, Пенсильванией и Нью-Йорком, а на севере — провинцией Онтарио. Оно имеет почти эллиптическую форму, причем главная ось длиной 250 миль лежит с востока на запад; его наибольшая ширина составляет 60 миль; площадь — около 10 000 кв. миль, а общая площадь бассейна — 34 412 кв. миль. Его высота над средним уровнем моря составляет 573 фута; а его поверхность находится почти на 9 футов ниже поверхности озера Гурон, которое впадает в него через реку Сент-Клер, озеро Сент-Клер и реку Детройт, и на 327 футов выше поверхности озера Онтарио, причем эта большая разница нивелируется порогами и водопадами в реке Ниагара, соединяющей два озера. Озеро Эри очень мелководное и может быть разделено на три бассейна: западный, простирающийся до мыса Пели и включающий все острова, площадью около 1200 кв. миль, с относительно плоским дном на глубине от 5 до 6 морских саженей; главный бассейн между мысом Пели и сужением у Лонг-Пойнт, площадью около 6700 кв. миль, с заметным покатым дном, постепенно углубляющимся до 14 саженей; и часть к востоку от сужения площадью около 2100 кв. миль, имеющая впадину глубиной 30 саженей к востоку от Лонг-Пойнт и обширную отмель глубиной 11 саженей между ней и главным бассейном. Канадский берег на всем протяжении низкий и плоский, берег Соединенных Штатов — низкий, но окаймленный возвышенным плато, через которое реки прорезали глубокие русла. Бассейн озера относительно столь мал, что реки не имеют значения; Гранд-Ривер на северном прибрежье — крупнейший приток. Плоская аллювиальная почва, прилегающая к озеру, весьма плодородна, а климат хорошо подходит для плодоводства. Выращивается большое количество персиков, винограда и мелких фруктов; острова в западной части имеют гораздо более теплы и ровный климат, чем прилегающий материк, и практически сплошь покрыты виноградниками. Низкие глинистые или песчаные берега подвержены размыву волнами. При сильных штормах вода у берега наполняется песком, который откладывается там, где течения задерживаются вокруг концов бунов таким образом, что образуют бары, выступающие в озеро через улучшенные фарватеры. Это обмеление обусловило необходимость непрерывного дноуглубления в каждом порту на озере к западу от Эри, шт. Пенсильвания. Вследствие мелководности озера его воды легко возмущаются, что делает судоходство очень бурным и опасным, а также вызывает значительные колебания поверхности. Часты сильные ветры, так как почти каждая циклоническая депрессия, пересекающая Северную Америку либо с запада, либо из Мексиканского залива, проходит достаточно близко к озеру Эри, чтобы ощущаться. Западные штормы происходят чаще и сильнее влияют на поверхность воды, чем восточные, понижая уровень воды до 7–8 футов на западном конце и повышая его на 5–8 футов на восточном. Худшие штормы случаются осенью, когда огромное количество судов на озере делает их особенно разрушительными. Приливов нет, и обычно наблюдается лишь слабое течение в сторону стока, хотя мощные течения временно возникают из-за быстрого возврата вод после шторма, и в разгар западного шторма неизменно возникает обратное течение в западную часть озера. Существует ежегодное колебание уровня озера, варьирующее от минимума в 9 дюймов до максимума в 2 фута, причем нормальный низкий уровень приходится на февраль, а высокий — на середину лета. Стандартная высокая вода (1838 года) находится на высоте 575,11 фута над средним уровнем моря, а низшая отметка была зафиксирована на уровне 570,8 в ноябре 1895 года. Гавани и выходы озера замерзают, но само тело озера никогда не замерзает полностью.

Ледокольные паромные судна курсируют через озеро всю зиму. Общее судоходство, как правило, открывается в середине апреля и закрывается в середине декабря. Объемы перевозок огромны, поскольку практически весь груз с более западных озер находит конечные порты на озере Эри. Официальная статистика торговли, проходящей через реку Детройт в озеро за навигацию 1906 года, показывает, что 35 128 судов чистой регистровой вместимостью 50 673 897 тонн перевезли 63 805 571 (короткую) тонну грузов на сумму 662 971 053 доллара. 1175 судов, занятых в этом деле, оценивались в 106 223 000 долларов. Более 90% всего трафика приходится на суда Соединенных Штатов в порты США. Прекрасные пассажирские пароходы курсируют каждую ночь между Буффало и Кливлендом и Детройтом, а также действует много более коротких пассажирских маршрутов.



Интенсивное судоходство на озере Эри породило ряд важных гаваней на южном берегу, почти все они искусственно созданы и углублены, с входами между двумя волноломами, выходящими в озеро под прямым углом к береговой линии. Главными из них являются Толедо, Сандаски, Гурон, Верминьон, Лорейн, Кливленд, Фэйрпорт, Аштабула, Коннеут, Эри (естественная гавань), Данкирк и Буффало, Рондо, Порт-Стэнли, Порт-Бёрвелл, Порт-Дувр, Порт-Мейтленд и Порт-Колборн. Канал Майами-Эри, ведущий от реки Моми в Цинциннати, длиной 244½ мили, с ответвлением на Порт-Джефферсон длиной 14 миль, с шлюзами размером 90 на 15 на 4 фута, соединяется с озером Эри через Толедо. Канал Эри, ведущий от Буффало к реке Гудзон в Трое и соединяющийся с озером Онтарио в Освего, имел пропускную способность для лодок длиной 98 футов, шириной 17 футов 10 дюймов и осадкой 6 футов, пока в 1907 году штат Нью-Йорк не предпринял работы по его углублению для приема судов грузоподъемностью 1000 тонн. Буффало благодаря своему положению на восточном пределе глубоководного озерного судоходства является городом первостепенного торгового значения. Его гавань образована искусственным волноломом, построенным параллельно берегу на расстоянии около полумили от него. Он принимает практически все отгрузки зерна с озера Эри, а также большие количества железной руды, лесоматериалов и меди, и является крупным портом отгрузки угля, главным образом антрацита. Он располагает более чем 600 милями железнодорожных путей для обслуживания озерных грузов. Увелландский канал длиной 26¾ мили, соединяющий озеро Онтарио и озеро Эри, с шлюзами 270 на 45 на 14 футов, выходит из озера Эри в Порт-Колборне, где канадское правительство построило искусственную гавань и элеваторы для перевалки зерна с крупных озерных судов на баржи канального габарита.

Рыболовный промысел на озере Эри ведется интенсивно, рыбу ловят жаберными сетями, неводами и ставными неводами. Каждый прилегающий к озеру штат имеет свои собственные правила рыболовства, которые отличаются друг от друга, а также от правил Доминиона. Обе нации поддерживают Службу охраны рыболовства, а рыбные запасы пополняются из искусственных рыбоводных заводов. Наиболее многочисленными и ценными рыбами являются мелкий сиг (Coregonus artedi, Le Sueur), судак (Stizostedion vitreum, Walb.), щука (Lucius lucius, L.) и сиг (Coregonus clupeiformis, Mitchill), в названном порядке. Выловленная рыба оценивается в 1 000 000 долларов ежегодно. Она собирается на рыболовецких буксирах и распределяется по железной дороге по Соединенным Штатам и Канаде.


Библиография. — Bulletin No. 17, Survey of Northern and North-western Lakes, U.S. Lake Survey Office, War Dept. (Detroit, 1907); U.S. Hydrographic Office, Publication No. 108D, Sailing Directions for Lake Erie, &c. (Washington, 1902); Sailing Directions for the Canadian Shore of Lake Erie, Department of Marine and Fisheries (Ottawa, 1897); J.O. Curwood, The Great Lakes (New York, 1909); E. Channing and M.F. Lansing, The Great Lakes (New York, 1909).
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ЭРИ, город, порт захода и административный центр округа Эри в штате Пенсильвания, США, на озере Эри, в 148 милях по железной дороге к северу от Питтсбурга и близ северо-западного угла штата. Население: (1890) 40 634; (1900) 52 733, из которых 11 957 родились за границей, в том числе 5226 из Германии и 1468 из Ирландии, а 26 797 имели зарубежное происхождение (оба родителя рождены за рубежом), в том числе 13 316 немецкого происхождения и 4203 ирландского происхождения; (перепись 1910 года) 66 525. В Эри работают железные дороги New York, Chicago & St Louis, Lake Shore & Michigan Southern, Erie & Pittsburg (Pennsylvania Company), Philadelphia & Erie (Pennsylvania railway) и Bessemer & Lake Erie, а также пароходные линии во многие важные озерные порты. Город занимает площадь около 7 кв. миль, которая по большей части совершенно ровная и находится на высоте от 50 до 175 футов над уровнем озера. Эри обладает прекрасной гаванью длиной около 4 миль, шириной более 1 мили и со средней глубиной около 20 футов; она почти окружена Преск-Айл, длинной узкой полосой земли площадью около 3000 акров шириной от 300 футов до 1 мили, причем национальное правительство защитило ее вход и углубило фарватер путем строительства двух длинных волноломов. Большинство улиц города имеют ширину 60 футов (некоторые — 100 футов) и почти все пересекаются под прямым углом; они замощены кирпичом и асфальтом, а многие в жилых кварталах затенены прекрасными вязами и кленами. В городе четыре парка, в одном из которых установлен гранатово-бронзовый памятник солдатам и матросам, а неподалеку, вдоль берега озера и залива, находятся несколько привлекательных летних курортов. Среди наиболее заметных зданий Эри — здание правительства США, мэрия, публичная библиотека и окружной суд. Благотворительные учреждения города состоят из двух многопрофильных больниц, при каждой из которых есть учебное заведение для медсестер; муниципальной больницы, сиротского приюта, приюта для обездоленных, двух домов престарелых и бюро благотворительности; здесь же, на утесе, в большом ограждении с видом на озеро и город, находится государственный приют для солдат и матросов, а неподалеку воздвигнут памятник генералу Энтони Уэйну, скончавшемуся здесь 15 декабря 1796 года.

Эри является коммерческим центром крупного и богатого виноградарского и сельскохозяйственного района, ведет обширную торговлю с озерными портами и по железной дороге (главным образом углем, железной рудой, пиломатериалами и зерном) и представляет собой важный производственный центр; среди его продукции — железо, двигатели, котлы, латунное литье, печи, автомобильные нагреватели, мука, солодовые напитки, пиломатериалы, продукция деревообрабатывающих заводов, бондарные изделия, бумага и древесная масса, сигары и другие табачные изделия, газовые счетчики, резиновые изделия, трубные органы, пианино и химикаты. В 1905 году фабричная продукция города оценивалась в 19 911 567 долларов, причем стоимость продукции литейных и машиностроительных заводов составляла 6 723 819 долларов, мукомольно-крупяного производства — 1 444 450 долларов, а солодовых напитков — 882 493 доллара. Муниципалитет владеет и управляет собственным водопроводом.

На месте Эри французы возвели форт Преск-Айл в 1753 году и вокруг него основали деревню с несколькимистами жителей. Джордж Вашингтон от имени губернатора Виргинии прибыл в том же году в форт Ле-Беф (на месте нынешнего Уотерфорда), в 20 милях отсюда, чтобы выразить протест против фортификации французами этого участка страны. Протест, однако, остался без внимания. Деревня была заброшена в 1758 году или ранее, вероятно, из-за эпидемии оспы, а форт был заброшен в 1759 году. Он был занят британцами в 1760 году, но 22 июня 1763 года это был один из нескольких фортов, захваченных индейцами во время заговора Понтиака. В 1764 году британцы восстановили номинальный контроль и удерживали его до 1785 года, когда он перешел во владение Соединенных Штатов. Место было распланировано как город в 1795 году; в 1800 году оно стало административным центром вновь образованного округа Эри; в 1805 году он был инкорпорирован как боро, устав которого пересматривался в 1833 году; а в 1851 году он был инкорпорирован как город. В Эри менее чем за шесть месяцев были построены большинство судов, с помощью которых коммодор Оливер Х. Перри одержал свою военно-морскую победу над британцами у Пут-ин-Бея 10 сентября 1813 года.



ЭРИГЕНА, ИОАНН СКОТ (ок. 800 — ок. 877), средневековый философ и богослов. Его настоящее имя было Иоанн Скот (Scottus) или Иоанн Шотландец. Сочетание Johannes Scotus Erigena не прослеживается раньше Ушера и Гейла; даже Гейл использует его только в заглавии перевода святого Максима. Дата рождения Эригены крайне неопределенна, и нет никаких данных, позволяющих определенно указать место его рождения. Имя Scotus, которое часто принимали за указание на шотландское происхождение, на самом деле подтверждает теорию о том, что он был ирландцем, согласно тогдашнему употреблению слов Scotus или Scotigena. Пруденций, епископ Труа, определенно заявляет, что он был ирландского происхождения. Псевдоним, обычно читаемый как Эригена, использованный им самим в заголовках его переводов Дионисия Ареопагита, представляет собой Ierugena (в более поздних рукописях — Erugena и Eriugena), образованный, по-видимому, по аналогии с Graiugena («грекорожденный»), который он применяет к св. Максиму. Нет оснований сомневаться в том, что Эриугена связано с Эрин, названием Ирландии, а Ierugena намекает на греческое ἱερός, причем ἱερὸς νῆos было обычным названием Ирландии. С другой стороны, Вильгельм Малмсберийский предпочитает читать Heruligena, что делало бы Скота паннонцем, в то время как Бейл говорит, что он родился в Сент-Дейвидсе, Демпстер связывает его с Эйром, а Гейл — с Эриувеном в Херефорде. Некоторые ранние авторы считали, что существовало два лица — Иоанн Скот и Иоанн Эригена.

Об的 ранней жизни Эригены ничего не известно. Бейл приводит историю о том, что он путешествовал по Греции, Италии и Галлии и изучал не только греческий язык, но также арабский и халдейский. Однако, поскольку Бейл описывает его как «ex patricio genitore natus», разумно предположить (как это делает Р. Л. Пул), что Бейл перепутал его с неким Иоанном, сыном Патриция, испанцем, который рассказывает почти ту же историю о собственных путешествиях. Знание греческого языка, проявившееся в трудах Эригены, не таково, чтобы заставить нас прийти к выводу, что он действительно посещал Грецию. То, что он обладал достаточным знакомством с греческим языком, очевидно из его переводов Дионисия Ареопагита и Максима, из того, как он ссылается на Аристотеля, и из его очевидного знакомства с неоплатоническими писателями и отцами ранней церкви. Роджер Бэкон в своей суровой критике незнания греческого языка наиболее видными схоластическими авторами прямо исключает Эригену и приписывает ему знание Аристотеля в оригинале.

Среди других легенд, которые в разное время приписывались Эригене, — то, что он был приглашен во Францию Карлом Великим и что он был одним из основателей Парижского университета. Единственная часть жизни Эригены, о которой мы располагаем точной информацией, — это время, проведенное при дворе Карла Лысого. Карл пригласил его во Францию вскоре после своего вступления на престол, вероятно, в 843 году, и поставил во главе придворной школы (schola palatina). Репутация этой школы, судя по всему, сильно возросла под руководством Эригены, и к самому философу король относился снисходительно. Забавная история Вильгельма Малмсберийского иллюстрирует как характер Скота, так и положение, занимаемое им при французском дворе. Когда король спросил: «Quid distat inter sottum et Scottum?», Эригена ответил: «Mensa tantum».

Первым из произведений, написанных Эригеной в этот период, был трактат об евхаристии, который до нас не дошел (некоторые идентифицируют его с трактатом Ратрамна «De corpore et sanguine Domini»). В нем он, по-видимому, выдвинул доктрину о том, что евхаристия носит чисто символический или мемориальный характер, — мнение, за которое Беренгарий позднее подвергся порицанию и осуждению. Говорят, что в качестве части своего покаяния Беренгарий был вынужден публично сжечь трактат Эригены. Однако, насколько мы можем судить, ортодоксальность Эригены в то время не подвергалась сомнению, и несколько лет спустя он был выбран Хинкмаром, архиепископом Реймским, для защиты учения о свободе воли против крайнего преддестинационизма монаха Готшалька (Gotteschalchus). Составленный по этому случаю трактат «De divina praedestinatione» сохранился, и по его общему духу неудивительно, что ортодоксальность автора сразу же вызвала сильные подозрения. Эригена аргументирует вопрос исключительно на спекулятивных основаниях и начинает со смелого утверждения, что философия и религия в своей основе едины и тождественны: — «Conficitur inde veram esse philosophiam veram religionem, conversimque veram religionem esse veram philosophiam». Еще более показательна его трактовка авторитета и разума, к которой мы обратимся ниже. Труд был резко атакован Дрепанием Флором, каноником из Лиона, и Пруденцием, и был осужден двумя соборами — Валанским в 855 году и Лангрским в 859 году. Первый собор охарактеризовал его аргументы как Pultes Scotorum («шотландская каша») и commentum diaboli («дьявольское изобретение»).

Следующим трудом Эригены стал латинский перевод «Дионисия Ареопагита» (см. Dionysius Areopagiticus), предпринятый по просьбе Карла Лысого. Он также сохранился, а в рукописях были обнаружены фрагменты комментария Эригены к Дионисию. Перевод пантеистических сочинений Ареопагита вряд ли мог изменить уже сложившееся мнение об ортодоксальности Эригены. Папа Николай I был задет тем, что труд не был представлен на утверждение до того, как был выпущен в свет, и приказал Карлу отправить Эригену в Рим или по крайней мере удалить его от своего двора. Однако нет никаких свидетельств того, что это указание было выполнено.

Последняя часть его жизни окутана полной неизвестностью. История о том, что в 882 году он был приглашен в Оксфорд Альфредом Великим, трудился там много лет, стал аббатом в Малмсберийском монастыре и был заколот до смерти своими учениками их «стилосами», по-видимому, не имеет под собой никаких удовлетворительных оснований и несомненно относится к какому-то другому Иоанну. Эригена по всей вероятности никогда не покидал Францию, и Орео привел некоторые резоны для установления даты его смерти около 877 года.

Эригена — самая интересная фигура среди средневековых писателей. Свобода его умозрения и смелость, с которой он разрабатывает свою логическую или диалектическую систему вселенной, совершенно не позволяют причислять его к собственно схоластам. Воистину он знаменует собой переходный этап от более старой платонизирующей философии к более поздней и жесткой схоластике. Ни в каком смысле нельзя утверждать, что у Эригены философия находится на службе у богословия. Цитированное выше утверждение о существенном тождестве между философией и религией действительно почти totidem verbis повторяется многими из более поздних схоластических писателей, но его значение всецело зависит от выбора того или иного члена тождества в качестве фундаментального или первичного. Теперь нет никакой возможности ошибиться в позиции Эригены: для него философия или разум первы, первичны; авторитет или религия вторичны, производны. «Auctoritas siquidem ex vera ratione processit, ratio vero nequaquam ex auctoritate. Omnis enim auctoritas, quae vera ratione non approbatur, infirma videtur esse. Vera autem ratio, quum virtutibus suis rata atque immutabilis munitur, nullius auctoritatis adstipulatione roborari indiget» (De divisione naturae, i. 71). Ф. Д. Морис, единственный крупный историк, который отказывается приписывать Эригене тенденцию к рационализации, запутывает вопрос тем, как он его ставит. Он просит своих читателей после взвешивания приведенных доказательств определить, «использовал ли он (Эригена) свою философию, чтобы объяснить свое богословие или чтобы выявить то, что он считал его полнейшим смыслом». Эти альтернативы кажутся поставленными неверно. «Объяснение богословия» есть нечто совершенно чуждое философии той эпохи; и даже если мы примем альтернативу, что Эригена стремится спекулятивно выявить полный смысл богословия, мы отнюдь не приходим к выводу, что он был первично или главным образом богословом. Он не начинает с исходных данных богословия как завершенной совокупности истины, требующей лишь разъяснения и истолкования; его фундаментальная мысль — это мысль о вселенной, природе, τὸ πᾶν, или о Боге как предельном единстве, которое разворачивается в рациональную систему мира. Человек и все, что касается человека, суть лишь части этой системы и должны объясняться через отсылку к ней; ибо объяснение или понимание вещи есть определение ее места во всеобщем или во всем. Религия или откровение есть один элемент или фактор в божественном процессе, ступень или фаза предельной рациональной жизни. Высшая способность человека, разум, intellectus, intellectualis visio — это то, что не довольствуется индивидуальным или частичным, но охватывает целое и благодаря этому постигает части. В этом высшем усилии разума, который поистине есть мыслящий в человеке Бог, мысль и бытие едины, противоположность бытия и мысли преодолена. Когда Эригена начинает с таких положений, понять его позицию и труд становится явно невозможно, если мы упорно рассматриваем его как схоласта, принимающего догмы церкви как предельные данные и стремящегося лишь представить их в надлежащем порядке и защитить аргументами.


Великий труд Эригены «De divisione naturae», который был осужден собором в Сансе, Гонорием III (1225), охарактеризовавшим его как «кишащий червями еретической извращенности», и Григорием XIII в 1585 году, изложен в пяти книгах. Форма изложения — диалогическая; метод рассуждения — силлогистический. Ведущие мысли заключаются в следующем. Natura — это имя для универсального, совокупности всех вещей, содержащей в себе бытие и небытие. Это единство, проявлением которого служат все частные явления. Но у этой природы есть четыре четких разряда: — (1) то, что созидает и не созидаемо; (2) то, что созидаемо и созидает; (3) то, что созидаемо и не созидает; (4) то, что ни созидаемо, ни созидает. Первое — это Бог как основание или происхождение всех вещей, последнее — это Бог как конечная цель всех вещей, то, во что мир сотворенных вещей в конечном счете возвращается. Второе и третье вместе составляют сотворенную вселенную, которая является проявлением Бога, Deus in processu, Theophania. Таким образом, в божественной системе мы различаем начало, середину и конец; но эти три по существу едины — различие есть лишь следствие нашего конечного постижения. Мы вынужденно мыслим этот вечный процесс под видом времени, применять временные различия к тому, что вне- или сверхвременно. Вселенная сотворенных вещей, как мы видели, двояка: — во-первых, то, что созидаемо и созидает — первообразы, архетипы, неизменные отношения, божественные акты воли, в соответствии с которыми формируются отдельные вещи; во-вторых, то, что созидаемо и не созидает, мир индивидов, эффекты первопричин, без которых причины не имеют истинного бытия. Сотворенные вещи не имеют индивидуального или самосущего существования; они существуют только в Боге; и каждая вещь есть проявление божественного, theophania, divina apparitio.

Один лишь Бог, несотворенный создатель всего, обладает истинным бытием. Он есть истинный универсал, всесодержащий и непостижимый. Низшее не может постичь высшего, и поэтому мы должны сказать, что существование Бога выше бытия, выше сущности; Бог выше благости, выше мудрости, выше истины. К нему нельзя применить никакие конечные предикаты; его способ бытия не может быть определен никакой категорией. Истинное богословие отрицательно. Тем не менее мир как theophania, откровение Бога, позволяет нам до известной степени понять божественную сущность. Мы признаем его бытие в бытии всех вещей, его мудрость — в их упорядоченном расположении, его жизнь — в их постоянном движении. Таким образом, Бог для нас есть Троица — Отец как субстанция или бытие (οὐσία), Сын как мудрость (δύναμις), Дух как жизнь (ἐνέργεια). Эти три реализуются во вселенной — Отец как система вещей, Сын как слово, то есть царство идей, Дух как жизнь или движущая сила, которая вносит индивидуальность и которая в конечном счете возвращает все вещи в божественное единство. В человеке, как в наиблагороднейшем из сотворенных существ, Троица отражается наиболее полно: intellectus (νοῦς), ratio (λογος) и sensus (διάνοια) составляют тройную нить его бытия. Не только в человеке, однако, но во всех вещах Бога следует рассматривать как реализующего себя, как воплощающегося.

Бесконечная сущность Бога, которую действительно можно описать как nihilum (ничто) — это то, из чего все создано, из чего все происходит или эманирует. Первая процессия или эманация, как указано выше, представляет собой царство идей в платоновском смысле, слово или мудрость Бога. Эти идеи составляют целое или неделимое единство, но мы способны смутно мыслить о них как о логически упорядоченной системе. Так, высшей идеей является идея блага; вещи существуют только тогда, когда они благи; бытие без благополучия есть ничто. Сущность причастна благу — то, что блага, имеет бытие и потому должно рассматриваться как вид блага. Жизнь, в свою очередь, есть вид сущности, мудрость — вид жизни и так далее, всегда нисходя от рода к виду строгим логическим путем.

Идеи суть вечные причины, которые под воздействием духа проявляются в своих следствиях — единичных сотворенных вещах. Проявление, однако, составляет часть бытия или сущности причин, иначе говоря, если истолковать это выражение, Бог по необходимости проявляет Себя в мире и не пребывает вне мира. Далее, поскольку причины вечны, вневременны, то и творение вечно, вневременно. Моисеево повествование, следовательно, следует рассматривать лишь как образ, в котором едва заметно отбрасывает тень то, что выше конечного постижения. Оно полностью аллегорично и требует истолкования. Рай и Грехопадение не имеют локального или временного бытия. Человек изначально был безгрешен и без различия по полу. Лишь после введения греха человек утратил свое духовное тело и приобрел животную природу с ее различием по полу. Женщина есть олицетворение чувственной и падшей природы человека; при окончательном возвращении к божественному единству различие по полу исчезнет, и духовное тело будет обретено вновь.

Самая примечательная и в то же время самая неясная часть труда — та, в которой рассматривается окончательное возвращение к Богу. Естественно, грех служит необходимым предварительным условием этого искупления, и Эригена испытывает величайшие трудности, объясняя сам факт греха. Если Бог есть истинное бытие, то грех не может иметь самостоятельного существования; нельзя сказать, что Бог знает о грехе, ибо для Бога знание и бытие суть одно. Во вселенной вещей как вселенной не может быть греха; должна существовать идеальная гармония. Грех, по сути, проистекает из воли индивида, который ложно представляет нечто как благое, хотя таковым оно не является. Эта направленная ложным путем воля наказывается обнаружением того, что объекты, к которым она жаждет, суть поистине суета и пустота. Ад не следует рассматривать как обладающий локальным существованием; он есть внутреннее состояние греховной воли. Поскольку объектом наказания является не воля или сам индивид, а извращенное направление воли, то результатом наказания становится окончательное очищение и искупление всех. Даже дьяволы будут спасены. Все, однако, спасаются не сразу; этапы возвращения к окончательному единству, соответствующие этапам творческого процесса, многочисленны и проходимы медленно. Конечная цель есть deificatio, theosis, или возвращение в божественное бытие, когда индивидуальная душа возвышается до полного познания Бога, где знание и бытие суть одно. После того как все будут восстановлены в божественном единстве, никакого дальнейшего творения не происходит. Окончательное единство — это то, что не сотворено и не творит.

Издания. — Существует полное издание трудов Эригены в Patrologiae cursus completus Ж.П. Миня (т. cxxii), под редакцией Х.Я. Флосса (Париж, 1853). Труд De divina praedestinatione был опубликован в сборнике Жильбера Могэна Veterum auctorum qui nono saeculo de praedestinatione et gratia scripserunt opera et fragmenta (Париж, 1650). Комментарий («Expositiones») к «Небесной иерархии» Дионисия появился в Appendix ad opera edita ab A. Maio (ред. Дж. Коцца, Рим, 1871). Что касается De divisione naturae, издания публиковались Томасом Гейлом (Оксфорд, 1681); К.Б. Шлютером (Мюнстер, 1838); а также в Opera omnia Флосса; существует немецкий перевод Людвига Ноака: Johannes Scotus Erigena über die Eintheilung der Natur (3 т., 1874–1876). Эригена также был автором нескольких стихотворений, отредактированных Л. Траубе в Monumenta Germaniae historica. Poëtae Latini aevi Carolini, iii. (1896). Ему приписывается комментарий к Opuscula sacra Боэция, отредактированный Е.К. Рандом (1906). Монографий о жизни и трудах Эригены множество; см. St René Taillandier, Scot Érigène et la philosophie scholastique (1843); T. Christlieb, Leben u. Lehre des Johannes Scotus Erigena (Гота, 1860); J.N. Huber, Johannes Scotus Erigena (Мюнхен, 1861); W. Kaulich, Das speculative System des Johannes Scotus Erigena (Прага, 1860); A. Stöckl, De Joh. Scoto Erigena (1867); L. Noack, Über Leben und Schriften des Joh. Scotus Erigena: die Wissenschaft und Bildung seiner Zeit (Лейпциг, 1876); R.L. Poole, Medieval Thought (1884), а также статью в Dictionary of National Biography; T. Wotschke, Fichte und Erigena (Галле, 1896); M. Baumgartner в «Kirchenlexikon» Ветцера и Вельте, x. (1897); Alice Gardner, Studies in John the Scot (1900); J. Dräseke, Joh. Scotus Erigena und seine Gewährsmänner (Лейпциг, 1902); S.M. Deutsch в «Realencyklopädie für protestantische Theologie» Герцога-Хаука, xviii. (1906); J.E. Sandys, Hist. of Classical Scholarship (1906), стр. 491–495. См. также общие труды по схоластической философии, особенно Оро, Штёкля и Каулиха. Прекрасное резюме дает Ф.Д. Морис в Medieval Phil., стр. 45–79.



(R. Ad.; J. M. M.)



ЭРИГОНА, в греческой мифологии — дочь Икария, героя аттического дема Икария. Ее отец, которого Дионис обучил делать вино, угостил им пастухов, и те опьянели. Их товарищи, решив, что их отравили, убили Икария и похоронили его под деревом на горе Гимет (или бросили его тело в колодец). Эригона, ведомая своей верной собакой Мерой, нашла его могилу и повесилась на дереве. Дионис наслал на землю мор, и все девы Афин в приступе безумия повесились подобно Эригоне. Икарий, Эригона и Мера были помещены среди звезд как Во Волопас (или Арктур), Дева и Малый Пес. Впоследствии был установлен праздник под названием Эора («качели») для умилостивления Икария и Эригоны. Различные небольшие изображения (лат. oscilla) подвешивались на деревьях и раскачивались туда-сюда, а также приносились жертвы из фруктов (Гигин, Fab. 130, Poët. astron. ii. 4; Аполлодор iii. 14). Эта история, вероятно, была призвана объяснить происхождение этих oscilla, посредством которых умилостивлялся Дионис как бог деревьев (Дендрит) и предотвращалось пагубное влияние звезды Пса (см. также Oscilla).



ЭРИН, древнее название Ирландии. Древнейшая форма этого слова — Ériu, от которого Érinn представляет собой дательный падеж. Сама Ériu почти наверняка была сокращением от еще более примитивной формы Iberiu или Iveriu; ибо когда название острова писалось на древнегреческом языке, оно выглядело как Ἰουερνιά (Ivernia), а на латыни — как Iberio, Hiberio или Hibernia, причем первый слог слова Ériu передавался таким образом в классических языках двумя различными звуками гласных, разделенными буквами b или v. Среди латинских вариантов Iberio — форма, встречающаяся в древнейших ирландских рукописях, таких как «Исповедь» святого Патрика и «Послание к Коротику» того же святого. Дополнительным свидетельством в пользу этого является тот факт, что древнебретонские и валлийские названия Ирландии звучали как Ywerddon или Iverdon. В более поздней гэльской литературе примитивная форма Ériu превратилась в двусложное Éire; отсюда норманны называли остров землей Éire, то есть Ireland, причем последнее слово первоначально произносилось в три слога. (См. Ireland: Notices of Ireland in Greek and Roman writers.) Ничего не известно о значении этого слова ни в одной из его форм, а предположение Уитли Стоукса о том, что оно могло быть связано с санскритским словом avara, означающим «западный», по признанию самого автора, является не более чем гипотезой. Существовала, правда, местная ирландская легенда, не имеющая ценности с точки зрения этимологии, объясняющая происхождение названия. Согласно этому мифу, во время прихода милезиан в Ирландии правили три царя племени Дану по имени Мак-Колл, Мак-Кехт и Мак-Грена. Женой первого была Эйре, и от нее произошло название страны. Любопытно, что в древнеирландской поэзии Ирландию часто называли «Фодла» или «Бауба», и таковыми были жены двух других царей в легенде.



ЭРИННА, греческая поэтесса, современница и подруга Сапфо, уроженка Родоса или соседнего острова Телос, процветала около 600 г. (согласно Евсевию, в 350 г. до н. э.). Хотя она умерла в раннем возрасте девятнадцати лет, ее стихи были одними из самых известных в ее время и считались сопоставимыми с поэмами Гомера. Из ее самой известной поэмы Ἠλακάτη («Прялка»), написанной на смеси эолийского и дорического диалектов и содержавшей 300 гекзаметрических строк, до наших дней дошло только 4 строки. Три эпиграммы в Палатинской антологии, также приписываемые ей, вероятно, относятся к более позднему времени.


Фрагменты были изданы (вместе с фрагментами Алкея) Дж. Пеллегрино (1894).





ЭРИНИИ (лат. Furiae), в греческой мифологии — богини мести, строго говоря, гневные богини или богини проклятия, изреченного на злодеев. Согласно Гесиоду (Теогония, 185), они были дочерями Земли и появились на свет из крови оскопленного Урана; у Эсхила (Эвм., 321) они — дочери Ночи, у Софокла (O.C., 40) — Тьмы и Земли. Иногда упоминается одна Эриния, иногда несколько; Еврипид первым назвал их тремя, имена которым — Алекто (неутомимая в гневе), Тисифона (мстительница за убийство), Мегера (ревнивая) — дали более поздние александрийские авторы. Их обитель — подземный мир, откуда они поднимаются на землю преследовать нечестивцев. Они карают все преступления против законов человеческого общества, такие как клятвопреступление, нарушение законов гостеприимства и, прежде всего, убийство родственников. Но они не лишены благожелательных и благотворных качеств. Когда грешник искупает свое преступление, они готовы простить. Так, их преследование Ореста прекращается после его оправдания Ареопагом. Говорят, что по этому случаю их впервые назвали Эвменидами («благосклонными»), эвфемистическим вариантом их подлинного имени. Однако в Афинах, где у них было святилище у подножия холма Ареопага и священная роща в Колоне, их постоянным именованием было Семны («почтенные»). Им приносили в жертву черных овец ночью при свете факелов. Каждый год в их честь справлялся праздник под руководством особого жречества, на котором жертвоприношения состояли из молока и меда, смешанных с водой, но без вина. У Эсхила эринии предстают в виде устрашающих женщин, подобных горгонам, в длинных черных одеждах, со змеиными прядями волос, налитыми кровью глазами и когтистыми пальцами. Позднее они — крылатые девы серьезного вида в одеждах охотниц, со змеями или факелами в волосах, несущие бичи, факелы или серпы. Отождествление эриний с санскритской Сараныю, стремительно несущейся грозовой тучей, отвергается современными этимологами; по мнению М. Бреаля, эринии представляют собой олицетворение формулы проклятия (ἀρά), в то время как Э. Роде видит в них духов умерших, разгневанные души убитых людей.


См. К.О. Мюллер, «Диссертации об Эвменидах Эсхила» (англ. пер., 1835); А. Розенберг, «Эринии» (1874); Дж.Э. Харрисон, «Пролегомены к изучению греческой религии» (1903) и Journal of Hellenic Studies, xix. p. 205, согласно которому эринии были прежде всего местными предками-призраками, обладающими силой творить добро или зло после смерти, земными гениями, изначально мыслившимися воплощенными в образе змей, чьим первоначальным пристанищем и святилищем был омфал в Дельфах; Э. Роде, «Психея» (1903); А. Рапп в «Leitfaden der griechischen Mythologie» Рошера и Ж.А. Хильд в «Dictionnaire des antiquités» Дарембера и Сальо, s.v. Furiae.





ЭРИФИЛА, в греческой мифологии — сестра Адраста и жена Амфиарая. Подкупленная Полинеником ожерельем Гармонии, она убедила своего мужа принять участие в походе Семерых против Фив, хотя он знал, что тот окажется для него роковым. Перед отправлением прорицатель приказал своим сыновьям убить мать, как только они услышат о его смерти. Нападение на Фивы было отбито, и во время бегства земля разверзлась и поглотила Амфиарая вместе с его колесницей. Его сын Алкмеон, как ему было велено, убил мать и скитался из одного места в другое, преследуемый эриниями в поисках очищения и нового дома (Аполлодор iii. 6. 7).



ЭРИДА, в греческой мифологии — сестра бога войны Ареса (Гомер, Илиада, iv. 440) и в гесиодовой теогонии (225) дочь Ночи. В более поздних легендах о Троянской войне Эрида, не будучи приглашенной на свадебный пир Пелея и Фетиды, бросает среди гостей золотое яблоко («яблоко раздора»), предназначенное прекраснейшей. Спор между тремя богинями — Герой, Афродитой и Афиной — решается Парисом в пользу Афродиты, которая в награду помогает ему завладеть Еленой (Гигин, Fab. 92; Лукиан, Харидем, 17). Гесиод также упоминает (Труды и дни, 24) благотворную Эриду — олицетворение благородного соперничества. У Вергилия (Энеида, viii. 702) и других римских поэтов Эрида представлена Дискордией.



ЭРИТ, городской район в северо-западном парламентском округе графства Кент, Англия, в 14 милях к в.-ю.-в. от Лондона, на Юго-Восточной и Чатемской железной дороге. Нав. (1891) 13 414; (1901) 25 296. Он расположен на южном берегу Темзы и простирается вверх по холмам над берегом, причем на возвышенности было построено много вилл. Парк прежней загородной резиденции Бельведер был таким образом застроен (ок. 1860 г.), а особняк превратился в дом для престарелых моряков. Церковь Святого Иоанна Крестителя, хотя и претерпела значительные изменения в результате современной реставрации, сохранила элементы от раннеанглийского стиля до перпендикулярного, а также некоторые ранние памятники и надгробные латунные таблички. В Эрите имеются крупные машиностроительные и оружейные заводы, а поблизости находятся пороховые, нефтяные, мануфактурные и туковые предприятия. Южные очистные сооружения лондонской главной дренажной системы находятся в Кросснессе на соседней низменности, именуемой Пламстедскими боксами. Эрит является штаб-квартирой нескольких яхт-клубов. Эрит, название которого обычно возводят к англ.-сакс. Ærra-hythe (старая гавань), в древности был боро, и в 1313 году ему были пожалованы рынок и ярмарки. Вплоть до конца XVII века он имел некоторое значение как военно-морская база.



ЭРИТРЕЯ, итальянская колония на африканском побережье Красного моря. Она простирается от Рас-Касара, мыса в 110 милях к югу от Суакина, на 18° 2′ с. ш., вплоть до Рас-Думейры (12° 42′ с. ш.) в Баб-эль-Мандебском проливе, имея береговую линию протяженностью около 650 миль. Колония граничит на суше с Англо-Египетским Суданом, Абиссинией и Французским Сомалилендом. Она состоит из прибрежных земель, лежащих между названными мысами, и части северной оконечности Абиссинского плато. Общая площадь составляет около 60 000 кв. миль. Население составляет приблизительно 450 000 человек, из которых, за исключением военных, насчитывается не более 3000 белых.

Сухопутная граница, начинаясь от Рас-Касара, тянется в юго-западном направлении до тех пор, пока примерно на 14° 15′ с. ш., 36° 35′ в. д. не достигает реки Сетит, на некотором расстоянии выше слияния этого потока с Атбарой. Эта крайняя точка в глубь материка находится в 198 милях к юго-западу от Массауа. Далее граница поворачивает на восток, некоторое время следуя по течению реки Сетит; оттуда она направляется на северо-восток к реке Мареб и с 38° в. д. следует по этой реке и ее притокам Белеса и Муна, пока не оказывается в 42 милях от моря непосредственно к югу от Аннесли-Бей. В этой точке граница поворачивает на юг и восток, пересекая страну афаров или данакилов на расстоянии 60 километров (37,28 мили) от береговой линии. Около 12° 20′ с. ш. достигаются французские владения в Сомалиленде. Здесь граница поворачивает на северо-восток и продолжается так до тех пор, пока берег Красного моря снова не будет достигнут в точке к югу от города Рахеита. В южной части колонии находятся небольшие султанаты, такие как Аусса и Рахеита, которые находятся под итальянской протекцией. Архипелаг Дашлак и другие группы островов вдоль побережья принадлежат Эритрее.


Физико-географические особенности. — Береговая линия имеет коралловое происхождение и в окрестностях Массауа густо усеяна небольшими островами. Главными заливами являются Аннесли-Бей, непосредственно к югу от Массауа, и Ассаб-Бей на юге. Колония состоит из двух сильно различающихся регионов. Северное подразделение является частью Абиссинского нагорья. Южное подразделение, часть страны афаров или данакилов, включает всю территорию колонии к югу от Аннесли-Бей. Эти два региона соединены узкой полосой земли позади Аннесли-Бей, где абиссинские холмы подступают вплоть к морю. От этого залива береговая линия тянется на юго-восток, так что у Таджурского залива расстояние между абиссинскими холмами и морем превышает 200 миль. Страна Афар является частью Восточно-Африканской рифтовой долины, и в южных частях долины ее поверхность разнообразится грядами холмов, часто вулканического происхождения, и озерами. Равнины, однако, простираются на огромные пространства, они в целом засушливы и часто покрыты мимозовыми деревьями, образующими род зарослей, называемых местными жителями хала. Бурные потоки, спускающиеся с Абиссинского плато, обычно не доходят до моря. Большинство из них окружено густой растительностью; в сухой сезон вода обнаруживается в лужах в руслах рек или добывается копанием. Главные реки впадают и теряются в одной из двух соляных равнин или впадин: Асали на севере и Аусса на юге. Река Хаваш протекает через страну Аусса в северо-восточном направлении, но теряется в озерах Аббебад и Аусса (см. Абиссиния). Рагуали и другие реки дренируют во впадину Асали. Эта впадина, как и впадина Аусса, местами лежит на 200 футов ниже уровня моря. На западе впадина Асали доходит до предгорий Абиссинии; в ее южной части находится небольшое озеро Алельбад. Восточный край впадины образован грядой гипса, и на его окраине растут пальмы. Кое-где соль толстым слоем покрывает равнину, которая тогда приобретает вид замерзшего озера. К югу от озера Алельбад находится вулкан Артали или Эрта-Але («дымный»), а дальше к юго-востоку, примерно на 13° 15′ с. ш., возвышается пик Афдера, который извергался в июне 1907 года. Холмы высотой от 1000 до 4000 футов, идущие более или менее параллельно побережью на расстоянии нескольких миль от него, включают вулкан Дубби (сообщалось об активности в 1861 г.), примерно в 30 милях к югу от порта Эдд (Эдди). На 14° 52′ с. ш., 39° 53′ в. д. и вблизи северного конца зоны депрессии из желоба поднимается вулкан Алид (2985 футов). Его главный гребень образует вытянутое кольцо и замыкает кратер диаметром более полумили со стенами высотой 350 футов. К северу и югу от Алида простирается обширное лавовое поле. Дубби и Алид находятся на итальянской территории; большая часть Афара принадлежит Абиссинии.

У Аннесли-Бей за узкой прибрежной равниной следуют предгорья, разделенные небольшими долинами, по которым течет бесчисленное множество ручьев. От этих холмов подъем на плато, составляющее северную Эритрею, весьма крут. Это плоскогорье, имеющее общую высоту около 6500 футов, довольно плодородно, несмотря на пустынный регион Шеб к юго-востоку от Керена. Оно характеризуется богатыми, хорошо орошаемыми долинами, зелеными равнинами и плосковершинными холмами с крутыми склонами, идущими грядами или стоящими обособленно. Самые высокие холмы на эритрейской территории поднимаются примерно до 10 000 футов. Плато носит различные названия, причем регион к западу от Массауа называется Хамасен. К западу и северу плато уступами опускается к равнинам Судана, а к востоку обрывается круче к Красному морю; прибрежная равнина, известная как Самхар, представляет собой песчаную местность, покрытую мимозой и, вдоль русел пересыхающих рек (хоров), несколько более богатой растительностью.

Колония не имеет судоходных рек. На небольшом расстоянии Сетит (известный в своем верхнем течении как Такацце), приток Атбары, образует границу, как и в своем верхнем течении Гаш, или Мареб (см. Абиссиния). Мареб, часто пересыхающий летом, во время паводков представляет собой большую и непроходимую реку. И Сетит, и Мареб имеют общее западное направление течения через Абиссинское плато. Барака (или Барка) и Ансеба берут начало на плато Хамасен близ Асмары на небольшом расстоянии друг от друга. Барака течет на запад, а затем на север; Ансеба, имеющая более восточное направление, также течет на север и впадает в Бараку немного севернее 17° с. ш. В нескольких милях ниже слияния Барака покидает итальянскую территорию. Она (как и Ансеба) представляет собой пересыхающий водоток. После сильных дождей часть своей воды она сбрасывает в Красное море к северу от Токара. Вся холмистая страна к северу от Асмары принадлежит водосборному бассейну Бараки или Ансебы. Среди многочисленных ручьев, которые к северу от страны данакилов текут прямо с холмов в Красное море, можно упомянуть Хадас, так как вдоль долины этого ручья проходит один из наиболее посещаемых путей к плоскогорью. Хадас в период половодья достигает океана близ Адулиса в Аннесли-Бей.

Климат. — Климат в различных частях колонии сильно различается. Выделяются три отчетливые климатические зоны: (1) зона прибрежных земель, включая высоты до 1650 футов; (2) зона уступов и долин; (3) зона высокого плато и альпийских вершин. В прибрежной зоне жара и влажность чрезмерны в течение большей части года, причем июнь, сентябрь и октябрь являются самыми жаркими месяцами. Дожди идут с ноября по апрель, в течение этого времени температура ниже. В этой зоне зимой свирепствуют малярийные лихорадки. Жарче всего в Массауа, где средняя температура составляет в среднем 88° F [31 °C], но где летом термометр часто поднимается до 120° F [49 °C] в тени. Во второй зоне климат более умеренный, наблюдаются значительные колебания температуры из-за ночного излучения. Эта зона попадает в режим летних муссонных дождей, в то время как районы, примыкающие к прибрежной зоне, получают также зимние осадки. Август — самый дождливый, а май — самый жаркий месяц. На высоком плато, то есть в третьей зоне, климат в целом умеренно прохладный. Небольшие дожди выпадают весной, а обильные муссонные дожди — с июня по сентябрь. Наибольшая жара наблюдается в сухой сезон — с ноября по апрель. Выше 8500 футов климат приобретает субальпийский характер.

Флора и фауна. — В низменной местности флора мало отличается от флоры тропической Африки в целом, в то время как на плато растительность характерна для умеренного пояса. Оливковое дерево растет на высоком плато и покрывает склоны холмов на расстоянии до 3000 футов от уровня моря. Сикоморо-фиговое дерево вырастает до огромных размеров в некоторых частях плато. Ниже в изобилии растут дурра, маис и бултук. В северной части колонии, особенно вдоль хора Барака, процветает дум-пальма. Фауна в низменной местности включает льва, пантеру, слона, верблюда и многочисленные виды антилоп. На плато фауна совпадает с абиссинской (см. соотв. статью).

Жители. — Жители равнин и предгорий в массе своей являются полукочевниками-скотоводами, живущими за счет дурры и молока. На севере эти люди в значительной степени имеют арабское или хамитское происхождение, как, например, бени-амер, но включают также различные негритянские племена. Афары и сомалийцы составляют население южных регионов. Жители плато — абиссинцы. Кочевники исповедуют ислам и, как правило, покорны и мирны, хотя данакилы склонны к периодическим набегам. Абиссинцы более воинственны, но при итальянском правлении они перешли к оседлости. Среди местных промыслов — плетение циновок, ткачество хлопчатобумажных изделий, обработка серебра и зачаточная обработка железа и кожи. (См. Афары, Сомалиленд и Абиссиния.)

Города. — Главными пунктами на побережье являются Массауа (см. соотв. статью) с населением около 10 000 человек — главный морской порт колонии; Ассаб — главный город региона данакилов, к которому сходятся торговые пути из Абиссинии через страну Аусса; и Зула (см. соотв. статью), отождествляемая с древним Адулисом. Главный город во внутренних районах — Асмара (см. соотв. статью), столица колонии, а при абиссинцах — столица провинции Хамасен и излюбленная штаб-квартира раса Алулы (см. ниже, а также в статье Абиссиния). Он расположен на высоте 7800 футов над уровнем моря и отчасти напоминает европейский город. Керен, в 50 милях к северо-западу от Асмары, является центром района (Богос), оплодотворяемого верхним течением Ансебы; Агордат на реке Барака, на дороге из Керена в Кассалу — центром племен бени-амер, альгеден и сабдерат; Моголо на Нижнем Маребе — местом сбора племен бария и база. По направлению к Абиссинии главными городами являются Саганейти (столица провинции Окуле-Кусаи), Годофеласси и Ади-Угри (последние два расположены на плодородной равнине Серае); Адиквала у обрыва ущелья Мареб и Арраса — центр округов, составляющих провинцию Деки-Тесфа.

Сельское хозяйство и торговля. — Кочевники равнин владеют большими стадами рогатого скота и верблюдов. Низменная местность почти полностью пригодна лишь для скотоводства и непригодна для возделывания сельскохозяйственных культур. С другой стороны, почти все европейские злаки прекрасно растут в промежуточной зоне и на высоком плато, а абиссинец является хорошим земледельцем и понимает толк в ирригации. Множество эмигрантов из Италии владеют фермами на плато. Эксперименты по выращиванию кофе, табака и хлопка дали хорошие результаты в промежуточной зоне. Помимо верблюдов и волов, многочисленны овцы и козы, а мясо, шкуры и масло являются предметами местной торговли. Шкуры служат главным экспортом (около 50 000 фунтов стерлингов в год). Также экспортируются воск, смола, кофе и слоновая кость. Жемчужный промысел ведется у Массауа и островов Дахлак. Годовая стоимость рыбного промысла составляет около 40 000 фунтов стерлингов (жемчуг — 10 000 фунтов стерлингов, перламутр — 30 000 фунтов стерлингов). Близ Асмары разрабатываются золотые рудники. Соль, добываемая из соленых озер в странах Аусса и Данакиль, является ценным предметом торговли. Хлопчатобумажные изделия составляют главный импорт. Ведется небольшая и неразвитая торговля с северной Абиссинией. За пятилетие 1901–1905 годов средняя стоимость внешней торговли составляла 456 000 фунтов стерлингов в год. Импорт более чем вдвое превышал экспорт.

Пути сообщения. — Железная дорога протяженностью 65 миль соединяет Массауа с Асмарой. Планируется продление линии от Асмары до Сабдерата и Кассалы. Всю территорию пересекают верблюжьи и мульи тропы, проложенные между морем и высоким плато, а также между различными населенными пунктами. Каждая долина, несущая воду к Красному морю, имеет маршрут, ведущий на высокое плато. Главных артерий насчитывается три; начинаясь от Массауа через Асмару, две из них ведут в Абиссинию, а одна — к Кассале и Хартуму. Все они более или менее пригодны для повозок и сопровождаются исправной телеграфной линией на всем протяжении по итальянской территории. Существуют также два караванных маршрута из залива Ассаб через страну данакилов в южную Абиссинию. Северный ведет по относительно пологому подъему к Еджу, более южный следует по долине Хаваша. Телеграфная линия длиной 500 миль соединяет Массауа с Аддис-Абебой через Асмару. Массауа также соединена телеграфной связью с внешним миром посредством кабеля на Перим через Ассаб. Существует регулярное пароходное сообщение с Италией.

Административное устройство. — Эритрея управляется гражданским губернатором, подотчетным министерству иностранных дел в Риме. Она разделена на шесть провинций, каждая из которых управляется региональным комиссаром. Некоторые участки приграничной территории выделены из состава различных регионов и доверены политическим резидентам, например, на суданской границе, а также на абиссинской границе, где необходим строгий надзор для пресечения набегов из Тыграя и где учреждено главное разведывательное управление. Шесть регионов или основных провинций: Асмара, включающая Хамасен и другие мелкие округа; Керен, охватывающий высокогорные территории к северу от Асмары, то есть страну богосов; Массауа, простирающийся на все племена между высоким плато и морем от хабабов до данакилов; Ассаб, простирающийся от Эдда до Рахеиты; Окуле-Кусаи, плато к юго-востоку от Асмары; Серае, включая Деки-Tesфа — страну к юго-западу от Асмары. Региональные комиссары и политические резиденты действуют либо через деревенских старост (шум или чикка), либо через вождей округов в тех немногих местах, где деревни все еще организованы по округам, либо через старейшин племен и советы старейшин везде, где таковые сохраняются.

Доход формируется за счет таможенных пошлин, прямых налогов и дани, уплачиваемой племенами кочевников. Местные доходы, которые за период 1897–1907 годов составляли около 100 000 фунтов стерлингов в год, дополняются субсидиями от Италии, а общая стоимость содержания администрации составляет около 400 000 фунтов стерлингов ежегодно. Почти половина расходов приходится на содержание воинского контингента.

Судопроизводство. — Гражданское судопроизводство для коренного населения осуществляется в первой инстанции старостами деревень, провинций, племен или советами нотаблей (шумагалле); в апелляционном порядке — резидентами и региональными трибуналами и в последней инстанции — колониальным апелляционным судом. Европейцы полностью подчинены итальянской юрисдикции. Уголовное судопроизводство осуществляется только итальянскими судьями. Административный трибунал без права апелляции разрешает вопросы о дани, споры относительно семейных, деревенских или племенных ориентиров, а также иски с участием колониального правительства. Гражданские законы для туземцев суть те, которые установлены местными обычаями. Европейцы подсудны итальянскому гражданскому кодексу. Уголовные законы те же, что и в Италии, за исключением случаев, измененных местными обычаями. Против всех уголовных и гражданских приговоров допускается апелляция в Римский кассационный суд.

Оборона. — Оборона возложена на корпус колониальных войск, частично итальянских, частично местных; на ополчение (milizia mobile), сформированное из туземцев, уже отслуживших в колониальном корпусе; и на хитет, или всеобщее ополчение, которое в военное время призывает под ружье все способное носить оружие мужское население. В распоряжении региональных комиссаров и политических резидентов имеются сотни иррегулярных платных солдат под началом местных вождей. В военное время эти иррегулярные формирования входят в состав колониального корпуса, а в мирное время служат пограничной полицией. Колониальный корпус численностью около 5000 человек гарнизонами располагается в важнейших в стратегическом отношении пунктах, таких как Асмара, Керен и Саганейти. Иррегулярные войска в пешем строю или на верблюдах насчитывают около 1000 человек. Ополчение состоит из 3500 человек всех родов войск и предназначено в военное время для усиления различных дивизий колониального корпуса. Хитет дает от 3000 до 4000 человек, используемых на линиях связи или в караванной службе. Все эти войска предназначены для отражения первого удара, с тем чтобы дать время для прибытия подкреплений из Италии. Таможенный и политический надзор вдоль побережья возложен на воде на Массауанскую военно-морскую станцию, а на суше — на береговую охрану численностью 400 человек, расквартированную в Медере, с отрядами в Ассабе, Массауа, Рахеите, Эдде и Таклае.



История. — Следы древней эритрейской цивилизации немногочисленны. В периоды процветания Древнего Египта египетские эскадры утверждали свое господство над западным побережьем Красного моря, а при Птолемеях порт Золотая Береника (Адулис?) был египетской крепостью, впоследствии заброшенной. В первые годы Римской империи Эритрея составляла часть важного независимого государства — аксумитов (ассамитов). В конце царствования Нерона и, возможно, даже раньше царь аксумитов правил побережьем Красного моря от Суакина до Баб-эль-Мандебского пролива и вел постоянную торговлю с Египтом. Этот владыка именовал себя «царем царей», командовал армией и флотом, чеканил монету, принял греческий язык в качестве официального и жил в добрых отношениях с Римской империей. Аксумиты первоначально принадлежали к хамитской расе, но иммиграция химьяритских племен южной Аравии быстро навязала новый язык и цивилизацию. Поэтому древний абиссинский язык геэз и его живые диалекты — амхарский и тигринья — являются семитскими, хотя и измененными под влиянием старого хамитского агау, или агао. Адулис (Адовлис), чуть к северу от Зулы (см. соотв. статью), был главным портом Аксума. От Адулиса начиналась главная дорога, которая вела через высокое плато к столице Аксомису (Аксум). Вдоль дороги до сих пор можно видеть следы городов и памятники с надписями, такие как химьяритские надписи на высоком плато Кохаит, шесть обелисков с сабейской надписью в Токонде и обелиск с надписью в Амба-Саит. Другие памятники существуют в иных местах, равно как и монеты аксумитского периода с греческими и эфиопскими надписями. После возникновения Эфиопской империи история Эритреи связана с историей Эфиопии, но не настолько тесно, чтобы полностью слиться с ней. Документы португальской экспедиции XVI века и другие эфиопские хроники показывают, что вся страна к северу от Мареба пользовалась относительной автономией под властью вассала эфиопского императора.

Михаил, советник Соломона, бывшего царем страны к северу от Мареба, узурпировал трон Соломона во время правления императора Аццие Ясу II (1729–1753) и, провозгласив себя расом Тыграя и «защитником империи», уступил страну Северный Мареб врагу законной династии. Отсюда началась долгая борьба между лишенной престола семьей и обладателями трона Северного Мареба. Прибрежные районы тем временем вышли из-под контроля абиссинцев. В XVI веке турки стали хозяевами Зулы, Массауа и т. д., и эти места никогда больше не были возвращены абиссинцами. В 1865 году Массауа и прилегающее побережье были приобретены Египтом; хедив Исмаил вынашивал планы соединения порта железной дорогой с Нилом. Египтяне воспользовались гражданской войной в Абиссинии, чтобы захватить в 1872 году Керен и страну Богос — акция, против которой негус Йоханнес (царь Иоанн), только что взошедший на престол, в то время не протестовал. В 1875 и 1876 годах египтяне, стремившиеся расширить свои завоевания, были разбиты абиссинцами при Гундете и Гуре. Валад Михаил, наследственный правитель Богоса, сражался как союзник царя Иоанна при Гундете и как союзник египтян при Гуре. В течение двух лет Валад Михаил продолжал совершать набеги на пограничье, но в декабре 1878 года подчинился царю Иоанну, по приказанию которого был (в сентябре 1879 года) заключен в тюрьму на амбе, или плосковершинной горе, откуда ему удалось бежать лишь в 1890 году. В 1879 году его территория была отдана царем Иоанном расу Алуле, который удерживал ее до тех пор, пока в августе 1889 года итальянцы не оккупировали Асмару (см. Абиссиния: История).

Египетский гарнизон оставался в Керене в стране Богос до 1884 года, когда вследствие восстания махдистов он был выведен, и 12 сентября того же года Богос был оккупирован Абиссинией. 5 февраля 1885 года итальянские войска с одобрения Великобритании оккупировали Массауа, а египетский гарнизон вернулся в Египет. Эта оккупация привела к войнам с Абиссинией и, наконец, к образованию колонии в ее нынешних границах. История итало-абиссинских отношений подробно изложена в статьях «Италия» и «Абиссиния» (разделы истории).

Однако Италия закрепилась в Восточной Африке вовсе не в Массауа. Завершение строительства Суэцкого канала побудило Италию, как и Великобританию с Францией, добиваться территориальных прав на побережье Красного моря. Покупка в марте 1870 года Ассаба и прилегающей территории за 1880 фунтов стерлингов у султана Берехана из Рахеиты для использования в качестве угольной станции итальянской Судоходной компанией Рубаттино составила ядро колониальных владений Италии. Против этой покупки протестовали Египет, Турция и Великобритания; последняя из названных держав была готова признать итальянское торговое поселение, но не более того. (Индийское правительство смотрело на появление итальянцев на новом пути к Востоку с большим неудовольствием.) В конце концов, британское сопротивление было преодолено, а сопротивлением Египта и Турции пренебрегли, и декретом от 5 июля 1882 года Ассаб был объявлен итальянской колонией. Между 1883 и 1888 годами с султаном Ауссы были заключены различные договоры, уступавшие итальянцам побережье данакилов и признававшие итальянский протекторат над всей его страной, через которую проходит торговый путь из залива Ассаб в Шоа.

1 января 1890 года различные итальянские владения на побережье Красного моря были объединены королевским декретом в единую провинцию под названием Колония Эритрея — так названную по Erythraeum Mare римлян. Сначала управление колонией ночи чисто военный характер, но после поражения итальянцев от абиссинцев при Адуа администрация была переведена на гражданские рельсы (1898–1900). Границы были дополнительно уточнены франко-итальянской конвенцией (от 24 января 1900 г.), зафиксировавшей границу между Французским Сомалилендом и итальянскими владениями у Рахеиты, а также различными соглашениями с Великобританией и Абиссинией. Трехстороннее соглашение между Италией, Абиссинией и Великобританией от 15 мая 1902 года включило территорию племени канама на северном берегу Сетита в состав Эритреи. Конвенция от 16 мая 1908 года урегулировала абиссино-эритрейскую границу в стране Афар, причем рубеж был установлен в 60 километрах от побережья. Задача перестройки администрации на гражданской основе и развития торговли колонией была возложена на синьора Ф. Мартини, бывшего губернатором в течение девяти лет (1898–1906). При гражданском управлении колония добивалась устойчивого, хотя и несколько медленного прогресса.


Источники. — См. B. Melli, La Colonia Eritrea dalle sue origini al anno 1901 (Парма, 1901); G.B. Penne, Per l’Italia Africana. Studio critico (Рим, 1906); R. Perini, Di qua dal Marèb (Флоренция, 1905), монография об зоне Асмары; F. Martini, Nell’ Africa Italiana (3-е изд., Милан, 1891); A.B. Wylde, Modern Abyssinia, гл. v.–ix. (Лондон, 1901); E.D. Schoenfeld, Erythräa und der ägyptische Sudân, гл. i.–xii. (Берлин, 1904); Luigi Chiala, La Spedizione di Massana (Турин, 1888); «Abyssinian Green Books», издававшиеся периодически в 1895 и 1896 годах и охватывающие период с 1870 года до конца итало-абиссинской войны; Vico Mantegazza, La Guerra in Africa (Флоренция, 1896); General Baratieri, Memorie d’Africa (Рим, 1898); C. de la Jonquière, Les Italiens en Érythrée (Париж, 1897); G.F.H. Berkeley, The Campaign of Adowa (Лондон, 1902). По орографии и геологии см. статью П. Верри в Boll. Soc. geog. italiana, 1909 г., а по климату — статью в Rivista coloniale (1906 г.) А. Танкреди. А. Аллори составил Piccolo Dizionario eritreo, italiano-arabo-amarico (Милан, 1895).

По Афару консультируйтесь с трудами: W. Munzinger, “A Journey through the Afar Country” в Journ. Royal Geog. Soc. за 1869 г.; V. Bottego, “Nella Terra dei Danakil” в Boll. Soc. Geog. Italiana, 1892 г.; граф C. Rossini, “Al Rágali” в L’Espl. Comm. в Милане, 1903–1904 гг.; а также статьи G. Дайнелли и О. Маринелли в Riv. Geog. Italiana во Флоренции за 1906–1908 гг., посвященные вулканическим регионам.

Библиографические указатели можно найти в работе Дж. Фумагалли «Bibliografia Etiopica» (Милан, 1893) и в журнале «Riv. Geog. Italiana» за 1907 год.




 
1 Во времена Второй империи Франция предпринимала безуспешные попытки получить порт на Красном море и закрепиться в северной Абиссинии. (См. Сомалиленд: Французский.)





ЭРИВАНЬ, губерния России, Закавказье, граничащая на западе с Карской областью, на севере — с Тифлисской губернией, на севере и востоке — с Елизаветпольской губернией, а на юге — с Персией и Турецкой Арменией. Она занимает вершину обширного плоскогорья (6000–8000 футов). Непрерывные горные цепи встречаются только на границах и на востоке, но вся поверхность густо покрыта короткими хребтами и изолированными горами вулканического происхождения, из которых наиболее заметными и важными являются Алагёз (14 440 футов) и Арарат (16 925 футов). Обе горы, по-видимому, были активны в третичный период. Озеро Гокча (540 кв. миль) окружено такими вулканами, а окрестности Александрополя представляют собой «вулканический амфитеатр», полностью погребенный под вулканическими отложениями. То же самое относится к склонам, спускающимся к реке Аракс; долина верхнего Аракса — это каменистая пустыня, орошаемая только искусственно, что осуществляется с большим трудом из-за характера почвы. Губерния орошается Араксом, который образует границу с Персией и течет с большой скоростью по своему каменистому руслу: падение составляет 17–22 фута на милю в верхнем течении и 9 футов у Ордубада, где он покидает пределы губернии, а ниже по течению снова увеличивается до 23 футов. Многие небольшие озера, заполняющие вулканические кратеры, отличаются большой глубиной. Лес встречается крайне редко. Существует разнообразие полезных ископаемых, но добывается только каменная соль в Нахичевани и Кульпе. Климат чрезвычайно разнообразен; ниже приведены средние температуры и среднегодовое количество осадков в Александрополе (выс. 5078 футов) и Аралыхе (2755 футов) соответственно: год 42°, январь 12°, июль 65°, среднее количество осадков 16,2 дюйма; и год 53°, январь 20,5°, июль 79°, количество осадков 6,3 дюйма. Население в 1897 году составляло 829 578 человек (из них только 375 086 женщин), из которых 82 278 проживали в городах. По оценке 1906 года, общая численность составила 909 100 человек. Они состоят преимущественно из армян (441 000), татар (40%), курдов (49 389), а также русских, греков и татов. Большинство армян принадлежат к Григорианской (христианской) церкви, и только 4020 — к Армянской католической церкви. Татары — в основном мусульмане-шииты, лишь 27 596 являются суннитами; 7772 человека принадлежат к своеобразной вере езидов. В то время как на возвышенных частях плоскогорья можно выращивать только ячмень, в долине Аракса культивируют хлопок, шелковицу, виноград и всевозможные фрукты. Широко развито скотоводство; также разводят верблюдов, а из болот собирают пиявок, которые экспортируются в Персию. Промышленность находится в зачаточном состоянии, но в деревнях производят хлопчатобумажные ткани, ковры и войлочные изделия. Ведется значительная торговля с Персией, однако торговля с Малой Азией сокращается. Губерния разделена на семь уездов: Эриванский, Александропольский, Эчмиадзинский (главный город — Вагаршапат), Нахичеванский, Новобаязетский, Сурмалинский (главный город — Игдыр) и Шарур-Даралагезский (главный город — Норашен). Главные города: Эривань (см. ниже), Александрополь (32 018 жителей в 1897 году), Новобаязет (8507), Нахичевань (8845) и Вагаршапат (3400).



ЭРИВАНЬ, или Ирван, по-персидски Реван, город в России, столица одноименной губернии, расположенный на 40° 14′ с. ш., 44° 38′ в. д., в 234 милях по железной дороге к юго-юго-западу от Тифлиса, на реке Занга, из которой отведено большое количество оросительных каналов. Высота над уровнем моря — 3170 футов. Население (1873) 11 938; (1897) 29 033. Старая персидская часть города состоит в основном из узких кривых переулков, окруженных глинобитными стенами, которые эффективно скрывают дома, а современная русская часть распланирована длинными плохо мощеными улицами. На крутой скале, возвышающейся примерно на 600 футов над рекой, стоят руины турецкой крепости XVI века, содержащие часть дворца бывших персидских губернаторов, красивую, но сильно обветшавшую мечеть, современную греческую церковь и пушечный литейный завод. Одна из комнат, называемая Залом Сардара, свидетельствует о былом великолепии своими украшениями. Самым красивым зданием в городе является мечеть Гусейн-Али-хана, известная в народе как Голубая мечеть из-за цвета эмалированных изразцов, которыми она богато облицована. В мечети Зал-хана ежегодно исполняется мистерия, иллюстрирующая убийство Гусейна, сына Али. Эривань является резиденцией армянского епископа и имеет духовную семинарию. Единственные производства — это небольшое количество хлопчатобумажной ткани, кожи, глиняной посуды и кузнечные работы. Фрукты этого района славятся своим превосходным качеством — особенно виноград, яблоки, абрикосы и дыни. Армяне, персы и татары являются основными элементами населения, помимо некоторых русских и греков. Город попал под власть турок в 1582 году, был взят персами под предводительством шаха Аббаса в 1604 году, осаждался турками в течение четырех месяцев в 1615 году и был отвоеван персами под предводительством Надир-шаха в XVIII веке. В 1780 году он успешно оборонялся против Ираклия, царя Грузии; а в 1804 году сопротивлялся русским. Наконец, в 1827 году Паскевич взял крепость штурмом, и в следующем году город и губерния были уступлены России по Туркманчайскому мирному договору. Татарское стихотворение, прославляющее это событие, было сохранено австрийским поэтом Боденштедтом в его книге «Тысяча и один день на Востоке» (1850).



ЭРЛАНГЕН, город в Германии, в королевстве Бавария, на плодородной равнине, при слиянии рек Швабах и Регниц, в 11 милях к северо-западу от Нюрнберга, на железной дороге из Мюнхена в Бамберг. Население (1905) 23 720 человек. Город разделен на старую и новую части, последняя состоит из широких, прямых и хорошо выстроенных улиц. Рыночная площадь представляет собой прекрасную площадь. На ней стоят ратуша и бывший дворец маркграфов Байрейтских, ныне главное здание университета. Последний был основан маркграфом Фридрихом (ум. 1763), который в 1742 году учредил университет в Байрейте, но в 1743 году перевел его в Эрланген. Статуя основателя, воздвигнутая в 1843 году королем Баварии Людвигом I, стоит в центре площади лицом к зданиям университета. В университете есть факультеты философии, права, медицины и протестантского богословия. С ним связаны библиотека, насчитывающая более 200 000 томов, геологический, анатомический и минералогический институты, больница, несколько клинических учреждений, лаборатории и ботанический сад. Среди церквей города (шесть протестантских и одна римско-католическая) примечательна только церковь нового города со шпилем высотой 220 футов. Основными отраслями промышленности Эрлангена являются прядение и ткачество, а также производство стекла, бумаги, щеток и перчаток. Важное значение имеет также пивоваренная промышленность: пиво Эрлангена славится по всей Германии, и его экспортируют в больших количествах.

Эрланген обязан основанием своего процветания главным образом французским протестантским беженцам, которые поселились здесь после отмены Нантского эдикта и внедрили различные производства. В 1017 году город был передан из епископства Вюрцбургского в епископство Бамбергское; в 1361 году он был продан королю Богемии. В 1398 году он стал городом и в 1416 году перешел в руки Гогенцоллернов, бургграфов Нюрнбергских. Там в течение почти трех столетий он был собственностью маркграфов Байрейтских, будучи уступленным вместе с остальной частью Байрейта Пруссии в 1791 году. В 1810 году он перешел во владение Баварии. Эрланген в течение многих лет был местом жительства поэта Фридриха Рюккерта, а также философов Иоганна Готлиба Фихте и Фридриха Вильгельма фон Шеллинга.


См. Stein and Müller, Die Geschichte von Erlangen (1898).





ЭРЛ, СЭР УИЛЬЯМ (1793–1880), английский юрист и судья, родился в Файфхед-Магдалене, графство Дорсет, 1 октября 1793 года, получил образование в Винчестере и в Нью-колледже в Оксфорде. Будучи принятым в адвокатуру в Мидл-Темпле в 1819 году, он практиковал на западном округе, стал юрисконсультом Банка Англии, заседал в парламенте с 1837 по 1841 год от города Оксфорда и, несмотря на противоположные политические взгляды с лордом Линдхерстом, был назначен им судьей суда общих тяжб в 1845 году. В следующем году он был переведен в суд королевской скамьи, а в 1859 году вернулся в суд общих тяжб в качестве главного судьи после повышения сэра Александра Кокберна. Он ушел в отставку в 1866 году, получив высшие похвалы за способности и беспристрастность, с которыми он исполнял судейские обязанности. Он скончался в своем поместье в Брэмшотте, графство Гэмпшир, 28 января 1880 года, и памятник без его имени, но в память о нем (иногда ошибочно принимаемый за место, где стояла старая виселица), стоит на вершине Хиндхеда.


См. E. Manson, Builders of our Law (1904).





ЭРЛКЁНИГ, или Лесной царь, — мифический персонаж в современной немецкой литературе, представленный как гигантский бородатый мужчина в золотой короне и развевающихся одеждах, который уносит детей в ту неизведанную страну, где обитает сам. В древнегерманской мифологии такого персонажа нет, и само имя лингвистически является не чем иным, как увековечением ошибки. Оно впервые появилось в сборнике Гердера «Голоса народов» (1778), где оно используется в переводе датской песни «Дочь лесного царя» как эквивалент датского ellerkonge или ellekonge, то есть elverkonge, король эльфов; и правильным немецким словом было бы Elbkönig или Elbenkönig, впоследствии использованное в измененной форме Elfenkönig Виландом в его «Обероне» (1780). Гердер, вероятно, был введен в заблуждение тем фактом, что датское слово elle означает не только эльфа, но и ольху (нем. Erle). Его ошибка, во всяком случае, была увековечена как английскими, так и французскими переводчиками, которые говорят о «короле ольх», «un roi des aunes» и находят объяснение мифа в поклонении деревьям в ранние времена или в туманных испарениях, которые по ночам висят вокруг ольховых деревьев, словно призраки. Легенда была взята Гёте в качестве сюжета одной из его лучших баллад, ставшей известной английским читателям благодаря переводам Льюиса и сэра Вальтера Скотта; с тех пор она была использована в качестве музыкальной темы Рейхардтом и Шубертом.



ЭРМАН, ПАУЛЬ (1764–1851), немецкий физик, родился в Берлине 29 февраля 1764 года. Он был сыном историка Жана Пьера Эрмана (1735–1814), автора «Histoire des réfugiés». Он последовательно становился преподавателем естественных наук во французской гимназии в Берлине и в военной академии, а при основании Берлинского университета в 1810 году был избран профессором физики. Он скончался в Берлине 11 октября 1851 года. Его работа была в основном связана с электричеством и магнетизмом, хотя он также внес некоторый вклад в оптику и физиологию. Его сын, Георг Адольф Эрман (1806–1877), родился в Берлине 12 мая 1806 года и, изучив естественные науки в Берлине и Кёнигсберге, провел время с 1828 по 1830 год в кругосветном путешествии, отчет о котором он опубликовал в «Reise um die Erde durch Nordasien und die beiden Ozeane» (1833–1848). Магнитные наблюдения, сделанные им во время путешествий, были использованы К. Ф. Гауссом в его теории земного магнетизма. Он был назначен профессором физики в Берлине в 1839 году и скончался там 12 июля 1877 года. С 1841 по 1865 год он редактировал «Archiv für wissenschaftliche Kunde von Russland», а в 1874 году опубликовал совместно с Г. Й. Р. Петерсеном «Die Grundlagen der Gauss’schen Theorie und die Erscheinungen des Erdmagnetismus im Jahre 1829».

Его сын Иоганн Петер Адольф Эрман (1854–), знаменитый египтолог, родился в Берлине 31 октября 1854 года. Получив образование в Лейпциге и Берлине, он стал экстраординарным профессором в 1883 году и ординарным профессором египтологии в Берлинском университете в 1892 году, а в 1885 году был назначен директором египетского отдела королевского музея. Обзор египтологических работ Эрмана и его школы см. в статье «Египет: Язык».



ЭРМАНАРИХ (расцвет 350–376), король остготов, принадлежал к роду Амалов и был сыном Ахиульфа. Его имя встречается как Ermanaricus (Иордан), Aírmanareiks (готское), Eormenríc (древнеанглийское), Jörmunrek (древнескандинавское), Ermenrîch (средневерхненемецкое). Эрманарих создал для себя обширное королевство, которое в конечном итоге простиралось от Дуная до Балтийского моря и от Дона до Тисы. Он изгнал вандалов из Дакии, принудил к верности соседние племена вестготов, добился подчинения герулов, многих славянских и финских племен и даже эстов на берегах Ботнического залива. В последние годы его жизни вестготы сбросили его иго, и, согласно Аммиану Марцеллину, при нашествии гуннов он покончил с собой, чтобы не видеть падения своего королевства. Его судьба рано стала центром народных преданий, которые нашли отражение в повествовании Иордана или Иорнандеса («De rebus geticis», гл. 24), который сравнивал его с Александром Великим и, безусловно, преувеличивал размеры его королевства. Там говорится, что он приказал разорвать некую Сунильду или Санильх дикими лошадьми из-за предательского поведения ее мужа. Ее братья Сар и Аммий стремились отомстить за нее. Им удалось ранить, но не убить готского короля, чья смерть наступила на сто десятом году жизни от совокупного воздействия раны и страха перед гуннским нашествием. Очевидно, это парафраз народной легенды, которая стремилась дать правдоподобные причины конца Эрманариха. В немецких легендах Эрманарих стал типичным жестоким тираном, и упоминания о его преступлениях изобилуют в немецком эпосе и англосаксонской поэзии. Его заставляют заменить Одоакра в качестве врага Дитриха Бернского, его племянника, и его история изложена в скандинавской «Саге о Вилькинах» или «Саге о Тидреке», которая в основном воплощает немецкую традицию. Его злой гений, Сифка, Сибихо или Биччи, приводит к смерти трех его сыновей. Харлунги, Имбрекке и Фритиле, 1 — это его племянники, которых он приказал задушить ради их сокровища, Брисингамена. Сонхильд или Сванхильд становится женой Эрманариха, и мотив ее убийства заменяется обвинением в прелюбодеянии между Сванхильд и ее пасынком. История уже была связана с Нибелунгами, когда она попала на скандинавский север через Германию. В «Саге о Вёльсунгах» Сванхильд — дочь Сигурда и Гудрун. Ее выдают замуж за готского короля Ёрмунрека (Эрманариха), который посылает своего сына Рандвера в качестве свадебного посредника в сопровождении Биччи, злого советника. Биччи убеждает Рандвера взять невесту отца себе. Рандвера вешают, а Сванхильд затаптывают лошадьми в воротах замка. Гудрун подстрекает Сёрли и Хамдира или Хамтео, своих двух сыновей от третьего мужа, Йонакра Гунна, отомстить за сестру. По пути они убивают своего сводного брата Эрпа, которого подозревают в нерешительности в этом деле; прибыв в чертог Эрманариха, они устраивают великую резню готов и отрубают руки и ноги Эрманариху, но сами погибают, забитые камнями. Сказание рассказывается с вариациями Саксоном Грамматиком («Historia Danica», изд. Мюллера, стр. 408 и сл.) и в исландских поэмах: «Песнь о Хамтео», «Цепь скорби Гудрун» и в «Младшей Эдде».


Библиография. — В. Гримм в «Die deutsche Heldensage» (2-е изд., Берлин, 1867) цитирует рассказ Иордана, ссылки в «Беовульфе», в «Песни странника», «Эксетерской книге», в «Парцифале», в «Dietrichs Flucht», рассказ в «Кведлинбургской хронике», Эккехарда в «Chronicon Urspergense», Саксона Грамматика и др. См. также Vigfússon and Powell, «Corpus poëticum boreale», том i. (Оксфорд, 1883), и H. Symons, «Die deutsche Heldensage» в Paul’s «Grundriss d. german. Phil.», том iii. (Страсбург, 1900).




 
1 Эмерка и Фридла («Беовульф», «Кведлинбургская хроника»), Аки и Этгард («Сага о Вилькинах»). В оригинальном мифе Харлунги, которых не следует путать с братьями Хартунг, были посланы, чтобы привезти домой Сурью, невесту бога неба Ирминту.





ЭРМЕЛАНД, или Эрмланд (Вармия), район Германии, в Восточной Пруссии, простирающийся от Фришес-Хафф, залива Балтийского моря, вглубь страны к польской границе. Это лесистая песчаная местность площадью около 1650 кв. миль с населением 240 000 человек, разделенная на районы Браунсберг, Хайльсберг, Рёссель и Алленштайн.

Эрмеланд был первоначально одним из одиннадцати округов старой Пруссии и был занят Тевтонским орденом (Deutscher Orden), став в 1250 году одним из четырех епископств страны под их властью. Вскоре после этого епископ Эрмеланда объявил себя независимым от ордена и стал князем Империи. В 1466 году Эрмеланд вместе с Западной Пруссией был по Торуньскому миру присоединен к короне Польши, и епископ получил место в польском сенате. В 1772 году он был снова включен в состав Пруссии. Среди епископов кафедры, которая существует до сих пор с резиденцией во Фрауенбурге, можно упомянуть Энеа Сильвио Пикколомини, впоследствии папу Пия II, и кардинала Станислава Гозия (1504–1579), основателя иезуитского колледжа в Браунсберге.


См. Hipler, Literaturgeschichte des Bisthums Ermeland (Браунсберг, 1873); Monumenta historiae Warmiensis (Майнц, 1860–1864, и Браунсберг, 1866–1872, 4 тома); и Buchholz, Abriss einer Geschichte des Ermlands (Браунсберг, 1903).







ЭРМЕЛО, район и город в Трансваале. Район расположен на юго-востоке провинции и пересекается Драконовыми горами. В нем находятся озеро Крисси, единственное настоящее озеро в стране, и истоки рек Вааль, Олифантс, Комати и Усуту, которые берут начало в пределах 30 миль друг от друга. Регион имеет общую высоту около 5500 футов и является прекрасной сельскохозяйственной и пастбищной местностью, кроме того, содержит ценные полезные ископаемые, включая уголь и золото. Город Эрмело, население (1904) 1451 человек, находится в 175 милях по железной дороге к юго-востоку от Йоханнесбурга и в 74 милях к юго-юго-западу от Мачадодорпа на железной дороге Претория — Делагоа-Бей. Здесь содержится правительственная экспериментальная ферма с плантациями площадью около 1000 акров.
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	Ermine or Stoat (Putorius ermineus).


ГОРНОСТАЙ, альтернативное название ласки (Putorius ermineus), по-видимому, применимое в собственном смысле только тогда, когда животное находится в своей белой зимней шубе. Это животное имеет длину 10 дюймов без учета хвоста, который составляет около 4 дюймов в длину и становится пушистым к кончику. Мех летом сверху красновато-коричневый, а снизу белый, меняясь зимой в северных широтах на снежно-белый, за исключением кончика хвоста, который во все времена года остается черным. У шотландских особей эта смена зимой происходит полностью, но у тех, что встречаются в южных районах Англии, она обычно лишь частичная, и горностай зимой имеет пегий вид. Белый цвет, очевидно, является защитным, позволяя животным избегать наблюдений своих врагов и незаметно подкрадываться к добыче. Он также удерживает тепло лучше, чем темный покров, и, таким образом, может служить для поддержания постоянной температуры тела в любое время года. Изменение цвета, по-видимому, происходит из-за фагоцитов, пожирающих пигментные тельца волоса, а не из-за линьки.

Этот вид является уроженцем умеренных и субарктических зон Старого Света и представлен в Америке формой, которую едва ли можно считать специфически отличной. Он обитает в зарослях и каменистых местах и часто использует заброшенные норы кротов и других подземных млекопитающих. Чрезвычайно кровожадный по натуре и ловкий в своих движениях, он питается в основном крысами, водяными крысами и кроликами, которых преследует с упорством и смелостью, отсюда и название stoat (горностай), означающее «смелый», под которым он обычно известен. Он легко приспосабливается к воде и даже лазает по деревьям в погоне за добычей. Он особенно вреден для домашней птицы и дичи и часто нападает на зайцев, вцепляясь в горло своей жертвы и игнорируя все попытки последней сбросить его. Самка приносит пять детенышей в начале лета. Зимняя шкурка горностая является одним из самых ценных видов коммерческого меха и в огромных количествах импортируется из Норвегии, Швеции, России и Сибири. Он широко используется для муфт и пелерин, а также в качестве отделки для государственных мантий, причем черные как смоль кончики хвостов вставляются через равные промежутки в качестве украшения. В правление Эдуарда III ношение горностая было ограничено членами королевской семьи; но теперь он входит в состав почти всех государственных мантий, причем ранг и положение владельца во многих случаях обозначаются наличием или отсутствием, а также расположением черных пятен. (См. также Мех.)



ЭРМИН-СТРИТ. Документы и писатели XI и последующих веков иногда упоминают четыре «королевские дороги» в Британии — Икнилд-стрит, Эрнинг или Эрмин-стрит, Уотлинг-стрит и Фосс-уэй — как стоящие отдельно от всех других существующих дорог и пользующиеся особой защитой короля. К сожалению, эти авторитетные источники совсем не согласны относительно их точного маршрута; сами дороги не фигурируют как особо привилегированные в реальной юридической или иной практике, и вполне вероятно, что категория «Четырех дорог» является изобретением юриста или антиквара. Названия, однако, в некоторой степени подтверждаются ранними грамотами, которые называют их среди других дорог в качестве границ. Из этих грамот мы знаем, что Икнилд-стрит проходила вдоль Беркширских холмов и Чилтерн-Хилс, что Эрмин-стрит проходила более или менее прямо на север через Хантингдоншир, что Уотлинг-стрит проходила на северо-запад через Мидлендс от Лондона до Шрусбери, а Фосс — по диагонали к ней от Линкольна или Лестера до Бата и центрального Сомерсета. Эти свидетельства лишь доказывают существование этих дорог в саксонские и нормандские времена. Но все они, по-видимому, гораздо старше. Икнилд-стрит, вероятно, является доисторической горной дорогой вдоль холмов, возможно, использовавшейся римлянами возле ее восточного конца, но в целом не римской. Эрмин-стрит совпадает с частью линии римских дорог, ведущих на север от Лондона через Хантингдон до Линкольна. Эта линия прослеживается по Старой Северной дороге через Чешунт, Бантингфорд, Ройстон и Хантингдон до Кастора близ Питерборо; и оттуда ее можно проследить по переулкам и проселочным дорогам мимо Анкастера до Линкольна. Уотлинг-стрит — это римское шоссе от Лондона через Сент-Олбанс (Веруламиум) до Шрусбери (Вирокониум). Фосс — это римское шоссе от Линкольна до Бата и Эксетера. Отсюда предполагалось, и до сих пор часто утверждается, что Четыре дороги были главными магистралями римской Британии. Однако это не так. Икнилд-стрит не является римской, а три дороги, которые следуют римским линиям — Эрмин-стрит, Уотлинг-стрит и Фосс, — не занимали особого положения в романо-британской дорожной системе (см. Британия: Римская). В более поздние времена названия Эрмин-стрит, Икнилд-стрит и Уотлинг-стрит применялись к другим дорогам римского или предполагаемого римского происхождения. Однако это полностью работа елизаветинских или последующих антикваров и не заслуживает доверия.

Происхождение четырех названий неизвестно. Икнилд, Эрмин и Уотлинг могут происходить от английских личных имен; Фосс, первоначально Fos, по-видимому, происходит от лат. fossa в его случайном средневековом значении насыпи из выброшенной земли или камней, такой как agger дороги.

(F. J. H.)



ЭРМОЛЬД НИГЕЛЛ, или Эрмольд Черный, был монахом из Аквитании, который сопровождал короля Пипина, сына императора Людовика I, в походе в Бретань в 824 году. Впоследствии он был изгнан со двора Пипина по обвинению в подстрекательстве короля против отца и удалился в Страсбург, где пытался вернуть расположение императора, написав поэму о его жизни и деяниях. Около 830 года он добился своего возвращения и был отождествлен с Гермольдом, который появляется как канцлер Пипина в 838 году. Эрмольд был культурным человеком, знавшим латинских поэтов, и эта поэма, «In honorem Hludovici imperatoris», имеет некоторую историческую ценность. Она состоит из четырех книг и повествует о жизни и подвигах Людовика с 781 по 826 год. Он также написал две поэмы в подражание Овидию, которые были адресованы Пипину.


Его сочинения опубликованы в «Monumenta Germaniae historica, Scriptores», Band 2 (Ганновер, 1826 и сл.); Дж. П. Минем в «Patrologia Latina», том 105 (Париж, 1844); и Э. Дюммлером в «Poëtae Latini aevi Carolini», Band 2 (Берлин, 1881–1884). См. W.O. Henkel, «Über den historischen Werth der Gedichte des Ermoldus Nigellus» (Эйленбург, 1876); W. Wattenbach, «Deutschlands Geschichtsquellen», Band 1 (Берлин, 1904); и A. Potthast, «Bibliotheca historica», стр. 430–431 (Берлин, 1896).





ЭРН, название реки и двух озер на северо-западе Ирландии. Река берет начало в Лох-Гоуне, графство Лонгфорд, на высоте 214 футов над уровнем моря, течет на север через Лох-Отер извилистым курсом в общем северном направлении, а затем расширяется в Верхний Лох-Эрн, мелководный нерегулярный водоем длиной 13 миль, настолько усеянный островами, что представляет собой ряд водных каналов, разветвляющихся по суше. Затем река извивается мимо города Эннискиллен на его острове и входит в Лох-Эрн, красивое озеро длиной почти 18 миль и шириной 5 миль, содержащее много островов, но менее густо покрытое ими, чем верхнее озеро. Один из них, Девениш, знаменит своими антикварными памятниками (см. Эннискиллен). Затем река течет на запад к заливу Донегол, образуя прекрасный водопад у Баллишаннона (см. соотв. статью). В Лох-Эрне водятся форель и щука. Эти воды пригодны для судоходства небольшими пароходами, но торговля ведется незначительная. Площадь бассейна Эрна, который включает огромное количество небольших озер, составляет около 1600 кв. миль, и он охватывает часть графств Каван, Лонгфорд, Литрим, Фермана и Донегол. Длина долины Эрна составляет около 70 миль.



ЭРНЕСТ I [Эрнст Антон Карл Людвиг], герцог Саксен-Кобург-Готский (1784–1844), был сыном Франца, герцога Саксен-Кобург-Заальфельдского, и родился 2 января 1784 года. Во время смерти его отца (9 декабря 1806 года) герцогство Кобург было оккупировано Наполеоном как завоеванная территория, и Эрнест вступил в наследство только после Тильзитского мира (июль 1807 года). Из-за той роли, которую он сыграл, помогая пруссакам в битве при Ауэрштедте, он оставался в немилости у Наполеона и с энергией включился в освободительную войну против французов. После битвы при Лейпциге ему было поручено командование V армейским корпусом, и он блокировал Майнц; он также командовал саксонскими войсками во время кампании 1815 года. Венским конгрессом он был вознагражден княжеством Лихтенберг на левом берегу Рейна, которое получило небольшое приращение после второго Парижского мира. Эти территории он продал Пруссии в 1834 году. В 1826 году, при разделе территорий герцогства Саксен-Гота, последовавшем за смертью его последнего герцога (февраль 1825 года), он получил герцогство Гота, уступив Заальфельд герцогу Мейнингенскому; и теперь он сменил свой титул Эрнеста III Саксен-Кобург-Заальфельдского на Эрнеста I Саксен-Кобург-Готского. В 1821 году он даровал конституцию Кобургу, но не вмешивался в традиционную систему сословий в Готе. Он скончался 29 января 1844 года.

Герцог Эрнест, который был не только хорошим солдатом и заядлым спортсменом, но и просвещенным покровителем искусств и наук, сделал много для экономического, образовательного и конституционного развития своих территорий; и его советы всегда имели большой вес в советах других немецких суверенов. Однако именно блестящим международным положением, достигнутым домом Кобургов при нем, его правление отличается главным образом. Его младший брат Леопольд (см. соотв. статью) стал королем бельгийцев; его брат Фердинанд (род. 1785) женился на богатой принцессе Антуанетте фон Кохари (1816) и был отцом герцогини Немурской и будущего короля Португалии Фердинанда. Из его сестер Антуанетта (1779–1824) вышла замуж за герцога Александра Вюртембергского; Юлиана [Александра Федоровна] (1781–1860) вышла замуж за русского цесаревича Константина, с которым, однако, развелась в 1820 году; а Виктория (1786–1861), жена Эдварда Августа, герцога Кентского, стала матерью королевы Виктории. Герцог Эрнест был женат дважды: (1) в 1817 году на Луизе, дочери герцога Августа Саксен-Готского, с которой окончательно развелся в 1826 году; (2) в 1831 году на Марии, дочери герцога Александра Вюртембергского. Из его сыновей от первой жены Эрнест наследовал ему в герцогстве, а Альберт женился на королеве Виктории.



ЭРНЕСТ II, герцог Саксен-Кобург-Готский (1818–1893), родился в Кобурге 21 июня 1818 года, будучи старшим сыном герцога Эрнеста I. Он получил разностороннее образование; учился в Боннском университете вместе со своим братом Альбертом; военную подготовку получил в саксонской армии. Широкие связи его семьи открыли ему многие дворы Европы, и после достижения совершеннолетия он много путешествовал. Положение его дяди Леопольда, который был королем бельгийцев, и особенно брак его брата Альберта с королевой Англии, его кузиной, дали ему особые возможности для ознакомления с политическими проблемами Европы. В 1840–1841 годах он предпринял путешествие в Испанию и Португалию; в последней стране другой кузен, Фердинанд, был королем-консортом. В 1844 году он наследовал своему отцу. Его собственный характер и влияние короля бельгийцев сделали его одним из самых либеральных князей в Германии. Он смог успешно завершить споры с Кобургскими сословиями. Он прошел через испытание революцией 1848 года без особых проблем, так как предвосхитил требования народа Готы о реформе и в 1852 году ввел новую конституцию, по которой администрация его двух герцогств была во многих пунктах ассимилирована. Управление его небольшими владениями не давало достаточного простора для его беспокойных и разносторонних амбиций; его желание играть большую роль в германских делах, вероятно, усиливалось чувством, что, хотя он был главой своего дома, он в некоторой степени находился в тени младших ветвей семьи, правивших в Бельгии, Англии и Португалии. Он был одним из главных сторонников любой попытки реформировать германскую конституцию и добиться единства Германии. Он проявлял живой интерес к работе Франкфуртского парламента, и часто говорили, вероятно, без оснований, что он надеялся сам быть избранным императором. Как бы то ни было, он настоятельно призывал короля Пруссии принять эту должность, когда она была предложена ему в 1849 году; он принял весьма заметное участие в сложных переговорах следующего года, и именно по его предложению в 1850 году в Берлине собрался конгресс князей. Он высоко ценил возможности, которые эта и подобные встречи давали ему для осуществления политического влияния, и чувствовал бы себя наиболее комфортно в качестве члена постоянного совета германских князей.

Стремясь также к военным отличиям и сочувствуя восстанию народа Шлезвиг-Гольштейна против датчан в 1849 году, Эрнест принял командование в федеральной армии. В сражении при Эккернфёрде в апреле 1849 года войска под его командованием успешно захватили два датских фрегата — замечательный подвиг, которым он по праву гордился. Его величайшие заслуги перед Германией были совершены в годы последовавшей реакции; почти единственный среди германских князей он оставался верен либеральным и национальным идеалам и позволил использовать свои владения в качестве убежища для писателей и политиков, которые были вынуждены покинуть Пруссию и Саксонию. Реакционные партии смотрели на него с большим подозрением, и именно в это время он подружился со знаменитым романистом Густавом Фрейтагом, которого защищал, когда прусское правительство потребовало его ареста. Его связь с английским двором давала ему положение большого влияния, но никто не был более чисто немецким в своих чувствах и мнениях. Брак его племянницы Виктории с Фридрихом, наследником прусского престола, укрепил его связь с Пруссией, но заставил консервативную партию с возрастающим подозрением смотреть на Кобургское влияние. Он был первым германским князем, посетившим Наполеона III, и присутствовал, когда Орсини совершил свое знаменитое покушение на жизнь императора. После 1860 года он стал главным покровителем и защитником «National Verein»; он поощрял недавно созданные стрелковые клубы и, несмотря на сильное неодобрение своих коллег-монархов, позволил своему двору стать центром растущей национальной агитации. Оставаясь горячим сторонником Пруссии, в 1862 году он подал пример другим князьям, добровольно заключив соглашение, по которому его войска в случае войны ставились под командование короля Пруссии. Как и все другие националисты, он был сильно смущен политикой Бисмарка, а демократические взгляды Кобургского двора, которые разделял кронпринц Фридрих, были серьезным затруднением для этого министра. Оппозиция стала более выраженной, когда герцог позволил использовать свои владения в качестве штаб-квартиры агитации в пользу Фридриха, герцога Августенбургского, который претендовал на герцогства Шлезвиг и Гольштейн, и именно в это время, как сообщается, Бисмарк сказал, что если бы Фридрих Великий был жив, герцог был бы в крепости Шпандау. В 1863 году он присутствовал на Фюрстентаге во Франкфурте и с этого времени находился в более частых сношениях с австрийским двором, где его кузен Александр, граф Менсдорф, был министром. Однако, когда в 1866 году разразилась война, он немедленно поставил свои войска в распоряжение Пруссии; Бисмарк в важном письме объяснил ему свою политику и тактику. Он был лично причастен к одному из самых интересных событий войны; ибо ганноверская армия, пытаясь двинуться на юг и соединиться с баварцами, должна была пройти через Тюрингию, и битва при Лангензальце произошла в непосредственной близости от Готы. Его войска приняли участие в битве, которая закончилась разгромом пруссаков, причем герцог, который не присутствовал во время боя, тщетно пытался его остановить. Он принял важное участие в переговорах до и после битвы, и его действия в это время стали предметом многих споров, ибо высказывалось мнение, что, предлагая посредничество, он на самом деле действовал как сторонник Пруссии. За свои заслуги перед Пруссией он получил в подарок лес Шмалькальден. Он находился в прусской штаб-квартире в Богемии во время последней части войны.

С 1866 годом политическая роль, которую играл Эрнест, закончилась. Результат был, возможно, не совсем равен его ожиданиям, но следует помнить, насколько трудным было положение мелких германских князей; и он с большим удовлетворением цитировал слова, использованные в 1871 году императором Вильгельмом в Версале, что «ему в немалой степени обязано создание империи». Он был человеком разносторонних вкусов, хорошим музыкантом — сочинял несколько опер и песен — и заядлым спортсменом, качеством, в котором он отличался от своего брата. Несмотря на свой либерализм, он с большим уважением относился к достоинству своего ранга и семьи и в своей поддержке конституционного правительства никогда не пожертвовал бы существенными прерогативами суверенитета. Он скончался в Рейнхардсбрунне 22 августа 1893 года. В 1842 году герцог женился на Александрине, дочери великого герцога Баденского; детей от этого брака не было, и преемственность в Саксен-Кобург-Готе перешла поэтому к детям его младшего брата Альберта. По брачному контракту Альберта герцогство не могло удерживаться вместе с английской короной; таким образом, его старший сын, впоследствии Эдуард VII, был обойден, и оно перешло к его второму сыну, Альфреду, герцогу Эдинбургскому (1844–1900). Когда Альфред умер без сыновей в июле 1900 года, преемственность в герцогстве перешла к младшему брату Артуру, герцогу Коннаутскому; но герцог и его сын Артур передали свои права Карлу Эдуарду, герцогу Олбани (род. 1884), который стал герцогом Саксен-Кобург-Готским в преемственность своему дяде Альфреду. В 1905 году Карл Эдуард женился на Виктории Аделаиде (род. 1885), принцессе Шлезвиг-Гольштейнской, от которой у него есть сын Иоанн Леопольд (род. 1906).

Герцог Эрнест был в некотором роде писателем. Он выпустил отчет о путешествиях в Египет и Абиссинию, которые предпринял в 1862 году, под названием «Reise des Herzogs Ernst von Sachsen-Koburg-Gotha nach Ägypten» (Лейпциг, 1864); и он опубликовал свои мемуары «Aus meinem Leben und aus meiner Zeit» (Берлин, 1887–1889). Эта работа состоит из трех томов и содержит много ценной информации о критическом периоде германской истории; существует английский перевод П. Андреа (1888–1890).


См. также Sir T. Martin, Life of H.R.H. the Prince Consort (1875–1880); Hon. C. Grey, Early Years of the Prince Consort (1867); A. Ohorn, Herzog Ernst II., ein Lebensbild (Лейпциг, 1894); и E. Tempeltey, Herzog Ernst von Koburg und das Jahr 1866 (Берлин, 1898).



(J. W. He.)



ЭРНЕСТ АВГУСТ (1771–1851), король Ганновера и герцог Камберлендский, пятый сын английского короля Георга III, родился в Кью 5 июня 1771 года. Изучив университетский курс в Гёттингене, он поступил на службу в ганноверскую армию, служа командиром кавалерии, когда в 1793 году разразилась война между Великобританией и Францией, и завоевав репутацию храбреца. Он потерял глаз в битве при Турне в мае 1794 года, и когда Ганновер вышел из войны в 1795 году, он вернулся в Англию, будучи произведенным в генерал-лейтенанты британской армии в 1799 году. В том же году он был пожалован титулом герцога Камберлендского и Тевиотдейльского и получил пособие в размере 12 000 фунтов стерлингов в год, после чего занимал несколько доходных военных должностей в Англии и начал посещать заседания Палаты лордов и принимать участие в политической жизни. Будучи убежденным тори, герцог возражал против всех предложений о реформах, особенно против предоставления какого-либо облегчения римским католикам, и имел большое влияние на своего брата принца-регента, впоследствии короля Георга IV, в дополнение к тому, что с ним часто советовались лидеры тори. В 1810 году он был тяжело ранен убийцей, вероятно, своим камердинером Селлисом, который был найден мертвым; впоследствии двое мужчин были заключены в тюрьму за утверждение, что герцог убил своего камердинера. Оправившись от ран, Камберленд снова отправился на театр военных действий; будучи произведенным в британские фельдмаршалы, он командовал ганноверской армией во время кампаний 1813 и 1814 годов, присутствуя, хотя и не участвуя в бою, в битве при Лейпциге. В мае 1815 года Эрнест женился на своей кузине Фредерике (1778–1841), дочери Карла II, герцога Мекленбург-Стрелицкого, и вдове Фридриха, принца Сольмс-Браунфельсского, — союз, который был очень неприятен его матери королеве Шарлотте и не нравился в Англии, где сильный торизм герцога сделал его непопулярным. Парламент отказался увеличить его пособие с 18 000 фунтов стерлингов, до которых оно было поднято в 1804 году, до 24 000 фунтов стерлингов в год, и, возмущенный таким обращением, герцог провел несколько лет в Берлине. Вернувшись в Англию после восшествия на престол Георга IV в 1820 году, его политическая власть снова стала значительной, в то время как смерти в королевской семье делали вероятным, что он унаследует трон. Хотя его личное влияние на суверена прекратилось после смерти Георга IV в 1830 году, герцог продолжал выступать против всех мер по расширению гражданских и религиозных свобод, включая Билль о реформе 1832 года; его непопулярность усилилась подозрениями, что он способствовал формированию оранжевых лож в армии. Когда Вильгельм IV умер в июне 1837 года, короны Великобритании и Ганновера были разделены; и Эрнест, как ближайший наследник мужского пола покойного короля, стал королем Ганновера. Немедленно отменив конституцию, которую Вильгельм даровал своему королевству в 1833 году, он действовал как абсолютный монарх, и конституция, которую он санкционировал в 1840 году, была пропитана его собственными нелиберальными идеями. В германской политике он был бдителен и активен, помня о материальных интересах своей страны. Его правление, однако, было бурным, и серьезные трения между королем и народом возникли к моменту его смерти в Херренхаузене 18 ноября 1851 года (см. Ганновер: История). Несмотря на свое деспотическое правление и реакционные идеи, король был популярен среди своих подданных, и его статуя в Ганновере несет слова «Dem Landes Vater sein treues Volk» («Отечеству — верный народ»). Эрнест, которого обычно считают самым способным из сыновей Георга III, оставил единственного ребенка, Георга, который наследовал ему как король Ганновера.


См. C.A. Wilkinson, Reminiscences of the Court and Times of King Ernest of Hanover (London, 1886); von Malortie, König Ernst August (Hanover, 1861); а также различные истории Великобритании и Ганновера за этот период.





ЭРНЕСТИ, ИОГАНН АВГУСТ (1707–1781), немецкий богослов и филолог, родился 4 августа 1707 года в Теннштедте в Тюрингии, где его отец был пастором, а также суперинтендантом избирательных епархий Тюрингии, Зальца и Зангерхаузена. В возрасте шестнадцати лет он был отправлен в знаменитую саксонскую монастырскую школу Пфорта (Шульпфорта). В двадцать лет он поступил в Виттенбергский университет, а впоследствии учился в Лейпцигском университете. В 1730 году он получил степень магистра на философском факультете. В следующем году он принял должность конректора в школе Святого Фомы в Лейпциге, ректором которой в то время был И.М. Геснер; эту должность Эрнести занял в 1734 году. В 1742 году он был назначен экстраординарным профессором древней литературы в Лейпцигском университете, а в 1756 году — ординарным профессором риторики. В том же году он получил степень доктора богословия, а в 1759 году был назначен ординарным профессором на богословском факультете. Благодаря своим знаниям и манере ведения дискуссий он сотрудничал с С.И. Баумгартеном из Галле (1706–1757) в деле освобождения современной догматической теологии от ее многочисленных схоластических и мистических наростов, тем самым проложив путь к революции в богословии. Он скончался после непродолжительной болезни на семьдесят шестом году жизни, 11 сентября 1781 года.

Своей репутацией филолога или богослова Эрнести обязан, пожалуй, в равной степени как импульсу, который он придал священной и светской критике в Германии, так и внутренним достоинствам своих собственных работ в обеих областях. Вместе с И.С. Землером он участвовал в революции лютеранского богословия, а совместно с Геснером основал новую школу в области древней литературы. Он обнаружил грамматические тонкости в латинском языке, касающиеся последовательности времен, которые ускользнули от внимания предыдущих критиков. Однако его каноны не лишены исключений. Как редактор греческих классиков Эрнести едва ли заслуживает того, чтобы его ставили в один ряд со своими голландскими современниками Тиберием Хемстерхёйсом (1685–1766), Л.К. Валькенаром (1715–1785), Давидом Рункеном (1723–1798) или своим коллегой И.И. Райске (1716–1774). Высшая критика Эрнести даже не предпринималась. Но ему и Геснеру принадлежит заслуга формирования дисциплиной и примером филологов, превзошедших их самих, а также разжигания национального энтузиазма к изучению древности. Именно в герменевтике Эрнести имеет наибольшие претензии на известность как богослов. Но здесь его заслуги выдающиеся, и в период, когда была опубликована его работа Institutio Interpretis N. T. (1761), они были почти уникальными. В ней мы находим принципы общего толкования, сформированные без помощи какой-либо конкретной философии, но состоящие из наблюдений и правил, которые, хотя и были уже сформулированы и применены в критике светских писателей, никогда не применялись столь строго в библейской экзегетике. Фактически он был основателем грамматико-исторической школы. Он допускает в священных писаниях, как и в классических текстах, только одно понимание — грамматическое, которое совпадает с логическим и историческим. Следовательно, он осуждает мнение тех, кто при иллюстрации Священного Писания все относит к озарению Святого Духа, а также мнение других, кто, пренебрегая знанием языков, пытается объяснять слова через вещи. «Аналогию веры» как правило толкования он значительно ограничивает и учит, что она сама по себе никогда не может дать объяснения слов, а лишь определяет выбор среди их возможных значений. В то же время он, по-видимому, не осознает никакого противоречия между общепринятым учением о богодухновенности Библии и своими принципами герменевтики.


Среди его работ наиболее важными являются: I. По классической литературе: Initia doctrinae Solidioris (1736), много последующих изданий; Initia rhetorica (1730); издания, по большей части аннотированные, «Запоминающихся событий» Ксенофонта (1737), Цицерона (1737–1739), Светония (1748), Тацита (1752), «Облаков» Аристофана (1754), Гомера (1759–1764), Каллимаха (1761), Полибия (1764), а также «Квестуры» Коррада, греческого лексикона Гедерикуса и Bibliotheca Latina Фабриция (незаконченная); Archaeologia litteraria (1768), новое и дополненное издание Мартини (1790); Horatius Tursellinus De particulis (1769). II. По священной литературе: Antimuratorius sive confutatio disputationis Muratorianae de rebus liturgicis (1755–1758); Neue theologische Bibliothek, тома i–x (1760–1769); Institutio interpretis Nov. Test. (3-е изд., 1775); Neueste theologische Bibliothek, тома i–x (1771–1775). Помимо этого, он опубликовал более сотни небольших работ, многие из которых были собраны в трех следующих изданиях: Opuscula oratoria (1762, 2-е изд., 1767); Opuscula philologica et critica (1764, 2-е изд., 1776); Opuscula theologica (1773). См. Herzog-Hauck, Realencyklopädie; J.E. Sandys, Hist. of Class. Schol. iii. (1908).





ЭРНЕСТИ, ИОГАНН ХРИСТИАН ГОТЛИБ (1756–1802), немецкий филолог-классик, родился в Арнштадте, Тюрингия, и учился у своего дяди, И.А. Эрнести, в Лейпцигском университете. 5 июня 1782 года он стал дополнительным профессором философии в своем университете, а после смерти своего двоюродного брата Августа Вильгельма в 1801 году в течение пяти месяцев был профессором риторики. Он скончался 5 июня следующего года.


Его основные работы: издания «Басен» Эзопа (1781); «Священных глосс» Исихия (1785), а также Суды и Фаворина (1786); «Пунической войны» Силия Италика (1791–1792); Lexicon Technologiae Graecorum rhetoricae (1795); Lexicon technologiae Latinorum rhetoricae (1797) и «Дух и искусство» Цицерона (1799–1802).





ЭРНСТ, ГЕНРИХ ВИЛЬГЕЛЬМ (1814–1865), немецкий скрипач и композитор, родился в Брюнне, Моравия, в 1814 году. Получил образование в Венской консерватории, изучая игру на скрипке у Йозефа Бёма и Йозефа Майзедера, а композицию — у Игнаца фон Зейфрида. В возрасте шестнадцати лет он совершил концертное турне по Южной Германии, которое создало ему репутацию скрипача с самыми высокими перспективами. В 1832 году он отправился в Париж, где прожил несколько лет. В этот период он подружился со Стивеном Хеллером, что привело к созданию их очаровательных совместных композиций — «Pensées fugitives» для фортепиано и скрипки. В 1843 году он впервые посетил Лондон. Впечатление, которое он произвел тогда как скрипач, было более чем подтверждено в следующем году, когда его редкие способности были признаны музыкальной общественностью. С тех пор он посещал Англию почти каждый год, пока его здоровье не пошатнулось из-за длительной невралгии самого тяжелого типа. Последние семь лет своей жизни он провел в уединении, главным образом в Ницце, где и скончался 8 октября 1865 года. Как скрипач Эрнст отличался почти непревзойденным исполнительским мастерством, возвышенностью замысла и глубоко страстным выражением. Как композитор он писал преимущественно для своего инструмента, и его «Элегия» и «Фантазия на темы из Отелло» входят в число самых ценных произведений для скрипки.



ЭРОД, город в Британской Индии, в округе Коимбатур (Мадрас), расположенный на правом берегу реки Кавери, через которую здесь перекинут железный железнодорожный балочный мост из 22 пролетов. Население (1901) 15 529 человек. Здесь Южно-Индийская железная дорога соединяется с Юго-Западной линией Мадрасской железной дороги, в 243 милях от Мадраса. Ведется экспорт хлопка и селитры; в городе есть паровой хлопковый пресс.



ЭРОС, малая планета, открытая Виттом в Берлине 14 августа 1898 года и, насколько известно на данный момент, уникальная тем, что ее перигелий находится далеко внутри орбиты Марса.



ЭРОС, в греческой мифологии — бог любви. В «Илиаде» Гомера он не упоминается; у Гесиода («Теогония», 120) он один из древнейших и прекраснейших богов, чьей силе не могут противостоять ни боги, ни люди. Он также создает порядок и гармонию из Хаоса, объединяя разделенные элементы. Этот космический Эрос, который в орфической космогонии возник из мирового яйца, отложенного Хроносом, или Временем, в лоно Хаоса, и который является источником всех сотворенных существ, в поздней мифологии выродился в капризного бога сексуальной страсти, сына Афродиты и Зевса, Ареса или Гермеса. Его обычно изображают в виде озорного мальчика, мучителя богов и людей, от нападок которого не застрахована даже его собственная мать. Его брат — Антерос, бог взаимной любви, который наказывает тех, кто не отвечает взаимностью на любовь других, без чего Эрос не мог бы процветать; иногда его описывают как противника Эроса. Главные спутники Эроса — Потос и Гимерос (Тоска и Желание), Пейто (Убеждение), Музы и Хариты; сам он постоянно сопровождает Афродиту. Поздние писатели (первым из которых был Еврипид) предполагали существование множества Эротов (подобно римским Амурам и Купидонам) с похожими атрибутами. По мнению философов, Эрос был не только богом сексуальной любви, но и верной и преданной мужской дружбы; отсюда фиванский «Священный отряд» был посвящен ему, а критяне и спартанцы приносили ему жертвы перед вступлением в бой (Афиней, xiii, стр. 561). В александрийской поэзии Эрос то могущественный бог, покоряющий всех, то эльфоподобный бог любви. О римской адаптации Эроса см. Купидон, а о поздней легенде о Купидоне и Психее см. Психея.

В искусстве Эрос изображается как прекрасный юноша или крылатый ребенок. Его атрибуты — лук со стрелами и горящий факел. С ним часто ассоциируются роза, заяц, петух и козел. Самая знаменитая его статуя находилась в Феспиях — работа Праксителя. Другие известные изображения — Ватиканский торс и «Эрос, пробующий свой лук» (в Капитолийском музее).


См. J.E. Harrison, Prolegomena to the Study of Greek Religion (1903); G.F. Schömann, De Cupidine Cosmogonico (1852); E. Gerhard, Über den Gott Eros (1850); статьи в «Lexikon der Mythologie» Рошера, «Dictionnaire des antiquités» Даремберга и Сальо и «Realencyclopädie» Паули-Виссова.





ЭРПЕНИЙ (настоящая фамилия ван Эрпе), ТОМАС (1584–1624), голландский востоковед, родился в Горкуме, Голландия, 11 сентября 1584 года. Завершив начальное образование в Лейдене, он поступил в университет этого города и в 1608 году получил степень магистра искусств. По совету Скалигера он изучал восточные языки во время прохождения курса богословия. Впоследствии он путешествовал по Англии, Франции, Италии и Германии, устанавливая связи с учеными людьми и пользуясь информацией, которую они ему сообщали. Во время пребывания в Париже он подружился с Казобоном, дружба с которым длилась всю жизнь, а также брал уроки арабского языка у египтянина Иосифа Барбатуса, иначе называемого Абу-дакни. В Венеции он усовершенствовался в турецком, персидском и эфиопском языках. После долгого отсутствия Эрпений вернулся на родину в 1612 году, и 10 февраля 1613 года был назначен профессором арабского и других восточных языков (за исключением иврита) в Лейденском университете. Вскоре после обоснования в Лейдене, воодушевленный примером Савари де Брева, который на свои средства основал арабскую типографию в Париже, он с большими затратами заказал новые арабские шрифты и установил печатный станок у себя дома. В 1619 году кураторы Лейденского университета учредили в его пользу вторую кафедру иврита. В 1620 году он был отправлен Штатами Голландии, чтобы убедить Пьера Дюмулена или Андре Риве поселиться в этой стране; после второй поездки ему удалось убедить Риве выполнить их просьбу. Через некоторое время после возвращения Эрпения штаты назначили его своим переводчиком; в этом качестве на него была возложена обязанность переводить письма мусульманских правителей Азии и Африки и отвечать на них. Его репутация распространилась по всей Европе, и несколько правителей — короли Англии и Испании, а также архиепископ Севильи — делали ему самые лестные предложения, но он неизменно отказывался покидать свою родную страну. Он готовил издание Корана с латинским переводом и комментариями и планировал создание восточной библиотеки, когда преждевременно скончался 13 ноября 1624 года.


Среди его работ можно упомянуть Grammatica Arabica, впервые опубликованную в 1613 году и часто переиздававшуюся; Rudimenta linguae Arabicae (1620); Grammatica Ebraea generalis (1621); Grammatica Chaldaica et Syria (1628); а также издание «Истории сарацинов» Эльмацина.





ЭРРОЛ (или Эррол), ФРЭНСИС ХЭЙ, 9-й граф (ум. 1631), шотландский дворянин, был сыном Эндрю, 8-го графа, и леди Джин Хэй, дочери Уильяма, 6-го графа. Дата его рождения не зафиксирована, но он унаследовал графство (созд. 1453) в 1585 году, рано принял католицизм и, будучи соратником Хантли, участвовал в испанских заговорах против трона Елизаветы. Письмо, написанное им с заявлением о своей верности королю Испании, было перехвачено и отправлено Елизаветой Якову в феврале 1589 года, после чего совет объявил его мятежником. Он участвовал вместе с Хантли и Кроуфордом в восстании на севере Шотландии, но их силы сдались в Абердине по прибытии короля в апреле; в июле Эррол сдался Якову, который проявил снисходительность и воздержался от наложения какого-либо наказания. В сентябре того же года он заключил личный договор с Хантли о взаимной помощи, а в 1590 году вызвал недовольство короля, женившись вопреки его запрету на леди Элизабет Дуглас, дочери графа Мортона. Он был заключен в тюрьму по подозрению в соучастии в попытке Грея и Босуэлла захватить короля в Фолкленде в июне 1592 года; хотя он получил освобождение, его снова объявили мятежником из-за обнаружения его подписи на двух «испанских бланках» — незаполненных листах, подписанных именами главных заговорщиков в плане испанского вторжения в Шотландию, которые должны были быть заполнены позже условиями планируемого договора. После неудачной попытки арестовать его в марте 1593 года Эрролу и его товарищам было предписано отречься от католицизма или покинуть королевство; за невыполнение этого требования в 1594 году они были объявлены предателями. 3 октября они разбили при Гленливете силы, посланные против них под командованием Аргайла, хотя сам Эррол был тяжело ранен, а замок Слейнс, его резиденция, был срыт до основания. Мятежные лорды покинули Шотландию в 1595 году, и Эррол, по донесениям о его дальнейших заговорах за границей, был арестован штатами Зеландии, но впоследствии ему позволили бежать. Он тайно вернулся в Шотландию в 1596 году, а 20 июня 1597 года отрекся от католицизма и примирился с Кирком. Он пользовался благосклонностью короля, а в 1602 году был назначен уполномоченным для ведения переговоров об унии с Англией. Однако его отношения с Кирком были не столь дружелюбными. Искренность его обращения подвергалась сомнению, и 21 мая 1608 года он был заключен в городе Перт «для лучшего разрешения его сомнений», впоследствии объявлен упорствующим «папистом», отлучен от церкви, лишен имущества и заключен в тюрьму в Дамбартоне; после некоторых дальнейших колебаний он был окончательно освобожден в мае 1611 года. Лорд Эррол скончался 16 июля 1631 года и был похоронен в церкви Слейнса. Он был женат (1) на Анне, дочери Джона, 4-го графа Атолла; (2) на Маргарет, дочери регента Мюррея; и (3) на Элизабет, дочери Уильяма, 6-го графа Мортона. От третьей жены у него было несколько детей, из которых старший сын, Уильям, стал его преемником. Спор, начавшийся при его жизни по поводу наследственной должности лорда-верховного констебля между семьями Эррол и графа Маришаля, был окончательно решен в пользу первых, тем самым установив первенство, которым пользовались графы Эррол сразу после королевской семьи над всеми другими подданными в Шотландии.


См. The Erroll Papers (Spalding Club Miscellany, vol. ii. 211); Andrew Lang, Hist. of Scotland, vol. ii.; Hist. MSS. Comm. MSS. of Earl of Mar and Kellie; D. Calderwood’s Hist. of the Church of Scotland; John Spalding’s Memorials (Spalding Club, 1850); Collected Essays of T.G. Law, ed. by P.H. Brown (1904); Treason and Plot, by M.A.S. Hume (1901).





ОШИБКА (лат. error, от errare — блуждать, ошибаться), заблуждение, отступление или отклонение от того, что является истинным, точным или правильным. О правовом процессе, посредством которого судебное решение могло быть отменено на основании ошибки, известном как «судебный приказ об ошибке» (writ of error), см. Writ и Appeal. Фразы «ошибки исключены» или «ошибки и упущения исключены» (сокращенно «E.E.», «E. & O.E.») часто помещаются в конце отчета о состоянии счета или счета-фактуры, чтобы сторона, ведущая учет, могла оставить за собой право исправлять любые ошибки или упущения, которые могут быть обнаружены впоследствии, или предъявлять дополнительные требования в отношении них. В математике «ошибка» — это отклонение наблюдаемой или вычисленной величины от ее истинного значения. Исчисление ошибок ведет к формулировке «закона ошибок», который является аналитическим выражением наиболее вероятного истинного значения ряда расходящихся величин (см. Probability).



ЕРШ, ИОГАНН САМУЭЛЬ (1766–1828), основатель немецкой библиографии, родился в Гросс-Глогау, Силезия, 23 июня 1766 года. В 1785 году он поступил в университет Галле с целью изучения богословия, но вскоре все его внимание было поглощено историей, библиографией и географией. В Галле он познакомился с И.Э. Фабри, профессором географии; когда последний стал профессором истории и статистики в Йене, Эрш последовал за ним и помогал ему в подготовке нескольких работ. В 1788 году он опубликовал Verzeichnis aller anonymischen Schriften в качестве дополнения к 4-му изданию «Gelehrtes Deutschland» Мейзеля. Исследования, потребовавшиеся для этой работы, натолкнули его на подготовку Repertorium über die allgemeinen deutschen Journale und andere periodische Sammlungen für Erdbeschreibung, Geschichte, und die damit verwandten Wissenschaften (Лемго, 1790–1792). Слава, которую принесла ему эта публикация, привела к тому, что Шютц и Хуфеланд привлекли его к подготовке «Allgemeines Repertorium der Literatur», опубликованного в 8 томах (Йена и Веймар, 1793–1809), в котором были обобщены литературные произведения за 15 лет (1785–1800) и включен отчет не только о книгах, опубликованных за этот период, но и о статьях в периодических изданиях и журналах, и даже о критических отзывах, которым подвергалась каждая книга. Работая над этим великим трудом, он также задумал «La France littéraire», которая была опубликована в Гамбурге в 5 томах с 1797 по 1806 год. В 1795 году он отправился в Гамбург, чтобы редактировать «Neue Hamburger Zeitung», основанную Виктором Клопштоком, братом поэта, но в 1800 году вернулся в Йену, чтобы принять активное участие в «Allgemeine Literaturzeitung». В том же году он получил должность библиотекаря в университете, а в 1802 году стал профессором философии. В 1803 году он принял кафедру географии и статистики в Галле, а в 1808 году стал главным библиотекарем. Здесь он задумал «Handbuch der deutschen Literatur seit der Mitte des 18. Jahrh. bis auf die neueste Zeit» (Лейпциг, 1812–1814) и вместе с Иоганном Готфридом Грубером (см.) — «Allgemeine Encyklopädie der Wissenschaften und Künste» (Лейпциг, 1818 и сл.), которую он продолжал до 21-го тома. Точность и основательность этой монументальной энциклопедии делают ее до сих пор незаменимым справочным изданием. Эрш скончался в Галле 16 января 1828 года.



ЭРСКИН, ЭБЕНЕЗЕР (1680–1754), шотландский священнослужитель, главный основатель Сецессионной церкви (образованной из диссидентов Церкви Шотландии), родился 22 июня 1680 года, вероятнее всего, в Драйбурге, Бервикшир. Его отец, Генри Эрскин, который одно время был священником в Корнхилле, Дарем, был изгнан в 1662 году Актом о единообразии и, после нескольких лет тюремного заключения, после Революции был назначен в приход Чирнсайд, Бервикшир. После обучения в Эдинбургском университете Эбенезер стал священником в Портмоке, Кинросс-шир. Там он оставался двадцать восемь лет, после чего, осенью 1731 года, был переведен в Западную церковь в Стерлинге. Некоторое время до этого он вместе с некоторыми другими священниками был «порицаем и наставляем» Генеральной ассамблеей за защиту доктрин, содержащихся в «Marrow of Modern Divinity» (см. Бостон, Томас). Проповедь, которую он произнес о светском патронате перед синодом Перта в 1733 году, дала новые основания для обвинений, и он был вынужден защищаться от порицания, апеллируя к Генеральной ассамблее. Здесь, однако, решение синода было подтверждено, и после многих бесплодных попыток добиться слушания он вместе с Уильямом Уилсоном из Перта, Александром Монкриффом из Абернети и Джеймсом Фишером из Кинклавена был отстранен от служения комиссией в ноябре того же года. Против этого решения они выразили протест и образовали отдельный церковный суд под названием Ассоциированное пресвитерство. В 1739 году их снова вызвали в Ассамблею, и они в своем корпоративном качестве отказались признать авторитет церкви, за что в следующем году были лишены сана. Они получили многочисленные пополнения в своей общине и оставались в согласии друг с другом до 1747 года, когда произошел раскол по поводу характера присяги, приносимой бюргерами. Эрскин присоединился к «бюргерской» секции и стал их профессором богословия. Он также продолжал проповедовать многочисленной пастве в Стерлинге до своей смерти, которая наступила 2 июня 1754 года. Эрскин был очень популярным проповедником и человеком значительной силы характера; он всегда действовал принципиально, честно и мужественно. Бюргерская и антибюргерская секции Сецессионной церкви воссоединились в 1820 году, а в 1847 году они объединились с Релифным синодом, образовав Объединенную пресвитерианскую церковь.


Опубликованные работы Эрскина состоят главным образом из проповедей. Его «Life and Diary», под редакцией преподобного Дональда Фрейзера, была опубликована в 1840 году. Его «Works» были опубликованы в 1785 году.





ЭРСКИН, ГЕНРИ (1746–1817), лорд-адвокат Шотландии, второй сын Генри Дэвида, 10-го графа Бьюкена, и брат лорда-канцлера Эрскина, родился в Эдинбурге 1 ноября 1746 года. Он получил образование в университетах Сент-Эндрюса, Глазго и Эдинбурга и был принят в члены факультета адвокатов в 1768 году. Его репутация умного и красноречивого оратора впервые сложилась в дебатах Генеральной ассамблеи, старейшиной которой он был избран в раннем возрасте. В 1783 году он был назначен на должность лорда-адвоката, которую занимал во время короткого коалиционного министерства Фокса и Норта. В 1785 году он был избран деканом факультета адвокатов и ежегодно переизбирался до 1796 года, когда его поведение при внесении серии резолюций на публичном собрании, осуждающих правительственные законопроекты о подстрекательстве к мятежу и государственной измене, вызвало оппозицию со стороны министерской партии, и он был смещен в пользу Роберта Дандаса. После формирования министерства Гренвиля в 1806 году он снова стал лорд-адвокатом и был избран в парламент от боро Хаддингтон, которые на всеобщих выборах того же года сменил на боро Дамфрис. Его пребывание на посту лорда-адвоката закончилось в марте 1807 года с падением министерства. В 1811 году он оставил адвокатскую практику и удалился в свою загородную резиденцию Алмондел в Линлитгоушире, где и скончался 8 октября 1817 года.

Его старший сын, Генри Дэвид (1783–1857), стал 12-м графом Бьюкеном после смерти своего дяди в 1829 году.

Репутация Эрскина сохранится как лучшего и самого красноречивого оратора своего времени в шотландской адвокатуре; к очаровательному судебному стилю добавлялось самое пленительное остроумие, которое, как сказал лорд Джеффри, было «сплошным аргументом, и каждая из его восхитительных иллюстраций — материальным шагом в его рассуждениях». Эрскин был также автором нескольких поэм, из которых наиболее известна «Эмигрант» (1783).


См. Lieut.-Col. A. Fergusson’s Henry Erskine (1882).





ЭРСКИН, ИОАНН (1721–1803), шотландский священнослужитель, сын Джона Эрскина из Карнока, родился 2 июня 1721 года. Некоторое время после завершения курса искусств в Эдинбургском университете он изучал право, но в 1743 году получил лицензию на проповедование; последовательно был приходским священником в Киркинтиллохе близ Глазго, Калроссе в Файфе (1753), церкви Нью-Грейфрайарс в Эдинбурге (1758) и церкви Олд-Грейфрайарс в 1768 году, где стал коллегой директора Робертсона, историка. Здесь он оставался до своей смерти, которая наступила 19 января 1803 года. Труды доктора Эрскина состоят главным образом из полемических брошюр по богословским вопросам. Его проповеди — это ясные, энергичные изложения умеренного кальвинизма, в которых метафизические аргументы удачно сочетаются с практической моралью. В церковной политике он был лидером евангелической партии и был очень любим за свой высокий характер и любезность.


О его жизни и трудах см. Sir H. Moncreiff Wellwood, Life and Writings of J. Erskine, D.D. (Edinburgh, 1818).





ЭРСКИН, ИОАНН, из Карнока (1695–1768), шотландский юрист, сын подполковника Джона Эрскина, родился в 1695 году. В 1719 году был принят в члены факультета адвокатов. Хотя он никогда не имел большой практики в суде, он приобрел высокую репутацию как основательный и ученый юрист, и в 1737 году был назначен профессором шотландского права в Эдинбургском университете. В 1754 году он опубликовал «Principles of the Law of Scotland». В 1765 году он ушел с кафедры; в течение остатка своей небогатой событиями жизни он занимался подготовкой своего великого труда «Institutes of the Law of Scotland», который не успел опубликовать при жизни. Он скончался в Кардроссе, Пертшир, 1 марта 1768 года.

«Institutes» Эрскина, хотя и не демонстрируют того охвата принципов, который отличал его великого предшественника лорда Стейра, настолько примечательны своей ученостью, точностью и здравым смыслом, что всегда считались высшим авторитетом в области права Шотландии. Первое издание вышло в 1773 году, и с тех пор книга многократно переиздавалась. «Principles», хотя и были опубликованы первыми, по сути являются сокращением более крупного труда и в некоторых отношениях превосходят его, будучи более краткими и прямыми. Они сохраняют свое место в качестве учебника по шотландскому праву и часто переиздаются.



ЭРСКИН, ИОАНН, из Дана (1509–1591), шотландский реформатор, сын сэра Джона Эрскина, лэрда Дана, родился в 1509 году и получил образование в Королевском колледже в Абердине. В возрасте двадцати одного года Эрскин стал причиной — вероятно, случайно — смерти священника и был вынужден уехать за границу, где попал под влияние нового учения. Именно благодаря его содействию греческий язык впервые стал преподаваться в Шотландии Петрусом де Марсилье в Монтрозе. Этот факт имел большое значение для прогресса Реформации. Эрскин также склонился к новой вере, будучи близким другом реформатора Джорджа Уишарта, от участи которого его спасли богатство и влияние, и Джона Нокса, чей совет открыто отказаться от мессы был дан в покоях лэрда Дана. В бурных спорах времен Марии Стюарт и Якова VI Эрскин был заметной фигурой и оказывал смягчающее влияние. Он умел успокоить королеву, когда ее чувства были оскорблены обличениями Нокса — будучи человеком «самого мягкого нрава» — и часто выступал посредником как между католической и реформаторской партиями, так и среди самих реформаторов. В 1560 году он был назначен — хотя и был мирянином — суперинтендантом реформатской церкви Шотландии для Ангуса и Мернса, а в 1572 году дал свое согласие на модифицированную епископальную систему, предложенную Мортоном на конвенте в Лейте. Хотя он сам никогда не был рукоположен, он пользовался таким высоким уважением у лидеров церкви, что не раз избирался модератором Генеральной ассамблеи (впервые в 1564 году), и был среди тех, кто в 1578 году составил «Вторую книгу дисциплины». С 1579 года он был членом королевского совета. Он скончался в 1591 году. Эрскин был обязан своим особым влиянием среди шотландских реформаторов сочетанию — редкому в те дни — твердых убеждений с примирительным характером; королева Мария описывала его как «мягкого и приятного человека, с истинной честностью и прямотой».


См. «Dun Papers» в Spalding Club Miscellany, vol. iv. (1849), и статью Т.Ф. Хендерсона в Dict. Nat. Biog.





ЭРСКИН, РАЛЬФ (1685–1752), шотландский священнослужитель, брат Эбенезера Эрскина (см.), родился 18 марта 1685 года. После обучения в Эдинбургском университете в 1711 году был рукоположен в помощники священника в Данфермлине. Он поддержал протесты, которые его брат положил на стол Ассамблеи после порицания за свою синодальную проповедь, но формально не выходил из состава церкви до 1737 года. Он также присутствовал, хотя и не как член, на первом собрании Ассоциированного пресвитерства. Когда произошел раскол из-за присяги, приносимой бюргерами, он вместе с братом примкнул к бюргерской секции. Он скончался после непродолжительной болезни 6 ноября 1752 года.


Его труды состоят из проповедей, поэтических парафраз и евангельских сонетов. «Gospel Sonnets» часто издавались отдельно. Его «Life and Diary», под редакцией преподобного Д. Фрейзера, была опубликована в 1842 году.





ЭРСКИН, ТОМАС, из Линлатена (1788–1870), шотландский богослов, младший сын Дэвида Эрскина, писателя при печати в Эдинбурге, и Анны Грэм из Грэмов из Эрта, родился 13 октября 1788 года. Он был потомком Джона, 1-го или 6-го графа Мара, регента Шотландии в правление Якова VI, внуком полковника Джона Эрскина из Карнока. Получив образование в средней школе Эдинбурга и в Дареме, он посещал литературные и юридические классы в Эдинбургском университете и, став в 1810 году членом Эдинбургского факультета адвокатов, некоторое время пользовался близким знакомством с Кокберном, Джеффри, Скоттом и другими выдающимися людьми, чей талант придавал блеск шотландской адвокатуре. В 1816 году он унаследовал семейное поместье Линлатен близ Данди и посвятил себя богословию. Труды Эрскина, особенно его опубликованные письма, отличаются изящным стилем, обладают оригинальностью и интересом. Его богословские взгляды имеют значительное сходство со взглядами Фредерика Денисона Мориса, который признает, что был обязан ему своим первым истинным пониманием значения жертвы Христа. Эрскин мало интересовался «исторической критикой» христианства и считал единственным надлежащим критерием его истинности соответствие или несоответствие духовной природе человека, а также приспособляемость или неприспособляемость к духовным потребностям человека. Он рассматривал воплощение Христа как необходимое проявление человеку вечного сыновства в божественной природе, без которого те сыновние качества, которые Бог требует от человека, не могли бы иметь санкции; под «верой», как она используется в Писании, он понимал определенную моральную или духовную активность или энергию, которая фактически подразумевала спасение, поскольку подразумевала существование принципа духовной жизни, обладающего бессмертной силой. Эта вера, полагал он, могла быть должным образом пробуждена только проявлением через Христа любви как закона жизни и как тождественной вечной праведности, которую Бог намеревался даровать каждой отдельной душе. Как толкователь мистической стороны кальвинизма и психологических условий, соответствующих доктринам благодати, Эрскин не имеет себе равных. В течение последних тридцати трех лет своей жизни Эрскин перестал заниматься литературной работой. Среди его друзей были мадам Верне, герцогиня де Брольи, младшая мадам де Сталь, М. Вине из Лозанны, Эдвард Ирвинг, Фредерик Д. Морис, декан Стэнли, епископ Юинг, доктор Джон Браун и Томас Карлейль. Его широкое влияние объяснялось его высоким характером и непритязательной искренностью. Он скончался в Эдинбурге 20 марта 1870 года.


Его основные работы: «Remarks on the Internal Evidence for the Truth of Revealed Religion» (1820), «Essay on Faith» (1822) и «Unconditional Freeness of the Gospel» (1828). Все они выдержали несколько изданий, а также были переведены на французский язык. Он также является автором «Brazen Serpent» (1831), «Doctrine of Election» (1839), нескольких «Вводных эссе» к изданиям «Christian Authors» и посмертного труда под названием «Spiritual Order and Other Papers» (1871). Два тома его писем, под редакцией Уильяма Ханны, доктора богословия, с воспоминаниями декана Стэнли и директора Шэрпа, вышли в 1877 году.





ЭРСКИН, ТОМАС ЭРСКИН, 1-й барон (1750–1823), лорд-канцлер Англии, был третьим и младшим сыном Генри Дэвида, 10-го графа Бьюкена, родился в Эдинбурге 10 января 1750 года. С раннего возраста он проявлял сильное желание войти в одну из ученых профессий; но его отец, из-за стесненных обстоятельств, не мог сделать больше, чем дать ему хорошее школьное образование в средней школе Эдинбурга и гимназии Сент-Эндрюса. В 1764 году он был отправлен мичманом на борт «Тартара», но, обнаружив по возвращении в страну после четырехлетнего отсутствия в Северной Америке и Вест-Индии, что шансов на подтверждение его звания исполняющего обязанности лейтенанта мало, он покинул службу и поступил в армию, купив патент в 1-м Королевском полку на скудное наследство, которое у него осталось. Но продвижение по службе здесь было таким же медленным, как и на флоте; в то время как в 1770 году он значительно усугубил свои трудности, женившись на дочери Дэниела Мура, члена парламента от Марлоу, — прекрасной жене, но такой же бедной, как и он сам. Однако случайное посещение суда присяжных в городе, где он был расквартирован, и встреча с лордом Мэнсфилдом, председательствующим судьей, укрепили его решимость оставить армию ради юриспруденции. Соответственно, 26 апреля 1775 года он был принят студентом в Линкольнс-Инн. 13 января следующего года он также записался джентльменом-пенсионером в книги Тринити-колледжа в Кембридже, но только для того, чтобы, получив диплом, быть допущенным к практике на два года раньше.

Он читал в палатах Фрэнсиса Буллера (впоследствии судьи Буллера) и Джорджа (впоследствии барона) Вуда и был допущен к адвокатуре 3 июля 1778 года. Его успех был немедленным и блестящим. Случай помог ему получить первое дело, Rex v. Baillie, в котором он выступал за капитана Томаса Бэйли, лейтенант-губернатора Гринвичского госпиталя, опубликовавшего брошюру, в резких выражениях критикующую злоупотребления, которые лорд Сэндвич, первый лорд Адмиралтейства, ввел в управление госпиталем, и против которого было получено постановление суда королевской скамьи о представлении оснований, почему не следует возбуждать уголовное дело о клевете. Эрскин был младшим из пяти адвокатов; и ему повезло, что многословие его лидеров заняло весь первый день, что дало преимущество начать заново на следующее утро. Он воспользовался этой возможностью, чтобы произнести речь, полную удивительного красноречия, мастерства и мужества, которая покорила как аудиторию, так и суд. Постановление было отменено, и состояние Эрскина было сделано. Говорят, он получил тридцать гонораров, прежде чем покинул зал суда. В 1781 году он произнес еще одну замечательную речь в защиту лорда Джорджа Гордона — речь, которая нанесла смертельный удар доктрине о конструктивной измене. В 1783 году, когда к власти пришло коалиционное министерство, он был избран в парламент как член от Портсмута. Его первая речь в Палате общин была неудачной; и он никогда в парламентских дебатах не обладал таким влиянием, как в адвокатуре. Он потерял свое место при роспуске парламента в следующем году и оставался вне парламента до 1790 года, когда снова был избран от Портсмута. Но его успех в адвокатуре оставался неизменным. В 1783 году он получил патент на старшинство. Его первый специальный гонорар был за защиту доктора У.Д. Шипли, декана Сент-Асафа, которого судили в 1784 году в Шрусбери за подстрекательскую клевету — защита, благодаря которой был принят Закон о клевете 1792 года, устанавливающий принцип, что именно присяжные, а не судья, должны решать вопрос о том, является ли публикация клеветой. В 1789 году он был адвокатом Джона Стокдейла, книготорговца, обвиненного в подстрекательской клевете за публикацию брошюры в пользу Уоррена Гастингса, чей суд тогда продолжался; и его речь по этому случаю, вероятно, его величайшее достижение, является совершенным образцом искусства обращения к присяжным. Три года спустя он вызвал оппозицию как друзей, так и врагов, защищая Томаса Пейна, автора «Прав человека», — утверждая, что адвокат не имеет права, отказываясь от дела, превращать себя в судью. В результате он потерял должность генерального прокурора принца Уэльского, на которую был назначен в 1786 году; принц, однако, впоследствии загладил вину, сделав его своим канцлером. Среди поздних речей Эрскина можно упомянуть речи в защиту Хорна Тука и других сторонников парламентской реформы, а также речь в защиту Джеймса Хэдфилда, обвинявшегося в стрельбе в короля. После прихода к власти министерства Гренвиля в 1806 году он стал лордом-канцлером — должность, к которой его подготовка никак не готовила его, но которую он, к счастью, занимал только в течение короткого периода пребывания его партии у власти. Об остальной части его жизни лучше было бы ничего не говорить. Изредка выступая в парламенте и надеясь, что он сможет вернуться на должность, если принц станет регентом, он постепенно выродился в состояние бесполезного безделья. Никогда не отличавшийся благоразумием, он усугубил свою растущую бедность неудачным вторым браком.

Его первая жена умерла в 1805 году, и он женился в Гретна-Грин на мисс Мэри Бак. Дата этого брака точно не известна. Только однажды — в своем поведении по делу королевы Каролины — он напомнил прежнего себя. Он скончался в Алмонделле, Линлитгоушир, 17 ноября 1823 года от пневмонии, подхваченной во время плавания в Шотландию.

Великая судебная репутация Эрскина была в определенной степени сопутствующим явлением многочисленных политических процессов того времени, но она также была обусловлена его страстным красноречием и неустрашимым мужеством, которые так часто увлекали за собой аудиторию, присяжных и даже суд. Как судья он не преуспел; и ставилось под сомнение, мог ли он преуспеть при любых обстоятельствах. Для должности канцлера он был явно непригоден. Как юрист он был начитан, но отнюдь не глубокомыслен. Его сила заключалась в остроте его способности к рассуждению, в его ловкости и способности, с которой он распутывал сложные массивы доказательств, и, прежде всего, в его непревзойденной силе удерживать и подчинять внимание присяжных. Никакой другой области знаний, кроме права, он не посвящал себя систематически, за единственным исключением английской литературы, которой он овладел в совершенстве в ранней жизни, в часы досуга в колледже, на борту корабля или в армии. Тщеславие, как говорят, было его главной личной чертой; но те, кто знал его, признавая этот недостаток, говорят, что в нем он никогда не принимал оскорбительной формы, даже в старости, в то время как исключительная грация и привлекательность его манер располагали к нему всех, с кем он вступал в контакт.

От первой жены у него было четыре сына и четыре дочери. Его старший сын, Дэвид Монтегю (1776–1855), был известным дипломатом; его второй сын, Генри Дэвид (1786–1859), был деканом Рипона; а его третий сын, Томас (1788–1864), стал судьей суда общих тяжб. От второй жены у него был один сын, родившийся в 1821 году.


В 1772 году Эрскин опубликовал «Observations on the Prevailing Abuses in the British Army», брошюру, которая имела широкое распространение, а в более позднем возрасте — «Armata», подражание «Путешествиям Гулливера». Его самые известные речи неоднократно появлялись в собранном виде. См. Campbell’s Lives of the Chancellors; Moore’s Diaries; Fergusson’s Henry Erskine (1882); Dumerit’s Henry Erskine, a Study (Paris, 1883); Lord Brougham’s Memoir, prefixed to Erskine’s Speeches (1847); Romilly’s Memoirs; the Croker Papers; Lord Holland’s Memoirs.





ЭРУБЕСЦИТ, самородный сульфид меди и железа, Cu5FeS4, имеющий значение как медная руда. Он кристаллизуется в кубической сингонии, причем обычной формой являются прорастающие кубы, сдвойникованные по октаэдрической плоскости. Грани обычно искривленные и неровные, а кристаллы беспорядочно сросшиеся. Компактные и зернистые массы встречаются чаще. Цвет на свежем изломе бронзовый или медный, но во влажном воздухе он быстро тускнеет, приобретая радужные синие и красные оттенки; отсюда названия «пурпурная медная руда», «пестрая медная руда» (нем. Buntkupfererz), «конская плоть» и эрубесцит (от лат. erubescere — «краснеть»). Блеск металлический, черта серовато-черная; твердость 3; уд. вес 5,0. Борнит (в честь барона Игнаца фон Борна, род. 1742, ум. 1791) — общепринятое название этого минерала, которое появилось раньше эрубесцита, названия, данного Дж. Д. Даной в 1850 году, но впоследствии им отвергнутого; французские авторы используют название филлипсит в честь английского минералога Р. Филлипса, который проанализировал этот минерал; однако оба этих более ранних названия ранее уже использовались для других минералов.

Вследствие частого присутствия механически примешанных халькопирита и халькозина опубликованные анализы эрубесцита демонстрируют широкие вариации, содержание меди, например, варьируется от 50 до 70%. Даже лучшие корнуоллские кристаллы содержат ядро из халькопирита (CuFeS2), и анализ этих кристаллов, проведенный в 1839 году, привел к долгое время принимавшейся формуле Cu3FeS3. Недавно Б. Дж. Харрингтон проанализировал тщательно отобранный материал и получил формулу Cu5FeS4.

Эрубесцит встречается в меденосных жилах и добывался как медная руда в Редруте в Корнуолле, Монтекатини в провинции Пиза, Тоскана, Бристоле в Коннектикуте, Актоне в Канаде и других местах в Северной Америке. Лучшие кристаллизованные образцы происходят из шахты Карн-Бреа и других медных рудников в окрестностях Редрута, а также из Бристоля в Коннектикуте. Недавно несколько крупных изолированных кристаллов в форме икоситетраэдров были найдены вместе с кальцитом и альбитом в золотоносной жиле на Фроссниц-Альпе в массиве Грос-Венедигер, Тироль.

(L. J. S.)



РОЖА (греческое слово, вероятно, происходящее от ἐρυθρός — красный, и πέλλα — кожа) — синонимы: «роза», «огненная болезнь» — острое инфекционное заболевание, характеризующееся специфическим воспалением кожи, вызываемым стрептококком. Рожа эндемична для большинства стран и эпидемична в определенные сезоны, особенно весной. Возбудитель не очень вирулентен, но он, безусловно, может передаваться через постельное белье и одежду третьего лица. Иногда описывают две разновидности: травматическую и идиопатическую, но заболевание, по-видимому, во всех случаях зависит от наличия раны или ссадины. При так называемой идиопатической разновидности, наиболее известной формой которой является рожа лица, местом проникновения, вероятно, служит ссадина в области слезного протока.

При роже умеренного характера наблюдается просто покраснение кожного покрова, который кажется несколько твердым и утолщенным и на котором часто появляются небольшие пузырьки. Это покраснение, хотя поначалу и ограниченное, имеет тенденцию распространяться и поражать соседнюю здоровую кожу, пока в воспалительный процесс не будет вовлечена целая конечность или большая площадь тела. Обычно наблюдается значительная боль, сопровождающаяся жаром и покалыванием в пораженной части. По мере развития заболевания участки кожи, пораженные первыми, становятся менее воспаленными и приобретают желтоватый оттенок, за которым следует легкое шелушение эпидермиса. Воспаление в целом постепенно исчезает. Иногда, однако, оно вспыхивает снова и вторично проходит по первоначально пораженной области. Но помимо кожи, в воспаление могут вовлекаться подлежащие ткани, что приводит к образованию гноя. Это называется флегмонозной рожей и гораздо чаще встречается в связи с травматической разновидностью заболевания. Иногда пораженные части становятся гангренозными. При роже, поражающей поверхность тела, могут возникать определенные осложнения, в частности воспаление серозных оболочек, таких как перикард или плевра.

Рожа лица обычно начинается с симптомов общего недомогания: пациент чувствует вялость, сонливость и тошноту, при этом часто наблюдается отчетливый озноб, сменяющийся лихорадкой. Иногда ощущается боль в горле, но в целом первым признаком местного поражения является красное и болезненное пятно сбоку носа или на одной из щек или ушей. Иногда кажется, что воспаление начинается в горле и достигает лица через носовые ходы. Покраснение постепенно распространяется по всей поверхности лица и сопровождается отеком, который в рыхлых тканях щек и век настолько велик, что черты лица вскоре становятся неразличимыми, а лицо приобретает обезображенный вид. Продвигаясь по волосистой части головы, заболевание может поразить шею и перейти на туловище, но в целом воспаление остается ограниченным лицом и головой. По мере прогрессирования заболевания, помимо боли, болезненности и жара в пораженных частях, конституциональные симптомы становятся очень тяжелыми. Температура часто поднимается до 105° F (40,5° C) или выше, остается высокой в течение четырех или пяти дней, а затем падает в результате кризиса. Часто наблюдается бред. Приступ в целом длится от недели до десяти дней, в течение которых воспаление стихает на частях кожи, пораженных первыми, в то время как оно распространяется дальше в других направлениях, и после того, как оно проходит, наблюдается, как уже отмечалось, некоторое легкое шелушение эпидермиса.

Хотя в целом исход благоприятный, серьезные и иногда смертельные результаты следуют за воспалением оболочек мозга, а в некоторых редких случаях внезапная смерть наступала от удушья, вызванного отеком гортани, когда воспалительный процесс распространялся на горло и значительно вовлекал его. Один приступ этого заболевания, вместо того чтобы защищать от последующих, по-видимому, скорее предрасполагает к ним. Иногда это является осложнением при определенных формах истощающих заболеваний, таких как чахотка или брюшной тиф, и тогда это следует рассматривать как серьезный признак. Очень смертельная форма иногда поражает новорожденных младенцев, особенно в первые четыре недели их жизни. При эпидемиях послеродовой горячки эта форма рожи особенно часто преобладала.

Лечение рожи лучше всего проводить по выжидательной тактике. Заболевание в большинстве случаев имеет тенденцию к благоприятному исходу; и, помимо внимания к состоянию желудка и кишечника, что может потребовать использования мягкого слабительного, в плане медикаментов мало что необходимо. Применение препаратов железа в больших дозах настоятельно рекомендуется многими врачами. Но главный момент — это введение обильного питания в легкой и усвояемой форме. Из множества местных средств, которые могут быть использованы, горячие припарки окажутся одними из самых успокаивающих. Посыпание пораженной части порошком крахмала и обертывание ее хлопковой ватой также полезно.

В случае флегмонозной рожи, осложняющей раны, необходимы свободные разрезы в пораженной области.



ЭРИТРЫ [совр. Литри], один из ионийских городов Малой Азии, расположенный на небольшом полуострове, вдающемся в Эритрейский залив, на равном расстоянии от гор Мимас и Корик, прямо напротив острова Хиос. На полуострове производилось отличное вино. Говорили, что город был основан ионийцами под предводительством Кнопоса, сына Кодра. Никогда не будучи крупным городом, он отправил только восемь кораблей на битву при Ладе. Эритрейцы в течение значительного времени признавали верховенство Афин, но к концу Пелопоннесской войны они сбросили свою зависимость от этого города. Однако после битвы при Книде они приняли Конона и оказали ему почести, что зафиксировано в сохранившейся надписи. Эритры были родиной двух пророчиц — одна из которых, Сивилла, упоминается Страбоном как жившая в ранний период города; другая, Атенаида, жила во времена Александра Македонского. Руины включают хорошо сохранившиеся эллинистические стены с башнями, пять из которых все еще видны. На северном склоне акрополя (280 футов) находится театр, а к востоку расположено множество остатков византийских построек. Современный Литри — значительный населенный пункт и порт, простирающийся от древней гавани до акрополя. Сюда заходят небольшие каботажные пароходы, ведется активная торговля с Хиосом и Смирной.



ЭРИТРИН, название, данное (1) минералу, состоящему из гидратированного арсената кобальта, и (2) в химии — тетраатомному спирту. (1) Минерал эритрин имеет формулу Co3(AsO4)2·8H2O, кристаллизуется в моноклинной сингонии и изоморфен вивианиту. Иногда он встречается в виде красивых радиально-лучистых групп пластинчатых кристаллов ярко-малинового цвета с блестящим блеском. При воздействии света цвет и блеск ухудшаются. Существует совершенная спайность параллельно плоскости симметрии, на которой блеск перламутровый. Спайные чешуйки мягкие (H = 2), сектильные и гибкие; удельный вес 2,95. Однако минерал чаще встречается в виде землистых корок персикового цвета, и в этой форме он был известен рано (1727) как «кобальтовые цветы» (нем. Kobaltblüthe). Название «эритрин», от ἐρυθρός — «красный», было дано Ф. С. Бёданом в 1832 году. Эритрин встречается как продукт изменения шмальтина (CoAs2) и других кобальтовых арсенидов. Лучшие кристаллизованные образцы происходят из Шнееберга в Саксонии. Землистая разновидность была найдена в Тюрингии, Корнуолле и некоторых других местах. (2) Спирт эритрит имеет конституционную формулу HO·H2C·CH(OH)·CH(OH)·CH2OH; он также известен как эритрол, эритроглюцин и фицит. Он соответствует винной кислоте и, подобно этому веществу, встречается в четырех стереоизомерных формах. Внутренне компенсированная модификация, i-эритрит, соответствующая мезовинной кислоте, встречается в свободном виде в водорослях Protococcus vulgaris, а в виде орселлината, эритрина, C4H6(OH)2(O·C8H7O3)2, во многих лишайниках и водорослях, особенно Roccella montagnei. Он имеет сладкий вкус, плавится при 126° и кипит при 330°. Тщательное окисление разбавленной азотной кислотой дает эритрозу или тетрозу, которая, вероятно, является смесью триоксиальдегида и триоксикетона. Энергичное окисление дает эритритовую кислоту и мезовинную кислоту. i-Эритрит и рацемическая смесь право- и левовращающих разновидностей были синтезированы Гринером в 1893 году из дивинила.



ЭРЗРУМ, или Арзрум (арм. Гарин), главный город важного вилайета с тем же названием в Азиатской Турции. Это военная станция и крепость значительного стратегического значения, закрывающая дороги из Карса, Олти и других частей границы. К нему с запада сходятся несколько важных маршрутов из Трапезунда и различных частей Анатолии. Он расположен в восточной части открытой голой равнины длиной 30 миль и шириной около 12 миль, окаймленной крутыми округлыми горами и пересекаемой рекой Кара-Су, или западным Евфратом, который берет свое начало в горах Думлу-Даг в нескольких милях к северу от города, лежащего на высоте 6250 футов над уровнем моря, в то время как близлежащие холмы поднимаются до 10 000 футов. Пейзаж в окрестностях поразительный: высокие голые горы чередуются с открытыми равнинами и длинными долинами, усеянными деревнями. Прямо к востоку от города находится широкий хребет Деве-Бойну («Верблюжья шея»), через который проходит дорога на Карс. К югу находится хребет Паландокен, из которого вытекают многочисленные ручьи, снабжающие город отличной водой. На равнине к северу Кара-Су пересекает обширные болота, которые весной дают хорошую охоту на дичь.

Город окружен земляной оградой или валом с несколькими фортами на холмах прямо над ним и другими на хребте Деве-Бойну, обращенном на восток, что в целом образует позицию значительной силы. Старые стены и цитадель исчезли. Внутри валов город расположен довольно тесно, с узкими, кривыми улицами, плохо дренированными и грязными; дома обычно построены из темно-серого вулканического камня с плоскими крышами, общий вид, из-за отсутствия деревьев, несколько мрачный. Водоснабжение из Паландокена распределяется по деревянным трубам к многочисленным общественным фонтанам. Город имеет население около 43 000 человек, включая около 10 000 армян, 2000 персов и несколько евреев. В мирное время гарнизон составляет около 5000 человек. Это резиденция британского консульства в Курдистане, есть и другие европейские консульства, помимо американской миссии со школами. Большая высота объясняет очень суровую зимнюю холодную погоду, иногда от 10° до 25° ниже нуля по Фаренгейту (-12° до -31° C), сопровождаемую метелями (типи), иногда смертельными для застигнутых ими путешественников. Летняя жара умеренная (от 59° до 77° F, т.е. от 15° до 25° C).

Есть несколько хорошо построенных мечетей (ни одна не старше XVI века), общественные бани и несколько хороших караван-сараев. Есть армянские и католические церкви, но самым красивым зданием является медресе, возведенное в XII веке сельджуками, с декоративным дверным проемом и двумя изящными минаретами, известными как Чифте-Минаре.

Расположенный на главной дороге из Трапезунда в северо-западную Персию, город всегда имеет большой караванный трафик, в основном верблюжий, но с улучшением коммуникаций в России он сократился. Хорошая каретная дорога ведет к побережью в Трапезунде, путь занимает пять или шесть дней. Есть также дороги на Карс, Баязид, Эрзинджан и Харпут. Кузнечные и медницкие работы здесь лучше, чем в большинстве турецких городов; подковы и латунные изделия также знамениты. Есть несколько кожевенных заводов, в большом количестве производятся турецкие сапоги и седла. Вяленая говядина (пастырма) также готовится в больших количествах для зимнего использования. Равнина производит пшеницу, ячмень, просо и овощи. Древесное топливо в дефиците, текущие поставки идут из района Тортум, откуда также привозят поверхностный уголь и лигнит; но обычным топливом является тезек, или сушеный коровий навоз. Базары не представляют большого интереса. Можно приобрести хорошие персидские ковры и подобные товары.

Эрзум — город глубокой древности, он отождествляется с армянским Гарин-Калах, арабским Каликала и византийским Феодосиополем V века, когда он был пограничной крепостью империи — отсюда его название Эрзен-эр-Рум. Он был захвачен сельджуками в 1201 году, когда был важным городом, и попал под турецкое владение в 1517 году. В июле 1829 года он был захвачен русским генералом Паскевичем, и оккупация продолжалась до Адрианопольского мира (сентябрь 1829 года). Город безуспешно атаковался русскими 9 ноября 1877 года после победы, одержанной ими незадолго до этого на высотах Деве-Бойну; он был занят ими во время перемирия (7 февраля 1878 года) и возвращен Турции после Берлинского трактата. В 1859 году сильное землетрясение разрушило большую часть города, а другое в ноябре 1901 года причинило значительный ущерб.

Эрзумский вилайет простирается от персидской границы у Баязида, вдоль всей российской границы и на запад в Анатолию до Байбурта и Эрзинджана. Он разделен на три санджака: Баязид, Эрзум и Эрзинджан. Он включает в себя самую высокую часть Армянского нагорья и состоит из голых холмистых возвышенностей, чередующихся с высокими хребтами. Только глубокие ущелья рек Чорох и Тортум к северу от города имеют другой вид, будучи местами хорошо облесенными. Оба рукава Евфрата берут свое начало в этой стране, так же как Аракс и Чорох. Это сельскохозяйственная страна с небольшим количеством отраслей промышленности. Помимо лесов, здесь встречаются железо, соль, сера и другие минеральные источники. Некоторые угольные и лигнитные шахты в Тортуме недавно разрабатывались для снабжения Эрзума топливом. Население в основном армянское и курдское, с некоторым количеством турок (мусульман 500 000, христиан 140 000).

(C. W. W.; F. R. M.)



РУДНЫЕ ГОРЫ (Erzgebirge), горная цепь в Германии, простирающаяся в западно-юго-западном направлении от Эльбы до Эльстергебирге вдоль границы между Саксонией и Богемией. Их длина с востоко-северо-востока на западо-юго-запад составляет около 80 миль, а средняя ширина — около 25 миль. Южный склон обычно крутой и скалистый, образуя местами почти отвесную стену высотой от 2000 до 2500 футов; в то время как северный, разделенный через равные промежутки на долины, иногда очень плодородные, а иногда дико романтичные, постепенно спускается к великой равнине северной Германии. Центральная часть цепи образует плато со средней высотой более 3000 футов. На оконечностях этого плато расположены самые высокие вершины хребта: на юго-востоке — Кейльберг (4080 футов); на северо-востоке — Фихтельберг (3980 футов); и на юго-западе — Шпицберг (3650 футов). Между Кейльбергом и Фихтельбергом, на высоте около 3300 футов, расположен Готтесгаб, самый высокий город в Богемии. Геологически хребет Рудных гор состоит в основном из гнейса, слюды и филлита. Как указывает само название, он знаменит своими минеральными рудами. Это в основном серебро и свинцовые руды, пласты которых очень обширны, а также олово, никель, медь и железо. Золото встречается в нескольких местах, а также мышьяк, сурьма, висмут, марганец, ртуть и сера. Рудные горы знамениты производством кружев, введенным Барбарой Уттман в 1541 году, вышивкой, шелкоткачеством и игрушками. Климат зимой суровый на больших высотах, и, поскольку снег лежит глубоко до весны, хребет широко посещается любителями зимнего спорта: лыж, санного спорта и т. д. Летом воздух бодрящий, и появилось много климатических курортов, среди которых можно упомянуть Кипсдорф, Беренфельс и Обервизенталь. Сообщение с Рудными горами обеспечивается многочисленными железнодорожными линиями, некоторые из которых, такие как линия от Фрайберга до Брюкса, от Хемница до Комотау и от Цвиккау до Карлсбада, пересекают хребет, в то время как различные местные линии обслуживают более высокие долины.

Эльстергебирге, хребет длиной около 16 миль, в котором берет начало Вайсе-Эльстер, тянется на юго-запад от Рудных гор до Фихтельгебирге и достигает высоты 2630 футов.


См. Grohmann, Das Obererzgebirge und seine Städte (1903), и Schurtz, Die Pässe des Erzgebirges (1891); также Daniel, Deutschland, том ii., и Gebauer, Länder und Völkerkunde, том i.





ЭРЗИНДЖАН, или Эрзинджан (Арсинга в средние века), главный город санджака в Эрзумском вилайете Азиатской Турции. Это штаб-квартира IV армейского корпуса, являющаяся местом некоторого военного значения, с большими казармами и военными заводами. Он расположен на высоте 3900 футов, недалеко от западного конца богатой, хорошо орошаемой равнины, через которую протекает Кара-Су, или западный Евфрат. Он окружен садами и огородами и находится примерно в миле от правого берега реки, которая здесь течет двумя широкими руслами, пересекаемыми мостами. Одна широкая улица пересекает город с востока на запад, но остальные узкие, немощеные и грязные, за исключением новых правительственных зданий и большой современной мечети Хаджи Иззет-паши на севере, которые являются единственными примечательными зданиями. Главные казармы, военный госпиталь и швейная фабрика находятся в Карателуке на равнине и вдоль предгорий на севере в 3 милях, причем одно недавнее дополнение к деловым зданиям имеет электрическую энергию и современное британское оборудование; некоторые старые казармы, военный кожевенный и сапожный заводы находятся в городе. Население составляет около 15 000 человек, из которых около половины — армяне, живущие в отдельном квартале. Основные отрасли промышленности — производство шелка и хлопка, а также медной посуды и утвари. Климат жаркий летом, но умеренный зимой. Каретная дорога ведет к Трапезунду, другие дороги — к Сивасу, Карахисару, Эрзуму и Харпуту. Равнина, почти окруженная высокими горами, высокопродуктивна, на ней и на граничащих холмах расположено много деревень. В больших количествах выращиваются пшеница, фрукты, виноград и хлопок, разводятся крупный рогатый скот и овцы. Вода везде в изобилии, есть железистые и горячие серные источники. Битва, в которой султан Рума (1243) был разбит монголами, произошла на этой равнине, а знаменитый армянский монастырь Святого Григория «Просветителя» находится на холмах в 11 милях к юго-западу от города.

Эрзинджан занимает место раннего города, в котором был храм Анаит. Это было важное место в IV веке, когда в нем жил Святой Григорий. Район перешел от византийцев к сельджукам после поражения Романа в 1071 году, а от последних — к монголам в 1243 году. После того как он находился во владении монголов, татар и туркмен, он был присоединен к Османской империи Мехмедом II в 1473 году. В 1784 году город был почти полностью разрушен землетрясением.

(C. W. W.; F. R. M.)



АСАРХАДДОН [Ашшур-ах-иддин, «Ашшур дал брата»], ассирийский царь, сын Синаххериба; до своего восшествия на престол он носил также другое имя — Ашшур-этиль-илани-юкин-абла. Во время убийства своего отца (20-го числа месяца Тебет, 681 г. до н. э.) он командовал ассирийской армией в войне против Арарата. Заговорщики, удерживавшие Ниневию в течение 42 дней, были вынуждены бежать на север и призвать на помощь царя Арарата. 12-го числа месяца Ияр (680 г. до н. э.) близ Малатьи произошло решающее сражение, в котором ветераны Ассирии одержали победу, и по его окончании провозгласили Асархаддона царем. Он вернулся в Ниневию, и 8-го числа месяца Сиван был коронован царем. Будучи хорошим полководцем, Асархаддон был также способным и примирительным администратором. Его первым актом было подавление восстания среди халдеев на юге Вавилонии, а затем восстановление Вавилона, священного города Запада, который был разрушен его отцом. Стены и храм Бела были перестроены, его боги возвращены, и после того, как его право на правление было торжественно признано вавилонским жречеством, Асархаддон сделал Вавилон своей второй столицей. Год или два спустя была захвачена Мидия, и мидийские вожди прибыли в Ниневию, чтобы принести дань уважения своему завоевателю. Теперь он обратился к Палестине, где восстание Абди-милькутти Сидонского было подавлено, его лидер обезглавлен, а из руин старого города был построен новый Сидон (676-675 гг. до н. э.). Вся Палестина теперь подчинилась Ассирии, и 12 сирийских и 10 кипрских князей (включая Манассию Иудейского) прибыли, чтобы принести ему дань уважения и снабдить его материалами для его дворца в Ниневии. Но на ассирийской границе появился более грозный враг (676 г. до н. э.). Киммерийцы (см. Скифия) под предводительством Теушпы хлынули в Малую Азию; однако они были разбиты в Киликии, а киликийские горцы, присоединившиеся к ним, были сурово наказаны. Затем необходимо было обезопасить южную границу империи. Асархаддон, соответственно, совершил поход в самое сердце Аравии, на расстояние около 900 миль, через палящую и безводную пустыню, и внушил ужас аравийским племенам. Наконец он был свободен завершить политику своих предшественников, завоевав Египет, который один оставался угрозой ассирийскому господству на Западе. Баал Тирский перенес свою верность с Асархаддона на египетского царя Тиргаку и открыл последнему прибрежную дорогу Палестины; оставив, таким образом, силы для осады Тира, Асархаддон повел основные силы ассирийских войск в Египет 5-го числа месяца Адар, 673 г. до н. э. Пустыня была пересечена с помощью аравийского шейха. Египет, по-видимому, подчинился завоевателю и был разделен на двадцать сатрапий. Однако потребовался еще один поход, прежде чем он был окончательно покорен. В 670 г. до н. э. Асархаддон гнал египетские войска перед собой в течение 15 дней (с 3-го по 18-е число месяца Таммуз) от самой границы до Мемфиса, трижды нанеся им тяжелые поражения и ранив самого Тиргаку. Через три дня пал Мемфис, и вскоре за этим последовала капитуляция Тира и его царя. В 668 г. до н. э. Египет снова восстал, и во время похода на его подавление Асархаддон заболел и умер 10-го числа месяца Мархешван. Его империя была разделена между двумя его сыновьями — Ашшурбанипалом и Шамаш-шум-укином, причем Ашшурбанипал получил Ассирию, а его брат — Вавилонию, что, однако, не оказалось успешным решением. Асархаддон был строителем дворца в Ниневии, а также дворца, который он возвел в Калахе для Ашшурбанипала.


Источники. — E.A.W. Budge, History of Esarhaddon (1880); E. Schrader, Keilinschriftliche Bibliothek, ii. (1889) (Abel and Winckler в ii. стр. 120-153); G. Maspero, Passing of the Empires, стр. 345 и сл.; F. von Luschan, “Ausgrabungen in Sendschirli,” i. (Mitteilungen aus den orientalischen Sammlungen, 1893).



(A. H. S.)



ИСАВ, сын Исаака и Ревекки в Библии, старший брат-близнец Иакова. Он был так назван, потому что при рождении был красным (admōnī) и волосатым, а имя Едом (красный) было дано ему, когда он продал свое первородство Иакову за похлебку из красной чечевицы (Быт. xxv. 21-34). Другая история о том, как Иаков получил превосходство, изложена в Быт. xxvii. Здесь младший брат выдал себя за старшего и сумел обмануть своего слепого отца, имитируя волосатость брата. Таким образом он получил благословение, предназначенное первенцу, и Исав, услышав, как его опередили, поклялся убить его. Иаков, соответственно, бежал к родственникам своей матери, и по возвращении, много лет спустя, мир между ними был восстановлен (xxxii. и сл.). Эти примитивные истории об отношениях между эпонимами-родоначальниками едомитян и израильтян восходят к более старым (иудейским) источникам; поздние заметки жреческой школы (см. Бытие) сохраняют иную версию расставания двух братьев (Быт. xxxvi. 6-8) и делают большой упор на браках Исава с хананеянками, союзах, которые рассматривались (с точки зрения автора) с большим отвращением (Быт. xxvi. 34 сл., xxvii. 46). О «Исаве» как обозначении едомитян см. Иер. xlix. 8, Авд. ст. 6, 8, а об их истории см. Едом.


Характерная волосатость Исава (Быт. xxv. 25, xxvii. 11) породила предположение, что его имя правильно звучит как ‘ēshav, от корня, соответствующего араб. ‘athiya — иметь густые или спутанные волосы. Гора Сеир, где он проживал, также этимологически предполагает «лохматую» горную страну. Согласно Хоммелю (Sud-arab. Chrestom. стр. 39 сл.), имя Исав имеет южноаравийские аналогии. О возможной идентичности имени с Усоосом, финикийским полубогом (Филон Библский, у Евсевия, Praep. Evang. i. 10), см. Cheyne, Encyc. Bib. кол. 1333; Lagrange, Études sur les religions sémitiques, стр. 416 (Париж, 1905); Ed. Meyer, Israeliten, 278 сл. (и, по общим вопросам, ib. 128 сл., 329 сл.).



(S. A. C.)



ЭСБЬЕРГ, морской порт Дании в амте (графстве) Рибе, в 18 милях от немецкой границы на западном побережье Ютландии. Он имеет железнодорожное сообщение с востоком и севером Ютландии, а также с Германией. В 1900 году он получил муниципальные права, выросши с поразительной быстротой с 13 жителей в 1868 году до 13 355 в 1901 году. Этим ростом он обязан строительству большой гавани в 1868-1888 годах. Это главный выход на запад для Южной Ютландии; экспортирует свинину и мясо, масло, яйца, рыбу, крупный рогатый скот и овец, шкуры, сало и сельскохозяйственные семена, имеет регулярное сообщение с Харвичем и Гримсби в Англии. В трех милях к юго-востоку находится Нордбю на острове Фанё, самом северном из Северо-Фризских островов. Это засушливая полоса пустошей и дюн, но и Нордбю, и Сёндерхо на юге популярны как морские курорты. В первом есть школа навигации. Рыболовство ценно.



ЭСКАНАБА, город и административный центр округа Дельта, штат Мичиган, США, на заливе Литл-Бей-де-Нокет, ответвлении залива Грин-Бей, примерно в 60 милях к югу от Маркетта. Население (1890) 6808; (1900) 9549, из которых 3214 были иностранного происхождения; (перепись 1910 года) 13 194. Обслуживается железными дорогами Chicago & North-Western и Escanaba & Lake Superior. Он построен на живописном мысе, который отделяет воды Грин-Бей от Литл-Бей-де-Нокет, а его восхитительный летний климат, дикие пейзажи и возможности для катания на лодках и ловли форели делают его популярным летним курортом. Эсканаба имеет береговую линию протяженностью 8 миль и является важным центром отгрузки железной руды, для чего предусмотрены восемь больших и хорошо оборудованных доков — здесь есть завод по дроблению руды; также отгружаются значительные количества лесоматериалов и рыбы, производятся мебель, напольные покрытия (особенно из клена) и деревянные изделия (масленки и прищепки). Здесь есть большой завод по консервации шпал. Хорошая гидроэнергия поставляется рекой Эсканаба. Эсканаба была основана в 1863 году, получила статус деревни в 1883 году и впервые была зарегистрирована как город в том же году.



ПОБЕГ (в среднеангл. eschape или escape, от ст.-франц. eschapper, совр. échapper, и escaper, низколат. escapium, от ex — из, и cappa — накидка, плащ; ср. для развития смысла греч. ἐκδύεσθαι, буквально «снимать одежду», отсюда «выскользнуть», «уйти»), глагол, означающий уйти, особенно от надвигающейся опасности или вреда, избежать захвата, вернуть себе свободу после захвата. Как существительное, «побег» в праве — это возвращение свободы лицом, находящимся под стражей, вопреки надлежащей правовой процедуре. Такой побег может быть совершен силой, если из тюрьмы, это обычно известно как «тюремный пролом» или «побег из тюрьмы», или добровольным или небрежным действием стража. Если побег вызван силой или обманом других лиц, это называется «освобождение» (см. соотв. статью). «Побег» используется в ботанике для культурного растения, найденного растущим в диком виде. Слово также используется для обозначения средства спасения, например, «пожарная лестница», и для обозначения потери или утечки газа, электрического тока или воды.



ЭСХАТОЛОГИЯ (греч. ἔσχατος — последний, и λόγος — учение; «учение о последних вещах»), богословский термин, производный от фраз Нового Завета «последний день» (ἐν τῇ ἐσχάτῃ ἡμέρᾳ, Иоанн vi. 39), «последние времена» (ἐπ᾽ ἐσχάτων τῶν χρόνων, 1 Петр i. 20), «последнее состояние» (τὰ ἔσχατα, Матф. xii. 45), концепция, заимствованная из древних пророчеств (Ис. ii. 2; Мал. iv. 1). В апостольскую эпоху было общепринятым убеждение, что второе пришествие Христа близко и даст божественное завершение мировой истории. Использование термина, однако, было расширено, чтобы включить все, чему учат в Писании о будущей жизни индивидуума, а также о конечной судьбе мира. Причины веры в жизнь после смерти обсуждаются в статье «Бессмертие». Настоящая статья, после краткого обзора концепций будущего индивидуума или мира, найденных в других религиях, будет посвящена учению Ветхого и Нового Заветов, иудейской и христианской церкви относительно загробной жизни.

Существует ошеломляющее разнообразие взглядов на будущую жизнь и мир, которых придерживаются разные народы. Будущая жизнь может рассматриваться просто как продолжение настоящей жизни в ее существенных чертах, хотя и в условиях более или менее благоприятных. Ее также можно мыслить как возмездную, как перевертыш настоящих условий, так что несчастные утешаются, а процветающие низвергаются, или как награду или наказание за добро или зло, совершенное здесь. Личная идентичность может быть поглощена, как при переселении душ, или она может даже отрицаться, в то время как хороший или плохой результат одной жизни считается определяющим благополучие или горе другой. Место будущей жизни может мыслиться на земле, в какой-то отдаленной ее части, или над землей, в небе, солнце, луне или звездах, или под землей. Обители блаженства и места мучений могут различаться, или может утверждаться одно последнее местопребывание для всех умерших. Иногда праведники находят свой вечный дом с богами; иногда признается ряд небес с разной степенью блаженства (см. F.B. Jevons, An Introduction to the History of Religion, гл. xxi. и xxii., 1902; и J.A. MacCulloch, Comparative Theology, xiv., 1902).

(1) Конфуций, хотя и не желал обсуждать какие-либо вопросы, касающиеся умерших, одобряя культ предков, признавал будущую жизнь. (2) Даосизм обещает бессмертие как награду за заслуги. (3) «Книга мертвых» — путеводитель для усопшего в его долгом путешествии в невидимом мире к обители блаженных — показывает внимание, которое египетская религия уделяла состоянию умерших. (4) Хотя вавилонская религия представляет очень мрачный взгляд на мир мертвых, она не лишена нескольких слабых проблесков надежды на то, что немногие смертные, по крайней мере, могут получить избавление от страшной участи. (5) Характерной чертой индийской мысли является переселение души из одного образа жизни в другой, причем физическое состояние каждого определяется моральным и религиозным характером предыдущего. Но избавление от этого цикла существований, который мыслится как страдание, обещается посредством спекуляций и аскетизма. Отрицая продолжение души, буддизм утверждал непрерывность моральных последствий (Карма), причем каждая последующая жизнь определяется общим моральным результатом предыдущей жизни. Его учение о спасении было руководством к, если не абсолютному небытию, то к прекращению всякого сознания существования (Нирвана). Поздний буддизм, однако, имеет учение о многих небесах и адах. (6) В зороастризме признавалось не только продолжение жизни, но и преподавалось строгое возмездие. Рай и ад были очень четко разграничены, и каждая душа в соответствии со своими делами переходила в один или другой. Но эта вера не ограничивалась только будущей участью индивидуальной души. Она также интересовалась концом мировой истории и учила решительной, окончательной победе Ормузда над Ариманом, сил добра над силами зла. Вполне вероятно, что иудейская эсхатология в своих поздних разработках находилась под сильным влиянием персидской веры. (7) Магометанство воспроизводит и преувеличивает низшие черты популярной иудейской и христианской эсхатологии (см. отдельные статьи об этих религиях).

В Ветхом Завете мы можем проследить постепенное развитие все более определенного учения о «конечном состоянии человека и мира». Это рассматривается как последняя стадия морального процесса, искупительного замысла Бога. Эсхатология Ветхого Завета, таким образом, тесно связана с мессианской надеждой, но не ограничивается ею, поскольку существуют эсхатологические учения, которые не являются мессианскими. Поскольку откровение Ветхого Завета касается прежде всего избранного народа, а лишь во вторую очередь (в более поздних писаниях) — отдельных лиц, составляющих его, мы следуем порядку важности, а также времени, рассматривая сначала народ. Универсализм, который отмечает обещание семени жены (Быт. iii. 15), проявляется также в благословении Ноя (ix. 25). В обещании Аврааму (xii. 3) это всеобщее благо напрямую связано с особым замыслом Бога для Его избранного народа; так же и в благословении Иакова (xlix.) и Моисея (Втор. xxxiii.). Последние слова Давида (2 Цар. xxiii.) объединяют его желание, чтобы его семья сохранила царство, и его стремление к царству праведности на земле. Концепция «Дня Господня» часто встречается и занимает видное место у пророков, и смысл, придаваемый этой фразе народом и пророками, ярко подчеркивает контраст между народными верованиями и пророческой верой. Народ просто ожидал избавления от своих страданий и бремени через вмешательство Яхве, потому что Он избрал Израиль своим народом. Пророки имели этическую концепцию Яхве; грех Его собственного народа и других народов требовал Его вмешательства в суд как морального правителя мира. Но суд они мыслили как подготовку к искуплению. День Господень — это всегда эсхатологическая концепция, так как термин применяется к окончательному и всеобщему суду, а не к какому-либо менее решительному вмешательству Бога в ход человеческой истории. У допленных пророков суд Божий «прежде всего над Израилем, хотя он также охватывает народы»; во время Плена и при Восстановлении суд представлен как падающий на народы, в то время как для народа Божьего совершается искупление; после Восстановления народу Божьему снова угрожают, но все же предупреждение о суде в основном направлено на народы, а Израилю обещано избавление. Как проявление Бога в благодати, так и в суде, День Господень принесет радость Израилю и даже миру. Как день суда, он сопровождается ужасными потрясениями природы (которые не следует воспринимать фигурально, а, вероятно, пророки понимали их буквально в соответствии со своим взглядом на абсолютное подчинение природы божественному замыслу для человека). Он открывает мессианскую эпоху. Хотя моральные вопросы окончательно определяются этим днем, мир мессианской эпохи окрашен цветами собственного окружения пророка. Израиль восстанавливается в своей собственной земле, и к нему другие народы приводятся в подчинение, силой или убеждением. Вклад Ветхого Завета в христианскую эсхатологию включает следующие черты: «(1) Явление или пришествие Бога; (2) всеобщий суд; (3) за судом — пришествие совершенного царства Господня, когда весь Израиль будет спасен и когда народы станут причастниками их спасения; и (4) окончательность и вечность этого состояния, причем то, что составляет блаженство спасенного народа, есть Присутствие Бога посреди них — этот последний пункт соответствует христианской идее рая» (A.B. Davidson, в Hastings’s Bible Dictionary, i. стр. 738). Эта надежда для народа на этой земле, хотя и преображенной.

Индивидууму, казалось бы, сначала обещана только старость (Ис. lxv. 20; Зах. viii. 4), но также провозглашается упразднение самой смерти (Ис. xxv. 8). Воскресение, которое поначалу появляется как возрождение мертвого народа (Ос. vi. 2; Иез. xxxvii. 12-14), впоследствии обещается для благочестивых индивидуумов (Ис. xxvi. 19), чтобы они тоже могли участвовать в национальном восстановлении. Только в Дан. xii. 2 преподается воскресение нечестивых «на посрамление и вечное поругание», а также праведников к «вечной жизни». Только во время Плена, когда народ перестал существовать, ценность индивидуума стала признаваться, и надежды, данные народу, стали востребованы для индивидуума. Рассматривая индивидуальную эсхатологию, мы должны тщательно отличать народные идеи относительно смерти и загробной жизни, которые Израиль разделял с другими семитскими народами, от интуиций, выводов, стремлений, вызванных у благочестивых самим божественным откровением. Первые не имеют моральной значимости или религиозной ценности последних. Отправной точкой развития было общее убеждение, что умершие продолжают существовать в несущественном образе жизни, но отрезанные от общения с Богом и человеком; но вера оставила это далеко позади. Шеол — это общее обиталище праведных и нечестивых: жизнь там призрачна и слаба, но, кажется, продолжает в колеблющемся и тусклом отражении черты этой жизни. Поскольку настоящая жизнь, однако, определяется моральными вопросами, и поскольку смерть не меняет отношения человека к Богу, моральные соображения не могли быть абсолютно исключены из будущей жизни. Нужно было сделать шаг вперед. Благочестивые люди, находясь в общении с Богом, сталкиваясь с фактом смерти, были вынуждены либо бросить вызов ее праву, либо придать ей новый смысл. Либо был протест против самой смерти и требование бессмертия (Пс. xvi. 9-11), либо смерть мыслилась как нечто иное для святого и для грешника; общение с Богом не будет и не может быть прервано (Пс. xlix. 14, 15, lxxiii. 17-28). Видение Бога ожидается после сна смерти (Пс. xvii. 15; Иов xix. 25-27). Эта вера в индивидуальное бессмертие выражена поэтично и туманно: она более поздняя, чем эсхатология народа. Она предполагает моральное различие праведных и нечестивых и ищет решение проблемы отсутствия гармонии между нынешним характером и состоянием. Ее глубочайший мотив, однако, религиозен. Душа, однажды вступившая в общение с Богом, не может быть отделена от Бога даже смертью. Индивидуум надеялся, что он будет жить, чтобы разделить благо народа, и таким образом два потока ветхозаветной эсхатологии наконец сливаются вместе.

Именно в апокрифической и апокалиптической литературе иудаизма прослеживается наиболее полное развитие эсхатологии. Четыре слова могут послужить для выражения разницы между доктриной этих сочинений и учением Ветхого Завета. Апокрифические и апокалиптические книги. Эсхатология была всеобщей (Бог признавался творцом и нравственным правителем всего мира), индивидуализированной (Божий суд был направлен не на народы в будущую эпоху, а на индивидов в будущей жизни), трансцендентализированной (будущая эпоха все больше противопоставлялась настоящему, и перехода от одной к другой ожидали не в результате исторических движений, а вследствие чудесных божественных деяний) и догматизированной (была предпринята попытка в некоторой степени систематизировать смутные и разнообразные пророческие предчувствия). Можно привести лишь очень краткую сводку представлений, распространенных в этих сочинениях. Пришествию Мессии будут предшествовать Последние бедствия. Мессия понимается крайне разнообразно: (1) «пассивный, хотя и высший член Мессианского Царства»; (2) «активный воин, который уничтожает своих врагов собственной рукой»; (3) «тот, кто поражает врагов словом уст своих и правит в силу своей справедливости, веры и святости»; (4) сверхъестественная личность, «вечный Правитель и Судья Человечества» (Р.Х. Чарльз в «Библейском словаре Гастингса», т. I, стр. 748). В некоторых сочинениях никакого Мессианского царства не ожидают; в других ему отводится лишь временная продолжительность на земле; в третьих же оно пребывает вечно либо на земле в ее нынешнем виде, либо на преобразившейся земле. Рассеяние среди народов должно вернуться домой. Иногда Воскресение сужается до воскресения праведников, в других случаях расширяется до воскресения всего человечества для страшного суда. Блаженное бессмертие после суда или даже после самой смерти иногда проповедуется без всякой связи с воскресением. Возмездие в человеческой истории признается, но особое внимание сосредоточено на окончательном суде, который обычно представляется происходящим в два этапа. (1) Мессианский суд осуществляется Мессией или святыми посредством победы в войне либо судебным приговором. (2) Окончательный суд остается в руках Бога; но в одном сочинении (эфиопская Книга Еноха) он представлен как функция Мессии. Этот суд либо завершает мессианскую эпоху, если она мыслится как временная, либо открывает ее, если она задумана как вечная, либо завершает историю мира, если мессианская эпоха не ожидается. Место мучений для нечестивых называлось Геенной (долина Бен-Инном или сыновей Иннома, куда выбрасывались тела преступников, описана в Ис. lxvi. 24). Здесь претерпевали как телесные, так и духовные наказания; оно налагалось на отступников-иудеев или грешников вообще; праведники были свидетелями его начальных стадий, но не окончательной формы. В позднем иудаизме это было чистилищем неверных иудеев, которые в конце концов достигали Рая, но оно оставалось местом вечных мучений для язычников. Рай иногда рассматривался как часть Шеола, куда праведники переходили после смерти, но в других случаях он мыслился как небесная обитель Моисея, Еноха и Илии, куда другие праведники должны были перейти после страшного суда.

Эсхатология Нового Завета примыкает не только к эсхатологии Ветхого Завета, но и к эсхатологии современного ей иудаизма, однако она избегает крайностей последней. Будучи совершенно несистематизированной, она носит ситуативный, практический, поэтический и преимущественно евангельский характер, делая акцент на надежде праведников, а не на гибели грешников. Учение Иисуса, согласно синоптикам, сосредоточено вокруг великой идеи «Царства Божьего», которое уже присутствует в самом Учителе, но также является будущим в отношении своего завершения. В некоторых притчах указана постепенная реализация царства (Мф. xiii); в других высказываниях его осуществление связывается с возвращением самого Христа, Его Парусией (Мф. xxiv. 3, 37, 39), время которой, однако, неизвестно даже Ему Самому (Мк. xiii. 32). В этой эсхатологической беседе (Мф. xxiv, xxv) Он говорит об разрушении Иерусалима и о конце света как о близких событиях и, по-видимому, как об одном и том же. Это согласуется с характеристикой пророчества, которое видит в «неподвластной времени последовательности» события, исторически отделенные друг от друга. В то время как Возвращение представлено в синоптических Евангелиях как внешнее событие, в четвертом Евангелии оно мыслится как внутренний опыт в действии Духа на верующего (Ин. xiv. 16–21); тем не менее и здесь ожидается Парусия в синоптическом смысле (Ин. xxi. 22; ср. 1 Ин. ii. 28). Целью Второго пришествия является совершение судов Христом (Мф. xxv. 31), как индивидуальных (xxii. 1–14), так и всеобщих (xiii. 36–42). Настоящий субъективный суд, в котором люди определяют свою судьбу своим отношением ко Христу и на котором делает акцент четвертое Евангелие (Ин. iii. 17–21, ix. 39), не противоречит ожиданию окончательного суда (Ин. xii. 48, v. 27). Этот суд предполагает воскресение. Фарисеи и саддукеи. Вера в воскресение отвергалась саддукеями, но принималась фарисеями и большинством еврейского народа и подтверждалась Христом не только как индивидуальное духовное обновление (Ин. v. 25, 26), но и как всеобщее физическое воскрешение (28 и 29; Мф. xxii. 30). Это воскресение касается как неправедных, так и праведных (Мф. v. 29, 30, x. 28; Лк. xiv. 14). Об промежуточном состоянии Иисус высказывается неясно. Он использует термин «аид» дважды метафорически (Мф. xi. 23, xvi. 18) и один раз в притче о «Богаче и Лазаре» (Лк. xvi. 23), где он применяет ходовые выражения вроде «лона Авраамова» (стих 22), не имея какого-либо определенного доктринального намерения приоткрыть тайны загробной жизни путем подтверждения Своим авторитетом общих верований своего времени. Термин «Рай» (Лк. xxiii. 43) используется, по-видимому, «в широком и общем смысле как слово надежды и утешения», и нам не нужно приписывать ему какие-либо более определенные ассоциации, которые он имел в иудейской эсхатологии. Когда Он говорит о смерти как о «сне» (Лк. viii. 52; Ин. xi. 11), это делается для того, чтобы вызвать у людей более мягкие и светлые мысли о ней, а не для того, чтобы насаждать доктрину об промежуточном состоянии как о бессознательном условии. Имеются слова, которые скорее наводят на мысль о надежде на немедленное вхождение праведников в отчий дом и славу (Ин. xiv. 2, 3, xvii. 24). Он часто и отчетливо говорил как об окончательной награде для праведников, так и об окончательном наказании для нечестивых. «Воздаяние праведникам описывается как наследие, вхождение в царство, сокровище на небесах, существование, подобное ангельскому, уготованное место, дом Отца, радость Господня, жизнь, жизнь вечная и тому подобное; и нет никакого намека на то, что награда способна измениться, что это состояние является временным. Возмездие нечестивым описывается как смерть, тьма внешняя, плач и скрежет зубов, червь неумирающий, огонь неугасимый, изгнание из царства, вечное наказание и тому подобное» (С.Д.Дж. Салмонд в «Библейском словаре Гастингса», стр. 752). Признаются степени воздаяния (Лк. xii. 47, 48). Геенна применяется к состоянию погибших (Мф. xviii. 9). Считается, что два изречения указывают на временное наказание (Мф. v. 25, 26, xii. 31, 32), но одно из них настолько образно, а другое настолько темно, что мы не имеем оснований делать столь определенный вывод ни из одного из них. Окончательность судьбы выражена недвусмысленно (Мф. vii. 23, x. 33, xiii. 30, xxv. 46, xxvi. 24; Мк. ix. 43–48, viii. 36; Лк. ix. 26; Ин. iii. 16, viii. 21, 24). Никакой второй возможности для решения исхода жизни или смерти Иисус не признает.

Апостольская эсхатология представляет собой сходство на фоне различий. Иуда (ст. 6), а также 2-е Послание Петра (ii. 4) ссылаются на суд над падшими ангелами. 2-е Послание Петра описывает место их заключения как Тартар и учит, что Парусия Христа должна привести всю нынешнюю систему вещей к ее завершению, а сам мир — к концу (iii. 10, 13). После уничтожения существующего порядка огнем «новое небо и новая земля» появятся как обитель праведности. Вопросом наибольшего интереса в 1-м Послании Петра является отношение двух его отрывков — проповеди духам в темнице (iii. 18–22) и проповеди Евангелия мертвым (iv. 6) — к «великой надежде». Речь Петра также содержит фразу, которая наводит на мысль о вере в сошествие Христа во аид в промежуток между Его смертью и воскресением (Деян. ii. 31). Полной определенности в интерпретации этих отрывков достигнуто не было, однако они могут навести христианское сознание на мысль о том, что окончательная судьба ни одной души не может быть определена до тех пор, пока тем или иным способом, в этой жизни или в следующей, не будет предоставлена возможность сделать выбор за или против Христа. Фраза «времена восстановления всего» (iii. 21) сама по себе слишком туманна и слишком изолирована в своем контексте, чтобы оправдывать догматическое учение об универсализме, хотя есть и другие отрывки, которые semblent указывать в том же направлении. В то время как Апокалипсис Иоанна носит отчетливо эсхатологический характер, Послания и Евангелия часто придают этим концепциям этический и духовный смысл, не исключая при этом эсхатологического. Жизнь присутствует уже сейчас, будучи вечной (1 Ин. v. 12, 13), но она также и будущая (ii. 25). Ожидается будущее явление Христа таким, каков Он есть, и то, какими будут сами верующие, еще не обнаружилось (iii. 2). Писатель говорит о последнем часе (ii. 18), грядущем Антихристе (ii. 22, iv. 3) и полной награде христианина (2 Ин. ст. 8), а также о Парусии (1 Ин. ii. 28). Апокалипсис воспроизводит многое из ходовой иудейской эсхатологии. Тысячелетнее царство Христа на земле помещается между первым воскресением, ограниченным святыми и особенно мучениками, и вторым воскресением для остальных мертвых. За последней вспышкой силы Сатаны следует его свержение и Страшный суд.

Хотя Павел иногда описывает Царство Божие как настоящее (Рим. xiv. 17; 1 Кор. iv. 20; Кол. i. 13), обычно оно представляется будущим. Парусия занимает большое место в его размышлениях, и если она более заметна в его ранних сочинениях, то не чужда и поздним, хотя ожидание личного выживания действительно представляется менее уверенным (ср. 1 Кор. xv. 51 и Флп. i. 20–24). Учения о Воскресении, Страшном суде, Награде праведных и Наказании грешников выражены не менее отчетливо, чем в других апостольских писаниях. Специфическими элементами эсхатологии Павла являются учения о Восхищении святых (1 Фес. iv. 17) и Человеке греха (2 Фес. ii. 3–6), однако они имеют параллели и в других местах. Ссылка на тысячелетнее царство Христа в период между двумя воскресениями иногда отыскивается в 1 Кор. xv. 22–24; но Павел здесь дает отнюдь не хронологию последних вещей. Точно так же обоснование учения о чистилище ищется в iii. 12–15; однако день и огонь принадлежат страшному суду. Сошествие Христа во аид, подразумевающее расширение возможностей благодати, которое, как предполагается, преподается в 1-м Послании Петра, также обнаруживается в неясных утверждениях в Рим. x. 7 (где Павел свободно цитирует Втор. xxx. 11–14) и Еф. iv. 10 (где он комментирует Пс. lxviii. 18). Всеобщее восстановление выводится из 1 Кор. xv. 24–28 («Бог все во всем»), Флп. ii. 10–11 (склонение каждого колена и исповедание каждым языком Иисуса Христа), Еф. i. 9, 10 (соединение всего во Христе), Кол. i. 20 (примирение Богом всего с Собой во Христе). Эти отрывки вселяют надежду, но не подкрепляют уверенность. Страх Паvла перед бестелесным состоянием и его тоска по облечении в новое тело при смерти во 2 Кор. v. 1–8 не могут рассматриваться как доказательство существования промежуточного тела, предшествующего телу воскресения и готовящего его. Павел связывает человеческое воскресение с всеобщим обновлением (Рим. viii. 19–23). Эсхатология Павла не лишена неясностей и двусмысленностей; и в новозаветной эсхатологии в целом мы вынуждены признать смесь унаследованных иудейских и первоначальных христианских элементов (см. Антихрист).

В течение первого века существования общины христиан из язычников «надежда на приближающийся конец света и славное царство Христа» была доминирующей, хотя и приходилось делать предостережения против сомнений и безразличия. Искупление мыслилось как все еще будущее, поскольку власть дьявола не была сломлена, а скорее увеличилась после Первого пришествия, и Второе пришествие было необходимо для его окончательного свержения. Ожидания часто носили грубо материалистический характер, о чем свидетельствует приведение Папием в качестве слов Господа группы изречений из Апокалипсиса Варуха, в которых провозглашается удивительное плодородие земли в мессианские времена.

Гностики отвергали эту эсхатологию, поскольку, по их мнению, просвещенный дух уже обладал бессмертием. Маркион ожидал, что Церковь подвергнется нападению Антихриста; видимого возвращения Христа он не проповедовал, но признавал, что человеческая история завершится отделением добрых от злых. Гностики. Монтанизм. Монтанизм стремился сформировать новое христианское содружество, которое, отделившись от мира, должно было приготовиться к сошествию Иерусалима с небес и его установлению на месте, которое по указанию Духа было выбрано во Фригии. Хотя Ириней твердо придерживался традиционных эсхатологических взглядов, его концепция христианского спасения как обожествления человека имела тенденцию ослаблять их позиции в христианской мысли. Аллоги во II веке отвергли Апокалипсис из-за его хилиазма, учения о видимом царствовании Христа на земле в течение тысячи лет. Монтанизм также скомпрометировал эти апокалиптические ожидания в ортодоксальных церковных кругах. Александрийская теология усилила это движение против хилиазма. Климент Александрийский учил, что справедливость носит не только воздаятельный характер, что наказание исцеляет, что испытательный срок продолжается после смерти вплоть до страшного суда, что Христос и апостолы проповедовали Евангелие во аиде тем, кому не хватало знаний, но чье сердце было правым, и что будет воскрешено духовное тело. Ориген учил, что зародыш духовного тела находится в нынешнем теле и его развитие зависит от характера, что абсолютное блаженство достигается только этапами, что злые очищаются через боль, причем совесть символизируется огнем, и что все, даже сам дьявол, в конце концов будут спасены. Оба они относились к хилиазму с отвращением. Но в V веке были отвергнуты как еретические: (1) «доктрина универсализма и возможность искупления дьявола; (2) доктрина полного уничтожения зла; (3) концепция адских мук как терзаний совести; (4) спиритуализирующая версия телесного воскресения; (5) идея непрерывного сотворения новых миров» (А. Гарнак, «История догматов», т. III, стр. 186).


Епифаний, следуя за Мефодием, настаивал на самом полном тождестве между телом воскресения и материальным телом; и это убеждение, насаждавшееся на Западе Иеронимом, вскоре утвердилось как единственно ортодоксальное. Августин проводил эксперименты над плотью павлина, чтобы найти физические доказательства в пользу этой доктрины. Он твердо придерживался концепции вечного наказания, но допускал возможность смягчения. Некоторые верующие, учил он, могут пройти через очистительный огонь, и этому среднему классу могут помочь таинства и милостыня живых. «Есть много душ, которые недостаточно хороши, чтобы обходиться без этого обеспечения, и недостаточно плохи, чтобы извлечь из него пользу» (op. cit., v. 233). Эта доктрина была санкционирована и развита Григорием Великим. «После того как Бог превратил вечные наказания в временные, праведники должны искупить эти временные греховные кары в чистилище» (стр. 268). Этот взгляд выводился косвенно из Мф. xii. 31 и напрямую из 1 Кор. iii. 12–15. Впоследствии чистилище все больше занимало место ада и находилось под контролем церкви. Что касается святых, то признавались различные степени блаженности; предполагалось, что они ждут во аиде возвращения Христа, но постепенно крепло убеждение, особенно в отношении мучеников, что их души сразу попадали в Рай. Раннехристианская эсхатология сохранилась на Западе так, как она не сохранилась на Востоке, и во времена исключающих бедствий ожидание Антихриста всплывало снова и снова. В средние века наблюдалось изобилие спекуляций на эту тему, что можно увидеть в последнем разделе «Суммы теологии» Фомы Аквинского. Он ставит тридцать вопросов по этим делам, среди которых следующие: «доставляются ли души на небеса или в ад немедленно после смерти»; «является ли чистилище (limbus) ада тем же самым, что и лоно Авраамово»; «будут ли солнце и луна действительно затмены в день суда»; «восстанут ли все члены человеческого тела вместе с ним»; «появятся ли вновь волосы и ногти»; могла ли мысль стать «более беззаконной и неопределенной»?

Отвергнув чистилище, протестантизм перенял эту эсхатологию. Души отправлялись прямо на небо или в ад — доктрина, еще менее адекватная сложной природе человеческой жизни. Сам Лютер ожидал прехождения нынешнего злого мира. Социнианство учило о новом духовном теле, промежуточном состоянии, в котором душа близка к небытию, об уничтожении нечестивых, поскольку бессмертие есть дар Божий. Сведенборг отбрасывает физическое воскресение, поскольку при смерти глаза людей открываются на духовный мир, в котором мы существуем и сейчас, и они продолжают жить в основном так же, как жили здесь, до тех пор, пока в силу своих склонностей не будут притянуты к небу или аду. Доктрина вечного наказания подвергалась возражениям по многим основаниям: несоразмерность между проступком и наказанием, моральная и религиозная незрелость большинства людей в момент смерти, уменьшение счастья небес, связанное со знанием о бесконечных страданиях других (Шлейермахер), крушение божественного замысла праведности и благодати, которое означало бы продолжающееся противостояние кого-либо из творений Бога, неудовлетворенность, которую Бог как Отец должен испытывать до тех пор, пока вся Его семья не будет восстановлена. Утверждалось, что термин «вечный» относится не к длительности времени, а к качеству бытия (Морис); но кажется достоверным, что авторы Священного Писания, использовавшие его, не предвидели конца ни для жизни, ни для смерти, к которым они применяли этот термин. Спор должен строиться не на значении отдельного слова, а на столь же широких соображениях, которые были указаны выше. Учение об условном бессмертии, преподаваемое социнианством, было принято архиепископом Уотли и наиболее настойчиво отстаивалось Эдвардом Вайтом, который «утверждает, что бессмертие — это истина не разума, а откровения, дар Божий», даруемый только верующим во Христа; однако он допускает продолжение испытательного срока после смерти для тех, кто не ожесточил свои сердца отвержением Христа. Согласно Альбрехту Ричлю, «гнев Божий означает решимость Бога уничтожить тех людей, которые окончательно противятся искуплению, и конечную цель Царства Божия». Таким образом, он делает бессмертие условным при условии включения в Царство Божие. Доктрина всеобщего восстановления отстаивалась Томасом Эрскином из Линлатана на основании отцовства Бога, а архидиакон Уилсон предвосхищает такую дисциплину после смерти, которая восстановит все души для Бога. К.И. Ницш возражает против доктрины уничтожения нечестивых, рассматривает учение Писания о вечном осуждении как гипотетическое и считает возможным, что Павел пришел к надежде на всеобщее восстановление. И.А. Дорнер утверждает, что безнадежная погибель может быть наказанием только за сознательное отвержение Евангелия, что те, кто не имел возможности сделать выбор честно и полностью в этой жизни, получат ее впоследствии, но что правильный выбор во всех случаях будет сделан, мы быть уверенными не можем. Позиция богословов в целом относительно индивидуальной судьбы хорошо выражена д-ром Джеймсом Орром: «К какому выводу я прихожу, так это к тому, что у нас нет элементов для полного решения, и мы не должны пытаться его найти. Какие бы видения впереди ни открывались, какие бы более широкие надежды, какие высшие гармонии, если таковые уготованы, ни пришли в свое время от Бога; не нам их предвосхищать или поднимать завесу там, где Бог оставил ее опущенной» («Христианский взгляд на Бога и мир», 1893, стр. 397).

Хотя в недавней богословской мысли внимание было направлено главным образом на индивидуальную судьбу, другие элементы христианской эсхатологии также не должны быть полностью обойдены вниманием. История предложила авторитетный комментарий к пророчеству о Парусии Христа. Присутствие и сила Его Духа, распространение Его Евангелия, прогресс Его царства стали таким же исполнением эсхатологического учения Нового Завета, каким Его жизнь и труд на земле были исполнением мессианского пророчества, ибо исполнение всегда превосходит пророчество. Даже если общие верования апостольской эпохи не видоизменили отчеты евангелистов об учении Иисуса, следует помнить, что Он использовал общую пророческую фразеологию, буквального исполнения которой ожидать не следует. Некоторые притчи (закваска, горчичное зерно) намекают на постепенную прогрессивную реализацию Его царства. Четвертое Евангелие интерпретирует и суд, и воскресение духовно. Соответственно, всеобщее воскресение и страшный суд можно рассматривать как временные и локальные мыслительные формы для выражения универсальных непреходящих истин о том, что жизнь переживает смерть в полноте своих необходимых органов и существенных функций и что характер этой продолжающейся жизни определяется личным выбором подчинения или противостояния божественному замыслу благодати во Христе, совершенное осуществление которого является христианской надеждой для себя, человечества и мира.
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ВЫМОРОЧНОЕ ИМУЩЕСТВО (старофранц. eschete, от escheoir — доставаться на долю; лат. excidere — выпадать), в английском праве переход земель к ближайшему лорду при отсутствии у арендатора наследников. «Когда арендатор поместья на праве безусловного владения (fee simple) умирает, не отчудив своего владения при жизни или по завещанию и не оставив никаких наследников, ни прямых, ни боковых, земли, в которых он удерживал свое владение, переходят в порядке выморочности, как это называется, к лорду, от которого он их держал» («Вильямс о праве на недвижимое имущество»). Это правило объясняется концепцией фригольда как интереса к землям, удерживаемым свободным держателем от некоторого лорда, причем король является высшим лордом. (См. Поместье.) Даритель сохраняет в земле интерес, подобный интересу дарителя пожизненного владения, к которому земля возвращается после окончания срока пожизненного владения. Поскольку в настоящее время имеется мало фригольдов, восходящих к какому-либо промежуточному или мезовому лорду, выморочное имущество, когда оно действительно возникает, отходит к королю как к верховному лорду. Помимо выморочности вследствие отсутствия наследников, ранее существовала также выморочность propter delictum tenentis, или вследствие порока крови арендатора из-за осуждения (attainder), последовавшего за обвинением и приговором за измену или фелонию. Кровь арендатора, ставшая порочной в результате осуждения, объявлялась более не способной к наследованию, и эффект был таким же, как если бы арендатор умер без наследников. Земля, следовательно, вымораживалась в пользу ближайшего наследника с учетом преимущественного права короны на конфискацию земель — в случае измены навсегда, в случае фелонии на год и один день. Все это было отменено Законом о фелонии 1870 года, который предусматривал назначение администратора имущества осужденного. Выморочность также является атрибутом копигольда. Доверительные собственности (trust estates) не подлежали выморочности до принятия Закона о наследственном имуществе 1884 года, но теперь в соответствии с этим законом право выморочности применяется точно так же, как если бы поместье или интерес были законным владением вещественными наследственными имуществами.



ЭШЕНБУРГ, ИОГАНН ИОАХИМ (1743–1820), немецкий критик и литературовед, родился в Гамбурге 7 декабря 1743 года. Получив первоначальное образование в родном городе, он учился в Лейпциге и Гёттингене. В 1767 году был назначен репетитором, а впоследствии профессором в Коллегиум Каролинум в Брауншвейге. В 1786 году ему было присвоено звание гофрата, а в 1814 году он стал одним из директоров Каролинума. Наиболее известен своими усилиями по ознакомлению соотечественников с английской литературой. Он опубликовал серию немецких переводов главных английских авторов по эстетике, таких как Дж. Браун, Д. Уэбб, Чарльз Берни, Джозеф Пристли и Р. Хёрд; Германия также обязана ему первым полным переводом (в прозе) пьес Шекспира (William Shakespear’s Schauspiele, 13 vols., Цюрих, 1775–1782). По сути, это пересмотренное издание неполного перевода, опубликованного Виландом между 1762 и 1766 годами. Эшенбург скончался в Брауншвейге 29 февраля 1820 года.

Помимо подготовки к изданию с биографическими очерками произведений Хагедорна, Захариэ и других немецких поэтов, он был автором работ «Handbuch der klassischen Literatur» (1783); «Entwurf einer Theorie und Literatur der schönen Wissenschaften» (1783); «Beispielsammlung zur Theorie und Literatur der schönen Wissenschaften» (8 vols., 1788–1795); «Lehrbuch der Wissenschaftskunde» (1792) и «Denkmäler altdeutscher Dichtkunst» (1799). Большинство этих работ выдержали несколько изданий. Эшенбург также был поэтом с некоторым претензиями, и некоторые его религиозные гимны, например «Ich will dich noch im Tod erheben» и «Dir trau’ ich, Gott, und wanke nicht», по сей день содержатся во многих сборниках гимнов.



ЭШЕНМАЙЕР, АДАМ КАРЛ АВГУСТ ФОН (1768–1852), немецкий философ и физик, родился в Нойенбурге в Вюртемберге в июле 1768 года. Получив первоначальное образование в Каролинской академии в Штутгарте, он поступил в Тюбингенский университет, где получил степень доктора медицины. Некоторое время он практиковал как врач в Сульце, затем в Кирхгейме, а в 1811 году был избран экстраординарным профессором философии и медицины в Тюбингене. В 1818 году он стал ординарным профессором практической философии, но в 1836 году подал в отставку и поселился в Кирхгейме, где полностью посвятил себя философским исследованиям. Взгляды Эшенмайера во многом совпадают со взглядами Шеллинга, но он расходился с ним в отношении познания абсолюта. Он считал, что для завершения арки истины философия должна быть дополнена тем, что он называл «нефилософией» — своего рода мистическим озарением, с помощью которого приобреталась вера в Бога, недостижимая простыми интеллектуальными усилиями (см. Höffding, Hist. of Mod. Phil., Eng. trans. vol. 2, p. 170). Эту склонность к мистицизму он перенес и на свои физические исследования, что привело его к глубокому интересу к явлениям животного магнетизма. В конце концов он стал преданным приверженцем демонической и духовной одержимости, и его поздние сочинения сильно проникнуты низшим сверхъестественным.


Его основные труды: «Die Philosophie in ihrem Übergange zur Nichtphilosophie» (1803); «Versuch die scheinbare Magie des thierischen Magnetismus aus physiol. und psychischen Gesetzen zu erklären» (1816); «System der Moralphilosophie» (1818); «Psychologie in drei Theilen, als empirische, reine, angewandte» (1817, 2nd ed. 1822); «Religionsphilosophie» (3 vols., 1818–1824); «Die Hegel’sche Religionsphilosophie verglichen mit dem christl. Princip» (1834); «Der Ischariotismus unserer Tage» (1835) (направлена против «Жизни Иисуса» Штрауса); «Konflikt zwischen Himmel und Hölle, an dem Dämon eines besessenen Mädchens beobachtet» (1837); «Grundriss der Naturphilosophie» (1832); «Grundzüge der christl. Philosophie» (1840) и «Betrachtungen über den physischen Weltbau» (1852).





ЭШЕР ФОН ДЕР ЛИНТ, АРНОЛЬД (1807–1872), швейцарский геолог, сын Ханса Конрада Эшера (1767–1823), родился в Цюрихе 8 июня 1807 года. В 1856 году он стал профессором геологии в Высшей политехнической школе в Цюрихе. Его исследования позволили считать его одним из основоположников швейцарской геологии. Совместно с Б. Студером он создал (1852–1853) первую подробную геологическую карту Швейцарии. Он также был автором работы «Geologische Bemerkungen über das nördliche Vorarlberg und einige angrenzenden Gegenden», опубликованной в Цюрихе в 1853 году. Он скончался 12 июля 1872 года.



ЭШШОЛЬЦ, ИОГАНН ФРИДРИХ (1793–1831), русский путешественник и натуралист, родился в ноябре 1793 года в Дерпте, где и скончался в мае 1831 года. Он был натуралистом и врачом в экспедиции Отто фон Коцебу в 1815–1818 годах. По возвращении он был назначен экстраординарным профессором анатомии (1819) и директором зоологического музея университета в Дерпте (1822), а в 1823–1826 годах сопровождал Коцебу во втором путешествии вокруг света. В 1828 году он стал ординарным профессором анатомии в Дерпте. Среди его публикаций — «System der Akalephen» (1829) и «Zoologischer Atlas» (1829–1833). Ботанический род Eschscholtzia был назван в его честь Адельбертом фон Шамиссо.



ЭШВЕГЕ, город в Германии, в прусской провинции Гессен-Нассау, на реке Верра и железнодорожной линии Трейза — Лейнефельде, в 28 милях к юго-востоку от Касселя. Нас. (1905) 11 113 жителей. Состоит из старого города на левом и нового города на правом берегу Верры, а также Брюккенхаузена на небольшом острове, соединенном со старым и новым городами мостами. Это процветающий промышленный город; его главные отрасли — кожевенное производство, прядение пряжи, хлопчатобумажное и льняное ткачество, производство сигар, щеток, ликеров, масел, а также выварка клея и мыла. В нем имеются два старинных здания: башня Николая (Nikolai-turm), построенная в 1455 году, и старый замок. Побывав частью Тюрингии, Эшвеге в 1263 году перешел к Гессену. Он был отвоеван ландграфом Тюрингии в 1388 году, но вскоре снова отошел к Гессену и стал резиденцией одной из ветвей гессенского королевского дома, угасшей в 1655 году.



ЭШВАЙЛЕР, город в Германии, в прусской Рейнской провинции, на реке Инде и на железных дорогах Кёльн — Гербесталь и Мюнхен-Гладбах — Штольберг, примерно в 8 милях к востоко-северо-востоку от Ахене. Нас. (1905) 20 643 человека. В городе имеются евангелическая и четыре римско-католические церкви, гимназия и сиротский приют. Развито производство изделий из железа и стали; другие отрасли промышленности включают производство цирковых изделий (прим.: zinc wares — цинковые изделия), дубление, винокурение и пивоварение. В окрестностях находятся ценные угольные шахты.


См. Koch, Geschichte der Stadt Eschweiler (Frankfort, 1890).





ЭСКОБАР-И-МЕНДОСА, АНТОНИО (1589–1669), испанский церковный деятель знатного происхождения, родился в Вальядолиде в 1589 году. Получил образование у иезуитов и в возрасте пятнадцати лет принял облачение этого ордена. Он вскоре стал известным проповедником, причем его легкость речи была такова, что в течение пятидесяти лет он проповедовал ежедневно, а порой и дважды в день. Кроме того, он был плодовитым автором, и его труды составляют восемьдесят три тома. Его первые литературные опыты представляли собой латинские стихи в хвалу Игнатия Лойолы (1613) и Девы Марии (1618); однако он наиболее известен как автор трудов по казуистике. Его главные работы принадлежат к области экзегетики и нравственного богословия. Из последних наиболее известны «Summula casuum conscientiae» (1627); «Liber theologiae moralis» (1644) и «Universae theologiae moralis problemata» (1652–1666). Первая из названных работ подверглась резкой критике со стороны Паскаля в пятом и шестом «Письмах к провинциалу» за то, что она якобы прививает мягкую систему морали. Она содержит знаменитый постулат о том, что чистота намерения может служить оправданием действий, противоречащих моральному кодексу и человеческим законам; ее общая тенденция заключается в поиске оправданий для большинства человеческих слабостей. Его доктрины не были одобрены многими католиками и мягко осуждены Римом. Над ними также подшучивали в остроумных стихах Мольер, Буало и Лафонтен, и постепенно имя Эскобара стало использоваться во Франции как синоним человека, искусного в согласовании правил морали со своими собственными интересами. Сам Эскобар, как говорят, был прост в привычках, строго соблюдал правила своего ордена и проявлял неутомимое усердие в попытках реформировать жизнь тех, с кем имел дело. О нем говорили, что «он дорого купил небо для себя, но дешево раздал его другим». Он скончался 4 июля 1669 года.



ЭСКОЙКИС, ХУАН (1762–1820), испанский священнослужитель, политик и писатель, родился в Наварре в 1762 году. Его отец был генералом, и он начал жизнь пажом при дворе короля Карла III. Он принял духовный сан и получил обеспечение в виде пребенды в Сарагосе. Годой в своих мемуарах утверждает, что Эскойкис стремился завоевать его расположение лестью. Есть все основания полагать, что это точное изложение фактов. Тот простой факт, что он был выбран наставником наследника престола Фердинанда, впоследствии короля Фердинанда VII, сам по себе является доказательством того, что он прилагал усилия для завоевания благосклонности правящего фаворита. В 1797 году он опубликовал перевод «Ночных мыслей» Юнга, что само по себе не доказывает его хорошего знакомства с английским языком, поскольку версия могла быть создана с помощью французского. В 1798 году он опубликовал длинную и никчемную так называемую эпическую поэму о завоевании Мексики. Эскойкис был, по сути, деятельным и пробивным членом литературной клики, которая смотрела на Годоя как на своего покровителя. Но его положение наставника наследника престола возбудило его амбиции. Он начал надеяться, что сможет сыграть роль тех придворных духовных лиц, которые часто принимали активное участие в управлении Испанией. По мере того как Фердинанд рос, и после его женитьбы на неаполитанской принцессе он стал центром придворной оппозиции Годою и его политике союза с Францией. Эскойкис был мозгом интриги, насколько таковой вообще имелся. Его активность была столь очевидной, что его изгнали от двора, но утешили каноникатом в Толедо. Эта полумера оказалась столь же неэффективной, сколь и следовало ожидать. Эскойкис продолжал поддерживать постоянную связь с принцем. Толедо находится близко к Мадриду, и переписка поддерживалась легко. Он сыграл большую роль в заговоре в Эскориале, который был раскрыт 28 октября 1807 года. Он был заключен в тюрьму и отправлен под суд вместе с другими заговорщиками. Но поскольку они апеллировали к Наполеону, который не желал позволять упоминать свое имя, правительству пришлось замять дело, и заключенные были оправданы. После восстания в Аранхуэсе 17 марта 1808 года, в котором он принял участие, он стал одним из самых доверенных советников Фердинанда. Решение нового короля отправиться на встречу с Наполеоном в Байонну было во многом вдохновлено им. В 1814 году Эскойкис опубликовал в Мадриде свою работу «Idea Sencilla de las razones que motivaron el viage del Rey Fernando VII. à Bayona» («Честное изложение причин, побудивших короля Фердинанда VII отправиться в Байонну»). Это ценный исторический документ, содержащий исключительно яркий рассказ об интервью с Наполеоном. Эскойкис был слишком твердо уверен в своей изобретательности и достоинствах, чтобы скрывать заблуждения и глупости — как свои собственные, так и своих соратников. Он демонстрирует собственное тщеславие, легкомыслие и суетную ловкость с большим несознательным юмором, но, справедливости ради, и с некоторым литературным мастерством. Когда испанская королевская семья была заключена в тюрьму Наполеоном, Эскойкис остался с Фердинандом в Валансе. В 1813 году он опубликовал в Бурже перевод «Потерянного рая» Милтона. Когда Фердинанд был освобожден в 1814 году, он вернулся в Мадрид в надежде, что его амбиции теперь будут удовлетворены, но король устал от него и к тому же решил никогда больше не подчиняться никаким фаворитам. После весьма непродолжительного периода пребывания в должности в 1815 году он был отправлен в заключение в Мурсию. Хотя впоследствии его отозвали, его снова сослали в Ронду, где он и скончался 27 ноября 1820 года.



ЭСКОМБ, ГАРРИ (1838–1899), южноафриканский государственный деятель, выходец из семьи из Сомерсетшира, родился в Ноттинг-Хилле в Лондоне 25 июля 1838 года и получил образование в школе св. Павла. После четырех лет работы в конторе маклера он эмигрировал в 1859 году на Мыс Доброй Надежды. В следующем году он переехал в Наталь и после попыток заняться другими профессиями получил квалификацию адвоката. Он приобрел репутацию самого способного судебного оратора в колонии и в 1872 году был избран в Дурбане членом законодательного совета, а впоследствии вошел и в состав исполнительного совета. В 1880 году он добился назначения портового совета Наталя и сам стал его председателем. Превращение порта Дурбан в гавань, доступную для океанских лайнеров, произошло целиком благодаря его энергии. В 1888–1889 годах он защищал Динизулу и других зулусских вождей по обвинению в государственной измене. В течение нескольких лет он выступал против предоставления Наталю ответственного правительственного правления, но к 1890 году убедился в его желательности, и после его дарования в 1893 году вошел в состав первого сформированного кабинета, служа под началом Джона Робинсона в качестве генерального атторнея. В феврале 1897 года, после выхода сэра Джона в отставку, Эскомб стал премьером, сохранив за собой пост генерального атторнея, а также занимая должности министра образования и министра обороны. Летом того же года он находился в Лондоне вместе с другими колониальными премьерами на праздновании Бриллиантового юбилея королевы Виктории и был произведен в члены тайного совета. Кембриджский университет присвоил ему почетную степень доктора юридических наук (LL.D.). Выборы, последовавшие за его возвращением в Наталь, оказались неблагоприятными для его политики, и он сложил с себя полномочия (октябрь 1897 г.). Всю жизнь он проявлял активный интерес к национальной обороне. Он служил в Зулусской войне 1879 года, был командиром Добровольческого военно-морского отряда Наталя и получил награду за долголетнюю службу в добровольческих частях. В октябре 1899 года он отправился в северные пределы колонии, чтобы принять участие в подготовке мер защиты от вторжения буров. Он скончался 27 декабря 1899 года.


«The Speeches of the late Right Hon. Harry Escombe» (Maritzburg, 1903), изданная Дж.Т. Хендерсоном, содержит краткие биографические заметки сэра Джона Робинсона и редактора.





ЭСКОРИАЛЬ, или Эскуриал, в Испании — одно из самых замечательных зданий в Европе, объединяющее монастырь, церковь, дворец и мавзолей. Эскориал расположен на высоте 3432 футов над уровнем моря на юго-западных склонах Сьерра-де-Гуадаррама и, таким образом, находится в пределах провинции Мадрид и королевства Новая Кастилия. По Мадридско-Авильской железной дороге он находится в 31 миле к северо-западу от Мадрида. Окружающая местность представляет собой бесплодную и мрачную пустыню, подверженную холодным и губительным ветрам Сьерры.

Согласно общему преданию, не принимать которое нет достаточных оснований, Эскориал обязан своим появлением обету, данному Филиппом II Испанским (1556–1598) вскоре после битвы при Сен-Кантене, в которой его войскам удалось разгромить армию Франции. День победы, 10 августа 1557 года, был посвящен святому Лаврентию; соответственно, здание было посвящено этому святому и получило название El real monasterio de San Lorenzo del Escorial. Последнее отличительное определение происходило от маленького селения поблизости, которое предоставляло кров не только рабочим, но и монахам ордена святого Иеронима, которые впоследствии должны были владеть монастырем; и само селение, как обычно, но, возможно, ошибочно предполагается, обязано своим названием scoriae, или шлаку, от каких-то старых железных рудников. Составление планов и наблюдение за работами были поручены королем Хуану Баутисте де Толедо, испанскому архитектору, получившему большую часть профессионального образования в Италии. Первый камень был заложен в апреле 1563 года; под личным наблюдением короля работы быстро продвигались вперед. В окрестностях были добыты обильные запасы беррокении (berroqueña) — гранитоподобного камня, а для более редких материалов были задействованы ресурсы как Старого, так и Нового Света. Смерть Толедо в 1567 году создала угрозу успешному завершению предприятия, но достойный преемник нашелся в лице Хуана Эрреры, любимого ученика Толедо, который в основном придерживался замыслов своего учителя. 13 сентября 1584 года был заложен последний камень кладки, а работы были завершены в 1593 году. Каждый последующий правитель испанского трона сделал что-то, пусть и незначительное, для восстановления или украшения филиппова монастыря-дворца, а Фердинанд VII (1808–1833) сделал в этом направлении столько, что его называют вторым основателем. Во всех своих главных чертах, однако, Эскориал остается тем, чем он был создан гением Толедо и Эрреры, воплотивших грандиозные, хотя и ненормальные (необычные) желания своего господина.

План здания по цоколю занимает, по оценкам, площадь в 396 782 кв. фута, а общая площадь всех этажей составила бы дорогу шириной 1 метр и длиной 95 м. В нем насчитывается семь башен, пятнадцать ворот и, по словам де лос Сантоса, не менее 12 000 окон и дверей. Общая планировка показана на прилагаемом плане. Войдя через главный вход, посетитель попадает в атриум, называемый Двором королей (Patio de los reyes) по статуям королей Иудеи XVI века работы Хуана Баутисты Монэгро, которые украшают фасад церкви. Сроны атриума, к сожалению, заняты простыми неказистыми зданиями высотой в пять этажей, неуклюже приспосабливающимися к подъему почвы. В величественности самой церкви, однако, сомневаться не приходится: это лучшая часть всего Эскориала и, по мнению Фергюсона, она заслуживает того, чтобы считаться одной из великих церквей Эпохи Возрождения в Европе. Ее размеры составляют около 340 футов с востока на запад и 200 с севера на юг, и таким образом она занимает площадь около 70 000 кв. футов. Купол имеет диаметр 60 футов, а его высота в центре составляет около 320 футов. Резким контрастом с дерзкими и простыми формами архитектуры, относящейся к дорическому стилю, выступали бронза, мрамор и картины главного алтаря, шедевра миланца Джакомо Треццо, почти разрушенного французами в 1808 году. Прямо под алтарем расположен пантеон, или королевский мавзолей, — богато украшенная восьмиугольная камера с более чем двадцатью нишами, в которых находятся урны (urnas) или саркофаги из черного мрамора, хранящиеся как священное вместилище для праха королей или матерей королей. Там покоятся останки Карла V (1516–1556), Филиппа II и всех их преемников на испанском престоле вплоть до Фердинанда VII, за исключением Филиппа V (1700–1746) и Фердинанда VI (1746–1759). Некоторые саркофаги до сих пор пусты. Для остальных членов королевской семьи имеется отдельный склеп, известный как Пантеон инфантов (Panteon de los Infantes) или, в более обиходной речи, под жутковато говорящим названием Эль-Пудридеро (El Pudridero). Самым интересным помещением во дворце является келья Филиппа II, откуда через отверстие в стене он мог наблюдать за совершением мессы, будучи слишком больным, чтобы встать с постели.
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	Views and Plan of the Escorial.1

	
     Церковь

1. Главный вход и портик.

2. Двор королей (Patio de los reyes).

3. Вестибюль церкви.

4. Хор семинаристов.

5. Центр церкви и проекция купола.

6. Большая часовня.

7. Главный алтарь.

8. Часовня Иоанна.

9. Часовня Святого Михаила.

10. Часовня Святого Маврикия.

11. Часовня Розария.

12. Гробница Луисы Карлоты.

13. Часовня Патросинио (Patrocinio).

14. Часовня Христа доброй смерти (Cristo de la buena muerte).

	
15. Часовня Одиннадцати Тысяч Дев.

16. Бывшая часовня Патросинио (Patrocinio).

17. Ризница.

     Дворец

18. Главный двор дворца.

19. Дамская башня.

20. Двор масок.

21. Апартаменты королевских детей.

22. Королевская ораторня.

23. Ораторня, где умер Филипп II.

     Семинария

24. Вход в семинарию.

25. Классы.

26. Старый философский зал.

	
27. Старый богословский зал.

28. Комната тай.

29. Старая трапезная.

30. Вход в колледж.

31. Двор колледжа.

     Монастырь

32. Часовая башня.

33. Главный клуатр.

34. Двор евангелистов.

35. Келья приора.

36. Архивы.

37. Старая церковь.

38. Зал для посетителей.

39. Библиотека рукописей.

40. Монастырская трапезная.



Библиотека, расположенная над главным портиком, одно время была одной из богатейших в Европе; она включала в себя собственное собрание короля, обширное завещание Диего де Мендосы, посла Филиппа в Риме, добычу марокканского императора Мулея Зидана (1603-1628) и различные вклады от монастырей, церквей и городов. Она сильно пострадала во время пожара 1671 года и с тех пор обеднела из-за грабежей и запустения. Среди сохранившихся до сих пор ее редкостей — два кодекса Нового Завета X века и два XI века; различные работы Альфонса Мудрого (1252-1284), «Виргилий» XIV века, «Коран» XV века и т. д. Каталог арабских рукописей, которые она содержала в XVII веке, был приведен в труде И.Х. Хоттингера «Promptuarium sive bibliotheca orientalis», опубликованном в Гейдельберге в 1658 году, а другой, в XVIII веке, — в «Bibliotheca Arabico-Hispanica» М. Касири (2 т., Мадрид, 1760-1770). Из художественных сокровищ, которыми постепенно обогащался Эскориал, достаточно упомянуть фрески Пелегрино Тибальди, Луиса де Карбахаля, Бартоломео Кардуччи, или Кардухо, и Луки Джордано, а также картины Тициана, Тинторетто и Веласкеса. Все эти картины датируются XV или XVII веком. Многие из тех, что поддаются перемещению, были перевезены в Мадрид, а многие другие погибли в огне или при разграблении. Упомянутый пожар 1671 года бушевал в течение пятнадцати дней, и невредимыми остались только церковь, часть дворца и две башни. В 1808 году все здание подверглось опустошению со стороны французских солдат под предводительством генерала Ла Уссе. В ночь на 1 октября 1872 года коллегия и семинария, часть дворца и верхняя библиотека были опустошены пожаром, однако впоследствии ущерб был устранен. В 1885 году монастырские здания заняли монахи-августинцы.


Читатель найдет замечательное описание эмоционального воздействия Эскориала в книге Э. Кине «Vacances en Espagne» (Париж, 1846), а за историческими и архитектурными подробностями может обратиться к следующим трудам:—Фрай Хуан де Сан Херонимо, «Memorias sobre la fundacion del Escorial y su fabrica» в «Coleccion de documentos ineditos para la historia de España», т. vii; Й. де Эррера, «Sumario y breve declaracion de los diseños y estampas de la fab. de S. Lorencio el Real del Escurial» (Мадрид, 1589); Хосе де Сигуэнса, «Historia de la orden de San Geronyno» и др. (Мадрид, 1590); Л. де Кабрера де Кордова, «Felipe Segundo» (Мадрид, 1619); Джеймс Уодсворт, «Further Observations of the English Spanish Pilgrime» (Лондон, 1629, 1630); Иларио Маццорали де Кремона, «Le Reali Grandezze del Escuriale» (Болонья, 1648); Де лос Сантос, «Descripcion del real monasterio» и др. (Мадрид, 1657); Андрес Хименес, «Descripcion» и др. (Мадрид, 1764); Й. Кеведо, «Historia del Real Monasterio» и др. (Мадрид, 1849); А. Ротондо, «Hist. artistica, ... del monasterio de San Lorenzo» (Мадрид, 1856-1861); У.Х. Прескотт, «Life of Philip II.» (Лондон, 1887); Дж. Фергюсон, «History of the Modern Styles of Architecture» (Лондон, 1891-1893); сэр У. Стирлинг-Максвелл, «Annals of the Artists of Spain» (Лондон, 1891).




 
1 Сокращено с крупного плана Эскориала в Британском музее «Monasterio del Escorial», изданного в Мадриде в 1876 году.





ЭСКОВЕДО, ХУАН ДЕ (ум. 1578), испанский политик, секретарь дона Хуана Австрийского, примечательный главным образом тем, что стал жертвой одной из загадок XVI века. Жизнь свою он начал в доме Руя Гомеса де Сильвы, принца Эболи, самого доверенного министра первых лет правления Филиппа II. По завещанию принца он был пожизненно наделен должностью рехидора, или законного представителя короля в муниципалитете Мадрида. Он также работал вместе с Антонио Пересом в качестве одного из секретарей, выступавших агентами короля во всех делах с различными руководящими советами, составлявшими испанскую администрацию. Когда дон Хуан Австрийский после битвы при Лепанто в 1571 году начал проводить политику корыстных авантюр, Эсковедо был назначен его секретарем с тем намерением, чтобы служить сдерживающим фактором против этих безумств. К несчастью для себя и для дона Хуана, он всей душой погрузился во все замыслы принца. Он начал ослушаться приказов из Мадрида и оказался втянутым в интриги с целью руководить королем или даже принуждать его. В июле 1577 года, вопреки приказам короля, он прибыл в Испанию из Фландрии, где дон Хуан был тогда наместником. Говорят, что он обнаружил любовную интригу между Антонио Пересом и овдовевшей принцессой Эболи, Аной Мендосой де ла Серда. Однако это лишь сплетни и предположения. Нет никаких сомнений в том, что он был хлопотливым интриганом, или в том, что король, действуя в соответствии с общепринятой тогда доктриной о том, что суверен имеет право действовать в общественных интересах без соблюдения юридических формальностей, отдал приказание Антонио Пересу убрать его с дороги. После двух неуклюжих попыток отравить его за столом Переса, он был убит наемниками в ночь пасхального понедельника, 31 марта 1578 года. Согласно старинному преданию, убийство произошло возле церкви Святой Марии в Мадриде, которая была снесена в 1868 году.


См. Gaspar Muro, La Princesse d’Eboli (Paris, 1878); and W.H. Prescott, Reign of Philip II. (1855-59).





ЭСКУИНТЛА — столица департамента Эскуинтла в Гватемале; расположена на южном склоне Сьерра-Мадре, в 45 милях к юго-западу от города Гватемала. Население (1905) около 12 000 человек. Эскуинтла местно знаменита своими горячими минеральными источниками. Она является торговым центром плодородного района, производящего кофе, сахарный тростник и какао; здесь также ведется оживленная транзитная торговля большинством продуктов Гватемалы благодаря ее расположению на межлукеанской железной дороге между Пуэрто-Барриосом на Атлантике и Сан-Хосе (в 30 милях к югу) на Тихом океане. Ветка железной дороги, идущая на запад к Сан-Агустину, соединяется с этой линией в Эскуинтле.



ЭСКУТЬЕЙН (старофр. escucheon, escusson, совр. écusson, через позднелат. форму от лат. scutum — щит) — геральдический термин для щита с изображенными на нем гербами (см. Геральдика). Это слово также применяется к щитам, используемым на гробницах, в пазухах сводов дверей или в аркатурных поясах, а также к орнаментированным пластинам из центра которых свисают дверные кольца, стучалки и т. д., или которые защищают дерево замочной скважины от износа ключом. В средние века они часто выполнялись очень красивым образом.



ЭШЕР, УИЛЬЯМ БАЛИОЛ БРЕТТ, 1-й виконт (1817–1899) — английский юрист и хранитель свитков, был сыном преподобного Джозефа Дж. Бретта из Челси и родился 13 августа 1817 года. Получил образование в Вестминстере и колледже Гонвилл-энд-Киз в Кембридже. Возведенный в адвокаты в 1840 году, он ездил по северному контура судов и стал королевским адвокатом в 1861 году. После смерти Ричарда Кобдена он безуспешно оспаривал Рочдейл как консерватор, но в 1866 году был избран от Хелстона при уникальных обстоятельствах. Он и его противник набрали абсолютно одинаковое количество голосов, после чего мэр в качестве должностного лица, проводящего выборы, отдал свой решающий голос за либерального кандидата. Поскольку этот голос был подан после четырех часов, однако, была подана апелляция, и Палата общин разрешила обоим депутатам занять свои места. Бретт быстро заявил о себе в Палате, и в 1868 году был назначен генеральным солиситором. От имени короны он преследовал фениев, обвиненных в том, что они устроили взрыв в Клеркенвелле. В парламенте он играл ведущую роль в продвижении законопроектов, связанных с отправлением закона и правосудия. В августе 1868 года он был назначен судьей суда общих исков. Некоторые из его приговоров в этом качестве вызвали много критических замечаний, особенно в случае забастовки кочегаров газовых заводов, когда он приговорил подсудимых к тюремному заключению сроком на двенадцать месяцев с каторжными работами, которое впоследствии было сокращено министром внутренних дел до четырех месяцев. При реорганизации апелляционного суда в 1876 году Бретт был возведен в ранг лорда-судьи. Пробыв в этой должности семь лет, он сменил сэра Джорджа Джессела на посту хранителя свитков в 1883 году. В 1885 году он был возведен в Палату лордов как барон Эшер. Он выступал против законопроекта, предлагающего, чтобы обвиняемый или его жена могли давать показания по собственному делу, и поддержал законопроект, наделяющий лордов-апеллянтов правом заседать и голосовать после их отставки. Закону о солиситорах 1888 года, расширившему полномочия Юридического общества, он во многом обязан своим влиянием. В 1880 году он произнес замечательную речь в Палате лордов, выражая сожаление по поводу задержек и расходов на судебные процессы, которые, по его мнению, увеличились из-за судебных актов. Лорд Эшер, возможно, пострадал на посту хранителя свитков из-за того, что сменил юриста столь выдающегося, как Джессел. У него был язвительный язык, но также и запас здравого смысла, и одним из его любимых соображений было то, является ли тот или иной курс «бизнесом» или нет. Он ушел в отставку с судейской скамьи в конце 1897 года, и при отставке ему было пожаловано виконтство — достоинство, которое со времен лорда Кока никогда не давалось ни одному судье, за исключением лорд-канцлеров. Он умер в Лондоне 24 мая 1899 года.

Титул лорда Эшера унаследовал его единственный выживший сын Реджинальд Балиол Бретт (род. 1852), который с 1895 по 1902 год был секретарем ведомства общественных работ, но впоследствии приобрел гораздо большую общественную известность в 1904 году как председатель комитета по реорганизации военного ведомства после англо-бурской войны.



ЭШЕР — поселок в парламентском избирательном округе Эпсом в графстве Суррей, Англия, в 14½ милях к юго-западу от Лондона по Лондонской и Юго-Западной железной дороге (станция Эшер и Клэрмонт). Он живописно расположен на возвышенности над рекой Мол, в 3 милях от ее слияния с Темзой. К северо-западу лежат земли Эшер-Плейс. От усадьбы, основанной Уильямом Уэйнфлитом, епископом Винчестерским (ок. 1450), в которой кардинал Уолси проживал в течение трех или четырех недель после своего внезапного падения с высоты власти в 1529 году, сохранился только надвратный корпус. Он известен как башня Уолси, но по-видимому является частью фонда Уэйнфлита. Новый особняк был построен в 1803 году. К югу находится дворец Клэрмонт, построенный великим лордом Клайвом (1769) на месте особняка сэра Джона Ванбру. В 1816 году он был резиденцией принцессы Шарлотты, жены принца (впоследствии короля) Леопольда. Она умерла здесь в 1817 году, и после смерти ее мужа в 1865 году имущество перешло к короне. Луи Филипп, бывший король Франции, жил здесь с 1848 года до своей смерти в 1850 году. В 1882 году Клэрмонт стал частной собственностью королевы Виктории. Церковь Христа в Эшере содержит прекрасные мемориалы короля Леопольда и других, и один из ее трех колоколов, как говорят, был привезен из Сан-Доминго сэром Фрэнсисом Дрейком. К северу возле железнодорожной станции находится Сэндоун-Парк, где проводятся важные скачки. Эшер входит в городской район Эшер и Диттонс, из которого Темз-Диттон является излюбленным местом отдыха на реке. Весь район в значительной степени застроен жилыми домами. Население (1901) 9489 человек.



ЭЗЕР (староирл. eiscir) — местное название длинных холмов ледникового гравия, часто встречающихся в Ирландии. Эзеры (шведские åsar) относятся к числу периодически озадачивающих реликтов британского ледникового периода. Они извиваются из стороны в сторону по оледеневшей местности и очевидно были образованы руслами на льду или подо льдом. «Там, где ручьи значительных размеров образуют туннели под льдом или во льду, они могут в большей или меньшей степени заполняться наносами, и когда лед тает, выровненные русла предстают в виде длинных грядовых холмов из гравия и песка, известных как эзеры. Считалось, что подобные гряды иногда образуются в долинах, прорезанных во льду сверху донизу, и даже что они поднимаются из гравия и песка, застрявших в надледных руслах. Последнее, по крайней мере, вероятно, решено редко, поскольку поверхностные русла обычно имеют крутые уклоны, быстрые течения и гладкое дно, и следовательно дают мало возможностей для залегания. Кроме того, в случае ледяных щитов, в которых по преимуществу развиты эзеры, обычно нет поверхностного материала, за исключением непосредственной кромки, где лед тонок, а его слои вывернуты наружу» (Т.К. Чемберлин и Р.Д. Солсбери, «Геология, процессы и их результаты»). Эзеры следует отличать от камов (q.v.).



ЭСКИЛЬСТУНА — город в Швеции в районе (län) Седерманланд на реке Хьельмар, объединяющей озера Хьельмар и Меларен, в 65 милях к западу от Стокгольма по железной дороге. Население (1900) 13 663 человека. Место упоминается в XIII веке и, как говорят, получило свое название от Эскиля, английского миссионера, принявшего здесь мученическую смерть. Оно приобрело значение в царствование Карла X, который даровал ему значительные привилегии и дал первый импульс его производственной деятельности. Это главный центр Швеции по производству железа и стали, причем его изделия из стали особенно отмечены, а дамаскированная работа является особенностью. Существует техническое училище металлургической промышленности. В городе и его окрестностях имеются крупные машиностроительные, оружейные, прокатные и полировальные заводы, а также пивоварни. Крупнейшими механическими заводами являются заводы Мунктэлла и Тунафорса. Оружейный завод в Карл-Густав-Стаде был основан в 1814 году.



ЭСКИМОСЫ, эскимосы или эскимо (искажение абнакского индейского «eskimantsic» или оджибвэйского «ashkimeq», оба термина означают «те, кто едят сырое мясо»: сами они называют себя «иннуит», «люди») — североамериканский индейский народ, населяющий арктическое побережье Америки от Гренландии до Аляски и небольшую часть азиатского берега Берингова пролива. На американских берегах они встречаются в виде разбитых племен от Восточной Гренландии до западных берегов Аляски — никогда далеко вглубь суши или к югу от региона, где зимний лед позволяет тюленям собираться вместе. Даже во время охотничьих экспедиций они никогда не путешествуют дальше чем на 30 миль от побережья. За исключением небольшого смешения с европейскими поселенцами, они являются единственными жителями по обе стороны пролива Дэвиса и залива Баффина. Они простираются на юг примерно до 50° с. ш. на восточной стороне Америки и на западе до 60° на восточном берегу Берингова пролива, в то время как 55°–60° являются их южными пределами на берегу Гудзонова залива. На всем этом пространстве нет других племен, кроме тех мест, где индейцы кеннаян и угаленце (западная Америка) спускаются к берегу для рыбалки. Алеуты тесно связаны с эскимосами по привычкам и языку. Х.Д. Ринк делит эскимосов на следующие группы, самая восточная из которых должна проехать почти 5000 миль, чтобы добраться до самой западной: (1) Восточногренландские эскимосы, немногочисленные, с каждым годом продвигающиеся все дальше на юг и вступающие в контакт со следующим подразделением. (2) Западногренландцы, цивилизованные, живущие под датской короной и простирающиеся от мыса Фарвель до 74° с. ш. (3) Самые северные гренландцы — арктические горцы сэра Джона Росса — ограничены Смитсовским, Уэйлским, Мурчисоновским и Уолстенхолмовским проливами, к северу от ледников залива Мелвилл. Эти — самые изолированные и нецивилизованные из всех эскимосов — не имели лодок или луков и стрел примерно до 1868 года. (4) Лабрадорские эскимосы, в основном цивилизованные. (5) Эскимосы средних регионов, занимающие побережья от Гудзонова залива до мыса Бартер за рекой Маккензи, населяющие полосу страны длиной 2000 миль и шириной 800 миль. (6) Западные эскимосы, от мыса Бартер до западных пределов в Америке. (7) Азиатские эскимосы.

Эскимосы невысокого роста, их рост колеблется от 5 футов 4 дюймов до 5 футов 10 дюймов, но встречаются мужчины ростом 6 футов. И мужчины, и женщины мускулисты и подвижны, причем первые часто склонны к полноте. Лица обоих полов имеют приятное, добродушное выражение и нередко даже красивы. Типичное лицо широкоовальное, плоское, с полными щеками; лоб невысокий и довольно покатый; зубы хорошие, хотя из-за характера пищи в старости сточены до десен; нос очень плоский; глаза посажены несколько косо, маленькие, черные и яркие; голова крупноватая и покрыта жесткими черными волосами, которые женщины завязывают узлом на макушке, а мужчины подстригают спереди и оставляют висеть свободно и растрепанно сзади. Их черепа мезоцефального типа, причем высота больше ширины; по Дэвису, 75 — это индекс последней и 77 — первой. Некоторые из племен слегка сжимают черепа своих новорожденных детей в боковых направлениях (Холл), но эта практика носит весьма локальный характер. У мужчин обычно легкие усики, но нет бакенбардов и редко бывает какая-либо борода. Кожа обычно имеет «сальный» на ощупь вид, и когда ее очищают от дыма, жира и другой грязи — накопление которой варьируется в зависимости от возраста человека, — она лишь настолько слегка коричневая, что на щеках детей и молодых женщин проступает румянец. Кисти рук и стопы маленькие и хорошо сформированные. Эскимосы одеваются исключительно в шкуры тюленя, северного оленя, медведя, собаки или даже лисицы, причем первые две, однако, являются наиболее распространенными. Одежда мужчин и женщин примерно одинакова: куртка, брюки заправлены в сапоги из тюленьей кожи. Куртка имеет капюшон, который в холодную погоду используется для покрытия головы, оставляя открытым только лицо. Женская куртка имеет большой капюшон для переноски ребенка и нелепо выглядящий хвост сзади, который, однако, обычно подбирается. Женские брюки обычно украшены перьями с шеек гаги или вышивкой из местной крашеной кожи; их сапоги из белой кожи или (в Гренландии) окрашенные в разные цвета, доходят до колен, а у некоторых племен очень широкие наверху, что придает им неловкий вид и неуклюжую вперевалочку походку. Зимой носят два комплекта одежды: один мехом внутрь, другой мехом наружу. Они также иногда носят рубашки из птичьих шкурок и чулки из шкур собак или молодых северных оленей. Их одежда сшита очень аккуратно, сидит прекрасно и сшита «сухожильными нитками» с помощью костяной иглы, если стальную раздобыть нельзя. По своей персоне эскимосы обычно грязнимы и никогда не моются. Младенцев, однако, иногда очищают, облизывая их матерью перед тем, как положить в мешок из перьев, который служит им постелью, колыбелью и одеялом.

Летом эскимосы живут в конических кожаных палатках, а зимой обычно в полуземляных хижинах из камня, дерна, земли и костей, в которые входят через длинный туннелеподобный проход, преодолевать который можно только на четвереньках. Иногда, если они временно проживают в каком-то месте, они возводят аккуратные круглые хижины из блоков снега с листом льда вместо окна. В крыше складывают их запасные гарпуны и т. д.; и с нее свисает стеатитовая лампада в виде чаши, пламя которой, фитиль из мха, служит огнем и светом. С одной стороны хижины находится нарыв, который используется как диван, сиденья и общее спальное место. Пол обычно очень грязный, на нем часто можно увидеть лужу крови или мертвого тюленя. Вентиляция почти отсутствует; и после того как лампа полыхает некоторое время, жара становится поистине невыносимой. Летом волчьего вида собаки лежат снаружи на крыше хижин, зимой — в туннелеподобном проходе прямо снаружи семейного помещения. Западные эскимосы строят свои дома в основном из досок, просто покрытых снаружи зеленым дерном. У тех же эскимосов в более густонаселенных местах есть общее помещение для собраний. «Совещательные палаты», как говорят, также существуют на Лабрадоре, но в Гренландии известны только по преданиям. Иногда на юге Гренландии и в стране западных эскимосов дома строятся так, чтобы вмещать несколько семей, но, как правило, каждая семья имеет собственный дом.

Эскимосы являются исключительно охотниками и рыболовами и добывают большую часть пищи из моря. Их страна не позволяет никакого земледелия; и помимо нескольких ягод, корней и т. д., они не используют никакой растительной пищи. Тюлень, северный оленей и кит поставляют основную масть их пищи, а также их одежду, свет, топливо и часто также, когда плавник редок или недоступен, материал для различных предметов домашнего обихода. Так, эскимоская байдарка изготавливается из тюленьей кожи, натянутой на деревянный или китовый каркас, с отверстием в центре для гребца. Она приводится в движение двулопастным веслом с костяным наконечником. Водонепроницаемый кожаный или внутренностный костюм туго завязан вокруг горловины отверстия, так что в случае опрокидывания байдарки никакая вода не может проникнуть внутрь. Искусный гребец может сделать полный кульбит вместе с лодкой и всем прочим через воду. Эскимосские женщины используют плоскодонную кожаную багажную лодку. Эскимосские сани состоят из двух полозьев из дерева или кости — даже, в одном зафиксированном случае, из мороженого лосося (Маклюр), — соединенных поперечными брусками, привязанными к полозьям ремнями из шкуры, и влекомых от 4 до 8 собаками, впряженными в ряд. Некоторые из их оружия остроумны — в частности, гарпун с отсоединяющимся концом, к которому привязан надутый тюлений мех. При ударе добычи плавающий мех служит для ее уморения, отмечает ее курс и поддерживает ее на плаву после смерти. К птичьим копьям также привязан пузырь, а по бокам имеются острия, которые поражают животное, если наконечник копья не сможет ранить. Эффективный лук изготавливается из китового ребра. В целом при скудном материале эскимосы проявляют большое мастерство в изготовлении своего оружия. Мясо иногда варят, но когда оно заморожено, его часто едят сырым. Кровь и полупереваренное содержимое желудка северного оленя также едят; и иногда, но не привычно, жир. Как правило, последний слишком драгоценен: его нужно беречь для зимнего топлива и света. Эскимосы — огромные едоки; двое легко справляются с тюленем за один присест; и в Гренландии, например, каждый человек имеет на ежедневное потребление в среднем 2½ фунта мяса с жиром и 1 фунт рыбы, помимо моллюсков, ягод, морской капусты и т. д., к чему в датских поселениях может добавляться 2 унции импортной пищи. Десять фунтов мяса в дополнение к другой пище нередко потребляются за день во времена изобилия. Мужчина может лечь на спину и позволить своей жене кормить его лакомыми кусочками жира и мяса, пока он не станет не в состоянии двигаться.

Эскимосов нельзя строго называть бродячим народом. Они кочуют лишь постольку, поскольку им приходится перемещаться с места на место во время сезона рыбной ловли и охоты, следуя за дичью во время ее миграций. Однако у них нет постоянной собственности. Они владеют лишь самыми необходимыми предметами утвари и меблировки вместе с запасом провизии менее чем на один год; и эти владения никогда не превышают определенных пределов, установленных традицией или обычаем. Долгая привычка и потребности их жизни также заставили тех, у кого есть пища, делиться с теми, у кого ее нет, — обычай, который наряду с другими привел к застою в эскимосском обществе и к их полной беспечности.

Их интеллект значителен, что с избытком доказывают их орудия труда и народные сказки. Они проявляют склонность к музыке, картографии и рисованию, демонстрируют немалое чувство юмора, быстро подмечают специфические черты в незнакомцах и болезненно остро улавливают слабые стороны или смешные стороны их характера. Они отличные мимики и легко усваивают танцы и песни европейцев, а также их игры, такие как шахматы и шашки. Они немного играют в азартные игры — но в меру, ибо эскимосы, несмотря на то что они проницательные торговцы, питают глубоко укоренившуюся антипатию к спекуляциям. Когда они что-то предлагают на продажу — скажем, в датском поселении в Гренландии, — они всегда оставляют покупателю устанавливать цену. Они также не любят связывать себя контрактами. Вот почему прошло немало времени, прежде чем эскимосов в Гренландии удалось склонить к поступлению на европейскую службу, хотя когда они это делают, они переходят почти в противоположную крайность — у них нет собственной воли. Общественная распущенность или непристойность редки среди них. Однако в частной жизни их нравственность невысока. Женщины особенно склонны к заблуждениям; и в Гренландии, в местах, посещаемых чужеземцами, их крайняя распущенность нравов и полное отсутствие стыда не более примечательны, чем полное отсутствие ревности или самоуважения со стороны их соотечественников и родственников. Воровство в Гренландии почти неизвестно; но дикие эскимосы очень вольно обращаются с чужими вещами — хотя следует признать, что ценность, которую они придают похищенным предметам, служит ворам некоторым оправданием. С другой стороны, между собой они очень честны — результат того, что они находятся под столь сильным контролем общественного мнения. Говорят, что лживость — такая же черта эскимосов, как и других дикарей в их отношениях с европейцами. Они, естественно, не преуспели в литературе. Однако их фольклор обширен, и собранный доктором Ринком материал свидетельствует о значительной фантазии и немалом таланте рассказчиков. В Гренландии и на Лабрадоре большинство коренных жителей обучено миссионерами чтению и письму на их собственном языке. В целом литература, изданная на эскимосском языке, значительна. Большая ее часть была отпечатана в Дании, но некоторая часть была «набрана» в небольшой типографии в Гренландии, откуда вышло около 280 листов, помимо множества литографических оттисков. Журнал (Atuagagldliutit nalinginarmik tusaruminásassumik univkat, т. е. «что-то для чтения, рассказы на все занимательные темы») издается с 1861 года.

Эскимосы в Гренландии и на Лабрадоре за редкими исключениями, по крайней мере номинально, являются христианами. Родная религия представляет собой смутный анимизм и состоит из веры в добрых и злых духов, каждый из которых ограничен своей собственной сферой; в Небо и Ад; и детской веры в местных колдунов, которые рассматриваются как посредники между человечеством и силами духов. Распространено поклонение духу кита, столь важному фактору в их повседневном хозяйстве.

Что касается языка, то идиом, на котором говорят от Гренландии до северо-восточной Сибири, за несколькими исключениями, один и тот же; любые различия сводятся лишь к диалекту. Он отличается от всей группы европейских языков не только звучанием слов, но главным образом, по мнению Ринка, своей структурой. Его наиболее примечательной особенностью является то, что предложение европейского языка выражается по-эскимосски одним-единственным словом, составленным из определенных элементов, каждый из которых в некоторой степени соответствует одному из наших слов. Достаточно одного примера, обычно приводимого посетителям Гренландии: Savigiksiniariartokasuaromaryotittogog, что эквивалентно фразе «Он говорит, что ты тоже уйдешь быстро точно так же и купишь красивый нож». Здесь одно слово служит вместо 17. Оно состоит из следующего: Savig — нож, ik — красивый, sini — покупать, ariartok — уходить, asuar — спешить, omar — будешь, y — точно так же, otit — ты, tog — тоже, og — он говорит.

У эскимосов нет вождей или политических и военных правителей. Фабрициус лаконично описал их в свое время: «Sine Deo, domino, reguntur consuetudine». Управление носит преимущественно семейный характер, хотя человек, отличающийся искусством в охоте, а также силой и проницательностью, часто имеет значительную власть в селении. Никакие политические или социальные связи между селениями не признаются, хотя их отношения, судя по всему, отмечены всеобщим доброжелательством. Они никогда не воюют друг с другом; и хотя они мстительны и склонны тайно вредить врагу, они редко доходят до драки и болезненно стремятся не причинить обиду. Действительно, в общении друг с другом все эскимосы предаются множеству гиперболических комплиментов. Но они не лишены мужества. На реках Меддной и Маккензи, где они иногда сталкиваются со своими сородичами — американскими индейцами, они яростно сражаются. Полигиния редка, но права на развод и повторный брак не ограничены. У эскимосов существуют сложные правила, регулирующие владение имуществом и права охотника. Как раса они удивительно невыразительны. При встрече они раньше терлись носами друг о друга, но этот обычай, хотя и остающийся распространенным среди диких эскимосов, полностью заброшен в Гренландии, за исключением балования детей. В Гренландии, по крайней мере, нет национального способа приветствия ни при встрече, ни при расставании. Когда гость входит в дом, обычно не делается ни малейшего знака ни им самим, ни его хозяином. При уходе откуда-либо они иногда говорят «inûvdluaritse», т. е. живи хорошо, а европейцу «aporniakinatit», т. е. не ушиби голову, а именно о верхнюю часть дверного проема. Численность эскимосов, за исключением немногих на азиатском побережье, оценивается примерно в 29 000 человек.


Библиография.—Dr H.J. Rink, Tales and Traditions of the Eskimo (1875); Danish Greenland; its People and its Products (1877); Eskimo Tribes (1887); J. Richardson, Polar Regions (1861), pp. 298-331; Sir Clements Markham, Arctic Papers of the R. G. S. (1875), pp. 163-232; Simpson, ibid. pp. 233-275; “Hans Hendriks the Eskimo’s Memoirs,” Geographical Magazine (Feb. 1878, et seq.); Fridtjof Nansen, Eskimo Life (1894); R.E. Peary, Northward over the Great Ice, vol. i. appendix ii.; F. Boas, “The Central Eskimo,” Sixth Annual Report of Bureau of Ethnology (1884-1885); J. Murdoch, “The Point Barrow Eskimo,” Ninth Annual Report (1887-1888); E.W. Nelson, “The Eskimo about Bering Strait,” Eighteenth Annual Report, part 1 (1896-1897).







ЭСКИ-ШЕХЬР — город в Малой Азии, в санджаке Кютахья вилайета Бруса (Худавендигяр). Это станция на железной дороге Хайдар-Паша — Ангора, в 194½ милях от первой и в 164 милях от Ангоры, и узел на Конью; город расположен на правом берегу реки Пурсак-Су (Тембрис), притока Сакарии, у подножия холмов, окаймляющих широкую безлесную долину. Население 20 000 человек (мусульмане 15 000, христиане 5000). Эски-Шехьюр, т. е. «старый город», лежит примерно в миле от развалин древнего фригийского Дорилеума. Последний упоминается в связи с войнами Лисимаха и Антигона (около 302 г. до н. э.) и часто фигурирует в византийской истории как императорская резиденция и военный сборный пункт. Он был местом поражения турок под предводительством Кылыч-Арслана от крестоносцев в 1097 году и окончательно отошел к туркам Коньи в 1176 году. Город разделен небольшой речкой на торговую четверть на низине, где находятся базары, ханы и горячие серные источники (122° F), упоминаемые еще в III веке Атением; и жилую четверть на возвышенности. Город славится своим хорошим климатом, Пурсак-Су — обилием рыбы, а равнина — своим плодородием. Примерно в 18 милях к востоку находятся обширные залежи пенки. Глина частично перерабатывается в трубки в самом городе, но большая ее часть попадает в Европу и особенно в Германию. Годовой объем производства оценивается в 272 000 фунтов стерлингов.


См. Murray’s Hdbk. to Asia Minor (1893); V. Cuinet, Turquie d’Asie (Paris, 1894).





ЭСМАРХ, ИОГАНН ФРИДРИХ АВГУСТ ФОН (1823–1908) — немецкий хирург, родился в Тённинге в Шлезвиг-Гольштейне 9 января 1823 года. Он учился в Киле и Геттингене, а в 1846 году стал ассистентом Б.Р.К. фон Лангенбека в хирургической больнице Киля. Он служил в датско-прусской войне 1848 года в качестве младшего хирурга, и это обратило его внимание на предмет военно-полевой хирургии. Он попал в плен, но впоследствии был обменен и затем назначен хирургом в полевой госпиталь. Во время перемирия 1849 года он получил квалификацию приват-доцента в Киле, но с новым вспышкой войны вернулся к войскам и был повышен до старшего хирурга. В 1854 году он стал директором хирургической клиники в Киле, а в 1857 году — главой общей больницы и профессором университета. Во время Шлезвиг-Гольштейнской войны 1864 года Эсмарх оказал хорошую службу полевым госпиталям Фленсбурга, Зюндевитта и Киля. В 1866 году он был вызван в Берлин в качестве члена больничной комиссии, а также для принятия руководства хирургической работой в тамошних больницах. Когда разразилась франко-германская война в 1870 году, он был назначен генеральным хирургом армии, а затем консультантом-хирурга в крупном военном госпитале под Берлином. В 1872 году он женился на принцессе Генриетте Шлезвиг-Гольштейн-Зондербург-Августенбургской, тетке императрицы Августы Виктории. В 1887 году ему был пожалован патент на дворянство. Он умер в Киле 23 февраля 1908 года. Эсмарх был одним из величайших авторитетов в области управления больницами и военно-полевой хирургии. Его «Handbuch der kriegschirurgischen Technik» была написана на конкурс, объявленный императрицей Августой по случаю Венской выставки 1877 года на лучшее руководство по полевой хирургии в отношении хирургических приспособлений и операций. Эта книга проиллюстрирована прекрасными схемами, показывающими различные методы наложения повязок и перевязки, а также хирургические операции в условиях поля боя. Сам Эсмарх изобрел аппарат, носящий его имя, для поддержания конечности почти бескровной во время ампутации. Ни одна часть работы Эсмарха не известна шире, чем та, которая касается «первой помощи»: его книги «First Aid on the Battlefield» и «First Aid to the Injured» являются популярными руководствами по этому предмету. Последнее представляет собой содержание курса лекций, прочитанных им в 1881 году в «Самаритянской школе», первой в своем роде в Германии, основанной Эсмархом в 1881 году по подобию занятий скорой помощи ордена Св. Иоанна, организованных в Англии в 1878 году. Эти лекции очень широко использовались в качестве учебного пособия для студентов, изучающих первую помощь, выдержав множество изданий, и были переведены на многочисленные языки, причем английская версия принадлежит перу Е.К.В. принцессы Кристиан. Ни один курс скорой помощи не обходится без демонстрации повязки Эсмарха. Это трехсторонний кусок льна или хлопка, основание которого составляет 4 фута, а стороны — 2 фута 10 дюймов. Его можно использовать в сложенном или развернутом виде и применять тридцатью двумя различными способами. Он отвечает всем требованиям для временной повязки и полевой работы, в то время как его главная рекомендация заключается в том, что средства для его изготовления всегда под рукой.



ЭСНА, или Эсне — город в Верхнем Египте на западном берегу Нила, в 454 милях к юго-юго-востоку от Каира по железной дороге, причем железнодорожная станция находится на противоположной стороне реки. Население (1897) 16 000 человек, в основном копты. Эсна, один из самых здоровых городов Египта, славится своими гончарными изделиями и крупными рынками зерна и скота. Ранее она вела большую торговлю с Суданом. Караванная дорога на юг проходит через оазис Куркур. Торговля, почти остановленная махдистскими войнами, теперь в значительной степени перенаправлена по железнодорожным и пароходным маршрутам. Однако ведется значительное движение с оазисом Харга, который лежит почти строго к западу от города. Почти в центре города находится Птолемеевский и римский храм баголового Хнума, почти засыпанный мусором и домами. Интерьер пронаоса доступен для туристов и содержит самую последнюю известную иероглифическую надпись, датируемую периодом правления Деция (249-251 гг. н. э.). С Хнумом связаны богини Сати и Нейт. По соседству находятся остатки коптских зданий, включая подземную церковь (обнаруженную в 1895 году) в пустыне в половине мили за пределами возделываемых земель. Название Эсна происходит от коптского Sne. Греки называли это место Латополисом из-за почитания здесь рыбы латус. Во время преследования при Диоклетиане в 303 г. н. э. христиане Эсны, многочисленная община, сильно пострадали. В более позднее время город часто служил убежищем для политических изгнанников. Так называемая Эсненская плотина через Нил (построенная в 1906-1908 гг.) находится в 30 милях выше по течению в Эдфу.



ЭЗОТЕРИЧЕСКИЙ — имеющий внутренний или тайный смысл. Этот термин и его коррелят «экзотерический» впервые применялись в древнегреческих мистериях к тем, кто был посвящен (ἔσω, внутри), и к тем, кто не был (ἔξω, снаружи), соответственно. Затем он был перенесен на предполагаемое различие, проводимое некоторыми философами между учением, даваемым всему кругу их учеников, и учением, содержащим более высокую и тайную философию, которая резервировалась для избранного числа особо продвинутых или привилегированных учеников. Это различие приписывалось Луцианом (Vit. Auct. 26) Аристотелю (q.v.), который, однако, использует ἐξωτερικοὶ λόγοι (Никомахова этика) просто для обозначения «популярных трактатов». Вероятно, оно было принято пифагорейцами и также приписывалось Платону. В смысле мистического оно используется применительно к тайному ученью теософии, которое предположительно было традиционным среди определенных последователей буддизма.



ЭСПАНОЛЬС СЮР МЕР, ЛЕС — название морской победы, одержанной королем Англии Эдуардом III над испанским флотом близ Уинчелси 29 августа 1350 года. Испанские корабли сражались против Англии в качестве союзников или наемников Франции, кроме того, между торговыми судами обеих наций случались акты пиратского насилия. Испанский торговый флот загружал товары в фламандских портах для доставки на баскский берег. Корабли были вооружены, и их сопровождали военные суда. Все они находились под командованием Дона Карлоса де ла Серды, кондотьера, принадлежавшего к одной из ветвей кастильского королевского рода. По пути во Фландрию испанский флот захватил ряд английских торговых судов и выбросил их экипажи за борт. Пиратское насилие и подобные расправы были тогда обычным делом на море. 10 августа, когда король находился в Ротерхите, он объявил о своем намерении атаковать испанцев на их обратном пути. Сбором его флота руководили в Уинчелси, куда король отправился по суше в сопровождении жены и ее фрейлин, своих сыновей — Черного Принца и Джона Гонта, а также многих дворян. Дам поместили в монастырь, а король взошел на борт своего флагманского корабля «Ког Томас» 28 августа. Английский флот не выходил в море, а оставался на якоре, ожидая появления испанцев. Его численность достоверно не известна, но Стоу оценивает ее в 50 кораблей и пинасов. Карлос де ла Серда, очевидно, был вполне готов встретиться с королем. Он мог легко избежать встречи с англичанами, если бы держался дальше от середины пролива. Но он полагался на размеры и мощь своих 40 крупных кораблей и в ожидании столкновения набрал отряд наемников — главным образом арбалетчиков — в фламандских портах. Днем 29 августа он смело двинулся на корабли короля Эдуарда, стоившие на якоре у Уинчелси. Когда испанцы показались на горизонте, король сидел на палубе своего корабля в окружении рыцарей и вельмож, слушая менестрелей, исполнявших немецкие мелодии, и пение сэра Джона Чендоса. Когда дозорный на марсе доложил о появлении врага, король и его свита выпили за здоровье друг друга, прозвучал сигнал трубы, и весь строй вышел в море. Все сражения того времени, как на суше, так и на море, в конечном итоге решались ударом меча. Англичане взяли курс на абордаж испанцев. Корабль самого короля был протаранен одним из неприятельских судов с такой силой, что оба получили повреждения, и корабль короля начал тонуть. Испанец прошел дальше, а «Ког Томас» пришвартовали к другому судну, которое было захвачено абордажем. Было самое время, ибо король и его свита едва успели ступить на палубу испанского корабля, как «Ког Томас» пошел ко дну. Были захвачены и другие испанцы, но бой был жарким. Арбалетчики де ла Серды нанесли немалый урон, а более высокие испанские судна могли сбрасывать железные прутья или другие грузы на легкие английские суда, нанося им повреждения. Бой продолжался до сумерек. Под конец крупное английское судно под названием «Ла Салль дю Руа», перевозившее свиту короля и находившееся под командованием фламандца Роберта де Намюра, впоследствии рыцаря ордена Подвязки, было схвачено крупным испанским кораблем и увлекалось им за собой. Команда громко призывала на помощь, но либо не была услышана, либо, если и услышана, не могла получить помощи. «Сад дю Руа» была бы захвачена, если бы фламандский оруженосец Роберта де Намюра по имени Аннекен не совершил великого воинского подвига. Он поднялся на борт испанского корабля и перерубил мечом фалы его грот-мачты. Испанский корабль был захвачен. Говорят, что король Эдуард захватил 14 неприятельских судов. О собственных потерях не сообщается, но поскольку его собственный корабль, а также судно, перевозившее Черного Принца, затонули, а «Ла Салль дю Руа» подвергалась смертельной опасности, можно заключить, что английский флот понес тяжелые потери. Преследования не было, а в следующем году с баскскими городами было заключено перемирие.

Битва со «спаньолс сюр мер» представляет собой весьма типичный пример средневекового морского боя, когда корабли размером с небольшое каботажное судно или рыбацкий баркас были переполнены людьми, а личная доблесть отдельного рыцаря или оруженосца являлась важным элементом силы.


Единственным подлинным источником сведений об этой битве является Фруассар, который в разное время состоял на службе у короля Эдуарда или его жены Филиппы Геннегауской, а также графов Намюрских. Он пересказал то, что ему поведали люди, присутствовавшие там, и, как обычно, подробно остановился на «рыцарственности» своих покровителей. См. его Chroniques, iv. 91.



(D. H.)



ЭСПАЛЬЕ (французское слово, происходящее от итал. spalliera, чего-то, на что опираются spalla или плечом; в конечном счете это слово то же самое, что épaulière, наплечник), решетчатая изгородь или ряд кольев первоначально в высоту плеча, на которых формируют кроны плодовых деревьев, кустарников и цветов, в особенности роз и вьющихся растений. Шпалеры обычно делают из лиственницы или другого дерева, поскольку железные и металлические рельсы слишком сильно проводят тепло и холод. Преимущество этого метода формировки заключается в том, что к плодам и т. д. легче добраться, и они, будучи защищенными от ветра, находятся на свободном солнце и воздухе и не подвержены столь резко экстремальным перепадам температур, как при формировке на стене. (См. Садоводство).



ЭСПАРТЕРО, БАЛЬДОМЕРО (1792–1879), герцог Витория, герцог Морелья, принц Вергара, граф Лучана, рыцарь ордена Золотого Руна и т. д., испанский военачальник и государственный деятель, родился в Гранатулу, городе в провинции Сьюдад-Реаль, 27 февраля 1792 года. Он был девятым ребенком возчика, который хотел сделать его священником, но пятнадцатилетний юноша записался в студенческий батальон для борьбы с армиями Наполеона I. В 1811 году Эспартеро был назначен поручиком инженерных войск в Кадисе, но, провалив экзамен, поступил в линейный полк. В 1815 году он отправился в Америку в качестве капитана под началом генерала Морильо, назначенного главнокомандующим для подавления восстаний колоний на Испанской Материке. В течение восьми лет Эспартеро отличался в борьбе против колонистов. Он был несколько раз ранен и получил звание майора и полковника на полях сражений при Кочабамбе и Сапачни. Он был вынужден капитулировать перед Сукре в решающем сражении при Аякучо, положившем конец кастильскому правлению. Он вернулся в Испанию и, подобно большинству своих соратников по оружию, некоторое время находился в опале. Его отправили в гарнизонный город Логроньо, где он женился на дочери богатого землевладельца донье Хасинте Санта-Крус, которая пережила его. С тех пор Логроньо стал домом для самого видного из испанских политических генералов XIX века. В 1832 году, после смерти короля Фердинанда VII, Эспартеро стал одним из самых яростных защитников прав его дочери Изабеллы II. Правительство направило его на фронт сразу же после вспышки Карлистской войны в качестве коменданта провинции Бискайя, где он сурово разгромил карлистов в многочисленных стычках. Он быстро получил назначение на должность командира дивизии, а затем стал генерал-лейтенантом. Порой он проявлял качества партизана (guerillero), ни в чем не уступавшие качествам таких карлистов, как Сумалакарреги и Кабрера, своими дерзкими маршами и внезапными нападениями. Когда ему приходилось перемещать крупные силы, он намного превосходил их как организатор и стратег и никогда не омрачал свои успехи жестокостью или излишней суровостью. Он дважды заставлял карлистов снять осаду Бильбао, прежде чем 17 сентября 1836 года был назначен главнокомандующим северной армией, когда ход войны, казалось, начал складываться в пользу претендента в баскских провинциях и Наварре, хотя Дон Карлос потерял своего способнейшего сподвижника — баска Сумалакарреги. Военные обязанности во главе главной национальной армии не помешали Эспартеро впервые проявить свои политические амбиции. Он продемонстрировал такие радикальные и реформаторские склонности, что заложил основы своей популярности среди низших и средних слоев, которая продолжалась более четверти века, в течение которого прогрессисты, демократы и передовые либералы всегда видели в нем лидера и советчика. В ноябре 1836 года он вновь заставил карлистов снять осаду Бильбао. В состав его войск входил британский легион под командованием сэра де Ласи Эванса. Этот успех переломил ход войны против Дона Карлоса, который безуспешно попытался совершить рейд в сторону Мадрида. Эспартеро вскоре настиг его и после нескольких поражений заставил поспешно отступить на север. В 1839 году Эспартеро начал осторожные переговоры с Марото и главными вождями карлистов в баскских провинциях. Они завершились принятием последними его условий по знаменитой Вергарской конвенции, которая обеспечила признание их чинов и титулов почти для 1000 офицеров-карлистов. Двадцать тысяч добровольцев-карлистов сложили оружие в Вергаре; лишь непримиримые во главе с Кабрерой некоторое время продолжали сопротивление в центральных провинциях Испании. Впрочем, уже в 1840 году Эспартеро стер с лица земли последние очаги восстания, длившегося семь лет. Он был удостоен титула «Умиротворитель Испании» (El pacificador de España), стал грандом первого класса и получил два герцогских титула.

В течение последних трех лет войны Эспартеро, избранный депутатом, со своей удаленной штаб-квартиры оказывал на мадридскую политику такое влияние, что дважды ускорял падение кабинета министров и добивался постов для своих друзей. По окончании войны королева-регентша и ее министры попытались вытеснить Эспартеро и его сторонников, однако в Мадриде и других крупных городах вспыхнул переворот (pronunciamiento), завершившийся тем, что маршал принял пост премьер-министра. Вскоре он фактически стал диктатором, поскольку королева Кристина оскорбилась его популярностью и подала в отставку, очень скоро покинув королевство. Едва собравшись, кортесы избрали Эспартеро регентом 179 голосами против 103, поданных за Аргуэльеса, который был назначен опекуном юной королевы. В течение двух лет Эспартеро управлял Испанией в соответствии со своими радикальными и примирительными склонностями, уделяя особое внимание реорганизации администрации, налогообложения и финансов, объявив все имущества церкви, конгрегаций и религиозных ордеров национальной собственностью и отменив десятину (diezma). Он подавлял республиканские выступления с такой же суровостью, с какой подавлял военные перевороты (pronunciamientos) генералов Конхи и Диего де Леона. Последний был расстрелян в Мадриде. Эспартеро с большой энергией подавил революционное восстание в Барселоне, однако по возвращении в Мадрид был встречен настолько холодно, что понял: его авторитет идет на убыль. Передовые прогрессисты объединились со сторонниками экс-регентши Кристины для организации выступлений (pronunciamientos) в Барселоне и многих других городах. Мятежники объявили королеву Изабель совершеннолетней и под предводительством генерала Нарваэса двинулись на Мадрид. Эспартеро, сочтя сопротивление бесполезным, 30 июля 1843 года сел на корабль в Кадисе, отплыл в Англию и жил уединенно, вдали от политики, вплоть до 1848 года, когда королевским декретом ему были возвращены все почести и место в сенате. Он удалился в свой дом в Логроньо, который покинул шесть лет спустя, в 1854 году, когда королева призвала его возглавить мощное либерально-прогресистское движение, господствовавшее в течение двух лет. Старый маршал тщетно пытался удержать собственных прогрессистов в рамках приличий в кортесах 1854–1856 годов и в крупных городах, но их чрезмерные требования реформ и свобод сыграли на руку клерикально-реакционному двору и столь же реакционным правящим классам. Растущие амбиции генерала О’Доннелла постоянно сталкивались с взглядами Эспартеро, пока последний из чистой брезгливости не подал в отставку с поста премьер-министра и не уехал в Логроньо, предупредив королеву, что между О’Доннеллом и кортесами, опирающимися на ополчение прогрессистов, неизбежен конфликт. Переворот (pronunciamiento) О’Доннелла в 1856 году положил конец кортесам, а ополчение после ожесточенной борьбы на улицах столицы было разоружено. После 1856 года Эспартеро решительно отказывался участвовать в активной политике, хотя на каждом этапе поступательного движения Испании к более либеральным и демократическим институтам его призывали сыграть ведущую роль. Он отказался выставить свою кандидатуру, когда кортесы 1868 года после революции стали искать правителя. Странно, но Эспартеро использовал лаконичную фразу, когда сменяющие другжды друга правительства при своем приходе к власти неизменно обращались к почтенному поборнику либеральных идей. Всем — революции 1868 года, Учредительным кортесам 1869 года, королю Амадею, Федеративной республике 1873 года, безымянному правительству маршала Серрано в 1874 году, реставрации Бурбонов в 1875 году — он отвечал просто: «Cumplase la voluntad nacional» («Да исполнится национальная воля»). Король Амадей сделал его принцем Вергара. Реставрация воздвигла ему памятник возле ворот парка Ретиро в Мадриде. Испанцы всех мастей, за исключением карлистов и ультрамонтанов, воздали должное его памяти, когда он скончался в своей резиденции в Логроньо 8 января 1879 года. Его вкусы отличались исключительной скромностью, манеры были несколько сдержанными, но всегда любезными и внимательными к простым людям. Он был типичным испанским солдатом-политиком, хотя в нем было больше лучших черт прирожденного солдата, нежели дипломатических навыков государственного деятеля. Его военные инстинкты не всегда позволяли ему легко находить общий язык с придворными и профессиональными политиками.

(A. E. H.)



ЭСПАРТО, или Испанская трава (Stipa tenacissima) — злак, напоминающий декоративный ковыль в садах. Произрастает на юге Испании и севере Африки (где он известен как хальфа или альфа), особенно в изобилии встречается в бесплодных и пересеченных районах Мурсии и Валенсии, а также в Алжире, лучше всего развиваясь на песчаных, железистых почвах, в сухих солнечных местах на морском побережье. Плиний (N.H. xix. 2) описал то, что, по-видимому, является тем же растением под названием spartum, откуда происходит и название campus spartarius для региона вокруг Нового Карфагена. Оно достигает высоты 3 или 4 футов. Стебли цилиндрические, покрытые коротким пушком, растут пучками окружностью от 2 до 10 футов; в молодом возрасте они служат кормом для скота, но по прошествии нескольких лет роста приобретают большую жесткость текстуры. Листья варьируются от 6 дюймов до 3 футов в длину и имеют серо-зеленый цвет; благодаря прочности волокна и гибкости они на протяжении веков использовались для изготовления веревок, сандалий, корзин, циновок и других изделий. Корабельные канаты из эспарто, будучи легкими, обладают свойством держаться на воде и уже давно используются в испанском флоте.

Листья эспарто содержат 56% волокна по весу, что примерно на 10% больше, чем солома, и поэтому они стали востребованы в качестве заменителя льняных тряпиц в производстве бумаги. Впервые они были использованы для этой цели французами, а в 1857 году были завезены в Великобританию. При использовании для бумажного производства листья следует собирать до того, как они полностью созреют; однако, если они собраны слишком молодыми, они дают бумагу с нежелательным полупрозрачным видом. Листья собирают вручную, и один рабочий может собрать от 2 до 3 центнеров за день. Их обычно собирают в засушливые летние месяцы, так как в остальное время они настолько прочно держатся на стеблях, что при попытке их сорвать корни растений часто вырываются из земли. Эспарто можно выращивать из семян, но сбор урожая возможен лишь через двенадцать или пятнадцать лет после посева.

Другой злак — Lygeum Spartum с жесткими камышевидными листьями, произрастающий на каменистой почве на высоких равнинах стран, граничащих со Средиземным морем, особенно в Испании и Алжире, также служит источником эспарто.

Для технологических процессов бумажного производства эспарто используется в сухом виде и без измельчения; сначала удаляются корни, цветы и случайные сорняки, после чего сырье кипятится с едким натром, промывается и отбеливается раствором хлора. Проводились различные эксперименты по адаптации эспарто для использования в производстве более грубых текстильных изделий. А. Эджер и Б. Проктор в 1877 году обратили внимание на состав шлака, образующегося при сжигании эспарто, который, как они обнаружили, поразительно похож на состав обычного медицинского бутылочного стекла: последнее при анализе дает 66,3% кремнезема и 25,1% щелочей и щелочноземельных металлов, а шлак — соответственно 64,6% и 27,45% тех же веществ.



ЭСПЕРАНС — небольшой морской порт в прекрасной естественной гавани на южном побережье Западной Австралии, в 275 милях к северо-востоку от Олбани. Это летний курорт, в окрестностях которого находятся интересные пещеры. Своим значением как морского порта он обязан тому, что расположен на главном пути между восточными штатами и золотыми приисками и является ближайшим пунктом для отгрузки золота с приисков Кулгарди.



ЭСПЕРАНТО — искусственный международный вспомогательный язык (см. Универсальные языки), впервые опубликованный в 1887 году, через семь лет после появления его предшественника волапюка (q.v.), который он теперь полностью вытеснил. Его автором был русский врач д-р Л. Заменгоф, родившийся в 1859 году в Белостоке, где зрелище распрей четырех населявших его рас, каждая из которых говорила на своем языке (русских, поляков, немцев и евреев), рано навело его на мысль исправить это зло путем введения нейтрального языка, стоящего в стороне от существующих национальных языков. Его первой идеей было возродить какой-нибудь мертвый язык. Затем он попытался сконструировать новый язык на априорной основе. В то же время он сделал то, что, по-видимому, считал великим открытием: основная часть словарного запаса языка состоит не из независимых корней, а из сложных слов и производных, образованных от сравнительно небольшого числа корней.

Сначала он пытался конструировать свои корни априорно путем произвольных комбинаций букв. Затем он вернулся к плану заимствования готовых корней из существующих языков, как это сделал до него изобретатель волапюка. Но вместо того чтобы брать их главным образом из одного языка, он отобрал их из главных европейских языков, причем не беспристрастно. Подобно всем изобретателям искусственных языков, он охотнее экспериментирует с иностранными языками, чем со своим собственным; и поэтому славянские корни в эспарто гораздо менее многочисленны, чем корни, заимствованные из других европейских языков. Здесь его выбор до некоторой степени руководствовался соображениями интернациональности, хотя он и не вполне постиг важность принципа максимальной интернациональности, столь хорошо проработанного в новейшем сопернике эспарто — идиом нейтраль (см. Универсальные языки). Так, он принимает большое количество интернациональных слов, обычно неизменных, за исключением правописания, — таких как teatr, tabak, даже когда было бы легко образовать эквивалентные термины из корней, уже имеющихся в языке. Там, где нет единого интернационального слова, он выбирает его практически наугад, сохраняя при этом определенный баланс между романскими словами, взятыми главным образом из латыни (tamen) и французского (trotuar), с одной стороны, и германскими — с другой, причем последние заимствуются иногда из немецкого (nur, «только»), иногда из английского, причем слова пишутся обычно более или менее фонетически (rajt = right). Большинство германских слов выбраны неудачно с международной точки зрения. Так, приведенное выше немецкое слово было бы непонятно никому, кроме знающих немецкий язык. Действительно, с международной точки зрения все специально немецкие слова должны быть исключены либо приведены к общей германской форме; так, trink следовало бы превратить в drink, причем t является специфически немецкой модификацией d, сохранившейся не только в английском, но и во всех остальных германских языках. Эта несогласованная смесь языков не только режет слух и отталкивает, но и значительно затрудняет освоение словарного запаса как для многоязычного, так и для одноязычного учащегося.

Изобретатель приложил большие усилия, чтобы свести число своих корней к минимуму; их насчитывается 2642 в его словаре Universala Vortaro (от нем. Wort — «слово»), куда не входят такие интернациональные слова, как poezio, telefono; предполагается, что учащийся узнает их и образует без посторонней помощи. Самой эксцентричной особенностью словарного запаса и тем, чему он обязан значительной долей своей краткости, является широкое использование приставки mal- для инвертирования значения слова, как в malamiko («враг») и даже malbona («плохой»).

Фонетика языка очень проста. Гласных всего пять: a, e, i, o, u — они используются без какого-либо различения долготы, как в русском языке. Имеется шесть дифтонгов, выражаемых излишне сложной нотацией. Система согласных сама по себе достаточно проста, но при письме сильно усложнена чрезмерным и по большей части ненужным использованием диакритических знаков не только для простых звуков, но и для групп согласных. C используется для ts, как в польском.

Грамматика, подобно грамматике волапюка, частично заимствована из существующих языков, частично является априорной и произвольной. Использование конечных гласных относится к последней категории. Использование окончания -a для обозначения прилагательных и окончания -o для обозначения существительных, как в kara amiko («дорогой (друг-мужчина)»), является источником путаницы для тех, кто знаком с романскими языками, и послужит препятствием для распространения эспарто среди носителей этих языков. С другой стороны, следующий парадигмальный пример покажет, насколько точно эспарто может воспроизводить недостатки традиционной европейской грамматики:—


	  	Singular. 	Plural.

	Nominative 	la bona patro 	la bonaj patroj

	Accusative 	la bonan patron 	la bonajn patrojn.



Трудно понять, зачем сохранять винительный падеж, если все остальные падежи заменены предлогами.

Глагол устроен лучше, чем существительное. Его окончания: -as — настоящее время, -is — прошедшее время, -os — будущее время, -us — условное наклонение, -u — повелительное и сослагательное наклонения, -i — инфинитив, а также следующие причастия:—


	  	Active. 	Passive.

	Present 	-anta 	-ata

	Preterite 	-inta 	-ita

	Future 	-onta 	-ota



Изобретатель последовал хорошему примеру своего родного языка, используя esti («быть») в качестве вспомогательного глагола как в страдательном залоге, где он сочетается со страдательными причастиями, так и во вторичных временах действительного залога (перфект, плюсквамперфект и др.), где он, разумеется, сочетается с действительными причастиями. Причастия можно превращать в существительные и наречия, заменяя окончание -a на -o и -e соответственно: так, tenonto — «будущий держатель», perdinte — «благодаря тому, что потерял».

Таблица сорока пяти коррелятивных местоимений, прилагательных и наречий также сложна и остроумна.

В синтаксисе проявлено немало изобретательности, а также предложены некоторые удачные упрощения. Но, с другой стороны, в нем есть многое надуманное, произвольное и туманное, как, например, в использовании определенного артикля — где автор, к сожалению, последовал французскому, а не английскому употреблению, — и в глагольных наклонениях.

Следующие образцы покажут общий характер этого легко льющегося, но несколько тяжеловесного и монотонного языка — «плохого итальянского», как его называют недоброжелатели:—


Отче наш, сущий на небесах! да святится имя Твое; да приидет Царствие Твое; да будет воля Твоя и на земле, как на небе. Хлеб наш насущный даждь нам на сей день; и прости нам долги наши, как и мы прощаем должникам нашим; и не введи нас в искушение, но избавь нас от лукавого.

Уважаемый синьор. С помощью этой небольшой брошюры я имею честь представить вам международный язык эспарто. Эспарто вовсе не имеет намерений ослабить естественный язык какого бы то ни было народа. Оно должно служить лишь для международных связей и для тех произведений или продуктов, которые одинаково интересны для всего мира.



Подводя итог достоинствам и недостаткам эспарто, мы должны начать с признания того, что это самый разумный и практичный искусственный язык из всех, что до сих пор появлялись. Его изобретатель обладал двойным преимуществом: он мог извлечь пользу из ошибок своих предшественников и сам по стечению обстоятельств был лучшим лингвистом. Следует также признать, что он воспользовался этими преимуществами столь успешно, сколь это было возможно без систематической подготовки в области научной филологии в ее широчайшем понимании. Последний недостаток объясняет, почему энтузиазм, который его труд вызвал в широком мире языковых дилетантов, не разделяется филологами: несмотря на свое превосходство над волапюком, они видят в нем те же коренные пороки. Поспешны они или нет в своих предсказаниях аналогичной судьбы для этого языка, еще предстоит увидеть. Эсперантисты, предупрежденные судьбой волапюка, приняли мудрую политику подавления всех внутренних разногласий путем подчинения диктатуре изобретателя и тем самым продемонстрировали единый фронт перед лицом врага. Одно ясно: либо эспарто должно быть принято в его неизменном виде, либо оно рассыплется на куски; неспособность последовательно провести в жизнь принцип максимальной интернациональности для своих корневых слов сама по себе достаточна, чтобы заклеймить его как безнадежно устаревшее даже с той узкой точки зрения, которая рассматривает «международное» как синоним «европейского» — точки зрения, которую политическое развитие на Дальнем Востоке сделало столь же устаревшей.

(H. Sw.)



ЭСПИНЕ, ТИМОЛЕОН Д’ (1580–1644), французский военачальник, был старшим из четырех сыновей Франсуа д’Эспине, сеньора де Сент-Люк (1554–1597), и сам носил титул маркиза де Сент-Люк. В 1603 году он сопровождал Сюлли в его посольстве в Лондон. В 1622 году в качестве вице-адмирала Франции он одержал ряд побед над защитниками Ла-Рошели, заставив гугенотского военачальника Бенжамена де Рогана, сеньора де Субиза, эвакуировать острова Ре и Олерон. В 1627 году он был назначен генерал-лейтенантом Гиени и маршалом Франции.



ЭСПИНЕЛЬ, ВИСЕНТЕ МАРТИНЕС (1551–1624), испанский поэт и романист, был крещен 28 декабря 1551 года и получил образование в Саламанке. Он был исключен из университета в 1572 году и служил солдатом во Фландрии, вернувшись в Испанию около 1584 года. Он принял сан в 1587 году, а четыре года спустя стал капелланом в Ронде, отлучился со своего прихода и был лишен бенефиция; однако его музыкальное мастерство позволило ему получить должность хормейстера в Пласенсии. Его Diversas Rìmas (1591) представляют собой несомненно хорошие образцы технического мастерства и едкого остроумия. Тем не менее Эспинель вошел в историю как автор остроумного плутовского романа под названием Relaciones de la vida del Escudero Marcos de Obregón (1618). Во многих местах это автобиография Эспинеля с живописными приукрашиваниями. Маркос — не рыцарственный «эскер», а искатель приключений, который ищет счастья, прислуживая великим людям; целью автора было предостеречь молодых людей от подобной жизни. Помимо назидательных признаний героя, книга содержит любопытные анекдоты о выдающихся современниках, а эпизодические рассказы изложены очень живо; стиль чрезвычайно правилен, хотя и несколько многословен. Лесаж не преминул заимствовать из «Маркоса де Обрегона» многие инциденты и персонажи для своего «Жиля Бласа» — обстоятельство, которое побудило Ислу дать своему испанскому переводу произведения Лесажа шутливое название «Жиль Блас, возвращенный на родину и к родному языку». В издании 1775 года «Века Людовика XIV» Вольтер грубо преувеличивает, утверждая, что «Жиль Блас» целиком взят из «Маркоса де Обрегона». Эспинель был искусным музыкантом и добавил пятую струну к гитаре. Он возродил стихотворный размер, известный как десястишия (décimas) или эспинелас, состоящий из строфы в десять восьмисложных строк. Большинство поэм, оставленных им в рукописях, остаются неопубликованными из-за их вольного характера.




Библиография. — Издание Х. Переса де Гусмана «Маркос де Обрегон» (Барселона, 1881) включает ценное вступление; Лео Кларети, «Лесаж как романист» (Париж, 1890), подробно обсуждает вопрос заимствований Лесажа у Эспинеля. О некоторых ранее непубликовавшихся стихотворениях см. Pedro Salvá y Mallén, Catálogo de la biblioteca de Salvá (Валенсия, 1872).





ЭСПИРИТУ-САНТУ — прибрежный штат Бразилии, граничащий на севере с Баией, на востоке — с Атлантическим океаном, на юге — с Рио-де-Жанейро и на западе — с Минас-Жерайс. Население: (1890 г.) 135 997 человек; (1900 г.) 209 783 человека; площадь — 17 316 кв. миль. За исключением Сержипи, это самый маленький из бразильских штатов. Западную границу штата пересекают невысокие горные цепи, образующие северное продолжение Серра-ду-Мар. Самой длинной и заметной из этих цепей, которые представляют собой по большей части восточные уступы великого бразильского плоскогорья, является Серра-дос-Айморес, протянувшаяся почти на две трети западной границы. Далее на юг горные цепи сильно изрезаны и простираются частично по территории штата в сторону побережья; наиболее заметные из них известны как Серра-ду-Эспиган, Серра-да-Чибата, Серра-дос-Пилойнс и Серра-дос-Пурис. Восточная и большая часть штата принадлежит прибрежной равнине, по большей части низкой и болотистой, с большими участками песчаных отмелей и пересеченной изолированными группами и грядами холмов. За исключением этих песчаных равнин, страна покрыта густыми лесами, причем даже склоны гор покрыты растительностью до самых вершин. Северная и южная части плодородны, но центральные районы сравнительно бедны. Прибрежная равнина включает песчаную, непроизводительную полосу непосредственно у побережья, за которой лежит более плодородная третичная равнина, хорошо подходящая, вблизи гористой местности, для производства сахара и хлопка. Внутренние долины и склоны очень плодородны и покрыты густыми лесами, и значительная часть экспорта бразильского палисандра и других ценных пород древесины поступает из этого штата. На побережье имеется лишь одна хорошая бухта — Эспириту-Санту, на которой расположен порт Виктория. Устья рек загромождены песчаными барами и пропускают только небольшие суда. Основными реками штата являются Мукури, которая берет начало в Минас-Жерайс и образует границу с Баией, Итаунас, Сан-Домингус, Сан-Матеус, Досе, Тимбуи, Санта-Мария, Жуку, Беневенте, Итапемирим и Итабапоана, причем последняя образует границу с Рио-де-Жанейро. Досе, Сан-Матеус и Итапемирим берут начало в Минас-Жерайс и пересекают весь штат. Нижние течения этих рек в основном судоходны, а река Рио-Досе судоходна на расстоянии 90 миль. Климат прибрежной зоны и глубоких долин жаркий, влажный и нездоровый, распространены малярийные лихорадки. В возвышенной местности температура ниже, а климат здоровый. Эспириту-Санту является почти исключительно сельскохозяйственным штатом, основными продуктами которого являются сахарный тростник, кофе, рис, хлопок, табак, маниок и тропические фрукты. Однако сельское хозяйство находится в очень отсталом состоянии, и штат классифицируется как один из беднейших и наименее прогрессивных в республике. Реки и мелководные прибрежные воды изобилуют рыбой, но никаких рыболовных промыслов, заслуживающих упоминания, не существует. В штате действуют три железнодорожные линии: одна идет от Виктории до Качоэйра-ду-Итапемирим (50 миль) и оттуда по другой линии до Санту-Эдуарду в Рио-де-Жанейро (58 миль), где соединяется с системой Леопольдина, ведущей в национальную столицу; вторая идет к северо-западу от Виктории до Диамантины в Минас-Жерайс (около 450 миль). Главными городами и селениями штата с их населением в 1890 году являются Виктория, Сан-Матеус (муниципалитет, 7761 человек) на одноименной реке в 16 милях от моря, Серра (муниципалитет, 6274 человека), Гуарапари (муниципалитет, 5310 человек) — небольшой порт к югу от столицы, Консейсан-да-Барра (муниципалитет, 5628 человек) — порт Сан-Матеуса и Качоэйра-ду-Итапемирим (4049 человек) — важный торговый центр на юге.

Эспириту-Санту составлял часть одной из первоначальных капитанств, которые были пожалованы Васку Фернандесу Кутинью португальской короной. Первое поселение (1535 г.) возникло у входа в бухту Эспириту-Санту, и впоследствии это название было дано бухте и капитанству. Одно время оно включало в себя муниципалитет Кампус, ныне принадлежащий штату Рио-де-Жанейро.

Острова Тринидади и Мартим-Вас, расположенные примерно в 715 милях к востоку от Виктории, политически принадлежат этому штату. Они необитаемы, но первому из них придается большое значение, поскольку Великобритания дважды пыталась завладеть им. Он возвышается на 1200 футов над уровнем моря и имеет окружность около 6 миль, но не представляет никакой иной ценности, кроме как станция океанского кабеля. Великолепное описание этого своеобразного острова можно найти в книге Э. Ф. Найта «Круиз на яхте “Алерта”» (Лондон, 1895).



ЭСПРОНСЕДА, ХОСЕ ИГНАСИО ХАВЬЕР ОРИОЛЬ ЭНКАРНАСЬОН ДЕ (1808–1842), испанский поэт, сын офицера бурбонского полка, родился в Альмендралехо-де-лос-Баррос или неподалеку от него 25 марта 1808 года. По окончании войны он был направлен в артиллерийскую подготовительную школу в Сеговии, а позже стал учеником поэта Листы, бывшего тогда профессором литературы в колледже Св. Матфея в Мадриде. На четырнадцатом году жизни он привлек к себе внимание учителя своими стихами и вступил в тайное общество. Приговоренный к пяти годам уединения во францисканском монастыре в Гвадалахаре, он начал работу над эпической поэмой под названием «Пелайо», от которой сохранились фрагменты. Он бежал в Португалию, а оттуда в Англию, где разыскал знаменитую Терезу, с которой познакомился в Лиссабоне; здесь же он стал изучать Шекспира, Мильтона и Байрона. В 1830 году он бежал с Терезой в Париж, принял участие в Июльской революции, а вскоре присоединился к рейду Чапалангарры на Наварру. В 1833 году он вернулся в Испанию и получил офицерский патент в королевской гвардии. Однако он вскоре лишился его из-за политической песни и был сослан в Куэльяр, где написал слабый роман под названием «Санчо Сальданья, или Кастилец из Куэльяра» (1834). Он принимал активное участие в революционных выступлениях 1835 и 1836 годов, а после прихода к власти либеральной партии в 1840 году был назначен секретарем миссии в Гааге; в 1842 году он был избран депутатом от Альмерии и, казалось, должен был сыграть большую роль в парламентской жизни. Но его здоровье было подорвано, и после непродолжительной болезни он скончался в Мадриде 23 мая 1842 года. Его стихи, впервые опубликованные в 1840 году, сразу же принесли ему репутацию, которая и поныне остается неизменной. Влияние Байрона пронизывает жизнь и творчество Эспронседы. Оно присутствует в амбициозном варианте легенды о Дон Жуане — «Студент из Саламанки» (письмо Эльвиры очевидно смоделировано по образцу письма Джулии в «Дон Жуане»); «Песнь пирата» навеяна «Корсаром»; а байронивское вдохновение не чуждо даже благородному фрагменту под названием «Мир-дьявол», основанному на истории Фауста. Но в «Нищем», в «Приговоренном к смерти», в «Палаче» и в мрачных, страстных строках «А Харифе во время оргии» Эспронседа зарекомендовал себя как самый мощный и самобытный поэт-лирик, порожденный Испанией в XIX веке.


Библиография. — Obras poéticas y escritos en prosa (Мадрид, 1884), под редакцией Бланки Эспронседы де Эскосура, дочери поэта (второй том не был издан); Э. Родригес Солис, «Эспронседа: его время, его жизнь и его произведения» (Мадрид, 1883); Э. Пиньейро, «Романтизм в Испании» (Париж, 1904).





ЭСКУАЙР (старофранц. escuyer, сов. франц. écuyer, происходящее через форму escudier от средневек. лат. scutarius — «щитоносец») первоначально был слугой рыцаря, чей шлем, щит и копьe он носил на турнире или на поле боя. Эсквайр стоял непосредственно ниже рыцаря-бакалавра, и его должность рассматривалась как ученическая ступень рыцарства. Этот титул считался должностным, а не родовым и не передавался по наследству. Со временем, однако, его первоначальное значение было забыто, и он превратился в почетный титул, обозначающий ранг между рыцарем и камердинером или джентльменом, каковым он технически остается и поныне. Так, в Позднем средневековье эсквайр (armiger) был обычным именованием держателей рыцарских фьефов, которые не приняли рыцарского звания, откуда и сохранился обычай называть главного землевладельца в приходе «сквайром» (см. Сквайр). Кемден в конце XVI века выделял четыре класса, имеющих право носить этот титул: (1) старшие сыновья рыцарей и их старшие сыновья в бесконечной преемственности; (2) старшие сыновья младших сыновей пэров и их старшие сыновья в такой же бесконечной преемственности; (3) эсквайры, созданные королевскими патентными грамотами или иным посвящением, и их старшие сыновья; (4) эсквайры по должности, например мировые судьи и другие лица, занимающие любую ответственную должность при короне. К ним автор 3-го издания Энциклопедии Британника (1797) добавил ирландских пэров и старших сыновей британских пэров, которые, хотя и носят титулы учтивости, по закону имеют лишь право называться эсквайрами. Должностных лиц королевских судов и королевского двора, советников по праву и мировых судей он описывал как эсквайров лишь «по репутации»; причем мировые судьи носят этот титул только до тех пор, пока находятся в составе комиссии; в то же время определенные главы крупных земельных родов именуются «эсквайрами» по давнему обычаю. «Но низшие слои народа», — добавляет он с возмущением, — «которые ничего лучше не знают, часто постыдно проституируют этот титул; и, к великой путанице всех рангов и старшинства, каждый человек приличной внешности, далеко не считая себя оскорбленным тем, что надписание его писем украшено подобным образом, вполне удовлетворен таким обращением».

Тем не менее очевидно, что титул эсквайра в гораздо более раннее время использовался весьма вольно. В этом отношении Селден выражается несколько презрительно и определенно. «Кого бы мы, по крови, положению в государстве или иному выдающемуся статусу, ни сочли достойным наделения более высоким атрибутом, нежели один лишь титул джентльмена, зная при этом, что никакой иной почетный титул за ним юридически не закреплен, мы обычно именуем эсквайром в тех случаях, когда закон требует упоминания его степени или состояния; как, например, в обвинительных актах и исках, по которым он может быть объявлен вне закона. Лица других наций, являющиеся баронами или великими лордами в своих странах и не являющиеся рыцарями, в судебных разбирательствах у нас именуются только эсквайрами. Некоторые из наших величайших герольдов и поныне применяют свои деления эсквайров. Я оставляю их там, где я их вижу, где их легко можно найти». Кок также говорит, что каждый имеет право называться эсквайром, если обладает законным правом называть себя джентльменом (2. Institutes, 688).

В настоящее время следующие категории признаются эсквайрами в церемониальных случаях или в юридических целях: — (1) Все сыновья пэров и лордов парламента во время жизни их отцов, а также младшие сыновья таких пэров и т. д. после смерти их отцов; старшие сыновья младших сыновей пэров и их старшие сыновья во веки веков. (2) Дворяне всех других наций. (3) Старшие сыновья баронетов и рыцарей. (4) Лица, имеющие герб и титул эсквайра по патентным грамотам. (5) Батские эсквайры и их старшие сыновья. (6) Барристеры. (7) Мировые судьи и мэры, пока они находятся в комиссии или должности. (8) Держатели любых высших должностей при короне. (9) Лица, именуемые эсквайрами сувереном в их патентах, комиссиях или назначениях. 1 (10) Атторнеи в колониях, где функции адвоката и атторнея объединены (в Англии солиситоры являются «джентльменами», а не «эсквайрами»).

На практике, однако, титул эсквайра, ныне по сути лишенный всякого смысла, дается любому, кто «может держать себя, вести расходы и иметь вид джентльмена». Это слово прошло тот же путь, что и слово «джентльмен» (q.v.), и по очень схожим причинам. В Великобритании до сих пор не принято обращаться к, например, зажиточному человеку, занятому торговлей, как к эсквайру в его лавке; было бы оскорблением не сделать этого у него дома. В Америке, с другой стороны, использование слова «эсквайр» практически вышло из употребления, а общей формой обращения является «мистер» («Mister» или «Master», некогда бывший титулом, специальным для «джентльмена»).


См. Selden, Titles of Honor (1672); Camden, Britannia (ed. London, 1594); Coke, Institutes; Enc. of the Laws of England, s. «Esquire»; Du Cange, Glossarium (ed. 1886), s. «Scutarius», «Scutifer» и «Armiger»; New English Dictionary, s. «Esquire».



(W. A. P.)


 
1 На практике это означает каждого, кто получает такой патент, комиссию или назначение.





ЭСКИРОЛЬ, ЖАН ЭТЬЕН ДОМИНИК (1772–1840) — французский психиатр, родился в Тулузе 3 февраля 1772 года. В 1794 году он стал учеником военного госпиталя в Нарбонне, а впоследствии учился в Париже в Сальпетриере у П. Пинеля, чьим ассистентом он стал. В 1811 году он был выбран врачом Сальпетриера, а в 1817 году начал курс лекций по лечению умалишенных, в котором обнародовал такие злоупотребления, существовавшие в домах умалишенных во Франции, что правительство назначило комиссию для расследования этого вопроса. Эскироль этим и другими способами оказал огромную помощь усилиям Пинеля по внедрению более гуманных методов. Приюты в Руане, Нанте и Монпелье были построены в соответствии с его планами. В 1823 году он стал генеральным инспектором Парижского университета по медицинским факультетам, а в 1826 году — главным врачом приюта в Шарантоне. Он скончался в Париже 13 декабря 1840 года. Помимо статей в Dictionnaire des sciences médicales и Encyclopédie des gens du monde, Эскироль написал труд «О душевных болезнях, рассматриваемых в медицинском, гигиеническом и судебно-медицинском отношении» (Des maladies mentales, considérées sous les rapports médical, hygiénique, et médico-légal, 2 vols., Paris, 1838).



ЭСКИРО, АНРИ ФРАНСУА АЛЬФОНС (1812–1876), французский писатель, родился в Париже 23 мая 1812 года. После нескольких небольших публикаций он выпустил «Евангелие народа» (L’Évangile du peuple, 1840) — изложение жизни и характера Иисуса как социального реформатора. Эта работа была сочлена оскорблением религии и нравственности, и Эскиро был приговорен к штрафу и тюремному заключению. В 1850 году он был избран от социал-демократов в Законодательное собрание, но в 1851 году был сослан за оппозицию Империи. Вернувшись во Францию в 1869 году, он вновь стал членом Законодательного собрания, а в 1876 году был избран в сенат. Он умер в Версале 12 мая 1876 года. Свой опыт проживания в Англии он использовал в труде «Англия и английская жизнь» (L’Angleterre et la vie anglaise, 5 т., 1859–1869). Среди его многочисленных работ на социальные темы можно отметить: «История монтаньяров» (Histoire des Montagnards, 2 т., 1847); «Париж, или науки, институты и нравы в XIX веке» (Paris, ou les sciences, les institutions et les mœurs au XIXe siècle, 2 т., 1847); а также «История мучеников свободы» (Histoire des martyrs de la liberté, 1851).



ЭСС, ИОГАНН ХЕНРИХ ВАН (1772–1847), немецкий католический теолог, родился в Варбурге (Вестфалия) 15 февраля 1772 года. Учился в доминиканской гимназии родного города, а в 1790 году поступил послушником в бенедиктинское аббатство Мариенмюнстер в Падерборнском епископстве. Его монашеское имя было Леандр. Был священником в Шваленберге с 1799 по 1812 год, после чего стал экстраординарным профессором теологии и содиректором учительской семинарии в Марбурге. В 1818 году получил степень доктора богословия и канонического права. В 1807 году вместе со своим двоюродным братом Карлом ван Эссом он опубликовал немецкий перевод Нового Завета, и поскольку его распространение не одобрялось начальством, в 1808 году он опубликовал защиту своих взглядов под названием «Выдержки из святых отцов и других учителей католической церкви о необходимости и полезности чтения Библии» (Auszüge aus den heiligen Vätern und anderen Lehrern der katholischen Kirche über das nothwendige und nützliche Bibellesen). Улучшенное издание этого трактата было опубликовано в 1816 году под названием «Размышления о Библии и библейском учении» (Gedanken über Bibel und Bibellehre), а в том же году вышла работа «Чем была Библия для первых христиан?» (Was war die Bibel den ersten Christen?). В 1822 году он опубликовал первую часть немецкого перевода Ветхого Завета, который был завершен в 1836 году. В 1822 году он оставил свои должности в Марбурге, чтобы посвятить все свое время защите своих взглядов на чтение Библии народом и содействию распространению Священного Писания. Он сотрудничал сначала с Католическим библейским обществом Регенсбурга, а затем с Британским и иностранным библейским обществом. Он умер в Аффольдербахе в Оденвальде 13 октября 1847 года.



ЭССЕ, ЭССЕИСТ (фр. essai, от позднелат. exagium — взвешивание или весы; exigere — исследовать; в общем значении термин означает любую пробу или попытку). Как литературная форма эссе представляет собой сочинение умеренной длины, как правило прозаическое, в котором непринужденно и бегло рассматриваются внешние условия какого-либо предмета и, строго говоря, этот предмет освещается лишь постольку, поскольку он затрагивает самого автора. Доктор Джонсон, сам выдающийся эссеист, определяет эссе как «беспорядочное, непереваренное произведение»; беспорядочность, пожалуй, можно признать, но недостаток мысли, то есть отсутствие надлежащего умственного усвоения, безусловно, не свойственен прекрасному образцу. Напротив, оно всегда должно быть кратким и легким результатом опыта и глубокого размышления, в то время как «непереваренное» — это последний эпитет, который можно применить к эссе Монтеня, Аддисона или Лэмба. Бэкон говорил, что послания Сенеки были «эссе», но с этим едва ли можно согласиться. Сам Бэкон далее признает, что «слово это новое, хотя вещь древняя». Слово это, по сути, было изобретено для данного вида письменности Монтенем, который имел в виду лишь то, что это были опыты в новом роде литературы. Это первоначальное значение, а именно то, что данные произведения были попытками или стараниями, нащупывающими путь к выражению того, для исчерпания чего потребовалось бы гораздо большее пространство, было утрачено в Англии в течение XVIII века. Это видно по различным попыткам, предпринятым в XIX веке, придумать слово, которое обозначало бы еще меньшее произведение, столь же характерное по сравнению с эссе, сколь эссе — по сравнению с монографией; ни один из этих лингвистических экспериментов, таких как essayette, essaykin (Теккерей) и essaylet (Хелпс), не закрепился в языке. На самом деле журналистское слово «статья» охватывает меньшую форму эссе, хотя и не исчерпывающе, поскольку эссе в ежемесячных и ежеквартальных журналах, которые достигают таких же размеров, какими должно обладать эссе, часто называют «статьями», в то время как многие «статьи» в газетах, словарях и энциклопедиях никоим образом не являются эссе. Можно сказать, что с со словом «эссе» соединяется идея обособленного произведения, которое не должно быть ни разделом трактата, ни главой в книге, нацеленной на систематическое развитие сюжета. «Опыт о человеческом разумении» Локка — совсем не эссе и не совокупность эссе в этом техническом смысле, а отсылает к экспериментальному и предварительному характеру исследования, которое предпринимал философ. Об удивительном использовании этого слова, столь неоднократно повторяемом Поупом, будет сказано ниже.

Эссе как литературный вид было изобретено Монтенем, который, вероятно, мало подозревал о далеко идущем значении того, что он создал. В минуты уныния он принимался бранить то, что написал, и называть свои эссе «нелепостями» (inepties) и «глупостями» (sottises). Но в глубине души он, должно быть, был весьма доволен новой и прекрасной формой, которую он добавил к литературной традиции. Он прекрасно осознавал, что придумал нечто новое; что он изобрел способ выражать себя миру как тип человеческой природы. Он задумал это для реализации своей особой цели, заключавшейся в том, чтобы создать точный портрет собственной души — не такой, какой она была вчера или будет завтра, а такой, какая она есть сегодня. Нечасто удается с какой-либо точностью датировать появление в мире нового класса литературы, но именно в марте 1571 года было изобретено эссе. Оно зародилось на втором этаже старой башни замка Монтень, в кабинете, куда философ уединился для этой цели, окруженный своими книгами, близ своей часовни, защищенный от крайностей утомительного мира. Он писал медленно, не систематически; на завершение первых двух книг эссе ушло девять лет. В 1574 году рукопись произведения в ее тогдашнем виде была чуть не утеряна, так как ее конфисковала папская полиция в Риме, где жил Монтень, и автору ее не возвращали четыре месяца. Первое печатное издание увидело свет в 1580 году в Бордо, а парижское издание 1588 года, являющееся пятым, содержит окончательный текст великого автора. Эти даты немаловажны в кратчайшей истории эссе, ибо они являются датами его откровения миру читателей. Именно в восхитительных главах своей новой, странной книги Монтень ввел моду писать кратко, беспорядочно, с постоянными отступлениями и прерываниями о мире таким, каким он предстает индивидуальному автору. «Опыты» (Essais) были встречены мгновенно, и немногие писатели эпохи Возрождения обладали столь мгновенной и огромной популярностью, как Монтень. Но в то время как философия и прежде всего изящный стоицизм великого мастера вызывали восхищение и подражание во Франции, точная форма, в которой он изложил свои мысли — в изысканной небрежности серии эссе, — оказалась слишком деликатной, чтобы искусить подражателя. Следует отметить, что ни Шарон, ни мадемуазель де Гурне, его ближайшие ученики, не пытались писать эссе. Но Монтень, любивший воображать, что семейство Экем имеет английское происхождение, благосклонно отзывался об английскомроде как о своих «кузенах», и всегда признавалось, что его гений имеет сродство с английским. Его рано начали читать в Англии, и несомненно Бэкон, чье имя является вторым великим именем, связанным с этой литературной формой. Именно в 1597 году, всего через пять лет после смерти Монтеня, Бэкон опубликовал в небольшом октаво первые десять своих эссе. В 1612 году он увеличил их число до 38, а в 1625-м — до 58. В своей первоначальной форме эссе Бэкона не имели ничего от полноты или изящности эссе Монтеня; это скудные заметки, едва ли превосходящие оглавления для речей. Возможно, когда он писал их, он еще не был знаком со стилем своего предшественника, который впервые приобрел популярность в Англии в 1603 году, когда Флорио опубликовал тот перевод «Опытов», который Шекспир несомненно читал. В более поздних изданиях Бэкон значительно расширил свою тему, но он никогда не достигал — или достигал лишь изредка — свободы и непринужденности, кажущейся бесформенности, удерживаемой невидимой цепью, которые составляют славу Монтеня и отличают типичного эссеиста. Похоже, поначалу ни в Англии, ни во Франции никакой второстепенный писатель не желал принимать заглавие, принадлежавшее столь великой фигуре, как Бэкон или Монтень. Единственным исключением был сэр Уильям Корнуоллис (ум. 1631), опубликовавший эссе в 1600 и 1617 годах, обладавшие слабыми достоинствами, но популярные в свое время. Никаких других английских эссеистов сколько-нибудь важного значения не появлялось вплоть до Реставрации, когда Авраам Коули написал одиннадцать «Различных рассуждений в форме эссе», увидевших свет лишь в 1668 году. Он перемежал свою прозу переводами и оригинальными стихотворными произведениями, но в остальном Коули держался гораздо ближе к форме Монтеня, чем Бэкон. Эссе Коули «О себе» представляет собой образец того, какими должны быть эти небольшие сочинения. Имя Бэкона внушает благоговение, но истинным отцом английского эссе является на самом деле не он, а Коули; и примечательно, что у него не было более горячих панегиристов, чем его великие преемники Чарльз Лэмб и Маколей. К концу века сэр Джордж Маккензи (1636–1691) писал остроумные моральные рассуждения, которые, однако, были эссе скорее по названию, чем по форме. Однако, когда мы доходим до XVIII века, мы обнаруживаем, что эссе внезапно стало доминирующей силой в английской литературе. Оно появилось почти как нечто новое и в сочетании с первыми ростками журналистики. 12 апреля 1709 года вышел первый номер однопенсовой газеты под названием «Татлер» (Tatler), главной особенностью которой было развлекать и поучать светских читателей серией коротких заметок, посвященных разнообразным проявлениям жизни, quicquid agunt homines. Но лишь после того, как к Стилу, основателю «Татлера», присоединился Аддисон, эссе XVIII века по-настоящему вступило на свой путь. Поначалу оно демонстрировало — и надолго сохраняло — смесь манеры Монтеня с манерой Лабрюйера, сочетая форму чистого эссе с формой характерологического этюда по образцу Теофраста, столь популярного в Англии на протяжении всего XVII века. Ранние портреты Аддисона в «Татлере», в частности такие как «Том Фолио» и «Нед Софтли», едва ли являются эссе. Но «Воспоминания о детстве» Стилла — да, и здесь мы можем наблюдать тип, по которому впоследствии работали Голдсмит, Лэмб и Р.Л. Стивенсон. В январе 1711 года «Татлер» прекратил существование, и за ним почти сразу последовал «Спектейтор» (Spectator), а в 1713 году — «Гардиан» (Guardian). Эти три газеты являются сокровищницами восхитительных и типичных эссе, большинство из которых написаны Стилом и Аддисоном, самыми знаменитыми английскими эссеистами XVIII века. Позже в том же веке, после публикации других, менее успешных опытов, появились эссе Филдинга в «Ковент-Гарден Джорнал» (1752) и Джонсона в «Рамблере» (1750), «Адвенчурере» (1752) и «Идлере» (1759). За ними последовало великое множество светских журналов, в которых эссе трактовалось как «лук Одиссея, натягивать который считалось у знати и гениев модой для испытания своих сил». Голдсмит достиг более высокого уровня, чем тот, о котором мечтали Честерфилды и Боннелы Торнтоны, в восхитительных фрагментах своего «Гражданина мира» (1760). После Голдсмита эссе XVIII века перешло в более вялые руки и скатилось к окончательной слабости при педантичном Ричарде Камберленде и сентиментальном Генри Маккензи. Корпус эссеистов XVIII века чрезвычайно объемист, и их переизданные труды заполняют около пятидесяти томов. Тем не менее, за исключением самых лучших из них, все они поразительно однотипны, и ни в одном случае они не превосходят Аддисона в свежести и не осмеливаются изменить форму, которую он избрал для своих изысканий. То из них, что уцелело, представляет собой наиболее легкую часть, однако не следует забывать, что весьма значительная часть эссе той эпохи носила сознательно дидактический и «морализаторский» характер. Великое возрождение эссе произошло в течение первой четверти XIX века, и на первом месте в истории этого движения всегда должно стоять имя Чарльза Лэмба. Он понял, что истинная задача эссе, как ее задумал Монтень, носит преимущественно личностный характер. Знаменитые «Эссе Элии» (Essays of Elia) начали появляться в «Лондон Мэгэзин» в августе 1820 года и выходили с довольно регулярными интервалами до декабря 1822 года; в начале 1823 года первая их серия была собрана в отдельный том. Особенностью стиля Лэмба как эссеиста было то, что он сбросил аддисоновскую и в еще большей степени джонсоновскую традицию, ставшую бременем, которое выжимало жизнь из каждого конвенционального эссе, и смело обратился за вдохновением к богатой словесности и блестящей образности XVII века. Правда, Лэмб обладал огромной гибкостью стиля и, когда хотел, умел писать настолько похоже на Стилла, что сам Стил едва ли различил бы разницу, однако в своих более свободных полетах мы ощущаем влияние более возвышенных мастеров — Милтона, Томаса Брауна и Джереми Тейлора. Более того, ему удалось достичь пронзительной ноты личного чувства, к которой не стремился ни один из его предшественников; примером тому служат эссе «Дети мечты» (Dream Children) и «Блейксмур» (Blakesmoor), которые демонстрируют такую степень гармонии и совершенства в написании чистого эссе, какая никогда ранее не предпринималась и с тех пор не достигалась. Ли Хант, очистив эссе от всех дидактических и напыщенных элементов, обросших вокруг него, вернул ему прежнюю грацию «Спектейтора» и был самым непринужденным неклассифицируемым автором своего поколения в таких периодических изданиях, как «Индикатор» (Indicator, 1819) и «Кампаньон» (Companion, 1828). Проповеди, письма и памфлеты Сидни Смита на самом деле представляли собой эссе расширенного формата. В лице Хэзлитта и Фрэнсиса Джеффри мы видим, как форма и метод эссе начинают применяться к литературной критике. Произведения де Квинси почти исключительно представляют собой эссе, хотя многие из наиболее заметных среди них под его яростным пером далеко переросли рамки длины, установленной самым снисходительным формалистом. Его биографические и критические эссе интересны, но они далеко не являются надежными образцами по форме или содержанию. Однако в очерке, пусть и самом беглом, об эссе в XIX веке видное место должно быть уделено Маколею. Его первое эссе — о Милтоне — появилось в «Эдинбург Ревью» в 1825 году, очень вскоре после откровения гения Лэмба в «Элии». Однако никакие два продукта, отлитые в одну форму, не могли быть более непохожими по содержанию. В руках Маколея эссе перестает быть исповедью или автобиографией; оно строго безлично, оно литературно, исторически или полемично, энергично, едко и преисполнено партийных предрассудков. Периодическая публикация эссе Маколея в «Эдинбург Ревью» продолжалась до 1844 года; когда мы бросаем взгляд на эту массу блестящего письма, мы с удивлением замечаем, что она почти целиком носит враждебный характер. Ничто не может быть поразительнее разницы в этом отношении между Лэмбом и Маколеем: первый вечно взывает к сочувствию читателя, даже заискивает перед ним, второй высматривает на горизонте врага для полемики. В более позднее время эссе в Англии культивировалось каждым из этих способов тысячами журналистов и авторов. Передовицы ежедневных газет служат примерами популяризации эссе и указывают на угрозу, которая ныне нависла над ним, — угрозу производства чисто эфемерного или даже минутного эффекта. Эссе в свои лучшие дни предназначалось быть столь же долговечным, как поэма или историческая монография; оно стремилось быть одним из самых прочных и драгоценных отделов литературы. Мы все еще изредка наблюдаем создание эссе, имеющих столь более амбициозную цель; в последнюю четверть XIX века эссе Р.Л. Стивенсона добились этого. Его «Привычные этюды» (Familiar Studies) относятся к тому же классу, что и труды Монтеня и Лэмба, и он приблизился к их высокому уровню совершенства гораздо ближе любого другого современника. Мы видели, что тон эссе должен быть личным и доверительным; в случае Стивенсона он был таковым в высшей степени. Но голоса, радующие публикус в русле чистого самоанализа, во все времена немногочисленны, а с развитием привычки к анализу они стремятся стать менее оригинальными и привлекательными. Возможно, эссе умрет от истощения интереса или выживет лишь в видоизмененной форме случайной журналистики.

Эссе, хотя и изобретенное великим французским писателем, очень поздно прижилось во Франции. Так называемые «Опыты» (Essais) Лейбница, Николя, Ива Мари Андре и стольких других на самом деле были трактатами. Знаменитый «Опыт о нравах и духе народов» (Essai sur les mœurs des nations) Вольтера представляет собой обстоятельное историческое рассуждение почти в двухстах главах. Позднее объемистые эссе Жозефа де Местра и Ламенне вообще не были эссе в литературном смысле. С другой стороны, восхитительные «Беседы по понедельникам» (Causeries du lundi) Сент-Бёва (1804–1869) являются литературными эссе в полном смысле этого термина и послужили предшественниками большой армии блестящих эссеистов во Франции. Среди тех, кто особо отличился как французский эссеист, можно упомянуть Теофиля Готье, Поля де Сен-Виктора, Анатоля Франса, Жюля Леметра, Фердинанда Брюнетьера и Эмиля Фаге. Все они — литературные критики, и именно в форме анализа проявлений интеллектуальной энергии эссе получило наиболее успешное воплощение во Франции. Все страны Европы со второй половины XIX века переняли эту форму письма; однако такие монографии или рецензии не вполне тождественны эссе в том виде, в каком его задумывали Аддисон и Лэмб. Последнее, надо полагать, является сугубо английским явлением, и этот взгляд подтверждается тем фактом, что в нескольких европейских языках слово «эссеист» было заимствовано без изменений.

В вышеприведенных замечаниях принималось как само собой разумеющееся, что эссе всегда пишется прозой. Поуп, однако, задумал эссе в героическом стихе. Примерами этого служат его «Опыт о критике» (1711) и «Опыт о человеке» (1732–1734), которые, впрочем, не являются удачными образцами, поскольку на деле представляют собой трактаты. Так называемые «Моральные эссе» (1720–1735), напротив, могли бы появиться — будь они написаны прозой — либо в «Спектейторе», либо в «Гардиане». Идея чистых эссе в стихах, однако, не пустила корней в английской литературе.

(E. G.)



ЭССЕГ, Эссег или Эссек (венг. Esszék; хорв. Osijek) — королевский свободный город, муниципалитет и столица жупанства Вировитица (Veröcze) в Хорватии-Славонии, на правом берегу Дравы, в 9 милях к западу от ее слияния с Дунаем и в 185 милях к югу от Будапешта по железной дороге. Население (1900) — 24 930 человек; в основном мадьяры и хорваты, а также небольшое число немцев и евреев. В Эссеге Драва пересекается двумя мостами, а ниже их она судоходна для небольших пароходов. Верхний город с крепостью находится в ведении военных властей; новый город и нижний город, являющийся центром торговли, находятся в ведении гражданских властей. Единственными примечательными зданиями являются римско-католическая и православная церкви, францисканский и капуцинский монастыри, синагога, гимназия, реальное училище, больница, торговая палата и суды. В Эссеге развита торговля зерном, фруктами, скотом, сливовой водки и лесом. Также развиты кожевенное, ткацкое (шелкомотальное) и стеклодувное производства.

Своим происхождением Эссег обязан крепости, которая существовала еще во времена римлян под названием Мурсия (Mursia); однако нынешнее сооружение восходит лишь к 1720 году. В начале Венгерской революции 1848 года город удерживался венграми, но 4 февраля 1849 года был взят австрийцами под командованием генерала барона Треберсберга.



ЭССЕН, промышленный город в Германии, в прусской Рейнской провинции, в 22 милях к северо-востоку от Дюссельдорфа, на главной железнодорожной линии на Берлин, в холмистой и густонаселенной местности. Население: (1849) 8813; (1875) 54 790; (1905) 229 270. Он лежит в центре сети железных дорог, обеспечивающей доступ ко всем основным городам Вестфальского железорудного и угольного бассейнов. Его общий вид мрачен; в нем мало улиц сколь-нибудь претенциозных, хотя улицы старой части, преимущественно узкие, представляют с их серыми шиферными крышами и зелеными ставнями живописный вид. Среди его религиозных зданий (двенадцать римско-католических, одно старокатолическое, шесть протестантских церквей и синагога) особенно примечателен лишь минстер, восходящий к X веку, с прекрасными картинами, реликвиями и настенными фресками. Это здание очень похоже на Пфальцскую капеллу (capella in palatio) в Ахене. Среди главных гражданских зданий города — новая готическая ратушня, почтамт и железнодорожный вокзал. Имеются несколько высококлассных школ (классических и реальных), технические, горные и коммерческие училища, театр, постоянная художественная выставка и больницы. В Эссене также есть прекрасный общественный парк в непосредственной близости. Изначально город был обязан своим процветанием крупным месторождениям железа и угля, залегающим под котловиной, в которой он расположен. Главными среди его промышленных предприятий являются знаменитые чугунолитейные и сталелитейные заводы Круппа (см.), и можно сказать, что весь Эссен зависит своим существованием от этой фирмы, ежегодно расходующей огромные суммы на строительство и поддержку церквей, школ, клубов, больниц и филантропических учреждений, а также на иное обеспечение благосостояния своих сотрудников. Имеются также фабрики шерстяных изделий и сигар, красильни и пивоварни.

Эссен изначально был резиденцией бенедиктинского женского монастыря и был преобразован в город примерно в середине X века аббатисой Хедвиг. Аббатиса монастыря, обладавшая с 1275 года рангом княгини Империи, управлялась капитулом из десяти принцесс и графинь; она управляла городом до 1803 года, когда он был секуляризирован и присоединен к Пруссии. В 1807 году он перешел во владение великих герцогов Бергских, но в 1814 году был передан Пруссии.


См. Funcke, Geschichte des Fürstenthums und der Stadt Essen (Эльберфельд, 1851); Kellen, Die Industriestadt Essen in Wort und Bild (Эссен, 1902); и A. Shadwell, Industrial Efficiency (Лондон, 1906).





ЕССЕИ — монашеский орден среди евреев в период до возникновения христианства. Первое их появление в истории относится ко времени Ионафана Маккавея (161–144 гг. до н. э.). Насколько они древнее, у нас нет возможности определить, но наши авторитеты сходятся на том, что приписывают им безначальную древность. Это название встречается на греческом языке в двух формах: Ἐσσηνοί и Ἐσσαῖοι. Ἐσσηνοί используется Иосифом Флавием четырнадцать раз, Ἐσσαῖοι — шесть, но последняя форма является единственной, используемой Филоном (II. 457, 471, 632). Ἐσσηνοί также используется Синесием и Ипполитом, а его латинский эквивалент — Плинием и Солином; Ἐσσαῖοι — Гегесиппом и Порфирием. У Епифания мы находим формы Ὀσσαῖοι, Ὀσσηνοί и Ἰεσσαῖοι. Существует место под названием Эсса, упоминаемое Иосифом Флавием (Антик. XIII. 15, § 3), от которого могло быть образовано это название, точно так же как христиан изначально называли Ναζαρηνοί или Ναζωραῖοι от Назары. Однако эта этимология сейчас не пользуется большой популярностью. Лайтфут объясняет это название как «молчаливые», другие — как «врачи». Пожалуй, наибольшее признание имеет версия происхождения от сирийского חסיך, которое в эмфатической форме становится חסיא, так что мы имеем семитское соответствие обеим греческим формам: Ἐσσηνοί и Ἐσσαῖοι. Эта этимология придает слову значение «благочестивые». Это также приводилось в оправдание абсурдного выведения Филоном слова от ὅσιος.

Первоначальные свидетельства о них ограничены тремя авторами — Филоном, Плинием Старшим и Иосифом Флавием. Филон описывает их в своем трактате «О том, что всякий добродетельный свободен» (Quod omnis probus liber, §§ 12, 13; II. 457–460), а также в «Апологии евреев», фрагмент которой сохранился у Евсевия (Praep. Ev. VIII. 11, 12). Плиний (Ест. ист. V. 17) дает краткий, но яркий очерк о них, заимствованный по всей вероятности из Александра Полихистора, упоминаемого среди авторитетов для пятой книги его «Естественной истории». Этот историк, о котором Евсевий был самого высокого мнения (Praep. Ev. IX. 17, § 1), жил во времена Суллы. Иосиф Флавий подробно рассматривает их в «Иудейской войне» (II. 8) и более кратко в двух местах «Иудейских древностей» (XIII. 5, § 9; XVIII. 1, § 5). У него также есть интересные рассказы о пророческих способностях, которыми обладали три отдельных члена секты — Иуда (Иуд. войн. I. 3, § 5; Древн. XIII. 11, § 2), Менахем (Древн. XV. 10, § 5) и Симон (Иуд. войн. II. 7, § 3; Древн. XVII. 13, § 3). Кроме того, он упоминает Ессейские ворота в Иерусалиме (Иуд. войн. V. 4, § 2) и некоего Иоанна Ессея, одного из храбрейших и способнейших полководцев в войне против римлян (Иуд. войн. II. 20, § 4; III. 2, § 1). Сам Иосиф Флавий в юности испытывал себя в секте ессеев; но из его собственного заявления следует, что он пробыл у них очень недолго и потому не мог быть посвящен в сокровенные тайны общества (Жизнь, 2). После этого дошедшие до нас из древности сведения об ессеях представляют собой лишь воспроизведения, за исключением Епифания (ум. 402 г. н. э.), который, впрочем, является столь запутанным автором, что представляет малую ценность. Солин, известный как «обезьяна Плиния», повторял слова своего учителя примерно через век после смерти последнего, последовавшей в 79 г. н. э. Подобным же образом Ипполит, живший в царствование Коммода (180–192 гг. н. э.), воспроизвел рассказ Иосифа Флавия, добавив несколько штрихов от себя. Порфирий (233–306 гг. н. э.) впоследствии сделал то же самое, но имел такт упомянуть Иосифа Флавия в контексте. Евсевий цитировал этот рассказ как принадлежащий Порфирию, хотя не мог не знать, что тот заимствовал его у Иосифа Флавия (Praep. Ev. IX. 3, §§ 1, 13). Но имя Порфирия производило впечатление на языческих читателей. Упоминание об ессеях встречается также у Гегесиппа (Евсевий, Церковная история, IV. 22) и у Синесия в его жизнеописании Диона Хрисостома. Выдвигалось предположение, что климентианская литература исходила от ессеев, принявших христианство. (См. Эбиониты.)

Ессеи представляли собой замкнутое общество, отличавшееся от остального еврейского народа в Палестине особой организацией и теорией жизни, наиболее яркими характеристиками которой были суровый аскетизм и редкое человеколюбие друг к другу и к человечеству в целом. У них были установленные правила инициации, череда строго разделенных ступеней внутри общества и регламент повседневной жизни даже в мельчайших деталях. Пополнение их рядов могло происходить только из внешнего мира, поскольку брак и любые сношения с женщинами были абсолютно отвергнуты. Они были первым обществом в мире, осудившим рабство как в теории, так и на практике; они утверждали и практиковали полнейшую общность имущества. Они выбирали собственных священников и общественных должностных лиц и даже собственных судей. Хотя преобладающей тенденцией у них была практическая, а догматы общества держались в строжайшем секрете, из общего свидетельства Филона и Иосифа Флавия совершенно ясно, что они культивировали некий вид умозрения, который не только объясняет их духовный аскетизм, но и указывает на значительное отклонение от нормального развития иудаизма и глубокую симпатию к греческой философии, а вероятнее всего, и к восточным идеям. В то же время мы не погрешим против истины в отношении наших еврейских авторитетов, если припишем им патриотическую тенденцию идеализировать общество и тем самым предложить своим читателям нечто в еврейской жизни, что могло бы выдержать сравнение по крайней мере с подобными проявлениями жизни язычников.

Существует определенная трудность в определении того, насколько ессеи обособлялись территориально от своих соотечественников. Иосиф Флавий сообщает нам, что у них не было какого-то одного собственного города, но многие из них жили в каждом городе. В то время как в своем трактате «О том, что всякий...» Филон говорит об избегании ими городов и предпочтении жить в селениях, в своей «Апологии евреев» мы находим их живущими во многих городах, селениях и в крупных и процветающих городах. У Плиния они выступают как постоянная колония, обосновавшаяся на западном берегу Мертвого моря. В целом, поскольку Филон и Иосиф Флавий сходятся в оценке их численности в 4000 человек (Филон, Q.O.P.L. § 12; Иосиф Флавий, Древн. XVIII. 1, § 5), мы вправе заподозрить некоторое преувеличение относительно множества городов, местечек и селений, где они якобы обитали. Поскольку сельское хозяйство было их излюбленным занятием и поскольку они тяготели к удалению от мест скопления людей и их обычных интересов, мы можем предположить, что по мере нарастания смуты и порчи в еврейском обществе они чувствовали тягу покинуть основную массу населения и устремиться в малонаселенные районы, пока не нашли подходящее поселение и простор для своего специфического взгляда на жизнь на берегу Мертвого моря. Хотя их принципы допускали соседство с людьми, они были лучше приспособлены к состоянию уединения.

Ессеи отреклись от брака не потому, что отрицали законность этого института или необходимость его как обеспечения продолжения человеческого рода, а из-за низкого мнения о характере женщин (Иосиф Флавий, Иуд. войн. II. 8, § 2; Филон, «Апология евреев» у Евсевия, Praep. Ev. VIII. 11, § 8). Они брали детей в очень юном возрасте и воспитывали их на собственных принципах. Удовольствия в целом они отвергали как зло. Они презирали богатство не меньше, чем удовольствия; среди них не наблюдалось ни бедности, ни богатства: при вступлении в общество каждый отдавал свое имущество в общий фонд; каждый член, получавший жалование, сдавал его в казну общества. В вопросах одежды аскетизм общества был весьма выражен. Они считали масло осквернением, даже смывая его, если их мазали им против воли. Они не меняли одежду или обувь до тех пор, пока те не рвались на части или не изнашивались полностью. Цвет их одеяний всегда был белым. Их распорядок дня предписывался им строжайшим образом. До восхода солнца они не должны были говорить ни о чем профанном, но возносили ему определенные традиционные формы молитвы, словно умоляя его взойти. После этого они приступали к своим ежедневным делам, непрерывно работая в любом известном им ремесле до пятого часа, когда они собирались вместе и, подпоясавшись полотняной одеждой, купались в холодной воде. Затем они тихо рассаживались в столовой, где пекарь расставлял хлеб, а повар приносил каждому по одному блюду определенной пищи. Перед едой и после нее священник произносил благодарственную молитву. После обеда они возобновляли работу до захода солнца. Вечером у них был ужин, к которому присоединялись гости ордена, если таковые случались среди присутствующих. При этом не было никакого шума или беспорядка, которые могли бы нарушить спокойствие их общения; никто не узурпировал больше своей доли разговора; тишина этого места угнетала незнакомца чувством таинственного благоговения. Это душевное спокойствие объяснялось их идеальной умеренностью в еде и питье. Не только в повседневном распорядке общества, но и вообще деятельность членов контролировалась их председателями. Лишь в двух вещах они могли проявлять инициативу: в помощи и милосердии; заслуживающие помощи бедные и неимущие должны были немедленно получать облегчение, но ни один член не мог давать что-либо своим родственникам без совещания с главами общества. Их должностные лица избирались. У них также были свои особые суды, состоявшие не менее чем из ста членов, и их решения, к которым приходили с чрезвычайной тщательностью, были необратимы. Клятвы были строго запрещены; их слово значило больше, чем клятва. Они были справедливы и умеренны в гневе, блюстители верности и служители мира, послушные старшим и большинству. Но нравственные качества, которые они усерднее всего культивировали и предписывали, наилучшим образом проявляются в их правилах посвящения. Существовал трехлетний ноциат, в течение которого вступающий испытывался на предмет пригодности к вхождению в общество. Если результат был удовлетворительным, он допускался, но перед тем как вкусить от общей трапезы, от него требовалось принести страшные клятвы: почитать божество, творить правосудие по отношению к людям, никому не вредить ни добровольно, ни по приказу другого, ненавидеть несправедливых и помогать справедливым, сохранять верность всем людям, но особенно правителям, видя, что никто не правит иначе как от Бога. Он также давал обет: если ему самому доведется править, не злоупотреблять властью, не превосходить подчиненных показной роскошью, делать своей целью лелеять истину и разоблачать лжецов, быть свободным от воровства и неправой наживы, ничего не скрывать от сотоварищей и не разглашать их дела другим людям даже под угрозой смерти, передавать их учения неизменными и хранить в тайне книги общества и имена ангелов.

В пределах общества существовало четыре степени, столь четкие, что если кто-либо прикасался к члену низшей степени, он должен был очиститься омовением в воде; члены, признанные виновными в серьезных преступлениях, исключались из общества и не могли быть приняты вновь до тех пор, пока не доходили до самого крайнего предела нужды или болезни. Благодаря аскетической выучке ессеев и их умеренной диете, как утверждается, они доживали до глубокой старости и превосходили боль и страх. Во время римской войны они с радостью претерпевали самые тяжкие пытки, лишь бы не нарушить ни один из принципов своей веры. По сути, во многих отношениях они достигли наивысшей нравственной высоты, доступной древнему миру; они были справедливы, гуманны, благожелательны и духовно настроены; больные и престарелые являлись предметом особой заботливой любви; они осуждали рабство не только как несправедливость, но и как нечестивое посягательство на естественное братство людей (Филон, II. 457). Были среди ессеев и такие, которые допускали брак, но строго с целью сохранения рода; в остальном они соглашались с основной частью общества.

Очевидно, что преобладающей тенденцией общества была практическая. Филон прямо говорит нам, что они отвергали логику как ненужную для приобретения добродетели и умозрения о природе как слишком возвышенные для человеческого интеллекта. Тем не менее у них были собственные взгляды на Бога, Провидение, душу и загробную жизнь, которые, хотя и имели практическое применение, но тем не менее носили по сути умозрительный характер. С одной стороны, они упорно держались традиционного иудаизма: богохульство против их законодателя каралось смертной казнью, священные книги сохранялись и читались с большим благоговением, хотя и не без аллегорического толкования, а суббота соблюдалась с величайшим тщанием. Но во многих важных пунктах их отход от прямого пути иудаистского развития был полным. Они отвергали как животные жертвоприношения, так и брак; масло, которым помазали жрецов и царей, они считали нечистым; а осуждение клятв и общность имущества были несомненными новшествами, для которых они не находили намека или основания в древнееврейских писаниях. Самой необычной их чертой, пожалуй, было почитание солнца. В их спекулятивных намеках относительно души и загробной жизни мы находим еще одно важное отклонение от иудаизма и объяснение их аскетизма. Они считали, что тело смертно, а его субстанция тленна; что душа бессмертна, но, происходя из тончайшего эфира, она привлекается словно природным чародейством в темницу тела. При смерти она освобождается от своих оков, как от долгого рабства, и радостно устремляется ввысь. Душам добрых уготована жизнь за океаном и страна, не угнетаемая ни дождем, ни снегом, ни жарой, но освежаемая мягким западным ветром, непрестанно дующим с моря (ср. Гомер, Одиссея, IV. 566–568), а злым — область зимней темноты и непрекращающихся мучений. Иосиф Флавий также говорит нам, что ессеи верили в судьбу; но в каком смысле и какое отношение она имела к Божественному Провидению, неясно.

Вышеприведенные свидетельства оставляют исследователей в сомнениях относительно того, следует ли рассматривать ессеизм как чистый продукт еврейского ума или же как отчасти обусловленный некоторым внешним влиянием. С одной стороны, можно утверждать, что ессеи превзошли фарисеев своей фарисейностью. У них было общего с этой сектой почитание Моисея и Закона, их субботство, их стремление к церемониальной чистоте и их склонность к фатализму. Но если фарисеи воздерживались от добрых дел в субботу, то ессеи воздерживались даже от естественных потребностей (Иосиф Флавий, Иуд. войн. II. 8, § 9); если фарисеи омывались, то ессеи купались перед обедом; если фарисеи приписывали некоторые вещи Судьбе, то ессеи — все (Иосиф Флавий, Древн. XIII. 5, § 9). Но с другой стороны, ессеи избегали брака, который фарисеи почитали; они не приносили животных жертв в Храме; они воздерживались от использования масла, что было обычным среди фарисеев (Лк. VII. 46); прежде всего, они возносили молитвы солнцу на манер, осуждаемый у Иезекииля (VIII. 16). Эти и другие пункты расхождений не объясняются интересной теорией Ричля о том, что ессеизм был организованной попыткой воплотить идею «царства священников и народа святого» (Исх. XIX. 6).

Допуская же, что в ессеизме действовало какое-то внешнее влияние, мы получаем четыре предлагаемые нам теории: что это влияние было персидским, буддийским, пифагорейским или, наконец, как утверждал Липсиус, влиянием окружающего сирийского язычества. У каждого из этих взглядов были способные сторонники, но не следует полагать, что они взаимоисключающие. Если мы рассмотрим, как Филон, оставаясь благочестивым евреем в религии, тем не менее сумел усвоить всю стоическую философию, мы вполне можем поверить, что ессеи могли находиться под влиянием — как утверждал Целлер — неопифагореизма. Но поскольку сам Пифагор происходил с Самоса, а его доктрины имеют определенно восточный оттенок, вполне возможно, что как он, так и ессеи черпали из общего источника; ибо нет необходимости отвергать, как это так часто делается, заявления наших авторитетов о древности ессеев. Этим общим источником, как мы можем полагать вслед за Лайтфутом, была персидская религия, которая, как мы знаем, глубоко повлияла на религию Израиля независимо от ессеев.

Тот факт, что фарисеи и саддукеи столь часто фигурируют на страницах Нового Завета, в то время как ессеи никогда не упоминаются, можно было бы правдоподобно истолковать как свидетельство того, что Новый Завет исходил со стороны ессеев. Что касается Послания св. Иакова, то такое толкование, вероятно, было бы верным. Это произведение содержит учение, общее для ессеев и Платона и наводящее на мысль о персидском дуализме, согласно которому Бог является автором только блага. Существуют также определенные очевидные точки сходства между ессеями и ранними христианами. И те, и другие владели имуществом на началах общности; у тех и других были разрозненные общины, принимавшие гостей друг от друга; и те, и другие избегали легкого использования клятв; и те, и другие учили пассивному подчинению политической власти. Этот список можно было бы расширить, но он не доказывал бы ничего большего, кроме того, что ранние христиане разделяли идеи своего века. Христианство в некоторой степени было популяризацией ессеизма, но есть мало оснований полагать, что сам Иисус был ессеем. Утверждение де Квинси о том, что не было никаких ессеев, кроме ранних христиан, ныне представляет собой литературный курьез.


Первоисточники наших знаний об ессеях были упомянуты в начале этой статьи; лучшие современные обсуждения их можно найти в таких трудах, как «Философия греков» Целлера (т. III); Эвальд, «История народа Израиля» (т. III, с. 419–428); Рейсс, «Христианское богословие в апостольский век» (т. I, с. 122–131); Кейм, «Жизнь Иисуса Назорея» (т. I); Лайтфут о послании к Колоссянам; Луциус, «Эссеизм в его отношении к иудаизму»; Вельхаузен, «История Израиля и иудаизма»; Эд. Шюрер, «Идеи еврейского народа во времена Иисуса Христа» (отд. II, т. II, § 30). Обильная библиография в издании Конибира трактата Филона De vita contemplativa касается как ессеев, так и терапевтов. Специальный еврейский взгляд на ессеев см. в статье Колера в «Еврейской энциклопедии». Там они рассматриваются как «просто ригористы среди фарисеев». Но нам также говорят, что «фарисеи характеризовали ессея как “глупца, который разрушил мир”».



(T. K.; St G. S.)



ЕССЕНТУКИ — бальнеологический курорт на юге России, в Терской области, в 11 милях по железной дороге к З. от Пятигорска; высота над уровнем моря — 2096 футов. Его щелочные и серно-щелочные минеральные воды, подобные водам Эмса, Зельтерса и Виши, пользуются большой популярностью летом. Климат отличается большими колебаниями температуры. Население (1897) — 9974 чел.



ЭССЕКИБО, или Эссекебо — одно из трех поселений Британской Гвианы, получившее название от реки Эссекебо. (См. Гвиана.)



ЭССЕКС, ЭРЛЫ. Первым эрлом Эссекса был, вероятно, Джеффри де Мандевиль (q.v.), получивший этот титул около 1139 года; впоследствии эрлство перешло к его двум сыновьям, Джеффри и Уильяму, и принадлежало им вплоть до смерти последнего в 1189 году. В 1199 году Джеффри Фиц-Питер, или Фиц-Пирс (ум. 1213), приходившийся родственником Мандевилям через свою жену Беатрису, стал эрлом Эссекса, а после смерти сына Джеффри, Уильяма, в 1227 году эрлство во второй раз вернулось к короне. Затем титул эрла Эссекса перешел по браку к Бохунам, эрлам Херефорда, и к 1239 году Хамфри де Бохун (ум. 1275) уже признавался эрлом Эссекса. Вместе с эрлством Херефорд эрлство Эссекс угасло в 1373 году; впоследствии им владел Томас Вудсток, герцог Глостер, сын Эдуарда III и муж Элеоноры де Бохун; от Глостера оно перешло к Бурше, причем Генри Буршер (ум. 1483), получивший эрлство в 1461 году, приходился Глостеру внуком. Вторым и последним эрлом из рода Бурше был внук Генри, также Генри, умерший в начале 1540 года. За несколько недель до своей казни в 1540 году Томас Кромвель (q.v.) был пожалован титулом эрла Эссекса; затем в 1543 году Уильям Парр, впоследствии маркиз Нортгемптон, получил эрлство по праву своей жены Анны, дочери последнего эрла из рода Бурше. Нортгемптон лишился эрлства после того, как был предан опале в 1553 году; впоследствии оно перешло к знаменитому семейству Деверё: Уолтер Деверё, которому титул эрла Эссекса был пожалован в 1572 году, состоял в родстве с Бурше. Роберт, 3-й и последний эрл из рода Деверё, скончался в 1646 году. В 1661 году Артур Капел был пожалован титулом эрла Эссекса, и это эрлство до сих пор принадлежит его потомкам.



ЭССЕКС, АРТУР КАПЕЛ, 1-й эрл (1632–1683), английский государственный деятель, сын Артура, 1-го барона Капела из Хэдхэма (ок. 1641), казненного в 1649 году, и Элизабет, дочери и наследницы сэра Чарльза Моррисона из Кешоубери в Хартфордшире, был крещен 28 января 1632 года. В июне 1648 года, будучи тогда болезненным шестнадцатилетним юношей, он был уведен солдатами Фэрфакса из Хэдхэма в Колчестер, который защищал его отец, и его каждый день водили вокруг укреплений в надежде побудить лорда Капела сдать город. При Реставрации он был возведен в достоинство виконта Молдена и эрла Эссекса (20 апреля 1661 года) с особым правом наследования мужским потомством его отца, а также назначен лордом-лейтенантом Хартфордшира, а несколько лет спустя — Уилтшира.

Он рано проявил враждебность по отношению к двору, католицизму и расширению королевской прерогативы, и Карл II причислял его вместе с Холлсом к «упрямым и угрюмым людям», которые не поступались своими убеждениями ради его просьб. В 1669 году он был отправлен послом к королю Дании Кристиану V, в каковой должности заслужил одобрение тем, что отказался салютовать флагом коменданту Кронборга. В 1672 году он был назначен членом Тайного совета и лордом-лейтенантом Ирландии. Он оставался в этой должности до 1677 года, и его управление высоко оценивалось Бернетом и Ормондом, причем первый описывал его «как образец для всех, кто придет после него». Он защищал ирландские интересы и приложил огромные усилия для понимания государственного устройства и политических потребностей страны, назначая на посты людей истинных достоинств и сохраняя исключительную независимость от протекции и влияния. Он соблюдал справедливый баланс между католиками, Англиканской церковью и пресвитерианами, защищая первых настолько, насколько позволяло общественное мнение в Англии, и управляя коренными ирландцами с твердостью и умеренностью. Чистота и патриотизм его управления резко контрастировали с безнадежной коррупцией, царившей в метрополии, и вполне естественно вызывали ожесточенное сопротивление как препятствие для бесцеремонного использования ирландских доходов на нужды двора и расходы короля. В частности, он вступил в конфликт с лордом Ранелагом, которому ирландские доходы были переданы на условии удовлетворения потребностей короны и отчеты которого Эссекс отказывался утверждать. Он решительно выступал против щедрой раздачи конфискованных земель придворным фаворитам и фавориткам, предотвратил дарование Феникс-парка герцогине Кливлендской и отказался обременять государственное управление пожалованиями рент в порядке ожидания. Наконец, интриги его недругов на родине и постоянные требования денег со стороны Карла, которые Ранелаг брался удовлетворить, привели к его отзыву в апреле 1677 года. Он немедленно примкнул к «страновой» партии и оппозиции правительству Дэнби, а после падения последнего в 1679 году был назначен членом казначейства и в том же году — членом обновленного совета сэра Уильяма Темпла. Он следовал за Галифаксом, который выступал не за отстранение Джеймса, а за ограничение его суверенных полномочий, и рассчитывал на принца Оранского, а не на Монмута как на лидера протестантизма, навлекая тем вместе с тем на себя немилость Шефтсбери, но приобретая доверие Карла. Он был назначен Карлом вместе с Галифаксом для рассмотрения обвинений против Лодердейла. В июле он написал королю мудрое письмо в государственном духе, советуя ему отказаться от затеи набрать новую роту гвардейцев. Вместе с Галифаксом он убеждал Карла созвать парламент и после его отказа сложил с себя в ноябре полномочия члена казначейства; истинной причиной этого, по одной версии, было требование к казначейству со стороны герцогини Кливлендской о выплате 25 000 фунтов стерлингов, по другой — «деликатность прикосновения к французским деньгам», от которой «у желудка лорда Эссекса начинается изжога, так что он больше не может переваривать свою службу».



Впоследствии его политическая позиция претерпела перемену, точная причина которой неясна; вероятнее всего, это было усиливающееся убеждение в опасности, исходившей от католического монарха с характером Джеймса. Теперь, в 1680 году, он примкнул к партии Шефтсбери и поддержал Билль об исключении, а после его отклонения Палатой лордов провел предложение об ассоциации для осуществления плана паллиативов, продвигаемого Галифаксом. 25 января 1681 года во главе пятнадцати пэров он преподнес королю петицию, написанную в преувеличенных выражениях и содержащую просьбу отказаться от проведения парламентской сессии в Оксфорде. Он был ревностным преследователем католиков в деле «папистского заговора» и голосовал за опалу Стаффорда, с другой стороны, заступаясь за архиепископа Планкетта, замешанного в мнимом ирландском заговоре. Тем не менее он отказался следовать за Шефтсбери в его крайних действиях, отклонил участие в замысле последнего захватить Тауэр в 1682 году и после последовавшего отъезда Шефтсбери из Англии стал лидером фракции Монмута, в которую теперь входили лорд Рассел, Алджернон Сидни и лорд Ховард из Эскрика. Эссекс не принимал участия в более безумных планах партии, но после раскрытия заговора у Рябинового дома в июне 1683 года и ареста лидеров он был арестован в Кешоубери и заключен в Тауэр. Его дух и стойкость, по-видимому, сразу оставили его, и 13 июля он был обнаружен в своей комнате с перерезанным горлом. Его смерть приписывали — совершенно безосновательно — Карлу и Джеймсу, однако свидетельства недвусмысленно, хотя и не окончательно, указывают на самоубийство, мотивом которого вполне мог быть умысел предотвратить обвинение в измене и сохранить имение для семьи. Тем не менее он несомненно стал жертвой управления Стюартов, и противостояние и трагический конец таких людей, как Эссекс, людей достойных и неизменно преданных престолу, представляют собой суровое обвинение стюартовскому правлению.

Он был государственным деятелем сильного и искреннего патриотизма, справедливым и бескорыстным, добросовестным и трудолюбивым в исполнении общественных обязанностей, безупречным в своей официальной и частной жизни. Эвелин описывает его как «человека трезвого, умного, рассудительного и вдумчивого, не чуждого образованию сверх меры большинства нобилей этой эпохи, весьма сведущего в английской истории и делах, трудолюбивого, бережливого, методичного и во всех отношениях одаренного»; и заявляет, что его кончина оплакивалась многими, ибо мало кто верил, что он когда-либо вынашивал какие-либо мятежные замыслы. Он был женат на леди Элизабет Перси, дочери Алджернона, 10-го эрла Нортумберленда, от которой, помимо дочери, имел единственного сына Алджернона (1670–1710), наследовавшего ему в качестве 2-го эрла Эссекса.
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ЭССЕКС, РОБЕРТ ДЕВЕРЁ, 2-й эрл (1566–1601), сын 1-го эрла из рода Деверё, родился в Нетрудвуде (графство Херефордшир) 19 ноября 1566 года. Он поступил в Кембриджский университет и окончил его в 1581 году. В 1585 году он сопровождал своего отчима, эрла Лестера, в экспедиции в Голландию и весьма отличился в битве при Зютфене. Теперь он занял место при дворе, где столь красивый юноша вскоре снискал расположение королевы Елизаветы и, как следствие, оказался в дурных отношениях с Рэли. В 1587 году он был назначен конюшим, а в следующем году стал генералом конницы и был возведен в рыцари ордена Подвязки. После смерти Лестера он сменил его в качестве главного фаворита королевы — положение, которое пагубно отразилось на всей его дальнейшей жизни и в конечном счете привело его к гибели. В то время как Елизавета приближалась к зрелому возрасту шестидесяти лет, Эссексу едва исполнился двадцать один год. Хотя он прекрасно сознавал преимущества своего положения и был несколько тщеславен своей востребованностью у королевы, его постоянное присутствие при ней ко двору было тягостно для него до крайности; и когда он не мог ускользнуть на арену иноземных приключений, к которым так стремился, он разнообразил монотонность своей придворной жизни интригами со фрейлинами. Он сошелся на дуэли с сэром Чарльзом Блаунтом, соперничавшим с ним фаворитом королевы, в которой эрл был обезоружен и легко ранен в бедро.

В 1589 году без согласия королевы он присоединился к экспедиции Дрейка и сэра Джона Норриса против Испании, но в июне был вынужден подчиниться письму, предписывавшему ему под «тягчайшей угрозой» немедленно вернуться. В 1590 году Эссекс женился на вдове сэра Филипа Сидни, но из страха перед гневом королевы хранил брак в тайне так долго, как это было возможно. Когда его пришлось раскрыть, ее ярость поначалу не знала границ, но поскольку эрл «вёл себя сдержанно» и «ради большего удовлетворения ее величества соизволил, чтобы моя леди жила уединенно в доме своей матери», он вскоре вновь оказался «в превеликой милости». В 1591 году он был назначен командующим вспомогательным отрядом, отправленным в помощь Генриху IV Французскому против испанцев; однако после бесплодной кампании в январе 1592 года он был окончательно отозван с командования. В течение нескольких последующих лет большую часть времени он проводил при дворе, где занимал положение беспримерного влияния как благодаря благоволению королевы, так и в силу собственной личной популярности. В 1596 году, после множества «перемен настроения» со стороны королевы, он был назначен совместно с лордом Говардом из Эффингема, Рэли и лордом Томасом Говардом командовать экспедицией, которая успешно разгромила испанский флот, захватила и разграбила Кадис и уничтожила 53 торговых судна. Похоже, что вскоре после этого подвига начались перемены в чувствах королевы к нему. По его возвращении она упрекала его в том, что он не развил свои успехи, и хотя она выражала огромную радость от новой встречи с ним в здравии и в конце концов убедилась, что внезапное прекращение экспедиции шло вразрез с его советами и возражениями, она запретила ему публиковать что-либо в оправдание своего поведения. Она, несомненно, была оскорблена его возрастающей склонностью утверждать свою независимость и ревновала к его растущей популярности в народе; но также вероятно, что ее странное заблуждение относительно собственной привлекательности, сколь бы велико оно ни было, едва ли помешало ей заподозрить либо то, что его показная привязанность всё это время была несколько омрачена соображениями личной выгоды, либо по меньшей мере то, что теперь она начинает остывать. Фрэнсис Бэкон, бывший в то время его самым близким другом, попытался предотвратить грозящий разрыв, написав ему длинное письмо с советами; и хотя упорство в долгом следовании притворным действиям было для Эссекса невозможным, он некоторое время довольно внимательно прислушивался к подсказкам своего наставника, так что королева «принимала его милостивейшим образом». В 1597 году он был назначен начальником артиллерии, а в следующем году получил командование экспедицией против Испании, известной как походы к Островам, или Азорская экспедиция. Он добился некоторых ничтожных успехов, но поскольку флот с сокровищами ускользнул от него, главную свою цель он не выполнил; и когда по возвращении королева встретила его обычными упреками, он удалился в свое имение в Уонстеде. Елизавета желала вовсе не этого, и хотя она пожаловала лорду Говарду из Эффингема титул эрла Ноттингема за заслуги при Кадисе, главная заслуга в которых справедливо приписывалась Эссексу, она в конце концов протянула последнему оливковую ветвь мира и снизошла до того, чтобы унять его уязвленную честь, пожаловав ему титул графа-маршала Англии. То, что, тем не менее, раздражение ни Эссекса, ни королевы не улетучилось окончательно, проявилось вскоре после этого образом, полностью бросавшим вызов приличиям. Во время обсуждения назначения лорда-наместника Ирландии Эссекс из-за каких-то насмешливых слов Елизаветы повернулся к ней спиной с жестом, выражавшим не только гнев, но и презрение, и когда она, не в силах сдержать негодование, ударила его по лицу, он покинул ее присутствие со словами, что такого оскорбления он не стерпел бы даже от Генриха VIII.

В 1599 году, когда в Ольстере вспыхнул мятеж под руководством эрла Тайрона, должность наместника и генерал-губернатора Ирландии была возложена на Эссекса, и в его распоряжение были переданы крупные силы. Его кампания оказалась неудачной, и тем, что он действовал наперекор приказам королевы и совета, заключил с Тайроном перемирие в сентябре и внезапно оставил свой пост с целью лично оправдаться перед королевой, он навлек на себя обвинения гораздо более серьезные, чем просто некомпетентность. За эти проступки в июне 1600 года он предстал перед специально созванным судом, был лишен всех своих высоких должностей и приговорен к содержанию под домашним арестом по воле королевы. Главным образом благодаря заступничеству Бэкона вскоре ему была возвращена свобода, но ему было предписано не возвращаться ко двору. Некоторое время он надеялся на улучшение своих перспектив, но когда ему отказали возобновлении патента на сладкие вина, на смену надежде пришло отчаяние, и, полупомешавшись от уязвленного тщеславия, он предпринял попытку (7 февраля 1601 года) поднять революцию в свою пользу, пройдя по улицам Лондона с 300 приверженцами и выкрикивая: «За королеву! Готовится покушение на мою жизнь!» Однако эти действия не вызвали никаких иных чувств, кроме легкого недоумения и изумления; и обнаружив, что надежда на помощь со стороны горожан тщетна, он вернулся в Эссекс-хаус, где после недолгой обороны сдался. После суда, на котором выступавший обвинителем Бэкон произнес речь против своего бывшего друга и благодетеля, едкость которой была совершенно излишней для обеспечения приговора, влекущего за собой как минимум суровое наказание, он был приговорен к смерти, и вопреки частым переменам в настроении Елизаветы приговор был приведен в исполнение 25 февраля 1601 года.

Эссекс был высокого роста, пропорционально сложен, с лицом, которое, хотя и не было строго красивым, обладало благодаря своему смелому, жизнерадосному и приветливому выражению удивительной притягательной силой. Он был покровителем литературы и сам писал стихи. Держался он не слишком изящно, но манеры его, как говорят, были «придворными, степенными и чрезвычайно благопристойными». Он был храбр, рыцарствен, импульсивен, порой властен с равными, но щедр со всеми своими подчиненными и неспособен на тайную злобу; и эти достоинства, которые были присущи ему от природы и оставались с ним до конца, следует рассматривать как некий противовес в нашей оценке безумствам и порокам, порожденным искушениями исключительной силы.


См. соч. достопочтенного У.Б. Деверё «Жизни эрлов Эссекса» (Lives of the Earls of Essex, 1853); а также «Бэкон и Эссекс» Э.А. Эбботта (Bacon and Essex, 1877). См. также статью «Бэкон, Фрэнсис» и приводимые там источники.
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ЭССЕКС, РОБЕРТ ДЕВЕРЁ, 3-й эрл (1591–1646), сын предыдущего, родился в 1591 году. Получил образование в Итоне и Мертон-колледже в Оксфорде. Вскоре после прибытия Якова I в Лондон Эссекс (которому в 1604 году был возвращен титул, а с его отца снята опала) был определен принцевику Уэльскому в качестве участника как его занятий, так и развлечений. В раннем возрасте пятнадцати лет он был женат на Франческо Говард, дочери эрла Саффолка, однако она была его женой лишь номинально; во время его отсутствия за границей (1607–1609) она влюбилась в сэра Роберта Карра (впоследствии эрла Сомерсета), и после того как она обвинила мужа в физической несостоятельности, брак был аннулирован в 1613 году. Второй брак, заключенный им в 1631 году с Элизабет, дочерью сэра Уильяма Полета, также завершился неудачно. С 1620 по 1623 год он служил в войнах Пфальца, а в 1625 году был вице-адмиралом флота, предпринявшего безуспешную попытку захватить Кадис. В 1639 году он был генерал-лейтенантом армии, посланной Карлом против шотландских ковенантеров; однако из-за нерешительности короля сражения не произошло, и в конце года армия была распущена. Эссекс был уволен «без обычных церемоний» и получил отказ на освободившуюся в то время должность, «и всё это, — отмечает Кларендон, — весьма сильно подействовало на его суровую, гордую натуру и сделало его восприимчивым к некоторым впечатлениям впоследствии, которые иначе не нашли бы столь легкого доступа». Приняв сторону парламента против Карла, он с началом гражданской войны в 1642 году был назначен командующим парламентской армией. В битве при Эджхилле он остался хозяином поля боя, а в 1643 году взял Рединг и деблокировал Глостер; однако в кампании следующего года из-за его нерешительности воевать против самого короля почти вся его армия попала в руки Карла. В 1645 году с принятием ордонанса о самоотречении, предусматривавшего, что ни один член парламента не может занимать государственную должность, он сложил с себя полномочия; но за былые заслуги за ним была сохранена пожизненная рента в 10 000 фунтов стерлингов. Он умер 14 сентября 1646 года от лихорадки, вызванной перенапряжением на охоте на оленя в Виндзорском лесу; его линия пресеклась.


См. «Жизнь Роберта, эрла Эссекса» (Life of Robert Earl of Essex) за авторством магистра искусств Роберта Кодрингтона, напечатанную в «Хартфордширских меланхолических сборниках» (Hart. Misc.); «Историю бунта» (History of the Rebellion) Кларендона и соч. достопочтенного У.Б. Деверё «Жизни эрлов Эссекса» (Lives of the Earls of Essex, 1853).
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ЭССЕКС, УОЛТЕР ДЕВЕРЁ, 1-й эрл (1541–1576), старший сын сэра Ричарда Деверё, родился в 1541 году. Его дедом был 2-й барон Феррерс, получивший титул виконта Херефорда в 1550 году и приходившийся по матери племянником Генри Буршеру, бывшему эрлу Эссекса. Уолтер Деверё наследовал титул 2-го виконта Херефорда в 1558 году, а в 1561 или 1562 году женился на Леттис, дочери сэра Фрэнсиса Ноллиса. В 1569 году он служил высшим маршалом поля под началом эрла Уорика и лорда Клинтона, оказав им существенную помощь в подавлении северного мятежа. За служебное усердие перед королевой Елизаветой по этому и другим поводам он в 1572 году получил орден Подвязки и был возведен в достоинство эрла Эссекса — титул, ранее принадлежавший роду Бурше. Стремясь доказать «свою преданную готовность послужить делу ее величества», он вызвался на определенных условиях покорить и колонизировать за свой счет часть ирландской провинции Ольстер, находившейся в то время под полной властью мятежных О’Нейлов (под началом сэра Бриана Мак-Фелима и Тирлога Луинеха) и шотландцев под предводительством Сорли Боя Мак-Доннелла. Его предложение с некоторыми изменениями было принято, и в июле 1573 года он отплыл в Ирландию в сопровождении множества эрлов, рыцарей и джентльменов, имея под своим началом отряд численностью около 1200 человек. Начало его предприятия не предвещало добра: из-за шторма, рассеявшего его флот и забросившего некоторые суда аж до Корка и острова Мэн, все его силы прибыли к месту сбора лишь поздней осенью, и он был вынужден окопаться в Белфасте на зиму. Здесь из-за болезней, голода и дезертирства его войска сократились чуть более чем до 200 человек. За этим последовали разнородные интриги и партизанская война с разочаровывающими результатами, причем Эссекс испытывал трудности как с наместником Фицвильямом, так и с королевой. Эссекс сам оказался в стесненном положении, и его наступательные действия в Ольстере приняли форму набегов и жестоких расправ среди О’Нейлов; в октябре 1574 года он вероломно захватил Мак-Фелима на переговорах в Белфасте и после перезни его спутников казнил его самого вместе с женой и братом в Дублине. Елизавета, подстрекаемая, по-видимому, Лестером, после того как ободрила Эссекса готовиться к нападению на ирландского вождя Тирлога Луинеха, внезапно приказала ему «прекратить свое предприятие»; однако, поскольку она оставила за ним определенную свободу действий, он воспользовался ею, чтобы разгромить Тирлога Луинеха, покарать Антрим и перебить несколько сотен сородичей Сорли Боя, в основном женщин и детей, обнаруженных прятавшимися в пещерах Ратлина. Он вернулся в Англию в конце 1575 года с твердым намерением «жить отныне безмятежной жизнью»; но в конце концов был уговорен принять предложение королевы назначить его графом-маршалом Ирландии. Он прибыл в Дублин в сентябре 1576 года и три недели спустя скончался от дизентерии. Ходили подозрения, что он был отравлен Лестером, который вскоре после его смерти женился на его вдове, однако вскрытие их не подтвердило. Попытки Эссекса улучшить положение Ирландии окончились плачевным крахом, а истребление О’Нейлов и ратлинских шотландцев легло тяжелым пятном на его репутацию.


См. статью Сидни Ли в «Национальном биографическом словаре» (Dict. Nat. Biog.); «Жизни эрлов Эссекса из рода Деверё» (Lives of the Devereux Earls of Essex) за авторством достопочтенного Уолтера Б. Деверё (1853); «Историю Англии» (History of England) Фруда, т. x; Дж.С. Брюэр, «Атеней» (Athenaeum, 1870), ч. i, стр. 261, 326.
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ЭССЕКС — восточное графство Англии, граничащее на С. с Кембриджширом и Саффолком, на В. — с Северным морем, на Ю. — с Темзой, отделяющей его от Кента, на З. — с административным графством Лондоном и с Хартфордширом. Его площадь составляет 1542 кв. мили. Его рельеф вполне исчерпывающе определяется направлением его рек. За исключением того, что на севере графство включает верховья нескольких долин, несущих воды на север к Кэму и далее к Большому Узу, все реки, никогда не достигающие больших размеров, текут на юг и восток — либо в Темзу, либо в Северное море через широкие неглубокие эстуарии, разветвляющиеся по плоским прибрежным землям. Наиболее возвышенная местность располагается следовательно на северо-западе, между бассейном Кэма и реками самого графства. Главное его простирание к югу приходится на пространство между Ли (которая вместе со своим притоком Стортом образует большую часть западной границы) и Родингом, а также к востоку от долины Родинга. Другие главные реки можно перечислить по их эстуариям, следуя вдоль побережья на север от Шоуберинесса у устья Темзы. Эстуарий Роуча ветвится среди нескольких островов, крупнейшим из которых является Фулнесс, но главный его рукав впадает в эстуарий Крауча. Далее следует Блэкуотер, принимающий Челмер, Брейн и другие водотоки. Огибая побережье с его многочисленными бухточками и островками, включая крупный остров Мерси, мы достигаем эстуария Колна. Колн и Блэкуотер можно считать образующими один большой эстуарий, поскольку они впадают в море через отчетливо выраженное общее устье шириной 5 миль между Сейлс-Пойнт и Колн-Пойнт. К З. от мыса Наз имеется большой залив сложной формы (Хэмфорд-Уотер), не принимающий в себя крупных рек, после чего Стор, ограничивающий графство на севере, соединяет свой эстуарий с эстуарием Оруэлла вблизи моря. На морском побережье имеется несколько курортных мест, пользующихся популярностью благодаря близости к Лондону, среди которых главными являются Саутенд-он-Си выше устья Темзы, Клактон-он-Си, Уолтон-он-те-Наз и примыкающий к Гарвичу Дуверкорт. Эти и другие станции на эстуариях также популярны у любителей яхт. В исторические времена море в некоторых точках серьезно наступало на сушу. Низкие мягкие клифы в различных местах подвержены разрушению под воздействием волн; в других частях необходимы дамбы и насыпи для предотвращения наводнений. Внутри страны, то есть в стороне от плоского прибрежного района, местность приятно холмиста и по большей части покрыта лесами. Прежде она, по сути, почти сплошь была покрыта лесами, причем великий Уолтемский лес простирался от Колчестера до пределов Лондона. Фрагмент его сохранился в Эппингском лесу (см. Эппинг) между Ли и Родингом. По другую сторону Родинга прослеживаются следы Хайнолтского леса, однако в 1851 году он был сведен. Основным деревом является дуб; примечательным примером было дерево в Фейрлопе (Хайнолт), обхват ствола которого составлял 45 футов, но которое было повалено бурей в 1820 году.


Геология. — Геологическое строение графства весьма просто: большую часть занимают лондонские глины с подстилающими их реддингскими и танетскими песками, причем кое-где на возвышенных участках встречаются небольшие участки бадшотских гравиев, как, например, у Хай-Бич, Лангдон-Хилла, Брентвуда и Рэли; иногда те же пласты представлены крупными валуноподобными сарсеновыми камнями на более низких участках. На севере мел, подстилающий третичные отложения на территории всего графства, выходит на поверхность и образует холмы вокруг Саффрон-Уолдена, Бёрдбрука и Грейт-Йелдема; он вновь выносится на поверхность небольшим тектоническим нарушением у Грейс-Таррока, где разрабатывается в больших объемах для получения извести, цемента и мела. Небольшие участки плейстоценового красного крага залегают на эоценовых пластах у Бомонта и Окли и очень хорошо обнажены у Уолтон-он-те-Наз, где содержат множество окаменелостей. Большая часть графства покрыта поверхностными отложениями ледниковых дрейфов, песков, гравия, а местами и валунной глины, как у Эппинга, Данмоу и Хорнчёрча, где ледниковые отложения залегают под темзским гравием. Интересной особенностью, связанной с ледниковым дрейфом, является глубокая ложбина в долине Кэма, обнаруженная бурением, глубина которой в Ньюпорте составляет не менее 340 футов; эта древняя долина заполнена ледниковыми отложениями. В южной части графства имеются широкие покровы гравия и кирпичных суглинков, сформированные Темзой; они разрабатывались для производства кирпича и строительных нужд около Илфорда, Ромфорда и Грейс, где были обнаружены останки гиппопотама, носорога и мамонта. Более молодые аллювиальные отложения обнаруживаются в долине у Уолтемстоу и Тилбери, где были найдены останки бобра.

Дороги этого графства с глинистым основанием почвы поколениями ремонтировались кремнем, собираемым женщинами и детьми с поверхности полей. Добыча гравия затруднена. За исключением извести из мела (получаемой главным образом в Баллингдоне на севере и Грейс на юге), септарий для производства цемента и глины для кирпича, подземные богатства графства скудны.



Сельское хозяйство. — В качестве сельскохозяйственного графства Эссекс занимает высокие позиции. Около четырех пятых общей площади находится под обработкой, и примерно треть этой площади занята под постоянными пастбищами. Пшеница, ячмень и овес (в указанном порядке) являются главными зерновыми культурами, причем Эссекс выступает одним из ведущих зернопроизводящих графств. Пшеница и ячмень пользуются особенно высоким спросом: пшеница различных стандартных сортов экспортируется для семенных целей, а ячмень чрезвычайно полезен в пивоварении. В больших объемах выращиваются бобы и горох, а также овощи для лондонского рынка. Выращивание хмеля некогда имело важное значение. Из-за относительной сухости климата Эссекс не славится пастбищами, и большее внимание уделяется зимнему выпасу скота. Поголовье крупного рогатого скота неуклонно растет, а молодняк на откорм в больших количествах завозится из Норфолка, Линкольншира, Ирландии и Уэльса. Овец имеется лишь немногочисленное количество специализированных пород, и их поголовье сокращается. Свиньи представлены в основном высококлассной беркширской породой.

Прочие отрасли промышленности. — Юго-западная часть графства, примыкая к Лондону, очень густо заселена и является очагом крупной и разнообразной промышленности. Здесь расположено множество химических заводов, обширные ремонтные мастерские и заводы Большой Восточной железной дороги в Стратфорде, правительственные пороховые заводы в окрестностях Уолтем-Эбби и склады пороха в Пурфлите на Темзе. Также можно упомянуть обширные водопроводные станции для Восточного Лондона у Ли близ Уолтемстоу. На Темзе в Пластоу и Тилбери действуют доки, где занято множество рабочих. Помимо этого промышленного района, в Челмсфорде, Колчестере и других местах имеются значительные машиностроительные заводы (главным образом по производству сельскохозяйственных орудий); несколько шелкоткацких фабрик (в Брейнтри и Холстеде); крупные пивоварни (в Брентвуде, Челмсфорде и Ромфорде); а также заводы по производству извести и цемента в Грейс-Тарроке. Устричные банки Колна производят знаменитых колчестерских устриц («колчестерские нативные»), и аналогичные банки имеются в Крауче и Роуче, центром для которых служит Бёрнем-он-Крауч, а также в Блэкуотере (Молдон).

Сообщение. — Железнодорожное сообщение обеспечивается главным образом Большой Восточной железной дорогой, основная линия которой проходит через Стратфорд, Илфорд, Ромфорд, Брентвуд, Челмсфорд, Уитем, Колчестер и Маннингтри. Кембриджская и северная линия этой компании, идущая вдоль долины Ли, не заходит в графство вплоть до ответвления вдоль долины Сторта. Главные ветви — это ответвления на побережье: на Саутенд и Бёрнем, из Уитема на Молдон, из Колчестера на Брайтлингси, на Клактон и на Уолтон, а также из Маннингтри на Гарвич; а внутри страны — из Уитема на Брейнтри и Бишопс-Стортфорд и из Маркс-Тея на Садбери и далее; кроме того, имеется несколько ветвей среди промышленных и жилых пригородов на юго-западе: на Уолтемстоу и Бакхёрст-Хилл, Чигвелл, Лоутон, Эппинг, Онгар и др. Лондонская, Тилберийская и Саутендская железная дорога идет вдоль Темзы и обслуживает названные пункты, а Колн-Вэллийская железная дорога идет от узла Чаппел близ Маркс-Тея через Холстед до Хейверхилла.

На Темзе, помимо крупных доков в Пластоу (Виктория и Альберт) и глубоководных доков в Тилбери, главными пунктами захода судов являются Грейс, Пурфлит и Саутенд, в то время как Баркинг на Родинге также ведет торговое судоходство, а река Ли предоставляет важные водные сообщения. В иных местах главным портом является Гарвич в устье Стора — один из главных портов Англии для пассажирских перевозок в Европу. Другими городами, имеющими статус мелких портов на эстуариях, являются: Брайтлингси и Уивенхо на Комне (составляющие часть «Чинкуэ-Портс» Сэндвич), Колчестер, Молдон на Блэкуотере и Бёрнем-он-Крауч. Стор, Челмер, а также Ли и Сторт являются основными судоходными внутренними водными путями.

Население и административное деление. — Площадь исторического графства составляет 986 975 акров, а население в 1891 году равнялось 785 445 человек, а в 1901 году — 1 085 771. Площадь административного графства составляет 979 532 акра. Графство насчитывает девятнадцать сотен. Оно разделено на восемь парламентских округов, а также включает парламентские боро Колчестер и Уэст-Хэм, причем последнее состоит из двух округов. Каждый из них направляет по одному депутату. Округа графства — Северный (или Саффон-Уолден), Северо-восточный (или Гарвич), Восточный (или Молдон), Западный (или Эппинг), Центральный (или Челмсфорд), Юго-восточный, Южный (или Ромфорд), Юго-западный (или Уолтемстоу) — избирают по одному депутату. Муниципальные боро — Челмсфорд (12 580), Колчестер (38 373), Ист-Хэм (96 018), Гарвич (10 070), Молдон (5565), Саффрон-Уолден (5896), Саутенд-он-Си (28 857), а также одно боро графства — Уэст-Хэм (267 358). Прочими городскими районами являются: Баркинг-Таун (21 547), Брейнтри (5330), Брентвуд (4932), Брайтлингси (4501), Бакхёрст-Хилл (4786), Бёрнем-он-Крауч (2919), Чингфорд (4373), Клактон (7456), Эппинг (3789), Фринтон-он-Си (644), Грейс-Таррок (13 834), Холстед (6073), Илфорд (41 234), Ли-он-Си (3667), Лейтон (98 912), Лоутон (4730), Ромфорд (13 656), Шоуберинесс (4081), Уолтем-Холи-Кросс (6549), Уолтемстоу (95 131), Уолтон-он-те-Наз (2014), Уонстед (9179), Уитем (3454), Уивенхо (2560), Вудфорд (13 798). Эссекс входит в Юго-восточный выездной судебный округ, выездные сессии суда присяжных (ассизы) проводятся в Челмсфорде. Боро Гарвич и Саутенд-он-Си обладают отдельными мировыми комиссиями, а боро Колчестер, Молдон, Саффрон-Уолден и Уэст-Хэм имеют вдобавок собственные суды кварт-сессий. В церковном отношении графство входит в епархию Сент-Олбанс (небольшая его часть — в епархию Или) и разделено на два архидьяконства; оно насчитывает 452 прихода или округа (полностью или частично). Имеются 399 гражданских приходов.

В Уорли имеется военный гарнизон и депо новобранцев, а в Тилбери — гарнизон. В Шоуберинессе находится школа артиллерийского дела и обширный полигон для испытания правительственной артиллерии крупнейшего калибра.

История (см. также ниже в разделе «Эссекс, королевство»). — Эссекс, вероятно, возник как шир во времена Этельстана. Согласно «Книге Страшного суда», он включал девятнадцать сотен, очень точно соответствовавших по своим размерам и названию современным. Дополнительная полусотня Тунреслан на границе с Саффолком исчезла; Витбриктсхерна теперь называется Денджи; а леверидж (вольность) Хаверинг-ат-Боуэр, по-видимому, был выделен из Беконтри. Эссекс и Хартфордшир находились под управлением одного шерифа вплоть до эпохи Елизаветы. Во времена составления «Книги Страшного суда» граф Евстахий владел обширным феодом в Эссексе, а суд Онора Булонь заседал в Уитеме. Бентри-Хит в Дагенхеме, Хандред-Хит в Тендринге и Касл-Хедингем в Хинкфорде служили местами сборов соответствующих сотен. Обязанности стюарда Эссексского леса исполнялись эрлами Оксфорда, пока они не были их лишены за приверженность Ланкастерской партии. В 1421 году определенные части Эссекса, унаследованные Генрихом V от матери, были подчинены юрисдикции герцогства Ланкастерского.

Эссекс входил в состав Лондонской епархии со времени основания епископства в VII веке. Архидьяконства впервые упоминаются в 1108 году; архидьяконство Эссекс распространялось на юг графства и в 1291 году включало восемь деканатов; север графства был разделен между архидьяконствами Мидлсекс и Колчестер, насчитывавшими соответственно три и шесть деканатов. Колчестер был преобразован Генрихом VIII в суффраганное епископство. В 1836 году Эссекс был передан в епархию Рочестера, за исключением девяти приходов, оставшихся в Лондоне. В 1845 году архидьякон Мидлсекса прекратил осуществлять управление в Эссексе, и деканаты были переустроены. В 1875 году Эссекс был передан во вновь созданную епархию Сент-Олбанс, а в 1877 году архидьяконство Эссекс было подразделено на восемнадцать деканатов, а архидьяконство Колчестер — на шестнадцать.

В силу своей близости к столице Эссекс тесно переплетался со всеми великими историческими распрями. Дворянство Эссекса играло ведущую роль в борьбе за хартию, и из двадцати четырех хранителей хартии четверо были эссекскими баронами. Замки Плеши, Колчестер и Хедингем удерживались против короля в Баронскую войну времен Генриха III, а 5000 эссекцев присоединились к крестьянскому восстанию 1381 года. Во время Войны Алой и Белой розы ланкастерская сторона поддерживалась де Верами, в то время как Буршеры и лорд Фиц-Уолтер были в числе йоркских лидеров. Несколько эссекцев были замешаны в Пороховом заговоре, а в Гражданскую войну XVII века графство оказало ценную помощь парламенту.

После Завоевания ни один англичанин не сохранил в Эссексе земельных владений сколько-нибудь важного значения, и главными светскими баронами на момент составления «Книги Страшного суда» являлись Джеффри де Мандевиль и Обри де Вер. Де Керы, эрлы Оксфорда, были непрерывно связаны с графством вплоть до угасания титула два века назад. Плеши был оплотом Мандевилей, и хотя этот род пресекся в 1189 году, его потомки по женской линии сохранили титул эрлов Эссекса. Онор Хатфилд-Певерел, принадлежавший Ранульфу Певерелу после Завоевания, отошел к короне в царствование Генриха I, и в то же царствование феод Роберта Жернона перешел к роду Маунфичетов.

Эссекс всегда оставался преимущественно сельскохозяйственным графством, и обычные земледельческие занятия велись уже во времена составления «Книги Страшного суда», в которой также упоминаются солеварение, виноделие, пчеловодство и сыроделие, тогда как устричные промыслы славятся с самых ранних исторических времен. Шерстяное производство берет начало в саксонские времена и на протяжении многих веков считалось важнейшей отраслью промышленности. Сукноделие было внедрено в XIV веке, и в XVI веке Колчестер славился своими «бейсами и сейсами» (bays and says). В Колчестере в XVI веке также существовало ценное кожевенное производство, в каковой период Эссекс считался исключительно богатым и процветающим графством; Норден, писавший в 1594 году, описывает его как «крайне тучный, плодородный и изобилующий всевозможными полезными вещами». Упадок суконной промышленности в XVII веке вызвал сильное бедствие, но ему на смену стало приходить множество мелких производств. В XVII веке широко развивались шафранное дело и шелкоткачество, а XVIII век ознаменовался появлением соломоплетения, производства поташа, ситценапечатания, соложения и пивоварения, а также изготовления римского цемента.

Графство направляло в парламент четырех депутатов в 1290 году. С 1295 года оно направляло двух депутатов от графства и двух от Колчестера. Молдон получил представительство в 1331 году, а Гарвич — в 1604 году. Согласно Закону о реформе 1832 года графство направляло четырех депутатов в четырех округах. Согласно Закону о народном представительстве 1868 года Молдон и Гарвич лишились по одному депутату, и графство направляло шесть депутатов в трех округах.

Древности. — По мнению многих антикваров, саксонскую кладку можно обнаружить в основаниях нескольких эссекских церквей, но, за исключением башни церкви в Ашингдоне, которая, как полагают, была воздвигнута Канутом после его победы над Эдмундом Железнобоким, каких-либо очевидно узнаваемых построек, относящихся к тому периоду, не имеется. Отчасти это, вероятно, объясняется тем обстоятельством, что сравнительный дефицит камня и необычайное изобилие лесоматериалов привели к широкому использованию последних. Несколько эссекских церквей, таких как в Блэкморе, Маунтнессинге, Маргареттинге и Саут-Бенфлите, имеют массивные крыльца и башни из дерева; а церковь св. Андрея в Гринстеде со стенами из цельного дуба остается почти уникальным примером своего рода. Из четырех круглых церквей в Англии одна находится в Эссексе — в Литл-Мейплстеде; она является одновременно самой маленькой и самой поздней по времени постройки. Из числа церквей, содержащих элементы норманнской архитектуры, можно упомянуть церкви в Саут-Уолде, Хэдли, Блэкморе, Хейбридже и Хадстоке; церковь в Касл-Хедингеме известна своей прекрасной переходной архитектурой; церкви в Саутчёрче, Данбери и Борехэме — как частично раннеанглийские; в Ингатестоне, Стеббинге и Тилти — как образцы декорированного стиля; а церкви в Мессинге, Такстеде, Саффрон-Уолдене и церковь св. Петра в оковах в небольшом городке Коггешолл близ Колчестера — как образцы перпендикулярного стиля. Витражи оставили свои следы в нескольких церквях, причем лучшие сохранившиеся образцы находятся в Маргареттинге и представляют собой древо Иессея и цветок маргаритки (травы маргаритки). Росписи очевидно широко использовались для внутреннего убранства: примечательный цикл, относящийся, вероятно, к XII веку, но сильно отреставрированный в XIV веке, сохранился в алтарной части Копфордской церкви; а в церкви Ингатестона в 1868 году было обнаружено почти уникальное фресковое изображение семи смертных грехов. Древнейшие сохранившиеся в графстве надгробные латунные пластины принадлежат сэру Уильяму Фиц-Ральфу в Пебмарше (ок. 1323 г.); Ричарду де Белтону в Коррингеме (1340 г.); сэру Джону Гиффорду в Бауэрс-Гиффорде (1348 г.); Ральфу де Кнейтону в Эйвли (1370 г.); Роберту де Суинбёрну в Литл-Хоркли (1391 г.) и сэру Ингельраму де Брююну в Саут-Окендоне (1400 г.). Латунная пластина Томаса Херона, усопшего в возрасте 14 лет, в Литл-Илфорде, хотя и датируется лишь 1517 годом, представляет интерес как изображение школьника той эпохи. Древние деревянные изваяния сохранились в Данбери, Литл-Лисе и Литл-Хоркли.

Эссекс был богат монастырскими обителями, хотя от большинства из них остались лишь скудные руины. Бенедиктинцы имели аббатство в Саффрон-Уолдене, женские монастыри в Баркинге и Уиксе, а также приораты в Эрлз- или Монкс-Колне и Касл-Хедингеме; августинские каноники имели аббатство в Уолтеме (см. Уолтемское аббатство; оставшаяся часть демонстрирует образцы норманнской архитектуры высочайшего качества), приораты в Тоби, Блэкморе, Бикнакр, Литтл-Лисе, Литтл-Данмоу и Санкт-Осите (см. Брайтлингси); цистерцианские аббатства находились в Коггesхолле (Коггесхолле), Стратфорде и Тилти; клюнийские монахи обосновались в Приттлвелле, премонстранты — в аббатстве Бейли, а госпитальеры — в Литтл-Мейплстеде. Считается, что Баркингское аббатство ведет свое первоначальное происхождение с VII века; большинство остальных возникло в XII и XIII веках. Помимо донжона в Колчестере, в Касл-Хедингеме имеется прекрасный норманнский замок, а в Хадли близ Саутенда до сих пор стоят две полуразрушенные круглые башни. От Онгара, резиденции де Ласи, и Плеши, резиденции графов Эссекса, остались лишь холмы. Хейверинг-ат-Боуэр, дворец, занимаемый многими королями и королевами, заменен современным домом; усадьба Уикэм, принадлежавшая епископам Лондона, больше не существует. Нью-Холл, в котором поочередно жили Генрих VIII, Елизавета, граф Эссекс, Джордж Вильерс, герцог Бекингем, и Кромвель, ныне является женским монастырем ордена Святого Гроба. Одли-Энд, усадьба лорда Брейбрука, представляет собой благородный образец жилой архитектуры якобинского периода; Лейер-Марни является интересным свидетельством итальянских влияний, имевших место во времена Уолси. Хорехем-Холл был построен сэром Джоном Каттом в царствование Генриха VII, а Госфилд-Холл относится примерно к тому же периоду.


См. Norden, Speculi Britanniae Pars: an Hist. and Geogr. Descrip. of the County of Essex (1594) (издано для Кемденовского общества сэром Генри Эллисом в 1840 году по оригинальной рукописи из библиотеки маркиза Солсбери в Хатфилде); Nicholas Tindal, Hist. of Essex (1720); N. Salmon, The Hist. and Antiq. of Essex (London, 1740) — на основе собраний Джеймса Стренгмана из Хадли (см. Trans. of Essex Arch. Soc. vol. ii.); P. Morant, Hist. and Antiq. of the County of Essex (London, 1768); P. Muilman, New and Complete Hist. of Essex from a late Survey, by a Gentleman (Chelmsford, 6 vols., 1770-1772, London, 1779); Elizabeth Ogbourne, Hist. of Essex (London, part i., 1814); Excursions through Essex, illustrated with one hundred engravings (2 vols., London, 1818); T. Wright, Hist. and Topography of Essex (1831); W. Berry, Pedigrees of Families in Essex (1841); A. Suckling, Memorials of the Antiquities, &c., of the County of Essex (London, 1845); W. Andrews (ed.), Bygone Essex (London, 1892); J.T. Page (ed.), Essex in the Days of Old (London, 1898); Victoria County History, Essex; Transactions of the Essex Arch. Soc. from 1858. Описание различных рукописных собраний, связанных с графством, приведено Г.У. Кингом во II томе «Трудов» (Transactions, 1863).





КОРОЛЕВСТВО ЭССЕКС — одно из королевств, на которые делилась англосаксонская Британия, в строгом смысле — земля восточных саксов. О его происхождении и ранней истории мы не имеем иных сведений, кроме сухого утверждения Беды о том, что его поселенцы принадлежали к древнесаксонской расе. В связи с этим интересно отметить, что восточносаксонская династия возводила свой родовспомок к Секснеату, а не к Водену. Форма Секснеат идентична Саксноту, одному из трех богов, упомянутых в коротком континентальном документе, вероятно, древнесаксонского происхождения. Беда не упоминает это королевство в своем повествовании до 604 года, года рукоположения Меллита на кафедру Лондона. Границами Эссекса в более поздние времена были реки Сор и Темза, однако первоначальные пределы королевства совершенно неясны; на западе оно, вероятно, включало большую часть, если не всю Хартфордшир, а в VII веке — всю Мидлсекс. В 604 году мы находим Эссекс в тесной зависимости от Кента: им правил Саберхт, сын сестры Этельберта, при котором восточные саксы приняли христианство. Однако три сына Саберхта изгнали Меллита с его кафедры, и даже после их смерти в битве против западных саксов Эадбальд Кентский не смог вернуть его обратно. В 653 году мы видим, что в Эссексе преобладало нортумбрийское влияние, поскольку король Сигеберхт по настоянию Осуи стал христианином и принял в своем королевстве Кедда, брата св. Чада, в качестве епископа; главными местами его деятельности были Тилбери и Итанкастир (на реке Блэквотер). Свильдхельм, преемник Сигеберхта, находился в дружеских отношениях с восточноанглийским королевским домом, причем король Этельвальд был его восприемником при крещении, совершенном Кеддом. Вероятно, именно в это время Эрконвальд, впоследствии епископ Лондона, основал монастырь в Баркинге. Преемники Свильдхельма Сигхер и Себбе находились в зависимости от Вульфхера, могущественного короля Мерсии, который при вероотступничестве Сигхера направил епископа Ярумана для восстановления веры. Существуют основания полагать, что в это царствование произошло завоевание Кента восточными саксами. Подложная грамота Кедваллы говорит о падении Кента перед Сигхером как об общеизвестном событии; а в кентской хартии от 676 года кентский король по имени Свебхард жалует землю с согласия своего отца короля Себбе. В 692 или 694 году Себбе отрекся от престола и принял монашеский обет от Валдхера, преемника Эрконвальда в Лондоне. Его сыновья Сигехард и Свефред наследовал ему как короли Эссекса, причем Сигехер, по-видимому, к тому времени умер. Поскольку законы Ине Уэссекского называют Эрконвальда «моим епископом», возможно, что влияние Уэссекса на короткое время возобладало в Эссексе; однако последующая хартия Свефреда одобрена Коенредом Мерсийским, а Оффа, сын Сигхера, сопровождал того же короля в Рим в 709 году. С этого времени и далее история Эссекса представляет собой почти белый лист. В 743 или 745 году Этельбальд Мерсийский дарует привилегии в порту Лондона, и, возможно, западная часть королевства уже была присоединена, поскольку отныне Лондон часто становится местом заседаний мерсийского совета. Насильственная смерть Селреда, короля Эссекса, упомянута в «Саксонской хронике» под 746 годом; однако мы не имеем больше сведений исторической важности до разгрома мерсийского короля Беорнвульфа в 825 году, когда Эссекс вместе с Кентом, Сассексом и Сурреем перешел в руки Эгберта, короля Уэссекса. После 825 года мы больше не слышим о королях Эссекса, но время от времени упоминаются эрлы. Около 870 года Эссекс перешел в руки датчан и был оставлен им по договору между Альфредом и Гутрумом. Он был отвоеван Эдуардом Старшим. Эрлство в X веке, по-видимому, включало несколько других графств, и его самым известным держателем был элдорман Бритнот, павший в битве при Молдоне в 991 году.

Ниже приводится список королей Эссекса, о которых имеются сведения: Саберхт (ум. ок. 617); три сына Саберхта, включая, вероятно, Саweard и Сексреда; Сигеберхт (Парвус); Сигеберхт II; Свильдхельм (ум. ок. 664); Сигхер (правил, возможно, в 664–689 гг.); Себбе, сын Сексреда (664–694); Сигехард (правил в 693–694 гг.); Свефред (правил в 693–694 и в 704 гг.); причем двое последних — сыновья Себбе; Свебрихт (ум. 738); Селред (ум. 746); Свидред, внук Сигехарда (вступил на престол в 746 г.); Сигерик, сын Селреда (отрекся в 798 г.); Сигеред, сын Сигерика (правил в 823 г.).


См. Bede, Hist. Eccl., ed. by C. Plummer (Oxford, 1896), ii. 3, 5; Saxon Chronicle (Earle and Plummer, Oxford, 1899), s.a. 823, 894, 904, 913, 921, 994; William of Malmesbury, Gesta Regum, Rolls Series (ed. Stubbs, 1887–1889); Simeon of Durham, s.a. 746 (ed. T. Arnold, 1882) and appendix, s.a. 738; Florence of Worcester (ed. B. Thorpe, London, 1848–1849); H. Sweet, Oldest English Texts, p. 179 (London, 1885).



(F. G. M. B.)



ЭССЛИНГЕН — город в Германии, в королевстве Вюртемберг, в плодородном районе на реке Неккар, в 9 милях к юго-востоку от Штутгарта, на железнодорожной линии на Ульм. Нас. (1905) 29 750 человек. Он окружен средневековыми стенами с башнями и бастионами и имеет тринадцать пригородов, один из которых расположен на острове на реке. На господствующей высоте над городом возвышается старая цитадель. Во внутреннем городе находятся старая (1430 г.) и новая ратуши, причем последняя, бывший дворец, представляет собой чрезвычайно красивое здание. Церковь Богоматери (Фрауэнкирхе) — прекрасное готическое здание XV века, имеющее богато украшенный скульптурами портал и решетчатый шпиль высотой 240 футов. Церковь св. Дионисия датируется XIII веком и обладает прекрасным экраном и дарохранительницей 1486 года. В Эсслингене имеется несколько школ, театр и богато устроенная больница, а его городской архив содержит ценную литературу, относящуюся главным образом к периоду Реформации. В городе работают железнодорожное, машиностроительное и электротехническое предприятия; здесь также производятся сукно, перчатки и пуговицы, имеются прядильные фабрики. Имеется крупное литографическое заведение, ведется значительная торговля вином и фруктами, причем эсслингенские вина весьма знамениты.

Эсслинген, ведущий свое летосчисление с VIII века, получил статус города в 886 году. Он быстро стал значительным местом; в 1209 году он получил статус вольного имперского города и был окружен стенами по приказу императора Фридриха II. Его свобода неоднократно подвергалась угрозам со стороны правителей Вюртемберга, однако он вошел в состав этой страны лишь в 1802 году.


См. K.H.S. Pfaff, Geschichte der Reichsstadt Esslingen (Esslingen, 1852); и Ströhmfeld, Esslingen in Wort und Bild (Esslingen, 1902).





УСТАНОВЛЕНИЕ, ГОСУДАРСТВЕННАЯ ЦЕРКОВЬ (от ст.-франц. establissement, франц. établissement, поздн. норм.-франц. establishement, от ст.-франц. establir, франц. établir, лат. stabilire — делать устойчивым), в общем смысле — акт установления или факт быть установленным, и отсюда путем переноса значения — установленная вещь. Таким образом, мы можем говорить об установлении (т. е. создании) предприятия, «долгом существовании» предприятия и о директоре «этого заведения». В особом смысле это слово применяется, со всеми тремя упомянутыми выше оттенками значений, к определенным религиозным организациям в их отношении к государству. Именно с последним случаем связана настоящая статья.

Возможно, лучшее определение, которое можно дать и которое охватит все случаи, состоит в том, что установление подразумевает существование некоторого определенного и отличительного отношения между государством и религиозным обществом (или, возможно, более чем одним), отличного от того, которое разделяют другие общества того же общего характера. Разумеется, определенные отношения неизбежно существуют между государством и каждым обществом, религиозным или светским, в силу суверенитета государства над каждым и всеми его членами. Каждое общество должно обладать определенными принципами или совершать определенные действия, и государство может объявить исповедание таких принципов незаконным или наложить штраф за совершение таких действий; более того, каждое общество несет ответственность перед законом в отношении выполнения своих обязательств перед своими членами и надлежащего управления своим имуществом, если таковое у него имеется. Со всем этим установление не имеет ничего общего. Оно касается не того, что принадлежит религиозному обществу как таковому или что является общим для всех религиозных обществ, а того, что является исключительным. Оно обозначает любую особую связь с государством, либо привилегии и обязанности перед законом, которыми обладает одно религиозное общество в исключение других; словом, установление носит характер монополии. Но оно не подразумевает исключительно привилегии. Государство и Церковь имеют взаимные обязательства по отношению друг к другу: каждое из них в определенной степени связано существованием этих отношений, и каждое принимает эти ограничения ради выгод, проистекающих для него самого. Государство поступает так, видя в этом благо всех своих членов; ибо «истинная цель, ради которой религия установлена, состоит не в том, чтобы обеспечить истинную веру, а в обеспечении гражданской пользы» (Уорбертон), даже если последняя считается подразумеваемой в первой. С другой стороны, Церковь принимает эти отношения ради удобств, которые они влекут за собой, т. е. ради собственной выгоды. Можно видеть, что это определение исключает, и справедливо, многие распространенные предпосылки. Установление утверждает факт связи между государством и религиозным обществом, но не определяет ее точный характер. Оно не говорит нам, например, когда или как она началась, является ли она результатом бессознательного роста (как в случае с галликанской церковью до Французской революции) или определенного законодательного акта (как в случае с той же церковью, восстановленной конкордатом 1801 года). Оно не говорит нам, включено ли в него наделение религиозного общества имуществом со стороны государства; какие конкретные привилегии пользуются религиозным обществом; и какие ограничения наложены на свободное осуществление его жизни. Эти вещи могут быть выяснены только путем фактического исследования; ибо условия ни в каких двух случаях не являются абсолютно одинаковыми.

Переходя к деталям. В настоящее время не существует установленной религии в Соединенных Штатах, Германской империи в целом, Голландии, Бельгии, Франции и Австро-Венгрии (за исключением, правда, «прав суверена, проистекающих из церковного достоинства» 1); в то время как религиозные установления существуют в России, Греции, Швеции, Норвегии, Дании, Пруссии 2, Испании, Португалии и даже в Италии, а также в Англии и Шотландии. Однако они сильно различаются между собой. В России «православная католическая восточная» является государственной религией. Император по основным законам империи является «суверенным защитником и хранителем догматов господствующей веры и блюстителем правоверия и всякого в Церкви благочиния», хотя, разумеется, он не может изменять ни ее догматы, ни ее внешний порядок. Далее, «самодержавная (т. е. императорская) власть действует в церковном управлении посредством Святейшего Правительствующего Синода, ею учрежденного»; и все должностные лица Церкви назначаются им. Постановления Синода становятся законами лишь после получения высочайшего соизволения императора и публикуются не от его имени, а от его; причем значительная часть доходов Церкви поступает от государственных субсидий. В Греции «господствующая религия (Ἡ ἐπικρατοῦσα θρησκεία) есть религия Восточной Православной Церкви Христовой»; и хотя в остальном веротерпимость полна, прозелитизм из Греческой Церкви не допускается. Король присягает защищать ее, но никакие полномочия в отношении нее, подобные тем, какими обладает царь, ему не принадлежат; нынешний король не является ее членом, но его преемники должны им быть. В Швеции лютеранство было принято в качестве государственной религии Упсальским собором (Upsala möte) в 1593 году, и король обязан его исповедовать. «Лютеранская протестантская церковь» сохраняет епископский строй и содержится на собственные доходы. Архиепископы и епископы выбираются королем из имен, представленных ему, и он также назначает на королевские приходы. Церковный закон (Kyrkolag), впервые составленный в 1686 году, является частью государственного закона, но не может быть изменен или отменен без согласия Генерального синода; хотя временные (ad interim) толкования этого закона могут даваться королем по совету Верховного суда, с 1866 года они подлежат пересмотру и отклонению со стороны следующего Генерального синода. В Норвегии «евангелическо-лютеранская» является «официальной религией», но Церковь содержится государством, так как ее имущество было секуляризировано. Она также в большей степени подчинена королю, который по конституции должен «регулировать все, что касается богослужения и духовенства», и следить за выполнением предписанного порядка. Почти то же самое наблюдается в Дании, где, однако, «евангелическо-лютеранская церковь» со времен основополагающего конституционного закона от 5 июня 1849 года официально именуется Национальной церковью (Folkekirche) вместо Государственной церкви (Statskirche), как это было ранее, и конституция предусматривает ее регулирование дальнейшим законодательством, которое еще не принято. О Пруссии см. под соответствующим заголовком; следует лишь добавить, что самоуправление по-прежнему имеет тенденцию к росту, однако император Вильгельм II исполнял свои обязанности summus episcopus свободнее, чем большинство его предшественников. В Испании «католическая, апостольская и римская» религия является религией государства, «нация обязуется поддерживать ее богослужение и ее служителей», а обряды любой другой религии разрешены только в частном порядке. Патриарх Индий и архиепископы являются сенаторами по праву, и король может назначать других из числа епископов; в палате депутатов могут заседать только миряне. Монастыри были упразднены, а их имущество конфисковано в 1835 и 1836 годах; в 1859 году оставшееся церковное имущество было обменено на неотчуждаемые государственные ценные бумаги, и содержание духовенства Государственной церкви обеспечено неотмененным законом, предшествующим нынешней конституции. В Португалии дело обстоит примерно так же, но все отечественные епископы заседают в верхней палате в качестве пэров (Pares do Reino) по праву, и нет никаких ограничений на членство в палате депутатов. Более важным моментом является то, что король дарует все церковные бенефиции и назначает епископов, вместо того чтобы они избирались, как в Испании, по соглашению между гражданской властью и папством. В Италии, несмотря на вражду между папством и гражданской властью, остается фактом то, что по Статуту (Statuto fondamentale) «католическая, апостольская и римская религия является единственной религией государства», и король может назначать «архиепископов и епископов государства» сенаторами. Законом о прерогативах Верховного Понтифика и т. д. (Legge sulle prerogative del Summo Pontifice), которым гарантируются папские прерогативы, Государственным советом было объявлено фундаментальным законом; и хотя многие гражданские ограничения на деятельность Церкви им снимаются, за пределами Рима и субурбикарных епархий перед интронизацией епископа по-прежнему требуется королевский экзекватур. Более того, поскольку большая часть церковного имущества была секуляризирована, итальянское духовенство получает жалование от государства.

Установление (Establishment) — это, безусловно, сугубо английский термин, но он означает ровно то же самое, что «Staatsreligion» или «église dominante» в других местах, не больше и не меньше. Он обозначает существование особых отношений между Церковью и Государством в Великобритании. Церковь и государство без определения его точного характера. Утверждение о том, что Церковь Англии или Шотландская кирка «установлены законом», означает лишь то, что они имеют особый статус перед лицом закона; но это все. (a) Нет никаких оснований для некогда популярного предположения о том, что слово «установленный» по отношению к Церкви означает «созданный» или нечто подобное; напротив, современное употребление этого слова в таком смысле является вводящим в заблуждение извращением. Установить (establish) — значит сделать прочным или устойчивым; и вещь не может быть установлена, если она уже не существует. Несколько примеров покажут, что это и есть истинный смысл слова и именно тот смысл, в котором оно здесь используется. «Установи дело сие, Боже, содеявшееся в нас» (Пс. lxviii. 28; в авт. пер. и ревиз. пер. — «укрепи») подразумевает, что дело уже содевлено; иначе оно не могло бы быть «установлено». «Утвердите сердца ваши» (Иак. v. 8) подразумевает, что сердца уже существуют. Выражение «Пока он не утвердил ее в ее правлении с надежной уверенностью и установлением» («Королева фей», v. xi. 35) было бы невозможно, если бы царствование еще не началось. Таково значение этого слова во многих актах парламента эпохи Тюдоров: «да будет постановлено, ординовано и установлено» или тому подобное (21 Hen. VIII. c. 1; 27 Hen. VIII. c. 28, s. 9; 28 Hen. VIII. c. 13 [Ireland]; 28 Hen. VIII. c. 18 [Ireland]; 33 Hen. VIII. c. 27; 1 Eliz. c. 1, ss. 15, 17; 1 Eliz. c. 4, s. 4); то, что постановляется тогда и там, должно иметь силу в будущем. (b) Также не подразумевается обязательно, что установление — это процесс, завершенный раз и навсегда. Каждый закон, касающийся Церкви, слегка меняет ее условия; все, что затрагивает отношения Церкви и государства, можно рассматривать как меру установления или наоборот. Когда обе палаты парламента в обращении к Вильгельму III после его коронации заговорили о своих предполагаемых мерах веротерпимости, король сказал в своем ответе: «Я надеюсь, что облегчение, которое вы замыслили для диссидентов, внесет очень большой вклад в установление Церкви» (Cobbett, Parl. Hist. v. 218). А Дефо (в 1702 году) опубликовал иронический трактат под названием «Самый короткий путь с диссидентами, или Предложения об установлении Церкви». (c) Также не обязательно подразумевается, что существовало какое-то определенное время, когда произошло установление. Так действительно может быть, как в случае с киркой в Шотландии; но определенно нельзя сказать, что английская Церковь была установлена в какое-то конкретное время или каким-то конкретным законодательным актом. Несомненно, существовали периоды, когда существующие отношения между Церковью и государством модифицировались или переопределялись, особенно в XVI и XVII веках; но сами отношения гораздо древнее. На самом деле они существовали с самого начала: английская Церковь и государство развивались бок о бок, и с самого начала находились в тесных отношениях друг с другом. Но хотя положение вещей, которое оно представляло, существовало с самого начала, термин «установленный» или «установленный законом» вошел в употребление лишь позднее. Пока не появилось какого-либо другого религиозного общества, с которым можно было бы его сравнить, такой отличительный эпитет не имел бы смысла. Однако по мере того, как стали возникать религиозные общества, не имевшие статуса перед законом, он стал более естественным; и еще более — когда вероучительные формуляры Церкви стали «установлены» гражданскими санкциями (Книги общих молитв согласно 5 и 6 Edw. VI. c. 1, s. 4 и др.; Статьи согласно 13 Eliz. c. 12; новый Требник согласно 13 and 14 Car. II. c. 4, загл.). Соответственно, о самой Церкви стали говорить как об установленной законом; впервые, судя по всему, в Канонах 1604 года, а впоследствии во многих статутах (Акт об урегулировании, 6 Anne, c. 8 и c. 11 и др.). Во всех таких случаях Церковь описывается как уже установленная, а не как устанавливаемая данным конкретным каноном или статутом. Другими словами, утверждается конституционный статус Церкви, но ничего не говорится о том, как он возник.

Законодательные изменения XVI и XVII веков выдвинули «установление» на первый план и значительно изменили его условия, но минутное размышление покажет, что оно началось не тогда. Если бы, например, все постреформационные церковные статуты не существовали, отношения между Церковью и государством были бы совсем другими, но «установление» все равно продолжало бы существовать. Епископы заседали бы в Палате лордов, духовенство облагало бы себя налогом в конвокации, церковные суды обладали бы принудительной юрисдикцией и так далее. Нынешние отношения Церкви и государства в Англии можно кратко суммировать следующим образом: (1) Личное отношение короны к Церкви, включая (a) ограничения на действия конвокации (сформулированные в 25 Hen. VIII. c. 19); (b) назначение епископов и т. д. (25 Hen. VIII. c. 20); (c) полномочия надзора в качестве визитатора, давно не используемые (26 Hen. VIII. c. 1; 1 Eliz. c. 1, s. 17); (d) полномочия принимать апелляции в качестве источника гражданского правосудия (25 Hen. VIII. c. 19 и др.). В связи с этим необходимо иметь в виду, что (a) носитель короны принимает коронацию от церкви и приносит присягу, имеющую к ней отношение (1 Will. III. c. 6), и (b) корона удерживается на условии общения с Церковью Англии (Акт об урегулировании; условия общения изложены в Молитвеннике, который сам санкционирован законом). (2) Отношение Церкви к короне в парламенте. Никакие изменения в ее учение или формуляры не допускались без санкции акта парламента. (3) Привилегии Церкви и духовенства. Из них можно упомянуть (a) принудительную юрисдикцию церковных судов; (b) право епископов заседать в Палате лордов. Едва ли стоит говорить, что установление в Англии не включает наделение Церкви имуществом со стороны государства. Ничего подобного никогда не происходило в каких-либо крупных масштабах, и гранты на церковные нужды в XVIII веке сопоставимы с regium donum нонконформистам.

Положение Ирландской Церкви до ее упразднения (см. ниже) было не менее иным. В Шотландии дело обстоит иначе. Установление кирки было совершенно новым процессом, осуществленным посредством более или менее определенной серии законодательных и административных актов. Конвент сословий, заседавший в Эдинбурге в 1560 году, приказал составить новое исповедание веры, что было сделано за четыре дня комитетом проповедников, и 24 августа он принял три акта: один упразднял папскую власть и всю юрисдикцию католических прелатов, другой отменял старые статуты в пользу Старой Церкви, а третий запрещал совершение мессы и присутствие на ней под угрозой тюремного заключения, изгнания и смерти. Намерение состояло в том, чтобы покончить со Старой Церкви, которая была осуждена как «Кирка Злонамеренная» 3. Новый образец, созданный таким образом, был подтвержден шотландским актом 1567 г., c. 6, который объявил ее «единственной истинной и святой церковью Иисуса Христа в пределах этого королевства». Снова, после того как революция 1688 года положила конец попыткам королей из династии Стюартов навязать Шотландии епископский образец, актом 1690 г., c. 5, корона и сословия «ратифицируют и устанавливают Исповедание веры... а также устанавливают, ратифицируют и подтверждают пресвитерианское правление и дисциплину». «Акт о безопасности» 1705 года, включенный в Акт об унии 1706 года, говоря о ней «как ныне установленной законом», гласит, что «Ее Величество... настоящим устанавливает и подтверждает» ее, и наконец объявляет этот акт «с содержащимся в нем Установлением» «фундаментальным и существенным условием Унии». Тем не менее, условия установления в шотландской кирке гораздо мягче, чем в Церкви Англии. Она связана статутами, санкционирующими ее учение и порядок, но в этих пределах ее законодательная и судебная свобода ничем не ограничена. На заседаниях генеральной ассамблеи присутствует королевский комиссар, но он не обязан быть членом кирки; и между короной и киркой нет такой конституционной связи, какая существует в Англии. Существует то, что можно точно охарактеризовать как государственное наделение имуществом, поскольку большая часть имущества Старой Церкви была передана шотландской кирке.

Совершенно естественно, что за организацией англиканских церквей в колониях в некоторых случаях последовало их установление, включавшее наделение имуществом. Так было, например, в Восточной и Западной Индии; и за упразднением Вест-Индской церкви в 1868 году последовало в 1873 году восстановление Церкви на Барбадосе колониальным законодательным органом. Индия — это единственная другая часть империи (за пределами Великобритании), в которой сегодня существует религиозное установление.

Упразднение (Disestablishment) в теории является аннулированием установления; но поскольку установленная Церковь обычно богата, упразднение обычно включает в себя лишение имущества (disendowment), даже там, где нет государственного наделения религии. Короче говоря, это отмена установления в сочетании с такой конфискацией церковного имущества, которую государство считает благом в интересах общества. Об упразднении Вест-Индской церкви в 1868 году уже упоминалось; в 1869 году был принят Билль об упразднении Ирландской церкви. Частные биллы, касающиеся Шотландии, выдвигались не один раз. В 1895 году либеральное правительство внесло приостанавливающий билль, задуманный как предварительный шаг к упразднению и лишению имущества Церкви в Уэльсе; однако он был отозван в той же сессии, и вопрос об уэльском упразднении находился в анабиозе до тех пор, пока в 1906 году либеральным правительством не была назначена королевская комиссия для расследования этого предмета, а в 1909 году не был внесен билль на во многом тех же основаниях, что и в 1895 году.

Случай с Ирландской Церковью проиллюстрирует процесс упразднения, хотя, конечно, в других случаях точные детали могут различаться. Закон об Ирландской Церкви был принят в 1869 году первым правительством Гладстона после значительного сопротивления и предусматривал, что с 1 января 1871 года уния, созданная статутом между церквами Англии и Ирландии, должна быть расторгнута, а Церковь Ирландии должна «перестать быть установленной законом». Существующие церковные корпорации были распущены, и их права прекратились, причем всем лицам была выплачена компенсация, а их личное старшинство было обеспечено пожизненно. Все права патронажа, включая таковые короны, были отменены, с выплатой компенсации в случае частных патронов; а архиепископы и епископы перестали обладать правом вызова в Палату лордов. Все законы, ограничивающие свободу действий Церкви, были отменены; однако церковный закон должен был продолжать существование в порядке договора между членами Церкви (до его изменения представительным органом). Было предусмотрено создание по уставу представительного органа Церкви, если таковой найдется, с правом владения земельной собственностью. Все существующее церковное имущество было передано комиссии, которая должна была выплатить компенсацию за пожизненные интересы, передать новому представительному органу церкви, приходские дома и 500 000 фунтов стерлингов в качестве компенсации за пожертвования частных лиц с 1660 года, а остальное удерживать для таких целей, которые парламент определит в дальнейшем.
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1 На практике это влечет за собой установление всех религиозных конфессий, ибо ни одна из них не может существовать без прямого разрешения государства, и все они подвергаются в большей или меньшей степени вмешательству с его стороны. Таким образом, император-король в качестве главы государства технически является «епископом» Евангелической церкви, конституция которой была утверждена императорским патентом в 1866 году и изменена другим патентом в 1891 году (см. Herzog-Hauck, Realencykl. ed. 1904, s.v. “Österreich”). — [Ред.]

2 А также в других германских протестантских государствах. Отношения Римско-католической церкви с различными правительствами урегулированы отдельными конкордатами с папством (см. Конкордат).

3 Эндрю Ланг, Hist. of Scotland, ii. p. 75 ff. Сравните с этим положение реформаторов вообще в Англии, где даже такой стойкий пуританин, как Уильям Харрисон («Описание Англии», 1570), и не помышляет о том, чтобы отделить органическую жизнь Церкви Англии от жизни дореформационной Церкви. (Ред.)





УСТАНОВЛЕНИЕ ПОРТА — техническое выражение для времени, которое проходит между прохождением луной меридиана в новолуние или полнолуние в данном месте и временем полной воды в этом месте. Интервал (постоянный для любого конкретного места) может варьироваться от 6 мин. (Гарвич) до 11 ч. 45 мин. (Норт-Форленд). У Лондонского моста он составляет 1 ч. 58 мин. (См. также Прилив и отлив.)



ЭСТЭН, ШАРЛЬ ЭКТОР, граф д’ (1729–1794), французский адмирал, родился в замке Рувель в Оверни в 1729 году. Он поступил на армейскую службу пехотным полковником и в 1757 году сопровождал графа де Лалли в Восточную Индию в чине бригадного генерала. В 1759 году он был взят в плен при осаде Мадраса, но был освобожден под честное слово. До ратификации своего обмена он получил командование несколькими судами и проводил различные морские атаки против англичан; возвратившись во Францию в 1760 году и случайно попав в их руки, он был заключен в тюрьму в Портсмуте на том основании, что нарушил свое честное слово, но поскольку обвинение не удалось должным образом обосновать, вскоре после этого был освобожден. В 1763 году он был назначен генерал-лейтенантом флота, в 1777 году — вице-адмиралом; а в 1778 году получил командование флотом, предназначенным для помощи Соединенным Штатам против Великобритании. Он отплыл 13 апреля и между 11 и 22 июля блокировал Хау у Сэнди-Хука, но не отважился напасть на него, хотя значительно превосходил по силам. В согласии с американскими генералами он спланировал нападение на Ньюпорт, в рамках подготовки к которому заставил британцев уничтожить находившиеся в гавани военные суда; однако прежде чем могло состояться согласованное нападение, он вышел в море против английского флота под командованием лорда Хау, когда из-за разразившейся внезапно бури, заставившей оба флота разделиться до начала боя, многие из его судов были так сильно повреждены, что он счел необходимым зайти в Бостон для ремонта. Затем 4 ноября он отплыл в Вест-Индию. После слабой попытки отбить Сент-Люсию у адмирала Баррингтона он захватил Сент-Винсент и Гренаду. 6 июля 1779 года он вел не принесший победы ни одной из сторон бой с адмиралом Джоном Байроном, который отступил к Сент-Кристоферу. Несмотря на превосходство в силах, д’Эстен не стал атаковать англичан на рейде, а отплыл для нападения на Саванну. Все его попытки, как и попытки американцев, против города были отражены с тяжелыми потерями, и в конце концов он был вынужден отступить. Он вернулся во Францию в 1780 году. Он командовал объединенным флотом перед Кадисом, когда в 1783 году был подписан мир; но с того времени его главное внимание было обращено на политику. В 1787 году он был избран в собрание нотаблей; в 1789 году назначен комендантом национальной гвардии; а в 1792 году избран адмиралом Национальным собранием. Будучи сторонником национальных реформ, он продолжал сохранять сильное чувство преданности королевской семье и на суде над Марией-Антуанеттой в 1793 году дал свидетельские показания в ее пользу. По этой причине, а также из-за дружеских писем, которыми он обменивался с королевой, он сам предстал перед судом и был казнен 28 апреля 1794 года.


См. Marins et soldats français en Amérique, by the Viscomte de Noailles (1903); Beatson, Naval and Military Memoirs of Great Britain, vol. v.





СОСТОЯНИЕ (через ст.-франц. estat, совр. état, от лат. status — состояние, положение, stare — стоять), статус или условие, в котором живет человек, ныне употребляется главным образом в поэтической речи и в таких фразах, как «взрослый возраст» (man's estate) или «высокое сословие»; слово «state» вытеснило большинство значений этого слова, за исключением (1) имущества и (2) конституционного права.



1. В вещном праве это слово используется в нескольких значениях. В самом широком смысле имущество (estate) человека охватывает все его достояние; то из него, которое состоит из земли и некоторых других связанных с ней интересов, является его «недвижимым имуществом» (real estate); остальное — его «движимым имуществом» (personal estate). Это слово более конкретно применяется к интересам в земле, и в популярном и общем употреблении «имущество» означает саму землю. Строго техническое значение «имущества» — это интерес в землях, и эта концепция лежит в основе английской теории собственности на землю. «Первое, что должен сделать студент, — говорит Джошуа Уильямс («Law of Real Property»), — это избавиться от идеи абсолютной собственности. Такая идея совершенно неизвестна английскому праву. Ни один человек по закону не является абсолютным собственником земель. Он может владеть в них лишь вещным правом (estate)». То есть преобладает понятие легального владения (tenure), владения арендатором от лорда. Последним лордом из всех, от которого в конечном счете удерживалась вся земля, был король. Лица, владевшие непосредственно от короля и даровавшие землю другим, были королевскими держателями (tenants in capite) и являлись мезонирными (промежуточными) лордами своих арендаторов.

Вещные права на землю могут быть классифицированы в зависимости от (1) объема их интереса или продолжительности, (2) времени пользования и (3) количества и связи владельцев. Согласно (1), вещное право может представлять собой либо наследственное владение (freehold of inheritance), либо ненаследственное владение (freehold not of inheritance). Наследственное владение может быть (a) правом абсолютной собственности (estate in fee simple), которое является крупнейшим имущественным правом, которым может обладать человек по английскому праву, и близко подходит к идее абсолютной собственности, отвергаемой Уильямсом; право абсолютной собственности наследуется наследниками человека вообще, он обладает полными полномочиями по распоряжению им и может отчуждать всю землю или ее часть. (b) Оно также может состоять в ограниченных владениях (limited fees), которые в свою очередь подразделяются на (i.) условное или базовое владение (qualified or base fee), (ii.) условное владение (fee conditional), так называемое по общему праву, а впоследствии, после принятия статута De Donis Conditionalibus, — майоратное владение (fee tail), которое может быть общим в отношении наследников тела человека или специальным — в отношении наследников мужского (или женского) пола его тела. Ненаследственное владение может быть либо (1) конвенциональным, как пожизненное владение (estate for life), которое может быть либо владением на срок собственной жизни, либо на жизнь другого (pur autre vie); (2) юридическим, или создаваемым в силу действия закона, как владение в силу майората после прекращения возможности появления потомства (т. е. когда имущество дается человеку и наследникам его тела от его нынешней жены, и жена умирает бездетной, муж становится владельцем в силу майората после прекращения возможности появления потомства); владение на правах мужа (см. Curtesy); вдовье владение (см. Dower).

Вещные права, не являющиеся пожизненными (не-freehold) или меньшие, чем пожизненные, подразделяются на (i.) срочные владения (estates for years, часто называемые владениями на срок, причем документ, их создающий, именуется арендой (lease) или переуступкой, а само имущество — арендным интересом (leasehold interest)); (ii.) владения по воле (estates at will), то есть когда земли или строения сдаются одним лицом другому во владение и пользование по усмотрению арендодателя; (iii.) владения по терпимости (estates at sufferance), когда кто-либо вступает во владение землей на законном основании и продолжает владеть ею после того, как его право прекратилось.

Согласно (2), вещные права бывают либо во владении (in possession), либо в ожидании (in expectancy). Права в ожидании бывают либо (a) в остатке (in remainder), который может быть безусловным (vested) или условным (contingent), либо (b) в реверсии (in reversion) (см. Remainder, Reversion).

Согласно (3), вещные права могут быть либо (i.) раздельными (in severalty), то есть владением имуществом лицом исключительно в своем собственном праве, без какого-либо другого лица, соединенного или связанного с ним в отношении интереса в нем; (ii.) совместными владениями (estates in joint tenancy) (см. Joint); (iii.) долевыми владениями по закону (coparcenary) (q.v.); и (iv.) долевыми владениями по общему праву (tenancy in common), когда два или более лиц владеют одной и той же землей на различных и самостоятельных основаниях, но при единстве владения. (См. также Real Property.)

2. В конституционном праве сословие или класс (estate) — это порядок или класс, имеющий определенную долю как таковой в политическом теле и участвующий либо непосредственно, либо через своих представителей в управлении. Система представительства по сословиям зародилась в западной Европе в течение XIII века, в то время как феодальная система распадалась по различным причинам, главным образом из-за растущего богатства и могущества городов. В феодальном совете духовенство и территориальные дворяне имели голос единолично; но XIII век, цитируя Стаббса (Const. Hist. ii. 168, ed. 1875), «превращает феодальный совет в собрание сословий и извлекает конституцию третьего сословия из древнего местного аппарата, который оно концентрирует». Это, если сделать поправку на различия в деталях, справедливо и для других стран, помимо Англии. К двум уже существовавшим сословиям — духовенству и дворянству — добавляется третье: общин (горожан и рыцарей шлейфа) в Англии, сословие непривилегированных (roturiers) во Франции (известное как tiers état). Это деление на три сословия стало нормой, но оно не было всеобщим или неизбежным 1. Даже в Англии существовала тенденция к созданию других сословий, например, король вел переговоры с купцами отдельно о сборах денег, взимаемых путем налогообложения общей массы купцов в стране; и аналогичная тенденция наблюдалась со стороны юристов. Если бы не случайность их заседаний и голосования вместе, горожане и рыцари шлейфа также образовали бы отдельные сословия. В Арагоне кортесы содержали четыре сословия (brazos или ветви): духовенство, великих баронов (ricos hombres), мелких баронов (рыцарей или infanzones) и города. Шведский риксдаг также имел четыре — духовенство, баронов, бюргеров и крестьян.

Система сословий, основанная на средневековом представлении об обществе как о разделенном на определенные разряды, составляла основу тех конституционных форм, которые дожили в Европе до Французской революции. В Англии она, разумеется, рано утратила свою чистоту: Палата общин представляла всю нацию за пределами узкого круга пэров. Созданию сословия мелких дворян или землевладельцев препятствовало слияние рыцарей графств с горожанами; духовное сословие было исключено ввиду решимости духовенства обсуждать свои дела и облагать себя налогом на собственных собраниях (конвокациях), оставив епископам, выступавшим в качестве духовных пэров, представительство их интересов в парламенте.

Фраза «три сословия королевства» до сих пор существует, но большинству людей она не говорит ни о чем определенном. Рано возникло ошибочное представление — Галлам пишет, что оно было распространено среди популярных юристов XVII века, — будто бы «три сословия» — это король, лорды и общины, представляющие три главные ветви законодательной власти. Такое представление могло быть возможным в Венгрии, где корона Святого Стефана символизирует не столько королевскую власть, сколько координацию полномочий всех органов государства, включая короля; однако в Англии король представляет всю нацию и никоим образом не отдельный интерес внутри нее, что составляет сущность сословия. Выражение «три сословия» применительно к английской конституции в настоящее время фактически вводит в заблуждение. Теперь под ним обычно понимают духовных лордов, светских лордов и общинников.

Представление о «трех сословиях королевства» как о главных ветвях законодательной власти привело в Англии к появлению крылатой фразы «четвертое сословие», обозначающей какую-либо силу сопоставимого масштаба в государстве, отличную от них. Филдинг так говорил о «толпе», а Хэзлитт — о Кобетте; однако сейчас этот термин обычно применяется к прессе, и это употребление берет начало в речи Берка (Карлайл, Герои и героическое, лекция V).

В конституционной борьбе на европейском континенте, начиная с Революции и далее, соперничающие теории представительства по сословиям и народного представительства играли огромную роль. Поворотным моментом Французской революции стал отказ от голосования по «порядкам» и слияние сословий духовенства и дворянства с третьим сословием (tiers état), благодаря чему генеральные штаты превратились в Национальное собрание. В общих чертах этому прецеденту следовали в XIX веке и в других странах, где утверждалось конституционное правление. В большинстве из них средневековые сословия задержались в провинциальных ландтагах (Landtage), а знаменитая XIII статья Венского акта (Bundesakte) постановила учредить «сословные собрания» во всех немецких государствах, где таковых еще не существовало. Усилия Меттерниха и государственных деятелей его школы были направлены не столько на отмену конституционной модели, сколько на то, чтобы утвердить ее, если потребуется, на традиционных и консервативных началах. Именно это имелось в виду в знаменитом ответе императора Франца I венгерской делегации: «Весь мир валяет дурака и требует фантастических конституций». Когда необходимость конституционных уступок стала неотложной, была предпринята попытка опередить их на сословную систему. Но центральный ландтаг, созванный в 1847 году Фридрихом Вильгельмом IV в Берлине, технически представлявший собой собрание провинциальных сословий, быстро превратился — как и предсказывал Меттерних — в национальное собрание; ровно то же самое произошло в случае первого австрийского парламента в 1848 году. В Венгрии революция в ряде отношении носила более консервативный характер. Мартовские законы 1848 года сохранили общий характер Палаты магнатов, сопоставимой с британской Палатой лордов, но превратили Нижнюю палату из фактически представительной палаты сословия мелкого дворянства в национальное представительное собрание. Из всех суверенных государств Европы только великие герцогства Мекленбургские до сих пор (1909 год) сохраняют древнюю сословную систему в неприкосновенности. Ландтаг, общий для обоих герцогств, состоит из рыцарства (Ritterschaft), в котором имеют право голоса все держатели рыцарских фьефов (Rittergutsbesitzer), благородного и неблагородного происхождения, и земства (Landschaft), состоящего из главных магистратов городов. Первое считается представителем крестьян-собственников и цензитариев (Hintersassen), второе — бюргеров.

Множественная форма «сословия» (англ. Estates или States, фр. états, нем. Stände) — это название, обычно даваемое сословному собранию (assemblée des états, Ständeversammlung). Когда такое собрание не является чисто местным или провинциальным, оно называется генеральными штатами (états généraux), например, во Франции — собрание депутатов трех сословий королевства, в отличие от провинциальных сословий, которые периодически заседали в так называемых землях сословий (pays d’états).


Подробные сведения о сословиях в Англии и других странах см. в трудах: W. Stubbs, Constitutional History, vol. ii. (1896); H. Hallam, The Middle Ages (1855); F.W. Maitland, Constitutional History of England (1908); A. Luchaire, Histoire des institutions monarchiques de la France (1883-1885); G. Waitz, Deutsche Verfassungsgeschichte (Kiel, 1865-1878); and A.S. Rait, The Scottish Parliament (1901). См. также статью Представительство.




 
1 В Шотландии тремя сословиями являлись прелаты, прямые вассалы короля и горожане, причем третье сословие присоединилось к остальным впервые примерно в начале XIV века. В 1428 году комиссарам графств, лицам, избираемым мелкими прямыми вассалами, было предписано являться в парламент; после этого крупные прямые вассалы объединились с прелатами, и тремя сословиями стали духовные и светские лорды, комиссары графств и горожане. С 1640 по 1660 год парламент был реорганизован, прелаты были исключены из него, но при Реставрации старый порядок восстановили. Шотландский парламент имел обыкновение передоверять значительную часть своей работы комитету, состоявшему из членов каждого из трех разрядов, и комитет сословий играл весьма заметную роль во время борьбы между Карлом I и его народом.

2 Эти ландтаги, везде, где они еще существуют, являются пережитками «парламентов» отдельных территориальных единиц.





АГЕНТЫ ПО ОПЕРАЦИЯМ С НЕДВИЖИМОСТЬЮ И ДОМАМИ. Лицо, осуществляющее в Англии деятельность агента по операциям с домами, обязано под угрозой штрафа в 20 фунтов стерлингов ежегодно приобретать лицензию, за которую взимается пошлина в размере 2 фунтов стерлингов в качестве акцизного сбора, если только оно не имеет лицензии аукциониста или оценщика либо не является агентом, занятым управлением земельными имениями, или солиситором или стряпчим, получившим свое ежегодное свидетельство в таковом качестве. В этой связи лицо считается агентом по операциям с домами, если оно дает объявления о продаже или сдаче внаем либо каким-либо образом ведет переговоры о продаже или сдаче внаем любого меблированного дома или части любого меблированного дома (причем любой этаж или квартира, оцененные и сданные внаем как отдельное жилое помещение, считаются для этой цели домом); при условии, однако, оговорки, что никто не должен считаться агентом по операциям с домами на том основании, что он сдает, предлагает сдать или каким-либо образом ведет переговоры о сдаче внаем любого дома, годовая арендная плата или стоимость которого не превышает 25 фунтов стерлингов.

Агент по операциям с домами, которому даны поручения лишь действовать обычным для его профессии образом, не имеет полномочий связывать своего нанимателя договором. Его задача состоит в том, чтобы постараться найти лицо, желающее стать покупателем или нанимателем, а затем передать его предложение собственнику. Если агенту не предоставлено прямое полномочие продавать или сдавать внаем и для этой цели заключать обязывающий договор, доверитель оставляет за собой право принять предложение или отказаться от него. Как правило, агент по операциям с домами или имениями не имеет полномочий принимать платежи от имени доверителя. Когда он нанят для поиска нанимателя, он должен проявить разумную осмотрительность, чтобы убедиться, что лицо, которому имущество сдается внаем через его посредничество, подходит на роль нанимателя. Тем не менее он никоим образом не гарантирует уплату арендной платы. Агент по операциям с домами не может за плату или в ожидании платы составлять какие-либо документы за запечатью, касающиеся продажи или сдачи внаем недвижимого или движимого имущества. Однако не существует аналогичного запрета в отношении соглашений, не скрепленных печатью, и для агентов по операциям с домами является обычной практикой взимать плату за их составление.

Агентам по операциям с домами обычно выплачивается вознаграждение в виде комиссионных. Шкала, принятая Институтом агентов по операциям с имениями и домами, воплощает ставки, обычно взимаемые в таких случаях. При отсутствии между доверителем и агентом прямого положения на этот счет комиссионные выплачиваются только тогда, когда последний нашел покупателя или нанимателя. Если, однако, он нашел лицо, готовое купить или взять имущество на тех условиях, о которых доверитель сообщил ему как о тех, на которых он готов продать или сдать его внаем, доверитель будет обязан выплатить сумму комиссионных, даже если фактически он отказывается или не может продать или сдать имущество. Если агент может доказать, что он привел к совершению продажи или заключению договора аренды, он будет иметь право на комиссионные, несмотря на то что другому агенту уже были выплачены комиссионные в отношении той же продажи или аренды либо он взыскал их через суд. Полномочия агента могут быть аннулированы в любое время; однако, если он уже выполнил услугу, для которой был нанят, доверитель не может лишить его права на получение суммы комиссионных путем последующего аннулирования его полномочий. Если агент не преуспел в поиске покупателя или нанимателя, в зависимости от обстоятельств, он, как правило, не имеет никакого права на вознаграждение за свои усилия в данном деле.

Большинство аукционистов помимо проведения аукционов занимаются деятельностью агентств по операциям с домами и имениями. Количество лицензий, выданных агентам по операциям с домами и оценщикам в Англии за год, закончившийся 31 марта 1899 года, составило 4429, а за год, закончившийся 31 марта 1909 года, — 4618. Количество лицензий, выданных аукционистам в Англии за соответствующие периоды, составило соответственно 6389 и 6543.

(H. Ha.)



НАЛОГ НА НАСЛЕДСТВО (ESTATE DUTY). В целях пополнения национального дохода в Соединенном Королевстве Законом о финансах 1894 года на все имущество, переходящее в порядке наследования после 1 августа 1894 года, был наложен сбор, названный налогом на наследство (estate duty), взамен некоторых других сборов, взимавшихся ранее. Целями закона были: (1) упрощение налогов на наследство и выравнивание их в отношении недвижимого и движимого имущества и (2) агрегирование всего имущества, переходящего в порядке наследования, и его налогообложение по ставкам, прогрессивным в зависимости от общей стоимости. До принятия закона сбор (пошлина на выдачу пробации) взимался со свободного движимого имущества умерших лиц, находящегося в руках исполнителя завещания или администратора наследства, без учета последующего распределения. Пошлины на легаты и преемство взимались при распределении имущества, переходящего в порядке наследования, с лиц, получающих любое имущество по завещанию или при наследовании по закону умершего, либо по доверительной собственности, либо в порядке перехода титула при его смерти. Эти два последних сбора взаимно исключали друг друга и в совокупности охватывали практически все имущество, переходящее в связи со смертью. Они взимались по ставкам, прогрессивным в зависимости от степени родства. В 1888 году была предпринята попытка выровнять ставки налогов на наследство между имуществом, облагавшимся пошлиной на пробацию и легаты, и имуществом, облагавшимся только пошлиной на преемство. Однако Закон о финансах 1894 года заменил пошлину на пробацию налогом, распространяющимся на все имущество, недвижимое или движимое, переходящее при смерти или в связи со смертью, независимо от того, происходит ли это по распоряжению умершего или нет, без учета формы его держания или назначения. Законы о финансах 1907 и 1909–1910 годов увеличили шкалу налогов, установленную в 1894 году.

Для этой цели все имущество, переходящее в связи со смертью, объединяется в единую наследственную массу, с капитальной стоимости которой взимается налог по ставкам, прогрессивно возрастающим от 1 до 15% в зависимости от совокупной стоимости. Помимо имущества, которым умерший был правомочен распоряжаться на момент своей смерти, совокупная наследственная масса включает имущество, в отношении которого он имел интерес, прекращающийся с его смертью, от прекращения которого возникает выгода, или которое было отчуждено им в течение двенадцати месяцев до смерти или в любое время с удержанием интереса в свою пользу. Степень, в которой имущество считается переходящим при прекращении ограниченного интереса, измеряется пропорцией дохода, на который распространялся интерес, без учета формы держания умершего или его преемника. Таким образом, имущество может быть включено в совокупную массу по своей капитальной стоимости исключительно вследствие перехода пожизненного интереса, причем имущество передано в траст таким образом, что абсолютное право собственности не переходит вообще. Но когда налог уже был уплачен с имущества, переходящего в рамках траста, имущество вновь не подлежит обложению налогом до тех пор, пока оно не перейдет при смерти лица, которое является или являлось правомочным распоряжаться им. В качестве компенсации за это преимущество, когда имущество, переходящее в рамках траста, учрежденного после принятия закона, уплачивает налог на наследство, взимается дополнительный налог в размере 2% (налог на трастовое наследство), за исключением тех случаев, когда единственным последующим пожизненным интересом является интерес жены или мужа умершего.

Поскольку ставка налога устанавливается в соответствии с совокупной капитальной стоимостью всей наследственной массы, начисление распределяется в зависимости от различных способов распоряжения имуществом, входящим в состав наследственной массы. Налог на движимое имущество, которое переходит к исполнителю завещания в качестве такового, уплачивается им, как и пошлина на пробацию, и покрывается за счет общей наследственной массы. В отношении другого переходящего имущества ответственными назначаются доверительные собственники или любое лицо, к которому оно переходит во владеческий бенефициарный интерес, и от них требуется представить отчет об имуществе и уплатить налог. Налог является первоочередным обременением такого имущества, и когда он уплачивается лицом, обладающим лишь пожизненным интересом, оно может обремененять им основную массу (corpus) имущества. Налог на недвижимое имущество, включенное в отчет, подлежит уплате восемью ежегодными или шестнадцатью полугодовыми взносами, срок уплаты которых наступает через двенадцать месяцев после смерти и на которые начисляются проценты по ставке 3% с этой даты. На другое имущество, за исключением нескольких особых случаев, налог начисляется под 3% годовых с даты смерти. Когда налог на наследство уплачен, никакой дальнейший налог не взимается с имущества, входящего в состав наследственной массы, которое переходит к прямым родственникам умершего по нисходящей линии. Но на имущество, переходящее к боковым родственникам или посторонним лицам, завещательный налог или налог на преемство, в зависимости от обстоятельств, уплачивается приобретателями по завещанию или преемниками по ставке (которая является одинаковой независимо от того, какой налог подлежит уплате), определяемой в соответствии со степенью родства.


Подробное описание положений закона 1894 года и последующих изменяющих его актов, а также практики применения налога см. в работах: Austen-Cartmell, Finance Acts (1894-1907); Hanson, Death Duties (London, 1904); Soward, Handbook to the Estate Duty (4th ed., London, 1900), а также в отчетах комиссаров внутренних доходов за 1894-1895 и последующие годы.





ЭСТКОУРТ, РИЧАРД (1668–1712), английский актер, начинавший с исполнения комедийных ролей в Дублине. Его первое появление на лондонской сцене состоялось в 1704 году в роли Доминика в «Испанском монахе» Драйдена, после чего он продолжал исполнять важные роли в театре «Друри-Лейн», будучи первым исполнителем роли Поунса в «Нежном муже» Стила (1705), сержанта Кайта в «Вербовщике» Фаркера и сэра Фрэнсиса Грайпа в «Любопытной» миссис Сентливр. Он был прекрасным пародистом и всеобщим любимцем в обществе. Эсткоурт написал комедию «Прекрасный пример, или Модный горожанин» (1703) и интермедию «Прунелла» (1704).



ЭСТЕ, один из старейших некогда правящих домов Италии. По всей вероятности, он имеет ломбардское происхождение и ведет свой род, согласно Муратори, от князей, правивших в Тоскане в каролингские времена. Сеньория над городом Эсте впервые была приобретена Альберто Аццо II, который также носил титул маркиза Италии (ум. ок. 1097); он женился на Кунице, или Кунегонде, сестре Вельфа, или Вельфа III, герцога Каринтии. Вельф умер бездетным, и ему наследовал Вельф IV, сын Куницы, который женился на дочери Оттона II, герцога Баварского, и получил герцогство Бавария в 1070 году. Через него дом Эсте породнился с княжескими домами Брауншвейга и Ганновера, от которых происходят монархи Англии. Итальянские титулы и владения унаследовал Фолько I (1060–1135), сын Альберто Аццо от его второй жены Герсенды, дочери Губерта I, графа Мэна. Дом Эсте сыграл огромную роль в истории средневековой Италии и эпохи Возрождения и впервые вышел на передний план в войнах между гвельфами и гибеллинами; как лидеры первой партии его князья в разное время получали Феррару, Модену, Реджо и другие фьефы и территории.

Обиццо I, сын Фолько, стал первым обладателем титула маркиза Эсте. Он вступил в гвельфскую лигу против императора Фридриха I и был включен в Венецианский договор 1177 года, которым учреждались городские подеста (иностранцы, избираемые главами городов для беспристрастного отправления правосудия). Он был избран подеста Падуи в 1178 году, а в 1184 году примирился с Фридрихом, который пожаловал ему титул маркиза Генуи и Милана — достоинство, в некоторой степени схожее с должностью императорского викария. Благодаря женитьбе своего сына Аццо на наследнице семьи Марчезелла (история о том, будто ее похитили, чтобы помешать ей выйти замуж за врага Эсте, является чистой легендой), он приобрел огромное влияние в Ферраре, хотя ему противостоял едва ли не столь же могущественный дом Торелли.

Обиццо умер в 1194 году, а поскольку Аццо V скончался раньше него, маркизат перешел к его внуку Аццо VI (1170–1212), который стал главой партии гвельфов, и которому жители Феррары пожертвовали своей свободой, сделав его своим первым сеньором (1208). Но при его жизни в городе бушевала гражданская война между Эсте и Торелли, причем каждая партия вновь и вновь изгонялась из города. Аццо (также называемый Ацколино) умер в 1212 году, и ему наследовал Альдобрандино I, который в 1213 году заключил договор с Салингуэррой Торелли, главой этого дома, о разделении управления городом между ними. После его смерти в 1215 году ему наследовал его брат Аццо VII (1205–1264) по прозвищу Новелло, однако Салингуэрра Торелли узурпировал всю власть в Ферраре и изгнал Аццо (1222). В 1240 году папа Григорий IX решил начать новую войну против императора Фридриха II, но счел за благо начать с разгрома главных домов гибеллинов. Таким образом, Аццо оказался в союзе с папой и различными городами гвельфов в своей попытке вернуть Феррару. Этот город перенес четырехмесячную осаду и в конце концов был вынужден капитулировать; Салингуэрра был отправлен в Венецию в качестве узника, а Аццо снова стал править в Ферраре. Партия гибеллинов была уничтожена, но город наслаждался миром и внутренним благополучием, хотя его граждане принимали участие в войнах, бушевавших за его пределами. Дело гвельфов восторжествовало, Фридрих несколько раз терпел поражение, и после его смерти Аццо помог сокрушить грозного Эдзелино да Романо (см.), стоявшего за имперскую партию, в битве при Кассано (1259). Он умер в 1264 году, и ему наследовал Обиццо II (1240–1293), его внук, который в 1288 году получил сеньорию Модены, а в 1289 году — Реджо. Он был способным, но жестоким правителем и, заявляя о своей преданности делу гвельфов, принес оммаж германскому королю Рудольфу I, когда тот спустился в Италию.

Обиццо II умер в 1293 году, и ему наследовал его сын Аццо VIII, однако братья последнего, Альдобрандино и Франческо, которые должны были участвовать в управлении, были изгнаны и стали его злейшими врагами. Дурное правление Аццо привело к восстанию Реджо и Модены, сбросивших его иго. Со всех сторон появились враги, и свои последние годы он провел в непрерывных войнах. Он умер в 1308 году, и поскольку у него не было законных детей, его братья, его внебрачный сын Фреско и другие начали оспаривать престолонаследие. Был назначен папский легат, и хотя Эсте вернулись, они оказались под понтификальной опекой.

История дома теперь становится запутанной и малоинтересной, пока мы не доходим до Никколо III (1384–1441), который правил Феррарой, Моденой, Пармой и Реджо, вел множество войн, был назначен генералом армии Церкви, а в свои последние годы — правителем Милана, где и умер, не без подозрений в отравлении. Ему наследовал Лионелло (1407–1450), мудрый и добродетельный правитель, покровитель литературы и искусства; затем его брат Борсо (1413–1471), который императором Фридрихом III был возведен в достоинство герцога Модены и Реджо, а папой — герцога Феррары. Несмотря на войны, раздиравшие всю Италию, при Борсо Феррара наслаждалась периодом мира и процветания; он покровительствовал литературе, учредил в Ферраре печатный станок, окружил себя учеными людьми, и его двор отличался невиданным великолепием. Он также покровительствовал промышленности и торговле и правил с великой мудростью. Его брат Эрколе I (1431–1505), наследовавший ему в 1471 году, был менее удачлив и был вынужден вступить в войну с Венецией из-за спора о монополии на соль, в результате чего по мирному договору 1484 года был вынужден уступить республике область Полезине. Но последние годы его жизни были мирными и благополучными, так что впоследствии люди вспомогали дни Эрколе I как золотой век; его столица славилась как своей роскошью, так и тем, что служила прибежищем для выдающихся деятелей литературы и искусства. Поэт Боярдо был его министром, а Ариосто заручился его покровительством.

Дочь Эрколе Беатриче д’Эсте (1475–1497), герцогиня Миланская, одна из прекраснейших и образованнейших принцесс итальянского Возрождения, была помолвлена в пятилетнем возрасте с Лодовико Сфорцо (известным как il Moro), герцогом Бари, регентом и впоследствии герцогом Милана, и вышла за него замуж в январе 1491 года. Она получила тщательное образование и воспользовалась своим положением хозяйки одного из самых великолепных дворов Италии, чтобы окружить себя учеными, поэтами и художниками, такими как Никколо да Корреджо, Бернард Кастильоне, Браманте, Леонардо да Винчи и многие другие. В 1492 году она посетила Венецию в качестве посла своего мужа в его политических интригах, которые заключались главным образом в стремлении добиться признания герцогом Милана. После смерти Джан Галеаццо Сфорца узурпация Лодовико была узаконена, и после битвы при Форново (1495) и он, и его жена приняли участие в мирном конгрессе в Верчелли между Карлом VIII Французским и итальянскими государями, на котором Беатриче проявила выдающиеся политические способности. Но ее блестящая карьера оборвалась из-за смерти родами 3 января 1497 года. Она принадлежит к лучшей категории женщин эпохи Возрождения и была одним из культурных светил своего века; ее покровительству и хорошему вкусу в значительной степени обязаны своим великолепием Миланский замок, Чертоза в Павии и многие другие знаменитые здания Ломбардии.

Ее сестра Изабелла д’Эсте (1474–1539), маркиза Мантуи, получила тщательное образование как в словесности, так и в искусствах, подобно Беатриче, и была выдана замуж едва шестнадцати лет от роду за Франческо Гонзагу, маркиза Мантуи (1490). Она проявила большие дипломатические и политические способности, особенно на переговорах с Чезаре Борджиа (см.), который лишил владений Гвидобальдо да Монтефельтро, герцога Урбинского, мужа ее невестки и близкой подруги Элизабеты Гонзаги (1502). Она принимала свергнутого герцога и герцогиню, а также других князей в подобном положении при своем мантуанском дворе, который был одним из самых блестящих в Италии, и, подобно своей сестре, собрала вокруг себя множество выдающихся литераторов и художников, среди которых ее покровительством пользовались Рафаэль, Андреа Мантенья и Джулио Романо. И она, и ее муж испытали сильное влияние Бальдассаре Кастильоне (1478–1529), автора «Придворного», и именно по его предложению Джулио Романо был вызван в Мантую для расширения Замка и других зданий. Изабелла была «несомненно, среди всех принцесс XV и XVI веков той, которая наиболее ярко и совершенно олицетворяла устремления Возрождения» (Эжен Мюнц); однако ее характер был менее привлекательным, чем у ее сестры, и в своей страсти к коллекционированию произведений искусства она проявляла некоторую стяжательность, постоянно стремясь сбить цены у работавших на нее художников.

Эрколе I наследовал его сын Альфонс I (1486–1534), муж Лукреции Борджиа (см.), дочери папы Александра VI. Почти на протяжении всего своего правления он был вовлечен в итальянские войны, однако благодаря своему дипломатическому мастерству и военным способностям в течение многих лет почти всегда добивался успеха. Он обладал большими техническими навыками, и его артиллерия пользовалась всемирной репутацией. При создании Лиги Камбре против Венеции в 1508 году Юлий II назначил его главнокомандующим папскими войсками; но после того как венециане потерпели ряд поражений, они заключили мир с папой и присоединились к нему против французов. Альфонсу было предложено принять участие в новом союзе, и после его отказа ему была объявлена война; но хотя сначала он потерял Модену и Реджо, впоследствии он нанес папским войскам несколько поражений. Он сражался на стороне французов в битве при Равенне (1512), из которой они, хотя и победив, не извлекли никакой выгоды. Вскоре после этого они удалились из Италии, и Альфонс, чувствуя себя покинутым, попытался заключить мир с папой через посредничество Фабрицио Колонны. С этой целью он отправился в Рим и получил отпущение грехов, но, обнаружив, что Юлий намерен продержать его в заключении, бежал в переодетом виде, а смерть папы в 1513 году дала ему кратковременную передышку. Однако Лев X оказался столь же преисполнен решимости уничтожить дом Эсте, пока он тоже не скончался. Альфонс воспользовался смутами в папстве во время правления столь же враждебного Климента VII, чтобы отвоевать Реджо (1523) и Модену (1527), и император Карл V утвердил за ним владение ими вопреки противодействию Климента.

Он умер в 1534 году, и ему наследовал его сын Эрколе II (1508–1559), женившийся на Рене, дочери французского короля Людовика XII, принцессе с протестантскими склонностями и подруге Кальвина. Присоединившись к лиге Франции и папства против Испании, Эрколе был назначен генерал-лейтенантом французской армии в Италии. Война, однако, велась вяло, и в 1558 году был заключен мир с Испанией. Герцог и его брат, кардинал Ипполита Младший, были покровителями литературы и искусства, причем последний построил великолепную виллу д’Эсте в Тиволи. Ему наследовал Альфонс II (1533–1597), запомнившийся своим покровительством Тассо, которого он впоследствии заключил в тюрьму. Он реорганизовал армию, обогатил публичную библиотеку, поощрял сельское хозяйство, но был расточителен и распутен. С ним главная ветвь семьи пресеклась, и хотя при смерти он завещал герцогство своему кузену Чезаре (1533–1628), папа Климент VIII, возобновив враждебность Церкви к дому Эсте, объявил этого князя незаконнорожденным (весьма сомнительное утверждение), и по договору с Лукрецией, сестрой Альфонса, Феррара отошла к Святому Престолу. Чезаре удержал за собой Модену и Реджо, но с его приходом Эсте перестали играть важную роль в итальянской политике. На протяжении двух столетий эта династия была одной из величайших держав в Италии, и ее двор был, пожалуй, самым блистательным в Европе как в отношении пышности и роскоши, так и благодаря выдающимся художникам, поэтам и ученым, которых он привлекал.

Последующими главами семьи были: Альфонс III, удалившийся в монастырь в 1629 году и умерший в 1644 году; Франциск I (1610–1658), командовавший французской армией в Италии в 1647 году; Альфонс IV (1634–1662), отец Марии Беатрисы, королевы английского короля Якова II, сражавшийся в составе французской армии во время Испанской войны и основавший картинную галерею Модены; Франциск II (1660–1694), положивший начало библиотеке Эсте также в Модене и основавший университет; Ринальдо (1655–1737), благодаря браку которого с Шарлоттой Фелицитас Брауншвейг-Люнебургской воссоединились долгое время разделенные ветви дома Эсте; Франциск III (1698–1780), женившийся на дочери регента Филиппа Орлеанского. Франциск III желал оставаться нейтральным во время войны между Испанией и Австрией (1740), но поскольку имперцы оккупировали и опустошили его герцогство, он принял испанскую сторону и был назначен генералиссимусом испанской армии в Италии. Он был восстановлен в своих владениях по Ахенскому мирному договору (1748), и по примирении с императрицей Марией Терезией получил от нее в 1754 году титул губернатора Ломбардии. С его сыном Эрколе III Ринальдо (1727–1803), потерявшим свое герцогство по Кампоформийскому миру, мужская линия Эсте пресеклась. Его единственная дочь Мария Беатриса (ум. 1829) была выдана замуж за эрцгерцога Фердинанда, третьего сына императора Франца I. Фердинанд получил титул герцога Брейсгау в 1803 году, а по его смерти в 1806 году ему наследовал его сын Франциск IV (см.), которому герцогство Модена было передано по Венскому договору 1814 года. Он умер в 1846 году, и ему наследовал Франциск V (см.), утративший свои владения в результате событий 1859 года. С его смертью в 1875 году титул и владения перешли к эрцгерцогу Францу Фердинанду, наследнику австро-венгерского престола. Дети леди Августы Мюррэй, дочери графа Данмора, от ее брака с Августом Фредериком, герцогом Сассекским, шестым сыном короля Великобритании Георга III, приняли старое имя д’Эсте и предъявили права на признание членами королевской семьи; но поскольку этот брак нарушал закон о королевских браках 1773 года, он был признан недействительным, и их претензии были отклонены.


Библиография. — G. Antonelli, Saggio di una bibliografia storica ferrarese (Ferrara, 1851); L.A. Muratori, Delle antichità estensi ed italiane (3 vols., 1717, &c.), основной и наиболее надежный авторитетный труд по данному вопросу, содержащий массу документов; A. Frizzi, Memorie per la storia di Ferrara (2nd ed., Ferrara, 1847); A. Solerti, Ferrara e la corte estense nella seconda metà del sec. XVI. (Città di Castello, 1900); C. Antolini, Il dominio estense in Ferrara (Ferrara, 1896), посвященный осаде 1240 года и другим частным вопросам; E.G. Gardner, Princes and Poets of Ferrara (London, 1904), объмистый труд, касающийся только периода Возрождения, полный интересных и неопубликованных материалов, особенно касающихся литературных и художественных связей дома, но не слишком стройный по компоновке (содержит хорошую библиографию); G. Bertoni, La Biblioteca estense e la coltura ferrarese ai tempi del duca Ercole I. (Turin, 1903), полезный для изучения литературного аспекта вопроса; P. Litta, Le Celebri Famiglie italiane, vol. iii. (Milan, 1831), до сих пор ценный труд; E. Noyes, The Story of Ferrara (London, 1904); Julia Cartwright’s Isabella d’Este (London, 1903) и Beatrice d’Este (1899), написанные в приятной манере, но дилетантские труды, основанные на книге А. Луцио Mantova e Urbino (Turin, 1893); A. Luzio and R. Renier, “Delle relazioni di Isabella d’Este Gonzaga con Lodovico e Beatrice Sforza” (Milan, 1890, Archivio Storico Lombardo, xvii.).
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1 т. е. маркграф империи (marchio Sancti Imperii) в Италии. (См. статью Маркиз).

2 Другой сын Аццо и Герсенды стал графом Мэна под именем Гуго III (ум. 1131).





ЭСТЕ (античный Ateste, см.), город и епископская кафедра в области Венеция, Италия, в провинции Падуя, в 20 милях к юг-юго-западу от Падуи по железной дороге. Население: 8671 человек (в городе), 10 779 человек (в коммуне). Город расположен на высоте 49 футов над уровнем моря у южных склонов Эуганейских холмов. Внешние стены замка до сих пор возвышаются над городом с севера, но внутреннее пространство ныне занято скотным рынком. В фрагменте некогда огромного Палаццо Мочениго XVI века теперь размещается важный археологический музей (см. Ateste). Собор возведен в 1690–1720 годах на месте старого здания, разрушенного землетрясением 1688 года. Сан-Мартино — церковь в ломбардском романском стиле. Архив в Палаццо Комунале имеет важное значение.

После римского периода история Эсте представляет собой белый лист вплоть до ломбардского периода, в который он зависел от Монселиче. В X веке семейство Эсте (см. выше) обосновалось в замке над городом. В конце XIII века Падуя, которая уже не раз захватывала Эсте, окончательно стала его госпожой. Когда семейство Каррара пало в 1405 году, Эсте добровольно сдался Венеции и получил независимость под управлением подеста; с тех пор он разделял судьбу Венецианской области.



ЭСТЕБАНЕС КАЛЬДЕРОН, СЕРАФИН (1799–1867), испанский писатель, наиболее известный под псевдонимом «Эль Солитарио», родился в Малаге 27 декабря 1799 года. Его первой литературной попыткой стала поэма El Listón verde, подписанная псевдонимом «Сафиний» и написанная в ознаменование революции 1820 года. Он получил адвокатскую практику и некоторое время жил в Мадриде, где в 1831 году опубликовал сборник стихов под вымышленным именем «Эль Солитарио». Он приобрел преувеличенную репутацию знатока арабского языка и играл второстепенную роль в политических движениях своего времени. Он умер в Мадриде 5 февраля 1867 года. Его наиболее интересное произведение, «Андалузские сцены» (Escenas andaluzas, 1847), написао в странном манерном стиле, причем лексика отчасти архаична, а отчасти провинциальна; но, несмотря на эксцентричные манерности, это яркая хроника живописных сценок и местных обычаев. Эстебанес Кальдерон также является автором неоконченной истории «О завоевании и потере Португалии» (De la conquista y pérdida de Portugal, 1883), изданной посмертно под редакцией его племянника Антонио Кановаса дель Кастильо.



ЭСТЕЛЬЯ, город на севере Испании, в провинции Наварра, на левом берегу реки Эга, в 15 милях к западо-юго-западу от Памплоны. Население (1900) — 5736 человек. Эстелья, занимающая место римского города с неопределенным названием, содержит несколько монастырей и церквей, средневековую цитадель и коллегий, бывший прежде университетом. Его основными индустриальными отраслями являются производство шерстяных и льняных тканей и винокурение; город ведет значительную торговлю фруктами, вином и скотом. Эстелья контролирует несколько теснин на дорогах из Кастилии и Арагона и вследствие этого занимает положение огромного стратегического значения. Долгое время она являлась штаб-квартирой дона Карлоса, провозглашенного здесь королем в 1833 году. В 1873 году она была главным оплотом карлистов, а в 1874 году, будучи изгнаны из других мест, они сумели отступить к Эстелье. 16 февраля 1876 года карлисты в городе безоговорочно капитулировали. Описание карлистского восстания см. в статье Испания: История.



ЭСТЕРХАЗИ ИЗ ГАЛАНТЫ (ESTERHÁZY OF GALÁNTHA), знатный мадьярский род. Его происхождение прослеживается, не без некоторой доли неопределенности, от Саламона из Эстораса, сыновья которого Петер и Ильиш разделили свое отцовское наследство в 1238 году. Петер основал ветвь Зерхази, а Ильиш — ветвь Ильишхази, которая пресеклась по мужской линии в 1838 году. Первым представителем рода, определенно вышедшим на историческую арену, был Ференц Зерхази (1563–1594), заместитель жупана комитата Прессбург, принявший фамилию Эстерхази, когда он был возведен в достоинство фрайхера ( Freiherr ) Галанты — имения, приобретенного родом в 1421 году. Его старший сын Даниэль (ум. 1654) основал ветвь Чеснек, третий, Пал (ум. 1641) — линию Зойом (Альцхоль), а четвертый, Миклош — ту ветвь рода, которая занимает наиболее значительное место в венгерской истории, — Фракно (Форхтенштейн).

Этот Миклош (Николаус) Эстерхази из Галанты (1582–1645) родился в Галанте 8 апреля 1582 года. Его родители были протестантами, и он сам сначала придерживался протестантского вероисповедания; однако впоследствии он перешел в католицизм и наряду с кардиналом Пажманем, своим самым серьезным соперником при дворе, стал оплотом католицизма как в религиозном, так и в политическом отношении, а также достойным противником двух великих протестантских борцов того периода — Габора Бетлена и Дьёрдя I Ракоци. В 1611 году он женился на Оршойе, вдове богатого Ференца Магочи, благодаря чему вступил во владение ее гигантскими имениями, а в 1622 году приобрел Фракно. Матвей II пожаловал ему титул барона (1613), графа Берега (1617) и должности жупана комитата Зойом и королевского судьи (magister curiae regiae, 1618). При коронации Фердинанда II, когда он исполнял обязанности главного знаменосца, он получил орден Золотого руна и новые пожалования. На сейме в Шопроне в 1625 году он был избран палатином Венгрии. Как дипломат он внес мощный вклад в заключение Никольсбургского мира (1622) и Линцкого мира (1645) (см. Венгрия: История). Его политическим идеалом было укрепление династии Габсбургов как средства освобождения Венгрии от турецкого ига. Он сам однажды (1623) разбил турок на берегах Нитры; но какие-либо систематические операции против них тогда были невозможны. Он также был одним из виднейших писателей своего времени. Он скончался в Надь-Хефлане 11 сентября 1645 года, оставив пятерых сыновей.


См.: Works of Nicholas Esterházy с биографией авторства Ференца Толди (на венг. яз.) (Pest, 1852); Nicholas Count Esterházy, Palatine of Hungary (биография на венг. яз.) (Pest, 1863–1870).



Его третий сын Пал (Павел) (1635–1713), князь-палатин, основал княжескую ветвь рода Эстерхази. Он родился в Киш-Мартоне (Айзенштадт) 7 сентября 1635 года. В 1663 году он сражался вместе с Миклошем Зриньи против турков и отличился под началом Монтекукколи. В 1667 году он был назначен главнокомандующим в южной Венгрии, где разбил недовольных при Лечаве и Дьёрке. В 1681 году он был избран палатином. В 1683 году он участвовал в освобождении Вени от турок и вступил в Буду в 1686 году во главе 20 000 человек. Будучи убежденным реакционером и абсолютно преданным Габсбургам, он внес больший вклад, чем кто-либо другой, в урезание привилегий мадьярского дворянства в 1687 году, когда он был возведен в достоинство князя империи с правом (с 1712 года) наследования старшим в его роду. Его «придворные тенденции» сделали его настолько непопулярным, что его предложение о посредничестве между инсургентами Ракоци и правительством было отвергнуто венгерским сеймом, и переговоры, приведшие к Сатмарскому миру (см. Венгрия: История), были поручены Яношу Палффи. Он умер 26 марта 1713 года. Он любил искусства и науки, написал несколько религиозных сочинений и был одним из главных составителей сборника Trophaeum Domus Inclytae Estoratianae.


См. Lajos Merényi, Prince Paul Esterházy (на венг. яз.) (Budapest, 1895).



Принц Пал Антал, внук князя-палатина Пала, был выдающимся военным, дослужившимся до чина фельдмаршала в 1758 году. После его смерти в 1762 году ему наследовал его брат.



Принц Миклош Йожеф (Николаус Йозеф) (1714–1790), также блестящий военачальник, пожалуй, более всего известен как покровитель изящных искусств. За свои заслуги в качестве командира пехотной бригады при Колине (1757) он был особо отмечен графом Дауном и стал одним из первых членов ордена Марии Терезии. В 1762 году он был назначен капитаном венгерской лейб-гвардии Марии Терезии, в 1764 году — фельдцейхмейстером, а в 1768 году — фельдмаршалом. Другие его награды включали орден Золотого руна и степень командора ордена Марии Терезии. Иосиф II даровал княжеский титул, который ранее ограничивался старшим в роду, всем его потомкам, мужского и женского пола. Эстерхази умер в Вене 28 сентября 1790 года. Он перестроил в стиле Возрождения замок Эстерхази, великолепие которого принесло ему название венгерского Версаля. Гайдн в течение тридцати лет был дирижером его домашнего оркестра и генеральным музыкальным директором, и многие его сочинения были написаны для домашнего театра и концертов этого князя.

Его внук, принц Миклош (Николаус) (1765–1833), родился 12 декабря 1765 года. Он начал жизнь офицером гвардии, после чего совершил гранд-тур, который впервые пробудил в нем глубокий интерес к искусству. Дослужившись до звания фельдцейхмейстера, он оставил армию ради дипломатии и использовался в качестве чрезвычайного посла по особым случаям, причем проявлял при этом великолепную роскошь, необычную даже для Эстерхази. Он собрал в Вене значительную коллекцию живописи и гравюр, которая поступила в распоряжение Венгерской академии в Будапеште в 1865 году. В своем летнем дворце в Киш-Мартоне (Айзенштадт) он воздвиг памятник Гайдну. Его огромные расходы на строительство и искусства ввергли семью в финансовые трудности на два поколения. Когда французы вторглись в Австрию в 1797 году, он на собственные средства сформировал полк из 1000 человек. В 1809 году, когда Наполеон предложил мадьярам избрать нового короля взамен Габсбургов, к принцу Николасу были направлены зондажи, но он отверг эту честь и к тому же сформировал добровольческий полк для защиты австрийских интересов. Он скончался в Комо 24 ноября 1833 года.

Его сын, принц Пал Антал [Пол Энтони] (1786–1866), поступил на дипломатическую службу. В 1806 году он был секретарём посольства в Лондоне, а в 1807 году работал с принцем Меттернихом в той же должности в Париже. В 1810 году он был аккредитован при дрезденском дворе, где тщетно пытался оторвать Саксонию от Наполеона, а в 1814 году сопровождал своего отца с секретной миссией в Рим. Он принимал ведущее участие во всех дипломатических переговорах, последовавших за войнами 1813–1815 годов, особенно на Шатильонском конгрессе, и по заключении мира по прямому желанию принца-регента был направлен послом в Лондон. В 1824 году он представлял Австрию в качестве чрезвычайного посла на коронации Карла X и был главным австрийским уполномоченным на Лондонских конференциях 1830–1836 годов. В 1842 году он оставил дипломатию ради политики и примкнул к «партии свободных принципов». Он был министром иностранных дел в первом ответственном венгерском правительстве (1848), но подал в отставку в сентябре, поскольку не видел никакой возможности примирить двор с нацией. Последние годы его жизни прошли в сравнительной бедности и изоляции, так как даже поместья Эстерхази-Форхтенштейн не выдерживали бремени его сказочной расточительности и были переданы под опеку.

Младшая ветвь рода Франкно, члены которой носят титул графа, делилась на три линии по сыновьям Ференца Эстерхази (1641–1683).

Старший из них, граф Антал (1676–1722), отличился в войне против Ракоци в 1703 году, но в 1704 году перешел на другую сторону и командовал левым крылом куруцев в боях при Надьсомбате (1704) и Верешкё (1705). В 1706 году он разбил имперского генерала Гвидо Штаремберга и прорвался к стенам Вены. Еще более успешными были его действия в кампании 1708 года, когда он опустошил Штирию, дважды вторгся в Австрию и снова угрожал Вене, причем император Иосиф чудом избежал попадания в его руки. В 1709 году он был разбит превосходящими силами генерала Зигберта Хайстера под Палотой, но очень искусно вывел остатки своих войск. В 1710 году он присоединился к Ракоци в Польше и сопровождал его во Францию и Турцию. Он умер в изгнании в Родосто на берегах Черного моря. Его сын Балинт Йожеф [Валентин Иосиф], рожденный от Анны Марии Нигрелли, поступил во французскую армию и стал родоначальником галлевиллской, или французской, ветви семьи, которая пресеклась по мужской линии в 1876 году со смертью графа Ладисласа.


См. Дневник кампании графа Эстерхази (на венг. яз.), под ред. К. Тали (Пешт, 1901).



Граф Балинт Миклош (1740–1805), сын Балинта Йожефа, был энтузиастом-сторонником герцога де Шуазеля, после отставки которого в 1764 году сложил с себя командование французским полком, полковником которого состоял. Именно Эстерхази привез Марии Антуанетте портрет Людовика XVI по случаю их обручения, и тесные отношения, которые он поддерживал с ней после ее замужества, не раз становились поводом для упреков со стороны Марии Терезии, которая, судя по всему, так и не забыла, что он был внуком бунтовщика. При французском дворе он пользовался большим расположением графа д’Артуа. В 1780 году он был произведен в лагерные маршалы и назначен инспектором войск на французской службе. С началом Французской революции он находился в Валансене, где некоторое время ухитрялся поддерживать порядок и способствовал побегу французских эмигрантов через Намюр; однако в 1790 году он поспешил обратно в Париж на помощь королю. По настоятельной просьбе графа д’Артуа в 1791 году он покинул Париж и уехал в Кобленц, сопровождал Артуа в Вену и в том же году был отправлен к двору Санкт-Петербурга, чтобы склонить Екатерину II к симпатиям к Бурбонам. Он получил имение от Екатерины II, и хотя этот дар был отменен Павлом I, впоследствии ему было пожаловано другое. Он умер в Гродеке на Волыни 23 июля 1805 года.


См. «Мемуары» под ред. Э. Доде (на фр. яз.) (Париж, 1905) и «Письма» (Париж, 1906).



Два других сына графа Ференца (ум. 1685), Ференц и Йожеф, основали соответственно дома Дотис и Чеклеш (Ландшюц). Из их потомков граф Мориц (1807–1890) из Дотиса, австрийский посол в Риме до 1856 года, стал в 1861 году членом министерства, сформированного Антоном Шмерлингом, а в 1865 году вошел в клерикальный кабинет Рихарда Белкреди. Его ожесточенная враждебность по отношению к Пруссии способствовала тому, что венское правительство было втянуто в войну 1866 года. Его официальная карьера завершилась в 1866 году, но он оставался одним из лидеров клерикальной партии.


См. также: граф Янош Эстерхази, «Описание семьи Эстерхази» (на венг. яз., Будапешт, 1901).



(R. N. B.)



СЛОЖНЫЕ ЭФИРЫ, в органической химии — соединения, образующиеся путем конденсации спирта и кислоты с отщеплением воды; их также можно рассматривать как производные спиртов, в которых гидроксильный водород замещен кислотным радикалом, или как кислоты, в которых водород карбоксильной группы замещен алкильной или арильной группой. В случае многоосновных кислот таким образом могут быть замещены все атомы водорода, и образующиеся соединения известны как «нетральные сложные эфиры». Если же часть водорода кислоты остается незамещенной, получаются «кислые сложные эфиры». Эти кислые сложные эфиры сохраняют некоторые характерные свойства кислот, образуя, например, соли с основными оксидами. Сложные эфиры могут быть получены кипячением серебряной соли кислоты с алкилиодидом; кипячением спиртов или алкоголятов с хлорангидридом кислоты; перегонкой безводной натриевой соли кислоты со смесью спирта и концентрированной серной кислоты; или кипячением в течение нескольких часов на водяной бане смеси кислоты и спирта с небольшим количеством соляной или серной кислот (Э. Фишер и А. Шпейер, Ber., 1896, 28, стр. 3252).

Сложные эфиры алифатических и ароматических кислот представляют собой бесцветные нейтральные жидкости, как правило, нерастворимые в воде, но легко растворимые в спирте и эфире. Многие из них обладают ароматным запахом и производятся в больших количествах для использования в качестве искусственных фруктовых эссенций. При кипячении с растворами едких щелочей или минеральных кислот они легко гидролизуются, распадаясь на составляющие кислоту и спирт. При нагревании с аммиаком они образуют амиды кислот (см.). Они образуют нестабильные продукты присоединения с этилатом или метилатом натрия. С реактивом Гриньяра они образуют соединения присоединения, которые при добавлении воды дают третичные спирты, за исключением этилформиата, из которого получается вторичный спирт.
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Н. Меншуткин (Ber., 1882, 15, стр. 1445; Ann., 1879, 195, стр. 334) исследовал скорость этерификации многих кислот со спиртами. Было обнаружено, что нормальные первичные спирты этерифицируются примерно с одинаковой скоростью, вторичные спирты — медленнее первичных, а третичные — еще медленнее. Исследование также показало, что природа используемой кислоты влияет на результат, так как в гомологическом ряду кислот было установлено: по мере усложнения молекулы кислоты скорость этерификации уменьшается. Образование сложного эфира при взаимодействии кислоты со спиртом является «обратимым» или «равновесным» процессом, поскольку, как показали М. Бертло и Л. Пеан де Сен-Жиль (Ann. Chim. Phys., 1862 (3), 65, стр. 385 и след.) на примере образования этилацетата из этилового спирта и уксусной кислоты, достигается точка равновесия, за которую реагирующая система не может выйти, если только система не будет каким-либо образом выведена из равновесия удалением одного из продуктов реакции. В. Мейер (Ber., 1894, 27, стр. 510 и след.) показал, что в бензоидных соединениях орто-заместители оказывают сильное тормозящее действие на этерификацию спиртов кислотами в присутствии соляной кислоты, причем это торможение особенно заметно, когда в орто-положениях к карбоксильной группе присутствуют два заместителя. В таком случае сложный эфир лучше всего получать действием галогеналкила на серебряную соль кислоты, и будучи однажды полученным, он может быть гидролизован лишь с большим трудом.

Этилформиат, H·CO2C2H5, кипит при 55 °C и используется в искусственном приготовлении рома. Этилацетат (уксусный эфир), CH3·CO2C2H5, кипит при 75 °C. Изоамилизовалерат, C4H9·CO2C5H11, кипит при 196 °C и обладает запахом яблок. Этилбутират, C3H7·CO2C2H5, кипит при 121 °C и обладает запахом ананаса. Жиры (см.) и воски (см.) представляют собой сложные эфиры высших жирных кислот и спиртов. Сложные эфиры высших жирных кислот при перегонке при атмосферном давлении разлагаются с образованием олефина и жирной кислоты.

Известны также сложные эфиры минеральных кислот, которые могут быть получены обычными методами, указанными выше. Нейтральные сложные эфиры, как правило, нерастворимы в воде и перегоняются без разложения; с другой стороны, кислые сложные эфиры обычно растворимы в воде, нелетучи и образуют соли с основаниями. Кислый сернокислый этил (сульфовинная кислота), C2H5·HSO4, получается действием концентрированной серной кислоты на спирт. Сложный эфир отделяют из раствора в виде его бариевой соли, и соль разлагают добавлением расчетного количества серной кислоты. Это бесцветная маслянистая жидкость с сильнокислой реакцией; ее водный раствор разлагается при стоянии, а при нагревании образует диэтилсульфат и серную кислоту. Диметилсульфат, (CH3)2SO4, представляет собой бесцветную жидкость, кипящую при 187°–188 °C с частичным разложением. Он используется в качестве метилирующего агента (Ф. Ульман). При работе с диметил- и диэтилсульфатами следует соблюдать большую осторожность, так как их пары поражают дыхательные органы, что приводит к тяжелым приступам пневмонии. Этилнитрат, C2H5·ONO2, — бесцветная жидкость, кипящая при 86,3 °C. Он получается действием азотной кислоты на этиловый спирт (в азотную кислоту добавляется немного мочевины для разрушения азотистой кислоты, которая может образоваться в побочных реакциях и которая, если ее не удалить, приведет к взрывному разложению этилнитрата). Он горит белым пламенем и растворим в воде. При нагревании с аммиаком он дает нитрат этиламина, а при восстановлении оловом и соляной кислотой образует гидроксиламин (см.) (В.К. Лоссен). Этилнитрит, C2H5·ONO, — жидкость, кипящая при 18 °C; сырой продукт, получаемый перегонкой смеси спирта, серной и азотной кислот и медной стружки, используется в медицине под названием «сладкий спирт селитры». Амилнитрит, C5H11·ONO, кипит при 96 °C и используется в получении безводных солей диазония (Э. Кновенагель, Ber., 1890, 23, стр. 2094). Он также применяется в медицине.





ЭСФИРЬ. Книга Эсфири в Библии рассказывает о том, как еврейская девушка Эсфирь, двоюродная сестра и приемная дочь Мардохея, была сделана царицей персидским царем Ахашверошем (Ксерксом) после того, как он развелся с Вашти; затем — о том, как Эсфирь и Мардохей сорвали попытку Амана истребить евреев; как пал великий визирь Аман, а Мардохей сменил его; как Эсфирь добилась у царя разрешения евреям уничтожить всех, кто нападет на них в день, который Аман назначил по жребию для их уничтожения; и, наконец, как был установлен праздник Пурим (Жребии?) в память об их избавлении. В тексте часто содержатся побочные отсылки к персидским придворным обычаям (объяснения даются в i. 13, viii. 8), в то время как религиозные обряды евреев (за исключением поста), и даже Иерусалим, и храм, и имя Израиля старательно игнорируются. Даже имя Бога не упоминается ни разу, возможно, из страха его осквернения во время сатурналий Пурима. Ранняя популярность книги подтверждается интерполированными отрывками в Септуагинте и старолатинской версиях.

Критический анализ книги Эсфири начался в XVIII веке. Как только возник вопрошающий дух, странность многих утверждений в книге бросилась в глаза. Умеренный ученый наших дней не может обнаружить в ней исторического ядра и называет ее своего рода историческим романом. Самые первые стихи книги поражают читателя своими преувеличениями, например, пир, длящийся 180 дней, «127 провинций». Далее заметны невероятности сюжета. Эсфирь после своего возвышения сохраняет свое еврейское происхождение в тайне (ii. 10; ср. vii. 3 и след.), хотя ее взяли из дома ее дяди, который известен как еврей (iii. 4; ср. vi. 13), и она поддерживала с ним постоянное общение (ii. 11, 19, 20, 22; ср. iv. 4–17). Нам также сообщают, что великий визирь был агагитянином или амалекитянином (iii. 1 и др.); неужели знать Персии потерпела бы это? Или Аман тоже скрывал свое неперсидское происхождение? А также то, что Мардохей нанес Аману грубое оскорбление, за которое Аман не пожелал никакого меньшего наказания, чем уничтожение всего еврейского народа (iii. 2–6). Об этом свирепом замысле объявляется за одиннадцать месяцев (iii. 12–14); а когда опасность предотвращена благодаря сообразительности Эсфири, провинциальным евреям разрешается перебить 75 000, а жителям столицы — 800 своих сограждан-персов (ix. 6–16).

С другой стороны, утверждается, что собрание, упомянутое в i. 3, может быть тем самым, о котором упоминает Геродот (vii. 8) как предшествовавшее походу на Грецию. Однако эта гипотеза требует предположить, что Ксеркс вернулся из Сардис в Сузы к десятому месяцу седьмого года своего царствования, что едва ли правдоподобно. В исчислении 127 провинций (ср. Дан. vi. 1; 1 Ездр. iii. 2) сатрапии и подсатрапии могли перепутать. Во всяком случае, включение Индии в число провинций верно; это оправдано не только Геродотом (iii. 94), но и надписями Дария в Персеполе и Накше-Рустам. Геродот также (vii. 8) подтверждает обычай, упомянутый в Эсф. ii. 12. Но какая авторитетность может сделать поведение Мардохея правдоподобным? Сегодня гарем непроницаем, в то время как «всякий, кто отказывается встать при проходе великого визиря, подвергается едва ли не смертным побоям». Конечно, именно это претерпел бы настоящий Мардохей от настоящего Амана. Даже капризный Ксеркс никогда не допустил бы полного уничтожения одного из племен империи, и визирь не стал бы предлагать этого.

Остаются серьезные трудности другого рода. Мардохей представлен соузником Иехонии (597 г. до н. э.) и великим визирем в двенадцатый год правления Ксеркса (474 г. до н. э.)! Это параллельно странному утверждению в книге Товита xiv. 15. И как мы можем найти место для Эсфири как царицы рядом с Аместрис (Геродот vii. 14, ix. 112)? Как также еврейка могла быть законной царицей (см. Геродот iii. 84)? Далее возьмем предполагаемые персидские собственные имена. «Ахашверош», без сомнения, может остаться, но очень немногие из остальных (см. Nöldeke, Ency. Bib. col. 1402). Что касается стиля, то общий вердикт гласит, что он указывает на позднее происхождение (см. Driver, Introd.6, p. 484). В целом критики отказываются датировать книгу ранее III или даже II века до н. э.

До сих пор мы занимались лишь критикой XVIII века. Однако в более поздние годы открылись новые направления исследований. Прежде всего — благодаря великому семитологу Лагарду. Его тезис (ныне редко защищаемый) заключался в том, что Пурим соответствует Фурдигану — названию древнеперсидского весеннего праздника Нового года и поминовения усопших, во время которого персы обменивались подарками (ср. Эсф. ix. 19). В 1891 году появилось новое объяснение книги Эсфири от Циммерна. Правда, в своей ранней форме его теория была очень неполной. Но справедливости ради отметим, что этот ученый с самого начала искал света в Вавилонии, и что многие другие критики сейчас занимают ту же позицию. Следует упомянуть и еще один новый момент: судя по нашему опыту в других областях, книга Эсфири, вероятно, прошла через различные стадии развития. Итак, здесь возникают два вопроса, требующие исследования: (1) возможный мифологический элемент в книге Эсфири и (2) возможные стадии развития, предшествовавшие представленной в еврейском тексте.

Что касается первого пункта. Второй Таргум (к Эсфирь ii. 7) давным-давно заявил, что Эсфирь назвали так, «потому что она была похожа на планету Венеру». Современные ученые высказали ту же мысль более критически. Эсфирь — это видоизменение Иштар, имени вавилонской богини плодородия и планеты Венеры, миф о котором должен был быть частично известен израильтянам еще в допленный период, а после падения государства должен был приобрести еще большую силу среди еврейских изгнанников. Общее знакомство с мифом о Мардуке среди израильтян доказать действительно нельзя. Как ни странно, вавилонские колонисты в городах Самарии делали идолов не Мардука, а божества по имени Сукхот-Бенот (4 Цар. xvii. 30). Второй Таргум также не помогает нам здесь; он дает дикое объяснение имени Мардохея как «чистая мирра». И тем не менее очевидно, что имя бога Мардука (Меродаха) было известно евреям, а космогония в Быт. i, по мнению критиков, в конечном итоге возникла из мифа о борьбе Мардука с драконом (см. «Космогония»). Во всяком случае, имя Мардохей (вокализация неясна) очень напоминает Мардука, который с добавлением окончаний часто встречается в клинописных документах в качестве личного имени. Добавьте к этому, что, по мнению Йенсена, Иштар в мифологии была двоюродной сестрой Мардука, точно так же как легенда представляет Эсфирь двоюродной сестрой Мардохея. Тот же ученый объясняет и другое имя Эсфири — Гадасса (Эсфирь ii. 7); хадассату в вавилонском означает «невеста», что могло быть титулом Иштар.

Но мы не можем останавливаться на этом. Если мифологический ключ не может объяснить также Амана и Вашти, он бесполезен. Йенсен, за которым теперь следует Циммерн, на высоте положения. Аман, говорит он, — это искажение Хаммана, Хуммана или Умана, имени главного божества эламитян, в столице которых (Сузы) разворачивается действие рассказа, в то время как Вашти — это Машти (или Вашти), вероятно, имя эламской богини.

Следуя реальному или мнимому свету этих имен, проф. Йенсен утверждает, что легенда об Эсфири основана на мифологическом рассказе о победе вавилонских божеств над божествами Элама, что на простом языке означает избавление древней Вавилонии от ее эламских угнетателей, и что этот рассказ был тесно связан с вавилонским новогодним праздником под названием Загмук, точно так же как легенда об Эсфири связана с праздником Пурим.

Мы обязаны, однако, упомянуть некоторые критические возражения. (1) Вавилонский праздник, соответствующий Пуриму, — это не весенний праздник Загмук, а летний праздник Иштар, который, вероятно, представляет собой сакеи Беросса — оргиастический праздник, аналогичный Пуриму. (2) Согласно теории Йенсена, прямой причиной гибели Амана должен быть Мардохей, а не Эсфирь. (3) Никакого подобного вавилонского рассказа, который постулирует Йенсен, указать невозможно. (4) Отождествления имен вызывают сомнения. Подумать только: потомок Киса по имени Мардохей и «агагитянин» по имени Хамман! В других местах Мардохей (Ездр. ii. 2; Неем. vii. 7) встречается среди имен, которые определенно не являются персидскими (Бигвай не исключение), а Аман (Товит xiv. 10) появляется как племянник Ахиахара, что тоже не персидское имя. Более того, Эсфирь должна быть параллельна Юдифи; подумать только — уподобить представительницу Израиля богине Иштар!

Далее, что касается предварительных литературных фаз книги Эсфири. Такие фазы вероятны, учитывая более поздние фазы, представленные в Септуагинте. На иврите некогда мог существовать рассказ о смертельной вражде между Мардохеем (если это оригинальное имя) и Аманом, содержавший элементы, подсказанные рассказом о битве между Верховным Богом и драконом (см. «Космогония»). В существующей легенде Мардохей и Эсфирь как будто мешают друг другу. В отрывке (i. 5 в LXX), имеющемся только в Септуагинте, но который мог принадлежать к оригинальной книге Эсфири, упоминается сон Мардохея о двух великих драконах, т. е. Мардохее и Амане (x. 7). Это, кажется, подтверждает упомянутую здесь точку зрения. Если это так, однако, должна была существовать и легенда об Эсфири, которая впоследствии была объединена с легендой о Мардохее. Такова, по сути, точка зрения Эрбта. Винклер придерживается иного мнения. Лингвистические факты и определенные особенности содержания кажутся ему свидетельством того, что наша книга Эсфири — произведение эпохи Селевкидов; точнее говоря, он имеет в виду время восстания Молона при Антиохе III. Разумеется, книга Эсфири существовала и до этого, и даже в своей отредактированной форме наша книга Эсфири отражает период трех персидских царей: Кира, Камбиза и Дария. Наконец, Чейни (Ency. Bib., «Purim», § 7), соглашаясь с Винклером в том, что книга основана на более раннем повествовании, считает, что этот более ранний текст сильнее отличался от нынешнего в своем географическом и историческом обрамлении, чем кажется Винклеру. Однако проблему происхождения названия Пурим едва ли можно считать окончательно решенной.
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(T. K. C.)

Дополнения к книге Эсфирь. Эти «дополнения» были написаны первоначально на греческом языке и впоследствии интерполированы в греческий перевод книги Эсфири. Здесь принцип интерполяции достиг своего максимума. Из 270 стихов 107 отсутствуют в еврейском тексте. Эти дополнения распределены по всей книге в греческом тексте, но в латинской Библии Иероним перенес их в конец канонической книги — шаг, который сделал их бессмысленными. В греческом тексте дополнения образуют с каноническим текстом последовательную историю. Они были созданы, вероятно, во времена Маккавеев, и их целью было привнести религиозный элемент, столь полностью отсутствующий в каноническом произведении. Первое, в котором приводится сон Мардохея и события, приведшие к его возвышению при дворе Артаксеркса, предшествует гл. i канонического текста; второе и пятое, следующие за iii. 13 и viii. 12, содержат копии писем Артаксеркса, упоминаемых в этих стихах; третье и четвертое, вставленные после гл. iv, состоят из молитв Мардохея и Эсфири с описанием того, как Эсфирь приближается к царю. Последнее, завершающее книгу, рассказывает об установлении праздника Пурим. Греческий текст представлен в двух сильно различающихся редакциях. Одна поддерживается кодексами ABℵ, а другая — переработка первой — кодексами 19, 93a, 108b. Считается, что последняя является трудом Луциана. Сувит, «Old Test. in Greek», т. II, стр. 755, приводит первую, в то время как Лагард опубликовал оба текста с критическими примечаниями в своем издании «Librorum Veteris Testamenti Canonicorum», т. I, стр. 504–541 (1883), а Шольц — в своем «Kommentar über das Buch Esther» (1892).


См. обзоры латинских и сирийских версий, таргумов и более поздней раввинистической литературы, связанной с этой темой, а также другие вопросы, касающиеся этих дополнений: Фрицше, Exeget. Handbuch zu den Apok. (1851), т. I, стр. 67–108; Шюрер (3), т. III, стр. 330–332; Фуллер в Speaker’s Apocr., т. I, стр. 360–402; Риссель в Apok. u. Pseud. Каутча, т. I, стр. 193–212; Зигфрид в Jewish Encyc., т. V, стр. 237 и след.; Сувит, Introd. to the Old Test. in Greek, стр. 257 и след.; Л.Б. Патон, «A Text-Critical Apparatus to the Book of Esther» в O.T. and Semitic Studies in Memory of W.R. Harper (Чикаго, 1908).



(R. H. C.)


 
1 Каутч, Литература Ветхого Завета (1898), стр. 130.

2 Так Мориье, английский посланник при персидском дворе, цитируемый деканом Стэнли.

3 См. Циммерн, Die Keilinschriften und das Alte Test. (3), стр. 438.

4 Там же, стр. 396.

5 Джонс, Ассирийские документы, т. III, стр. 198–199; Amer. Journ. of Sem. Languages (апрель 1902), стр. 158.

6 Также Циммерн в книге Гункеля «Творение и хаос», стр. 313, прим. 2.





ЭСТОНИЯ (нем. Ehstland и Esthland, эст. Eestimaa и Meie-maa, а также Viroma и Rahvama; латыш. Iggaun Senna), балтийская губерния России, простирающаяся вдоль южного побережья Финского залива, имеющая Чудское озеро и Лифляндскую губернию на юге и Санкт-Петербургскую губернию на востоке. Архипелаг островов, из которых Даго является крупнейшим, принадлежит этой губернии (Эзель принадлежит Лифляндии). Площадь составляет 7818 кв. миль, из них 503 кв. мили — островные. Поверхность низкая, не превышающая 100 футов над уровнем моря вдоль побережья и у Чудского озера, в то время как во внутренних районах средняя высота колеблется от 200 до 300 футов и нигде не превышает 450 футов. Она была целиком покрыта донной мореной великого ледяного щита Ледникового периода, залегающей на силурийских песчаниках и известниках. Местами поверх ледниковых отложений залегают пески и глины. Главная река — Нарова, которая вытекает из Чудского озера, течет вдоль восточной границы и впадает в Финский залив. Остальные дренажные артерии все мелкие, но многочисленные; озера и болота составляют в общей сложности ровно 22,5% общей поверхности. Климат суровый, зимой наблюдаются большие холода, хотя влажные западные ветры оказывают смягчающее влияние. Тем не менее среднегодовая температура колеблется между 39° и 43° по Фаренгейту. В 1878 году дворянство, преимущественно немецкого происхождения, владело и обрабатывало 52% земли; 42% обрабатывалось крестьянами, преимущественно эстами, но не принадлежало им, и лишь 3% принадлежало лицам вне дворянского сословия. С тех пор одна четверть крестьян получила возможность выкупить свои наделы, причем в их собственность перешло более полумиллиона акров. Сельское хозяйство является основным занятием, и во всех крупных хозяйствах оно ведется с большим научным знанием, чем в любой другой части России. Около 16,6% общей площади находится под обработкой; луга и пастбища составляют 41,7%; леса покрывают 19%. Основными культурами являются рожь, овес, ячмень и картофель, а также большое количество овощей. Процветает скотоводство, причем мясо и масло являются постоянно растущими статьями экспорта. Промышленность состоит главным образом из винокуренных заводов (более 13 500 000 галлонов ежегодно), хлопчатобумажных (у Кренгольмского водопада на Нарове), шерстяных, мукомольных, бумажных и лесопильных заводов, железоделательных и машиностроительных заводов, а также спичечных фабрик. Вдоль побережья развито рыболовство, особенно на анчоусы. Губерния пересекается железной дорогой, идущей из Санкт-Петербурга в Ревель, с ветками от последнего города на запад в Балтийский Порт и на юг в Лифляндию, а от Тапса на юг в Юрьев (Дерпт). Главными морскими портами являются Ревель, Балтийский Порт, Гапсаль, Кунда и Даго. Эстония делится на четыре уезда, главными городами которых являются Ревель (население в 1897 г. — 66 292 человека), столица губернии; Гапсаль, оживленный курорт (3238); Вейссенштейн (2509) и Везенберг (5560). Население, состоящее главным образом из эстов (365 959 в 1897 г.), русских (18 000), немцев (16 000), шведов (5800) и некоторого количества евреев, растет довольно быстро: в 1870 г. оно насчитывало 323 960 человек, а в 1897 г. — 413 747 человек, из которых 210 199 были женщинами и 76 315 жили в городах; в 1906 г. оно оценивалось в 451 700 человек. Девяносто шесть процентов всего населения принадлежат к лютеранской церкви. Образование для России относительно высокое.

Эсты, эхсты или эстонцы, которые называют себя таллопоег и маамеэс, известны русским как чухны или чухонцы, латышам — как иггауны, а финнам — как виролайсет. Они принадлежат к финской семье и, следовательно, к уральско-алтайской ветви человечества. В общей сложности их насчитывается около одного миллиона, и они распределены следующим образом: 365 959 в Эстонии (в 1897 г.), 518 594 в Лифляндии, 64 116 в Санкт-Петербургской губернии, 25 458 в Псковской и 12 855 в других частях России. Как раса они проявляют явные признаки своего уральско-алтайского или монголоидного происхождения в своем низком росте, отсутствии бороды, раскосых глазах, широком лице, низком лбе и маленьком рте. Вдобавок к этому они представляют собой низкорослый, плохо развитый народ с длинными руками и тонкими, короткими ногами. Они упорно цепляются за свой родной язык, который тесно связан с финским и делится на два, а по некоторым авторитетам — на три главных диалекта: дерптский эстонский и ревельский эстонский с пярнуским эстонским. Ревельский эстонский язык, который более тщательно сохраняет полные формы словоизменения и уделяет больше внимания законам эвфонии, признается литературным языком. С 1873 года культивирование их родного языка ревностно поощряется Эстонским литературным обществом (Eesti Korjameeste Selts), которое издает «Toimetused», или «Инструкции» по самым разным предметам. Они испытывают решительную любовь к поэзии и проявляют большой талант к импровизации стихов и поэм по любым случаям, и они поют повсюду с утра до ночи. Подобно финнам, они обладают богатыми запасами народных песен. Последние, имеющие несомненное семейное сходство с песнями великого финского эпоса «Калевала», были собраны как «Калевипоэг» и отредактированы Крейцвальдом (1857), переведены на немецкий язык Рейнталем (1857–1859), Бертрамом (1861) и Лёве (1900). Другие сборники эстонских народных песен были изданы Нойсом (1850–1852) и Крейцвальдом и Нойсом (1854); в то время как Крейцвальд (1866) и Яннсен (1888) опубликовали сборники легенд и народных сказок. Самым ранним изданием на эстонском языке был лютеранский катехизис в XVI веке. Эстонский перевод Нового Завета был напечатан в Ревеле в 1715 году. Между 1813 и 1832 годами в Пернау вышло двадцать томов «Beiträge zur genauern Kenntniss der esthnischen Sprache» Розенплянтера, а с 1840 года и далее ценные статьи по эстонским вопросам публиковались в «Verhandlungen der gelehrten esthnischen Gesellschaft zu Dorpat». Ф.Я. Видеман, неутомимо трудившийся над регистрацией и сохранением материалов, связанных с эстонским языком и преданиями, опубликовал «Esthnisch-deutsches Wörterbuch» (1865; 2-е изд. под ред. Хурта, 1891 и след.), а в 1903 году в Ревеле появился «Deutsch-esthnisches Wörterbuch» Плоомпауна и Канна.

Эстонцы впервые появляются в истории как воинственная и хищная раса, наводившая ужас на балтийских моряков своим пиратством. Не один из датских королей предпринимал серьезные попытки покорить их. Кнуд VI вторгся в их страну (1194–1196) и насильно крестил многих из них, но как только его военные корабли исчезали, они возвращались к своему прежнему язычеству. В 1219 году Вальдемар II предпринял более грозный крестовый поход против них, в ходе которого он основал город и епископскую кафедру Ревель. Благодаря его усилиям северная часть народа была подчинена датской короне; но, хотя они были покорены, они вовсе не были усмирены и непрестанно восставали, пока после крупного восстания 1343 года Вальдемар IV Аттердаг не продал за 19 000 марок свою часть Эстонии в 1346 году Ордену меченосцев. Эти немецкие крестоносцы уже после четверти века борьбы в 1224 году овладели областями, населенными южной частью народа, то есть теми, которые ныне входят в состав Лифляндии. С того времени на протяжении почти шестисот лет или более эстонцы фактически находились в состоянии крепостного права у немецких землевладельцев. В 1521 году дворянство и города Эстонии добровольно отдали себя под покровительство короны Швеции; но после войн Карла XII Эстония была официально уступлена его победоносному сопернику Петру Великому по Ништадтскому мирному договору (1721). Крепостное право было отменено в 1817 году царем Александром I; однако положение крестьян улучшилось настолько мало, что в 1859 году они подняли открытое восстание. Однако с 1878 года в их экономическом положении произошел огромный сдвиг к лучшему (см. выше). Определяющей чертой их недавней истории стала попытка русского правительства (с 1881 г.) и Православной греческой церкви (с 1883 г.) русифицировать и обратить жителей губернии, как немцев, так и эстов, путем насаждения русского языка в школах и с помощью суровых и репрессивных мер, направленных против их родного языка.


См. Меркель, «Die freien Letten und Esthen» (1820); Паррот, «Versuch einer Entwickelung der Sprache, Abstammung, &c., der Liwen, Lätten, Eesten» (1839); Ф. Крузе, «Urgeschichte des esthnischen Volksstammes» (1846); Видеман, «Grammatik der esthnischen Sprache» (1875) и «Aus dem innern und äussern Leben der Esthen» (1876); Кёппен, «Die Bewohner Esthlands» (1847); Ф. Мюллер, «Beiträge zur Orographie und Hydrographie von Esthland» (1869–1871); Бунге, «Das Herzogthum Esthland unter den Königen von Dänemark» (1877); а также Серафим, «Geschichte Liv-, Est-, und Kurlands» (2-е изд., 1897) и различные статьи в «Finnisch-Ugrische Forschungen».



(P. A. K.; J. T. Be.; C. El.)



ЭСТЬЕН (или Этьен; французская форма имени; англизировано как Стивенс, латинизировано как Стефанус), французская семья ученых и печатников.

Родоначальником династии был Анри Эстьен (ум. 1520), отпрыск знатного провансальского рода, который приехал в Париж в 1502 году и вскоре после этого основал типографию наверху улицы Сен-Жан-де-Бове, на холме Сент-Женевьев напротив юридической школы. Он умер в 1520 году, и, поскольку его три сына были несовершеннолетними, дело продолжил его мастер Симон де Колин, который в 1521 году женился на его вдове.

Роберт Эстьен (1503–1559) был вторым сыном Анри. После смерти отца он работал помощником у своего отчима и в этом качестве руководил печатью латинского издания Нового Завета в формате 16mo (1523). Небольшие изменения, внесенные им в текст, навлекли на него порицание факультета теологии. Это было первое в длинной череде споров между ним и этим органом. Оказывается, у него были тесные отношения с новыми евангелическими проповедниками почти с самого начала движения и вскоре после этого он окончательно присоединился к Реформатской церкви. В 1526 году он вступил во владение типографией своего отца и принял в качестве своей эмблемы знаменитое оливковое дерево (несомненно, напоминание о роде его бабушки Монтоливэ) с девизом из Послания к Римлянам (xi. 20) Noli altum sapere, иногда с добавлением sed time. В 1528 году он женился на Перретте, дочери ученого и печатника Жосса Баде (Йодокуса Бадиуса), и в том же году издал свою первую латинскую Библию — фолиант, над которым работал последние четыре года. В 1532 году появился его Thesaurus linguae Latinae — словарь латинских слов и фраз, над которым он неустанно трудился в течение двух лет без какой-либо иной помощи, кроме Тьерри из Бове. Второе, значительно расширенное и улучшенное издание вышло в 1536 году, а третье, еще более улучшенное, в 3 томах фолио — в 1543 году. Хотя «Тезаурус» в настоящее время устарел, его достоинства нельзя забывать. Он был значительно превосходящим все подобное, что появлялось ранее; он лег в основу будущих трудов и даже в 1734 году считался достойным переиздания. В 1539 году Роберт был назначен королевским печатником по еврейским и латинским делам — должность, к которой после смерти Конрада Необара в 1540 году он присоединил должность королевского печатника по греческим делам. В 1541 году Франциск I поручил ему задачу приобрести у Клода Гарамона, гравера и словолитчика, три комплекта греческого шрифта для королевской типографии. Средний размер был готов первым, и с его помощью Роберт напечатал editio princeps «Ecclesiasticae Historiae» Евсевия и других (1544). Наименьший размер был впервые использован для издания Нового Завета в формате 16mo, известного как O mirificam (1546), в то время как самым крупным шрифтом было напечатано великолепное издание ин-фолио 1550 года. Это издание втянуло печатника в новые споры с богословским факультетом, и в конце следующего года он навсегда покинул родной город и нашел убежище в Женеве, где в 1552 году опубликовал едкий и эффективный ответ своим гонителям под названием Ad censuras theologorum Parisiensium, quibus Biblia a R. Stephano, Typographo Regio, ex usa calumniose notarunt, eiusdem R. S. responsio. Перевод на французский язык, отличающийся превосходным стилем, был издан им в том же году (напечатан в «Annales de l’imprimerie des Estienne» Ренуара). В Женеве Роберт проявил себя страстным сторонником Кальвина, издав несколько его трудов. Он умер там 7 сентября 1559 года.


Именно благодаря своей работе в связи с Библией, и особенно как редактор Нового Завета, он известен больше всего. Текст его Нового Завета 1550 года, либо в своем первоначальном виде, либо в таком слегка измененном виде, который он принял в тексте Эльзевира 1634 года, остается по сей день традиционным текстом. Но это объясняется скорее его типографической красотой, чем какими-либо критическими достоинствами. Разночтения пятнадцати рукописей, которые сын Роберта Анри сопоставил с этой целью, были просто вынесены на поля. Текст по-прежнему оставался почти точно текстом Эразма. Тем не менее это было первое издание, когда-либо опубликованное с каким бы то ни было критическим аппаратом. Всего Библий Роберт напечатал одиннадцать изданий — восемь на латыни, два на иврите и одно на французском; в то время как одного Нового Завета он напечатал двенадцать — пять на греческом, пять на латыни и две на французском. В греческом Новом Завете 1551 года (напечатанном в Женеве) впервые было введено нынешнее деление на стихи. Editiones principes, вышедшие из-под пресса Роберта, насчитывали восемь штук, а именно: «Евсевий», включая «Praeparatio evangelica» и «Demonstratio evangelica», а также уже упомянутую «Historia ecclesiastica» (1544–1546), «Мосхопул» (1545), «Дионисий Галикарнасский» (февраль 1547), «Александр Траллианский» (январь 1548), «Дион Кассий» (январь 1548), «Иустин Мученик» (1551), «Ксифилин» (1551), «Аппиан» (1551), причем последнее было завершено после отъезда Роберта из Парижа его братом Шарлем и вышло под его именем. Эти издания, все в формате фолио, за исключением «Мосхопула», который выполнен в кварто, не имеют себе равных по красоте. Роберт также напечатал многочисленные издания латинских классиков, среди которых, пожалуй, наиболее примечателен «Вергилий» в формате фолио 1532 года, а также большое количество латинских грамматик и других учебных пособий, многие из которых были написаны Матуреном Кордье, его другом и соратником в деле гуманизма.



Шарль Этьен (1504 или 1505–1564), третий сын Анри, был, подобно своему брату Роберту, человеком выдающейся учености. После получения стандартного гуманитарного образования он изучал медицину и получил степень доктора в Париже. Некоторое время он был наставником Жана Антуана де Баифа, будущего поэта. В 1551 году, когда Роберт Этьен уехал из Парижа в Женеву, Шарль, остававшийся католиком, возглавил его печатное предприятие и в том же году был назначен королевским печатником. В 1561 году он обанкротился, и, как утверждают, он умер в долговой тюрьме.


Его основные работы — Praedium Rusticum (1554), сборник трактатов, составленный им из сочинений античных авторов по различным отраслям сельского хозяйства, который оставался популярной книгой вплоть до конца XVII века; Dictionarium historicum ac poëticum (1553), первая французская энциклопедия; Thesaurus Ciceronianus (1557) и De dissectione partium corporis humani libri tres с прекрасно выполненными ксилографиями (1548). Он также опубликовал перевод итальянской комедии «Обманутые» (Gli Ingannati) под названием «Жертвоприношение» (Le Sacrifice, 1543; переиздано как Les Abusez, 1549), оказавший некоторое влияние на развитие французской комедии, и «Парадоксы» (Paradoxes, 1553), представляющие собой подражание «Парадоксам» Ортензио Ланди.



Анри Этьен (1531–1598), иногда называемый Анри II, был старшим сыном Роберта. В предисловии к своему изданию Авла Геллия (1585), обращенном к сыну Полу, он приводит интересный рассказ о домашнем укладе своего отца, где из-за разнообразия национальностей работавших в типографии людей латынь использовалась в качестве общего языка. Благодаря этому Анри выучил латынь еще в детстве, однако по его собственной просьбе ему разрешили приступить к серьезному изучению греческого языка раньше латыни. В возрасте пятнадцати лет он стал учеником Пьера Данеса, который в то время был лучшим знатоком греческого языка во Франции. Два года спустя он начал посещать лекции Жака Туссена, одного из королевских профессоров греческого языка, и в том же году (1545) был нанят отцом для сопоставления рукописи Дионисия Галикарнасского. В 1547 году он отправился в Италию, где провел три года в поисках и сличении рукописей, а также в общении с учеными мужами. В 1550 году он посетил Англию, где был благосклонно принят Эдуардом VI, а затем Фландрию, где выучил испанский язык. В 1551 году он присоединился к своему отцу в Женеве, которая с тех пор стала его домом. В 1554 году в качестве первых плодов своих изысканий он представил миру два первых издания, а именно: трактат Дионисия Галикарнасского и так называемый «Анакреонт». В 1556 году он обнаружил в Риме десять новых книг (XI–XX) Диодора Сицилийского. В 1557 году он выпустил из типографии, которую годом ранее основал в Женеве, три первых издания: Афинагора, Максима Тирского и некоторые фрагменты греческих историков, включая «Аннибальскую войну» и «Иберийскую войну» Аппиана, а также издание Эсхила, в котором «Агамемнон» впервые был напечатан полностью и как отдельная пьеса. В 1559 году он напечатал выполненный им самим латинский перевод Секста Эмпирика и издание Диодора Сицилийского с новыми книгами. Поскольку его отец умер в том же году, по завещанию он стал владельцем его типографии, однако с условием сохранения ее в Женеве. В 1566 году он опубликовал свое самое известное французское произведение — «Апологию Геродота», или, как он сам ее называл, L’Introduction au traité de la conformité des merveilles anciennes avec les modernes ou Traité préparatif à l’Apologie pour Hérodote. Поскольку некоторые места были сочтены консисторией Женевы неприемлемыми, он был вынужден изъять страницы, содержавшие их. Книга приобрела огромную популярность, и в течение шестнадцати лет было напечатано двенадцать изданий. В 1572 году он опубликовал великий труд, над которым трудился многие годы, — Thesaurus Graecae linguae в 5 томах ин-фолио. Выход в свет в 1578 году его труда Deux Dialogues du nouveau françois italianizé повлек за собой новый спор с консисторией. Во избежание ее осуждения он отправился в Париж и прожил при французском дворе год. По возвращении в Женеву он был вызван на суд консистории и, проявив упрямство, провел неделю в тюрьме. С этого времени его жизнь стала все более напоминать кочевничество. Его можно было встретить в Базеле, Гейдельберге, Вене, Пеште — везде, кроме Женевы; эти поездки предпринимались отчасти в надежде найти покровителей и покупателей, так как крупные суммы, потраченные им на такие издания, как Thesaurus и «Платон» 1578 года, почти разорили его. Его типография почти простаивала. Было выпущено несколько изданий классических авторов, но каждое последующее демонстрировало упадок. Ценность позднейших изданий объяснялась главным образом примечаниями, предоставленными Казобоном, который в 1586 году женился на его дочери Флоренс. Последние годы его жизни ознаменовались нарастающим расстройством рассудка и тяжелым характером. В 1597 году он в последний раз покинул Женеву. Посетив Монпелье, где профессором теперь был Казобон, он направился в Париж, но в Лионе у него внезапно случился приступ болезни, и в конце января 1598 года он там скончался.


Мало кто служил делу науки с такой преданностью. На протяжении более чем тридцати лет объем созданного им — будь то в качестве печатника, редактора или самостоятельного автора — был колоссален. Продукция его типографии, хотя и отпечатанная тем же прекрасным шрифтом, что и книги его отца, уступала им по общему изяществу из-за низкого качества бумаги и чернил. По типографским меркам лучшими, пожалуй, являются Poëtae Graeci principes (фолио, 1566), «Плутарх» (13 т., 8vo, 1572) и «Платон» (3 т., фолио, 1578). Однако ценность его изданиям придавала скорее его эрудиция. Он был не только корректором собственной типографии, но и собственным редактором. Хотя к концу XVI века почти все важные греческие и латинские авторы, которыми мы владеем ныне, уже были изданы, его неутомимая деятельность все еще находила кое-какие крупицы. Его типографии обязаны своим появлением восемнадцать первых изданий греческих авторов и одно — латинского. Самые значительные из них уже упоминались. Репутация Анри как ученого и редактора в последние годы возросла. Его знакомство с греческим языком всегда признавалось совершенно исключительным; однако его обвиняли в недостатке вкуса и суждения, в небрежности и опрометчивости. Особой критике подвергся его «Плутарх», в котором он, как утверждается, ввел в текст собственные домыслы, выдавая их за рукописные авторитетные источники. Тем не менее, недавний издатель Синтенис показал, что, хотя он, подобно всем остальным издателям своей эпохи, не указывал ссылки на свои источники, каждую из его предполагаемых конъектур можно проследить до той или иной рукописи. Что бы ни говорилось о его вкусе или суждениях, он, судя по всему, был одновременно внимателен и скрупулезен, и прибегал к догадкам лишь тогда, когда источники ему изменяли. И каково бы ни было достоинство его догадок, он во всяком случае первым показал, на что способна конъектура в деле восстановления безнадежно испорченного отрывка. Однако трудом, на котором прочнее всего зиждется его слава как ученого, является Thesaurus Graecae linguae. Сделав должную скидку на то, что значительные материалы для этого труда были уже собраны его отцом и что он получил существенную помощь от немецкого ученого Зильбурга, он все же заслуживает высочайшей похвалы как создатель труда, сослужившего величайшую службу науке и который в те ранние дни изучения греческого языка мог быть создан только титаном. В XIX веке было опубликовано два издания Thesaurus: в Лондоне Валпи (1815–1825) и в Париже Дидо (1831–1863).

Одним из великих достоинств Анри Этьена было то, что, в отличие почти от всех предшествовавших ему французских ученых, он не пренебрегал собственным языком. В «Трактате о сходстве французского языка с греческим» (Traité de la conformité du langage françois avec le Grec, опубликован в 1565 году, но без даты; изд. Л. Фёжера, 1850) утверждается, что среди современных языков французский имеет наибольшее сходство с греческим — языком из всех языков первым. Труд Deux Dialogues du nouveau françois italianizé (Женева, 1578; изд. П. Ристельхубера, 2 т., 1885) был направлен против господствовавшей при дворе Екатерины Медичи моды на использование итальянских слов и форм. В работе Projet du livre intitulé de la Précellence du langage françois (Париж, 1579; изд. Э. Югэ, 1896) рассматривается превосходство французского языка над итальянским. Интересной особенностью Précellence является описание французских пословиц; и поскольку Генрих III выразил некоторые сомнения подлинности некоторых из них, Анри Этьен опубликовал в 1594 году Les Premices ou le I. livre des Proverbes epigrammatizez (никогда не переиздавалась и чрезвычайно редка).

Наконец, остается «Апология Геродота» (Apologie pour Hérodote) — его самое известное произведение. Видимая цель книги состоит в том, чтобы показать, что странным рассказам Геродота можно найти параллели в столь же странных событиях современности. По сути своей это едкая сатира на эпоху автора, особенно на Римскую церковь. Лишенная какой-либо системы, она из-за крайней бессвязности трудно читается подряд, однако многочисленные истории, собранные отчасти из различных литературных источников, в особенности у проповедников Мено и Маяра, а отчасти из собственного разнообразного опыта автора и составляющие ее ткань, делают ее интересным комментарием к нравам и моде того времени. Но сатира, чтобы быть действенной, должна быть либо юмористической, либо исполненной праведного гнева, и хотя юмор в «Апологии» весьма тяжловесен, гнев автора обычно отходит на второй план перед его явным вкусом к скандалам. Стиль, в конце концов, является ее главным достоинством. Несмотря на очевидные следы спешки, он, как и у всех французских сочинений Анри Этьена, ясен, прост и энергичен, сочетая в себе прямоту и чувственность старых писателей с гибкостью и логической точностью, которые в то время были почти новыми элементами во французской прозе. Недавно Лизё опубликовал издание «Апологии» (изд. Ристельхубера, 2 т., 1879), выполненное по одному из двух известных в природе экземпляров первоначального неизъятого издания. Весьма примечательный политический памфлет под названием Dìscours merveilleux de la vie et actions et déportemens de Catherine de Medicis, появившийся в 1574 году, приписывался Анри Этьену, однако внутренние и внешние свидетельства убедительно опровергают его авторство. Из его латинских сочинений наиболее заслуживают внимания De Latinitate falso suspecta (1576), Pseudo-Cicero (1577) и Nizoliodidascalus (1578), написанные против цицеронианцев, а также Francofordiense Emporium (1574), панегирик Франкфуртской ярмарке (переиздан с французским переводом Лизё, 1875). Он также написал большое количество посредственных латинских стихов, включая длинную поэму Musa monitrix Principum (Базель, 1590).

Первичными источниками сведений об Этьенах служат их собственные сочинения. В многословных и эгоцентричных предисловиях, которые Анри имел обыкновение предпосылать своим изданиям, можно найти множество разрозненных биографических деталей. Опубликованы двадцать семь писем Анри Иоанну Крато фон Краффхайму (изд. Ф. Пассов, 1830), в сборнике Эрминьяра Correspondence des Réformateurs dans de pays de langue française (9 т., изданы 1866–1897) имеется одно письмо Роберта, в то время как другие упоминания современников о нем можно найти в том же труде. Вторичными источниками являются работы: Янссен ван Алмеловеен, De vitis Stephanorum (Амстердам, 1683); Майтер, Stephanorum historia (Лондон, 1709); А. А. Ренуар, Annales de l’imprimerie des Estienne (2-е изд., Париж, 1843); статья об Этьене А. Ф. Дидо в Nouv. Biog. gén.; Марк Паттисон, Essays, i. 67 ff. (1889); Л. Клеман, Henri Estienne et son œuvre française (Париж, 1899). Хороший очерк о Thesaurus Анри содержится в Quart. Rev. за январь 1820 года, написанный епископом Бромфилдом.



(A. A. T.)



ЭСТОН, городской район в парламентском округе Кливленд графства Норт-Райдинг-оф-Йоркшир, Англия, в 4 милях к юго-востоку от Мидлсбро, на ветке Северо-Восточной железной дороги. Нас. (1901) 11 199 человек. Это один из главных центров разработки крупных залежей железной руды Кливлендских холмов; в районе имеются обширные доменные печи, чугунолитейные заводы и паровые лесопилки. Непосредственно к западу от Эстона лежит городской округ ОРМСБИ (нас. 9482), и весь район густо заселен (см. МИДЛСБРО). Мартон к западу от Ормсби был родиной капитана Кука (1728). Холмы на юге окаймлены многочисленными древними земляными валами.



ЭСТОППЕЛЬ (от ст.-франц. estopper — останавливать, преграждать; estoupe, сов. étoupe — паклевая заглушка; лат. stuppa), норма в доказательственном праве, согласно которой сторона в судебном разбирательстве лишается права утверждать что-либо или отрицать это, если такое утверждение или отрицание несовместимо с ее собственными предшествующими заявлениями или поведением. Считается, что эстоппель возникает тремя способами: (1) посредством судебной записи или решения, (2) посредством документа за печатью и (3) посредством обстоятельств вне официального документа (in pais) или поведения. (1) Когда основание иска было рассмотрено и вынесено окончательное решение, решение является окончательным — любая из сторон, пытающаяся возобновить судебное разбирательство путем подачи нового иска, будет ограничена эстоппелем на основании этого решения. «Всякое решение является окончательным доказательством против сторон и лиц, связанных с ними общностью интересов, в отношении фактов, бывших непосредственно предметом спора в деле, фактически решенных судом и вытекающих из самого решения как основание, на котором оно было построено» (Стивен, Свод правил закона о доказательствах, ст. 41). (2) Одной из привилегий документов за печатью в отличие от простых договоров является то, что они действуют посредством эстоппеля. «Человек всегда должен быть ограничен эстоппелем в отношении собственного документа за печатью и не допускается до опровержения или доказывания чего-либо, противоречащего тому, что он однажды так торжественно и обдуманно заявил» (Блэкстон, 2 Com. 295); например, если в долговом обязательстве указывалось, что ответчики были уполномочены актами парламента брать деньги взаймы и что на основании таких полномочий они заняли деньги у определенного лица, они лишались права заявлять в качестве защиты, что фактически они не занимали деньги таким образом, как это указано в их документе. (3) Эстоппель из поведения, или, как его до сих пор иногда называют, эстоппель посредством обстоятельств вне официального документа (in pais), является наиболее важной категорией. Это правило на практике сводится к тому, что если лицо при взаимоотношениях с другими действовало так, чтобы побудить их поверить в истинность какого-либо факта и действовать на основе этой веры, оно не может ни в каком разбирательстве между собой и ими отрицать истинность этого факта; например, партнер, выходящий из товарищества без уведомления клиентов, не может в споре с клиентом, не имеющим сведений о его выходе, отрицать, что он является партнером. В отношениях между арендодателем и арендатором этот принцип препятствует тому, чтобы арендатор отрицал право титула арендодателя. Так, если лицо вступает на землю с разрешения лица, находящегося во владении, оно не может отрицать, что лицо, давшее разрешение, обладало титулом на владение в момент предоставления разрешения. Далее, если лицо акцептует переводной вексель, оно не может отрицать подпись или правоспособность векселедателя. Равно лицо, принимающее товары в качестве бейли от другого лица, не может отрицать право этого другого лица на товары в момент их передачи на хранение.

Эстоппель любого рода подчиняется одному общему правилу: он не может отменять закон страны; например, корпорация не может быть ограничена эстоппелем в отношении действий, которые являются ultra vires.


См. L.F. Everest and E. Strode, The Law of Estoppel; M. Cababé, Principles of Estoppel.





ЭСТУТЕВИЛЬ, ГИЙОМ Д’ (1403–1483), французский церковный деятель, был епископом Анжера, Диня, Порто и Санта-Руфины, Остии и Веллетри, архиепископом Руанским, приором Сан-Мартен-де-Шан, аббатом Мон-Сен-Мишель, Сент-Уэн в Руане и Монтебура. Он был направлен во Францию в качестве легата папой Николаем V для установления мира между Карлом VII и Англией (1451) и предпринял ex officio пересмотр процесса Жанны д’Арк; впоследствии он реформировал статуты Парижаского университета. Затем он отправился председательствовать на собрании духовенства, созванном в Бурже для обсуждения соблюдения Прагматической санкции (см. Базельский собор), после чего окончательно вернулся в Рим, где провел почти всю оставшуюся жизнь. Он был великим строителем: по его инициативе было возведено множество благородных зданий в Руане, Мон-Сен-Мишеле, Понтуазе и Гайоне.



ЭСТОВЕРЫ (от ст.-франц. estover, estovoir, глагола, используемого в качестве существительного в значении «необходимое»; происхождение слова является спорным; его возводят к лат. stare — стоять или studere — желать) — термин в английском праве, обозначающий древесину, которую пожизненный владелец или владелец арендных прав на срок может брать с удерживаемой им земли для ремонта своего дома, сельскохозяйственного инвентаря, изгородей и заграждений, а также на дрова. Древнеанглийским словом для эстовера было bote или boot (в буквальном смысле «благо», «выгода», то же слово, что прослеживается в слове better). Соответственно, различные виды эстоверов были известны как house-bote (домовое буто), cart- или plough-bote (тележное или плужное буто), hedge- или hay-bote (изгородовое или сенокосное буто) и fire-bote (топливное буто). Эти права, разумеется, могут быть ограничены прямыми ковенантами. Копигольдеры обладают аналогичными правами на занимаемую ими землю и на пустоши манора, и в этом случае такие права известны как «общинные эстоверы» (Commons of estovers) (см. Общины).



ЭСТРАДА, ЛА — город на северо-западе Испании, в провинции Понтеведра, в 15 милях к югу с юга от Сантьяго-де-Компостела. Нас. (1900) 23 916 человек. Ла-Эстрада — главный город густонаселенного горного района; его отраслями являются сельское хозяйство, животноводство, а также производство льняных и шерстяных тканей. Строевой лес из горных лесов доставляется из Ла-Эстрады к реке Улья (в 4 милях к северу), а оттуда сплавляется вниз к морским портам на Арохском заливе. Ближайшая железнодорожная станция — Рекейхо (в 7 милях к западу, на линии Понтеведра — Сантьяго). В Ла-Эстраде и в Кальдас-де-Рейес (в 11 милях к западу-юго-западу) имеются минеральные источники.



ЭСТРАДА (франц. estrade), французский архитектурный термин для возвышенной площадки (см. Дайс). В Леванте эстрада дивана называется софа (Blondel), откуда происходит наше слово «софа».



ЭСТРАД, ГОДФРУА, граф д’ (1607–1686), французский дипломат и маршал, родился в Ажене. Он был сыном Франсуа д’Эстрада (ум. 1653), сторонника Генриха IV, и братом Жана д’Эстрада, епископа Кондома. Он стал пажом Людовика XIII и в девятнадцатилетнем возрасте был отправлен с миссией к Морицу Голландскому. В 1646 году он был назначен чрезвычайным послом в Голландию и принял участие в Мюнстерских конференциях. Отправленный в 1661 году в Англию, он добился в 1662 году возвращения Дюнкерка. В 1667 году он вел переговоры о Бредском договоре с королем Дании, а в 1678 году — о Неймегенском договоре, который завершил войну с Голландией. Независимо от этих дипломатических миссий, он участвовал в главных кампаниях Людовика XIV: в Италии (1648), в Каталонии (1655), в Голландии (1672); в 1675 году был возведен в достоинство маршала Франции. Он оставил труд Lettres, mémoires et négociations en qualité d’ambassadeur en Hollande depuis 1663 jusqu’en 1668, за первым изданием которого в 1700 году последовало девятитомное издание (Лондон (Гаага), 1743).

Из сыновей Годфруа д’Эстрада Жан Франсуа д’Эстрад был послом в Венеции и Пьемонте; Луи, маркиз д’Эстрад (ум. 1711), наследовал своему отцу в должности губернатора Дюнкерка и был отцом Годфруа Луи, графа д’Эстрада, генерал-лейтенанта, убитого при осаде Белграда в 1717 году.


См. Felix Salomon, Frankreichs Beziehungen zu dem Scottischen Aufstand (1637-1640), содержащий экскурс о фальсификации писем графа д’Эстрада; Philippe Lauzun, Le Maréchal d’Estrades (Ажен, 1896).





ЭСТРИТ (ст.-франц. estrait, лат. extracta) — первоначально точная копия или дубликат какого-либо первоначального документа или записи; в настоящее время используется только применительно к приведению в исполнение конфискованного судебного поручительства (recognizance). В одно время существовала практика извлечения и удостоверения в казначействе копий записей в судебных свитках, которые содержали положения или распоряжения в пользу казны; отсюда эстритирование поручительства представляло собой извлечение его из числа других записей суда, в котором оно было подшито, и отправку в казначейство для приведения в исполнение либо отправку шерифу для взыскания им с последующим возвратом клерком мировых судей лордам казначейства (см. Поручительство).



ЭСТРЕ, ГАБРИЕЛЬ Д’ (1573–1599), фаворитка французского короля Генриха IV, была дочерью Антуана д’Эстре, маркиза де Кёвр, и Франсуазы Бабу де Ла Бурдезьер. Генрих IV, останавливавшийся в ноябре 1590 года в замке Кёвр, воспылал к ней страстной любовью. Ее отец, стремившийся уберечь дочь от столь опасной связи, выдал ее замуж за Никола д’Амерваля, сеньора де Лианкура, однако этот союз оказался несчастливым, и в декабре 1592 года Габриель, чья привязанность к королю была искренней, стала его любовницей. Она жила с ним с декабря 1592 года и родила ему нескольких детей, которых он признал и легитимизировал. Она обладала полным доверием короля; он охотно прислушивался к ее советам и пожаловал ей титулы маркизы де Монсо, герцогини Бофор (1597) и Этамп (1598), а также пэра Франции. Король даже намеревался жениться на ней в случае успеха его ходатайства перед Святым Престолом о признании недействительным его брака с Маргаритой Валуа; но прежде чем этот вопрос разрешился, Габриель умерла 10 апреля 1599 года. Разумеется, возникли подозрения в отравлении; однако ее смерть в действительности была вызвана послеродовыми судорогами (эклампсией).


См. Adrien Desclozeaux, Gabrielle d’Estrées, Marquise de Monceaux, &c. (Париж, 1889).





ЭСТРЕМАДУРА (или Экстремадура) — древнее территориальное деление центральной и западной Португалии и западной Испании; включает современные округа Лейрия, Сантарен и Лиссабон в Португалии и современные провинции Бадахос и Касерес в Испании. Нас. (1900) 2 095 818 человек; площадь 23 055 кв. миль. Название Эстремадура имеет раннероманское или позднелатинское происхождение и, вероятно, применялось ко всем крайне западным землям (extrema ora), граничащим с нижним течением Тахо вплоть до Атлантического океана. Таким образом, оно эквивалентно понятиям «край земли» (Land’s End) или «Финистер» (Finistère). В разговорной речи оно используется чаще, чем названия упомянутых выше современных административных единиц, созданных в XIX веке. Однако, поскольку между португальской и испанской Эстремадурой существуют значительные расовые, экономические и исторические различия, обе провинции описаны ниже по отдельности.

1. Португальская Эстремадура граничит на севере с Бейрой, на востоке и юге — с Алентежу, а на западе — с Атлантическим океаном. Нас. (1900) 1 221 418 человек; площадь 6937 кв. миль. Наибольшая протяженность провинции с севера на юг составляет 165 миль; наибольшая ширина с востока на запад — 72 мили. Общая однородность береговой линии нарушается широкими и глубокими эстуариями Тахо и Саду, а также четырьмя заметными мысами: Карвойру, Рока, Эспишел и Синеш. Тахо является великой судоходной водной артерией португальской Эстремадуры, протекающей с северо-востока на юго-запад и подпитываемой множеством мелких притоков, среди которых особенно выделяются Зезере справа и Затас слева. Она делит территорию на две почти равные части, совершенно не похожие друг на друга по рельефу и характеру. К югу от Тахо земля почти везде низкая, плоская и однородная, а в некоторых местах заболочена и представляет опасность для здоровья из-за неиссушенных топей. Саду, впадающий в Сетубальский залив, является единственной крупной рекой этого региона. К северу от Тахо и параллельно его правому берегу простирается горная цепь, которая в своей северной оконечности известна как Серра-ду-Айре, а там, где она заканчивается над мысом Рока, — как Серра-да-Синтра. Этот хребет, укрепленный со всех сторон меньшими скоплениями холмов и включающий в себя часть знаменитых линий Торрес-Ведрас (см.), превышает 2200 футов в высоту и образует водораздел между правыми притоками Тахо и реками Лиз, Сизандру и другими небольшими реками, впадающими в Атлантический океан. Со стороны моря, за исключением полосы отвесных и высоких скал между мысом Карвойру и мысом Рока, местность преимущественно равнинная и песчаная, с обширными пустошами и сосновыми борами; однако вдоль плодородного и хорошо возделываемого правого берега Тахо речные пейзажи с их террасными холмами виноградников, оливковых и фруктовых деревьев часто напоминают Рейн в Германии. Природные ресурсы португальской Эстремадуры, ее жители, промышленность, торговля, пути сообщения и т. д. описаны в статье Португалия, ибо по таким вопросам об этой центральной и наиболее характерной провинции можно сказать мало такого, что не относилось бы ко всему королевству. Отдельные статьи посвящены также Лиссабону (столице), а также Абрантесу, Синтре, Лейрии, Мафре, Сантарену, Сетубалу, Томару, Торрес-Новасу и Торрес-Ведрасу — другим главным городам. Женщины Пенише, небольшой рыбацкой деревни на мысе Карвойру, издавна славятся по всей Португалии своим искусством изготовления тонких кружев.

2. Испанская Эстремадура граничит на севере с Леоном и Старой Кастилией, на востоке — с Новой Кастилией, на юге — с Андалусией, а на западе — с португальскими провинциями Бейра и Алентежу, которые отделяют ее от португальской Эстремадуры. Нас. (1900) 882 410 человек; площадь 16 118 кв. миль. Испанская Эстремадура представляет собой плоскогорье, отделенное от Леона и Старой Кастилии высокими хребтами Сьерра-де-Гредос, Бехарским плато и Сьерра-де-Гата, которые образуют почти непрерывный барьер вдоль северной границы с высотами вершин от 6000 до более чем 8500 футов. На юге сравнительно невысокий хребет Сьерра-Морена образует границу с Андалусией; на востоке и западе наблюдается еще более плавный переход к плато Новой Кастилии и центральным равнинам Португалии. Самое плоскогорье испанской Эстремадуры пересечено с востока на запад линией гор — хребтами Сан-Педро, Монтаньес и Гвадалупе (4000–6000 футов), которые разделяют ее северную половину, орошаемую рекой Тахо, и южную половину, орошаемую Гвианой. Эти две половины известны соответственно как Верхняя Эстремадура (современный Касерес) и Нижняя Эстремадура (современный Бадахос). Тахо и Гвиана текут с востока на запад через однообразную равнинную или слегка волнистую местность, зачастую почти необитаемую и покрытую редкой растительностью из кустарников и травы. Пожалуй, наиболее характерной чертой этого плоскогорья являются бескрайние заросли ладанника, которые весной окрашивают весь ландшафт в желтый цвет на многие мили вокруг, а летом превращаются в бурую и иссушенную пустыню.

Летом климат жаркий, но не нездоровый, за исключением болот, образующихся вдоль Гвианы. Осадков выпадает мало; однако много росы, а ночи прохладные. Хотя высокие горы покрыты снегом в ноябре, зимы обычно не бывают суровыми. Почва от природы плодородна, но засухи, наводнения и саранча затрудняют земледелие, и овцеводство является важнейшей отраслью промышленности Эстремадуры (см. Испания: Сельское хозяйство). Однако в XIX веке эта отрасль утратила большую часть своего былого значения из-за иностранной конкуренции.

Здесь разводят огромное количество свиней, которые служат главным источником существования для жителей, не только обеспечивая их пищей, но и составляя предмет значительного экспорта в другие провинции — свинина, бекон и окорока пользуются большой популярностью. Буковые, дубовые и каштановые леса доставляют вдоволь корма для свиней, здесь имеются многочисленные плантации оливковых, пробковых и фруктовых деревьев, однако гораздо большая площадь лесов была уничтожена. Описание торговли, горного дела, путей сообщения и т. д. в испанской Эстремадуре со списком главных городов см. в статьях Касерес и Бадахос. По своему характеру и физическому типу жители этого региона поддаются классификации с большим трудом, чем жители других испанских провинций. Им не хватает выносливости и энергии галисийцев, независимого и предприимчивого духа астурийцев, басков и каталонцев, а также образованности кастильцев и андалузцев. Неудача в выработке отличительного местного характера и цивилизации объясняется, возможно, неблагоприятной экономической историей их края. Две главные водные артерии, которые служат естественным выходом для эстремадурской торговли, текут в Атлантику через чужую и на протяжении веков враждебную территорию. Как и другие части Испании, Эстремадура тяжело пострадала от изгнания евреев и мавров (1492–1610), в то время как компенсирующие сокровища, получаемые в тот же период из Испанской Америки, никогда не доходили до провинции, столь удаленной одновременно и от моря, и от главных центров национальной жизни. Хотя Кортес (1485–1547), завоеватель Мексики, и Писарро (ок. 1471–1541), завоеватель Перу, оба родились в Эстремадуре, их подвиги, далеко не принеся процветания родной провинции, лишь поощряли эмиграцию ее лучших жителей. Тяжелое налогообложение и суровые земельные законы препятствовали любому восстановлению, а вырубка лесов превратила многие плодородные районы в пустоши и ухудшила и без того неблагоприятный для земледелия климат. Мало какая страна оставляет в душе путешественника столь глубокое впечатление безнадежной нищеты.



ЭСТРЕМОШ — город в Португалии, в округе Эвора, ранее входивший в провинцию Алентежу; в 104 милях по железной дороге к востоку от Лиссабона, на ветке Каса-Бранка — Эвора — Элваш. Нас. (1900) 7920 человек. Эстремош построен у подножия холма, увенчанного большой полуразрушенной цитаделью; его укрепления, которые в XVII веке вмещали 20 тысяч солдат и делали город одной из главных крепостей границы, в настоящее время устарели. В окрестностях имеются мраморные ломки, а эстремошские кувшины bilhas из красной глины используются по всей Португалии для хранения воды и экспортируются в Испанию. У Амейксиала (1188) и Монтес-Кларос близ Эстремоша испанцы потерпели сокрушительные поражения от португальцев в 1663 и 1665 годах. Вила-Висоза (3841) в 10 милях к юго-востоку — город доримского происхождения, в котором находится королевский дворец. Алтари с латинскими надписями иберийскому богу Эндовеллику, найденные в Вила-Висозе, хранятся в музее Королевской академии наук в Лиссабоне.



ЭСТУАРИЙ (от лат. aestuarium — место, достигаемое aestus, приливом) — сужающийся внутрь рукав моря в устье реки, где морская и пресная воды встречаются и смешиваются, то есть приливная часть устья реки. Структурно эстуарий может представлять собой результат длительного действия речной и приливной эрозии, ограниченной узким руслом и наиболее эффективной там, где она наиболее сконцентрирована, либо эстуарий может быть затопленной частью нижней долины реки. На карте Великобритании, показывающей глубины моря, можно заметить, что под эстуарием Северна море углубляется ступенями, спускающимися по концентрическим V-образным линиям, которые становятся более сглаженными по направлению к глубокой воде, пока последняя не превращается в простой изгиб, указывающий на длинное узкое окончание современного эстуария. В этом и подобных случаях развитие эстуария прослеживается на том, что ныне является континентальным шельфом. Главный интерес эстуарных условий заключается в смешении морской и пресной воды. Там, где, как в Северне и Темзе, пресная вода встречается с морем постепенно, вода перемешивается, и во время прилива наблюдается очень небольшое изменение солености. Пресная вода течет поверх соленой, и происходит непрерывное быстрое изменение солености в направлении моря, поскольку течения, устремляющиеся внутрь и наружу, постоянно перемешивают воду. Там, где река приносит большое количество пресной воды в узком русле, изменение солености во время прилива и отлива весьма заметно. «Однако, когда залив очень велик по сравнению с рекой и в устье нет бара, эстуарный характер проявляется только в верхней части. Например, во Ферт-оф-Форте напольная половина представляет собой эстуарий, но в морской половине вода перемешивается более тщательно, соленость почти одинакова от поверхности до дна и возрастает очень постепенно по направлению к морю. Речная вода встречается с морем, равномерно диффундируя в массив воды большой глубины, едва ли более пресный, чем само море, так что они равномерно смешиваются, и море слегка опресняется на всю глубину на протяжении многих миль от суши» (H.R. Mill, Realm of Nature, 1897).



ЭССТЕРГОМ (нем. Gran; лат. Strigonium) — город в Венгрии, столица одноименного комитата, в 36 милях к северо-западу от Будапешта по железной дороге. Нас. (1900) 16 948 человек, в основном мадьяры и католики. Он расположен на правом берегу Дуная, почти напротив слияния с Граном, и делится на собственно город и три предместья. Город является резиденцией примаса Венгрии, а его собор, построенный в 1821–1870 годах по модели собора Святого Петра в Риме, — один из красивейших и крупнейших в стране. Он живописно построен на возвышенном и господствующем над местностью месте, в 215 футах над Дунаем, а его купол, видимый издалека, имеет высоту 260 футов и диаметр 52 фута. Интерьер очень богато украшен, в особенности великолепными фресками; славятся его сокровищница и прекрасная библиотека, насчитывающая более 60 000 томов. Помимо нескольких других церквей и двух монастырей, главные здания включают нарядный дворец примаса, возведенный в 1883 году; архиепископскую библиотеку с ценными инкунабулами и старинными рукописями; семинарию для обучения католических священников; резиденции капитула и ратушу. Население занято преимущественно ткачеством сукна, виноделием и сельским хозяйством. Железный мост длиной 1664 фута соединяет Эстергом с рыночным городком Паркань (нас. 2836) на противоположном берегу Дуная.

Эстергом — один из старейших городов Венгрии, известный как родина святого Степана, первого князя, коронованного «апостольским королем» Венгрии. В ранние времена венгерской монархии он был важнейшим торговым центром страны и местом проведения сеймов 1016, 1111, 1114 и 1256 годов. Он был почти полностью разрушен татарскими ордами в 1241 году, но отстроен заново и укреплен королем Белой IV. В 1543 году он пал под ударами турков, у которых был отвоеван в 1595 году Карлом фон Мансфельдом. В 1604 году он снова отошел к туркам, которые удерживали его до 1683 года, когда он был отвоеван объединенными силами короля Польши Яна Собеского и принца Карла Лотарингского. В 1001 году он получил статус архиепископства. Во время турецкой оккупации города архиепископская кафедра была перенесена в Трнаву, в то время как сам архиепископ имел резиденцию в Пресбурге. Оба вернулись в Эстергом в 1820 году. В 1708 году он был провозглашен свободным городом Йозефом I. 13 апреля 1818 года он был частично уничтожен пожаром.


Многочисленные источники по кафедре и собору Эстергома см.: V. Chevalier, Répertoire des sources. Topo-bibliogr. s.v. “Gran.” Из них особо следует упомянуть F. Knauz, Monumenta Ecclesiae Strigoniensis (3 vols., Eszterg, 1874); Joseph Dankó, Geschichtliches... aus dem Graner Domschatz (Gran, 1880).





ЭТАЖЕРКА (étagère) — легкий предмет мебели, очень похожий на английский уонт-нот (what-not), который широко изготовлялся во Франции во второй половине XVIII века. Как следует из названия, она состоит из ряда полок для размещения украшений или других мелких предметов. Подобно уонт-ноту, она очень часто имела угловую форму, а лучшие образцы эпохи Людовика XVI из экзотических пород дерева чрезвычайно изящны и элегантны.



ЭТАХ — город и округ в Британской Индии, в провинции Агра Объединенных провинций. Город расположен на дороге Гранд-Транк-роуд. Нас. (1901) 8796 человек. Округ имеет площадь 1737 кв. миль. Округ состоит главным образом из возвышенного аллювиального плоскогорья, спускающегося на восточном склоне в долину Ганга. Возвышенности орошаются Гангским каналом. Между современным руслом Ганга и его древним руслом лежит полоса плодородной земли, покрытая богатым слоем ила и изобильно обеспеченная естественной влагой. Длинная цепь болот и впадин до сих пор обозначает прежнее русло реки; над ним круто поднимается первоначальный обрыв, образующий ныне террасу возвышенной равнины. Кали-Нади, небольшая речка, текущая в глубоком и узком ущелье, пересекает центр округа и служит стоком для поверхностного дренажа. Этах в ранний период был центром примитивной арийской цивилизации, и окружающая местность упоминается Сюань Цзаном, китайским буддийским паломником VII века н. э., как изобилующая храмами и монастырями. Но после кровожадного подавления буддизма до VIII века округ, по-видимому, снова попал в руки туземных племен, у которых его во второй раз отвоевали раджпуты в ходе великого переселения на восток. Вместе с остальной частью северной Индии он перешел под власть Махмуда Газневи в 1017 году и с тех пор разделял судьбы мусульманской империи. В конце XVIII века он составлял часть территории, над которой вазир Ауда сделал себя правителем, и перешел во владение британского правительства в 1801 году по договору в Лакнау. Во время мятежа 1857 года он стал ареной серьезных беспорядков, сопровождавшихся обычными анархическими распрями среди местных правителей. В 1901 году население составляло 863 948 человек, что свидетельствует об увеличении на 23% за десятилетие, обусловленном расширением канального орошения. Его пересекает ветка Раджпутанской железной дороги от Агры до Канпура со станциями в Касгандже и Сороне, которые являются двумя крупнейшими городами. В нем имеется несколько типографий, красильных заводов (indigo factories) и предприятий по прессованию хлопка, а также развита значительная сельскохозяйственная экспортная торговля.



ЭТАМП, АННА ДЕ ПИСЬЛЮ Д’ЭЙИ, герцогиня д’ (1508 — ок. 1580), фаворитка французского короля Франциска I, дочь Гийома де Письлю, сира д’Эйи, дворянина из Пикардии. Она появилась при дворе до 1522 года и была одной из фрейлин Луизы Савойской. Франциск I сделал ее своей любовницей, вероятно, по возвращении из мадридского пленения (1526), и вскоре ради нее оставил мадам де Шатобриан. Анна была жизнерадостной, красивой, остроумной и образованной и сумела сохранить расположение короля до конца его царствования (1547). Эта связь получила некоторое официальное признание; когда королева Элеонора въезжала в Париж (1530), король и Анна занимали одно окно. В 1533 году Франциск выдал ее замуж за Жана де Бросса, которому пожаловал титул герцога д’Этамп. Влияние герцогини д’Этамп, особенно в последние годы царствования, было значительным. Она поддерживала адмирала Шабо против константэбля де Монморанси, которого поддерживала ее соперница Диана де Пуатье, любовница дофина. Она была сторонницей новых идей и сотрудничала с сестрой короля Маргаритой Ангулемской. Она использовала свое влияние для возвышения и обогащения своей семьи: ее дядя Антуан Санген (ум. 1559) в 1535 году стал епископом Орлеанским, а в 1539 году — кардиналом. Обвинения в том, будто она позволила подкупить себя императору Карлу V и играла роль предательницы в 1544 году, не имеют под собой серьезных доказательств. После смерти Франциска I (1547) она была удалена от двора Дианой де Пуатье, всевозможно унижена и умерла в безвестности много позже, вероятно, в царствование Генриха III.


См. Paulin Paris, Études sur François Ier (Paris, 1885).




 
1 Замок Медон, принадлежавший семье Санген, был передан герцогине д’Этамп в 1539 году. Санген был переведен в Лимож в 1546 году и стал архиепископом Тулузы в 1550 году.





ЭТАМП (Étampes), город на севере Франции, центр округа в департаменте Сена и Уаза, на Орлеанской железной дороге, в 35 милях к югу-юго-западу от Парижа. Население (1906) 8720 человек. Этамп — длинный, раскинувшийся город, зажатый между железной дорогой на севере и Шалуэт на юге; последняя является притоком Жюэны, которая омывает восточные окраины города. Прекрасный вид на Этамп открывается с башни Гинетт — руинированного донжона, построенного Людовиком VI в XII веке на возвышенности по другую сторону железной дороги. Главная церковь, Нотр-Дам-ду-Фор, относится к XI и XII векам; имея нерегулярный план, она примечательна красивой романской башней со шпилем и зубчатой стеной, частично окружающей ее. Интерьер содержит старинные картины и другие произведения искусства. Церковь Сент-Базиль (XII и XVI века), сохранившая романский портал, и церковь Сен-Мартен (XII и XIII века) с падающей башней XVI века имеют меньшее значение. Гражданские здания представляют небольшой интерес, но два дома, названные в честь Анны де Пислё (см. выше), фаворитки Франциска I, и Дианы де Пуатье, фаворитки Генриха II, являются изящными образцами архитектуры Возрождения. На площади установлен памятник натуралисту Жоффруа Сент-Илеру, родившемуся в Этампе. К государственным учреждениям Этампа относятся супрефектура, трибунал первой инстанции и коллеж. Развиты мукомольное производство, литье металлов, выделка кожи, полиграфия, производство обуви и чулочно-носочных изделий; в окрестностях имеются карманы по добыче брусчатки, питомники и рыночные сады, а в городе проводятся важные ярмарки зерновых и овец.

Этамп (лат. Stampae) существовал в начале VII века и в раннее средневековье принадлежал к королевскому домену. В средние века он был местом проведения нескольких соборов, наиболее значительный из которых состоялся в 1130 году и привел к признанию Иннокентия II легитимным папой. В 1652 году во время войны Фронды он сильно пострадал от королевских войск под командованием Тюренна.

Лорды, графы и герцоги Этампские. — Сеньория Этамп в нынешнем департаменте Сена и Уаза во Франции принадлежала королевскому домену, но неоднократно отделялась от него в пользу принцев или королевских фаворитов. Святой Людовик пожаловал ее своей матери Бланке Кастильской, а затем своей жене Маргарите Прованской. Людовик, брат Филиппа Красивого, стал сеньором Этампа в 1317 году и графом в 1327 году; за ним последовали его сын и внук. Франциск I возвел графство Этамп в ранг герцогства для своей фаворитки Анны де Пислё д’Эйи. Новое герцогство перешло к Диане де Пуатье (1553), Екатерине Лотарингской, герцогине де Монпансье (1578), Маргарите Валуа (1582) и Габриэль д’Эстре (1598). Последняя передала его своему сыну Сезару Вандомскому, чьи потомки владели им до 1712 года. Затем оно перешло по наследству к родам Бурбон-Конти и Орлеанскому.



ЭТАПЛЬ (Étaples), город на севере Франции, в департаменте Па-де-Кале, на правом берегу эстуария реки Канш, в 3 милях от пролива Па-де-Кале, в 17 милях к югу от Булони по железной дороге. Население (1906) 5136 человек. В Этапле имеется небольшой рыболовецкий и торговый порт, который пользовался определенным значением в средние века. Развито судостроение. Имеется старая церковь со статуей Девы Марии, весьма почитаемой моряками. Через Канш перекинут мост длиной более 1600 футов. Ле-Туке среди сосновых лесов и соседний курортный городок Пари-Плаж в 3½ милях к западу от Этапля в устье эстуария пользуются большой популярностью у английских и французских отдыхающих благодаря гольфу, теннису и купанию, а сам Этапль является центром для художников. Археологические находки в окрестностях Этапля позволили предположить, что он занимает место галло-римского порта Квентовик. В 1492 году здесь был подписан договор между королем Англии Генрихом VII и королем Франции Карлом VIII.



ЭТАВА, город и округ в Британской Индии, в агрском подразделении Соединенных провинций. Город расположен на левом берегу Джамны и имеет станцию на Восточно-Индийской железной дороге, в 206 милях от Аллахабада. Население (1901) 42 570 человек. Различные кварталы города пересечены глубокими оврагами, над которыми широкие дороги соединяют возвышенные участки мостами и насыпями. Джама-Масджид (Большая мечеть) является главным архитектурным украшением Этавы. Первоначально это был индуистский храм, приспособленный мусульманскими завоевателями под свои нужды. Несколько прекрасных индуистских храмов также возвышаются вокруг холма, на котором находятся руины древнего форта. Теперь Этава является лишь административным центром округа, так как военный гарнизон был упразднен в 1861 году. Ведется значительная торговля по железной дороге и реке. Среди ремесел и производств — хлопчатобумажные ткани, кожаные бурдюки, гребни и роговые изделия, а также сладости.

Округ Этава имеет площадь 1691 кв. миля. Он представляет собой чисто искусственное административное деление, простирающееся через ровную равнину Доаба и далее за долину Джамны к ущельям Чамбала и последним скалистым отрогам Виндхийского хребта. Округ демонстрирует поразительное разнообразие рельефа и ландшафтов. Большая часть лежит в пределах Доаба, или ровной аллювиальной равнины между Гангом и Джамной. Эта часть естественным образом делится на два участка, разделенных глубокой и изрезанной оврагами долиной реки Сенгар. Территория к северо-востоку от этого потока богата и плодородна, так как орошается Канпурским и Этамвским ответвлениями канала Ганга и другими важными сооружениями. Юго-западный регион обладает теми же природными преимуществами, но не имеет крупной ирригационной системы и поэтому менее плодороден, чем противоположные склоны. Рядом с берегами Джамны равнина спускается в речную долину чередой диких оврагов и террас, где обитает лишь разрозненное племя потомственных пастухов. За Джамной полоса британской территории простирается вдоль запутанных ущелий Чамбала и Куари-Нади далеко в пределы государства Гвалиор. Этот отдаленный участок включает в себя ряд скалистых ущелий и горных потоков, увенчанных руинами туземных твердынь и перемежающихся узкими уступами пригодного для обработки аллювия. Климат, некогда жаркий и знойный, ныне стал сравнительно влажным и умеренным под влиянием орошения и посадки деревьев.

Своими физическими особенностями Этава была предназначена служить надежным убежищем для мятежных племен Верхнего Доаба, и лишь в XII веке кто-то из существующих каст поселился на этой земле. После мусульманских завоеваний Дели и окрестных земель индуисты Этавы, по-видимому, в течение многих поколений отстаивали свои позиции против мусульманской власти; но в XVI веке Бабур завоевал этот округ вместе с остальным Доабом, и он оставался в руках Моголов до упадка их империи. Пройдя через обычные перипетии маратхских и джатских завоеваний во время долговременной анархии, предшествовавшей британскому правлению, Этава в 1773 году была аннексирована вазиром Ауда. Вазир уступил ее Ост-Индской компании в 1801 году, однако она все еще оставалась в такой степени в руках беззаконных местных вождей, что установление упорядоченного управления было сопряжено с определенными трудностями. Во время восстания 1857 года в Этаве произошли серьезные беспорядки, и с июня по декабрь округ удерживался мятежниками; порядок был полностью восстановлен лишь к концу 1858 года. В 1901 году население составляло 806 798 человек, что свидетельствует об увеличении на 11% за десятилетие. Округ частично орошается ответвлениями Гангского канала, и через него на всем протяжении проходит магистральная линия Восточно-Индийской железной дороги от Канпура до Агры. Экспортируются хлопок, масличные культуры и другая сельскохозяйственная продукция, производится некоторое количество индиго, однако обрабатывающая промышленность развита слабо.



ОФОРТ (нидерл. etsen — травить), вид гравирования (см.), в котором, в отличие от резцовой гравюры (см.), где бороздка получается в результате резания штихелем, медь вытравливается или разъедается кислотой.

Чтобы подготовить пластину для офорта, ее сначала покрывают офортным грунтом — составом, устойчивым к кислоте. Свойства грунта таковы: он должен быть настолько адгезивным, чтобы не отставать от меди, когда небольшое ее количество остается изолированным между линиями, но в то же время не настолько адгезивным, чтобы офортная игла не могла легко и полностью удалить его; при этом хороший грунт должен быть достаточно твердым, чтобы выдерживать прикосновение руки или листа бумаги, но не настолько твердым, чтобы быть хрупким. Грунт, который использовал Абрахам Босс, французский живописец и гравёр (1602–1676), составлялся следующим образом: растопить 2 унции белого воска; затем добавить к нему 1 унцию порошкообразной камеди мастики, понемногу помешивая, пока воск и мастика хорошо не перемешаются; после этого таким же образом добавить 1 унцию порошкообразного битума. Существует три различных способа нанесения офортного грунта на пластину. Старомодный способ заключался в том, чтобы завернуть комок грунта в шелк, нагреть пластину, а затем втирать комок в поверхность, причем сквозь шелк расплавлялось ровно столько грунта, сколько нужно для покрытия пластины. Для выравнивания грунта использовался тампон, который делался из ваты под конским волосом, завернутый в шелк. Этот метод до сих пор используется многими художниками по традиции и привычке, но он значительно уступает по безупречности и удобству тому, который мы опишем далее. Когда офортный грунт расплавлен, добавьте к нему половину его объема эфирного масла лаванды, хорошо перемешайте и дайте смеси остыть. У вас получится паста, которую можно распределить по холодной пластине с помощью валика; такие валики покрыты кожей и изготовлены (очень тщательно) специально для этой цели. Вы сначала распределяете немного пасты на листе стекла (если она слишком густая, добавьте еще лавандового масла и смешайте мастихином) и раскатываете ее до тех пор, пока валик не будет совершенно равномерно покрыт со всех сторон, после чего паста легко переносится на медь, которую затем слегка подогревают для удаления лавандового масла. При обоих этих способах грунтования пластины работа не завершается до тех пор, пока грунт не будет закопчен, что делается следующим образом. Пластину держат ручными тисками, если она маленькая, или, если она большая, закрепляют на некоторой высоте покрытой стороной вниз. Затем зажигают коптящий факел, составленный из множества тонких свечей из пчелиного воска, переплетенных вместе, и проводят им неоднократно под пластиной во всех направлениях до тех пор, пока грунт не впитает достаточно сажи, чтобы почернеть. Третий способ покрытия пластины для офорта заключается в нанесении грунта в виде раствора, подобно тому как фотографы наносят коллодий. Грунт может быть растворен в хлороформе или в лавандовом масле. Когда пластина загрунтована, ее обратная сторона и края защищаются от кислоты японским лаком, который быстро высыхает, после чего на нее переносится рисунок. Лучший способ перенесения рисунка — использование листового желатина, который применяется следующим образом. Желатин накладывается на рисунок, который благодаря его прозрачности видно отлично, и линии обцарапываются по гладкой поверхности острым острием. Затем эти царапины заполняют мелким порошкообразным графитом, втирая его пальцем, поворачивают кальку лицевой стороной к пластине и трут ее обратную сторону гладилкой. Графит из царапин пристает к офортному грунту и проявляется на нем в виде бледно-серго цвета, который гораздо заметнее всего остального, что можно использовать для перевода рисунка. Затем наступает работа офортной иглы, представляющей собой не что иное, как в большей или меньшей степени заточенный кусок стали. Дж. М. У. Тёрнер использовал зубец от стальной вилки, который работал ничуть не хуже, однако более аккуратные офортные иглы продаются в магазинах художнических товаров. Игла удаляет грунт или покрытие и обнажает медь. Некоторые художники затачивают иглы так, чтобы они имели режущую кромку, которая при движении боком соскабливает широкую линию; а многие офортоведы используют иглы различной степени остроты для получения более толстых или более тонких линий. Пожалуй, стоит отметить в связи с этой частью темы, что, хотя толстые линии прекрасно согласуются с природой ксилографии, они очень часто придают неприятную тяжеловесность гравюрам на металле всех видов, в то время как тонкие линии в гравюрах на металле обычно выглядят четко и приятно. Тем не менее, линии умеренной толщины эффективно используются в офорте, если они покрыты более тонкой штриховкой, а совсем уж толстые линии с успехом применялись Тёрнером, когда он намеревался покрыть их меццо-тинто (см.) и печатать коричневой краской, поскольку их толщина была необходима для того, чтобы их не заглушило меццо-тинто, а коричневая краска делала их менее тяжелыми при печати, чем черная. Офортисты расходятся во мнении относительно того, должна ли игла царапать медь или просто скользить по ее поверхности. Скользящая игла гораздо свободнее и потому сообщает офорту большую видимость свободы, но у нее есть тот недостаток, что офортный грунт не всегда удаляется полностью, и тогда линии могут получиться дефектными из-за недостаточного травления. Царапающая игла, с другой стороны, лишена этого серьезного недостатка, но она не должна царапать нерегулярно, чтобы не процарапывать линии различной глубины. Травление в прежние времена производилось обычно смесью азотной кислоты и воды в равных пропорциях; но в настоящее время довольно широко используется голландский мордан, который составляется следующим образом: соляная кислота — 100 граммов; хлорат калия — 20 граммов; вода — 880 граммов. Чтобы приготовить его, нагрейте воду, добавьте хлорат калия, подождите, пока он полностью растворится, а затем добавьте кислоту. Азотный мордан действует быстро и вызывает кипение; голландский мордан действует медленно и не вызывает кипения. Азотный мордан расширяет линии; голландский мордан травит в глубину и не расширяет линии до какой-либо заметной степени. Время, требуемое для обоих, зависит от температуры. Мордан травит медленно в холодном состоянии и все быстрее и быстрее при нагревании. Чтобы устранить нерегулярность, вызванную разницей температур, рекомендуется искусственно нагревать голландский мордан до 95° по Фаренгейту с помощью ламп под кюветой (для чего лучше всего подходит фотографический фарфоновый лоток) и поддерживать эту температуру неизменной; тогда можно рассчитывать на предсказуемые результаты; но какова бы ни была выбранная температура, результаты будут регулярными, если она регулярна. Чтобы получить различные степени травления на одной и той же пластине, линии, которые должны быть бледными, «вытравливаются с остановкой» (покрываются лаком) путем закрашивания их японским лаком или офортным грунтом, растворенным в лавандовом масле, причем самые темные линии оставляются напоследок, так как их нужно травить дольше. Когда кислота выполняет свою работу должным образом, линии протравливаются до такой различной степени глубины, что они будут давать оттиск требуемой степени черноты; но если какие-то части сюжета требуют осветления, их можно понизить, потерев древесным углем и оливковым маслом, а если их нужно сделать темнее, их можно протравить повторно или покрыть дополнительной штриховкой. Повторное травление выполняется с помощью упомянутого выше валика, который теперь очень легко заряжается пастой и прокатывается по меди без какого-либо давления, кроме собственного веса, так, чтобы покрыть гладкую поверхность, но не заполнить ни одну из линий. Затем лавандовое масло удаляется, как и прежде, путем легкого нагревания пластины, но она не коптится. Линии, требующие повторного травления, теперь могут быть протравлены заново, а остальные защищены от воздействия кислоты с помощью покрытия лаком. Таковы лишь некоторые из наиболее существенных технических моментов офорта, однако существует множество деталей, по которым читателю следует обратиться к специальным трудам по этому вопросу.

Существует множество разновидностей процессов офорта, и здесь необходимо указать лишь основные факты. Можно дать краткий анализ различных стилей.

(1) Чистая линия. Подобно тому как существует линейная гравюра, существует и линейный офорт; но поскольку офортная игла является более свободным инструментом, чем резец, линия обладает качествами, которые сильно отличаются от качеств резцовой линии. Каждая из них обладает собственным очарованием и красотой; свобода одной чарующа, а сдержанность другой также восхитительна на своем месте. В линейном офорте, как и в линейной гравюре, великие мастера намеренно демонстрируют линию и не скрывают ее за излишней штриховкой. (2) Линия и тень. Это в офорте соответствует работам Мантеньи в гравюре. Наиболее важные линии прорисовываются повсеместно в первую очередь, а тень набрасывается поверх них подобно размывке кистью по наброску пером несмываемыми чернилами. (3) Тень и фактура. Это используется главным образом для имитации масляной живописи. Здесь линия (в собственном смысле этого слова) полностью отбрасывается, и внимание офортиста переключается на фактуру и светотень. Он, конечно, использует линии для их выражения, но не демонстрирует их ради их собственной красоты; напротив, он скрывает их.

Из этих трех стилей офорта первый является технически самым простым и, будучи к тому же самым быстрым, принимается для зарисовок на меди с натуры; второй стоит на втором месте по сложности; а третий — самый сложный из-за травления, которым никогда не легко управлять, когда оно становится сложным. Тем не менее, у офортиста есть много ресурсов; он может сделать участки более бледными с помощью полировки или использования древесного угля, или же он может стереть их полностью скребком и углем; он может затемнить их повторным травлением или перегрунтованием пластины и добавлением новой работы; и ему не нужно подвергать себя риску травления самых бледных мест вообще, поскольку они легко могут быть выполнены сухой иглой, которая представляет собой просто хорошо заточенный штихель, используемый непосредственно на меди без помощи кислоты. Часто утверждают, что любой, кто умеет рисовать, может заниматься офортом, но это ошибочное утверждение, способное ввести в заблуждение. Не требуя столь долговременного ученичества, как резец, офорт является поищем очень сложным искусством, причем две главные причины его сложности заключаются в том, что художник не видит свою работу должным образом по мере ее продвижения и что ошибки или неудачи при травлении, которые часто случаются у неопытных, могут разрушить все тональные соотношения.

Офорт, как и линейная гравюра, многим обязан старым мастерам, но в то время как живописцы, за исключением Альбрехта Дюрера, редко были практикующими мастерами резцовой гравюры, они продвинули офорт не только советами, данными другим, но и трудами собственных рук. Рембрандт сделал для офорта столько же, сколько Рафаэль или Рубенс для линейной гравюры; а в пейзаже офорты Клода оказали влияние, которое продолжается до сих пор, причем и Рембрандт, и Клод были практикующими мастерами офорта и весьма искусными мастерами. Остаде, Руйсдал, Бергем, Паулюс Поттер, Карел Дюжарден графовали так же, как писали картины, и так же поступал художник, превосходивший любого из них, — Ван Дейк. В первой половине XIX века офорт был почти угасшим искусством, если не считать того, что он использовался гравёрами как вспомогательное средство для более быстрого выполнения работы, вся заслуга в которой доставалась «гравированию», поскольку публика была неспособна отличить офортные линии от линий, прорезанных резцом. Но с середины столетия берет начало великое возрождение офорта как независимого искусства, возрождение, распространившееся по всей Европе.

Помимо копирования картин посредством офорта, которое оказалось коммерчески предпочтительнее использования линейной гравюры, ряд художников и любителей постепенно занимались оригинальным офортом с возрастающим успехом, в частности сэр Сеймур Хаден, Дж. М. Уистлер, Сэмюэл Палмер и другие в Англии, Феликс Бракемон, К. Ф. Добыньи, Шарль Жак, Адольф Аппиан, Максим Лаланн, Жюль Жакмар и другие на континенте, не говоря уже о столь своеобразном и выдающемся герое, как Шарль Мерион. В Англии, Франции, Германии и Бельгии постепенно создавались офортные клубы, или ассоциации художников для публикации оригинальных офортов. Мерион и Уистлер — два величайших современных офортиста. Среди более ранних имен можно упомянуть Эндрю Геддеса (1783–1844) и сэра Дэвида Уилки (1785–1841). Геддес был более тонким художником иглы; именно в нем лучше всего черпал вдохновение Рембрандт; его работы исполнены в грандиозной манере. За богатые и редкие сухие иглы «Пекхем-Рай» и «Халлифорд-он-Темс» глубочайший и самый блестящий мастер пейзажа не стал бы краснеть. Гравюры Дэвида Уилки были, естественно, не менее драматичны, чем его картины, но особая одаренность офортиста проявлялась у него с большей прерывистостью: лучше всего она видна в «Квитанции», сильном и ярком, искусном наброске, полном характера. Офорты Дж. С. Котмана (1782–1842) также исторически интересны, хотя большей частью они выполнялись на «мягком грунте». Они демонстрируют все его качества элегантности и свободы как рисовальщика и многое из его масштабного достоинства в распределении света и тени. Т. Гиртин (1775–1802) был заметно удачлив в подготовительных работах к своим видам Парижа. Творчество сэра Фрэнсиса Сеймура Хадена (род. 1818) оказало мощное влияние на это искусство в Англии. Между 1858 и 1879 годами Сеймур Хаден — первый президент Королевского общества художников-офортистов — создал подавляющее большинство своих пластинок, отличающихся неизменно хорошим рисунком, единством эффекта и личным впечатлением. Они обнаруживают сильное чувство природы. Если среди двух сотен сюжетов необходимо выделить один или два для особой похвалы, то ими могли бы стать «Разделка «Агамемнона»», почти безупречный «Водный луг», мастерское представление «Эритских маршей» и поздняя сухая игла «Уиндмилл-Хилл». Другой великий офортист — француз по рождению, но англичанин по многолетнему проживанию — это Альфонс ЛеГрос (см.). Сильный в выражении и суггестивном рисунке, строгий и бережливый в линии, ЛеГрос создает работы, представляющие собой суровою летопись наблюдений и фантазий воображения. В поэтическом портрете ничто не может сравниться с его офортным видением Г. Ф. Уоттса; «Смерть бродяги» примечательна ужасом и простонародным пафосом; «Причастие в церкви св. Медара», пожалуй, лучший пример достоинства, силы и сурового сочувствия, с которыми он подходит к церковным темам. Нечто от этих последних качеств при обращении к схожим темам ЛеГрос передал своему ученику сэру Чарльзу Холройду (род. 1861) — офортисту истинного толка; в то время как более ранний ученик, столь же плодовитый, столь же воображаемый и порой более умышленно грубый — Уильям Стрэнг (род. 1859) — по-своему продолжил традицию той части практики ЛеГроса, которая заключалась в обращении к простому человеку, для чего сам ЛеГрос нашел определенное оправдание в части великого творчества Рембрандта. Фрэнк Шорт (род. 1857), словно самой кистью Тёрнера, довел до завершения великие замыслы, оставленные Тёрнером незаконченными для Liber studiorum. Тонкость «Сна до прилива», удивительно выразительный реализм «Кованых гвоздей» (сцены в Блэк-Кантри) дают ему право на прочное место в списке выдающихся мастеров офортной иглы. Д. И. Кэмерон (род. 1865) выдает влияние Рембрандта в благородном офорте «Пограничные башни» и влияние Мериона в таком оттиске, как «Замок в Стерлинге». Его «Лондонская серия» особенно прекрасна. Индивидуальность К. Дж. Уотсона выражена менее ярко, но его мастерство, главным образом в архитектурной работе, заслуживает внимания. Поклонники нарочито точного портретирования великого памятника смогут поставить оттиск Уотсона «Сент-Этьен-дю-Мон» рядом с величественным, таинственным и незабываемым видением Мериона. Поль Элле (род. 1859) в своих блестящих зарисовках, особенно женских, использовал искусство офорта сугубо индивидуальным и восхитительным образом. Среди многочисленных других современных офортистов можно лишь вскользь упомянуть Оливера Холла, Минну Боэнгбрук и Элизабет Армстронг (миссис Уотсон и миссис Стэнхоуп Форбс), Альфреда Иста, Роберта Макбета, Уолтера Сикерта, Роберта Гоффа, Мортимера Менпеса, Перси Томаса, Рейвена Хилла и проф. Г. фон Геркомера в Англии; во Франции — Русселя, Ж. Ф. Рафаэлли (род. 1850), Беснар и Ж. Ж. Ж. Тиссо (1836–1902).


Самый древний трактат об офорте принадлежит Абрахаму Боссу (1645). См. также P.G. Hamerton, Etching and Etchers (1868), и Etchers’ Handbook (1881); F. Wedmore, Etching in England (1895); Singer and Strang, Etching, Engraving, &c. (1897).





ЭТЕОКЛ, в греческой мифологии царь Фив, сын Эдипа и Иокасты. После того как их отец был изгнан из страны, он и его брат Полиник договорились править поочередно в течение года. Однако Этеокл отказался соблюдать соглашение, и Полиник бежал к Адрасту, царю Аргоса, которого уговорил предпринять знаменитый поход против Фив в его пользу. Братья сошлись в поединке и оба погибли. Фиванские правители постановили, что лишь Этеокл удостоится чести быть погребенным, но это постановление было нарушено Антигоной (см.), сестрой Полиника. Судьба Этеокла и Полиника составляет сюжет трагедий «Семеро против Фив» Эсхила и «Финикиянки» Еврипида.



ЭТЕЗИИ (лат. etesius — ежегодный; греч. ἔτος — год), средиземноморский ветер, дующий с севера и запада летом в течение примерно шести недель ежегодно.



ЭТЕКС, АНТУАН (1808–1888), французский скульптор, живописец и архитектор, родился в Париже 20 марта 1808 года. Он впервые выставлялся на салоне 1833 года, причем среди его работ были мраморное воспроизведение «Смерти Гиацинта» и гипсовый слепок «Каина и его рода, проклятых Богом». Тьер, бывший в то время министром общественных работ, заказал ему две группы — «Мир» и «Война», установленные по сторонам Триумфальной арки. Последнюю работу, утвердившую его репутацию, он воспроизвел в мраморе для салона 1839 года. В французской столице находится множество примеров скульптурных работ Этекса, включавших мифологические и религиозные сюжеты, а также большое количество портретов. Среди его живописных полотен — темы Эвридики и мученичества святого Себастьяна, а к числу наиболее известных архитектурных произведений относятся надгробие Наполеона I в Доме инвалидов и памятник революции 1848 года. Этекс написал ряд эссе на темы, связанные с искусством. Последний год жизни он провел в Ницце, а скончался в Шавилле (департамент Сена и Уаза) 14 июля 1888 года.


См. P.E. Mangeant, Antoine Étex, peintre, sculpteur et architecte, 1808-1888 (Paris, 1894).





ЭФИР, (C2H5)2O, эфир медицинский (Aether), бесцветная, летучая, легковоспламеняющаяся жидкость с удельной массой 0,736 при 0°, температурой кипения 35° C и температурой замерзания −117,4° C (К. Ольшевский). Он обладает сильным и характерным запахом и жгучим сладковатым вкусом, растворим в десяти частях воды и в любых пропорциях в спирте; растворяет бром, йод и в небольших количествах серу и фосфор, а также эфирные масла, большинство жирных и смолистых веществ, пироксилин, каучук и некоторые растительные алкалоиды. Пары в смеси с кислородом или воздухом бурно взрывоопасны. Получение эфира путем воздействия серной кислоты на спирт было известно примерно в XIII веке, а позже Василий Валентин и Валерий Корд описали его приготовление и свойства. Название «эфир», по-видимому, применяется к этому препарату лишь со времен Фробениуса, который в 1730 году назвал его spiritus aethereus или vini vitriolatus. Он считался серным соединением, отсюда его название «серный эфир»; эта идея была доказана как ошибочная Валентином Роузом около 1800 года. Эфир производится путем дистилляции 5 частей 90%-го спирта с 9 частями концентрированной серной кислоты при температуре 140°–145° C, причем в ходе процесса в смесь непрерывно подается струя спирта. Дистиллят очищается обработкой известью и хлоридом кальция с последующей перегонкой. Механизм этой реакции был объяснен А. Уильямсоном в 1850 году. О других способах получения см. Эфиры.1



Присутствие в эфире столь малого количества спирта, как 1%, можно обнаружить по окраске, которую придает ему анилиновый фиолетовый; если присутствуют вода или уксусная кислота, эфир перед проведением пробы следует взболтать с безводным карбонатом калия. При нагревании с цинковой пылью он дает этилен и воду. Хромовая кислота окисляет его в уксусную кислоту, а озон окисляет его в перекись этила. При контакте с газообразным иодистым водородом при 0° C он образует иодистый этил (Р. Д. Силва, Ber., 1875, 8, с. 903), а с водой и небольшим количеством серной кислоты при 180° C дает спирт (Э. Эрленмейер, Zeit. f. chemie, 1868, с. 343). Он образует кристаллические соединения с бромом и со многими металлическими солями.

Медицина. — Об анестезирующих свойствах эфира см. Анестезия. При наружном применении эфир испаряется очень быстро, производя столь сильный холод, что это вызывает выраженную местную анестезию. Для этой цели его лучше всего применять в виде тонкого распыления, но хлористый этил обычно оказывается более эффективным и вызывает меньше последующего дискомфорта. Он способствует всасыванию жиров и может использоваться с рыбьим жиром, когда последний вводится через кожу. Если его втирать или препятствовать испарению, он действует подобно спирту и хлороформу как раздражающее средство. От десяти до двадцати гран (миним) эфира, введенного подкожно, представляют собой, пожалуй, самое быстрое и мощное сердечное стимулирующее средство из известных и часто применяются для этой цели в случаях обморока при анестезии. При внутреннем применении эфир действует во многих отношениях аналогично спирту и хлороформу, но его стимулирующее действие на сердце выражено гораздо сильнее, осуществляясь как рефлекторно из желудка, так и непосредственно после его быстрого всасывания. Таким образом, эфир является типичным быстро диффундирующим стимулятором. Он также полезен при купировании приступов астмы. Доза при повторном введении составляет от 10 до 30 миним, а при однократном введении — до драхмы.

Хроническое отравление. — Доза чуть более драхмы (чайная ложка) вызывает состояние опьянения, длящееся от получаса до часа, но дозу вскоре приходится значительно увеличивать. Последствия, во всяком случае, довольно приятны, и привычка к употреблению эфира определенно не так вредна, как алкоголизм. Основными симптомами хронического употребления эфира являются ослабление деятельности органов чувств, особенно зрения и слуха, снижение интеллекта и некоторая степень общего пареза (частичного паралича) движений.


 
1 См. также J. v. Liebig, Ann. Chem. Pharm., 1837, 23, p. 39; 1839, 30, p. 129; E. Mitscherlich, Pogg. Ann., 1836, 31, p. 273; 1841, 53, p. 95; A.W. Williamson, Phil. Mag., 1850 (3), 37, p. 350.





ЭТЕРЕДЖ [или Этиредж], СИР ДЖОРДЖ (ок. 1635–1691), английский драматург, родился около 1635 года и происходил из оксфордширского рода. Говорят, что он получил образование в Кембридже, но Деннис уверяет нас, что «по его достоверному знанию он не знал ни греческого, ни латыни». В молодости он путешествовал за границей и, по-видимому, жил во Франции. Возможно, он застал в Париже постановки некоторых ранних комедий Мольера; судя по упоминанию в одной из его пьес, он был лично знаком с Бюсси-Рабютеном. По возвращении в Лондон он изучал право в одном из судов Иннс-оф-Корт. Его вкусы были вкусами светского джентльмена, и он предавался удовольствиям без ограничений.

Вскоре после Реставрации он написал комедию « Комическая месть, или Любовь в кадке», которая познакомила его с лордом Бакхерстом, впоследствии графом Дорсетом. Она была поставлена в Герцогском театре в 1664 году, а в том же году было напечатано несколько экземпляров. Она частично написана рифмованным героическим стихом, подобно напыщенным трагедиям Говардов и Киллигру, но содержит комические сцены, исключительно яркие и свежие. Словесная перепалка между сэром Фредериком и Вдовой открыла стиль остроумия, дотоле неизвестный на английской сцене. Успех этой пьесы был огромен, но Этередж выждал четыре года, прежде чем повторить свой опыт. Между тем он снискал высочайшую репутацию поэтичного денди и вращался в кругу сэра Чарльза Седли, лорда Рочестера и других благородных остроумцев того времени. В 1668 году он выпустил комедию «Она бы если смогла», во многих отношении восхитительную, полную действия, остроумия и задора, хотя до последней степени легкомысленную и аморальную. Но в этой пьесе Этередж впервые предстает как новая сила в литературе; в нем нет ничего от грубости предшественников или пошлости современников. Мы движемся в воздушном и фантастическом мире, где флирт — единственное серьезное занятие жизни. В то время Этередж вел жизнь столь же легкомысленную и беспринципную, как и его персонажи Куртал и Фримен. Он сошелся со знаменитой актрисой миссис Элизабет Барри; она родила ему дочь, которой он оставил 6000 фунтов стерлингов, но которая, к несчастью, умерла в юности. Его богатство и остроумие, аристократизм и обаяние манер снискали Этереджу всеобщее поклонение в обществе, а его темперамент лучше всего характеризуют прозвища, данные ему современниками: «нежный Джордж» и «беспечный Этередж». Рочестер упрекал его за невнимание к литературе; и наконец, после восьмилетнего молчания, он выступил еще с одной пьесой, к сожалению, последней. «Модный кавалер, или Сэр Фоплинг Флаттер», бесспорно лучшая комедия интриги, написанная в Англии до времен Конгрива, была поставлена на сцене и напечатана в 1676 году, имея безграничный успех. Помимо достоинств сюжета и остроумия, она обладала личным очарованием: считалось, что в ней высмеиваются или по крайней мере изображаются хорошо известные в Лондоне лица. Сэр Фоплинг Флаттер был портретом денди Хьюитта, царившего в ту пору щеголя; в Дориманте поэт обрисовал графа Рочестера, а в Медли — самого себя; даже пьяный сапожник был реальным персонажем, сделавшим состояние на том, что его привлекли к общественному вниманию. После этого блестящего успеха Этередж отошел от литературы; его любовные похождения и азартные игры за несколько лет лишили его состояния, и он стал искать выгодного брака. До 1680 года он был возведен в рыцарское достоинство и заполучил руку и деньги богатой вдовы. Он был отправлен Карлом II с миссией в Гаагу, а в марте 1685 года назначен постоянным министром при имперском дворе в Регенсбурге. В Германии он чувствовал себя неуютно и через три с половиной года уехал в Париж. Он собрал в Регенсбурге библиотеку, тома которой хранятся в тамошней духовной коллегии. Его рукописные депеши хранятся в Британском музее, где они были обнаружены и описаны г-ном Госсом в 1881 году; они весьма значительно расширяют наши знания о жизненном пути Этереджа. Он умер в Париже, вероятно, в 1691 году, так как Нарцисс Латтрелл отмечает в феврале 1692 года, что «сир Джордж Этридж, бывший посол покойного короля Якова в Вене, недавно скончался в Париже».

Этередж заслуживает того, чтобы занимать более видное место в английской литературе, чем ему обычно отводили. В скучную и тяжеловесную эпоху он положил начало периоду подлинного остроумия и живости. Он изобрел комедию интриги и проложил путь шедеврам Конгрива и Шеридана. До него в комедии преобладала манера Бена Джонсона, и традиционные «настроения» (humours) и типические чудаки, а не реальные характеры, наполняли комическую сцену. Этередж пишет легкой, небрежной рукой, но с натуры, и его портреты франтов и щеголей просто непревзойденны. Никто лучше него не умеет представить веселого молодого джентльмена, Дориманта, «неукротимого искателя любовных приключений». Его гений легок, как чертополоховый пух; он легкомыслен, лишен силы убеждения, лишен принципов; но его остроумие искрометно, а стиль чист и удивительно живописен. Никто не приближается к Этереджу в передаче тонких штрихов одежды, обстановки и сцены; он заставляет изысканные манеры лондонских джентльменов и дам оживать перед нашими глазами даже более живо, чем это делает Конгров; однако проницательности и энергии у него меньше, чем у Конгрива. Будь он беден или честолюбив, он мог бы стать для Англии почти тем же, чем Мольер был для Франции, но он был богатым человеком, жившим в свое удовольствие, и пренебрегал литературным превосходством. Этередж был «светловолосым, стройным, изящным человеком, но испортил свою внешность пьянством». Все современники сходятся в признании того, что он был душой обходительности и живого добродушия.


Жизнеописание Этереджа было впервые подробно изложено Эдмундом Госсом в сборнике «Исследования XVII века» (1883). Его сочинения изданы А. В. Верити в 1888 году.



(E. G.)



ЭТЕРИДЖ, ДЖОН УЭСЛИ (1804–1866), английский неконформистский богослов, родился близ Ньюпорта на острове Уайт 24 февраля 1804 года. Начальное образование он получил главным образом от отца. Хотя он никогда не учился в университете, в конечном итоге он в совершенстве овладел греческим, латинским, древнееврейским, сирийским, французским и немецким языками. В 1824 году он был включен в план Уэслианской методистской церкви в качестве местного проповедника. В 1826 году его предложение вступить в духовный сан было принято, и после обычного испытательного срока он был принят в полное общение на конференции 1831 года. В течение двух лет после этого он оставался в Брайтоне, а в 1833 году переехал в Корнуолл, служа последовательно на Трурохском и Фалмутском участках. Из Фалмута он переехал в Дарластон, где в 1838 году его здоровье пошатнулось. Довольно много лет он числился сверхштатным пастором и некоторое время жил в Кане и Париже, где в публичных библиотеках нашел отличные возможности для продолжения своих любимых востоковедческих штудий. Его здоровье значительно улучшилось, и в 1843 году он стал пастором методистской церкви в Булони. Он вернулся в Англию в 1847 году и назначался последовательно на участки Ислингтон, Бристоль, Лидс, Пензанс, Пенрин, Труро и Сент-Остелл в восточном Корнуолле. Вскоре после возвращения в Англию он получил степень доктора философии Гейдельбергского университета. Он был терпеливым, скромным, трудолюбивым и точным ученым. Он скончался в Камборне 24 мая 1866 года.


Его главные труды: Horae Aramaicae (1843); «История, литургии и литература сирийских церквей» (1847); «Деяния и Послания апостолов по Пешитте, или Древнесирийскому переводу» (1849); «Иерусалим и Тверия, обзор религиозной и схоластической учености евреев» (1856); «Таргумы Онкелоса и Ионафана бен Уззиэля» (1-й т. в 1862, 2-й в 1865). См. «Мемуар» преп. Торнли Смита (1871).





ЭТЕРИДЖ, РОБЕРТ (1819–1903), английский геолог и палеонтолог, родился в Россе, в Херефордшире, 3 декабря 1819 года. После получения обычного школьного образования в родном городе он устроился на работу в торговую фирму в Бристоле. Там он посвящал свободное время занятиям естественной историей, и в 1850 году был назначен хранителем музея при Бристольском философском институте. Он также стал преподавателем ботаники в Бристольской медицинской школе. В 1857 году благодаря влиянию сэра Родерика И. Мурчисона он получил должность в Музее практической геологии в Лондоне и в конце концов стал палеонтологом Геологической службы. В 1865 году он помогал проф. Хаксли в подготовке «Каталога окаменелостей в Музее практической геологии». Его главная работа в течение многих лет заключалась в определении окаменелостей, собранных в ходе работы Геологической службы, и в составлении списков, прилагавшихся к многочисленным официальным мемуарам. Таким образом он приобрел исключительные знания о британских окаменелостях и в итоге подготовил капитальный труд под названием «Окаменелости Британских островов, стратиграфически и зоологически упорядоченные». Был опубликован только первый том, посвященный палеозойским видам (1888). Этеридж также является автором нескольких статей о ретических слоях и важного эссе о физическом строении Северного Девона и о палеонтологическом значении девонских окаменелостей (1867). Он отредактировал и в основном переписал вторую часть нового издания «Руководства по геологии» Джона Филлипса, озаглавленную «Стратиграфическая геология и палеонтология» (1885). В 1871 году он был избран членом Лондонского королевского общества, а в 1881–1882 годах являлся президентом Геологического общества. В 1881 году Этеридж был переведен из Геологической службы в геологический отдел Британского музея, где прослужил помощником хранителя до 1891 года. Он скончался в Челси, Лондон, 18 декабря 1903 года.


Мемуар д-ра Генри Вудварда (с перечнем трудов и портретом) в Geological Magazine, январь 1904; а также мемуар Х. Б. Вудварда (с портретом) в Proc. Bristol Nat. Soc. x. 175.





ЭФИРЫ, в органической химии соединения общей формулы R·O·R′, где R, R′ — алкильные или арильные группы. Их можно рассматривать как ангидриды спиртов, образующиеся путем отщепления одной молекулы воды от двух молекул спиртов; те из них, в которых оба углеводородных радикала одинаковы, известны как простые эфиры, а те, в которых они различны, — как сложные эфиры [в оригинале mixed — смешанные эфиры]. Они могут быть получены путем воздействия концентрированной серной кислоты на спирты, причем сначала образуются алкилсерные кислоты, которые при нагревании со спиртами дают эфиры. Процесс может быть сделан непрерывным, если непрерывно вливать тонкую струю спирта в нагретую реакционную смесь спирта и серной кислоты. Бензолсульфокислота использовалась вместо серной кислоты (Ф. Крафт, Ber., 1893, 26, с. 2829). А. У. Уильямсон (Ann., 1851, 77, с. 38; 1852, 81, с. 77) получил эфир действием этилата натрия на иодистый этил и показал, что все простые эфиры должны обладать приведенной выше структурной формулой (см. также Brit. Assoc. Reports, 1850, с. 65). Они также могут быть получены путем нагревания алкилгалогенидов с оксидом серебра.

Эфиры представляют собой нейтральные летучие жидкости (первый представитель, метиловый эфир, при обычной температуре является газом). Пятихлористый фосфор превращает их в алкилхлориды; аналогичное разложение происходит при их нагревании с галогеноводородными кислотами. Азотная и хромовая кислоты окисляют их таким образом, что они дают те же продукты, что и спирты, из которых они получены. С хлором они дают продукты замещения.

Метиловый эфир, (CH3)2O, был впервые получен Ж. Б. Дюма и Э. Пелиго (Ann. chim. phys., 1835, [2] 58, p. 19) путем нагревания метилового спирта с серной кислотой. Его лучше всего получать нагреванием метилового спирта и серной кислоты до 140° C и направлением выделяющегося газа в серную кислоту. Затем раствор серной кислоты позволяют медленно капать в равный объем воды, при этом метиловый эфир высвобождается (Э. Эрленмейер и А. Крихбаумер, Ber., 1874, 7, p. 699). Это газ с приятным запахом, который горит при воспламенении и может быть сжижен в жидкость, кипящую при 23,6° C. Он умеренно растворим в воде и легко растворим в спирте и концентрированной серной кислоте. Он соединяется с газообразным хлористым водородом с образованием соединения (CH3)2O·HCl (К. Фридель, Comptes rendus, 1875, 81, p. 152). Метилэтиловый эфир, CH3·O·C2H5, получается из метилоиодида и этилата натрия или из этилиодида и метилата натрия (А. В. Вильямсон, Ann., 1852, 81, p. 77). Это жидкость, кипящая при 10,8° C.


О диэтиловом эфире см. Эфир, а о метилфениловом эфире (анизоле) и этилфениловом эфире (фенетоле) см. Карболовая кислота.





ЭТИКА — название, обычно даваемое науке о моральной философии. Слово «этика» происходит от греч. ἠθικός — то, что относится к ἦθος (характер).


Для удобства ссылки расположение материалов в этой статье можно пояснить в самом начале:
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Раздел I содержит общий обзор предмета; в нем показано, в каком смысле следует рассматривать этику как особую область философского исследования — ее отношения к другим сферам мысли, особенно к психологии, религии и современной физической науке. Статья не ставит перед собой задачу дать детальный, казуистический анализ содержания этической теории. Для этого необходимо обратиться к специальным статьям о философских школах, авторах и терминах.

Раздел II представляет собой исторический очерк в четырех частях, прослеживающий основные линии развития этических упекуляций от их зарождения до наших дней. Здесь также оказалось возможным отметить лишь основные моменты или вехи, оставляя все детали специальным статьям, упомянутым выше. Все видные авторы, чьи имена встречаются в этом очерке, рассматриваются в специальных биографических статьях, и по возможности часто даются ссылки на дополнительные статьи, которые иллюстрируют и объясняют положения, не могущие быть полностью рассмотренными здесь. Это особенно касается технических терминов (история и значение которых неизбежно принимаются как должное) и биографических сведений о второстепенных авторах по этике.



I. Определение и предмет этики

В своем широчайшем смысле термин «этика» подразумевал бы исследование общего характера или привычек человечества и даже предполагал бы описание или историю привычек людей в конкретных обществах, живущих в разные периоды времени. Такая область изучения очевидно была бы слишком широкой для исследования какой-либо отдельной науки или философии, к тому же части этой области уже заняты историей, антропологией и конкретными науками (например, физиологией, анатомией, биологией) в той мере, в какой привычки и характер людей зависят от материальных процессов, исследуемых этими науками. Даже такие философические дисциплины, как логика и эстетика, были бы необходимы для подобного исследования, если мышление и художественное производство являются нормальными человеческими привычками и элементами характера. Поэтому этика обычно ограничивается конкретной сферой человеческого характера и поведения в той мере, в какой они зависят от определенных общих принципов, обычно известных как моральные принципы, или проявляют их. Люди в целом характеризуют свое собственное поведение и характер, а также поведение и характер других людей с помощью таких общих прилагательных, как хорошие, плохие, правильные и неправильные, и именно значение и объем этих прилагательных — в первую очередь по отношению к человеческому поведению, а в конечном итоге в их окончательном и абсолютном смысле — исследует этика.

Нередкое определение этики как «науки о поведении» является неточным по ряду причин. (1) Науки носят описательный или экспериментальный характер. Но описание того, какие поступки или какие цели действий люди в настоящем или прошлом называют или называли «хорошими» или «плохими», явно превосходит человеческие возможности. А эксперименты в области морали (если не считать неудобных практических последствий, которые могут за ними последовать) бесполезны для целей этики, поскольку само моральное сознание одновременно потребовалось бы и для проведения эксперимента, и для предоставления объекта, над которым этот эксперимент проводится. (2) Этика является философией, а не наукой. Философия представляет собой процесс рефлексии над предпосылками, содержащимися в нерефлексирующем мышлении. В логике и метафизике она исследует либо сам процесс постижения, либо такие понятия, как причина, субстанция, пространство, время, которые обычное научное сознание никогда не критикует. В моральной философии место совокупности наук, которые философия как теория познания исследует, занимает развитое моральное сознание, которое уже без колебаний выносит моральные суждения и претендует на авторитет подвергать постоянной критике институты и формы общественной жизни, созданию которых оно само содействовало.

Когда этические спекуляции только зарождаются, такие концепции, как долг, ответственность, воля как конечный субъект морального одобрения и неодобрения, уже существуют и уже действуют. Моральная философия в определенном смысле ничего не добавляет к этим концепциям, хотя и представляет их в более яшан свете. Проблемы морального сознания в то время, когда оно впервые становится рефлексирующим, строго говоря, вообще не являются философскими проблемами. Оно занято именно такими вопросами, на которые постоянно призван отвечать каждый отдельный человек, желающий поступать правильно, например, такими вопросами, как: «Какое конкретное действие отвечает требованиям справедливости при таких-то и таких-то обстоятельствах?» или «Какая степень невежества извиняет данного конкретного человека в данном конкретном случае от его ответственности?». Оно пытается достичь максимально полного знания об обстоятельствах, при которых должно быть совершено задуманное действие, о личностях тех, на кого оно может повлиять, и о последствиях (насколько их можно предвидеть), которые оно произведет, а затем в силу собственной способности к моральному различию выносит суждение. И вечно возвращающаяся проблема морального сознания «Что должно быть сделано?» — это вопрос, который получает более ясный и определенный ответ по мере того, как люди в ходе морального опыта становятся более способными применять те принципы морального сознания, которые тем не менее используются в этом опыте с самого начала. Тем не менее существует смысл, в котором можно сказать, что моральная философия берет свое начало из трудностей, присущих самой природе морали, хотя остается верным то, что вопросы, на которые этика пытается ответить, никогда не являются вопросами, с которыми сталкивается моральное сознание как таковое. Тот факт, что люди дают разные ответы на моральные проблемы, кажущиеся схожими по характеру, или даже простой факт пренебрежения людьми, когда они поступают аморально, велениями и имплицитными принципами морального сознания, рано или поздно непременно порождает стремление либо, с одной стороны, оправдать аморальное действие, посеяв сомнение в авторитете морального сознания и валидности его принципов, либо, с другой стороны, оправдать конкретные моральные суждения посредством (единственно правильный метод) анализа морального принципа, вовлеченного в суждение, и демонстрации его всеобщего принятия, или посредством какого-то предпринятого доказательства того, что к конкретному моральному суждению приходят путем процесса умозаключения из некоторой универсальной концепции Высшего Блага или Конечной Цели, из которой могут быть дедуцированы все конкретные обязанности или добродетели. Возможно, критика морали впервые зарождается с критики существующих моральных институтов или кодексов этики; такая критика может быть обусловлена спонтанной активностью самого морального сознания. Но когда такая критика перерастает в попытку найти универсальный критерий морали (подобная попытка по сути своей является стремлением сделать мораль научной) и особенно когда становится очевидным — как это должно в конце концов обнаружиться — провал этой попытки (поскольку моральное сознание превосходит все стандарты морали и реализует себя целиком в конкретных суждениях), тогда можно сказать, что начинается этика как процесс рефлексии над природой морального сознания. Если это верно, то отсюда следует, что одной из главных функций этики должна быть критика ошибочных попыток найти критерий морали, превосходящий высказавания самого морального сознания. Окончательное превосходство морального сознания над всеми другими стандартами признается даже теми, кто оспаривает его авторитет, всякий раз, когда они утверждают, что все люди должны признать высшую ценность тех стандартов, которые они сами хотят подставить на их место. Аналогичным образом их оппоненты опровергают их аргументы, показывая, что они в конечном счете основаны на признании определенных различий, которые являются моральными различиями (то есть предполагают моральное сознание, способное различать между правильным и неправильным в конкретных случаях), и что эти моральные различия противоречат выводам, к которым они приходят.

Это можно вкратце проиллюстрировать ссылкой на некоторые из великих фундаментальных споров в этике. Ни один из них не возникает из противоречащих друг другу утверждений морального сознания, то есть в самой морали нет фундаментального противоречия. Ни один человек (если он не искушен в софистике) никогда не путал концепцию удовольствия с концепцией Блага и не думал, что требования эгоистического интереса тождественны требованиям долга. Но спор между гедонистами и антигедонистами возникает, как только люди задумываются о том, что благо, которое не является в каком-то смысле «моим» благом, вовсе не является благом, или что ни одно действие нельзя назвать моральным, если оно не удовлетворяет «меня». Или же, с другой стороны, размышление о том, что признаком или знаком безупречного выполнения конкретного добродетельного акта или функции является наличие характерного удовольствия, которое всегда сопровождает его, противопоставляется размышлению о том, что признаком высшей морали является никогда не останавливаться на достигнутом; и из этих кажущихся противоречащими друг другу утверждений рефлексирующего сознания может возникнуть множество споров либо относительно удовольствия и долга, либо относительно еще более сложных и трудных понятий заслуги, прогресса и природы Высшего Блага или Конечной Цели.

Когда и как начнутся новые споры в этике, предсказать не сможет никто. Иногда доминирование определенной науки или отрасли знания служит поводом для попытки применить к этике идеи, заимствованные из естественных наук или аналогичные их концепциям. Ложные аналогии, проводимые между этикой и математикой или между моралью и восприятием красоты, нанесли много вреда в современной и до некоторой степени даже в древней этике. Влияние идей, заимствованных из биологии, повсеместно заметно в этических спекуляциях нового времени. Иногда же формулировались целые этические теории, которые в конце концов оказываются попытками подчинить моральные концепции понятиям, принадлежащим должным образом к институтам или сферам человеческой мысли и деятельности, которые само моральное сознание и породило. Право, например, зависит или по крайней мере должно зависеть от потребности людей в справедливости и их осознания ее. А такие институты, как семья и государство, создаются социальным сознанием, которое представляет собой моральное сознание с другой стороны. Тем не менее мораль подчиняли правовым и социальным санкциям, а моральный прогресс считался обусловленным политическими и социальными необходимостями, которые не являются моральными потребностями. Точно так же со времен выхода цивилизации из варварства никто на самом деле не был готов подчиняться божеству, которое не является моральным в самом полном и высоком смысле этого слова. Бог не выше морального закона. Тем не менее существовали целые системы теологической этики, пытавшиеся обосновать человеческую мораль на произвольной воле Бога или на высшем авторитете божественно вдохновленной книги или свода законов. Один из величайших этических споров, а именно спор о свободе воли, возник непосредственно из того, что в действительности представляло собой теологическую проблему, а именно из необходимости примирить предведение Бога с человеческой свободой. Неосведомленному моральному сознанию никогда не трудно провести различие между способностью человека к волеизъявлению и всеми силами обстоятельств, наследственности и тому подобного, которые объединяются, образуя искушения, которым он может поддаться или которым может бросить вызов; а такие факты, как «угрызения совести» и «раскаяние», служат постоянным свидетельством чувства свободы у человека. Но как только люди в результате рефлексии замечают явное несоответствие между высказываниями их морального сознания и определенными выводами, к которым теологические спекуляции (или в более позднее время метафизические и научные изыскания) неизбежно, казалось бы, их приводят, они не успокоятся до тех пор, пока вера в свободу воли (доселе не подвергавшаяся сомнению) не будет в ходе дальнейшей рефлексии оправдана или осуждена. Очевидно поэтому, что сложность предмета этики такова, что между ней и другими областями исследований нельзя провести четко очерченные границы. Постольку, поскольку она предполагает постижение моральных фактов, она должна предполагать знание системы социальных отношений, от которых зависит по крайней мере часть этих фактов. Никто, например, не мог бы исследовать природу справедливости, не будучи вынужден дополнительно предпринять исследование природы государства.

Было бы трудно решить, какая доля спора между защитниками теорий удовольствия и их противниками сводится к сложным вопросам психологии, а какая имеет непосредственное отношение к этике. Если, как уже говорилось, одна из главных задач этики состоит в том, чтобы предотвратить вторжение в собственную сферу ее исследования идей, заимствованных из других и чуждых источников, то эти источники, очевидно, должны быть исследованы. Можно привести один пример такой необходимости. Иногда утверждается, что правильным методом этики является психологический метод; этика, как нам говорят, должна исследовать в качестве своего предмета моральные чувства, где бы они ни обнаруживались, не поднимая конечных вопросов о природе обязательства или морального авторитета в целом. Если теперь в противовес таким аргументам отстаивать предельный характер морального обязательства, то необходимо будет указать на то, что никто не испытывает моральных чувств иначе как в связи с конкретными объектами морального одобрения или неодобрения (например, благодарность необъяснима вне конкретных отношений, существующих между двумя или более лицами) и что эти объекты являются объектами исключительно морального сознания. Но подобный ход рассуждений непременно сделает необходимым исследование природы объектов психологического изучения, что может привести к совершенно непредвиденным результатам для психологии.

Поэтому ничего нельзя выиграть, ограничивая этику рамками, которые по самой природе вещей должны быть произвольными. Во всяком случае, защитник верховенства моральных интуиций должен быть готов следовать туда, куда ведет аргумент, в какие бы странные области он его ни направил. Но в качестве определения сферы этики можно сказать следующее: какими бы сложными и запутанными ни становились ее аргументы и процессы умозаключений, факты, с которых они начинают, и выводы, к которым они ведут, таковы, что только моральное сознание способно их понять или гарантировать.

(H. H. W.)

II. Исторический очерк

А. Греческая и греко-римская этика. Этические спекуляции Греции, а следовательно, и Европы не имели резкого и абсолютного начала. Наивные и фрагментарные предписания поведения, повсеместно являющиеся ранним проявлением зарождающейся моральной рефлексии, представляют собой примечательный элемент в гномической поэзии VII и VI веков до н. э. Их важность демонстрируется традиционным перечислением Семи мудрецов VI века, а их влияние на этическую мысль подтверждается упоминаниями Платона и Аристотеля. Но путь от этих ненаучных высказываний к философии морали был долгим. В практической мудрости Фалеса (см.), одного из семерых, мы не можем усмотреть никакой систематической теории морали. В случае с Пифагором, выделяющимся среди досократовских философов как основатель не просто школы, а секты или ордена, связанного общим правилом жизни, существует более тесная связь между моральными и метафизическими спекуляциями. Учение пифагорейцев о том, что сущность справедливости (понимаемой как равное возмездие) представляет собой квадратное число, указывает на серьезную попытку распространить их математический взгляд на вселенную на область поведения; то же самое можно сказать и об их классификации блага с единицей, прямолинейностью и тому подобными качествами, а зла — с противоположными свойствами. Тем не менее провозглашение моральных заповедей Пифагора представляется скорее догматическим или даже пророческим, нежели философским, и было принято его учениками с нефилософским благоговением как ipse dixit мастера. Следовательно, каким бы ни было влияние пифагорейского смешения этических и математических понятий на Платона и через него — на более позднюю мысль, мы не можем считать, что эта школа действительно предвосхитила сократовское исследование полностью обоснованной теории поведения. Элемент этики в «темном» философствовании Гераклита (ок. 530–470 гг. до н. э.), хотя он и предвосхищает стоицизм в своих концепциях закона вселенной, которому мудрец будет тщательно следовать, и божественной гармонии, в признании которой он найдет свое истинное удовлетворение, является более глубоким, но еще менее систематичным. Лишь обращаясь к Демокриту, современнику Сократа, последнему из оригинальных мыслителей, которых мы выделяем как досократиков, мы находим нечто, что можем назвать этической системой. Остатков моральных трактатов Демокрита достаточно, пожалуй, чтобы убедить нас в том, что поворот греческой философии в сторону поведения, который фактически был осуществлен Сократом, произошел бы и без него, хотя и в менее определенной форме; но если сравнить демокритовскую этику с послесократовской системой, к которой она ближе всего по своему сродству, а именно с эпикуреизмом, мы обнаружим, что она демонстрирует весьма рудиментарное понимание формальных условий, которым должно удовлетворять моральное учение, прежде чем оно сможет претендовать на статус научного.



Истина заключается в том, что никакая система этики не могла быть построена до тех пор, пока внимание не было обращено на расплывчатость и противоречивость общих моральных мнений человечества. Для этой цели потребовалась концентрация философского интеллекта первого порядка на проблемах практики. В Сократе мы впервые находим требуемое сочетание первостепенного интереса к поведению и страстного стремления к знанию. Досократические мыслители все были пренепременно преданы онтологическим исследованиям; но к середине V века до н. э. конфликт их догматических систем привел некоторых из наиболее проницательных умов к сомнению в возможности проникнуть в тайну физического мироздания. Это сомнение нашло выражение в обоснованном скептицизме Горгия и породило знаменитый тезис Протагора о том, что человеческое постижение является единственным критерием существования. То же чувство побудило Сократа отказаться от старых физико-метафизических изысканий. В его случае оно к тому же подкреплялось наивным благочестием, которое запрещало ему исследовать вещи, знание которых боги, по-видимому, оставили за собой. Регулирование же человеческих действий (за исключением случаев особой трудности, для которых могли быть дарованы знамения и оракулы) они оставили человеческому разуму. На этом соответственно и сосредоточил свои усилия Сократ.

Однако, хотя Сократ первым пришел к правильному пониманию проблем поведения, сама эта общая идея возникла не у него. Естественная реакция против метафизического и этического догматизма ранних мыслителей достигла своего апогея у софистов (см.). Горгий и Протагор являются лишь представителями того, что на самом деле было всеобщей тенденцией отказаться от догматической теории и найти убежище в практических вопросах и особенно, как это было естественно в греческом городе-государстве, в гражданских отношениях гражданина. Образование, даваемое софистами, не претендовало на какую-либо общую теорию жизни, но заявляло своей целью изложение искусства преуспевать в мире и управлять общественными делами. В своем восхвалении достоинств гражданина они указывали на прагматический характер справедливости и тому подобного как средства достижения удовольствия и избежания боли. Греческая концепция общества была такова, что жизнь свободнорожденного гражданина заключалась главным образом в его общественной функции, и поэтому псевдоэтические рассуждения софистов удовлетворяли требованиям эпохи. Никто не мыслил ἀρετή (добродетель или превосходство) как уникальное качество, обладающее внутренней ценностью, но видел в ней добродетель гражданина, точно так же как хорошая игра на флейте была добродетелью флейтиста. Мы видим здесь, как и в других проявлениях деятельности той эпохи, стремление приобрести технические знания и применить их непосредственно к практическому результату; подобно тому как музыка обогащалась новыми техническими знаниями, архитектура — современными теориями планов и угольников (sc. Гипподамус), обращение с солдатами — новой техникой «тактики» и «гоплитики», гражданственность должна была быть подвергнута заново анализу, систематизирована и приспособлена к современным требованиям. Софисты изучали эти вопросы — пусть и поверхностно, но с тщательностью в той мере, в какой они их касались, — и неудивительно, что они взяли методы, преуспевшие в риторике, и применили их к «науке и искусству» гражданских добродетелей. В «Протагоре» Платона не без основания утверждается, что, обучая добродетели, они просто систематически делали то, что все остальные делали стихийно. Но в истинном смысле этого слова у них вообще не было никакой этической системы, и они не внесли никакого вклада в этические спекуляции, за исключением контраста. Они лишь анализировали условные формулы, во многом подобно некоторым современным так называемым «научным» моралистам. На эту арену туманного популярного здравого смысла Сократ принес новый критический дух, показав, что эти популярные лекторы, несмотря на свое плодотворное красноречие, не могут защитить свои фундаментальные предпосылки и даже дать рациональные определения того, что они брались объяснять. Мало того, что они были таким образом «невежественны», они еще и постоянно противоречили друг другу при рассмотрении конкретных случаев. Таким образом, с помощью своей знаменитой «диалектики» Сократ пришел сначала к отрицательному результату, заключающемуся в том, что самопровозглашенные учителя народа были столь же невежественны, сколь невежественным заявлял себя он сам, и в определенной степени оправдал похвалу Аристотеля за то, что он оказал философии услугу, «введя индукцию и определения». Это описание его работы является, однако, как слишком техническим, так и слишком позитивным, если судить по тем более ранним диалогам Платона, в которых истинный Сократ предстает наименее измененным. Выдающаяся мудрость, которую дельфийский оракул приписывал ему, по его собственному мнению, заключалась в уникальном осознании своего невежества. Тем не менее из текстов Платона с той же очевидностью следует, что в учении Сократа существовал важнейший позитивный элемент, в силу которого справедливо утверждать вместе с Александром Бэйном: «первым важным именем в древней этической философии является Сократ». Соединение отрицательного и положительного элементов в его трудах доставило историкам немало хлопот, и мы не можем до конца спасти последовательность философа, если не будем рассматривать некоторые из приписываемых ему Ксенофонтом учений как чисто предварительные и временные. Тем не менее те положения Сократа, которые наиболее важны в истории этической мысли, не только легко гармонизируют с его убеждением в невежестве, но даже позволяют лучше понять его неутомимый перекрестный допрос общепринятого мнения. Хотя он ясно показал всю трудность приобретения знания, он был убежден, что только знание может быть источником последовательной системы добродетели, как ошибка — зла. Сократ поэтому впервые в истории мысли выдвигает позитивный научный закон поведения. Добродетель есть знание. Этот принцип влек за собой парадокс: ни один человек, знающий благо, не станет делать зло. Но это был парадокс, вытекающий из его неопровержимых трюизмов: «Каждый желает собственного блага и получил бы его, если бы мог» и «Никто не стал бы отрицать, что справедливость и добродетель вообще суть блага, и притом лучшие из всех благ». Все добродетели, следовательно, суммируются в знании блага. Но это благо не есть для Сократа долг, отличный от интереса. Сила этого парадокса основана на слиянии долга и интереса в едином понятии блага — слиянии, которое доминировало в общей мысли той эпохи. Именно это и составляет ядро позитивной мысли Сократа по свидетельству Ксенофонта. Он не мог дать удовлетворительного отчета о Благе в абстрактном виде и уклонялся от всех вопросов на этот счет, говоря, что не знает «никакого блага, которое не было бы благом для чего-то конкретного», но что благо согласно с самим собой. Сам он ценил превыше всего мудрость, которая есть добродетель, и в деле ее взращивания он переносил тягчайшую нужду, утверждая, что такая жизнь богаче наслаждениями, чем жизнь в роскоши. Эта многогранность взглядов иллюстрируется странным смешением благородных и чисто утилитарных чувств в его рассуждениях о дружбе: друг, который ничем не может помочь, не имеет ценности; однако высшая услуга, которую друг может оказать, — это моральное совершенствование.

Исторически важные характеристики его моральной философии, если взять (как мы и должны) его учение и характер в совокупности, можно суммировать следующим образом: (1) страстное исследование знания, которого нигде не удается найти, но которое, если бы оно нашлось, усовершенствовало бы человеческое поведение; (2) требование тем временем, чтобы люди действовали по возможности на основе какой-то последовательной теории; (3) временное присоединение к общепринятому взгляду на благо во всей его бессвязной сложности и постоянная готовность поддерживать гармонию его различных элементов и демонстрировать превосходство добродетели путем апелляции к критерию личного интереса; (4) личная твердость — столь же казавшаяся легкой, сколь и фактически непреклонная, — в последовательном проведении в жизнь тех практических убеждений, к которым он пришел. Только держа все эти пункты в поле зрения, мы можем понять, как из родника сократовской беседы вытекли расходящиеся потоки греческой этической мысли.

Четыре отчетливые философские школы ведут свое непосредственное происхождение из кружка, сплотившегося вокруг Сократа: мегарская, платоническая, киническая и киренаикская. Печать учителя явственно лежит на всех них, несмотря на широкие различия, разделяющие их; все они сходятся на том, что важнейшим достоянием человека является мудрость или знание, а важнейшим знанием — знание Блага. На этом, однако, согласие заканчивается. Более философская часть этого кружка, образовавшая группу, в которой Евклид из Мегары (см. Мегарская школа), по-видимому, сначала играл ведущую роль, рассматривала это Благо как объект все еще не осуществленного поиска и пришла к отождествлению его со скрытой тайной вселенной, перейдя тем временем от этики к метафизике. Другие же, чья потребность в знании удовлетворялась легче и на которых сильнее повлияла позитивная и практическая сторона учения учителя, сделали этот поиск гораздо более простым делом. Они приняли Благо как уже познанное и сочли, что философия состоит в неуклонном применении этого знания к поведению. Среди них были Антисфен Киник и Аристипп из Кирены. Именно по их признанию долга жить последовательно в соответствии с теорией, а не простым импульсом или обычаем, по их ощущению новой ценности, приданной жизни посредством этой рационализации, и по их стремлению поддерживать легкое, спокойное, непоколебимое постоянство сократовского темперамента мы признаем и Антисфена, и Аристиппа «сократовскими людьми», несмотря на всю полноту, с которой они разделили позитивное учение своего учителя на диаметрально противоположные системы. Относительно их контрастирующих принципов мы можем сказать, пожалуй, следующее: если Аристипп сделал наиболее очевидный логический шаг к сведению учения Сократа к четкому догматическому единству, то Антисфен, несомненно, сделал самый естественный вывод из жизни Сократа.

Аристипп (см. Киренаики) утверждал, что если все прекрасное или восхитительное в поведении обладает этим качеством постольку, поскольку оно полезно, то есть производит некоторое дальнейшее благо; если добродетельное действие по сути своей есть действие, совершаемое с пониманием или рациональным постижением акта как средства к этому благу, то этим благом должно быть удовольствие. Телесные удовольствия и боли Аристипп считал самыми острыми, хотя он, судя по всему, не обосновывал это никакой материалистической теорией, поскольку допускал существование чисто ментальных удовольствий, таких как радость о процветании собственной родины. Он полностью признавал, что его благо способно реализоваться лишь по частям, и придавал даже преувеличенное значение правилу искать удовольствие момента и не утруждать себя заботами о сомнительном будущем. Именно в спокойном, решительном, искусном сборе таких удовольствий, какие обстоятельства предоставляли от момента к моменту, не потревоженном страстью, предрассудками или суеверием, он видел проявление качества мудрости; и традиция изображает его реализующим этот идеал в впечатляющей степени. Среди предрассудков, от которых был свободен мудрец, он числил всякое уважение к обычной морали сверх того, что диктовалось фактическими наказаниями за ее нарушение; хотя он и разделял мнение Сократа о том, что эти наказания действительно делают следование ей разумным. Столь рано в истории этической теории появилось самое последовательное изложение гедонизма.

Совсем иначе сократовский дух понимался Антисфеном и киниками (см.). Они точно так же считали, что для открытия блага и добродетели не требуется никаких спекулятивных изысканий, и утверждали, что сократовская мудрость проявляется не в искусном преследовании удовольствия, а в рациональном пренебрежении им — в ясном понимании внутренней никчемности этого и большинства других объектов обычных человеческих желаний и стремлений. Удовольствие же Антисфен прямо объявлял злом: «Лучше безумие, чем подчинение удовольствию». Он не упускал из виду необходимость дополнения чисто интеллектуального прозрения «сократовской силой духа»; но ему казалось, что посредством сочетания прозрения и самообладания может быть достигнута абсолютная духовная независимость, при которой не остается ничего желать для совершенного благополучия (см. также Диоген). Ибо что касается нищеты, мучительного труда, дурной славы и прочих зол, которых люди страшатся больше всего, то они, как он доказывал, положительно полезны в качестве средств продвижения к духовной свободе и добродетели. Однако в киническом понятии мудрости нет никакого позитивного критерия, выходящего за рамки простого отрицания иррациональных желаний и предрассудков. Мы видели, что Сократ, хотя и не претендовал на то, чтобы найти абстрактную теорию блага или мудрого поведения, практически понимал под ней верное исполнение обычных обязанностей, всегда утверждая, что с этим неразрывно связано его собственное счастье. Киники более смело отбросили и удовольствие, и простой обычай как одинаково иррациональные; но поступая так, они оставили освобожденный разум без всякой определенной цели, кроме его собственной свободы. Абсурдно, как настаивал Платон, утверждать, что знание есть благо, а затем в ответ на вопрос «знание чего?» не иметь иного положительного ответа, кроме «блага»; однако киники, судя по всему, не предпринимали никаких серьезных попыток избежать этого абсурда.

Окончательные взгляды этих двух сократовских школ нам предстоит рассмотреть в свое время, когда мы перейдем к постаристотелевским школам. Теперь мы должны перейти к прослеживанию более полного развития сократовской теории в руках Платона и Аристотеля.

Этику Платона нельзя должным образом рассматривать как завершенный результат, но скорее как непрерывное движение от позиции Сократа к более полной, членораздельной системе Аристотеля; за исключением того, что в некоторых частях учения Платона присутствуют аскетические и мистические мотивы, которые не находят соответствия у Аристотеля и фактически исчезают из греческой философии вскоре после смерти Платона, пока не возрождаются и не получают фантастического развития в неопифагореизме и неоплатонизме. Первый этап, на котором мы можем отличить этический взгляд Платона от взгляда Сократа, представлен в «Протагоре», где он предпринимает серьезную, хотя и явно предварительную попытку определить объект того знания, которое он вместе со своим учителем считает сущностью всякой добродетели. Такое знание, утверждает он здесь, на самом деле есть измерение удовольствий и болей, благодаря которому мудрец избегает тех ошибочных недооценок будущих чувств по сравнению с настоящими, которые мы обычно называем «уступкой страху или желанию». Этот гедонизм напрасно озадачивал читателей Платона (как мы уже говорили при обсуждении киренаиков), поскольку гедонизм является наиболее очевидным следствием сократовского учения о том, что различные общие понятия блага — прекрасное, приятное и полезное — должны тем или иным образом толковаться через друг друга. Однако этот вывод мог удерживаться Платоном лишь до тех пор, пока он не совершил движение мысли, посредством которого вывел сократовский метод за пределы человеческого поведения и превратил его в метафизическую систему.

Это движение можно выразить следующим образом. «Если мы знаем, — говорил Сократ, — что такое справедливость, мы можем дать ей отчет или определение»; истинное знание должно быть знанием общего факта, общего для всех единичных случаев, к которым мы применяем наше общее понятие. Но это в равной степени должно быть верно и для других объектов мысли и дискуссии; то же отношение общих понятий к конкретным примерам простирается через всю физическую вселенную; мы можем мыслить о ней и говорить о ней только посредством таких понятий. Следовательно, истинное или научное знание должно быть знанием общим, относящимся не к индивидам в первую очередь, а к общим фактам или качествам, которые индивиды иллюстрируют; на самом деле наше понятие индивида при рассмотрении оказывается совокупностью таких общих качеств. Но опять же, объектом истинного знания должно быть то, что реально существует; следовательно, реальность вселенной должна заключаться в общих фактах или отношениях, а не в индивидах, которые их иллюстрируют.

До сих пор шаги вполне понятны; но нам еще неясно, как этот логический реализм (как его назвали впоследствии) приобретает тот существенно этический характер, который особенно интересует нас в платонизме. Философия Платона теперь имеет дело со всей вселенной бытия; тем не менее конечным объектом его философского созерцания все еще остается «благо», понимаемое теперь как предел и основа всякого бытия и знания. То есть сущность вселенной отождествляется с ее целью — «формальная» причина вещей отождествляется с «финальной» причиной, если использовать более позднюю аристотелевскую терминологию. Как это происходит?

Возможно, лучше всего мы сможем объяснить это, обратившись к первоначальному применению сократовского метода к человеческим делам. Поскольку всякая рациональная деятельность направлена на какую-то цель, различные искусства или функции человеческой деятельности естественным образом определяются указанием их целей или пользы; и точно так же, давая отчет о различных деятелях и должностных лицах, мы обязательно указываем их цель, то, «для чего они годятся». В обществе, хорошо упорядоченном на сократовских принципах, каждое человеческое существо нашло бы какое-то применение; сущность его жизни состояла бы в том, чтобы делать то, для чего он годен (его надлежащий ἔργον). Но опять же, этот взгляд легко распространить на всю область организованной жизни; глаз, который не достигает своей цели посредством зрения, лишен сущности глаза. Короче говоря, мы можем сказать обо всех органах и инструментах, что они являются тем, чем мы их считаем, в той пропорции, в какой они выполняют свою функцию и достигают своей цели. Если тогда мы представим всю вселенную органически, как сложное расположение средств для достижения целей, мы поймем, как Платон мог утверждать, что все вещи действительно были или (как мы говорим) «реализовали свою идею» пропорционально тому, как они выполняли особую цель или благо, для которого они были приспособлены. Даже Сократ, несмотря на свое отвращение к физике, был побужден благочестивой рефлексией изложить телеологический взгляд на физический мир как на упорядоченный во всех своих частях божественной мудростью для реализации некоторой божественной цели; и в том метафизическом повороте, который Платон придал этому взгляду, его, вероятно, предвосхитил Евклид из Мегары, который утверждал, что единым реальным бытием является «то, что мы называем многими именами: Благо, Мудрость, Разум или Бог», к чему Платон, возвысив до более возвышенного значения сократовское отождествление прекрасного с полезным, добавил еще одно имя — Абсолютная Красота, объясняя, как человеческая любовь к прекрасному в конечном итоге раскрывается как стремление к цели и сущности бытия.

Таким образом, Платон сделал этот огромный шаг в мысли и отождествил высшие понятия этики и онтологии. Теперь мы должны посмотреть, какое отношение он займет по отношению к тем практическим изысканиям, с которых он начал. Каким теперь будет его взгляд на мудрость, добродетель, удовольствие и их отношение к человеческому благополучию?

Ответ на этот вопрос неизбежно оказывается несколько сложным. Прежде всего мы должны отметить, что философия теперь окончательно перешла с рыночной площади в лекционный зал. Поиск Сократа заключался в поисках истинного искусства поведения для человека, живущего практической жизнью среди себе подобных. Но если объекты абстрактного мышления составляют реальный мир, по сравнению с которым этот мир единичных вещей является лишь тенью, то понятно, что высшая, наиболее реальная жизнь должна лежать в первой области, а не во второй. Именно в созерцании абстрактной реальности, которую конкретные вещи смутно демонстрируют, типа или идеала, который они несовершенно имитируют, должна заключаться истинная жизнь ума в человеке; и поскольку человек является наиболее истинно человеком в той мере, в какой он есть ум, стремление к собственному благу, которое Платон, следуя за Сократом, считал постоянным и существенным для каждого живого существа, превращается в своей высшей форме в философское стремление к знанию. Это стремление, как он считал, проистекает — подобно более чувственным импульсам — из ощущения нехватки чего-то, чем обладали прежде, от чего в душе сохраняется латентная память, сильная пропорционально ее философским способностям; именно поэтому, познавая любую абстрактную истину посредством научной демонстрации, мы лишь делаем явным то, что уже имплицитно знаем; мы выводим в ясное сознание скрытые воспоминания о состоянии, в котором душа созерцала Реалность и Благо лицом к лицу, до падения, которое заключило ее в чуждое тело и смешало ее истинную природу с плотскими чувствами и импульсами. Таким образом, мы приходим к парадоксу, что истинное искусство жизни на самом деле представляет собой «искусство умирания» по отношению к простому чувству в той мере, в какой это возможно, чтобы более полно существовать в интимном союзе с абсолютной благостью и красотой. С другой стороны, поскольку философ должен продолжать жить и действовать в конкретном чувственном мире, сократовское отождествление мудрости и добродетели полностью поддерживается Платоном. Только тот, кто постигает благо в абстрактном виде, может имитировать его в столь преходящем и несовершенном благе, какое может быть реализовано в человеческой жизни, и невозможно, чтобы, обладая этим знанием, он не поступал в соответствии с ним, будь то в частных или общественных делах. Таким образом, в истинном философе мы обязательно найдем практически доброго человека, который, будучи «подобнее всех людей богам, любим ими больше всех»; а также идеального государственного деятеля, если только условия его общества предоставляют ему сферу для осуществления его государственных способностей.

Характеристики этой практической добрости в зрелой мысли Платона соответствуют фундаментальным концепциям в его взгляде на вселенную. Душа человека в своем хорошем или нормальном состоянии должна быть упорядочена и приведена в гармонию под руководством разума. Тогда возникает вопрос: «В чем именно заключается этот порядок или эта гармония?». Объясняя, как Платон был приведен к ответу на этот вопрос, полезно отметить, что, верно поддерживая сократовское учение о том, что высшая добродетель неотделима от знания блага, он пришел к признанию низшего вида добродетели, которой обладают люди, не являющиеся философами. Очевидно, что если благо, которое предстоит познать, является конечным основанием всего сущего, оно достижимо лишь для избранных и тщательно обученных немногих. Тем не менее мы едва ли можем ограничить всю добродетель только ими. Какое же объяснение следовало дать обычным «гражданским» храбрости, умеренности и справедливости? Казалось ясным, что люди, которые исполняли свой долг, сопротивляясь искушениям страха и желания, должны иметь правильные мнения, если не знание, относительно блага и зла в человеческой жизни; но откуда берется это правильное «opinion [мнение]»? Отчасти, говорил Платон, оно приходит по природе и благодаря «божественному жребию», но для его адекватного развития требуются «обычай и практика». Отсюда первостепенное значение образования и дисциплины для гражданской добродетели; и даже для будущих философов такая моральная культура, в которой физическое и эстетическое воспитание должны действовать сообща, незаменима; никакой чисто интеллектуальной подготовки будет недостаточно. Его мысль заключается в том, что совершенное знание не может быть привито душе, не прошедшей курс подготовки, включающий в себя гораздо больше, чем физическое воспитание. Что же представляет собой эта подготовка? Определенный шаг в психологическом анализе был сделан, когда Платон признал, что ее следствием является создание упомянутой «гармонии» среди различных частей души посредством подчинения импульсивных элементов разуму. Эти нерациональные элементы он далее разделил на вожделеющие (τὸ ἐπιθυμητικόν) и яростные (τὸ θυμοειδές или θυμός), причем практическую отделенность их друг от друга и от разума, как он считал, доказывает наш внутренний опыт.

На этом тройственном делении души он основал систематический взгляд на четыре вида добродетели, признаваемых общим моральным сознанием Греции и в более поздние времена известных как Кардинальные добродетели (см.). Из них двумя наиболее фундаментальными были (как уже было указано) мудрость — в ее высшей форме философия — и та гармоничная и регулируемая деятельность всех элементов души, которую Платон считает сущностью праведности в социальных отношениях (δικαιοσύνη). Значение этого термина носит существенно социальный характер; и мы можем объяснить использование его Платоном только ссылкой на ту аналогию, которую он провел между отдельным человеком и общиной. В правильно упорядоченном государстве социальное и индивидуальное благополучие в равной степени зависели бы от того гармоничного взаимодействия разнообразных элементов, каждый из которых выполняет свою надлежащую функцию, что в своем социальном применении более естественно называется δικαιοσύνη. Мы видим, кроме того, как во взгляде Платона фундаментальные добродетели, Мудрость и Справедливость в их высших формах, взаимно вовлечены друг в друга. Мудрость неизбежно будет поддерживать упорядоченную деятельность, а последняя состоит в регуляции посредством мудрости, в то время как две более специальные добродетели — Мужество (ἀνδρεία) и Умеренность (σωφροσύνη) — суть лишь разные стороны или аспекты этого мудро регулируемого действия сложной души.

Таковы, следовательно, формы, в которых существенное благо казалось проявляющимся в человеческой жизни. Остается спросить, дает ли их констатация полное описание человеческого благополучия или же удовольствие также должно быть включено. В этом вопросе взгляд Платона, судя по всему, претерпел несколько колебаний. После того как он, по-видимому, утверждал (в «Протагоре»), что благом является удовольствие, он переходит сначала к противоположной крайности и отрицает (в «Федоне», «Горгии»), что оно вообще является благом. Ибо (1) как нечто конкретное и преходящее оно очевидно не является реальным сущностным благом, к которому стремится философ; (2) чувства, наиболее заметно признаваемые как удовольствия, связаны с болью, как благо никогда не может быть связано со злом; следовательно, поскольку здравый смысл справедливо признает некоторые удовольствия благом, это может происходить исключительно из-за их тенденции производить некоторое дальнейшее благо. Этот взгляд, однако, был слишком насильственным отходом от сократизма, чтобы Платон мог остаться в нем. То, что удовольствие не является реальным абсолютным благом, не давало оснований не включать его в благо конкретной человеческой жизни; в конце концов, только грубые и вульгарные удовольствия были неразрывно связаны с болями нужды. Соответственно в «Государстве» он не имеет ничего против того, чтобы проверить вопрос о внутреннем превосходстве философской или добродетельной жизни по критерию удовольствия, и доказывает, что только философский (или хороший) человек наслаждается реальным удовольствеем, в то время как сенсуалист проводит свою жизнь, колеблясь между болезненной нуждой и чисто нейтральным состоянием отсутствия боли, которое он принимает за позитивное удовольствие. Еще более категорично в «Законах» заявляется, что, когда мы «беседуем с людьми, а не с богами», мы должны показать, что жизнь, которую мы восхваляем как лучшую и благороднейшую, является в то же время той, в которой наблюдается наибольший избыток удовольствия над болью. Но хотя Платон считает эту неотделимую связь лучшего и приятнейшего истинной и важной, он делает такой акцент на удовольствии лишь ради толпы. Ибо в наиболее философском сравнении в «Филибе» между притязаниями удовольствия и мудрости первое оказывается полностью побежденным; и хотя чистым удовольствиям цвета, формы и звука, а также интеллектуального упражнения и даже «необходимого» удовлетворения аппетита отводится место, оно является лишь подчиненным. В то же время в своем позднем взгляде Платон избегает преувеличения, состоящего в отрицании всякого позитивного качества удовольствия даже по отношению к более грубым чувственным наслаждениям; они несомненно представляют собой случаи того «восполнения» или «восстановления» органа тела до его «естественного состояния», в котором он определяет удовольствие (см. «Тимей», с. 64, 65); он лишь утверждает, что общее мнение о них в значительной степени иллюзорно или что ложное видимость удовольствия создается за счет контраста с предшествующим или сопутствующим болезненным состоянием органа. Неудивительно, что этот несколько сложный и тонко сбалансированный взгляд на соотношение «блага» и «удовольствия» долго не продержался в рамках платонической школы и что под руководством Спевсиппа, преемника Платона, основная масса платонистов заняла просто антигедонистическую позицию, как мы узнаем из полемики Аристотеля. Однако в «Филибе», хотя более тщательный психологический анализ приводит его к смягчению преувеличений этой атаки на чувственное удовольствие, антитеза знания и удовольствия снова заостряется и сильнее проявляется стремление умалить даже благие удовольствия; тем не менее даже здесь удовольствие признается составляющей той философской жизни, которая является высшим человеческим благом, тогда как в «Законах», где этот предмет рассматривается более популярно, признается, что мы не можем убедить человека в том, что справедливая жизнь есть лучшая жизнь, если мы не докажем также, что она является самой приятной.

Когда студент переходит от Платона к Аристотелю, он оказывается настолько поражен контрастом между образом мыслей двух авторов и литературными манерами двух философов, что легко понять, почему их системы стали в народном сознании восприниматься как диаметрально противоположные друг другу; и та бескомпромиссная полемика, которую Аристотель как в своих этических, так и в метафизических трактатах направляет против Платона и платоников, сильно способствовала укоренению этого взгляда. Тем не менее более внимательное рассмотрение показывает нам, что когда более поздний глава Академии (Антиох Аскалонский) отверг скептицизм, который на протяжении двух столетий принимался в качестве традиционного платонического учения, у него были веские основания ссылаться на Платона и Аристотеля как на единогласных авторитетов в отношении той этической позиции, которую он занял. Ибо хотя расхождение Аристотеля с платоновскими взглядами весьма заметно, если рассматривать либо его общую концепцию предмета этики, либо детали его системы добродетелей, тем не менее его согласие со своим учителем является почти полным в том, что касается главных контуров его теории человеческого блага; различие между ними практически испаряется, если рассматривать их в связи с более поздними спорами между стоиками и эпикурейцами. Даже по тому кардинальному вопросу, по которому Аристотель вступил в прямую полемику с Платоном, конкретное расхождение между ними меньше, чем кажется на первый взгляд; возражения ученика бьют по той части системы учителя, которая скорее представлялась воображению, чем была продумана; главный позитивный результат платонических упекуляций приобретает лишь большую отчетливость благодаря применению аристотелевского анализа.

Платон, как мы видели, утверждал, что существует одна верховная наука или мудрость, конечным предметом которой является абсолютное благо; в знании этого блага неявно содержится знание всех частных благ — то есть всего, что мы желаем познать рационально; а также вся практическая добродетель, поскольку никто, истинно познавший благо, не может не претворить его в жизнь. Но несмотря на глубокую убежденность, с которой он таким образом отождествлял метафизические спекуляции и практическую мудрость, мы не находим в его сочинениях серьезной попытки дедуцировать частности человеческого благополучия из его познания абсолютного блага, и тем более — развернуть из него частные познания специальных искусств и наук. Действительно, можно сказать, что различие, которое Аристотель эксплицитно проводит между спекулятивной наукой или мудростью и мудростью практической (в ее политическом аспекте — государственным искусством), на самом деле обозначено в фактическом подходе Платона к этим предметам, хотя их прямое признание противоречит его принципам. Обсуждение блага (например, в «Филебе») относится целиком к благу человеческому и соответствующим притязаниям Мысли и Удовольствия на то, чтобы составлять таковое; он лишь вскользь ссылается на Божественную Мысль, которая является благом упорядоченного мира, как на нечто явно находящееся за пределами настоящего обсуждения. Точно так же и в его последнем великом этико-политическом трактате («Законы») едва ли остался след его своеобразной метафизики. С другой стороны, отношение между человеческим и божественным благом в представлении Аристотеля столь близко, что мы едва ли можем вообразить, будто Платон мыслил его более близким. Сущностное благо вселенной, по мнению Аристотеля, есть чистая деятельность всеобщего абстрактного мышления, выступающего одновременно субъектом и объектом, которая, будучи сама неизменной и вечной, служит конечной причиной и первоисточником всего процесса изменений в конкретном мире. И он, и Платон считают, что аналогичная деятельность чистого спекулятивного интеллекта есть то, к чему будет стремиться философ, хотя он должен, будучи человеком, заниматься делами обычной человеческой жизни — областью, в которой его высшее благо будет достигнуто посредством реализации совершенного морального превосходства. Разумеется, аристотелевское доказательство неуместности приписывания морального совершенства Божеству кажется противоречащим доктрине Платона о том, что справедливый человек как таковой «более всего подобен богам», но и здесь расхождение уменьшается, если мы вспомним, что сущностью платоновской справедливости (δικαιοσύνη) является гармоническая деятельность. Разумеется, приписывание Аристотелем удовольствия Божественному Бытию также свидетельствует о глубоком метафизическом расхождении с Платоном; но это расхождение не имеет практического значения. Не является сколь-нибудь существенно большим и расхождение Аристотеля с сократическим принципом «всякая добродетель есть знание», хотя оно выражено более прямо. Оба принимают этот парадокс в том ограниченном смысле, что никто не может намеренно действовать вопреки тому, что представляется ему благом, и что совершенная добродетель неразрывно связана с совершенной мудростью или моральным прозрением. Однако оба признают, что эта актуальность морального прозрения не является функцией одного лишь интеллекта, а зависит скорее от тщательного воспитания хороших привычек, применяемого к умам с хорошими природными задатками, хотя в системе Аристотеля эта доктрина, несомненно, занимает более определенное и видное место. Ученик, безусловно, делает шаг вперед, определенно заявляя в качестве существенной характеристики добродетельного действия то, что оно выбирается ради него самого, ради одной лишь красоты добродетели; но тем самым он лишь формулирует убеждение, которое внушает его учитель. Наконец, и аристотелевское описание отношения удовольствия к человеческому благополучию (хотя ему приходится бороться с крайним антиэдонизм, к которому платоническая школа под руководством Спевсиппа была приведена) не отличается существенно от результатов мысли Платона по этому вопросу, какими они предстают перед нами в поздних диалогах. Удовольствие, по мнению Аристотеля, не является первичным слагаемым благополучия, а скорее его неотделимой случайной принадлежностью; человеческое благополучие — это по сути благодеяние, превосходная деятельность того или иного рода, будь ее целью и концом абстрактная истина или благородное поведение; знание и добродетель суть объекты рационального выбора независимо от сопутствующего им удовольствия; тем не менее всякая деятельность сопровождается и в некотором роде совершенствуется удовольствие, которое тем лучше и желаннее, чем выше совершенство деятельности. Он несомненно критикует платоновское описание природы удовольствия, аргументируя это тем, что мы не можем должным образом мыслить удовольствие ни как «процесс», ни как «восполнение» — последний термин, справедливо говорит он, обозначает скорее материальный, чем психический факт. Но это не мешает общему этическому согласию между двумя мыслителями; а доктрина о том, что порочные удовольствия не являются истинными или реальными удовольствиями, столь характерна для Платона, что мы почти удивляемся, обнаруживая ее у Аристотеля.

В той мере, в какой между платоновским и аристотелевским взглядами на человеческое благо существует какое-либо важное различие, можно заметить, что последнее в существенной части ближе к позитивному элементу этического учения Сократа, хотя оно и представлено в гораздо более технической и схоластической форме и предполагает более явное отвержение фундаментального сократического парадокса. Тот же результат обнаруживается при сравнении методов этих трех философов. Хотя сократическая индукция составляет поразительную особенность платоновских диалогов, его идеальный метод этики является чисто дедуктивным; он допускает здравый смысл лишь в качестве поставщика предварительных шагов и отправных точек, от которых ум должен восходить к познанию абсолютного блага, — посредством одного лишь этого познания, как он полагает, и должны истинно постигаться низшие понятия частных благ. Аристотель, отбросив трансцендентализм Платона, закономерно сохранил из учения Платона исходный сократический метод индукции, исходящей из общего мнения и проверяемой им. Действительно, извивы его изложения лучше всего понятны, если рассматривать его литературную манеру как своего рода сократический диалог, формализованный и сведенный к монологу. Он сначала подводит нас посредством индукции к фундаментальному понятию конечной цели, или блага для человека. Все люди в своих действиях стремятся к некоторому результату, либо ради него самого, либо как к средству достижения какой-то дальнейшей цели; но очевидно, что не все может искаться лишь как средство; должна существовать некая конечная цель. В действительности люди обычно признают такую цель и соглашаются называть ее благополучием (εὐδαιμονία). Но они придерживаются весьма разных взглядов на ее природу; как же нам отыскать истинный взгляд? Мы замечаем, что люди классифицируются в соответствии со своими функциями; все виды людей и даже все человеческие органы имеют свои специальные функции и оцениваются как функционеры и органы в зависимости от того, хорошо или плохо они выполняют свои функции. Не можем ли мы тогда заключить, что человек как человек обладает своей надлежащей функцией и что благополучие, или «благодеяние», к которому все стремятся, в действительности заключается в хорошем исполнении надлежащей функции человека, — то есть в благой жизни той рациональной души, которую мы признаем отличительным признаком человека?

Далее, это сократическое уважение к общему мнению проявляется не только в том, как Аристотель приходит к своей фундаментальной концепции; оно в равной мере обнаруживается и в его обращении с самой этой концепцией. Во-первых, хотя, по мнению Аристотеля, наиболее совершенное благополучие заключается в осуществлении «самой божественной части» человека — чистого умозрительного разума, он далек от парадокса выдвижения этого и ничуть не большего в качестве человеческого блага; настолько далек, что большая часть его трактата занята изложением низшего блага, которое реализуется в практической жизни, когда побудительный, или импульсивный (полурациональный), элемент души действует под надлежащим регулированием сокровища разума. Даже когда понятие «надлежащего выполнения функции» было таким образом расширено и когда оно вобрало в себя то удовольствие, которое неразрывно связано с таким функционированием, оно все же еще не соответствовало всему тому, что грек обычно понимал под «человеческим благополучием». Можно согласиться, правда, что умеренное обеспечение материальным достатком косвенно включается в него как непременная предпосылка надлежащего выполнения многих функций в понимании Аристотеля — его система не оставляет места для блаженств бедняков; тем не менее остаются другие блага, такие как красота, благородство происхождения, благополучие потомства, присутствие или отсутствие которых влияло на общее представление о человеческом благополучии, хотя вряд ли можно было бы показать их даже косвенную важность для его «благодеяния». Аристотель не пытается ни исключить их из философской концепции благополучия, ни включить в свое формальное определение такового. Преднамеренная расплывчатость, которая таким образом придается его фундаментальной доктрине, более или менее характеризует все его рассуждения об этике. Он прямо говорит, что предмет этот не допускает полностью научного рассмотрения; его цель — дать не определенную теорию человеческого блага, а практически адекватное описание его важнейших составляющих.

Наижнейшим элементом благополучия или благой жизни для обычных людей Аристотель считает благодеяние, определяемое понятиями различных нравственных совершенств. Излагая их, он повсеместно дает чистый результат аналитического наблюдения обычного нравственного сознания своей эпохи. Этическая истина, с его точки зрения, достигается путем тщательного сопоставления конкретных моральных мнений, подобно тому как физическая истина получается путем индукции из конкретных физических наблюдений. Из-за столкновения мнений в этике мы не можем надеяться получить определенность по всем вопросам; тем не менее рефлексия приведет нас к отбрасыванию некоторых из противоречащих друг другу взглядов и к поиску примирения для других, а в целом обеспечит практически достаточный остаток моральной истины. Эта приверженность здравому смыслу, хотя она и влечет за собой жертву как глубиной, так и полнотой системы Аристотеля, придает ей в то же время исторический интерес, который делает ее заслуживающей особого внимания в качестве анализа текущего греческого идеала «прекрасной и благой жизни» (καλοκἀγαθία). Его добродетели не упорядочены по какому-либо понятному философскому плану; список не обнаруживает серьезной попытки исчерпывающим образом рассмотреть человеческую жизнь и продемонстрировать стандарт совершенства, соответствующий ее различным сферам или аспектам. Он, по-видимому, взял за отправную точку четыре кардинальные добродетели Платона. Два всеобъемлющих понятия Мудрости и Справедливости (δικαιοσύνη) он рассматривает раздельно. Что касается обоих, его анализ заставляет его значительно разойтись с Платоном. Как мы видели, его различие между практической и умозрительной Мудростью относится к числу глубочайших разногласий с учителем; и в случае с δικαιοσύνη он снова различает более широкое использование этого термина для выражения соблюдения законов, которое (как он говорит) совпадает с социальной стороной добродетели вообще, и его более узкое использование для добродетели, которая «стремится к своего рода равенству», будь то (1) в распределении богатства, почестей и т. д., или (2) в торговом обмене, или (3) в возмещении причиненного ущерба. Затем, упорядочивая другие специальные добродетели, он начинает с мужества и умеренности, которые (вслед за Платоном) он считает совершенствами «иррационального элемента» души. Далее следуют две пары совершенств, относящихся соответственно к богатству и почестям: (1) щедрость и великолепие, причем последнее проявляется в больших расходах, и (2) похвальное честолюбие и великодушие, аналогичным образом соотнесенные с почестями. Затем идет кротость — добродетель, регулирующая гнев; и список завершается совершенствами социального общения: дружелюбием (как серединой между угодливостью и угрюмостью), правдивостью и благопристойным остроумием.

Обилие точных и глубоких аналитических наблюдений, содержащихся в описании Аристотелем этих понятий, придает ему непреходящий интерес, выходящий даже за рамки его исторического значения как изображения греческого идеала «прекрасной и благой» жизни. Но его нестрогость в упорядочении и почти гротескная координация качеств, сильно различающихся по значимости, очевидны. Так, его знаменитая общая формула добродетели, гласящая, что она представляет собой среднее или промежуточное состояние, всегда обнаруживаемое где-то между пороками, которые соотносятся с ней как избыток и недостаток, едва ли помогает сделать его трактовку более систематичной. Было важно, несомненно, выразить потребность соблюдения должной меры и пропорции для достижения хороших результатов в человеческой жизни не менее, чем в продуктах искусства; но осознание этой потребности не было новостью в греческой литературе; поистине, оно уже привело пифагорейцев и Платона к обнаружению конечной сущности упорядоченной вселенной в числе. Однако чисто количественное утверждение Аристотелем отношения добродетели и порока вводит в заблуждение даже там, где оно не является очевидно неуместным; а иногда оно приводит его к таким эксцентричным выводам, как превращение простой правдивости в середину между хвастовством и фальшивой скромностью.



Следует сказать, что Аристотель не представляет только что обсужденную формулу в качестве поставщика критерия благого поведения в каком-либо отдельном случае; он эксплицитно оставляет это на усмотрение «правильного рассуждения и суждения практически мудрого человека (ὁ φρόνιμος)». Мы не можем, однако, обнаружить, что он предоставил какие-либо существенные принципы для его определения; действительно, он едва ли сформировал отчетливую общую идею практического силлогизма, посредством которого, как он полагает, это осуществляется. Тот вид рассуждения, которого требует его взгляд на добродетельное поведение, есть рассуждение, в котором конечная большая посыль формулирует отличительную характеристику некоторой добродетели, а одна или несколько меньших посылок показывают, что такая характеристика принадлежит определенному образу поведения при данных обстоятельствах; поскольку для благого поведения существенно, чтобы оно содержало свою цель в себе самом и выбиралось ради нее самой. Но он не преминул заметить, что практические рассуждения обычно не таковы, а имеют дело скорее с действиями как средствами достижения дальнейших целей; действительно, он подчеркивает это как характеристику «политической» жизни, когда хочет доказать ее неполноценность по сравнению с жизнью чистого умозрения. Хотя здравый смысл и признает, что добродетели суть лучшие из благ, он все же несомненно мыслит практическую мудрость преимущественно упражняющейся в доставлении тех низших благ, которые Аристотель, признав их необходимость или пользу для реализации человеческого благополучия, оставил без внимания; и в результате, пытаясь прояснить свою концепцию практической мудрости, мы обнаруживаем себя постоянно колеблющимися между общепринятым понятием, которое он явно не отвергает, и понятием, требуемым в качестве краеугольного камня его этической системы.

В целом едва ли существует столь же мастерский трактат, как «Этика» Аристотеля, содержащий столь много точной и веской мысли и в то же время оставляющий в уме читателя столь сильное впечатление разрозненной и незавершенной работы. Лишь углубляясь в эти недостатки, мы можем понять то небольшое влияние, которое его система оказала в течение пяти веков после его смерти по сравнению с тем эффектом, который она произвела — прямо или косвенно — на формирование мысли современной Европы. Отчасти, несомненно, ограниченное влияние его учеников, перипатетиков (см.), следует приписать тому возвышению чисто умозрительной жизни, которое отличало аристотелевскую этику от других более поздних систем и которое было слишком чуждо общему моральному сознанию, чтобы найти широкое признание в эпоху, когда этические цели философии вновь стали первостепенными. Отчасти же аналитическая отчетливость манеры Аристотеля выдвигает на передний план те трудности, которые сопутствуют сократическому стремлению примирить идеальные устремления людей с принципами, на которых обычно строятся их практические рассуждения. Конфликт между этими двумя элементами Здравого смысла был слишком глубоким для компромисса; и нравственное сознание человечества требовало более решительного партийности, чем у Аристотеля. Его требования были встречены стоической школой, которая отделила моральный взгляд на жизнь от мирского с абсолютной и определенной отчетливостью, поразившей воображение; которая рассматривала практическую добродетель как высшее проявление своего идеала мудрости; и которая связала общие понятия долга в повидимому когерентную систему с помощью формулы, охватывающей всю человеческую жизнь и показывающей ее отношение к упорядоченному процессу вселенной. Интеллектуальное происхождение ее этических доктрин прослеживается главным образом к Сократу через киников, хотя важный элемент в них, по-видимому, восходит к школе, унаследовавшей «Академию» Платона. И стоики, и киники поддерживали в самой острой форме фундаментальный тезис о том, что практическое знание, которое есть добродетель, вместе с неотделимым от него состоянием души должно почитаться единственным благом. Тот, кто практикует эту мудрость или знание, обладает полным благополучием; все остальное безразлично для него. Верно, что киники были более озабочены подчеркиванием негативной стороны благополучия мудреца, в то время как стоики выдвинули на первый план его позитивную сторону. Это различие, однако, не достигало степени разногласия. Фактически стоики, по-видимому, вообще рассматривали эксцентричности кинизма как выразительную манеру выражения сущностной антитезы между философией и миром; манеру, которая, хотя и не являясь необходимой или даже нормальной, могла тем не менее с выгодой приниматься мудрецом при определенных обстоятельствах.

В чем же тогда состоит это знание или мудрость, которая делает свободным и совершенным? И киники, и стоики (см.) сходились на том, что важнейшей ее частью является знание того, что единственное благо человека заключается в самом этом знании или мудрости. Следует понимать, что под мудростью они понимали мудрость, реализованную в поступке; более того, они не мыслили существование мудрости отделимым от такой реализации. Мы можем также заметить, что стоики отвергли то расхождение, которое, как мы видели, постепенно происходило в платоновско-аристотелевской мысли с позиции Сократа: «никто не стремится к тому, что он считает дурным». Акцент, который их психология делала на сущностном единстве рационального Я, являющегося источником волевого действия, помешал им принять платоновский анализ души, разделяющий ее на регулирующий элемент и элементы, нуждающиеся в регулировании. Они утверждали, что то, что мы называем страстью, есть болезненное состояние рациональной души, влекущее за собой ошибочное суждение о том, к чему следует стремиться или чего следует избегать. От подобных страстных заблуждений истинно мудрец, конечно же, будет свободен. Он будет осознавать физический аппетит, во всяком случае; но он не заблудится в предположении, что его предмет действительно есть благо; следовательно, он не может надеяться на достижение этого предмета или бояться упустить его, так как эти состояния включают концепцию о нем как о благе. Точно так же, хотя, подобно другим людям, он будет подвержен физической боли, это не вызовет у него душевной скорби или беспокойства, поскольку его худшие муки не нарушат его четкого убеждения в том, что она поистине безразлична для его истинного разумного Я.

То, что этот бесстрастный мудрец был существом, не встречающимся среди живых людей, — это, по крайней мере, полностью осознавали поздние стоики. Они смутно намекали, что один или два моральных героя древности могли реализовать этот идеал, но признавали, что все остальные философы (даже) находятся лишь на пути к нему. Это признание нисколько не умаляло строгости их требования абсолютной преданности исключительным притязаниям мудрости. Уверенность в ее собственной уникальной ценности, которую влекло за собой такое знание, они считали непреходящим достоянием тех, кто ее достиг; и без этой уверенности ни один поступок не мог быть истинно мудрым или добродетельным. Все, что не от знания — от греха; а поскольку различие между правильным и неправильным является абсолютным и не допускает степеней, все грехи в равной степени греховны; всякий, кто нарушил малейшую заповедь, повинен во всем законе. Подобным же образом вся мудрость некоторым образом заключалась в любом из проявлений мудрости, обычно различаемых как частные добродетели; хотя были ли эти добродетели специфически различными или представляли собой лишь одно и то же знание в разных отношениях — это был тонкий вопрос, по которому стоики, судя по всему, не были согласны друг с другом.

Аристотель уже был приведен к попытке опровержения сократического отождествления добродетели со знанием; но его попытка лишь показала глубокую трудность нападения на этот парадокс до тех пор, пока допускалось, что никто не может по зрелом размышлении действовать вопреки тому, что представлялось ему наилучшим. Теперь же расхождение Аристотеля с Сократом не завело его так далеко, чтобы отрицать это; в то время как для стоиков, отступивших к первоначальной сократической позиции, эта трудность была еще более очевидной. Эта теория добродетели привела их к двум дилеммам. Во-первых, если добродетель есть знание, то следует ли из этого, что порок неволен? Если нет, то должно быть так, что невежество вольно. Эта альтернатива менее опасна для морали, и стоики выбрали именно ее. Но они еще не исчерпали свои затруднения; ибо в то время как они были таким образом подтолкнуты к крайнему расширению диапазона человеческой воли, их взгляд на физическую вселенную предполагал столь же последовательный детерминизм. Каким образом порочный человек мог нести ответственность, если его порок был строго предопределен? Стоики отвечали, что заблуждение, составляющее сущность порока, в такой степени вольно, что его можно избежать, если люди решат задействовать свой разум. Несомненно, это зависело от врожденной силы и твердости человеческой души, эффективно ли задействовался его разум; но моральная ответственность спасалась, если порочный поступок исходил от самого человека, а не от какой-либо внешней причины.

При всем этом мы еще не выяснили позитивное практическое содержание этой мудрости. Как нам выбраться из бесплодного круга утверждений: (1) что мудрость есть единственное благо, а неразумие — единственное зло, и (2) что мудрость есть знание добра и зла, — и прийти к некоторому методу определения деталей благого поведения? Киники не делали попыток решить эту трудность; они довольствовались тем, что понимали под добродетелью то же, что понимал под ней любой простой человек, если не считать того, что их чувство независимости заставляло их отвергать определенные принятые предписания и предрассудки. Стоики, с другой стороны, не только разработали детальную систему обязанностей — или, как они их называли, «должного и подходящего» (καθήκοντα) для всех жизненных ситуаций; они были также специально озабочены тем, чтобы охватить их общей формулой. Они нашли ее, выявив позитивное значение понятия Природы, которое киник использовал главным образом в негативном ключе как антитезу «условным установлениям» (νόμος), от которых его знание освободило его. Даже в этом негативном использовании понятия неминуемо подразумевается, что любые деятельные тенденции человека, оказывающиеся «естественными» — то есть независимыми от социальных обычаев и условностей и не испорченными ими, — будут надлежащим образом проявляться во внешних поступках, однако принятие «соответствия природе» в качестве общего позитивного правила для внешнего поведения, по-видимому, было обусловлено влиянием академического учения на Зенона. Откуда же, однако, эта авторитетность может принадлежать естественному, если сама природа не является выражением или воплощением божественного закона и мудрости? Концепция мира как организованного и наполненного божественной мыслью была общей в той или иной форме для всех философий, видевших в Сократе своего основателя, — некоторые даже утверждали, что эта мысль была единственной реальностью. Эта пантеистическая доктрина полностью гармонировала со стоическим взглядом на человеческое благо; но, будучи не в состоянии постичь субстанцию идеалистически, они (при значительной поддержке со стороны системы Гераклита) снабдили свой пантеизм материалистической стороной, мыслив божественную мысль как атрибут самой чистой и первичной из материальных субстанций — тонкого огненного эфира. Этот богословский взгляд на физическую вселенную оказал двойное воздействие на этику стоика. Во-первых, он придал его кардинальной уверенности во вседостаточности мудрости для человеческого благополучия корень космического факта и атмосферу религиозных и социальных эмоций. Осуществление мудрости теперь рассматривалось как чистая жизнь той частицы божественной субстанции, которая поистине была «богом внутри него»; разум, чье верховенство он отстаивал, был разумом Зевса и всех богов и разумных людей, в не меньшей степени, чем его собственным; ее реализация в любом отдельном индивиде была таким образом общим благом всех разумных существ как таковых; «мудрец не мог протянуть палец должным образом, не принеся тем этого блага всем остальным мудрецам», — более того, можно было даже сказать, что он был «так же полезен Зевсу, как Зевс ему». Но с другой стороны, та же концепция служила гармонизации высшего и низшего элементов человеческой жизни. Ибо даже в физическом, или неразумном, человеке в его первоначальном устройстве мы можем видеть четкие указания божественного замысла, осуществление которого в сознании входит в задачу его рациональной воли; поистине, на первой стадии человеческой жизни, до того как разум полностью развился, неиспорченное естественное побуждение осуществляет то, что впоследствии становится работой разума. Таким образом, формула «жизни в соответствии с природой» в ее применении к человеку как «разумному животному» может пониматься и как предписание того, что разум должен править, и как указание на то, как именно это правление должно осуществляться на практике. У человека, как и у любого другого животного, с момента рождения естественное побуждение побуждает к поддержанию его телесной организации; затем, когда разум развился и признал себя своим собственным единственным благом, эти «первичные цели природы» и все, что способствует им, по-прежнему составляют внешние объекты, на которые должен быть направлен разум; в них имеется определенная ценность (ἀξία), пропорционально которой они «предпочитаются» (προηγμένα) и их противоположности «отвергаются» (ἀποπροηγμένα); поистине, лишь в должном и последовательном осуществлении такого выбора мудрость может обрести свое практическое проявление. Таким образом, все или большинство вещей, обычно оцениваемых как «блага» — здоровье, сила, богатство, слава и т. д., — вводятся в сферу выбора мудреца, хотя его истинное благо заключается исключительно в мудрости самого выбора, а не в выбираемой вещи.

Доктрина соответствия Природе как правила поведения не была специфична для стоицизма. Она встречается в теориях Спевсиппа, Ксенократа, а также в некоторой степени у перипатетиков. Особенность стоиков заключалась в их отказе использовать термины «добро и зло» в связи с «вещами безразличными» и в указании на то, что философы, хотя и независимы от этих вещей, должны тем не менее иметь с ними дело в практической жизни.

До сих пор мы рассматривали «природу» отдельного человека в отрыве от его социальных отношений; но сфера добродетели, как она обычно понимается, лежит главным образом в них, и это было полностью признано в стоическом изложении обязанностей (καθήκοντα); более того, в их изложении «естественного» основания справедливости доказательство того, что человек рожден не для себя, а для человечества, является важнейшей частью их работы в области практической морали. Здесь, однако, мы особо отмечаем двойное значение слова «естественный», применяемого к (1) тому, что фактически существует везде или по большей части, и (2) тому, что существовало бы, если бы первоначальный план человеческой жизни был полностью осуществлен; и мы обнаруживаем, что стоики четко не гармонизировали эти два элемента понятия. Что человек «по природе» является социальным животным, Аристотель уже учил; что все разумные существа в единстве общего для всех разума образуют естественным образом одно сообщество с общим законом — было (как мы видели) прямым выводом из стоической концепции вселенной как целого. То, что члены этого «града Зевса» должны соблюдать свои договоры, воздерживаться от взаимного вреда, объединяться для защиты друг друга от ущерба, были очевидными пунктами естественного закона; в то время как, с другой стороны, для сохранения человеческого общества было явно необходимо, чтобы его члены вступали в половые союзы, производили на свет детей и заботились об их воспитании и обучении. Но за пределами этого природа, казалось, не шла в определении отношений между полами; соответственно, мы находим, что общность жен была чертой идеального государства Зенона, точно так же как она была чертой государства Платона; в то же время строгая теория школы не признавала никакого правительства или законов истинными или обязательными, кроме законов мудреца; он один является истинным правителем, истинным царем. До сих пор стоическая «природа» кажется столь же революционной, сколь и природа Руссо. На практике, однако, этот революционный аспект понятия по большей части удерживался на заднем плане; рациональный закон идеального сообщества не отделялся от позитивных установлений и обычаев реального общества; а «естественные» узы, которые фактически связывали каждого человека с семьей, сородичами, отчизной и неразумным человечеством вообще, поставляли контур, по которому очерчивалось внешнее проявление справедливости. Фундаментальным максимой было то, что мудрец должен принимать участие в общественной жизни; и не похоже, чтобы его политические действия регулировались какими-либо иными принципами, кроме тех, которые общеприняты в его сообществе. Точно так же во взгляде стоиков на обязанности социальной благопристойности и в их отношении к народной религии мы обнаруживаем колеблющийся компромисс между склонностью отвергать то, что условно, и склонностью благоговеть перед тем, что установлено, причем каждая тенденция выражает по-своему принцип «соответствия природе».

Среди первичных целей природы, в которых мудрость признавала определенную предпочтительность, стоики упоминали свободу от физической боли; но они отказывались даже в этом преддверии мудрости находить место для удовольствия. Они утверждали, что последнее не является объектом неиспорченного природного импульса, а представляет собой «прирост» (ἐπιγέννημα). Таким образом, они пытались противостоять эпикуреизму даже на той почве, где последний кажется на первый взгляд наиболее сильным, а именно в своем апеллировании к естественному стремлению к удовольствию всех живых существ. И они не имели в виду под удовольствием (ἡδονή) только лишь удовлетворение телесного аппетита; мы находим (например), как Хрисипп приводит в качестве решающего аргумента против Аристотеля то, что чистое умозрение было «родом развлечения; то есть удовольствия». Даже «радость и веселье» (χαρά, εὐφροσύνη), сопутствующие осуществлению добродетели, по-видимому, рассматривались ими лишь как неотделимое случайное свойство, а не как существенное слагаемое благополучия. Лишь в результате более поздней модификации стоицизма жизнерадостность или душевный покой принимаются за реальную конечную цель, по отношению к которой осуществление добродетели является лишь средством. В то же время вполне вероятно, что безмятежные радости добродетели и отсутствие скорби, которые, как предполагалось, мудрец сохраняет среди худших пыток, составляли главные привлекательные стороны стоицизма для обычных умов. В этом смысле можно справедливо сказать, что стоики и эпикурейцы делали человечеству конкурирующие предложения одного и того же вида счастья; а философские особенности каждой из систем могут быть прослежены до желания оградить себя от перемен и превратностей жизни. Притязания стоиков в этом отношении были самыми высокими; поскольку благополучие их мудреца было независимым не только от внешних вещей и телесных условий, но и от самого времени; оно полностью реализовывалось в единичном акте проявления мудрости и не могло быть увеличено за счет длительности. Этот парадокс резок, но он вполне гармонирует с духом стоицизма; и нас больше поражает обнаружение того, что эпикурейский мудрец, не меньше стоического, должен быть счастливым даже на дыбе; что его счастье также не уменьшается от ограничения по длительности, когда его разум уловил естественные пределы жизни; короче говоря, Эпикурей делает не менее упорные усилия, чем Зенон, для устранения несовершенства из условий человеческого существования. Эта характеристика, однако, служит ключом к главным различиям между эпикуреизмом и более наивным гедонизма Ариппипа. Последняя система давала самый простой и очевидный ответ на вопрос о конечном благе для человека; но помимо того, что она была подвержена при последовательном развитии оскорблению общего морального сознания, она явно не сумела обеспечить «полноту» и «безопасность», которые, как говорит Аристотель, «каждый интуитивно признает принадлежащими истинному Благу человека». Философия, по греческим представлениям, должна быть искусством, равно как и наукой благой жизни; а гедонистическая философия казалась бы неуклюжим и ненадежным искусством наслаждения, поскольку удовольствие понимается обычным образом. Более того, обнаружилось бы даже, что привычка к философской рефлексии часто действовала во вред достижению этой цели, развивая самосознание мыслителя настолько, что нарушалось то нормальное отношение к внешним объектам, от которого зависит острота обычного наслаждения. Отсюда мы находим, что более поздние мыслители киренской школы чувствовали себя вынужденными изменить свое фундаментальное понятие: так, Феодор определял благо как «радость» (χαρά), зависящую от мудрости, в отличие от простого удовольствия, в то время как Гегесий провозглашал, что счастье недостижимо и что главная функция мудрости заключается в том, чтобы сделать жизнь безболезненной путем выработки безразличия ко всем вещам, приносящим удовольствие. Но посредством таких изменений их система теряла ту поддержку, которую она имела в склонности обычных людей искать удовольствия. Было очевидно, что если философский гедонизм должен быть установлен на широком и прочном основании, он должен в своем понятии блага объединить то, к чему простой человек интуитивно стремился, с тем, что философия могла правдоподобно предложить. Такое соединение было осуществлено, с некоторой долей насилия, Эпикуром, чья система со всеми ее дефектами продемонстрировала замечательную способность выдерживать испытание временем, привлекая безоговорочную приверженность поколение за поколением учеников на протяжении примерно шести веков.

В фундаментальном принципе своей философии Эпикур не оригинален. Аристипп (ср. также Платона в «Протагоре» и Евдокса) уже утверждал, что удовольствие является единственным конечным благом, а боль — единственным злом; что никакое удовольствие не должно быть отвергнуто, кроме как из-за его болезненных последствий, и никакая боль не должна быть выбрана, кроме как средство достижения большего удовольствия; что строгость всех законов и обычаев зависит исключительно от юридических и социальных наказаний, связанных с их нарушением; что, короче говоря, всякое добродетельное поведение и всякая умозрительная деятельность пусты и бесполезны, за исключением того вклада, который они вносят в приятность жизни самого деятеля. И Эпикур уверяет нас, что под удовольствием он понимает то же, что под ним понимают простые люди; и что если отбросить удовлетворения аппетита и чувств, то это понятие опустошается от своего значения. До сих пор эта система, казалось бы, отвечает склонностям самого закоренелого волюнтариста. Оригинальность Эпикура заключалась в его теории, согласно которой высшая точка удовольствия, будь то в теле или в разуме, достигается простым устранением боли или беспокойства, после чего удовольствие допускает лишь вариации, но не приращение; что, следовательно, предельное удовлетворение, на которое способно тело, может быть обеспечено простейшими средствами, и что «естественное богатство» есть не более того, что может заработать любой человек. Когда далее он учит, что достижение счастья зависит почти исключительно от проницательности и правильного расчета, причем фортуна играет в этом самую малую роль; что душевные удовольствия и боли гораздо важнее телесных благодаря накоплению чувств, вызываемому памятью и предвосхищением; и что непременным условием душевного счастья является избавление ума от всех суеверий, что может быть достигнуто только посредством глубокого знания физической вселенной — он вводит обширное поле для упражнения философского интеллекта. Точно так же в акценте, который он делает на страданиях, которые самое тайное преступление неизбежно должно вызывать из-за постоянного страха разоблачения, и в своем экспансивном превознесении ценности бескорыстной дружбы он демонстрирует искреннюю, хотя и не до конца успешную попытку избежать того оскорбления, которое последовательный эгоистический гедонизм склонен наносить обычным человеческим чувствам. Что касается дружбы, Эпикур был человеком с исключительно неэксклюзивными симпатиями. Дружеское общение философской общины, которую он собрал в своем саду, оставалось яркой чертой в преданиях его школы; и, конечно же, идеал братства мудрецов, который одинаково лелеяли стоики и эпикурейцы, легче всего реализовывался по плану Эпикура — удалиться от политических и диалектических конфликтов к простой жизни и безмятежному досугу в подражание богам, находящимся вдали от случайного скопления атомов, которое мы называем миром. Несомненно, именно практическая, а не теоретическая сторона эпикуреизма обеспечила ему столь сильное влияние на последующие поколения.

Обе только что описанные системы были теми, которые наиболее заметно привлекали внимание древнего мира, поскольку он был обращен к этике, от их почти одновременного возникновения до конца II века н. э., когда стоицизм почти исчезает из нашего поля зрения. Но бок о бок с ними школы Платона и Аристотеля все еще сохраняли непрерывность традиции и более или менее бурной жизни; и философия, как признанный элемент греко-римской культуры, понималась как разделенная на эти четыре ветви. Внутренняя история этих четырех школ, однако, была весьма различна. Мы не находим в аристотелевской этике какого-либо заслуживающего внимания развития (см. Перипатетики). Эпикурейцы же из-за своего беспрекословного принятия «догм» своего основателя почти заслуживают того, чтобы их называли сектой, а не школой. С другой стороны, изменения в стоицизме весьма примечательны; и их тем легче проследить, поскольку единственными оригинальными сочинениями этой школы, которыми мы обладаем, являются сочинения более поздних римских стоиков. Эти изменения можно отчасти приписать естественному внутреннему развитию системы, отчасти — реакции римского ума на эссенциально греческое учение, которое он воспринял, — реакции тем более неизбежной в силу самой близости между стоическим мудрецом и древнеримским идеалом мужественности. Было естественным, что более ранние стоики были заняты главным образом описанием внутренних и внешних характеристик идеальной мудрости и добродетели и что разрыв между идеальным мудрецом и реальным философом, хотя никогда не игнорируемый, все же оставался несколько упущенным из виду. Но когда на вопрос «Что есть благо человека?» был дан ответ посредством изложения совершенной мудрости, практический вопрос «Как человек может выбраться из безумия мира и ступить на путь к мудрости?» естественным образом привлек внимание; и преобладание морального интереса над научным, которое было характерно для римского склада ума, придало этому вопросу особую значимость. Чувство разрыва между теорией и фактом придает религиозному элементу стоицизма новую силу; душа, осознавая свою слабость, опирается на мысль о Боге, и в отношении философа к внешним событиям благочестивая покорность преобладает над самоуверенной безразличностью; старая самоуверенность разума, взирающего на естественную жизнь человека как на простое поле для своих упражнений, уступает место позитивному отвращению к плоти как к чужеродному элементу, заточившему дух в темницу; тело превратилось в «труп, который поддерживает душа», а жизнь — в «пребывание в чужой земле»; короче говоря, этический идеализм Зенона начал заимствовать у метафизического идеализма Платона.

Ни в одной из этих школ внешняя когерентность традиции не подвергалась столь сильному испытанию из-за внутренних изменений, как в школе Платона. Изменения, однако, в метафизической позиции академиков оказали незначительное влияние на их этическое учение, поскольку даже в период скептицизма они, по-видимому, представляли в качестве вероятного тот же общий взгляд на человеческое благо, который Антиох впоследствии догматично провозгласил возрождением общего учения Платона и Аристотеля. И в течение полутора веков между Антиохом и Плутархом мы можем предположить, что школа поддерживала старый спор со стоицизмом на той же примерно почве, принимая формулу «жизни в соответствии с природой», но требуя, чтобы «благо» человека относилось к его природе как к целому, причем благо его рациональной части было главным элементом и всегда предпочтительным в случае конфликта, но все же не абсолютным его единственным благом. У Плутарха, однако, мы видим те же тенденции к изменению, которые мы заметили в позднем стоицизме. Концепция нормальной гармонии между высшим и низшим элементами человеческой жизни начинает нарушаться, и сторона платоновского учения, имеющая дело с неизбежными несовершенствами мира конкретного опыта, вновь становится видной. Например, мы находим, что Плутарх развивает предположение из последнего трактата Платона («Законы») о том, что это несовершенство обусловлено злой мировой душой, борющейся против доброй, — предположение, которое чуждо общему духу учения Платона и которое, следовательно, оставалось незамеченным в течение промежуточных веков. Мы замечаем также ту ценность, которую Плутарх придает не только поддержке и утешению рациональной религии, но и сверхъестественным сообщениям, даруемым божеством определенным людям в сновидениях, через оракулы или посредством особых предостережений, подобных тем, что исходили от гения Сократа. К этим вспышкам интуиции, считает он, душа должна готовиться посредством тихого покоя и подчинения чувственности через воздержание. Такое же аскетическое усилие достичь путем отстраненности от тела чистой восприимчивости к сверхъестественным влияниям проявляется в неопифагореизме. Но общая тенденция, которую мы отмечаем, не нашла своего полного выражения в умозрительной системе до появления египтянина Плотина.

Система Плотина (205–270 гг. н. э.) представляет собой поразительное развитие того элемента платонизма, который обладал наибольшим очарованием для средневекового и даже для современного ума, но который почти исчез из поля зрения в спорах пост-аристотелевских школ. В то же время различия тем более примечательны из-за благоговейной приверженности, которую неоплатоники всегда сохраняли по отношению к Платону. Платон отождествлял благо с реальной сущностью вещей; с тем в них, что определенно мыслимо и познаваемо. К этому взгляду принадлежит рассмотрение несовершенства вещей как лишенного реального бытия и потому неспособного быть определенно осмысленным или познанным; соответственно, мы обнаруживаем, что у Платона нет технического термина для того в конкретном чувственном мире, что мешает ему идеально выражать абстрактный идеальный мир и что в системе Аристотеля выделяется как абсолютно бесформенная материя (ὕλη). И поэтому, переходя от онтологии к этике платонизма, мы находим, что, хотя высшая жизнь может быть реализована только путем отвращения от конкретных человеческих дел и их материального окружения, чувственный мир все же не является объектом позитивного морального отвращения; он представляет собой скорее нечто, о чем философ серьезно заботится, стремясь сделать его настолько гармоничным, благим и прекрасным, насколько это возможно. Но в неоплатонизме неполноценность состояния, в котором оказывается воплощенная человеческая душа, ощущается более интенсивно и болезненно; отсюда — эксплицитное признание бесформенной материи (ὕλη) в качестве «первого зла», из которого проистекает «второе зло», тело (σῶμα), влиянию которого приписывается все зло в существовании души. Соответственно, этика Плотина представляет собой, можно сказать, моральный идеализм стоиков, оторванный от природы. Единственное благо души — это чистое существование души, которая сама по себе, вдали от заразы тела, совершенно свободна от ошибок или изъянов; если только она может быть восстановлена в беспрепятственной деятельности своего первоначального бытия, ничто внешнее, ничто телесное не может позитивно умалить ее совершенное благополучие. Лишь низшая форма добродетели — «гражданская» добродетель «Государства» Платона — используется для регуляции тех животных импульсов, присутствие которых в душе обусловлено ее смешением с телом; высшая, или философская, мудрость, умеренность, мужество и справедливость суть по существу очищения от этой заразы; пока наконец не достигается высший способ блага, при котором душа не имеет соприкосновения с телом и полностью обращена к разуму. Следует заметить, что сам Плотин еще слишком платоничен, чтобы утверждать, будто для очищения души требуется абсолютное умерщвление естественных телесных аппетитов; но этот аскетический вывод был сделан в полной мере его учеником Порфирием.

Существует, однако, еще более высокая точка, которую предстоит достичь при восхождении неоплатонизма от материи; и здесь расхождение Плотина с платоническим идеализмом представляется не менее поразительным оттого, что оно является подлинным результатом благоговейной рефлексии над учением Платона. Кардинальное допущение метафизики Платона заключается в том, что реальное определенно мыслимо и познаваемо пропорционально тому, насколько оно реально; так что чем дальше разум продвигается в абстракции от чувственных единичностей и постижении реального бытия, тем более определенной и ясной становится его мысль. Плотин, однако, настаивает на том, что, поскольку всякое мышление предполагает различие или дуальность какого-либо рода, оно не может быть первичным фактом во вселенной — тем, что мы называем Богом. Он должен быть сущностным единством, предшествующим этой дуальности, Сущностью, полностью лишенной различия или определенности; и, соответственно, высший способ человеческого существования, в котором душа постигает этот абсолют, должен быть таким, в котором преодолевается всякое определенное мышление и всякое самосознание теряется в поглощающем экстазе. Порфирий рассказывает нам, что его учитель Плотин достигал этого высшего состояния четыре раза за те шесть лет, которые он провел с ним.

Неоплатонизм, изначально александрийский, часто рассматривается скорее как эллинистический, чем эллинский — как продукт слияния греческой цивилизации с восточной. Но каким бы восточным ни был склад ума, приветствовавший этот теософский аскетизм, формы мысли, с помощью которых эти взгляды были философски достигнуты, по сути своей греческие; и именно в ходе вполне постижимого процесса естественного развития, в котором важную роль играет усиление нравственного сознания, представленное стоицизмом, эллинское стремление к знанию завершается подготовкой к экстазу, а эллинская идеализация естественной жизни человека заканчивается устоявшимся отвращением к телу и его делам. В то же время нам не следует упускать из виду сродство между учением Плотина и тем замечательным сочетанием греческой и древнееврейской мысли, которое Филон Александрийский изложил за два века до этого; а также тот факт, что неоплатонизм развивался в сознательном антагонизме как к новой религии, распространившейся из Иудеи и уже угрожавшей завоеванием греко-римскому миру, так и к гностическим системам (см. Гностицизм); и, наконец, что он обеспечил главную теоретическую поддержку в последней отчаянной борьбе, предпринятой при Юлиане с целью сохранения старого политеистического культа.

B. Христианство и средневековая этика.— В настоящей статье нас не интересуют ни происхождение христианской религии, ни ее внешняя история. Нам также не нужно рассматривать особые доктрины, которые составляли узы единения христианских общин, за исключением их этического аспекта, их влияния на систематизацию человеческих целей и деятельности. Этот аспект, однако, неизбежно должен быть преобладающим при обсуждении христианства, которое нельзя адекватно рассматривать исключительно как систему богословских верований, божественно открытых, и особых обрядов, божественно освященных, ибо оно претендует на то, чтобы регулировать всего человека во всех сферах его существования. Лишь в IV веке н. э. была предпринята первая попытка предложить систематическое изложение христианской морали; и прошло еще девять веков, прежде чем истинно философский интеллект, воспитанный на глубоком изучении Аристотеля, взялся за придание полной научной формы этическому ученью католической церкви. Прежде чем, однако, мы бросим беглый взгляд на развитие систематической этики от Амвросия до Фомы Аквинского, полезно будет исследовать главные черты нового нравственного сознания, которое распространилось в греко-римской цивилизации и ожидало философского синтеза. Удобно будет рассмотреть сначала новую форму или универсальные характеристики христианской морали, а после отметить главные моменты в содержании или частностях долга и добродетели, получивших развитие или подчеркнутых новой религией.

Первое, на что следует обратить внимание, — это новая концепция морали как позитивного закона теократического сообщества, обладающего письменным кодексом, навязанным божественным откровением и освященным божественными обещаниями и угрозами. Правда, в древней мысли, начиная с Сократа и далее, мы находим понятие закона Бога, вечного и неизменного, частично выраженного и частично затененного меняющимися кодексами и обычаями реальных человеческих обществ. Но санкции этого закона представлялись смутно и по большей части слабо; его принципы были по сути неписаными и потому относились не к внешней воле Всемогущего Существа, требовавшего беспрекословного подчинения, а скорее к разуму, разделяемому богами и людьми, путем упражнения которого только они могли быть адекватно познаны и определены. Отсюда, даже если бы понятие закона было более заметным в древней этической мысли, оно никогда не могло бы привести к юридическому, в отличие от философского, рассмотрению морали. В христианстве же, с другой стороны, мы рано обнаруживаем, что метод моралистов по определению правильного поведения до высокой степени аналогичен методу юрисконсультов, толкующих кодекс. Предполагается, что божественные повеления были неявно даны для всех жизненных ситуаций и что они должны выясняться в конкретных случаях путем толкования общих правил, полученных из текстов священного писания, и посредством умозаключений из библейских примеров. Этот юридический метод естественным образом происходил из еврейской теократии, универсализацией которой являлся христианский мир. Нравственное прозрение, по мнению наиболее мыслящих евреев эпохи, непосредственно предшествовавшей христианству, понималось как знание божественного кодекса, исходящего от авторитета, внешнего по отношению к человеческому разуму, который обладал лишь функцией толкования и применения его правил. Этот закон происходил частично от Моисея, частично из высказываний более поздних пророков, частично из устной традиции и из комментариев и дополнительных максим поколений студентов. Христианство унаследовало понятие письменного божественного кодекса, признаваемого таковым «истинным Израилем», — теперь потенциально включающим все человечество или по крайней мере избранных из всех народов, — на искреннем принятии которого зависела доля христианина в божественных обещаниях Израилю. И хотя церемониальная часть старого древнееврейского кодекса была полностью отвергнута, а вместе с ней и вся дополнительная юриспруденция, опиравшаяся на традицию и ученые комментарии, закон Бога все же считался содержащимся в священных книгах евреев, дополненных учением Христа и его апостолов. Признанием этого закона церковь была конституирована как упорядоченное сообщество, по сути отличное от государства; различие между ними подчеркивалось удалением ранних христиан от гражданской жизни во избежание отправления идолопоклоннических обрядов, навязываемых в качестве официальных выражений преданности, а также преследованиями, которые им пришлось претерпеть, когда распространение ассоциации, казалось бы, столь враждебной укладу древнего общества, в конце концов встревожило имперское правительство. Не было это различие стерто и признанием христианства государственной религией при Константине.

Таким образом, юральная форма, в которой мыслилась мораль, лишь подчеркивала фундаментальное различие между ней и законами государства. Окончательными санкциями морального кодекса были бесконечные награды и наказания, ожидающие бессмертную душу в будущем; но церковь рано ощутила необходимость лишать привилегий членства отступников и позволять им постепенно возвращать их лишь посредством торжественного обряда, выражающего раскаяние и продолжающегося в течение нескольких лет. Это формальное и регламентированное «покаяние» было распространено с вероотступничества на другие тяжкие — или, как их впоследствии стали называть, «смертные» — грехи; в то время как за мелкие проступки все христиане призывались выражать сокрушение посредством поста и воздержания от обычно дозволенных удовольствий, а также словесно в публичных и частных молитвах. «Отлучение от церкви» и «покаяние» таким образом стали временными церковными санкциями морального закона. Поскольку градация этих санкций естественным образом становилась все более детальной, потребовалась соответственно детализированная классификация проступков, и таким образом постепенно возникла система церковной юриспруденции, в чем-то аналогичная иудейской. В то же время эта тенденция выдвигать на первый план схему внешних обязанностей всегда уравновешивалась в христианстве воспоминанием о ее изначальном антитезисе иудейскому легализму. Мы находим, что этот антитезис, будучи преувеличен некоторыми гностическими сектами II и III веков н. э., привел не просто к теоретическому антиномизму, но даже (если обвинения их православных оппонентов не следует полностью дискредитировать) к грубой безнравственности поведения. Подобная тенденция проявлялась и в другие периоды истории церкви. И хотя такой антиномизм всегда сурово отвергался нравственным сознанием христианского мира, никогда не забывалось, что «внутренность», правильность сердца или духа — это преобладающая характеристика христианской благости. Разумеется, не следует полагать, что потребность в чем-то большем, чем простое исполнение внешнего долга, игнорировалась даже поздним иудаизмом. Раввинская эрудиция не могла забыть подавление порочных желаний в десятой заповеди, акцент, сделанный во Второзаконии на необходимости служения Богу, или привитие смирения и веры более поздними пророками. «Настоящий и единственный фарисей, — говорит Талмуд, — это тот, кто исполняет волю своего Отца, потому что любит Его». Но остается верным то, что контраст с «праведностью книжников и фарисеев» всегда служил обозначению требования «внутренности» как отличительной черты христианского кодекса — внутренней не просто негативной, стремящейся к подавлению порочных желаний наряду с порочными поступками, но также предполагающей позитивную правость внутреннего состояния души.

В этом аспекте христианство напрашивается на сопоставление со стоицизмом и, по сути, с языческой этической философией вообще, если исключить гедонистические школы. Правильность цели, предпочтение добродетели ради нее самой, подавление порочных желаний были сделаны существенными пунктами аристотеликами, которые придавали наибольшее значение внешним обстоятельствам в своем взгляде на добродетель, не меньше, чем стоиками, для которых все внешние вещи были безразличны. Фундаментальные различия между языческой и христианской этикой зависят не от какого-либо различия в ценности, придапочной правильности сердца, а от различных взглядов на существенную форму или условия этой внутренней правильности. Ни в коем случае она не представлена чисто и просто как моральная правость. Философами-язычниками она всегда мыслилась в форме Знания или Мудрости, поскольку для всех школ, происходящих от Сократа, было немыслимо, чтобы человек мог истинно знать свое собственное благо и при этом сознательно выбирать что-либо другое. Это знание, как считал Аристотель, могло быть навсегда предотвращено порочными привычками или временно стерто страстью, но если оно присутствовало в уме, оно должно было порождать правильность цели. Или даже если среди некоторых стоиков утверждалось, что истинная мудрость находится вне досягаемости лучших из живущих ныне людей, она тем не менее оставалась идеальным состоянием совершенной человеческой жизни. Христианскими же учителями, с другой стороны, внутренние пружины доброго поведения обычно мыслились как Вера и Любовь. Из этих понятий первое имеет несколько сложный этический смысл; оно, по-видимому, смешивает несколько элементов, по-разному выделяющихся в различных умах. Его простейший и наиболее распространенный смысл — это тот, который подчеркивается в противопоставлении «веры» «видению», где оно означает веру в невидимый божественный порядок, представленный церковью, в актуальность закона, угроз, обещаний Бога, вопреки всем влияниям в естественной жизни человека, которые стремятся затмить эту веру. Из этого контраста в конечном счете выросла существенно иная оппозиция между верой и знанием или разумом, в соответствии с которой теологическое основание этики противопоставлялось философскому; при этом теологи утверждали, иногда что божественный закон по сути своей произволен, являясь выражением воли, а не разума, а чаще — что его разумность непостижима и что реальный человеческий разум должен ограничиваться изучением мандатов посланников Бога, а не самого послания. Но в раннем христианстве этот последний антитезис был еще неразвит; вера означает просто силу в цеплянии за моральное и религиозное убеждение, какими бы ни были их рациональные основания; эта сила в христианском сознании неразрывно связана с личной преданностью и доверием к Христу, лидеру в битве со злом, правителю царства, которое должно быть реализовано. До сих пор, однако, нет этического различия между христианской верой и верой иудаизма или его более поздней имитации — магометанства; за исключением того, что личная привязанность верного доверия своеобразно разжигается смешением человеческой и божественной природах во Христе, а правило долга внушительно преподается явлением его совершенной жизни. Более отчетливо христианское и более глубоко нравственное значение придается этому понятию в антитезисе «веры» и «дел». Здесь вера означает больше, чем верное принятие божественного закона и благоговейное доверие к законодателю; она подразумевает осознание — одновременно постоянно присутствующее и постоянно превосходимое — радикальной несостоятельности всего человеческого повиновения закону и в то же время не прощаемого осуждения, которое влечет за собой эта несостоятельность. Стоическая доктрина никчемности обычной человеческой добродетели и суровый парадокс о том, что все нарушители одинаково, поскольку все абсолютно, виновны, находят свои соответствия в христианстве; но последнее (поддерживая эту идеальную строгость морального стандарта с эмоциональным осознанием того, что в нем задействовано, совсем не похожим на таковое у стоика) преодолевает свою практическую исключительность через веру. Эта вера, опять же, может постигаться двумя способами, существенно различными, хотя обычно и сочетающимися. С одной точки зрения она дает верующему силу обрести благодаря сверхъестественной помощи или «благости» Бога добродетель, к которой он по природе не способен; с другой точки зрения она дает ему уверенность в том, что, хотя он знает себя грешником, заслуживающим крайнего осуждения, совершенно справедливый Бог все же смотрит на него с благоволением из-за совершенных заслуг и страданий Христа. Из этих взглядов первый является более вселенским, более универсально присутствующим в христианском сознании; второй глубже проникает в тайну Искупления, как оно изложено в посланиях Павла.

Но вера, как бы она ни понималась, является скорее необходимым предварительным условием, чем существенным побудительным принципом христианского доброго поведения. Этот мотив обеспечивается другим центральным понятием — любовью. От любви зависит «исполнение закона» и единственная моральная ценность христианского долга, то есть любовь к Богу, во-первых, которая в своем полном развитии должна проистекать из христианской веры; и, во-вторых, любовь ко всему человечеству как объектам божественной любви и участникам человечности, облагороженной воплощением. Эта производная филантропия характеризует дух, в котором должно совершаться все христианское исполнение общественного долга; любящая преданность Богу является фундаментальным отношением ума, которое должно поддерживаться на протяжении всей жизни христианина. Но далее, что касается воздержания от противозаконных поступков и побуждающих к ним желаний, мы должны отметить еще одну форму, в которой проявляется внутренняя сущность христианской морали и которая, хотя и менее отчетлива, все же должна получить внимание при любом сопоставлении христианской этики со взглядом греко-римской философии. Глубокий ужас, с которым христианская концепция страдающего, равно как и мстящего божества заставляла его относиться ко всем заслуживающим осуждения поступкам, был окрашен чувством, которое мы можем описать как морализированное церемониальное отвращение, то есть отвращение к скверне или нечистоте. В иудаизме, как и в других, особенно восточных религиях, естественная неприязнь к материальному осквернению была возведена в религиозное чувство и задействована для поддержки сложной системы квазисанитарных воздержаний и обрядовых очищений; затем, по мере того как этический элемент преобладал в еврейской религии, в обрядовом кодексе стало ощущаться моральное символическое значение, и таким образом отвращение к нечистоте стало общей формой этико-религиозного чувства. Затем, когда христианство отбросило моисеев ритуал, это религиозное чувство чистоты осталось без иной сферы, кроме морали; в то же время благодаря своему крайне идеализированному характеру оно было исключительно хорошо приспособлено для того подавления порочных желаний, которое христианство провозглашало своей особой функцией.

Отличительными чертами христианской этики являются послушание, отрешенность от мира, благожелательность, чистота и смирение. Они естественным образом связаны с более общими характеристиками, только что изложенными; хотя многие из них также могут быть отнесены непосредственно к примеру и заповедям Христа, а в нескольких случаях они явно обусловлены обеими причинами, неразрывно соединенными.

1. Прежде всего можно отметить, что концепция морали как кодекса, который, если и не является произвольным сам по себе, все же должен приниматься людьми с беспрекословным подчинением, естественно ведет к выдвижению на первый план добродетели послушания авторитету; точно так же, как философский взгляд на благость как на реализацию разума придает особую ценность самоопределению и независимости (что мы яснее видим в постаристотелевских школах, где этика отчетливо отделена от политики).

2. Опять же, противопоставление естественного мира и духовного порядка, в который христианин родился заново, привело не только к презрению, равному стоическому, к богатству, славе, власти и другим объектам мирских устремлений, но также, по крайней мере на какое-то время, к сравнительному пренебрежению семейными и гражданскими отношениями естественного человека. Эта тенденция проявлялась проще и общнее всего в самый ранний период истории церкви. С точки зрения первобытных христиан, обычное человеческое общество было миром, временно преданным сатанинскому правлению, над которым нависло быстрое и внезапное разрушение; в таком мире горстка собравшихся в ковчеге церкви не могла иметь ни доли, ни части — единственной позицией, которую они могли поддерживать, было пассивное отчуждение. С другой стороны, практическое осуществление этого отчуждения было затруднительным, и острое осознание этой трудности вызывало ту же враждебность к телу как к путам и помехе, которую мы в некоторой степени находим у Платона, но более полно развитую в неоплатонизме, неопифагореизме и других продуктах слияния греческой мысли с восточной. Это чувство проявляется в ценности, придаваемой посту в христианской церкви с самых ранних времен, и в крайней форме — в самоистязаниях более позднего монашества; в то же время обе тенденции, антимирская и античувственная, по-видимому, объединились, вызвав предпочтение безбрачия браку, общее для большинства раннехристианских писателей. Патриотизм же и чувство гражданского долга, самые возвышенные из всех социальных чувств в греко-римской цивилизации, под влиянием христианства имели тенденцию либо расширяться до универсальной филантропии, либо концентрироваться на церковной общине. «Мы признаем одно общее достояние — мир», — говорит Тертуллиан; «мы знаем, — говорит Ориген, — что у нас есть отечество, основанное словом Божьим». Из общего духа христианской отрешенности от мира мы могли бы далее вывести то отречение от мирских способов борьбы даже в праведном деле, которое заменило пассивным терпением и выносливостью старую языческую добродетель мужества, в которой активный элемент был преобладающим. Здесь, однако, мы четко прослеживаем влияние прямого запрета Христа на насильственное сопротивление насилию и его внушение личным примером и заветом любви, которая должна была победить даже естественное негодование. Крайний результат этого влияния показан во взгляде Тертуллиана на то, что ни один христианин не мог должным образом занимать должность светского магистрата, в которой ему пришлось бы обрекать на смерть, цепи, тюремное заключение; но даже более трезвые писатели, такие как Амвросий, распространяют христианскую пассивность настолько, чтобы исключить самооборону даже против убийственного нападения. Здравый смысл христианского мира постепенно избавился от этих крайностей; но нежелание проливать кровь затянулось надолго и едва ли исчезло даже под воздействием растущего ужаса перед ересью. Мы имеем любопытный пережиток этого в более поздние времена церковных преследований, когда еретик приговаривался к сожжению на костре, чтобы его наказали каким-либо образом «без пролития крови».

3. Однако именно в стимуле, данном практической благотворительности во всех ее формах возвеличением любви как корня всех добродетелей, заключается наиболее важное влияние христианства на частности цивилизованной морали; хотя точный объем этого влияния здесь несколько трудно установить, поскольку оно лишь продвигает дальше развитие, прослеживаемое в истории языческой морали. Это развитие проявляется, когда мы сравниваем различные постакратические системы этики. В изложении Платона различных добродетелей нет вообще никакого упоминания о благожелательности, хотя его сочинения показывают острое чувство важности дружбы как элемента философской жизни, особенно интенсивной личной привязанности, естественно возникающей между учителем и учеником. Аристотель идет несколько дальше в признании моральной ценности дружбы (φιλία); и хотя он считает, что в своей высшей форме она может быть реализована только общением мудрых и добрых, он все же расширяет это понятие так, чтобы включить семейные привязанности, и принимает во внимание важность взаимной доброты в сплочении всех человеческих обществ. Тем не менее в его формальном изложении различных добродетелей позитивная благожелательность различима лишь под понятием «щедрости», в каковой форме ее превосходство едва ли отличается от изящной расточительности в расходах на самого себя (Nic. Eth. iv. 1). Цицерон же, в своем парафразу трактата стоиков о внешних обязанностях (De officiis), ставит оказание позитивных услуг другим людям в качестве главного отдела общественного долга; и стоики в целом признавали всеобщее товарищество и естественные взаимные притязания человеческих существ как таковых. Действительно, это признание в позднем стоицизме иногда выражается с таким теплом чувств, что его едва ли можно отличить от христианской филантропии. И это уважение к человечеству не было просто доктриной школы. Отчасти под влиянием стоической и другой греческой философии, отчасти из естественного расширения человеческих симпатий законодательство Империи в течение первых трех веков демонстрирует устойчивое развитие в направлении естественной справедливости и человечности; и некоторый подобный прогресс прослеживается в общем тоне морального мнения. Тем не менее крайняя точка, до которой дошло это развитие, значительно не дотягивала до стандарта христианского милосердия. Не останавливаясь подробно на огромном импульсе, данном практике общественной деятельности вообще религией, которая сделала благотворительность формой божественного служения и отождествила «благочестие» с «состраданием», мы должны записать в качестве определенных изменений, введенных христианством: (1) суровое осуждение и окончательное пресечение практики оставления младенцев; (2) действенное отвращение к варварству гладиаторских боев; (3) незамедлительное моральное смягчение рабства и сильное поощрение эмансипации; (4) широкое распространение благотворительного обеспечения, созданного для больных и бедных. Что касается милостыни, однако, — важность которой заставила ее вытеснить в современных языках общее название «милосердия», — следует заметить, что христианство лишь универсализировало обязанность, которая всегда внушалась иудаизмом в границах избранного народа.

4. То же самое можно сказать о более строгом регулировании, которое христианство навязывало отношениям полов, за исключением запрета развода и акцента, сделанного на «чистоте сердца» в противопоставлении чисто внешней целомудренности.

5. Даже внове христианская добродетель смирения, представляющая столь разительный контраст с греческим «великодушием», до некоторой степени предвосхищалась в раввинском учении. Ее гораздо большую заметность при новом устроении отчасти можно отнести к явному учению и примеру Христа; отчасти, поскольку эта добродетель проявляется в отречении от внешнего ранга и достоинства или славы чисто светских даров и приобретений, она является одним из аспектов отрешенности от мира, которую мы уже отметили; в то время как более глубокое смирение, подавляющее претензию на личные заслуги даже у святого, принадлежит строгому самоанализу, постоянному чувству несовершенства, полнейшему упованию на силу, не являющуюся его собственной, которые характеризуют внутреннюю моральную жизнь христианина. Смирение в этом последнем смысле, «перед Богом», является существенным условием всякой поистине христианской добродетели.

Нам, однако, еще предстоит заметить расширение сферы этики, обусловленное ее тесной связью с теологией; ибо хотя это добавляло религиозную силу и санкцию обычным моральным обязательствам, это в равной степени стремилось придать моральный аспект религиозной вере и богослужению. «Долг перед Богом» — в отличие от долга перед человеком — не был полностью непризнан языческими моралистами; но довольно сомнительные отношения даже более ортодоксальной философии к установленному политеизму обычно мешали им придавать этому большое значение. Опять же, — точно так же, как стоики считали мудрость незаменимой для истинной правости поведения, включая при этом в понятие мудрости понимание физической и этической истины, — аналогичный упор на внутренний мир в христианской этике приводил к тому, что ортодоксальность или правильность религиозной веры стали считаться существенными для добродетели, а ересь — самым фатальным из пороков, развращающим сами истоки христианской жизни. Для философов (за единственным исключением Платона), убежденных в том, что масса неизбежно упустит истинное благополучие из-за своего безумия и невежества, тем не менее никогда не могло прийти в голову защищаться от этих зол каким-либо иным методом, кроме предоставления философского обучения немногим; в то время как христианское духовенство, чьей функцией было предложение истины и вечной жизни всему человечеству, естественно рассматривало теологическое заблуждение как коварную предотвратимую заразную болезнь. Действительно, их чувство ее смертельности было настолько острым, что, когда они наконец смогли контролировать светскую администрацию, они быстро преодолели свое отвращение к кровопролитию и инициировали ту долгую серию религиозных преследований, которой мы не находим параллелей в дохристианской цивилизации Европы. Дело было не в том, что христианские писатели не чувствовали трудности приписывания преступности искреннему невежеству или ошибке. Но эта трудность на самом деле не является специфической для теологии; и теологи обычно справлялись с ней (как некоторые философы преодолевали подобную озабоченность в области собственно этики), предполагая некий латентный или предшествующий добровольный грех, плодом которого являлась внешне невольная ересь.

Наконец, мы должны заметить, что по мере того, как юридическая концепция морали как кодекса, нарушение которого заслуживает сверхъестественного наказания, преобладала над философским взглядом на этику как на метод достижения естественного блаженства, вопрос о свободе воли человека подчиняться закону неизбежно становился актуальным. В то же время нельзя сказать в общем и целом, что христианство заняло решительную сторону в метафизическом споре о свободе воли и необходимости; поскольку, точно так же как в греческой философии необходимость поддержания свободы как основы ответственности сталкивается с убеждением, что никто сознательно не выбирает себе вред, так и в христианской этике она сталкивается с приписыванием всей истинной человеческой добродетели сверхъестественной благодати, а также с верой в божественное предведение. Все, что мы можем сказать, это то, что в развитии христианской мысли конфликт концепций ощущался гораздо глубже и прилагались гораздо более серьезные усилия, чтобы обойти его или превзойти.

В предыдущем изложении христианской морали уже было указано, что описанные характеристики не все проявились одновременно в одинаковой степени или с идеальной равномерностью по всей церкви. Изменения во внешнем состоянии христианства, различный уровень цивилизации в обществах, где оно было доминирующей религией, и естественный процесс внутреннего развития постоянно выдвигали на первый план различные черты; в то же время важные антагонизмы мнений внутри христианского мира часто влекли за собой этические проблемы — даже в Восточной церкви, — пока в IV веке она не начала поглощаться трудом догматического строительства. Так, например, антисветские тенденции нового вероучения, которым Тертуллиан (160–220) придал бурное и жесткое выражение, были преувеличены в ереси монтанизма, к которой он в конце концов присоединился; с другой стороны, Климент Александрийский, вопреки общему тону своей эпохи, отстаивал ценность языческой философии для развития христианской веры в истинное знание (Гнозис) и ценность естественного развития человека через брак для нормального совершенствования христианской жизни. Опять же, существует заметный водораздел между писателями до Августина и теми, кто наследовал ему во всем, что касается внутренних условий христианской морали. У Юстина и других апологетов необходимость искупления, веры, благодати действительно признается, но теологическая система, зависящая от этих понятий, развита недостаточно для того, чтобы входить даже в видимое противоречие со свободой воли. Христианство по большей части понимается по существу как провозглашение через Божественное Слово бессмертным существам, наделенным свободным выбором, истинного кодекса поведения, освященного вечными наградами и наказаниями. Этот легализм разительно контрастирует с усилиями языческой философии представить добродетель как ее собственную награду; и этот контраст триумфально подчеркивается не одним раннехристианским писателем. Лактанций (ок. 300 г. н. э.), например, наотрез заявляет, что Платон и Аристотель, сводя все к этой земной жизни, «сделали добродетель чистым безумием»; хотя сам он утверждал, с простительным несоответствием, что высшее благо человека состоит не в одном лишь удовольствии, а в осознании сыновнего отношения души к Богу. Понятно, однако, что при таком внешнем легализированном взгляде на долг было невозможно поддерживать разницу в родах между христианской и языческой моралью; соответствие философа правилам целомудрения и благожелательности, насколько оно шло, было неотличимо от такового у святого. Но когда этот вывод получил развитие в учении Пелагия, он был отвергнут как еретический церковью под сильным руководством Августина (354–430); и доктрина о неспособности человека подчиняться закону Бога посредством одной лишь собственной моральной энергии была доведена до точки, в которой ее трудно примирить со свободой воли. Августин полностью осознает теоретическую незаменимость поддержания Свободы Воли в силу ее логической связи с человеческой ответственностью и божественной справедливостью; но он считает, что последние пункты обеспечиваются в достаточной степени, если реальная свобода выбора между добром и злом допускается в единственном случае нашего прародителя Адама. Ибо поскольку natura seminalis, из которой должны были произойти все люди, уже существовала в Адаме, в его добровольном предпочтении себя Богу человечество выбрало зло раз и навсегда; за эту донатальную вину все люди справедливо осуждены на вечную абсолютную греховность и вытекающее из нее наказание, если только они не избраны незаслуженной благодатью Бога разделить блага искупления Христа. Без этой благодати человеку невозможно подчиниться «первой величайшей заповеди» любви к Богу; и, когда это не выполнено, он повинен во всем законе и свободен лишь выбирать между степенями греха; его кажущиеся внешние добродетели не имеют моральной ценности, поскольку отсутствует внутренняя правость намерения. «Все, что не по вере, — грех»; а вера и любовь взаимосвязаны и неотделимы; вера исходит из ниспосланного Богом зерна любви, которое, в свою очередь, развивается верой до полной силы, в то время как из обоих соединенных рождается надежда — радостное стремление к окончательному идеальному осуществлению объекта любви. Эти три элемента Августин (вслед за св. Павлом) считает тремя существенными элементами христианской добродетели; наряду с ними он признает четырехчастное деление добродетели на благоразумие, умеренность, мужество и справедливость в соответствии с их традиционным толкованием; но он объясняет, что эти добродетели по своей истинной природе суть лишь та же любовь к Богу в различных аспектах или проявлениях. Бескомпромиссный мистицизм этого взгляда можно одновременно сопоставить и противопоставить философской строгости стоицизма. Любовь к Богу в первом занимает столь же абсолютное и уникальное положение единственного элемента моральной ценности в человеческом действии, какое, как мы видели, занимало знание Блага в последнем; и мы можем продолжить параллель, заметив, что ни в том, ни в другом случае эта строгость в абстрактной оценке добродетели не связана обязательно с крайней жесткостью в практических предписаниях. Действительно, важная часть работы Августина как моралиста заключается в примирении, которого он стремился достичь между антимирским духом христианства и потребностями светской цивилизации. Например, мы находим его спорящим о легитимности судебных наказаний и воинской службы против чересчур буквального толкования Нагорной проповеди; и он принял важное участие в придании хождения различению между евангельскими «советами» и «повелениями», и тем самым в защите жизни в браке и умеренного наслаждения естественным благом от нападений более экстравагантных сторонников безбрачия и самоотречения; хотя он полностью признавал превосходство последнего метода избегания осквернения грехом.

Попытка христианизировать старый платоновский список добродетелей, которую мы заметили в системе Августина, вероятно, была обусловлена влиянием его учителя Амвросия, в трактате которого De officiis ministrorum мы впервые находим изложение христианского долга, систематизированное по плану, заимствованному у дохристианского моралиста. Интересно сопоставить отчет Амвросия о том, что впоследствии стало известным как «четыре кардинальные добродетели», с соответствующими описаниями в De officiis Цицерона, которые служили епископу образцом. Христианская Мудрость, поскольку она умозрительна, конечно, прежде всего теологична; она имеет Бога в качестве высшей истины своей главной целью и потому неизменно основана на вере. Христианское Мужество — это по сути стойкость в противостоянии соблазнам доброй и злой судьбы, решительность в конфликте, непрерывно ведущемся против зла без плотского оружия, хотя Амвросий со Ветхим Заветом в руках не хочет полностью отказываться от обычного воинственного применения этого термина. «Temperantia» сохраняет значение «соблюдения должной меры» во всяком поведении, которое оно имело в трактате Цицерона; хотя его понятие частично видоизменяется благодаря смешению с более новой добродетелью смирения. Наконец, в изложении христианской Справедливости стоическая доктрина естественного союза всех человеческих интересов возвышается до полной высоты и интенсивности евангельской филантропии; братья напоминают друг другу, что земля была создана Богом общим достоянием всех, и призываются распоряжаться своими средствами ради общей выгоды; мы должны заметить, что Амвросий прекрасно осознает фундаментальный союз этих различных добродетелей в христианстве, хотя он и не сводит их все, подобно Августину, к одному центральному аффекту любви к Богу.

Под влиянием Амвросия и Августина четыре кардинальные добродетели составили основу, на которой строились систематические этические теории последующих теологов. С ними часто комбинировалась триада христианских благодатей — Вера, Надежда и Любовь, а также семь даров Духа (Ис. xi. 2). В антитезисе к этому списку получило хождение перечисление «смертных грехов». Они поначалу обычно считались равными восьми; но предпочтение мистических чисел, характерное для средневековых теологов, в конце концов сократило их до семи. Утверждение их приводится по-разному: Гордыня, Скупость, Гнев, Чревоугодие, Нецеломудрие обнаруживаются во всех списках; оставшиеся два (или три) по-разному выбираются из Зависти, Тщеславия и довольно своеобразных грехов Мрачности (tristitia) и Вялого Равнодушия (acidia или acedia, от греч. ἀκηδία). Эти последние понятия ясно показывают, что действительно можно было бы вывести из изучения списка в целом, что он представляет собой моральный опыт монашеской жизни, которая на протяжении нескольких веков все более несомненно рассматривалась как в особом смысле «религиозная». Следует заметить, что (также августиновское) различие между «смертными» и «простительными» грехами имело техническое отношение к квазиюральному отправлению церковной дисциплины, которая постепенно становилась все более организованной по мере того, как духовная власть церкви утверждалась среди руин Западной империи и медленно развивалась в теократию, почти доминировавшую в Европе во второй половине средних веков. «Смертными» грехами считались те, для которых было необходимо формальное церковное покаяние, чтобы спасти грешника от вечного проклятия; за «простительные» грехи он мог получить прощение посредством молитвы, раздачи милостыни и соблюдения регулярных постов. Мы обнаруживаем, что «пенитенциарии» для использования на исповеди, основанные частично на традиционной практике, а частично на прямых декретах синодов, входят в общее употребление в VII веке. Поначалу они представляют собой не более чем простые описи грехов с соответствующими церковными наказаниями; постепенно начинают обсуждаться и решаться казусы совести, и закладывается основа для той системы казуистики, которая достигла своего полного развития в XIV и XV веках. Эта церковная юриспруденция и, по сути, общее отношение церкви к более грубым расам, с которыми ей приходилось иметь дело в этот период, неизбежно склоняли к некоторому внешнему взгляду на мораль. Но мощный противовес этой тенденции постоянно поддерживался страстной внутренней стороной Августина, переданной через Григория Великого, Исидора Севильского, Алкуина, Храбана Мавра и других писателей философски бесплодного периода между разрушением Западной империи и появлением Схоластики.

Схоластическая этика, подобно схоластической философии, достигла своего наиболее полного результата в учении Фомы Аквинского. Но прежде чем дать краткое изложение этической части его системы, полезно будет отметить выдающиеся моменты в долгом и активном обсуждении, которое привело к ней. В пантеистической системе Эригены (q.v.) (ок. 810–877) главный философский элемент поставляется влиянием Платона и Плотина, переданным через неизвестного автора V века, который принял имя Дионисия Ареопагита. Соответственно, этическая сторона этой доктрины обладает тем же негативным и аскетическим характером, который мы наблюдали в неоплатонизме. Бог — единственное реальное Бытие; зло по сути нереально и непознаваемо; истинная цель человеческой жизни состоит в возвращении к идеальному единению с Богу из деградировавшего материального существования, в которое он впал. Эта доктрина не встретила большого признания среди современников Эригены и определенно была достаточно неортодоксальной, чтобы оправдать осуждение, которому она впоследствии подверглась со стороны Гонория III; но ее влияние наряду с влиянием Псевдо-Дионисия сыграло значительную роль в развитии более эмоционального ортодоксального мистицизма XII и XIII веков; а неоплатонизм (или платонизм, воспринятый через неоплатоническую традицию) оставался особым элементом в средневековой мысли, хотя и затененным в период зрелой схоластики преобладающим влиянием Аристотеля. Переходя к Ансельму (1033–1109), мы замечаем, что августиновская доктрина первородного греха и абсолютной потребности человека в незаслуженной благодати сохраняется в его теории спасения; он также следует за Августин в определении свободы как «способности не грешить»; хотя говоря, что Адам пал «спонтанно» и «по своему свободному выбору», хотя и не «через его свободу», он неявно сделал различие, которое Петр Ломбардский впоследствии прямо проводит между свободой, которая противопоставляется необходимости, и свободой от рабства греху. Ансельм далее смягчает утверждение августиновского преддетерминизма, объясняя, что свобода воли не утрачена строго даже падшим человеком; она присуща рациональной природе, хотя со времен греха Адама она существует в человечестве лишь потенциально, за исключением случаев, когда она делается актуальной благодаря благодати.

В более реальном смысле Абеляр (1079–1142) пытается установить связь между дурными заслугами человека и его свободным согласием. Он утверждает, что унаследованная склонность ко злу строго не является грехом, который совершается только тогда, когда сознательное «я» поддается порочной склонности. С подобным акцентом на самосознающей стороне морального действия он утверждает, что правильность поведения зависит исключительно от намерения, в одно время доводя это учение до парадоксального утверждения, что все внешние акты как таковые безразличны. В том же духе, под возрождающимся влиянием древней философии (с которой, однако, он был знаком несовершенно и отношение которой к христианству он экстравагантно истолковал неправильно), он утверждает, что старые греческие моралисты, прививая бескорыстную любовь к добру — и тем самым неявно любовь к Богу как высшему браву, — были на самом деле ближе к христианству, чем иудейский легализм. Более того, он требовал, чтобы христианская «любовь к Богу» считалась чистой только в том случае, если она очищена от эгоистического желания счастья, которое дает Бог. Общая тенденция мысли Абеляра подозрительно рассматривалась современной ортодоксией; и излишняя утонченность последнего из упомянутых различий вызвала яростные ответы со стороны ортодоксальных мистиков той эпохи. Так, Гуго Сен-Викторский (1077–1141) утверждает, что всякая любовь неизбежно «заинтересована» настолько, насколько она включает желание единения с любимым; а поскольку вечное счастье заключается в этом единении, его нельзя истинно желать отдельно от Бога; в то время как Бернард Клервосский (1091–1153) более подробно различает четыре стадии, посредством которых душа постепенно ведется от (1) чисто эгоистического желания помощи Бога в беде к (2) любви к Нему за Его милосердие к ней, затем также (3) за Его абсолютную благость, пока (4) в редкие моменты эта любовь к Нему одному не становится единственным всепоглощающим чувством. Эту полемику Петр Ломбардский постарался урегулировать с помощью схоластического искусства проведения различий, в котором он был мастером. В его трактате Libri sententiarum, в основном основанном на августиновской доктрине, мы находим явное смягчение антитезиса между природой и благодатью и предвосхищение соединения аристотелевской и христианской мысли, начатого Альбертом Великим и завершенного Фомой Аквинским.

Нравственная философия Аквинского — это аристотелизм с неоплатоническим оттенком, истолкованный и дополненный взглядом на христианский догмат, происходящим главным образом от Августина. Всякое действие или движение всех вещей, как неразумных, так и разумных, направлено к некоторой цели или благу, то есть реально и в конечном счете к самому Богу, основанию и первой причине всего бытия и неподвижному принципу всякого движения. Это универсальное, хотя и бессознательное стремление к Богу, поскольку Он по сути познаваем, проявляется в своей высшей форме у разумных существ как желание знания о Нем; такое знание, однако, выходит за рамки всякого обычного упражнения разума и может быть лишь частично открыто человеку здесь внизу. Таким образом, summum bonum для человека объективно есть Бог, субъективно — счастье, проистекающее из созерцания Его совершенств в любви; хотя здесь внизу в нормальном человеческом существовании добродетели и дружбы, с крепкими и здоровыми разумом и телом, должным образом подготовленными для нужд жизни, может быть реализовано низшее счастье. Высшее счастье даруется человеку свободной благодатью Бога; но оно даруется только тем, чье сердце право, и как награда за добродетельные поступки. Переходя к рассмотрению того, какие поступки добродетельны, мы сначала замечаем вообще, что мораль поступка отчасти, но лишь отчасти, определяется его конкретным мотивом; она отчасти зависит от его внешнего объекта и обстоятельств, которые делают его объективно гармонирующим с «порядком разума» или наоборот. В классификации конкретных добродетелей и пороков мы можем очень четко различить элементы, поставляемые различными учениями, которые усвоил Аквинский. Он внимательно следует за Аристотелем в делении «естественных» добродетелей на интеллектуальные и моральные, отдавая предпочтение первому классу, а интеллектуальные — снова на умозрительные и практические; в различении внутри умозрительного класса «интеллекта», который имеет дело с принципами, «науки», которая выводит заключения, и «мудрости», к которой принадлежит весь процесс познания возвышеннейших объектов познания; и в рассмотрении практической мудрости как неразрывно связанной с моральными добродетелями и потому в некотором смысле моральной. Его различие среди моральных добродетелей справедливости, воздающей другим должное, от добродетелей, контролирующих аппетиты и страсти самого агента, представляет его толкование Никомаховой этики; в то время как его отчет об этих последних добродетелях является простой транскрипцией аристотелевской, точно так же как его деление неразумного элемента души на «вожделеющий» и «яростный» является старым платоническим. При составлении своего списка он, однако, подчиняется устоявшейся доктрине четырех кардинальных добродетелей (происходящих от Платона и стоиков через Цицерона); соответственно, десять аристотелевских должны стоять под высшими родами: (1) благоразумия, дающего обоснованные правила поведения, (2) умеренности, сдерживающей вводящее в заблуждение желание, и (3) мужества, сопротивляющегося вводящему в заблуждение страху перед опасностями или трудами. Но перед этими добродетелями располагаются три «теологические» добродетели — вера, любовь и надежда, сверхъестественно «вселяемые» Богом и прямо относящиеся к Нему как к своему объекту. Посредством веры мы получаем ту часть нашего знания о Боге, которая находится за пределами сферы простого естественного мудрости или философии; естественно (например), мы можем знать существование Бога, но не Его троичность в единстве, хотя философия полезна для защиты этой и других открытых истин; и для благополучия души существенно, чтобы все статьи христианского кредо, как бы мало их ни было можно познать естественным разумом, постигались через веру; христианин, отвергающий хотя бы одну статью, полностью теряет связь с верой и с Богом. Вера — это существенная основа всей христианской морали, но без любви — существенной формы всех христианских добродетелей — она «бесформенна» (informis). Христианская любовь понимается (вслед за Августином) прежде всего как любовь к Богу (выходящая за рамки естественного стремления творения к своему высшему браву), которая расширяется до любви ко всем творениям Бога как созданным Им и так в конечном счете включает даже любовь к себе. Но творения должны любиться только в их чистоте, созданной Богом; все дурное в них должно быть объектом ненависти, пока оно не будет уничтожено. В классификации грехов преобладает христианский элемент; тем не менее мы находим аристотелевские пороки избытка и недостатка наряду с современными делениями на «грехи против Бога, ближнего и себя», «смертные и простительные грехи» и так далее.

От понятия греха — рассматриваемого в его юридическом аспекте — Аквинский естественным образом переходит к обсуждению закона. Изложение этой концепции во многом представляет тот же материал, который рассматривался в изложении моральных добродетелей, но в иной форме; значимость этого материала можно, пожалуй, объяснить растущим влиянием римской юриспруденции, пережившей в XII веке столь быстрое и блестящее возрождение в Италии. Эта сторона системы Фомы особенно важна, поскольку именно это слияние теологических концепций с абстрактной теорией позднего римского права заложило отправную точку для независимой этической мысли в современном мире. Под общей идеей закона, определяемого как «предписание разума для общего блага, обнародованное тем, кто отвечает за общину», Фома различает: (1) вечный закон, или регулятивный разум Бога, охватывающий все Его творения, разумные и неразумные; (2) «естественный закон», представляющий собой ту часть вечного закона, которая относится к разумным существам как таковым; (3) человеческий закон, который в строгом смысле состоит из более частных дедукций из естественного закона, детализированных и адаптированных к меняющимся обстоятельствам реальных общин; (4) божественный закон, специально открытый человеку. Что касается естественного закона, он учит, что Бог заложил в человеческий разум знание его неизменных общих принципов; и не только знание, но и склонность, к которой он применяет специфический схоластический термин synderesis, безошибочно побуждающую к реализации этих принципов в поведении и протестующую против их нарушения. Все акты естественной добродетели неявно включены в сферу действия этого закона природы; но при применении его принципов к частным случаям — к которым следует ограничить термин «совесть» — суждение человека подвержено ошибкам, поскольку свет природы затемнен и извращен дурным воспитанием и обычаем. Человеческий закон необходим не только для определения деталей, для которых естественный закон не дает интуитивного руководства, но и для обеспечения силы, необходимой для практического гарантирования среди несовершенных людей соблюдения наиболее необходимых правил взаимного поведения. Правила этого закона должны быть либо дедукциями из принципов естественного закона, либо конкретизациями частностей, которые он оставляет неопределенными; правило, противоречащее природе, вообще не может иметь силы закона. Однако человеческий закон может иметь дело только с внешним поведением, а естественный закон, как мы видели, склонен быть расплывчатым и неясным в конкретных применениях. Более того, ни естественный, ни человеческий закон не принимает во внимание то сверхъестественное блаженство, которое является высшей целью человека. Следовательно, они нуждаются в дополнении специальным откровением божественного закона. Это откровение разделяется на закон ветхого завета и закон евангелия; последний из них является одновременно производительным и повелительным, поскольку влечет за собой божественную благодать, делающую его исполнение возможным. Однако в случае с евангелием нам приходится различать: (1) абсолютные повеления и (2) «советы», причем последние рекомендуют, не предписывая категорически, монашескую жизнь в нищете, безбрачии и послушании как лучший метод эффективного обращения воли от земного к небесному.

Но в какой мере человек способен достичь естественного или христианского совершенства? Это та часть системы Фомы, в которой сплоченность различных элементов кажется наиболее слабой. Он едва ли осознает, что его христианизированный аристотелизм неизбежно сочетает две разные трудности при решении этого вопроса: во-первых, старую языческую трудность примирения тезиса о том, что воля есть разумное желание, всегда направленное на кажущееся благо, со свободой выбора между добром и злом, которой требует юридический взгляд на мораль; и, во-вторых, христианскую трудность гармонизации этого последнего понятия с абсолютной зависимостью от божественной благодати, которую утверждает религиозное сознание. Последнюю трудность Фома, подобно многим своим предшественникам, обходит, предполагая «сотрудничество» свободы воли и благодати, но первую он разрешает не полностью. Именно против этой части его учений была направлена важнейшая в этике критика его соперника Дунса Скота (ок. 1266–1308). Он настаивал на том, что воля не может быть по-настоящему свободной, если она связана с разумом, как его понимает Фома (вслед за Аристотелем); по-настоящему свободный выбор должен быть совершенно неопределенным между разумом и неразумностью. Скот последовательно утверждал, что божественная воля точно так же независима от разума и что божественное упорядочение мира следует мыслить как абсолютно произвольное. В этом пункте за ним последовал острый интеллект Уильяма Оккама (ум. ок. 1347). Это учение явно враждебно всякой умозрительной морали; и действительно, несмотря на диалектические способности Скота и Оккама, труд Фома остался несомненно высшим результатом великого созидательного усилия средневековой философии. Это усилие было поистине обречено на провал, поскольку оно предпринимало невыполнимую задачу создания когерентной системы из разнородных данных, предоставленных Писанием, отцами церкви, церковью и Аристотелем — столь же несомненными, хотя и не столь же почитаемыми авторитетами. Какое бы философское качество ни обнаруживалось в труде Фомы, оно принадлежит ему вопреки его методу, а не вследствие его. Тем не менее его влияние было огромным и долговечным — в первую очередь в Католической церкви, но косвенно и среди протестантов, особенно в Англии, поскольку знаменитая первая книга «Законов церковного устройства» Гукера в значительной степени заимствована из «Суммы теологии».

Отчасти в сознательном антагонизме к схоластам, но при этом в тесном родстве с центральной этико-теологической доктриной, которую они вычитывали из Аристотеля или вчитывали в него, в церкви продолжал сохраняться мистический образ мыслей. Философски он опирался на неоплатонизм, но его развитие в строгой связи с христианской ортодоксальностью начинается в XII веке с Бернара Клервосского и Гуго Сен-Викторского. Он смешивал христианский элемент любви с экстатическим видением Плотина, порой придавая первому решительное преобладание. В своей более умеренной форме, оставаясь полностью в рамках церковной ортодоксальности, этот мистицизм представлен Бонавентурой и Герсоном; в то время как у немца Экхарта он предстает более независимым и дерзновенно созидательным, доходя у некоторых его последователей до открытого разрыва с церковью и даже до практической безнравственности.

В приведенном выше кратком изложении общего этического воззрения Фомы Аквинского не было упомянуто подробное обсуждение конкретных обязанностей, включенных в «Сумму теологии»; в нем в большинстве случаев обнаруживается превосходное сочетание морального величия с трезвостью суждения, хотя по определенным пунктам схоластическая педантичность определений и различий неблагоприятна для надлежащей тонкости подхода. По мере того как собственно философский интерес схоластики угасал в XIV и XV веках, квазиюридическое рассмотрение морали снова вышло на передний план, заимствуя немало материала у Фомы и других схоластов. Одним из результатов этого стало заметное развитие и систематизация казуистики. Самые известные Summae casuum conscientiae, составленные для проведения устной исповеди, относятся к XIV и XV векам. Древнейшая из них, Astesana, происходящая из Асти в Пьемонте, организована как своего рода учебник морали на схоластической основе; более поздние руководства представляют собой просто списки вопросов и ответов. Было неизбежно, что по мере того, как эта казуистика приобретала характер систематической карательной юриспруденции, ее точное определение границ между запрещенным и дозволенным, со тщательным изучением и иллюстрированием всех сомнительных пунктов вымышленными примерами, неизбежно приводило к ослаблению моральной чувствительности обычных умов; чем больше усердия тратилось на выведение выводов из различных авторитетов, тем больше неизбежно становилось количество пунктов, по которым доктора расходились во мнениях; и центральная власть, которая могла бы пресечь серьезные разногласия, отсутствовала в период моральной слабости, которую церковь переживала после смерти Бонифация VIII. Простой человек, озадаченный такими разногласиями, мог вполне естественно считать, что любое мнение, поддерживаемое благочестивым и ортодоксальным автором, является безопасным для следования; и таким образом слабые совести тонко искушались поиском поддержки авторитета для некоторого желаемого смягчения морального правила. Однако не похоже, чтобы эта опасность приобрела грозные масштабы до Реформации; когда в борьбе, предпринятой Католической церковью за возвращение своего влияния в мире, принцип авторитета был, так сказать, вовлечен в острый, сбалансированный и затяжной конфликт с принципом опоры на частное суждение. Иезуитам, главным поборникам в этой борьбе, казалось необходимым сделать конфессиональную практику привлекательной; для этой цели церковно-моральный закон должен был быть так или иначе «приспособлен» к мирским нуждам; и теория «пробабилизма» предоставила правдоподобный метод для осуществления этого приспособления. Теория исходила из следующего: от мирянина нельзя было ожидать детального изучения вопроса, по которому ученые расходились во мнениях; поэтому его нельзя было справедливо винить за следование любому мнению, которое опиралось на авторитет хотя бы одного доктора; следовательно, его духовник должен быть уполномочен считать его невиновным, если в его пользу может быть приведено такое «вероятное» мнение; более того, в его обязанности входило предложить такое мнение, даже если оно противоречило его собственному, если оно могло освободить находящуюся на его попечении совесть от угнетающего бремени. Результаты, к которым этот пробабилизм, примененный с искренним стремлением избежать опасной строгости, привел в XVII веке, были открыты миру в бессмертных «Письма к провинциалу» Паскаля.

Прослеживая развитие казуистики, мы вышли за рамки великого кризиса, через который западное христианство прошло в XVI веке. Реформацию, которую инициировал Лютер, можно рассматривать с нескольких сторон, даже если мы будем учитывать только ее этические принципы и последствия. Она отстаивала простоту апостольского христианства против сложной системы коррумпированной иерархии, учение одного лишь Писания против комментариев отцов и традиций церкви, право частного суждения против диктата церковного авторитета, индивидуальную ответственность каждой человеческой души перед Богом в противовес папскому контролю над чистилищными наказаниями, который привел к возмутительной деградации продажных индульгенций. Возрождая первоначальный антитезис между христианством и иудейским легализмом, она утверждала внутреннюю сущность веры как единственный путь к вечной жизни в противовес внешней сущности дел; возвращаясь к Августину и выражая его дух в новой формуле, чтобы противостоять неопелацианству, которое постепенно развилось внутри кажущегося августинизма церкви, она утверждала полную испорченность человеческой природы по контрасту с тем «благоволением», посредством которого, согласно схоластам, должна была зарабатываться божественная благодать; возобновляя пламенное смирение св. Павла, она насаждала всеобщую и абсолютную обязательность всех христианских обязанностей и неизбежную недостойность всякого христианского послушания в противовес теории о том, что «заслуга по достоинству» может быть приобретена посредством «сверхдолжного» соответствия евангельским «советам». Как видно, эти изменения, сколь бы глубоко важными они ни были, в этическом отношении были либо отрицательными, либо совершенно общими, относясь к тону и позиции ума, в которых должна исполняться всякая обязанность. Что касается всего положительного материала обязанностей и добродетели и большей части запретительного кодекса для обычных людей, традиция христианского учения продолжалась по существу без изменений реформированными церквами. Даже старый метод казуистики сохранялся на протяжении XVI и XVII веков; хотя тексты Писания, истолкованные и дополненные светом естественного разума, отныне составляли единственные принципы, на основе которых решались дела совести.

Однако в XVII веке интерес к этому квазиюридическому рассмотрению морали постепенно угасал; и этические изыскания образованных умов были заняты попыткой — возобновленной после стольких веков — найти независимое философское основание для морального кодекса. Возобновление этой попытки было лишь косвенно связано с Реформацией; оно скорее должно быть связано с более крайней реакцией на средневековую религию, которая отчасти была вызвана, отчасти выразилась в том энтузиастическом изучении остатков древней языческой культуры, которое распространилось из Италии по всей Европе в XV и XVI веках. Для этого «гуманизма» Реформация казалась поначалу более враждебной, чем римская иерархия; поистине, степень, до которой последняя позволил себе языцизироваться в результате Возрождения, была одним из пунктов, особенно сильно вызвавших негодование реформаторов. Не менее важен косвенный стимул, данный Реформацией к развитию моральной философии, независимой как от католических, так и от протестантских предпосылок. Схоластика, возрождая философию в качестве служанки теологии, метаморфозировала ее метод в нечто напоминающее метод своей госпожи; тем самым она сковала возрождающуюся интеллектуальную активность, которую стимулировала, двойными оковами — по отношению к Аристотелю и к церкви. Когда Реформация пошатнула традиционный авторитет в одном ведомстве, этот удар неизбежно ощущался и в другом. Не прошло и двадцати лет после вызова Лютера папе, как поразительный тезис «о том, что все преподаваемое Аристотелем было ложным», с успехом отстаивался юным Рамусом перед Парижским университетом; и почти одновременно группа замечательных мыслителей в Италии, предвозвестивших рассвет современной физической науки — Карданус, Телезио, Патрици, Кампанелла, Бруно, — начала выдвигать свои аристотелевские теории устройства физической вселенной. Можно было предвидеть, что аналогичное утверждение независимости заявит о себе и в этике; и действительно, среди столкновения догматических убеждений и вариаций частного суждения было естественно искать этический метод, который мог бы претендовать на всеобщее признание со стороны всех сект.

C. Современная этика. Потребность в таких независимых принципах наиболее остро ощущалась в сфере гражданских и политических отношений человека, особенно во взаимных отношениях общин. Соответственно, мы обнаруживаем, что современная этическая полемика началась с обсуждения закона природы. Альберикус Джентили (1557–1611) и Гуго Гроций (1583–1645) первыми дали систематическое изложение. Естественный закон, согласно Гроцию и другим писателям той эпохи, есть та часть божественного закона, которая вытекает из существенной природы человека, отличающегося от животных своей «склонностью» к мирному общению с ближними и стремлением действовать на основе общих принципов. Поэтому он столь же неизменяем даже самим Богом, как и истины математики, хотя его действие может быть преодолено в любом конкретном случае прямым повелением Бога; следовательно, он познаваем a priori из абстрактного рассмотрения человеческой природы, хотя его существование может быть познано a posteriori также из его всеобщего признания в человеческих обществах. Эта концепция, как мы видели, была заимствована у поздних римских юристов; однако ими закон природы мыслился как нечто лежащее в основе существующего права и подлежащее обнаружению через него, хотя в конечном счете он мог вытеснить его, а тем временем представлял собой идеальный стандарт, которым должны были руководствоваться усовершенствования в законодательстве. Тем не менее язык юристов в некоторых отрывках (ср. Институции Юстиниана, ii. 1, 2) явно подразумевал период человеческой истории, в котором люди управлялись одним лишь естественным законом, до установления гражданского общества. Посидоний отождествлял этот период с мифическим «золотым веком»; и такие идеи легко сливались с повествованием в Книге Бытия. Таким образом, получила распространение концепция «естественного состояния», в котором индивиды или отдельные семьи жили бок о бок — не под управлением иных законов, кроме тех «естественных» законов, которые запрещали взаимный вред и вмешательство в свободное использование общих для всех благ земли, а также поддерживали родительскую авторитет, верность жен и соблюдение свободно заключенных договоров. Эту концепцию Гроций взял и придал ей дополнительную силу и прочность, используя принципы этого естественного закона для определения международных прав и обязанностей, поскольку было очевидно, что независимые нации в своих корпоративных качествах все еще находились в этом «естественном состоянии» во взаимных отношениях. Разумеется, не предполагалось, что эти законы повсеместно соблюдаются; напротив, один из вопросов, который особенно волнует Гроция, — это естественное право на частную войну, проистекающее из нарушения более первичных прав. Тем не менее общее соблюдение подразумевалось в идее естественного закона как «предписания правильного разума, указывающего на соответствие или несоответствие поступка разумной и социальной природе человека»; и мы можем заметить, что было особенно необходимо предполагать такое общее соблюдение в случае договоров, поскольку именно посредством «явного или молчаливого пакта» право собственности (в отличие от чистого права на невмешательство во время использования) было, по его мнению, установлено. Подобный «фундаментальный пакт» уже давно повсеместно рассматривался как нормальное происхождение легитимного суверенитета.

Высказанные выше идеи не были присущи исключительно Гроцию; в частности, учение о «фундаментальном пакте» как юридической основе правления уже давно поддерживалось, особенно в Англии, где исторически установившаяся конституция легко подсказывала такой договор. В то же время быстрый и замечательный успех трактата Гроция (De jure belli et pacis) выдвинул его взгляд на естественное право на передний план и подсказал такие вопросы, как: «Какова конечная причина человека подчиняться этим законам? В чем именно заключается это их соответствие его разумной и социальной природе? Насколько и в каком смысле его наука действительно является социальной?»

Именно ответ, который Гоббс (1588–1679) дал на эти фундаментальные вопросы, послужил отправной точкой для независимой этической философии в Англии. Характер этого ответа определялся психологическими взглядами, к которым Гоббс пришел, возможно, отчасти под влиянием Бэкона, отчасти, пожалуй, благодаря общению со своим младшим современником Гассенди, который в двух трактатах, опубликованных между появлением «De cive» Гоббса (1642) и «Левиафана» (1651), пытался возродить интерес к Эпикуру. Психология Гоббса во-первых материалистична; он считает, то есть, что в любом из психофизических явлений человеческой природы реальностью является материальный процесс, ментальное чувство от которого есть лишь «явление». Соответственно, он рассматривает удовольствие по сути как движение, «помогающее жизненному действию», а боль — как движение, «препятствующее» ему. Между этой теорией и доктриной о том, что аппетит или желание всегда имеют своей целью удовольствие (или отсутствие боли), нет логической связи; но материалист, создающий систему психологии, естественно направит свое внимание на импульсы, возникающие из телесных потребностей, очевидной целью которых является сохранение организма деятеля; и это наряду с философским стремлением к упрощению может привести его к выводу, что все человеческие импульсы сходным образом эгоцентричны. Это, во всяком случае, кардинальная доктрина Гоббса в моральной психологии, согласно которой аппетиты или желания каждого человека естественным образом направлены либо на сохранение его жизни, либо на такое ее усиление, которое он ощущает как удовольствие. Гоббс не раз отличает инстинктивное искание удовольствия от преднамеренного; и он уверенно сводит самые внешне бескорыстные эмоции к фазам эгоизма. Жалость он находит скорбью о бедствии других, возникающей из воображения подобного бедствия, постигающего самого себя; то, чем мы восхищаемся с кажущейся беспристрастностью как прекрасным (pulchrum), на самом деле является «обещанным удовольствием»; когда люди не ищут немедленно сиюминутного удовольствия, они желают власти как средства для будущего удовольствия и тем самым испытывают производное наслаждение от осуществления власти, которое побуждает к тому, что мы называем благожелательным действием. Поскольку все добровольные действия людей направлены на их собственное сохранение или удовольствие, не может быть разумным стремиться к чему-либо еще; фактически природа, а не разум устанавливает это как цель человеческого действия; функция разума — указывать средства. Следовательно, если мы спросим, почему для любого индивида разумно соблюдать правила социального поведения, которые обычно называются моральными, ответ очевиден: это разумно лишь косвенно, как средство для его собственного сохранения или удовольствия. Однако не в этом, что является лишь старым киренаическим или эпикурейским ответом, заключается отличительный пункт гоббсизма. Он заключается скорее в доктрине, согласно которой даже эта косвенная разумность самых фундаментальных моральных правил полностью обусловлена их всеобщим соблюдением, которое не может быть обеспечено помимо государства. Например, для меня неразумно выполнять свою часть договора, если у меня нет оснований полагать, что другая сторона выполнит свою; а этого у меня быть не может, за исключением общества, в котором он будет наказан за невыполнение. Таким образом, обычные правила социального поведения гипотетически обязательны; они актуализируются установлением «общей власти», которая может «использовать силу и средства всех», чтобы принудить всех к соблюдению правил, ведущих к общему благу. С другой стороны, Гоббс никому не уступает в отстаивании первостепенной важности моральных предписаний. Предписания честности, справедливости, воздаяния за благодеяния, прощения обид в той мере, в какой позволяет безопасность, запрет оскорблений, гордыни, высокомерия — все это может быть подытожено в формуле «Не делай другому того, чего ты не желал бы себе» (т. е. отрицание «золотого правила») — он все же называет «неизменными и вечными законами природы», подразумевая, что, хотя человек не связан безусловно их реализацией, он как разумное существо обязан желать их реализации. Досоциальное состояние человека, с его точки зрения, является также доморальным; но поэтому оно и крайне несчастно. Это состояние, в котором каждый имеет право на все, что может способствовать его сохранению; но поэтому оно также является состоянием войны — состоянием столь жалким, что первым предписанием разумного себялюбия является выход из него в социальный мир и порядок. Следовательно, идеальный строй Гоббса закономерно оказывается беспрекословным и неограниченным — хотя и не обязательно монархическим — деспотизмом. Все, что правительство объявляет справедливым или несправедливым, должно приниматься в качестве такового, поскольку оспаривание его диктата было бы первым шагом к анархии, той самой первостепенной опасности, которая перевешивает все частные недостатки в законодательстве и управлении. Пожалуй, легко понять, как в кризис 1640 года, когда этико-политическая система Гоббса впервые обрела письменную форму, любящий мир философ мог рассматривать требования индивидуальной совести как по сути анархические и опасные для общественного благополучия; но сколь ни сильным было бы стремление людей к порядку, взгляд на общественный долг, в котором единственными фиксированными позициями были эгоизм везде и неограниченная власть где-то, неизбежно должен был выглядеть оскорбительно парадоксально.

Однако в его теории было новаторство, сила, видимая связность, которые делали ее несомненно впечатляющей; фактически мы обнаруживаем, что на протяжении двух поколений попытки построить мораль на философской основе принимают более или менее форму ответов на Гоббс. С этической точки зрения гоббсизм естественным образом делится на две части, которые благодаря специфическим политическим доктринам Гоббса объединены в когерентное целое, но в остальном не обязательно связаны между собой. Его теоретическая база — принцип эгоизма; в то время как для практического определения подробностей долга он делает мораль полностью зависящей от позитивного закона и института. Тем самым он утверждал относительность добра и зла в двойном смысле: добро и злой для любого отдельного гражданина могут с одной стороны определяться как объекты его желания и отвращения соответственно; с другой стороны, можно сказать, что они определяются для него его сувереном. Именно этот последний аспект системы подвергается первоначальной атаке со стороны первого поколения авторов, ответивших Гоббсу. Эта атака, или скорее встречное изложение ортодоксальной доктрины, ведется разными методами кембриджскими моралистами и Камберлендом соответственно. Камберленд довольствуется юридическим взглядом на мораль, но стремится установить справедливость законов природы, возлагая их на единый высший принцип разумного отношения к «общему благу всех» и показывая, что они, будучи так обоснованы, должным образом поддерживаются божественной санкцией. Кембриджская школа, рассматривая мораль прежде всего как совокупность истины, а не как кодекс правил, настаивает на ее абсолютном характере и интуитивной достоверности.

Кюдворт был наиболее выдающимся из небольшого круга мыслителей в Кембридже в XVII веке, обычно известных как кембриджские платоники. В своем трактате «О вечной и неизменной морали» его главная цель — отстоять «существенные и вечные различия добра и зла» как независимые от простой воли, будь то человеческая или божественная. Эти различия, настаивает он, имеют объективную реальность, познаваемую разумом не менее, чем отношения пространства или числа; и он стремится опровергнуть гоббсизм — который он трактует как «новоантичную философию», простое возрождение релятивизма Протагора — главным образом с помощью следующего argumentum ad hominem. Он утверждает, что атомистический материализм Гоббса подразумевает концепцию объективного физического мира, объекта не пассивного чувства, которое варьируется от человека к человеку, а активного интеллекта, который одинаков у всех; поэтому, настаивает он, непоследовательно отказываться признавать аналогичное упражнение интеллекта в морали и объективный мир правильного и неправильного, который разум своей нормальной активностью ясно постигает как таковой.

Кюдворт в упомянутом выше труде не дает систематического изложения этических принципов, которые, по его мнению, постигаются таким образом интуитивно. Но мы можем восполнить этот пробел из «Enchiridion Ethicum» Генри Мора, другого мыслителя той же школы. Мор приводит список из 23 Noemata Moralia, истинность которых, по его словам, будет очевидна немедленно. Некоторые из них допускают чисто эгоистическое применение и кажутся понятыми так автором — как (например) то, что блага различаются по качеству, а не только по продолжительности, и что высшее благо или меньшее зло всегда должно предпочитаться; что отсутствие данного количества блага предпочтительнее присутствия эквивалентного зла; что будущее благо или зло должно рассматриваться в той же мере, что и настоящее, если оно столь же верно, и почти в той же мере, если оно весьма вероятно. Возражения, как общие, так и специальные, могли бы быть выдвинуты сторонником гоббсизма против таких способов формулирования естественного стремления человека к собственной выгоде; но серьезный спор между гоббсизмам и современным платонизмом касался не таких принципов, а других, которые требуют от индивида (реальной или кажущейся) жертвы ради своих ближних. Таковы евангельский принцип «поступать так, как вы хотели бы, чтобы поступали с вами»; принцип справедливости, или «отдавать каждому свое и позволять ему наслаждаться этим без вмешательства»; и особенно то, что Мор формулирует как абстрактную формулу благожелательности, гласящую, что «если хорошо, чтобы один человек был обеспечен средствами к хорошей и счастливой жизни, то математически достоверно, что вдвойне хорошо, чтобы двое были так обеспечены, и так далее». Однако остается вопрос, какой мотив имеет любой индивид подчиняться этим социальным принципам, когда они вступают в конфликт с его естественными желаниями. На это Кюдворт не дает явного ответа, а ответ Мора едва ли ясен. С одной стороны, он утверждает, что эти принципы выражают абсолютное благо, которое следует называть интеллектуальным, потому что его сущность и истина постигаются интеллектом. Мы могли бы сделать вывод отсюда, что интеллект, судящий таким образом, сам по себе является надлежащим и полным определителем воли, и что человек как разумное существо должен стремиться к реализации абсолютного блага ради него самого. Однако, несмотря на возможные выводы из его определения добродетели, это не кажется подлинным взглядом Мора. Он поясняет, что хотя абсолютное благо постигается интеллектом, его «сладость и аромат» постигаются не интеллектом в собственном смысле, а тем, что он называет «бониформной способностью»; и именно в этой сладости и аромате кроется мотив добродетельного поведения; этика — это «искусство жить хорошо и счастливо», а истинное счастье заключается в «удовольствии, которое душа извлекает из чувства добродетели». Короче говоря, платонизм Мора оказывается на самом деле столь же гедонистическим, сколь и гоббсизм; только чувство, к которому он апеллирует как к предельному мотиву, таково, что лишь ум исключительного морального утончения может привычно ощущать его с решающей требуемой интенсивностью.

Следует заметить, что хотя Мор излагает абстрактный принцип рассмотрения блага своего ближнего в той же мере, что и своего собственного, со всей широтой, с какой христианиство его внушает, однако, когда он впоследствии переходит к классификации добродетелей, он оказывается слишком подвержен влиянию платоновско-аристотелевской мысли, чтобы уделить благожелательности отдельное место, за исключением старой формы либеральности. В этом отношении его система представляет поразительный контраст с системой Камберленда, чей трактат «De Legibus Naturae» (1672), хотя и написан подобно труду Мора на латыни, тем не менее по своему этическому содержанию является вполне современным. Камберленд — мыслитель одновременно оригинальный и всесторонний, и, несмотря на недостатки стиля и ясности, он примечателен тем, что первым провозгласил, что «забота об общем благе всех» является высшим правилом морали или законом природы. В этом отношении его вполне можно назвать предшественником позднего утилитаризма. Его фундаментальный принцип и высший «Закон природы» формулируется следующим образом: «Наибольшая возможная благожелательность каждого разумного агента ко всем остальным составляет счастливейшее состояние каждого и всех, насколько это зависит от их собственной власти, и необходимым образом требуется для их счастья; соответственно, Общее Благо будет Высшим Благом». Однако важно заметить, что в его «благо» включается не только счастье, но и «совершенство»; и он даже не определяет совершенство так, чтобы исключить из него понятие абсолютного морального совершенства и спасти свою теорию от очевидного логического круга. Столь расплывчатое понятие никак не могло быть использовано с какой-либо точностью для определения подчиненных правил морали; но на самом деле Камберленд и не пытается этого делать; его высший принцип предназначен не для исправления, а лишь для поддержки и систематизации общей морали. Этот принцип, как было сказано, мыслится строго как закон, и поэтому возводится к законодателю, Богу, и обеспечивается санкцией в его влиянии на счастье деятеля. Что божественная воля выражается им, Камберленд, «не будучи столь удачливым, чтобы обладать врожденными идеями», пытается доказать долгим индуктивным исследованием свидетельств существенной социальности человека, проявляющейся в его физическом и психическом устройстве. Его описание санкции, опять же, достаточно всеобъемлюще, включая как внутренние, так и внешние награды добродетели и наказания за пороки; и он, подобно более поздним утилитаристам, объясняет моральное обязательство силой, оказываемой на волю этими санкциями; но относительно того точного способа, которым индивидуальное благо связано с универсальным, и действия того или иного или обоих в определении воления, его взгляд неясен, если не фактически противоречив.

Ясность, которую мы тщетно ищем у Камберленда, обнаруживается в полной мере у Локка, чей «Опыт о человеческом разуме» (1690) уже планировался, когда появился трактат Камберленда. Тем не менее этические взгляды Локка широко неверно истолковывались; поскольку из путаницы между «врожденными идеями» и «интуициями», которая была распространена в недавней этической дискуссии, предполагалось, что основатель английского эмпиризма неизбежно должен был враждебно относиться к «интуитивистской» этике. Истина заключается в том, что, хотя Локк полностью согласен с Гоббсом относительно эгоистической основы разумного поведения и интерпретации «добра» и «зла» как «удовольствия» и «боли» или того, что порождает удовольствие и боль, он тем не менее полностью согласен с противниками Гоббса в том, что этические правила фактически обязательны независимо от гражданского общества и способны быть научно построены на принципах, известных интуитивно, — хотя он и не считает эти принципы заложенными в уме от рождения. Совокупность таких правил он мыслит как закон Бога, тщательно отделяя его не только от гражданского закона, но и от закона мнения или репутации, того изменяющегося морального стандарта, с помощью которого люди фактически распределяют хвалу и порицание; будучи божественным, он неизбежно подкреплен адекватными наградами и наказаниями. Он действительно не говорит о научном построении этого кодекса как о чем-то фактически осуществленном, но он утверждает его возможность языком, поразительно сильным и решительным. «Идея, — говорит он, — Верховного Существа, бесконечного в силе, благости и мудрости, творением которого мы являемся и от которого мы зависим, и идея нас самих как понимающих разумных существ, будучи таковыми, которые ясны в нас, дали бы, я полагаю, если их должным образом рассмотреть и развить, такие основания для нашего долга и правила действия, которые могли бы поместить мораль среди наук, способных к демонстрации; в чем я не сомневаюсь, из самоочевидных пропозиций, посредством необходимых последствий, столь же неоспоримых, как и в математике, мера правильного и неправильного могла бы быть установлена». Поскольку Локк не может последовательно подразумевать под «благостью» Бога что-либо иное, кроме склонности давать удовольствие, можно было бы сделать вывод, что конечным стандартом правильных правил действия должно быть общее счастье существ, затронутых действием; но Локк явно не принимает этот стандарт. Единственные примеры интуитивных моральных истин, которые он приводит, суть чисто формальные пропозиции: «Ни одно правительство не допускает абсолютной свободы» и «Где нет собственности, нет несправедливости», — ни одна из которых не имеет очевидной связи с всеобщим счастьем. Что касается его концепции закона природы, он берет ее главным образом непосредственно у Гроция и Пуфендорфа, а более отдаленно — у стоиков и римских юристов.

Мы могли бы привести в качестве справедливой иллюстрации общей концепции этики Локка систему, которая часто представляется диаметрально противоположной локкизму, а именно ту, которая изложена в боклевских лекциях Кларка «О бытии и атрибутах Бога» (1704). Верно, что Локк не особенно озабочен этико-теологическим положением, которое Кларк больше всего стремится отстоять, — тем, что фундаментальные правила морали независимы от произвольной воли, божественной или человеческой. Но в своем общем взгляде на этические принципы как на принципы, которые подобно математическим истинам, по сути являются истинами отношения, Кларк вполне согласен с Локком; в то время как из четырех фундаментальных правил, которые он излагает, — благочестия по отношению к Богу, справедливости, благожелательности и умеренности (которая включает самосохранение), — первое получается, точно так же как предполагает Локк, путем «сравнения идеи» человека с идеей бесконечно доброго и мудрого существа, от которого он зависит; а второе и третье являются самоочевидными аксиомами при рассмотрении равенства или сходства человеческих индивидов как таковых. Принцип справедливости — о том, что «все, что я считаю разумным или неразумным для другого делать мне, тем самым я объявляю разумным или неразумным, чтобы я в подобном случае делал для него» — является лишь формальным изложением золотого правила евангелия. Мы можем заметить, что, излагая принцип благожелательности: «поскольку большее благо всегда наиболее подобает и разумно к исполнению, каждое разумное существо должно делать все возможное благо своим сородичам», Кларк явно следует за Камберлендом, у которого он цитирует дальнейшую фразу о том, что «всеобщая любовь и благожелательность являются столь же явно самым прямым, верным и эффективным средством для этого блага, как течение точки порождает линию». Эта цитата может напомнить нам, что аналогия между этикой и математикой должна прослеживаться дальше назад, чем Локк; фактически она проистекает из влияния, оказанного картезианством на английскую мысль в целом во второй половине XVII века. Следует признать, что Кларк введен в заблуждение аналогией в использовании общих этических терминов («пригодность», «соответствие» вещей и т. д.), которые упускают из виду существенное различие между тем, что есть, и тем, что должно быть; и даже в паре выражений экстравагантно перешагивают это различие, как (например) в утверждении, что человек, «преднамеренно действующий вопреки справедливости, желает, чтобы вещи были такими, какими они не являются и быть не могут». То, что он на самом деле имеет в виду, менее парадоксально сформулировано в общем положении о том, что «изначально и в действительности естественно и (морально говоря) необходимо, чтобы воля определялась в каждом действии разумом вещи и правом дела, как естественно и (абсолютно говоря) необходимо, чтобы рассудок подчинялся доказанной истине». Но хотя существенным моментом в точке зрения Кларка является то, что правильное должно совершаться как таковое, помимо какого-либо рассмотрения удовольствия или боли, следует сделать вывод, что он не готов применять эту доктрину в ее недифференцированной форме к такому существу, как человек, который частично находится под влиянием неразумных импульсов. По крайней мере, когда он переходит к аргументации о необходимости будущих наград и наказаний, мы обнаруживаем, что его претензия от имени морали поразительно уменьшается. Теперь он лишь утверждает, что «добродетель заслуживает того, чтобы ее выбирали ради нее самой, а порок — чтобы его избегали, даже если бы человек был уверен для своей собственной частности ни приобрести, ни потерять что-либо от практики того или другого». Он полностью признает, что ситуация меняется, когда порок сопровождается удовольствием и выгодой для порочного человека, а добродетель — потерей и бедствием; и даже то, что «не является поистине разумным, чтобы люди ради приверженности добродетели расставались со своей жизнью, если тем самым они лишали себя всякой возможности получить какое-либо преимущество от своей приверженности».

Таким образом, в целом внушительное усердие, с которым Кларк проводит в жизнь доктрину рациональной морали, лишь сделало более очевидной трудность построения этики на независимой философской основе; по крайней мере до тех пор, пока психологический эгоизм Гоббса не подвергнут определенной атаке и не будет повержен. Пока это не сделано, предельная демонстрация абстрактной разумности общественного долга оставляет нас лишь с непримиримым антагонизмом между взглядом абстрактного разума и себялюбием, которое признается корнем аппетитной природы человека. Давайте признаем, что в несправедливых поступках столько же интеллектуальной абсурдности, сколько и в отрицании того, что два и два составляют четыре; тем не менее, если человеку приходится выбирать между абсурдностью и несчастьем, он естественным образом предпочтет первое; и Кларк, как мы уже видели, на самом деле не готов утверждать, что такое предпочтение иррационально.

Остается попытаться найти другую психологическую основу для этического построения; вместо представления принципа общественного долга как абстрактного разума, подверженного конфликту в любой степени с естественным себялюбием, мы можем попытаться показать естественность социальных привязанностей человека и продемонстрировать нормальную гармонию между ними и его себялюбивыми импульсами. Это то направление мысли, которое, можно сказать, инициировал Шефтсбери (1671–1713). Эта теория уже выдвигалась Камберлендом и другими, но Шефтсбери первым сделал ее кардинальным пунктом своей системы; никто еще определенно не переносил центр этического интереса с разума, мыслимого как постигающий либо абстрактные моральные различия, либо законы божественного законодательства, на эмоциональные импульсы, побуждающие к социальному долгу; никто не предпринимал попытки четко разграничить путем анализа опыта бескорыстные и себялюбивые элементы нашей аппетитной природы или индуктивно доказать их идеальную гармонию. В своем «Исследовании о добродетели и заслуге» он начинает с нападок на эгоизм Гоббса, который, как мы видели, не обязательно исключался доктриной рациональных интуиций долга. Такая интерпретация, говорит он, была бы верной только в том случае, если бы мы рассматривали человека как совершенно не связанного ни с чем индивида. Такое существо мы несомненно могли бы назвать «добрым», если бы его импульсы были приспособлены к достижению его собственного счастья. Но человека мы должны рассматривать и рассматриваем по отношению к более крупной системе, частью которой он является, и поэтому мы называем его «добрым» только тогда, когда его импульсы и склонности сбалансированы так, что ведут к благу этого целого. И опять же, мы не приписываем ему добродетель просто потому, что его внешние поступки имеют благотворные результаты. Когда мы говорим о человеке как о добром, мы имеем в виду, что его склонности или привязанности таковы, что сами по себе способствуют благу или счастью человеческого общества. Моральный человек Гоббса, который, будучи освобожден от правительственного принуждения, тотчас же посеял бы разрушение среди своих ближних, не есть то, что мы обычно соглашаемся называть добрым. Моральная добродетель в «чувствительном существе» подразумевает прежде всего бескорыстные привязанности, прямым объектом которых является благо других; но Шефтсбери не имеет в виду (как его неверно поняли), будто только такие благожелательные социальные импульсы хороши и что они всегда хороши. Напротив, он заботится указать, во-первых, что умеренные социальные привязанности побеждают сами себя, упускают свою истинную цель и поэтому плохи; во-вторых, что поскольку благо индивида является частью блага целого, «самопривязанности», существующие в должном ограниченном градусе, морально хороши. Доброта, короче говоря, заключается в надлежащем сочетании, в точной пропорции обоих видов «привязанностей», причем тенденция к содействию общему благу принимается за критерий правильных степеней и пропорций. Как только это установлено, главная цель аргументации Шефтсбери состоит в том, чтобы доказать, что тот же баланс частных и социальных привязанностей, который естественным образом ведет к общественному благу, также способствует счастью индивида, в котором он существует. Рассматривая различные импульсы подробно, он сначала показывает, как счастье индивида поддерживается развитием его социальных привязанностей, причем ментальные удовольствия превосходят телесные, а удовольствия благожелательности являются самыми богатыми из всех. Обсуждая это, он различает с примененной с умом тонкостью между приятностью самих благожелательных эмоций, симпатическим наслаждением счастьем других и удовольствием, возникающим от осознания их любви и уважения. Затем он демонстрирует несчастье, проистекающее из любого избытка себялюбивых импульсов, телесного аппетита, жажды богатства, соперничества, негодования, даже любви к самой жизни; и заканчивает рассуждением об изначальной болезненности всей злонамеренности.

Остается отметить еще один особый импульс. Мы видели, что доброта характера заключается в определенном согласии себялюбивых и социальных привязанностей. Но добродетель, по мнению Шефтсбери, есть нечто большее; она подразумевает признание моральной добродетели и немедленное предпочтение ее ради нее самой. Это непосредственное удовольствие, которое мы получаем от добродетели (и неудовольствие от ее противоположности), обусловлено восприимчивостью, которую он называет «рефлексивным» или «моральным» чувством, и сравнивает с нашей восприимчивостью к красоте и безобразию в внешних вещах; оно обеспечивает как дополнительный прямой импульс к хорошему поведению, так и дополнительное удовлетворение, которое следует учитывать в расчете, доказывающем совпадение добродетели и счастья. Эта доктрина морального чувства иногда представляется как кардинальный принцип Шефтсбери; но хотя она характерна и важна, она не является действительно необходимой для его основного аргумента; это скорее венец, чем краеугольный камень его этической структуры.

Появление «Характеристик» Шефтсбери (1713) знаменует собой поворотный пункт в истории английской этической мысли. У поколения моралистов, последовавшего за ним, рассмотрение абстрактных рациональных принципов отходит на задний план, и его место занимает интроспективное изучение человеческого разума, наблюдение за реальной игрой его различных импульсов и настроений. Эта эмпирическая психология действительно не была пренебрегаема предыдущими авторами. Мор, среди прочих, подражал Декарту в обсуждении страстей, и эссе Локка дало еще более сильный импульс в том же направлении; тем не менее Шефтсбери является первым моралистом, который отчетливо берет психологический опыт в качестве основы этики. Его предложения были развиты Хатчесоном в одну из самых детальных систем моральной философии, которыми мы обладаем; через Хатчесона, если не напрямую, они повлияли на спекуляции Юма и тем самым связаны с поздним утилитаризмом. Более того, суть основного аргумента Шефтсбери была принята Батлером, хотя он и не мог пройти сквозь призру этого мощного и осторожного интеллекта без получения важных модификаций и дополнений. С другой стороны, этический оптимизм Шефтсбери, скорее широко впечатляющий, чем точно обоснованный, и связанный с естественной теологией, которая подразумевала избыточность христианской схемы, вызвал нападки как со стороны ортодоксальных богословов, так и со стороны циничных вольнодумцев. Из последних Мандевиль, автор «Басни о пчелах, или Пороков частных — общественны благ» (1723), был ярким, если не типичным образцом. Его едва ли можно назвать «моралистом»; и хотя невозможно отказать ему в значительной доле философского проникновения, его антиморальные парадоксы не обладают даже видимой связностью. Он убежден, что добродетель (там, где она больше, чем просто видимость) чисто искусственна; но не вполне уверен, является ли она бесполезной у уздой аппетитов и страстей, которые выгодны для общества, или уловкой, делающей честь политикам, которые ввели ее, играя на «гордости и тщеславии» «глупого создания человека». Взгляд же, которому он дал дерзкое выражение, что моральное регулирование есть нечто чуждое естественному человеку и навязанное ему извне, по-видимому, был весьма распространен в светском обществе его времени, как мы узнаем как из «Алсифрона» Беркли, так и из более знаменитых проповедей Батлера.

Взгляд на «природу человека», против которой проповедовал Батлер, не был точно таким же, как у Мандевиля, и его нельзя было назвать в полной мере гоббсианским, хотя Батлер справедливо рассматривает его как имеющий философское основание в психологии Гоббса. Это было, так сказать, гоббсианство наизнанку, ставшее либертинским и анархическим вместо конструктивного. Гоббс утверждал, что «естественное состояние человека аморально, не регулируется; моральные правила суть средства для достижения мира, который есть средство для достижения самосохранения». С этой точки зрения мораль, хотя и зависит по своей актуальности от общественного договора, устанавливающего правительство, фактически обязательна для человека как разумного существа. Но квазитеистическое предположение о том, что естественное должно быть разумным, оставалось в сознании самых послушных читателей Гоббса и в сочетании с его тезисом о том, что эгоизм естествен, имело тенденцию приводить к результатам, опасным для общественного благополучия. Чтобы противостать этому взгляду, Батлер не ограничивается — как иногда неосторожно полагают — настаиванием на естественном притязании совести на авторитет, которое его оппонент отвергал как искусственное; он добавляет тонкий и эффективный аргумент ad hominem. Он сначала следует за Шефтсбери в представлении социальных привязанностей как не менее естественных, чем аппетиты и желания, которые направлены непосредственно на самосохранение; затем, возрождая стоическое воззрение на prima naturae, первые объекты естественных аппетитов, он утверждает, что удовольствие не является первичной целью даже тех импульсов, которые Шефтсбери допускал в качестве «самопривязанностей», а скорее результатом, следующим за достижением ими своих естественных целей. Нам, по сути, приходится отличать любовь к себе — «общее желание, которое каждый человек имеет в отношении собственного счастья» или удовольствия, — от конкретных привязанностей, страстей и аппетитов, направленных на объекты, отличные от удовольствия, в удовлетворении которых и заключается удовольствие. Последние «необходимо предполагаются» в качестве особых импульсов в «самой идее заинтересованного стремления», поскольку, если бы не было таких предсуществующих желаний, не было бы и удовольствия, на которое была бы направлена любовь к себе. Таким образом, объектом голода является не удовольствие от еды, а пища; следовательно, голод, строго говоря, не более «заинтересован», чем благожелательность; если допустить, что удовольствия за столом являются важным элементом счастья, на которое нацелена любовь к себе, то по меньшей мере то же самое можно сказать и об удовольствиях любви и симпатии. Более того, телесные аппетиты (или другие конкретные желания) вовсе не являются формами любви к себе, нет ни одного из них, которое при определенных обстоятельствах не могло бы вступить с ней в конфликт. Действительно, для людей обычно приносить в жертву страсти то, что они считают своими истинными интересами; в то же время мы не считаем такое поведение «естественным» для человека как рационального существа; мы скорее считаем для него естественным управлять своими мимолетными импульсами. Таким образом, понятие естественного нерегулируемого эгоизма оказывается психологической химерой. Действительно, можно сказать, что эгоист должен быть дважды саморегулирующимся, поскольку рациональная любовь к себе должна сдерживать не только другие импульсы, но и саму себя; ибо поскольку счастье состоит из чувств, являющихся результатом удовлетворения импульсов, отличных от любви к себе, любое чрезмерное развитие последней, ослабляющее эти другие импульсы, должно пропорционально уменьшать счастье, на которое нацелена любовь к себе. Если же признать, что человеческие импульсы от природы находятся под управлением, то естественное притязание совести или моральной способности быть высшим правителем вряд ли будет отрицаться.

Но разве любовь к себе также, согласно собственному рассказу Батлера, не обладает схожим авторитетом, который может вступить в конфликт с авторитетом совести? Батлер полностью признает это и, по сути, основывает на этом важную критику Шефтсбери. Мы видели, что в системе последнего «моральное чувство» не является абсолютно необходимым или, по крайней мере, необходимо лишь как замена просвещенному заботу о себе; поскольку если гармония между благоразумием и добродетелью, эгоистическими и социальными импульсами является полной, чистый личный интерес побудит должным образом просвещенный ум поддерживать именно тот «баланс» привязанностей, в котором заключается добродетель. Но для более осторожного ума Батлера полнота этой гармонии не казалась достаточно доказуемой, чтобы ее можно было принять за основу нравственного учения; ему приходится по крайней мере допускать возможность того, что человек убежден в обратном; и он утверждает, что если мы не рассматриваем совесть как существенно авторитетную — что не подразумевается термином «моральное чувство», — такой человек действительно обязан быть порочным, «поскольку интерес, собственное счастье — это явное обязательство». Тем не менее при таком взгляде, даже если утверждается авторитет совести, мы, кажется, сводимся к предельному дуализму нашей рациональной природы. Упорядоченное устройство импульсов Батлера оказывается устройством с двумя независимыми правительствами. Батлер не отрицает этого, по крайней мере что касается простого притязания на авторитет; но он утверждает, что поскольку веления совести ясны и достоверны, в то время как расчеты личного интереса ведут к чисто вероятным выводам, никогда не может быть практически разумным не подчиняться первому, даже независимо от каких-либо доказательств, которые религия может предоставить относительно абсолютного совпадения того и другого в будущей жизни.

Этот дуализм руководящих принципов, совести и любви к себе, в системе Батлера и, возможно, также его возрождение платоновской концепции человеческой природы как упорядоченного и управляемого сообщества импульсов, пожалуй, наиболее близок к предвосхищению в труде Волластона «Религия природы обрисованная» (1722). Здесь впервые мы находим «моральное благо» и «естественное благо», или «счастье», рассматриваемые раздельно как два существенно различных объекта рационального стремления и исследования; гармония между ними рассматривается как вопрос религиозной веры, а не морального знания. Теория Волластона о моральном зле как состоящем в практическом противоречии истинного суждения очень напоминает самую парадоксальную часть доктрины Кларка и вряд ли могла найти одобрение у сильного здравого смысла Батлера; но его утверждение счастья или удовольствия как «справедливо желаемой» цели, к которой каждый разумный человек «должен» стремиться, точно соответствует концепции Батлера о любви к себе как о естественно управляющем импульсе; в то время как «моральная арифметика», с помощью которой он сравнивает удовольствия и страдания и стремится сделать понятие счастья количественно точным, является предвосхищением бентимизма.

Существует другая сторона гармонии Шефтсбери, против которой Батлер в конечном итоге был вынужден выступить более решительным образом, а именно — противопоставление между совестью или моральным чувством и социальными привязанностями. В «Проповедях» (1729), действительно, Батлер кажется рассматривающим совесть и спокойную благожелательность как постоянно союзные, хотя и различные принципы, но в «Диссертации о добродетели», приложенной к «Аналогии» (1739), он утверждает, что поведение, продиктованное совестью, часто будет сильно отличаться от того, к которому побуждало бы чистое стремление к производству счастья. Мы можем рассматривать этот последний трактат как представляющий собой тот этап в развитии английской этики, на котором то, что впоследствии стали называть «утилитарной» и «интуитивистской» моралью, впервые было формально противопоставлено; в более ранних системах эта антитеза вполне латентна, как мы попутно отмечали в случае Камберленда и Кларка. Аргумент в диссертации Батлера был направлен главным образом против Хатчесона, который в своем «Исследовании о происхождении наших идей красоты и добродетели» определенно отождествил добродетель с благожелательностью. Это отождествление слегка смягчено в посмертно опубликованной «Системе моральной философии» Хатчесона (1755), в которой общие взгляды Шефтсбери развиты более полно, с несколькими новыми психологическими различиями, включая отделение Батлером «спокойной» благожелательности — а также, вслед за Батлером, «спокойной любви к себе» — от «бурных» страстей, эгоистичных или социальных. Хатчесон снова следует за Батлером, подчеркивая регулирующую и контролирующую функцию морального чувства; но он по-прежнему рассматривает «добрые привязанности» как главные объекты морального одобрения — причем «спокойные» и «обширные» привязанности предпочитаются бурным и узким, — наряду с желанием и любовью к моральному превосходству, которое ставится в один ряд с универсальной благожелательностью, причем обе они одинаково достойны и обязательно гармоничны. Лишь во второстепенном смысле одобрения заслуживают определенные «способности и склонности, непосредственно связанные с добродетельными привязанностями», такие как откровенность, правдивость, стойкость, чувство чести; в то время как на еще более низком уровне располагаются науки и искусства, наряду даже с телесными навыками и дарованиями; действительно, одобрение, которое мы им даем, не является строго моральным, а относится к «чувству приличия или достоинства» (которое, так же как и чувство чести), следует отличать от морального чувства. Спокойную любовь к себе Хатчесон считает морально безразличной; хотя он вдается в тщательный анализ элементов счастья, чтобы показать, что истинное внимание к частным интересам всегда совпадает с моральным чувством и с благожелательностью. Поддерживая таким образом «гармонию» Шефтсбери между общественным и частным благом, Хатчесон еще более тщательно старается установить строгую бескорыстность благожелательных привязанностей. Шефтсбери убедительно показал, что они не являются эгоистичными в вульгарном смысле; но само то ударение, которое он делает на удовольствии, неотделимом от их проявления, наводит на мысль о тонкой эгоистической теории, которую он не исключает явно, поскольку можно сказать, что эта «внутренняя награда» составляет истинный мотив благожелательного человека. На это Хатчесон отвечает, что, вне всякого сомнения, изысканное наслаждение от эмоции любви является мотивом для ее поддержания и развития; но это удовольствие не может быть получено напрямую, как и другие удовольствия, путем простого желания его; его можно искать лишь косвенным методом культивирования и потакания бескорыстному желанию блага другим, которое тем самым очевидно отличается от желания удовольствия от благожелательности. Он указывает на тот факт, что неизбежность смерти часто усиливает, а не уменьшает желание человека благополучия тех, кого он любит, в качестве решающего эксперимента, доказывающего бескорыстность любви; добавляя в качестве подтверждающего свидетельства то, что симпатия и восхищение, обычно испытываемые к самопожертвованию, зависят от веры в то, что оно представляет собой нечто отличное от утонченного эгоистичного поиска.

Остается рассмотреть, как из доктрины о том, что привязанность является надлежащим объектом одобрения, мы должны дедуцировать моральные правила или «естественные законы», предписывающие или запрещающие внешние действия. Очевидно, что все действия, способствующие общему благу, будут заслуживать нашего наивысшего одобрения, если они совершены из бескорыстной благожелательности; но что если они совершаются не так? Отвечая на этот вопрос, Хатчесон пользуется схоластическим различием между «материальной» и «формальной» добродетелью. «Действие, — говорит он, — является материально добрым, когда оно фактически ведет к интересам системы, насколько мы можем судить о его тенденции, или к благу некоторой части, совместимому с благом системы, каковы бы ни были привязанности агента. Действие является формально добрым, когда оно проистекает из доброй привязанности в надлежащей пропорции». На оси этого различия Хатчесон поворачивается от точки зрения Шефтсбери к точке зрения более позднего утилитаризма. Что касается «материальной» добродетели действий, он явно и без оговорок принимает формулу, принятую впоследствии Бентамом в качестве фундаментальной; он считает, что «лучшим является то действие, которое приносит наибольшее счастье наибольшему числу людей, а худшим — то, которое аналогичным образом вызывает страдание». Соответственно, его трактовка внешних прав и обязанностей, хотя и решительно уступает по методической ясности и точности, по принципу не отличается от таковой у Пейли или Бентама, за исключением того, что он делает больший акцент на непосредственной способствовании действий счастью индивидов и чаще ссылается в чисто вспомогательном или ограничительном ключе на их тенденции в отношении общего счастья. Можно также заметить, что он по-прежнему принимает «общественный договор» как естественный способ создания правительства и рассматривает обязанности подданных по отношению к гражданскому послушанию как в норме зависящие от молчаливого договора; хотя он заботится о том, чтобы заявить, что согласие не является абсолютно необходимым для справедливого установления благотворного правительства и не является источником безотзывного обязательства по отношению к пагубному.

Важный шаг вперед в политическом утилитаризме был сделан Юмом в его «Трактате о человеческой природе» (1739). Юм допускает, что договор является естественным средством мирного установления нового правительства и поэтому может справедливо рассматриваться как основание для преданности ему в самом начале; но он настаивает на том, что после того, как оно прочно установлено, обязанность подчиняться ему покоится на точно таком же сочетании частных и общих интересов, как и обязанность держать обещания; поэтому абсурдно основывать первое на последнем. Справедливость, правдивость, верность договорам и правительствам — все это координированные вещи; все они являются «искусственными» добродетелями, обусловленными цивилизацией и не принадлежащими человеку в его «грубом и более естественном» состоянии; наше одобрение всех их без исключения основано на нашем восприятии их полезных последствий. Именно эта последняя позиция составляет фундаментальное различие между этической доктриной Хатчесона и Юма. Первый, принимая полезность в качестве критерия «материальной добродетели», придерживался мнения Шефтсбери о том, что правильным объектом морального одобрения являются склонности, а не результаты действий; в то же время, отводя благожелательности первое место в своем описании личных достоинств, он уклонился от парадокса рассматривать ее как единственную добродетель и добавил довольно неопределенный и необъясненный ряд качеств — правдивость, стойкость, активность, трудолюбие, проницательность, — непосредственно одобряемых в различной степени «моральным чувством» или «чувством достоинства». Это естественно подсказало уму Юма, стремившегося применить экспериментальный метод к психологии, проблему сведения этих различных элементов личных достоинств — или, скорее, нашего одобрения их — к какому-то общему принципу. Старая теория, которая относила это одобрение целиком на счет любви к себе, легко опровергается, по его мнению, с помощью «решающих экспериментов» над игрой наших моральных настроений; отвергая ее, он находит искомое объяснение в симпатическом удовольствии, которое сопровождает наше восприятие того факта, что добродетель служит интересам других людей, а не нас самих. Он пытается доказать это индуктивно путем обзора качеств, обычно превозносимых как добродетели, которые, как он обнаруживает, всегда являются либо полезными, либо непосредственно приятными либо (1) самому добродетельному агенту, либо (2) другим. Во второй класс он включает, помимо благожелательности Шефтсбери и Хатчесона, полезные добродетели: справедливость, правдивость и верность договорам, — а также такие непосредственно приятные качества, как вежливость, остроумие, скромность и даже чистота. Самая оригинальная часть его рассуждений касается, однако, качеств, непосредственно полезных их обладателю. Самый циничный человек света, говорит он, с каким бы «мрачным недоверием» он ни отвергал добродетель как пустую притворную видимость, не может искренне отказаться от своего одобрения «осмотрительности, осторожности, предприимчивости, трудолюбия, бережливости, экономии, здравого смысла, благоразумия, проницательности», а также «умеренности, трезвости, терпения, настойчивости, рассудительности, скрытности, порядка, вкрадчивости, светскости, присутствия духа, быстроты соображения, легкости выражения». Очевидно, что достоинство этих качеств в наших глазах главным образом проистекает из нашего восприятия их тенденции служить человеку, обладающему ими; так что циник, хваля их, на самом деле демонстрирует бескорыстную симпатию, в существование которой он сомневается. Юм признает трудность, возникающую, особенно в случае «искусственных» добродетелей, таких как справедливость и т. д., из неоспоримого факта, что мы хвалим их и порицаем их противоположности, сознательно не размышляя о полезных или пагубных последствиях; но считает, что это можно объяснить как эффект «воспитания и приобретенных привычек».

До сих пор моральная способность рассматривалась скорее как созерцательная, чем как деятельная; и это, по сути, та точка зрения, с которой Юм в основном ее рассматривает. Если мы спросим, какой у нас есть реальный мотив для добродетельного поведения, ответ Юма не совсем ясен. С одной стороны, он говорит о моральном одобрении как о происходящем от «человечности и благожелательности», явно признавая при этом, вслед за Батлером, что в наших благожелательных импульсах (как и в голоде, жажде, любви к славе и других страстях) присутствует строго бескорыстный элемент. С другой стороны, он не думает, что моральное настроение или «вкус» может «стать мотивом к действию», за исключением того случая, когда он «дает удовольствие или боль и тем самым составляет счастье или страдание». Трудно сделать эти взгляды вполне согласованными; но во всяком случае Юм решительно настаивает на том, что «разум не является мотивом к действию», за исключением того, что он «направляет импульс, полученный от аппетита или склонности», и не признает — по крайней мере в своем более позднем трактате — никакого «обязательства» к добродетели, кроме интереса или счастья самого агента. Однако он пытается показать в краткой форме, что все обязанности, рекомендуемые его моральной теорией, являются также «истинными интересами индивида», — принимая во внимание важность для его счастья «мирного размышления о собственном поведении».

Но даже если рассматривать моральное сознание просто как особый вид приятной эмоции, теория Юма вызывает очевидный вопрос, на который он не дает адекватного ответа. Если сущность «морального вкуса» заключается в симпатии к удовольствию других, почему это специфическое чувство не возбуждается другими вещами, помимо добродетели, которые имеют тенденцию вызывать такое удовольствие? В этом вопросе Юм ограничивается расплывчатым замечанием о том, что «существует множество страстей и настроений, надлежащими объектами которых по первоначальному устроению природы являются только мыслящие рациональные существа». Истина заключается в том, что понятие морального одобрения у Юма было очень свободным, что достаточно демонстрируется списком «полезных и приятных» качеств, которые он считает достойными одобрения. Поэтому едва ли удивительно, что его теория оставляет специфическое качество моральных настроений фактом, который все еще нуждается в объяснении. Оригинальное и остроумное решение этой проблемы было предложено его современником Адамом Смитом в «Теории моральных чувств» (1759). Не отрицая реальности или важности этого симпатического удовольствия от воспринимаемых или выводимых следствий добродетелей и пороков, он тем не менее считает, что существенная часть общего морального настроения образуется скорее более прямой симпатией к импульсам, побуждающим к действию или выражению. Спонтанную игру этой симпатии он трактует как изначальный и необъяснимый факт человеческой природы, но считает, что ее действие мощно поддерживается удовольствием, которое каждый человек находит в согласии своих чувств с чужими. С помощью этого первичного элемента, скомбинированного различными способами, Адам Смит объясняет все явления морального сознания. Он берет сначала полуморальное понятие «благопристойности» или «приличия» и пытается показать индуктивно, что наше применение этого понятия к социальному поведению другого определяется нашей степенью симпатии к чувству, выраженному в таком поведении. Таким образом, предписания хорошего вкуса в выражении чувств можно резюмировать в принципе: «сведите или поднимите выражение до того, которому будут сочувствовать зрители». Когда усилие сдержать чувство проявляется в степени, которая как удивляет, так и радует, оно вызывает восхищение как добродетель или совершенство; такие совершенства Адам Смит причудливо называет «внушительными и почтенными», противопоставляя их «любезным добродетелям», которые заключаются в противоположном усилии сочувствовать, если оно проявляется в замечательной степени. От настроений благопристойности и восхищения мы переходим к чувству заслуг и незаслуг. Здесь перед нами встает для анализа более сложное явление; мы должны различить в чувстве заслуг: (1) прямую симпатию к настроениям агента и (2) косвенную симпатию к благодарности тех, кто получает благо от его действий. В случае незаслуг возникает прямая антипатия к чувствам злоумышленника, но главным возбуждаемым настроением является симпатия к тем, кто пострадал от проступка. Объектом этого симпатического негодования, побуждающего нас наказывать, является то, что мы называем несправедливостью; и таким образом объясняется поразительная сила обязательства поступать справедливо, поскольку признание любого действия несправедливым подразумевает допущение того, что оно может быть насильственно пресечено или наказано. Моральные суждения, таким образом, являются выражениями сложной нормальной симпатии беспристрастного зрителя к деятельным импульсам, которые побуждают к действиям и проистекают из них. В случае нашего собственного поведения то, что мы называем совестью, на воображаемом уровне является на самом деле симпатией к чувствам воображаемого беспристрастного зрителя.

Адам Смит придавал авторитет своей моральной системе, заявляя, что «моральные принципы справедливо рассматривать как законы Божества»; но этого он никогда не доказывает. Так и Юм настойчиво подчеркивает «реальность морального обязательства»; но оказывается, что под этим он не подразумевает ничего большего, чем реальное существование симпатий и антипатий, которые человеческие существа испытывают к качествам друг друга. Дело в том, что на фоне анализа чувств, пробужденных сентиментализмом школы Шефтсбери, фундаментальные вопросы «Что есть правильное?» и «Почему?» были пущены на самотек и отодвинуты на задний план, и связанная с этим опасность для морали была очевидной. Обязывающая сила моральных правил становится неуловимой, если мы допустим вместе с Хатчесоном, что «чувство» их может справедливо варьироваться от человека к человеку, как вкусовые ощущения; и представляется лишь другим способом выражения доктрины Юма о том, что разум не имеет отношения к целям действия, утверждение, что само по себе существование морального настроения не является причиной для подчинения ему. Реакция в той или иной форме против тенденции растворить этику в психологии была неизбежной; поскольку человечество в целом не могло быть настолько поглощено интересом психологической гипотезы, чтобы забыть о своей потребности в установлении практических принципов. Очевидно было также, что эта реакция могла происходить по любому из двух направлений мысли, которые, будучи мирно союзными у Кларка и Камберленда, стали отчетливо противоположными друг другу у Батлера и Хатчесона. Она могла либо вернуться к общепринятым моральным принципам и, утверждая их объективную действительность, попытаться представить их как когерентный и полный набор конечных этических истин; либо она могла взять полезность или способствование удовольствию, к которым Юм отсылал для объяснения происхождения большинства настроений, в качестве конечной цели и стандарта, посредством которого эти настроения могут оцениваться и исправляться. Первое направление принято с существенным согласием Прайсом, Ридом, Стюартом и другими членами до сих пор существующей интуитивистской школы; второй метод, со значительно большим расхождением взглядов и подходов, применялся независимо и почти одновременно Пейли и Бентамом как в этике, так и в политике, и в настоящее время широко поддерживается под названием утилитаризма.

«Обзор главных вопросов и трудностей морали» Прайса был опубликован в 1757 году, за два года до трактата Адама Смита. Рассматривая моральные идеи как проистекающие из «интуиции истины или непосредственного постижения природы вещей разумом», Прайс возрождает общий взгляд Кадворта и Кларка, но с несколькими специфическими отличиями. Во-первых, его концепция «правильного» и «неправильного» как «простых идей», не поддающихся определению или анализу, — понятия «правильное», «соответствующее», «должное», «долг», «обязательство» совпадают или идентичны, — по крайней мере позволяет избежать путаницы, в которую Кларк и Волластон были вовлечены из-за преувеличения аналогии между этической и физической истиной. Во-вторых, эмоциональный элемент морального сознания, на котором было сосредоточено внимание Шефтсбери и его последователей, хотя и отчетливо признается сопровождающим интеллектуальную интуицию, тщательно подчинен ей. В то время как правильное и неправильное, по мнению Прайса, являются «реальными объективными качествами» действий, моральные «красота и безобразие» суть субъективные идеи, представляющие собой чувства, которые частично являются необходимыми эффектами восприятия правильного и неправильного у разумных существ как таковых, а частично обусловлены «вложенным чувством» или изменяющейся эмоциональной восприимчивостью. Таким образом, как разум, так и чувство инстинкта сотрудничают в импульсе к добродетельному поведению, хотя рациональный элемент является первичным и главенствующим. Прайс далее следует за Батлером, выделяя восприятие заслуг и незаслуг у агентов как еще одно сопровождение восприятия правильного и неправильного в действиях; причем первое является лишь особой разновидностью последнего, поскольку воспринимать заслугу в ком-либо — значит воспринимать, что правильно вознаградить его. Следует отметить, что как Прайс, так и Рид заботятся о том, чтобы заявить, что заслуга агента полностью зависит от намерения или «формальной правильности» его поступка; человек не подлежит порицанию за непреднамеренное зло, хотя он, конечно, может быть обвинен в любой умышленной небрежности (ср. Аристотель, «Никомахова этика», III, 1), которая стала причиной его неведения относительно своего истинного долга. Обращаясь к предмету добродетели, мы обнаруживаем, что Прайс по сравнению с Мором или Кларком решительно более снисходителен в принятии и изложении своих этических первоначал; главным образом из-за новой антитезы взгляду Шефтсбери и Хатчесона, которой осложнено его полемическое положение. Больше всего Прайс озабочен демонстрацией существования конечных принципов помимо принципа универсальной благожелательности. Не то чтобы он отвергал обязательство либо рациональной благожелательности, либо любви к себе; напротив, он прилагает больше усилий, чем Батлер, чтобы продемонстрировать разумность обоих принципов. «Нет ничего, — говорит он, — в чем мы имели бы более неоспоримое интуитивное восприятие, чем то, что „правильно преследовать и поощрять счастье“ — будь то для нас самих или для других». Наконец, Прайс, пишущий после доказательства Шефтсбери и Батлером реальности бескорыстных импульсов в человеческой природе, является более смелым и ясным, чем Кадворт или Кларк, в настаивании на том, что правильные действия должны выбираться потому, что они правильны добродетельными агентами как таковыми, доходя даже до утверждения, что поступок теряет свою моральную ценность пропорционально тому, насколько он совершается из естественной склонности.

По этому последнему пункту Рид в своих «Очередных очерках об активных способностях человеческого разума» (1788) излагает вывод, более согласующийся со здравым смыслом, утверждая лишь, что «никакое действие не может быть морально хорошим, в котором уважение к тому, что правильно, не имеет некоторого влияния». Это отчасти связано с тем фактом, что Рид опирается более отчетливо, чем Прайс, на фундамент, заложенный Батлером; особенно в своем принятии того дуализма руководящих принципов, который мы отметили как кардинальный пункт в доктрине последнего. Рид считает «уважение к своему благу в целом» (любовь к себе по Батлеру) и «чувство долга» (совесть по Батлеру) двумя существенно различными и координированными рациональными принципами, хотя естественным образом часто охватываемыми одним термином — Разум. Рациональность первого принципа он старается объяснить и обосновать, в противовес доктрине Юма о том, что никакой частью функции разума не является определение целей, к которым мы должны стремиться, или предпочтения, причитающегося одной цели перед другой. Он настаивает на том, что понятие «блага в целом» — это то, что может сформировать только мыслящее существо, поскольку оно включает в себя абстракцию от объектов всех конкретных желаний и сравнение прошлого и будущего с настоящими чувствами; и утверждает, что является противоречием предполагать, будто разумное существо обладает понятием своего Блага в целом без желания этого, и что такое желание должно естественным образом регулировать все частные аппетиты и страсти. Оно не может быть разумно подчинено даже моральной способности; фактически, человек, сомневающийся в совпадении того и другого — которое по религиозным соображениям мы должны верить как полное в морально управляемом мире, — сводится к «жалкой дилемме, лучше ли быть глупцом или мошенником». Что касается самой моральной способности, утверждение Рида в основном совпадает с утверждением Прайса; она является одновременно интеллектуальной и активной, не просто воспринимая «правильность» или «моральное обязательство» действий (которые Рид понимает как простое неанализируемое отношение между действием и агентом), но также побуждая волю к совершению того, что признается правильным. Оба мыслителя считают, что это восприятие правильного и неправильного в действиях сопровождается восприятием заслуг и незаслуг у агентов, а также специфической эмоцией; но в то время как Прайс понимает эту эмоцию главным образом как удовольствие или боль, аналогичные производимым в уме физической красотой или безобразием, Рид рассматривает ее главным образом как благожелательную привязанность, уважение и симпатию (или их противоположности) к добродетельному (или порочному) агенту. Эта «приятная благожелательность», когда моральное суждение относится к собственным действиям человека, становится «свидетельством доброй совести — чистейшим и самым ценным из всех человеческих наслаждений». Рид заботится о том, чтобы отметить, что эта моральная способность не является «врожденной», за исключением зародыша; она нуждается в «образовании, тренировке, упражнении (для которых общество незаменимо) и привычке» для достижения моральной истины. Он не возражает против того, чтобы называть ее «моральным чувством», подобно Прайсу, при условии, что мы понимаем под этим источник не просто чувств или понятий, но «окончательных истин». Здесь он упускает из виду важный вопрос о том, являются ли посылки морального рассуждения универсальными или индивидуальными суждениями; в отношении чего использование термина «чувство» скорее наводит на мысль о втором варианте. Действительно, он кажется сам вполне нерешительным в этом вопросе; поскольку, хотя он обычно представляет этический метод как дедуктивный, он также говорит об «изначальном суждении о том, что это действие правильно, а то неправильно».

Истина заключается в том, что построение научного метода этики является вопросом малой практической важности для Рида. Таким образом, хотя он предлагает список первоначал, путем дедукции из которых эти общие мнения могут быть подтверждены, он не представляет его с каким-либо претендованием на полноту. Помимо максим, относящихся к добродетели в целом, — таких как (1) в поведении есть правильное и неправильное, но (2) только в добровольном поведении, и что мы должны (3) прилагать усилия для познания своего долга и (4) укреплять себя против искушений отклониться от него, — Рид приводит пять фундаментальных аксиом. Первая из них является просто принципом рациональной любви к себе: «что мы должны предпочесть большее благо меньшему, хотя бы и более отчетливое, и меньшее зло большему», — упоминание которого кажется несколько несогласующимся с четким отделением Ридом «моральной способности» от «любви к себе». Третья представляет собой просто общее правило благожелательности, сформулированное в несколько расплывчатой стоической формуле, что «никто не рождается только для себя». Четвертая, опять же, является чисто формальным принципом о том, что «правильное и неправильное должны быть одинаковы для всех при любых обстоятельствах», который в равной степени принадлежит всем системам объективной морали; в то время как пятая предписывает религиозный долг «почитания Бога или подчинения Ему». Таким образом, единственным принципом, который когда-либо кажется предлагающим определенное руководство в отношении общественного долга, является второй: «поскольку замысел природы проявляется в устроении человека, мы должны действовать в соответствии с этим замыслом», очевидная расплывчатость которого очевидна. (О взглядах Рида на моральную свободу см.: A. Bain, Mental Science, p. 422 и след.)

Сходная неполнота в изложении моральных принципов обнаруживается, если мы обратимся к ученику Рида, Дугалду Стюарту, чья «Философия активных и моральных способностей человека» (1828) содержит общий взгляд Батлера и Рида и в некоторой степени взгляд Прайса — изложенный с большей полнотой и точностью, но без важных оригинальных дополнений или модификаций. Стюарт делает акцент на обязательстве справедливости, отличной от благожелательности; но его определение справедливости представляет ее по существу беспристрастностью — добродетелью, которая (как только что было сказано о четвертом принципе Рида) должна в равной степени находить место в утилитарной или любой другой системе, устанавливающей универсально применимые правила морали. Впоследствии, однако, Стюарт выделяет «честность или неподкупность» как ветвь справедливости, касающуюся прав других людей, которые образуют предмет «естественной юриспруденции». В этом отделе он формулирует моральную аксиому «о том, что трудящийся имеет право на плод собственного труда» в качестве принципа, на котором основываются полные права собственности; утверждая, что одно лишь владение давало бы лишь преходящее право обладания на время использования. Единственные другие принципы, которые он обсуждает, — это правдивость и верность обещаниям, причем благодарность рассматривается как естественный инстинкт, побуждающий к определенному роду справедливых действий.

Как видно, ни Рид, ни Стюарт не предлагают ничего, кроме очень скудного и предварительного вклада в ту этическую науку, с помощью которой, как они утверждают, принятые правила морали могут быть рационально выведены из самоочевидных первоначал. Более амбициозная попытка в том же направлении была предпринята Уэвеллом в его «Элементах морали» (1846). Общий моральный взгляд Уэвелла отличается от взгляда его шотландских предшественников главным образом в пункте, где мы можем проследить влияние Канта, а именно в его отказе от любви к себе как от независимого рационального и правящего принципа и в его вытекающем отсюда отказе признать счастье, отдельно от долга, разумной целью для индивида. Моральный разум, оставленный таким образом в исключительном верховенстве, представлен провозглашающим пять конечных принципов — благожелательности, справедливости, правды, чистоты и порядка. При небольшом натяжении они заставляются соответствовать пяти главным делениям Jus — личной безопасности (благожелательность противопоставляется недоброжелательности, которая обычно вызывает личные травмы), собственности, контракта, брака и правительства; в то время как первое, второе и четвертое, в свою очередь, регулируют соответственно три главных класса человеческих мотивов — привязанности, умственные желания и аппетиты. Таким образом, список с добавлением двух общих принципов — «серьезности» и «моральной цели» — имеет определенный вид систематической полноты. Однако, если присмотреться ближе, мы обнаруживаем, что принцип порядка, или подчинения правительству, не предназначен серьезно подразумевать политический абсолютизм, который он, кажется, выражает и который английский здравый смысл решительно отвергает; в то время как формула справедливости дана в тавтологическом или совершенно неопределенном предложении «о том, что каждый человек должен иметь свое». Уэвелл, правда, объясняет, что эта последняя формула должна практически интерпретироваться позитивным правом, хотя он непоследовательно говорит так, будто она предоставляет стандарт для суждения о законах как о правильных или неправильных. Принцип же чистоты, заключающийся в том, что «низшие части нашей природы должны подчиняться высшим», лишь детализирует то верховенство разума над нерациональными импульсами, которое вовлечено в самое понятие разумной морали. Таким образом, короче говоря, если мы попросим о четкой и определенной фундаментальной интуиции, отличной от внимания к счастью, мы не найдем в доктрине Уэвелла ничего, кроме единственного правила правдивости (включая верность обещаниям); и даже его аксиоматический характер становится неуловимым при более внимательном рассмотрении, поскольку не утверждается, что правило практически безусловно, а лишь то, что практически нежелательно формулировать его ограничения.

В целом следует признать, что доктрина интуитивистской школы XVIII и XIX веков развивалась с меньшей заботой и последовательностью, чем можно было бы ожидать, в изложении фундаментальных аксиом или интуитивно познаваемых посылок морального рассуждения. И если бы полемика, которую эта школа вела с утилитаризмом, вращалась главным образом вокруг определения материи долга, нет никаких сомнений в том, что она была бы вынуждена предпринять более серьезные и систематические усилия для точного и полного определения принципов и метода, на основе которых мы должны дедуктивно рассуждать о конкретных правилах поведения. Но на самом деле различие между интуитивистами и утилитаристами относительно метода определения деталей морального кодекса осложнялось более фундаментальным разногласием относительно самого значения «морального обязательства». Пейли и Бентам (вслед за Локком) интерпретировали это как эффект, оказываемый на волю удовольствиями или страданиями, привязанными к соблюдению или нарушению моральных правил, соединяя это с доктриной Хатчесона о том, что «общее благо» или «счастье» является конечной целью и стандартом этих правил; в то время как они устранили всю расплывчатость из понятия общего счастья, определив его как состоящее в «избытке удовольствия над страдание» — причем удовольствия и страдания рассматривались как «различающиеся только продолжительностью или интенсивностью». Утилитарная система приобрела привлекательный вид простоты благодаря использованию единого совершенно четкого понятия — удовольствия и его отрицательной величины страдания — для ответа на оба фундаментальных вопроса смертных: «Что есть правильно?» и «Почему я должен это делать?». Но поскольку не существует логической связи между ответами, которые таким образом стали рассматриваться как одна доктрина, это кажущееся единство и простота на самом деле скрыли фундаментальные разногласия и вызвали немалую путаницу в этических дебатах.

В «Принципах моральной и политической философии» Пейли (1785) связь между общим удовольствием (стандартом) и частным удовольствием или страданиями (мотивом) обеспечивается концепцией божественного законодательства. Быть «обязанным» означает быть «побуждаемым сильным мотивом, вытекающим из повеления другого»; в случае морального обязательства повеление исходит от Бога, а мотив заключается в ожидании награды и наказания после этой жизни. Повеления Бога должны быть установлены «из сочетания Писания и света природы». Пейли, однако, считает, что Писание дано меньше для обучения морали, чем для иллюстрации ее на примере и подкрепления новыми санкциями и большей определенностью, и что свет природы дает понять, что Бог желает счастья Своих творений. Следовательно, его метод в решении моральных вопросов заключается главным образом в оценке тенденции действий содействовать общему счастью или уменьшать его. Чтобы противостоять очевидным возражениям против этого метода, основанным на непосредственном счастье, вызываемом признанными преступлениями (такими как «убийство богатого злодея»), он подчеркивает необходимость общих правил в любом законодательстве; в то время как, подчеркивая важность формирования и поддержания хороших привычек, он частично избегает трудности вычисления последствий конкретных действий. Таким образом утилитарный метод освобождается от подрывных тенденций, которые Батлер и другие усматривали в нем; в исполнении Пейли он просто объясняет текущие моральные и юридические различия, демонстрирует очевидную основу целесообразности, которая поддерживает большинство принятых правил права и морали, и предлагает простое решение, гармонирующее со здравым смыслом, некоторых озадачивающих казуистических вопросов. Так (например) «естественные права» становятся правами, всеобщее соблюдение которых было бы полезным независимо от установления гражданского правления; в отличие от не менее обязывающих «приобретенных прав», полезность которых зависит от этого установления. Частная собственность в этом смысле является «естественной» в силу ее очевидных преимуществ в поощрении труда, навыков, заботы о сохранении; хотя фактические права собственности зависят от общей полезности следования закону страны, которым они определяются. Мы замечаем, однако, что метод Пейли часто смешивается с рассуждениями, принадлежащими к чуждому и более старому образу мыслей; как когда он поддерживает притязание бедных на благотворительность, ссылаясь на намерение человечества «когда они согласились на разделение общего фонда», или когда он делает вывод, что моногамия является частью божественного замысла, исходя из равного числа рождающихся мужчин и женщин. В других случаях его изложение утилитарных соображений фрагментарно и неметодично и имеет тенденцию вырождаться в рыхлое увещевание на довольно избитые темы.

В единстве, последовательности и тщательности метода утилитаризм Бентама имеет решительное превосходство над утилитаризмом Пейли. Он рассматривает действия исключительно в отношении их приятных и болезненных последствий, ожидаемых или фактических; и он признает необходимость составления систематического реестра этих последствий, свободного от влияний общего морального мнения, выраженного в «евлогистических» и «дислогистических» терминах обычного употребления. Более того, эффекты, которые он оценивает, имеют определенное, осязаемое, эмпирически устанавливаемое качество; это такие удовольствия и страдания, которые испытывает большинство людей и которые могут наблюдать все, так что все его политические или моральные выводы открыты в каждой точке для проверки практическим опытом. Каждый, казалось бы, может сказать, какую ценность он придает удовольствиям питания, пола, чувств в целом, богатства, власти, любопытства, симпатии, антипатии (зложелательности), благоволения индивидов или общества в целом, и соответствующим страданиям, а также страданиям труда и органических расстройств; и может угадать ставку, по которой они оцениваются другими; поэтому, если однажды признать, что все действия определяются удовольствиями и страданиями и должны оцениваться по одному и тому же стандарту, искусство законодательства и частного поведения оказывается, по-видимому, на эмпирической основе. Бентам, несомненно, кажется выходящим за пределы собственно опыта, признавая «религиозные» страдания и удовольствия в своем четырехчастном делении санкций, наряду с «физическими», «политическими» и «моральными» или «социальными»; но истина заключается в том, что он не принимает их всерьез во внимание, за исключением тех случаев, когда религиозные надежды и страхи являются фактически действующими мотивами, которые поэтому допускают наблюдение и измерение так же, как и любые другие мотивы. Он сам не использует волю всемогущего и благожелательного существа как средство логического соединения индивидуального и общего счастья. Он тем самым несомненно упрощает свою систему и избегает сомнительных выводов из природы и Писания, в которые вовлечена позиция Пейли; но этот выигрыш дорого обходится. Ибо в ответ на вопрос, который возникает незамедлительно: как же тогда санкции моральных правил, соблюдение которых будет наиболее способствовать общему счастью для людей, оказываются всегда адекватными в случае всех индивидов, чье соблюдение требуется? — он вынужден признать, что «единственные интересы, в учете которых человек всегда уверен найти адекватные мотивы, — это его собственные». Действительно, во многих частях его работы, в сфере законодательной и конституционной теории, скорее предполагается, что интересы некоторых людей будут постоянно конфликтовать с интересами их собратьев, если мы не изменим баланс расчетливой осторожности путем пересмотра наказаний. Но при этом предположении система частного поведения на утилитарных принципах не может быть построена до тех пор, пока законодательная и конституционная реформа не будет завершена. И фактически «частная этика», как она задумывалась Бентамом, не совсем излагает такую систему; скорее она демонстрирует совпадение, насколько оно простирается, между частным и общим счастьем в той части поведения каждого человека, которая лежит за пределами сферы полезного законодательства. Не его дело как практического филантропа было останавливаться на дефектах этого совпадения; и поскольку то, что люди обычно ожидают от моралиста, — это полностью обоснованный отчет о том, что они должны делать, неудивительно, что некоторые из учеников Бентама либо проигнорировали, либо попытались заполнить пробел в его системе. Одна секция школы даже утверждала в качестве кардинальной доктрины утилитаризма, что человек всегда обретает свое величайшее счастье, содействуя счастью других; другая секция, представленная Джоном Остином, по-видимому, вернулась к позиции Пейли и рассматривала утилитарную мораль как кодекс божественного законодательства; третьи, с Гротом, довольствуются смягчением строгости требований, предъявляемых «общим счастьем» к индивиду, и рассмотрением утилитарного долга как практически ограниченного взаимностью; в то время как на противоположной стороне безоговорочное подчинение частного счастья общему отстаивалось Дж. С. Миллем, который сделал больше, чем любой другой член школы, для распространения и популяризации утилитаризма в этике и политике.

Фактически существует несколько различных способов использования утилитарной системы морали без решения вопроса о том, являются ли привязанные к ней санкции всегда адекватными. (1) Она может быть представлена как практическое руководство для всех, кто выбирает «общее благо» в качестве своей конечной цели, делают ли они это по религиозным соображениям, или из-за преобладания в их умах беспристрастной симпатии, или потому, что их совесть действует в гармонии с утилитарными принципами, или по любой комбинации этих или любых других причин; или (2) она может быть предложена как кодекс, которому следует повиноваться не абсолютно, а лишь постольку, поскольку совпадение частного и общего интереса может в любом случае оцениваться как простирающееся; или же (3) она может быть предложена как стандарт, посредством которого люди могут разумно соглашаться хвалить и порицать поведение других, даже если они не всегда считают уместным действовать в соответствии с ним. Мы можем рассматривать мораль как своего рода вспомогательное законодательство, поддерживаемое общественным мнением, которое мы можем ожидать от публики, когда она должным образом просвещена, в соответствии с общественным интересом. Тем не менее даже с этой точки зрения, которая является скорее точкой зрения законодателя или социального реформатора, чем морального философа, наш кодекс долга должен в значительной степени определяться нашей оценкой того, в какой степени люди нормально подвержены влиянию заботы о себе (в ее обычном смысле заботы об интересах, не являющихся симпатичными) и симпатии или благожелательности, и того диапазона, в пределах которого можно ожидать, что симпатия будет общеэффективной. Так, например, моральный стандарт, для получения поддержки общественного мнения которого утилитарист будет разумно стремиться, должен существенно различаться по качеству в зависимости от того, придерживается ли он мнения Бентама о том, что ничто, кроме заботы о себе, не «послужит для диеты», хотя «для десерта благожелательность — очень ценное дополнение»; или мнения Дж. С. Милля о том, что бескорыстный общественный дух должен быть выдающимся мотивом при выполнении всей социально полезной работы и что даже гигиенические предписания должны внушаться не главным образом из соображений благоразумия, а потому, что «расточая свое здоровье, мы лишаем себя возможности оказывать услуги нашим собратьям».

Не менее важен и интервал, отделяющий полемичное отношение Бентама к моральному чувству от примирительной позиции Милля, согласно которой «состояние разума не согласуется с полезностью, если он не любит добродетель как вещь, желанную саму по себе». Подобную любовь к добродетели Милль считает в известном смысле естественной, хотя и не абсолютным и необъяснимым фактом человеческой природы; она объясняется «законом ассоциации» чувств и идей, посредством которого объекты, изначально желанные как средство для некоторой дальнейшей цели, со временем становятся непосредственно приятными или желанными. Так, скряга сначала искал деньги как средство достижения комфорта, но в конце концов приносит комфорт в жертву деньгам; и точно так же, хотя первые побуждения к справедливости (или любой другой добродетели) проистекают из неморальных удовольствий, получаемых от нее, или избегаемых благодаря ей боли, через связь, образуемую повторяющимися добродетельными поступками, их совершение в конечном итоге приобретает то непосредственное удовлетворение, которое мы охарактеризовали как моральное. Действительно, приобретенная склонность к добродетельному поведению может стать настолько сильной, что привычка желать его может сохраняться, «даже когда вознаграждение, получаемое добродетельным человеком от сознания хорошо сделанного дела, является чем угодно, но только не эквивалентом страданий, которым он подвергается, или тех желаний, от которых ему приходится отказываться». Именно так описанное выше самопожертвование морального героя представляется Миллю возможным и реальным. Моральнoe чувство, с этой точки зрения, не является фазой любви к себе, как утверждал Гоббс; его также нельзя напрямую отождествлять с симпатией ни на манер Юма, ни на манер Адама Смитa; на самом деле, хотя они кажутся простыми, они на самом деле сложным образом происходят из любви к себе и симпатии в сочетании с более примитивными импульсами. Справедливость (например) рассматривается Миллем по существу как негодование, облагороженное расширенной симпатией и разумным эгоизмом; под несправедливостью мы понимаем вред, причиненный конкретному индивиду в результате нарушения какого-то правила, за нарушение которого мы желаем наказать нарушителя ради блага как пострадавшего лица, так и общества в целом, включая нас самих. Что касается моральных чувств в целом, точка зрения, предложенная Миллем, более определенно выражена главным живым представителем ассоциационистской школы Александром Бэйном; у которого отличительные характеристики совести возводятся к «воспитанию под управлением или властью», хотя благоразумие, бескорыстная симпатия и другие эмоции объединяются, чтобы усилить массу чувств, смутно обозначаемых термином «моральный». Сочетание предшествующих факторов разными авторами описывается несколько по-разному; но все они сходятся в том, что совесть любого индивида естественным образом соотносится с интересами сообщества, членом которого он является, и тем самым выступает естественным союзником в подкреплении утилитаристских правил или даже ценным руководством, когда утилитаристские расчеты сложны и неопределенны.

Эта подмена прямой этической аналитики гипотетической историей на самом деле старше утилитаризма Пейли и Бентама, который она столь глубоко видоизменила. Эффекты ассоциации в модификации ментальных явлений были отмечены Локком и стали кардинальным пунктом в метафизике Юма; который также вскользь ссылался на этот принцип в своем описании справедливости и других «искусственных» добродетелей. Несколькими годами ранее Гей, признавая доказательство Хатчесона относительно фактической бескорыстности моральных и благожелательных импульсов, утверждал, что последние (подобно стремлению к знаниям или славе, наслаждению чтением, охотой, садоводством и т. д.) происходят из любви к себе «благодаря силе ассоциации». Однако тщательное и систематическое применение этого принципа к этической психологии впервые встречается в «Наблюдениях над человеком» Гартли (1748). Гартли также впервые осмыслил ассоциацию как порождающую не простое сцепление ментальных явлений, а квазихимическое их соединение в сложное целое, существенно отличное от его элементов. Он подробно показывает, как удовольствия и страдания «воображения, честолюбия, личного интереса, симпатии, теопатии и морального чувства» развиваются из элементарных удовольствий и страданий ощущения — путем слияния в действительно сложные, но кажущиеся едиными идеи «миниатюр» или слабых чувств, которые повторение ощущений одновременно или в непосредственной последовательности порождает в виде сцепляющихся групп. Его теория предполагает соответствие между разумом и телом и применяется pari passu к формированию идей из ощущений и «сложных вибринцикул в мозговом веществе» из первоначальных вибраций, возникающих в органе чувств. Тот же общий взгляд впоследствии с большой силой и ясностью в исключительно психическом аспекте был развит Джеймсом Миллем в «Анализе человеческого разума». Вся эта теория упорно оспоривалась представителями интуитивистской школы, которые (в отличие от Гартли) обычно считали, что такое выведение моральных чувств из более примитивных чувств нанесет ущерб авторитету первых. Главный аргумент против этой теории основывался на том раннем возрасте, в котором эти чувства проявляются у детей, что едва ли оставляет время для ассоциации произвести приписываемые ей эффекты. Этот аргумент в недавнее время был встречен применением к психике физиологической теории наследственности, согласно которой изменения, произведенные в разуме (мозге) родителя посредством ассоциации идей или иным образом, имеют тенденцию наследоваться его потомством; так что развитие морального чувства или любой другой способности или восприимчивости существующего человека может быть гипотетически перенесено в доисторическую жизнь человеческого рода без каких-либо изменений в предполагаемом способе выведения. В настоящее время, однако, теория наследственности обычно рассматривается в связи с дарвиновской теорией естественного отбора, согласно которой различные виды живых существ в ходе ряда поколений постепенно наделяются органами, способностями и привычками, способствующими сохранению индивида или вида в тех условиях жизни, в которых он помещен. Таким образом, мы получаем новый зоологический фактор в истории моральных чувств; который, хотя никоим образом не противоречит старой психологической теории их формирования через слияние более примитивных чувств, тем не менее должен восприниматься как контролирующий и видоизменяющий эффекты закона ассоциации путем предотвращения формирования чувств, иных нежели те, которые способствуют сохранению человеческой жизни. Более того, влияние дарвиновской теории распространилось с исторической психологии на этику, стремясь заменить «сохранение расы в условиях ее существования» на «счастье» в качестве конечной цели и стандарта добродетели.

Прежде чем завершить этот очерк развития английской этической мысли от Гоббса до мыслителей XIX века, будет полезно вкратце рассмотреть взгляды различных моралистов на проблему свободы воли — постольку, поскольку они выдвигались в качестве этически важных. Сначала мы должны различить три значения, в которых «свобода» приписывается воле или «внутреннему я» человека: (1) общая способность выбирать между различными альтернативами действия без мотива или вопреки результирующей силе конфликтующих мотивов; (2) способность выбора между побуждениями разума и побуждениями аппетитов (или других неразумных импульсов), когда последние конфликтуют с разумом; (3) просто качество действовать рационально вопреки конфликтующим импульсам, сколь бы сильными они ни были, — non posse peccare средневековых теологов. Очевидно, что «свобода» в этом третьем смысле никоим образом не несовместима с полной детерминацией; и, действительно, представляет собой скорее идеальный статус, к которому моральный агент должен стремиться, нежели свойство, которым человеческая воля может считаться обладающей. В первом же смысле, в отличие от второго, утверждение «свободы» не имеет этического значения, за исключением того, что оно вносит общую неопределенность во все наши умозаключения относительно человеческого поведения. Даже во втором смысле вряд ли кажется, что свобода воли человека может быть элементом, подлежащим рассмотрению при изучении того, что является правильным или наилучшим для него делать (хотя, конечно, самые ясные убеждения о долге будут бесплодны, если у человека нет достаточного самоконтроля, чтобы позволить ему действовать в соответствии с ними); скорее, когда мы спрашиваем, справедливо ли наказывать его за неправедные поступки, кажется важным знать, мог ли он поступить иначе. Но несмотря на сильный интерес, проявленный к богословскому аспекту этого вопроса протестантскими богословами XVII века, не похоже, чтобы английские моралисты от Гоббса до Юма придавали какое-либо значение отношению свободы воли либо к долгу вообще, либо к справедливости в частности. Ни доктрина Гоббса о том, что делиберация представляет собой лишь чередование конкурирующих желаний, а волевое действие непосредственно следует за «последним аппетитом», ни едва ли менее решительный детерминизм Локка, считавшего, что воля всегда движима наибольшим наличным беспокойством, не казались ни тому, ни другому автору требующими какого-либо примирения с верой в человеческую ответственность. Даже в системе Кларка, где индетерминизм, несомненно, является кардинальным понятием, его значение носит скорее метафизический, чем этический характер; точка зрения Кларka заключается в том, что кажущаяся произвольной особенность в устройстве космоса на самом деле объяснима лишь ссылкой на творческую свободу воли. В этическом обсуждении Шафтсбери и сентиментальных моралистов вообще этот вопрос естественным образом выпадает из поля зрения; а осторожный Батлер старается по возможности исключить его трудности из практической философии. Но со времени реакции, возглавленной Прайсом и Ридом против способа философирования, достигшего кульминации у Юма, свобода воли в целом отстаивалась интуитивистской школой как существенный пункт этики; и, по сути, она естественным образом связана с суждением о хорошей и дурной заслуге, которое эти авторы приводят как существенный элемент в своем анализе морального сознания. Неотразимый мотив, как убедительно утверждается, смягчает или снимает вину; никто не может винить себя за подчинение необходимости, и никто не может по справедливости быть наказан за то, чего он не мог предотвратить. В ответ на этот аргумент некоторые сторонники необходимости признавали, что наказание может быть легитимным только тогда, когда оно полезно для наказываемого лица; другие же считали, что законное использование силы заключается в сдерживании беззаконной силы; но большинство тех, кто отвергает свободу воли, защищают наказание на основании его полезности для удержания других от преступления, а также для исправления или сдерживания преступника, на которого оно падает.

В предыдущем очерке мы проследили ход английских этических спекуляций, не сопоставляя его с современною ему европейской мыслью на ту же тему. И фактически почти все описанные системы, начиная с Гоббса и ниже, были по своему существу автохтонными порождениями, почти не обнаруживающими следов иностранного влияния. Можно заметить, что этика — это единственный департамент, в котором обнаруживается такой результат. Физика и психология Декарта много изучались в Англии, и его метафизическая система была, безусловно, важнейшей предпосылкой системы Локка; но Декарт едва ли коснулся этики в собственном смысле. Точно так же и спор, который Кларк вел со Спинозой, а впоследствии с Лейбницем, целиком ограничивался метафизической областью. Католическая Франция была школой для англичан по многим предметам, но не в вопросах нравственности; великая борьба между янсенистами и иезуитами представляла для них весьма отдаленный интерес. Лишь к концу XVIII века печать французской революционной философии начала проявляться в Англии; и даже тогда ее влияние было по большей части политическим, а не этическим. Поразительно наблюдать, как даже в случае таких писателей, как Годвин, испытавших наиболее мощное влияние французского политического движения, моральный базис, на котором строится новый социальный порядок разумной и равной свободы, почти полностью имеет местное происхождение; даже когда тон и дух являются французскими, формы мысли и манера рассуждения остаются чисто английскими. В происхождении одного лишь бентимизма — который, как можно заметить, впервые получил широкую известность во французском парафразе Дюмона — важный элемент привнесен трудами французского писателя Гельвеция; в чем сам Бентам отдавал себе полный отчет. Именно от Гельвеция он усвоил, что, поскольку люди повсеместно и исключительно управляются любовью к себе, так называемые моральные суждения в действительности суть общие суждения любого общества относительно его общих интересов; что поэтому тщетно, с одной стороны, предлагать какой-либо стандарт добродетели, кроме ее способности вести к общему счастью, и в то же время бесполезно просто читать людям лекции о долге и бранить их за пороки; что истинная функция моралиста состоит скорее в том, чтобы показать совпадение добродетели с частным счастьем; что, соответственно, хотя природа связала интересы людей воедино множеством способов, а воспитание посредством развития симпатии и привычки к взаимопомощи может значительно расширить эту связь, тем не менее самым эффективным моралистом является законодатель, который, воздействуя на любовь к себе через правовые санкции, может формировать человеческое поведение так, как он пожелает. Эти немногие простые доктрины дают генеральный план неутомимой и продолжавшейся всю жизнь работы Бентама.

Так же и в видоизмененном бентимизме, который убедительное изложение Дж. С. Милля впоследствии сделало популярным в Англии, влияние Огюста Конта (Philosophie positive, 1829–1842, и Système de politique positive, 1851–1854) выступает в качестве главного модифицирующего элемента. Это влияние, поскольку оно затронуло моральные спекуляции в отличие от политических, осуществлялось главным образом через общую концепцию человеческого прогресса; который, по мнению Конта, заключается в постоянно возрастающем преобладании сугубо человеческих атрибутов над чисто животным, причем социальные чувства занимают высшее место среди человеческих атрибутов, а выше всех стоит наиболее универсализированная фаза человеческой привязанности — преданность человечеству в целом. Соответственно, именно развитие человеколюбия и привычки «жить для других» Конт принимает за конечную цель и стандарт практики, а не простое увеличение счастья. Он действительно считает, что они неотделимы друг от друга, и что чем более альтруистичными могут быть сделаны чьи-либо чувства и привычки действия, тем больше будет счастье, испытываемое им самим, а также другими. Но он не утруждает себя серьезными спорами с эгоизмом или тщательным взвешиванием того объема счастья, который мог бы быть в целом достигнут удовлетворением надлежащим образом регулируемых эгоистических склонностей; высшая, не подлежащая сомнению самоотверженность, в которой подавлены все личные расчеты, является существенной чертой его морального идеала. Такой взгляд почти диаметрально противоположен бентамовскому пониманию нормального человеческого существования; более новый утилитаризм Милля представляет собой попытку найти правильный срединный путь между этими двумя крайностями.

Следует отметить, что, с точки зрения Конта, преданность человечеству есть принцип не только морали, но и религии; то есть она должна не просто практически преобладать, но проявляться и поддерживаться регулярными и отчасти символическими формами выражения, как частными, так и публичными. Эта сторона системы Конта и детали его идеальной реконструкции общества, в которой эта религия играет важную роль, однако, оказали весьма незначительное влияние как в Англии, так и в других местах. Гораздо важнее отметить общее влияние его философии на метод определения частностей морали, а также права (каким оно должно быть). В утилитаризме Пейли и Бентама надлежащие правила поведения, как моральные, так и юридические, определяются путем сравнения воображаемых последствий различных способов регулирования для мужчин и женщин, рассматриваемых как экземпляры по существу единообразного и неизменного типа. Верно, что Бентам прямо признает изменяющееся влияние климата, расы, религии, правительства в качестве соображений, которые законодателю важно принимать во внимание; но его собственная работа по социальному строительству была почти полностью независима от таких соображений, и его школа в целом, по-видимому, была убеждена в своей способности разрешить все важные этические и политические вопросы для людей всех возразов и стран без учета их специфических различий. Но в контианской концепции социальной науки, практическим применением которой являются этика и политика, знание законов эволюции общества имеет фундаментальное и непрерывно возрастающее значение; человечество рассматривается как прошедшее через ряд стадий, на каждой из которых нормален и уместен несколько отличный набор законов и институтов, обычаев и привычек. Таким образом, современный человек — это существо, которое может быть понято только через знание его прошлой истории; и любая попытка сконструировать для него моральный и политический идеал чисто абстрактным и внеисторическим методом неизбежно окажется бесплодной; любые модификации, которые могут в какое-либо время оказаться желательными в позитивном праве и морали, могут быть определены только с помощью «социальной динамики». Этот взгляд простирается далеко за пределы особой школы или секты Конта и получил широкое признание.

Когда мы обращаемся от французской философии к немецкой, мы обнаруживаем, что влияние последней на английскую этическую мысль было почти ничтожным вплоть до недавнего времени. В XVII веке, правда, трактат Пуфендорфа «О праве в природе», в котором общие взгляды Гроция были изложены заново с модификациями, отчасти призванными осуществить компромисс с доктриной Гоббса, по-видимому, довольно много читали в Оксфорде и других местах. Локк включает его в число книг, необходимых для полноценного образования джентльмена. Но последующее развитие теории поведения в Германии почти полностью выпало из поля зрения англичан; даже долгое время доминировавшая система Вольфа (ум. 1754) была едва известна. Не имел Кант никакого серьезного влияния в Англии и вплоть до второй четверти XIX века. Мы находим, тем не менее, отчетливые следы кантианского влияния у Уэвелла и других писателей интуитивистской школы, а позднее оно стало столь сильным, что его важность для последующей этической мысли едва ли можно переоценить.

Английским моралистом, с которым Кант имеет наибольшее сходство, является Прайс; фактически кантианство в этической мысли современной Европы занимает место, несколько аналогичное тому, которое прежде занимало учение Прайса и Рида среди английских моралистов. Кант, подобно Прайсу и Риду, считает, что человек как разумное существо безусловно обязан сообразоваться с определенным правилом правильного, или «категорическим императивом» разума. Подобно Прайсу, он считает, что поступок не хорош, если он не совершен из хорошего мотива, и что этот мотив должен принципиально отличаться от природной склонности любого рода; долг, чтобы быть долгом, должен совершаться ради долга; и он утверждает — с большей тонкостью, чем Прайс или Рид, — что хотя добродетельный поступок, несомненно, приятен добродетельному агенту, а любое нарушение долга болезненно, это моральное удовольствие (или боль) не может строго быть мотивом поступка, поскольку оно следует за признанием нашего обязательства совершить его, а не предшествует ему. Скромно с тем же Прайсом он считает, что правильность намерения и мотива является не только непременным условием или элементом правильности поступка, но фактически единственным определяющим фактором его моральной ценности; однако с большей философской последовательностью он делает вывод — о котором английский моралист, по-видимому, и не помышлял, — что не может быть никаких раздельных рациональных принципов для определения «материальной» правильности поведения в отличие от его «формальной» правильности; и поэтому все правила долга, поскольку они общеобязательны, должны допускать представление в виде приложений одного общего принципа, согласно которому долг должен исполняться ради долга. Эта дедукция представляет собой наиболее оригинальную часть доктрины Канта. Диктаты разума, как он указывает, с необходимостью должны быть обращены ко всем разумным существам как таковым; следовательно, мое намерение не может быть правильным, если я не готов желать, чтобы принцип, по которому я действую, стал всеобщим законом. Он считает, что это фундаментальное правило, или императив «поступай согласно максиме, которую ты в то же время можешь желать сделать всеобщим законом», предоставляет достаточный критерий для определения частных обязанностей во всех случаях. Правило исключает неправильное поведение с двумя степенями строгости. Некоторые проступки, такие как дача обещаний с намерением нарушить их, мы не можем даже помыслить всеобщими; как только каждый стал бы нарушать обещания, никто не стал бы заботиться о том, чтобы ему давали обещания. Другие максимы, такие как оставление людей в бедствии на произвол судьбы, мы легко можем представить в качестве всеобщих законов, но мы не можем без противоречия желать, чтобы они таковыми были; ибо, когда мы сами находимся в беде, мы не можем не желать, чтобы другие помогали нам.

Другой важной особенностью доктрины Канта является его развитие связи между долгом и свободой воли. Он считает, что именно через наше моральное сознание мы знаем, что мы свободны; в познании того, что я должен делать то, что правильно, потому что это правильно, а не потому, что это мне нравится, подразумевается, что такое чисто рациональное волеизъявление возможно; что мое действие может определяться не «механически», через необходимое действие естественных стимулов приятных и болезненных чувств, а в соответствии с законами моего истинного, разумного я. Реализация разума, или человеческих воль постольку, поскольку они разумны, предстает таким образом как абсолютная цель долга; и мы получаем в качестве новой формы фундаментального практического правила: «поступай так, чтобы ты всегда относился к человечеству и в своем лице, и в лице всякого другого так же как к цели, и никогда не относился как к средству». Можно заметить также, что понятие свободы простым и поразительным образом связывает этику с юриспруденцией. Фундаментальная цель юриспруденции состоит в реализации внешней свободы посредством устранения препятствий, налагаемых на свободное действие каждого вмешательством других волей. Этика показывает, как реализовать внутреннюю свободу путем решительного преследования разумных целей в противовес целям естественной склонности. Если мы спросим, каковы именно цели разума, кантовское положение о том, что «все разумные существа как таковые суть цели сами по себе для каждого разумного существа», едва ли дает ясный ответ. Его можно было бы истолковать в том смысле, что практически искомым результатом является просто развитие разумности всех разумных существ — таких как люди, — которые оказываются пока еще несовершенно разумными. Но это не точка зрения Канта. Он действительно считает, что каждый человек должен стремиться сделать себя возможно более совершенным инструментом разума; но он прямо отрицает, что совершенство других может точно так же предписываться в качестве цели для каждого. По его словам, «противоречие — рассматривать себя обязанным по долгу содействовать совершенствованию другого... противоречие — делать своим долгом совершение для другого того, чего никакой другой не может сделать для себя». В каком же практическом смысле я должен делать другие разумные существа своими целями? Ответ Канта заключается в том, что каждый должен стремиться в отношении других не к Совершенству, а к Счастью, то есть помогать им достигать тех чисто субъективных целей, которые определяются для каждого не разумом, а естественной склонностью. Он также объясняет, что стремление к собственному счастью не может быть предписано в качестве долга, поскольку оно является целью, к которой каждый человек неизбежно побуждается естественной склонностью: но что именно потому, что каждый неизбежно желает собственного счастья и поэтому желает, чтобы другие помогали ему в час нужды, он обязан сделать счастье других своей этической целью, поскольку он не может морально требовать помощи от других, не принимая на себя обязательство помогать им в подобном случае. Исключение личного счастья из целей, к которым обязательно стремиться, резко контрастирует со взглядом Батлера и Рида на то, что человек как разумное существо находится под «явным обязательством» искать собственную выгоду. Однако разница на самом деле не так велика, как кажется; поскольку в другой части своей системы Кант полностью признает разумность заботы индивида о собственном счастье. Хотя долг, по его мнению, исключает заботу о частном счастье, summum bonum есть не один лишь долг, а счастье в сочетании с моральным достоинством; требование счастья как награды за долг настолько по существу разумно, что мы должны постулировать универсальную связь между ними как порядок вселенной; действительно, практическая необходимость этого постулата есть единственное адекватное рациональное основание, которое у нас есть для веры в существование Бога.

Прежде чем этика Канта начала серьезно изучаться в Англии, быстрое и замечательное развитие метафизических взглядов и метода, три главных этапа которого представлены соответственно Фихте, Шеллингом и Гегелем, уже произошло; и система последнего занимала наиболее видное положение в философской мысли Германии. Этика Гегеля (изложенная главным образом в его «Философии права», 1821) обнаруживает тесное сходство, а также поразительный контраст с этикой Канта. Он считает, вместе с Кантом, что долг или благое поведение состоят в сознательной реализации свободной разумной воли, которая по существу одинакова во всех разумных существах. Но по мнению Канта всеобщее содержание этой воли дано лишь в формальном условии «поступать только так, как можно желать поступка каждого», субъективно применяемом каждым рациональным агентом к собственному волеизъявлению; тогда как Гегель понимает всеобщую волю как объективно представленную каждому человеку в законах, институтах и нравах сообщества, членом которого он является. Таким образом, по его мнению, моральному сопротивлению подлежат не просто естественные склонности к удовольствиям или стремления к эгоистичному счастью, но даже побуждение совести индивида, импульс делать то, что кажется ему правильным, если оно вступает в противоречие со здравым смыслом его сообщества. Верно, что Гегель рассматривает сознательное усилие реализовать собственное представление о благе как более высокую ступень морального развития, чем простое соответствие правовым нормам, устанавливающим собственность, поддерживающим контракт и распределяющим наказание за преступление, в которых впервые выражается всеобщая воля; поскольку в таком соответствии эта воля осуществляется лишь случайно благодаря внешнему совпадении индивидуальных воль и не реализуется по существу ни в одной из них. Он считает, однако, что это добросовестное усилие самообманно и бесплодно, составляя даже самый корень морального зла, если оно не достигает своей реализации в гармонии с теми объективными социальными отношениями, в которых оказывается индивид. Из этих отношений первая ступень конституируется семьей, вторая — гражданским обществом, а третья — государством, организация которого есть высшее проявление всеобщего разума в сфере практики.

Гегельянство выступает как отчетливый элемент в современной английской этической мысли; но прямое влияние системы Гегеля, пожалуй, менее важно, чем то, которое косвенно осуществляется через мощный стимул, даный ею изучению исторического развития человеческой мысли и человеческого общества. Согласно Гегелю, сущность вселенной представляет собой процесс мысли от абстрактного к конкретному; и правильное понимание этого процесса дает ключ к истолкованию эволюции европейской философии во времени. Опять же, по его мнению, история человечества есть история необходимого развития свободного духа через различные формы политической организации: первой из них является восточная монархия, в которой свобода принадлежит только монарху; второй — греко-римские республики, в которых избранный корпус свободных граждан поддерживается на основе рабства; в то время как наконец в современных обществах, возникших из тевтонского вторжения в угасающую Римскую империю, свобода признается естественным правом всех членов сообщества. Влияние лекций (посмертно изданных), в которых излагались «Философия истории» и «История философии» Гегеля, вышло далеко за пределы его особой школы; действительно, преобладание исторического метода во всех департаментах теории практики немало обязано их влиянию.

(H. S.; X.)

D. Этика с 1879 года. — Этические споры, подобно большинству других спекулятивных дискуссий, в конце XIX и начале XX века сосредоточились вокруг дарвиновских теорий. Главной характеристикой английской моральной философии в ее предшествующей истории была ее сравнительная изоляция от великих движений, порой современных ей движений философской или научной мысли. Этика в Англии, как и на континенте Европы, до времен Бэкона страдала от чрезмерного господства теологического догмата и традиционной схоластической и аристотелевской философии. Но моральная философия XVIII века, освобожденная от схоластических пут, была подлинным туземным продуктом, выраставшим из реальной проблемы поведения и приходившим к своим выводам, по крайней мере одиозно, путем анализа фактов поведения и природы нравственности и апелляции к ним. Даже в начале XIX века, когда главный интерес писателей, принадлежавших к утилитаристской школе, был преимущественно политическим, влияние политических теорий на современную моральную философия было в целом влиянием, которого сами моральные философы не осознавали; и в силу природы вещей моральная и политическая философия имеют тенденцию становиться одним и тем же исследованием. Милль, правда, и Конт оба поощряли идею о том, что общество и поведение в равной степени способны подвергаться строго научному исследованию. Но попытка не просто трактовать этику научно, а фактически подчинить принципы поведения принципам существующей биологической науки или группы наук биологического характера была зарезервирована для постдарвиновских моральных философов. Эта попытка, по мнению большинства критиков, не увенчалась успехом, и, пожалуй, то наиболее постоянное, что внесло новое время в этическую теорию, в конечном итоге будет приписано философам, враждебным эволюционной этике. Тем не менее применение исторического метода к исследованиям, касающимся фактов нравственности и моральной жизни — само по себе часть великого движения мысли, которому Дарив дал главный импульс, — заставило представить моральные проблемы в новом аспекте; в то время как влияние дарвинизма на исследования, имеющие значительное отношение к этике (например, антропологию или изучение сравнительной религии), было неисчислимым.

Другое великое движение в современной моральной философии, обусловленное влиянием немецкого, и особенно гегелевского, идеализма, последовало естественным образом по большей части из возрождения интереса к метафизике, заметного во второй половине XIX века.

Но метафизические системы этики не являются новшеством даже в Англии, и, хотя возросший интерес к конечным проблемам философии чрезвычайно углубил и расширил понимание людьми моральных проблем и вопросов, вовлеченных в поведение, фактический прогресс в этической теории, произведенный такими спекуляциями, был сравнительно невелик. То, что имеет непреходящее значение, — это подтверждение на метафизических основаниях права морального сознания формулировать и разрешать собственные трудности, а также успешное отражение претензий отдельных наук, таких как биология, включать сферу поведения в свои рамки и методы. И как эволюционная, так и идеалистическая этика сходятся в отвержении точки зрения узкого индивидуализма, обе настаивают на необходимости рассматривать «я» как социальное по своему характеру и рассматривают цель морального прогресса как достижимую лишь в совершенном обществе.

Возможно, было бы слишком надеяться, что давний спор между гедонистами и антигедонистами окончательно разрешен. Но наверняка в настоящее время едва ли нашлись бы современные моралисты, готовые защищать сырые формы гедонистической психологии в том виде, в каком они предстают у Бентама и Милля. Было достигнуто определенное общее согласие относительно невозможности рассматривать удовольствие как единственный мотив, критерий и цель морального действия, хотя среди различных мнений по-прежнему преобладают разные взгляды на место, занимаемое удовольствием в summum bonum, и на возможность гедонистического исчисления.

Крах индивидуализма «laissez-faire» в политике, не принесшего того всеобщего благосостояния и счастья, на которые надеялись его сторонники, заставил людей поставить под сомнение эгоистический базис, на котором была построена его этическая противоположность. Подобным же образом относительная неудача науки в удовлетворении чаяний людей как в знании, так и — насколько это касается счастья масс — на практике сыграла большую роль в порождении того бунта против материального процветания как цели поведения, который характерен для идеалистической моральной философии. Этому бунту и общей тенденции находить принцип морали в идеальном благе, присутствующем в сознании всех лиц, способных действовать морально, несомненно, в немалой степени способствовало широкое признание разума в качестве высшей инстанции как в религии или политике, а в последнее время и в экономике. В основном апелляция к разуму следовала традиционному курсу таких движений в этике и в свете более глубоких размышлений вновь подтвердила моральные принципы, имплицитно содержащиеся в обычном моральном сознании. Лишь в настоящее время заметны признаки неудовлетворенности самой текущей моралью и тенденция заменить ее или отстаивать новую мораль, основанную якобы на выводах, полученных из фактов научного наблюдения.

Сам Дарвин, по-видимому, никогда не подвергал сомнению — в том скептическом направлении, в котором его последователи применили его принципы, — абсолютный характер морального обязательства. Больше всего его интересовало, поскольку он занимался исследованием морали, развитие морального поведения на его предварительных стадиях. Он был озабочен главным образом тем, чтобы показать, что в морали, как и в других департаментах человеческой жизни, нет необходимости постулировать полный и резкий разрыв между человеческим и чисто животным существованием, но что инстинкты и привычки, способствующие выживанию в борьбе за существование среди животных, развиваются в моральные качества, имеющие аналогичную ценность для сохранения человеческой и социальной жизни. Рассматривая социальную тенденцию как изначально являющуюся инстинктом, развившимся из родительской или сыновней привязанности, он, судя по всему, предполагает, что естественный отбор, который был главной причиной ее развития на более ранних стадиях, вполне может влиять на переход от чисто племенной и социальной морали к морали в ее более поздних и сложных формах. Но он признает, что естественный отбор не обязательно является единственной причиной, и воздерживается от отождествления полностью развитой морали цивилизованных наций с «социальным инстинктом». Более того, он признает, что качества (например, верность и симпатия), которые могли сослужить большую службу племени в его примитивной борьбе за существование, на более позднем этапе могут стать определенной помехой физической эффективности (поскольку они ведут к сохранению неприспособленных). Тем не менее сдерживание нашей симпатии привело бы к «ухудшению благороднейшей части нашей природы», и вопрос — который очевидно имеет жизненно важное значение — должны ли мы подчиняться велениям разума, который побуждал бы нас лишь к такому поведению, которое способствует естественному отбору, или оставаться верными благороднейшей части нашей природы за счет разума, он оставляет неразрешенным.

Именно в Герберте Спенсере, триумфальном «buccinator novi temporis», сторонники эволюционной этики обрели своего протагониста. Спенсер рассчитывал, что идеи, заимствованные из биологических наук, обеспечат решение всех загадок нравственности, как и большинства других департаментов жизни; и он считал «делом моральной науки дедуцировать из законов жизни и условий существования, какие виды действий с необходимостью стремятся породить счастье, а какие — породить несчастье». Ясно поэтому, что любая моральная наука, которая должна иметь ценность, должна подождать, пока «законы жизни» и «условия существования» не будут удовлетворительно определены, предположительно биологией и смежными науками; и в философии едва ли сыщется более удручающий пример неудачи, чем скудость фактических результатов, достигнутых Спенсером за свою жизнь в применении так называемых законов эволюции к человеческому поведению — неудача, признанная самим Спенсером. Его собственный вклад в этику был изначально испорчен тем фактом, что он так и не освободился от пут философии, которую его собственная система была призвана вытеснить. Он начал с того, что открестился от какого-либо родства с утилитаризмом со стороны собственной философии. Он указал, что принцип наибольшего счастья наибольшего числа людей есть принцип, не имеющий никакого определенного значения, поскольку люди нигде не единодушны в своем стандарте счастья, но рассматривают концепцию счастья скорее как проблему, которую нужно решить, чем как критерий, который нужно применить. Всеобщее счастье потребовало бы всеведения для законодательства о нем и «нормального» или, как некоторые сказали бы, «совершенного» человека для его вожделения; ни одно из этих условий его реализации в настоящее время не существует. Далее, принцип «каждый должен считаться за единицу, никто — более чем за единицу» столь же неудовлетворителен. Его можно истолковать в том смысле, что бесполезный и преступный должны иметь право на такое же счастье, как полезный и добродетельный. Не давая никакого правила для частного поведения в отличие от публичного, он не предоставляет реального руководства для законодателя. Ибо ни счастье, ни конкретные средства к счастью, ни, наконец, условия его реализации не могут быть распределены; и в конце концов «этическим стандартом, которым должно руководствоваться законодательное действие, становится не всеобщее счастье, а всеобщая справедливость». Тем не менее импликации этого последнего заключения Спенсер никогда до конца не продумал. Он целиком и без дальнейших расспросов принял гедонистическую психологию, с помощью которой утилитаристы пытались оправдать свою теорию, в то время как саму теорию отверг. Благо, определяемое им, например, «как поведение, способствующее жизни», также определяется далее как то, что «способствует избытку удовольствий над страданиями». Счастье, опять же, всегда рассматривается как состоящее в чувстве, в конечном счете в приятном чувстве, и не предпринимается никакой попытки применить те же принципы критики, которые он успешно применил к «счастью» утилитаристов, к понятию «удовольствия». И хотя он отстаивает против утилитаристов существование определенных фундаментальных моральных интуициий, ставших совершенно независимыми от какого-либо наличного сознательного опыта их полезности, он все же считает их результатами накопленного расового опыта, постепенно организуемого и наследуемого. Наконец, бок о бок с теорией природы морального обязательства, столь фундаментально эмпирической и a posteriori по своему кругозору, он отстаивает в своем изложении справедливости существование идеи справедливости как отличной от простого чувства, несущей с собой априорную веру в ее существование и идентичной по своему априорному и интуитивному характеру с предельным критерием самого утилитаризма. Дело в том, что любой пристальный философский анализ этической системы Спенсера может привести лишь к обнаружению множества взаимно противоречивых и по большей части логически несостоятельных теорий. Часто невозможно обнаружить, желает ли он путем апелляции к эволюционным принципам подкрепить санкции и подчеркнуть абсолютный характер традиционной морали, которую в основном он принимает без возражений из текущих мнений о поведении его эпохи, или же он хочет дискредитировать и опровергнуть валидность этой морали, чтобы с помощью биологических наук заменить ее новым этическим кодексом. Аргумент, например, о том, что интуитивные и априорные убеждения приобретают свой абсолютный характер благодаря тому, что они являются результатом непрерывной передачи и накопления прошлых нервных модификаций в истории расы, при серьезном рассмотрении привел бы нас к вере в то, что предельные этические санкции следует искать не путем апелляции к моральному сознанию, а посредством исследования мозговой ткани и отношения человеческого телесного организма к его среде. И тем не менее такой взгляд был бы полностью расходиться со многим из того, что Спенсер говорит (особенно в своем трактовании справедливости) относительно достоверности и неизбежного характера постоянной апелляции людей к интуиции их морального сознания. Более того, сам факт возможности наследования приобретенных моральных характеристик до сих пор горячо обсуждается теми биологами, за которыми должен оставаться окончательный вердикт. Опять же, аргумент о том, что «поведение является хорошим или плохим в зависимости от того, являются ли его суммарные эффекты приятными или болезненными», и что в конечном счете «доставляющие удовольствие акты являются жизнеподдерживающими актами», по-видимому, вовлекает Спенсера во множество невыверенных допущений и противоречивых теорий. Во-первых, никогда не ясно, рассматривает ли Спенсер тот факт, что конкретный курс поведения сопровождается чувством удовольствия, в качестве теста его жизнесохраняющего и жизнеподдерживающего характера, или же он хочет, чтобы мы использовали в качестве критерия того, что приятно в поведении, тот факт, что рассматриваемое поведение кажется способствующим продолжающемуся существованию органической жизни человека. Он по видимости переходит от одного критерия к другому в зависимости от того, что лучше подходит для целей данного момента. Он не доказывает совпадение жизнеподдерживающих и приятных видов деятельности. Он на протяжении всего изложения предполагает, что приятное есть противоположность болезненного, и кажется несознающим трудности определения с помощью столь высоко абстрактных терминов специфического характера морального действия. Мы не находим в его теории никакой удовлетворительной попытки провести различие между удовольствием, на которое нацелен альтруист, и непосредственным удовольствием эгоистического действия. Подобным же образом он игнорирует различие между приятным чувством как непосредственным мотивом поведения и идеей достижения будущего удовольствия — будь то расой или индивидом. Спенсер оказывается в итоге вовлечен во большинство путаниц и противоречий гедонистической психологии.

Не приносит удовлетворительных результатов и его попытка сконструировать научный критерий из данных, заимствованных из биологических наук. Он связан различием между «абсолютной» и «относительной» этикой, определенно сформулированным в последних двух главах «Данных этики». Абсолютная этика имела бы дело с такими законами, которые регулировали бы поведение идеального человека в идеальном обществе, то есть обществе, где поведение достигло стадии полной приспособленности к потребностям социальной жизни. Относительная этика, с другой стороны, имеет дело лишь с таким поведением, которое является выгодным для того общества, которое еще не достигло конца полной адаптации к своей среде, то есть которое в настоящее время несовершенно. Излишне говорить, что Спенсер не говорит нам, как соотнести две этические системы между собой. А фактические критерии поведения, извлеченные из биологических соображений, почти уморительно неадекватны. Поведение, например, объявляется тем более моральным, чем в большей степени оно демонстрирует тенденцию со стороны индивида или общества становиться более «определенными», «связными» и «гетерогенными». Или же мы должны признать в качестве теста «авторитетного» характера моральных идей или чувств тот факт, что они сложны и репрезентативны, соотносясь с отдаленным благом, а не с близким, помня при этом, что «чувство долга транзитивно и будет убывать по мере возрастания морализации». На самом деле никакого приемлемого научного критерия не возникает, и результатом попытки Спенсера установить законы жизни и условия существования является либо пересказ велений морального сознания в смутной и громоздкой квазинаучной фразеологии, либо подмена обычных и понятных стандартов «блага» и «правильного» бессмысленным тестом «выживаемости» в качестве стандарта совершенства.

Справедливую аналогичную критику можно было бы высказать в адрес большинства философов, подходящих к этике с точки зрения эволюции. Сэр Лесли Стивен, например, желает заменить концепцию «социального здоровья» концепцией всеобщего счастья и считает, что условия социального здоровья должны быть обнаружены путем исследования «социального организма» или «социальной ткани», законы которых могут изучаться отдельно от тех законов, с помощью которых составляющие общество индивиды регулируют свое поведение. «Социальная эволюция означает эволюцию сильной социальной ткани; лучший тип — это тип, подразумеваемый самой сильной тканью». Но по важному вопросу о том, что составляет самую сильную социальную ткань или в какой степени аналогия между обществом в его нынешнем виде и органической жизнью действительно применима, мы остаемся без определенного руководства. Дело в том, что за немногими исключениями эволюционные моральные философы избегают выбора между альтернативами, который неизменно перед ними встает. Они начинают по большей части с убеждения в том, что в этике, как и в других департаментах человеческого знания, «более развитое должно интерпретироваться через менее развитое», хотя впоследствии сложность или позднейшее происхождение развития часто возводятся в ранг стандарта, с помощью которого судят о самом процессе развития. Они не удовлетворяются написанием истории морального развития, применяя к ней принципы, с помощью которых дарвинисты стремятся объяснить развитие животной жизни. Но поиски истоков часто приводят их к теориям природы того морального поведения, чье происхождение они так стремятся найти, которые резко расходятся с текущими и принятыми убеждениями относительно его природы. Обнаружение так называемой эволюции морали из неморальных условий очень часто является бессознательной уловкой, с помощью которой эволюционист скрывает тот факт, что он выносит априорные суждения о ценности моральных концептов, считающихся эволюционировавшими. Принятие таких теорий происхождения морали влекло бы за собой убеждение в том, что то, что мы принимали за «моральное» поведение, на самом деле было чем-то совершенно иным и оставалось таковым на протяжении всей своей истории. Законным выводом, который должен был бы за этим последовать, стало бы отрицание валидности тех моральных законов, которые до сих пор считались абсолютными по своему характеру, и замена всех привычных моральных терминов совершенно новым набором, основанным на биологических соображениях. Но именно этот единственный логический вывод большинство философов-эволюционистов делать не желают. Они не могут отказаться от своей веры в традиционную мораль. Профессор Хаксли утверждал, например, в знаменитой лекции, что «этический прогресс общества зависит не от подражания космическому процессу и тем более не от бегства от него, а от борьбы с ним» (Роунесовская лекция, ad fin.). И очень часто эволюционисты приводят аргументы, доказывающие, что вера людей в абсолютный характер моральных предписаний есть одно из необходимых средств, принятых природой для реализации ее замыслов социального благополучия человечества. Тем не менее другую альтернативу, на которую указывает такое рассуждение, они неохотно принимают. Ибо вера в то, что моральное обязательство носит абсолютный характер, что его происхождение одинаково невозможно объяснить, а его законы — трансцендировать, сделала бы поиски научного критерия поведения, дедуцируемого из законов жизни и условий существования, бессмысленными, если не абсурдными.

Возможно, единственным европейским мыслителем, довесшим эволюционные принципы в этике до их логического завершения, является Фридрих Ницше. Почти любая система морали или безнравственности может найти некоторое оправдание в сочинениях Ницше, которые необычайно хаотичны и полны дичайших преувеличений. И тем не менее, это был верный инстинкт, который привел общественное мнение, о чем свидетельствует современная литература, к тому, чтобы видеть в Ницше наиболее ортодоксального выразителя дарвиновских идей в их применении к этике. Ибо он ясно видел, что для успеха эволюционная этика должна включать в себя «переоценку всех ценностей», «деморализацию» всей обычной господствующей морали. Он откровенно принял прославление грубой силы, превосходящей хитрости и всех качеств, необходимых для успеха в борьбе за существование, к чему неизбежно стремятся эволюционная этика. Он провозгласил себя прежде всего физиологом и рассчитывал на то, что физиология предоставит конечный критерий для всего, что имеет ценность; и хотя его собственный этический кодекс неизбежно влечет за собой исчезновение сочувствия, любви, терпимости и всех существующих альтруистических эмоций, он тем не менее в некотором смысле находит для них место в таком альтруистическом самопожертвовании, которое готовит почву для высшего человека будущего. Таким образом, определенным образом он оказывается способен примирить противоречащие друг другу требования эгоизма и альтруизма и преуспеть там, где терпят неудачу большинство апостолов эволюции. Христианские добродетели, сострадание к слабым, страдающим и т. д., представляют собой необходимую стадию, которую необходимо пройти в эволюции Übermensch, то есть стадию, когда слабые и страдающие объединяются в восстании против сильных. Они должны быть вытеснены не столько потому, что все социальные добродетели подлежат презрению и отвержению, сколько потому, что по своим последствиям, то есть по своей тенденции увековечивать и продлевать существование слабых и тех, кто наименее хорошо оснащен и наделен природой, они носят антисоциальный характер и враждебны выживанию сильнейшего и наиболее энергичного типа человечества. Следовательно, Ницше по сути отстаивает следующую парадоксальную позицию: он объясняет существование альтруизма на основе эгоистических принципов; он выступает за полную отмену всякого альтруизма, доводя эти же эгоистические принципы до их логического завершения; тем не менее, он апеллирует к тому моральному инстинкту, который заставляет людей жертвовать своими собственными узкими личными интересами ради высшего блага общества — инстинкту глубоко альтруистическому по своему характеру — как к окончательному оправданию провозглашаемой им этики. Такая позиция является reductio ad absurdum попытки выйти за рамки предельного характера тех интуитивных представлений и чувств, которые побуждают людей к благожелательности. Таким образом, хотя между делом у Ницше можно многому научиться, особенно из его критики этики пессимизма или из тех строгих оценок, которые он дает негативной морали крайнего аскетизма или квиетизма, его система неизбежно содержит собственное опровержение. Ибо никакая философия, которая искажает реальный ход истории и извращает моральные факты, вряд ли заслуживает одобрения трезвого суждения человечества, сколь ни блестящим было бы ее изложение или сколь ни изощренными ее аргументы. Наконец, понятия силы, могущества и властности, с помощью которых Ницше пытается определить свой собственный моральный идеал, при рассмотрении оказываются столь же относительными и неудовлетворительными, как и другие критерии морального действия, якобы выводимые из эволюционных принципов. Люди желают силы или могущества не как целей, а как средств для достижения целей, лежащих за их пределами; Ницше наиболее убедителен, когда Übermensch остается неопределенным. Представленный как идеальный человек, то есть таким, каким его изображает мораль, он становится понятным; представленный так, как его описывает Ницше, он скатывается обратно в зверя, и то различие, которое главным образом отделяет человека от животного мира, из которого он вышел, а именно его уникальная способность к самосознанию и самокритике, оказывается стертым.

Именно на эту важнейшую трудность — то есть на переход в эволюции морали от стадии чисто животного и неосознанного действия к специфически человеческому действию, то есть действию, направляемому самосознательным и целенаправленным интеллектом к цели, мыслимой как благо, — обрушилась полемика Т.Х. Грина и его последователей-идеалистов. И, пожалуй, прискорбно, что метафизические доктрины, сформулированные главным образом в целях критики и не являющиеся сами по себе жизненно необходимыми для предлагаемой теории морали, стали рассматриваться как основной вклад писателей-идеалистов в этическую теорию и в качестве таковых подверглись суровой критике со стороны противников. Главное возражение Грина против эволюционной моральной философии заключается в аргументе о том, что никакое чисто «естественное» объяснение фактов морали немыслимо. Знающее сознание — то есть, в том что касается поведения, моральное сознание — никогда не может стать объектом познания в том смысле, в каком природные явления являются объектами научного познания. Ибо такое знание подразумевает существование знающего сознания как связующего и объединяющего разума, способного отличать себя от объектов, с которыми оно связано. И более того, существование морального сознания подразумевает «переход от простой потребности к сознанию желаемого объекта, от импульса удовлетворить потребность к усилию по реализации желаемых объектов, подразумевает присутствие потребности у субъекта, который отличает себя от нее». Следовательно, факты морального развития с появлением человеческого сознания предполагают появление чего-то качественно отличного от фактов, с которыми имеет дело, например, физиология, подразумевают, так сказать, пласт в развитии, который никакое исследование животных тканей, никакой расчет последствий в отношении сохранения вида никогда не смогут удовлетворительно объяснить. Как бы далеко назад мы ни уходили в историю человечества, если присутствие сознания вообще признается, необходимо будет признать также присутствие в сознании идеала, который может быть принят или отвергнут, способности заглядывать вперед и назад и стремиться к будущему, которое еще не полностью реализовано. Но, к сожалению, временные потребности критики заставили Грина подчеркивать метафизику «я», то есть настаивать на необходимости критического исследования предпосылок любой формы самосознания и особенно знающего сознания до такой степени, что критики упустили из виду реальную зависимость его метафизики от прямых свидетельств морального сознания. Философская ценность, искренность, широта и глубина его трактовки моральных фактов и институтов были полностью признаны. Чего не удалось в полной мере осознать, так это того, что метафизическая основа его этической системы — например, аргумент, содержащийся во введении к «Пролегоменам» — несправедливо рассматривается в отрыве от его трактовки морали в целом, и что ее можно справедливо оценить только в том случае, если интерпретировать ее в такой же мере как результат, а не только как отправную точку моральной теории. Доктрина вечности «я», например, против которой было направлено немало критики (например, Тейлор, «Проблема поведения», гл. II), хотя она главным образом выражена в языке эпистемологии, тем не менее уходит своими корнями в прямое свидетельство морального опыта. Ибо мораль подразумевает способность индивида возвышаться над интересами своего более узкого «я» и отождествлять себя в стремлении к всеобщему бланю с истинными интересами всех других «я». Подобным же образом концепция «я» как морального единства естественным образом возникает из невозможности найти summum bonum в череде преходящих состояний сознания, подобных тем, которые постулирует, например, гедонизм. Благо как истинное всеобщее может быть реализовано только истинным «я», и то и другое подразумевает принцип единства, который не полностью выражим через термины тех частностей, которые он объединяет. Но является ли идеалистическая интерпретация природы всеобщего блага истинной, то есть имеем ли мы право отождествлять то самосознание, которое способно уловить принцип единства, с тем принципом единства, который оно улавливает, — это метафизическая и теистическая проблема, относительно не имеющая отношения к моральной теории Грина. Было бы вполне возможно принять его критику натурализма и гедонизма, отвергнув при этом многие из тех метафизических выводов, которые он делает. Нечто похожее можно было бы ответить тем критикам, которые считают неудовлетворительным использование Грином терминов «самореализация» или «саморазвитие» в качестве характеристики морального идеала. Очень легко показать тщетность такой концепции, если понимать ее формально для практических целей моральной философии. Если понимать эту фразу как реализацию некоторых способностей «я», она, судя по всему, недостаточно дифференцирует хорошие и дурные способности; в то же время реализация при нынешних условиях всех способностей «я» невозможна. А стремление, насколько это возможно, к всестороннему развитию опять-таки игнорировало бы различие между пороком и добродетелью. Но в том смысле, в котором Грин обычно использует этот термин, самореализация подразумевает, как он выражается, осуществление добрым человеком его рациональной способности или идеи наилучшего из того, что пребывает во времени, то есть различие между добрым и дурным «я» никогда не игнорируется, а является фундаментальным допущением его теории. И если настаивать на том, что это выражение в любом случае является тавтологическим, то есть что благо определяется через самореализацию, а самореализация — через благо, можно усомниться в том, что какая-либо рациональная система этики способна избежать подобного упрека. Грин признал бы, что в определенном смысле понятие «блага» неопределимо, то есть его можно распознать лишь в частностях поведения, формами которого оно является во всеобщем виде. Следовательно, только тем философам, которые верят в существование критерия морали, то есть всеобщего теста, подобного тесту удовольствия, счастья и т.п., по которому мы можем судить о ценности поступков, позиция Грина покажется абсурдной; поскольку, напротив, такие концепции, как «саморазвитие» или «самореализация», имеют определенную и позитивную ценность, если они привлекают внимание к метафизическим импликациям морали и точно характеризуют моральные факты. Имеющаяся у них двусмысленность проистекает из двусмысленности самой морали. Ибо моральный прогресс заключается в актуализации того, что уже потенциально существует. Поразительное достоинство моральной философии Грина заключается в том, что защищаемый им идеализм укоренен и обоснован в моральных привычках и институтах, а метафизика, в которой он достигает вершины, опирается на принципы, уже неявно признаваемые моральным сознанием обычного человека. Ничто не может быть дальше от учения Грина, чем убеждение в том, что конструктивная метафизика способна, без помощи интуиции морального сознания, открыть законы для регулирования поведения.

Но хотя преданность Грина первоначальным фактам морального сознания не позволила ему построить рационалистическую систему морали, основанную исключительно на выводах метафизики, было, пожалуй, неизбежно, что возрождение интереса к метафизике, столь заметное в его собственных размышлениях, приведет к более смелой критике этических первоначал у других авторов. «Этический этюды» Брэдли представили с большим блеском идеалистическую теорию морали, не слишком далеко отстоящую от «Пролегомен» Грина. Однако публикация «Явления и реальности» того же автора ознаменовала большой шаг вперед в философской критике этических постулатов и растущее неудовольствие существующими примирениями между моральными первоначалами и выводами метафизики. Труд «Явление и реальность» не был напрямую посвящен морали, но он неизбежно привел к определенным выводам, затрагивающим поведение, и прошло совсем немного времени, прежде чем эти выводы были детально разработаны Тейлором. Книга профессора А.Э. Тейлора «Проблема поведения» (1901) является одним из самых примечательных и самостоятельных вкладов в моральную философию, опубликованных за последние годы. И тем не менее она в главных чертах следует линии критики Брэдли и поэтому может рассматриваться как представитель его школы. В работе профессора Тейлора выделяются две главные позиции: (1) отказ основывать этику на метафизике и (2) обнаружение непримиримого дуализма в природе морали, который принимает самые разные формы, но в общих чертах может быть сведен к предельной оппозиции между эгоизмом и альтруизмом. Что касается первой из них, Тейлор говорит (op. cit., стр. 4), что его цель — показать, что «этика столь же независима от метафизических спекуляций в своих принципах и методах, как и любая из так называемых "естественных наук"; что ее реальную основу следует искать не в философских теориях о природе Абсолюта или предельном устройстве Вселенной, а в эмпирических фактах человеческой жизни, таких, какими они открываются нам в нашем конкретном повседневном опыте мира и человечества, просеянных и систематизированных науками психологии и социологии... Этика должна рассматриваться как чисто "позитивная" или "экспериментальная", а не как "спекулятивная" наука». Что касается второй позиции, то достаточно одной цитаты (op. cit., стр. 183): «Альтруизм и эгоизм — это расходящиеся ответвления от общего психологического корня первобытного этического чувства. Обе эволюционные линии одинаково неизбежны, и каждая из них в конечном счете непримирима с другой. Ни эгоизм, ни альтруизм не могут быть положены в основу моральной теории без искажения фактов, и невозможно обнаружить какую-либо высшую категорию, с помощью которой их соперничающие претензии могли бы быть окончательно урегулированы».

Профессор Тейлор излагает эти две теории с большим аргументативным блеском и большой изобретательностью, однако ни одна из них, пожалуй, не вызовет полного убеждения у большинства его критиков. Прежде всего любовно обнаруживать, что независимость моральной философии от метафизики подкрепляется метафизическими аргументами. Ибо каков бы ни был реальный характер взаимосвязи моральных и метафизических первоначал, очевидно, что собственное неудовольствие Тейлора существующими моральными принципами проистекает из неспособности поверить в их предельную рациональность, то есть из убеждения в том, что они несостоятельны с точки зрения предельной метафизики; и, пожалуй, наиболее интересной частью его книги является глава под названием «За пределами добра и зла», в которой высшая и конечная форма этического сознания человечества подвергается тщательному критическому анализу. Но кроме того, становится все более очевидным, что психология (на которой Тейлор хотел бы основать мораль) сама по себе включает метафизические допущения; ее позиция по сути не может быть изложена иначе как метафизическая позиция — будь то позиция субъективного идеализма или какая-либо иная. И потребность, которую большинство философов испытывали в некоем философском фундаменте для морали, проистекает вовсе не из какого-либо желания подчинить моральное понимание спекулятивной теории, а потому, что сами моральные факты необъяснимы иначе как в свете первоначал, которые способна критиковать одна лишь метафизика.

Сам Тейлор пытается найти корни этики в моральных чувствах человечества, причем моральные чувства представляют собой прежде всего ощущения или эмоции, хотя они подразумевают и влекут за собой суждения одобрения и неодобрения в отношении поведения. Но можно сомневаться в том, удается ли ему четко отграничить этические чувства от этических суждений, и если их рассматривать как синонимы, кажется трудным избежать вывода о том, что импликации морального «суждения» неизбежно предполагают обращение к метафизике.

Более того, очевидно, что значительная часть несогласия Тейлора с текущими моральными идеалами проистекает из того факта, что они не заслуживают одобрения с точки зрения морального суждения, то есть с точки зрения подлинного блага они неудовлетворительны, будучи испорчены злом. Отсюда кажется трудным примирить веру в действительность суждений морального сознания с верой в то, что реальный источник и оправдание этого сознания следует искать именно в тех чувствах и смутной массе плавающих эмоций, в отношении которых оно выносит суждения. Скептицизм представляется единственно возможным результатом такой позиции. Полемика Тейлора против метафизических систем этики на протяжении всей книги основана на предполагаемом несоответствии и разделении между фактами морального «опыта», суждениями морального сознания и теориями о природе таковых, с которыми философы, на которых он нападает, ни в коем случае не согласились бы. Вне всякого сомнения, существует различие между моралью как формой сознания и размышлением об этой морали. Но подобное различие не соответствует и не свидетельствует о существовании различия между моралью как «опытом» и моралью как «теорией» или «идеей».

Тейлор более убедителен, когда развивает свой второй главный тезис — о предполагаемом существовании предельного дуализма в природе морали. Его описание происхождения понятий обязательства и ответственности, равно как и большинства предельных понятий, с которыми имеет дело моральная философия, будет принято или отвергнуто в той степени, в какой читателю внушает доверие основное утверждение относительно психологического базиса этики. Но в своем изложении фундаментального противоречия, заложенного в морали и разработанного с большой тщательностью и иллюстративными аргументами, он по большей части апеллирует к фактам, знакомым нефилософскому моральному сознанию. Он начинает с обнаружения предельной оппозиции между инстинктами самоутверждения и инстинктами, обеспечивающими производство и защиту грядущего поколения, даже в доэтическом мире, с которым имеет дело биология. Он прослеживает эту оппозицию в те формы, в которых она проявляется в общественной жизни человечества (как, например, в трудности примирения противоречащих друг другу требований индивидуального саморазвития и самосовершенствования и социального служения), и находит «скрытый корень неискренности и лицемерия подо всей моралью» (стр. 243), поскольку невозможно преследовать какой-либо один тип идеала без некоторого отступления от целенаправленности. И он считает все концепции, с помощью которых люди надеялись примирить признанные антагонизмы и расхождения между моральными идеалами, претендующими на статус предельных и авторитетных, одинаково неудовлетворительными (стр. 285). Прогресс иллюзорен; не существует удовлетворительной цели, к которой неизбежно стремилось бы моральное развитие; религия, в которой некоторые находят убежище, когда их тяготят необъяснимые противоречия самого морального поведения, «содержит в себе элемент притворства и покоится на нем» (стр. 489).

Вряд ли кто-то станет серьезно спорить с тем, как Тейлор представляет трудности, с которыми должна справляться мораль, хотя они могут счесть это излишне пессимистичным. Но когда он превращает констатацию определенных форм моральных трудностей в нападение на логический и стройный характер самой морали, он вряд ли найдет всеобщее согласие. Ибо трудность, с которой все люди сталкиваются при реализации блага или в стремлении быть нравственными, сама по себе не свидетельствует о внутреннем противоречии в природе блага как такового. И то, что прежде всего поразило бы непредвзятого критика в примерах Тейлора, касающихся конфликтующих идеалов или антагонистичных, но предельных моральных суждений, — это осознание того, что они вовсе не обязательно являются моральными идеями или суждениями вообще, а следовательно, не являются неизбежно предельными.

Требования самосовершенствования и социального служения могут при рассмотрении в абстракции или в каком-то гипотетическом случае казаться антагонистичными и непримиримыми. Но когда они предстают перед индивидуальным моральным сознанием, можно с уверенностью утверждать: (1) что возможен только один моральный выбор, то есть их противостояние (там, где они противостоят друг другу) не влечет за собой никакого конфликта обязанностей; и (2) что какому бы идеалу в конце концов нидавалось предпочтение, в рамках его реализации все равно будут обеспечены возможности для одновременного воплощения деятельности и способностей, обычно связываемых с идеалом, который объявляется противоречащим ему. Ибо точно так же, как не существует самореализации, которая не предполагала бы самопожертвования, в пределах морали нет места для того вида эгоизма, который несовместим с социальным служением.

Из приведенного выше изложения работы Тейлора будет очевидно, что тенденция его мысли, как и мысли Брэдли, отнюдь не направлена на подтверждение или восстановление тех принципов поведения, которые признаются обычным моральным сознанием. Психология или метафизика стремятся в их системах узурпировать место авторитета, прежде закреплявшееся за этикой в собственном смысле.

Было бы справедливо в целом утверждать, что эволюционные системы этики, такие как системы Герберта Спенсера, сэра Лесли Стивена или профессора С. Александера («Моральный порядок и прогресс», 1899), наряду с метафизическими теориями морали, главными представителями которых являются Т.Х. Грин, Брэдли и Тейлор, доминировали в области этических спекуляций с 1870 года. Тем не менее, достаточно упомянуть такой труд, как «Типы этической теории» Мартино, чтобы развеять представление о том, что тип моральной философии, наиболее характерно английский, то есть состоящий в терпеливом анализе формы и природы самого морального сознания, уступил или способен уступить место более амбициозным и конструктивным начинаниям. Главным стремлением Мартино было, как он сам говорит, истолковать, отстоять и систематизировать моральные чувства, и если само фактическое проявление того, что задействовано, например, в моральном выборе, является оправданием морали, можно сказать, что Мартино преуспел. Именно в его интерпретации и систематизации моральных чувств большинство критиков Мартино усмотрели изъяны. Невозможно, например, принять его упорядоченную иерархию «источников побуждений», не понимая, что реальный принцип, по которому их вообще можно расположить по порядку, должен зависеть от соображений обстоятельств и последствий, положений и обязанностей, с которыми строгий интуиционизм, подобный мартиновскому, не имеет дела. Подобным же образом понятие совести как особой способности, выдающей свои заключения непосредственно и без размышлений, не может быть поддержано перед лицом современного психологического анализа и противоречит самой природе морального суждения. И Мартино удивительным образом безразличен к универсальному и социальному аспектам морали, которыми столь широко заняты эволюционистские и идеалистические моральные философы. Тем не менее, немногие моральные философы, оставляя в стороне идиосинкразии своих особых пристрастий, изложили с большей ясностью или с большим благородством языка существенную природу морального сознания.

Равную по важности работу представляет книга профессора Сиджвика «Методы этики», вышедшая в 1874 году. Эти два труда схожи по возвышенности кругозора и тем, что посвящены пересмотру природы морального сознания с исключением чуждых ветвей исследования. Во большинстве остальных аспектов они различаются. Мартино гораздо ближе к идеализму, чем Сиджвик, чья работа представляет собой изложение утилитаристской позиции с новой и независимой точки зрения. И Сиджвик преуспел гораздо больше любого другого морального философа, за исключением Т.Х. Грина и Брэдли, в создании школы мысли. Многие из его наиболее проницательных критиков первыми признали бы, сколь многим они обязаны его учению. Главным среди них в последнее время является Г.Э. Мур, книга которого «Principia Ethica» представляет собой важный оригинальный вклад в этическую мысль. И хотя доктор Гастинг Рашдолл («Теория добра и зла», Оксфорд, 1907) не разделяет конкретный тип гедонистической теории самого Сиджвика в собственной философской позиции, он занимает точку зрения, в чем-то схожую с главной позицией Сиджвика — рациональным утилитаризмом. Два тома Рашдолла также демонстрируют долгожданное возвращение английской мысли к надлежащему делу морального философа — исследованию природы морального поведения. Другие труды, такие как «Нравы в процессе эволюции» профессора Л.Т. Хобхауса или «Происхождение и развитие моральных идей» профессора Э.А. Вестермарка, свидетельствуют о неугасающем интересе к истории морали и к антропологическим исследованиям, с которыми тесно связана моральная философия.

Многое из того, что имеет важное значение для философии морали, было недавно написано по проблемам, которые более подобающим образом относятся к философии религии и теории познания. «Этюды по гегелевской космологии» Дж.Ф. Мактагарта и его более поздняя работа «Некоторые догмы религии» содержат интересный вклад в теорию удовольствия и проблему свободы воли и детерминизма. Ярким примером этой тенденции выступает развитие теории прагматизма, для которой Ф.К.С. Шиллер предложил общий термин «гуманизм». Затрагиваемые здесь аспекты этики включают, например, ограниченный индетерминизм, подразумеваемый в теории, отношение религиозного сознания, выраженное Уильямом Джеймсом («Воля к вере» и «Прагматизм»), и прагматическую концепцию блага. Широкий интерес к социальным проблемам породил возрождение спекуляций относительно вопросов отчасти политического, отчасти этического характера, например природы справедливости. Наконец, стало очевидно, что многие проблемы, до сих пор оставляемые для решения политической экономии, в большей степени принадлежат моралисту, если не моральному философу, и можно с уверенностью ожидать, что с возрастающей сложностью социальной жизни и исчезновением многих санкций морали, до сих пор считавшихся незыблемыми, будущее принесет возобновленный и практический интерес к теории поведения, способный привести к новым разработкам в этических спекуляциях.
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(H. H. W.)


 
1 Эта хорошо известная фраза первоначально приписывалась пифагорейцам.

2 Для платонизма весьма характерно то, что проблема в этом диалоге, в ее первоначальной постановке, стоит между добродетелью и пороком, тогда как без какого-либо заявленного изменения позиций обсуждаемый в итоге вопрос касается философской жизни и жизни вульгарных амбиций или чувственных наслаждений.

3 Этот кардинальный термин обычно переводится как «счастье»; и нужно признать, что это самый естественный термин для того, что мы (в английском языке) сходимся во мнении называть «целью и устремлением нашего бытия». Но счастье столь определенно обозначает состояние чувства, что оно не допускает того толкования, которое Аристотель (равно как Платон и стоики) явно дает εὐδαιμονία; эту путаницу лучше всего избегать, передавая слово менее привычным термином «благополучие».

4 Аристотель следует за Платоном и Сократом, отождествляя понятия καλός («прекрасный», «красивый») и ἀγαθός («хороший») в их применении к поведению. Мы можем заметить, однако, что в то время как последний термин используется для обозначения добродетельного человека и (в средном роде) эквивалентен Цели вообще, первый скорее выбирается для выражения качества добродетельных поступков, которое в любом конкретном случае является целью добродетельного агента. Аристотель, вне всякого сомнения, верно представляет здравый смысл Греции, считая, что поскольку добродетель сама по себе хороша для добродетельного агента, она принадлежит к тому виду блага, который мы отличаем как прекрасный. В более поздней греческой философии термин καλός («honestum») стал еще более техническим в значении «морально хороший».

5 Приведенное выше изложение значительно расширено в «Истории этики» Г. Сиджвика (5-е изд., 1902), стр. 59-70.

6 Существует определенная трудность в обсуждении взглядов Аристотеля на предмет практической мудрости и отношения интеллекта к моральному действию, поскольку наиболее вероятно, что единственные имеющиеся у нас отчеты об этих взглядах не являются частью подлинных сочинений Аристотеля. Тем не менее книги VI и VII «Никомаховой этики» несомненно содержат столь же чистую аристотелевскую доктрину, сколь ее мог дать ученик, и, по-видимому, предоставляют достаточный фундамент для общей критики, выраженной в тексте.

7 Было высказано меткое суждение, что цинизм относился к стоицизму так же, как монашество — к раннему христианству. Эту аналогию, однако, не следует проводить слишком далеко, поскольку ортодоксальные стоики, судя по всему, никогда не рассматривали цинизм как более совершенный путь.

8 Стоики не вполне сходились во мнениях относительно неизменности добродетели, но они были едины в том, что будучи однажды обретенной, она может быть утрачена только через утрату самого разума.

9 Отсюда некоторые члены школы, не отвергая определение добродетель = знание, определяли ее также как «силу и мощь».

10 По-видимому, именно ввиду этого единения в разуме рациональных существ друзья допускаются в качестве «внешних благ» для мудреца, и наличие хороших детей также считается благом.

11 Стоики, по-видимому, расходились во взглядах на «добрую славу», εὐδοξία; поначалу, когда школа находилась под большим влиянием цинизма, они заявляли о внешнем, равно как и внутреннем равнодушии к ней; в конце концов они уступили здравому смыслу и включили ее в число προηγμένα.

12 Отмечается, что он не гнушался сотрудничеством ни женщин, ни рабов в своих философских трудах.

13 Говорят, что последней заповедью Эпикура своим ученикам было: τῶν δογμάτων μεμνῆσθαι.

14 Эпиктет.

15 Марк Аврелий.

16 Например: Иустин Мученик, Ориген, Тертуллиан, Киприан.

17 Citra sanguinis effusionem.

18 Чтобы показать всю грубость понятия искупления в раннем христианстве, достаточно упомянуть, что многие отцы церкви представляют выкуп Христа выплаченным дьяволу; иногда добавляя, что сокрытием божественности Христа под покровом человечности определенный обман был (справедливо) применен к великому обманщику.

19 Следует отметить, что Августин предпочитает использовать «свободу» не для способности желать добра или зла, а для способности желать добра. Высшая свобода, с его точки зрения, исключает возможность желать зла.

20 Труды Цицерона не имеют большого значения в истории античной этики, поскольку их философский материал был полностью заимствован из ныне утраченных греческих трактатов; но влияние, оказанное ими (особенно «Об обязанностях») на средневековых и даже современных читателей, было весьма значительным.

21 Абеляр впоследствии отказался от этого взгляда, по крайней мере в его крайней форме; и фактически он, похоже, не до конца осознавал разницу между (1) неисполненным намерением совершить объективно правильный поступок и (2) намерением совершить то, что агент лишь считает правильным.

22 Он был осужден двумя синодами, в 1121 и 1140 годах.

23 Синдерезис (греч. συντήρησις, от συντηρεῖν — строго следить, наблюдать) используется в этом значении у Иеронима (Com. in Ezek. i. 4-10).

24 Отказ Констанцского собора осудить оправдание убийства Жаном Пети — яркий показатель этой слабости. См. Milman, Lat. Christ., кн. XIII, гл. 9.

25 В качестве главных английских кауистов можно упомянуть Перкинса, Холла, Сандерсона, а также более выдающегося Джереми Тейлора, чья книга «Ductor dubitantium» появилась в 1660 году.

26 Это влияние не осуществлялось в области этики. Краткий очерк моральной философии Бэкона (в «Успехах обучения», II. 20-22) весьма содержателен и наводит на размышления. Но великая задача Бэкона по реформированию научного метода была таковой, которая, по его замыслу, оставляла мораль в стороне; он никогда не предпринимал серьезных попыток свести свои этические взгляды к стройной системе, методически обоснованной на независимом фундаменте. Набросок, данный в «Успехах», так и не был заполнен и, судя по всему, не оказал никакого влияния на дальнейший ход этических спекуляций.

27 Он даже отождествляет желание с удовольствием, по-видимому, рассматривая волнение аппетита и волнение обладания как две части одного «движения».

28 Несмотря на бескомпромиссный эголизм Гоббса, наблюдается заметное несоответствие между его теорией целей, к которым люди стремятся естественным образом, и его критерием для определения их естественных прав. Последний никогда не является просто Удовольствием, но всегда Самосохранением — хотя по случаю он расширяет понятие «сохранения» до «сохранения жизни таким образом, чтобы не устать от нее». Его точка зрения заключается в том, что в естественном состоянии большинство людей будут драться, грабить и т. д. «исключительно ради наслаждения» или «ради славы», и что поэтому всем людям должно быть предоставлено неопределенное право драться, грабить и т. д. «ради сохранения».

29 Следует отметить, однако, что только в своем обращении со Справедливостью и Благожелательностью он действительно следует математической аналогии (см. «Историю этики» Сиджвика, 5-е изд., стр. 180-181).

30 Следует заметить, что хотя Кларк искренне стремится доказать, что большинство принципов обязательны независимо от божественного установления, он не в меньшей степени заботится о том, чтобы показать, что мораль требует практической поддержки со стороны откровенной религии.

31 Шафтсбери выделяет три класса импульсов: (1) «Естественные привязанности», (2) «Самопривязанности» и (3) «Неестественные привязанности». Их характеристики далее рассматриваются в «Истории этики», стр. 186 и след.

32 В примечательном отрывке ближе к концу своей одиннадцатой проповеди Батлер даже допускает, что совесть должна была бы уступить место себялюбию, если бы было возможно (что невозможно), чтобы они вступили в предельный и непримиримый конфликт.

33 Стоит отметить, что прямое определение Хатчесоном объекта себялюбия включает «совершенство», а также «счастье»; но при разработке своей системы он рассматривает частное благо исключительно как счастье или удовольствие.

34 Этический взгляд Юма был окончательно сформулирован в его «Исследовании о принципах морали» (1751), которое одновременно является более популярным и более чисто утилитарным, чем его более ранняя работа.

35 Юм отмечает, что в некоторых случаях посредством «ассоциации идей» правило, согласно которому мы хвалим и порицаем, распространяется за пределы принципа полезности, из которого оно проистекает; однако в своем втором трактате он отводит этому объяснению гораздо меньшую роль, чем в первом.

36 В более ранних изданиях «Исследования» Юм явно включал все одобряемые качества в общее понятие «добродетели». В более поздних изданиях он избежал этой натяжки в словоупотреблении, заменив или добавив «заслугу» в нескольких пассажах, признавая, что некоторые из упоминаемых им похвальных качеств скорее принято называть «талантами», но все же продолжая утверждать, что «в нашей внутренней оценке делается мало различий» между «добродетелями» и «талантами».

37 Следует отметить, что в то время как Прайс и Стюарт (вслед за Батлером) отождествляют объект себялюбия со счастьем или удовольствием, Рид понимает это «благо» более расплывчато — как включающее совершенство и счастье; хотя иногда он использует «благо» и счастье как взаимозаменяемые термины и, по-видимому, имеет в виду именно последнее во всем, что говорит о себялюбии.

38 Например: Рид предлагает применить этот принцип в пользу моногамии, аргументируя это пропорцией рождающихся мальчиков и девочек; не объясняя при этом, почему, если выводимое отсюда намерение природы исключает случайное многоженство, оно не исключает также и случайное безбрачие.

39 Можно заметить, что некоторые недавние авторы, которых обычно относят к этой школе, избегают различными способами трудности построения кодекса внешнего поведения. Иногда они рассматривают моральную интуицию как определяющую сравнительное превосходство конфликтующих мотивов (Джеймс Мартино) или сравнительное качество выбираемых удовольствий (Лори), что кажется тем же взглядом в гедонистическом облачении; другие считают, что интуитивно воспринимается правильность или неправильность отдельных поступков — точка зрения, которая очевидно делает этические рассуждения практически излишними.

40 Оригинальность — какова бы она ни была — системы Пейли (как и Бентема) заключается скорее в методе проработки деталей, чем в ее конструктивных принципах. Пейли прямо признает свои обязательства перед оригинальным и наводящим на размышления, хотя и пространным и причудливым трудом Абрахама Такера («Исследование света природы», 1768–1774). В этом трактате, как и у Пейли, мы находим «удовольствие каждого отдельного человека — пружину, приводящую в движение все его мотивы», соединенную с «общим благом, корнем, из которого должны ветвиться все наши правила поведения и чувства чести», посредством естественной теологии, демонстрирующей «нескупулезную доброту автора природы». Такер также старается объяснить, что удовлетворение или удовольствие «одно и как таковое тождественно по роду, сколь бы сильно оно ни варьировалось по степени... будь то человек, получающий удовольствие от слушания музыки, созерцания видов, вкушения деликатесов, совершения похвальных поступков или построения приятных размышлений», и далее, что под «общим благом» он понимает «количество счастья», к которому «каждое удовольствие, доставляемое нами ближнему, является добавлением». Тем не менее, в теологической связи Такера между частным и общим счастьем есть своеобразная изобретательность, которой избежал здравый смысл Пейли. Он аргументирует тем, что люди, не имея свободы воли, на самом деле не имеют никаких заслуг; поэтому божественная справедливость должна в конечном счете распределить счастье в равных долях между всеми; следовательно, я должен в конечном счете приумножить собственное счастье в наибольшей степени посредством поведения, которое больше всего добавляет к общему фонду, управляемому Провидением.

Но на самом деле контур утилитаризма Пейли можно обнаружить поколением раньше — в диссертации Гэя, предваряющей издание Лоу «Происхождения зла» Кинга, — как покажут следующие выдержки: «Идея добродетели — это соответствие правилу жизни, направляющему действия всех разумных существ по отношению к счастью друг друга; к которому каждый всегда обязан... Обязательство — это необходимость сделать или опустить что-либо ради того, чтобы быть счастливым... Полное и завершенное обязательство, которое распространяется на все случаи жизни, может проистекать только из авторитета Бога... Воля Бога [поскольку она направляет поведение по отношению к другим] является непосредственным правилом или критерием добродетели... но из природы Бога очевидно, что у него не могло быть иного замысла при создании человечества, кроме их счастья; и поэтому он желает их счастья; следовательно, мое поведение, поскольку оно может быть средством достижения счастья человечества, должно быть таковым; таким образом, это счастье человечества можно назвать критерием добродетели в производном смысле».

Эта же диссертация также содержит зародыш системы Хартли, как мы отметим далее.

41 Нужно признать, что применение Пейли этого аргумента изложено несколько рыхло и недостаточно разграничивает последствия единичного акта благодеяния-убийства от последствий общего разрешения на совершение подобных актов.

42 Этот список дает двенадцать из четырнадцати классов, в которых Бентем распределяет побудительные мотивы, опуская религиозную санкцию (упоминаемую позже) и удовольствия и страдания себялюбия, которые включают все остальные классы, кроме сочувствия и антипатии.

43 В «Деонтологии», опубликованной Баурингом по рукописям, оставшимся после смерти Бентема, утверждается, что совпадение является полным.

44 Следует заметить, что Остин, вслед за Бентемом, чаще использует термин «моральный», чтобы обозначить то, что он более отчетливо называет «позитивной моралью», — свод правил, поддерживаемых всеобщим мнением в любом обществе.

45 В упомянутой диссертации. См. примечание 2 к стр. 835. Хартли ссылается на этот трактат как на давший отправную точку для его собственной системы.

46 Следует отметить, что сенсуализм Хартли далек от того, чтобы возвеличивать телесные удовольствия. Напротив, он старательно пытается доказать, что они (равно как и удовольствия воображения, амбиций, себялюбия) не могут стать объектом первоочередного стремления без потери счастья в целом — одним из его аргументов является то, что эти удовольствия возникают раньше во времени, а «то, что предшествует в порядке природы, всегда менее безупречно, чем то, что следует за ним».

47 Можно заметить, что с точки зрения Канта и других (2) и (3) несколько запутанно переплетаются.

48 Как ни странно, английским писателем, который ближе всех подходит к Канту в этом пункте, является утилитарист Годвин в своей «Политической справедливости». По мнению Годвина, разум является надлежащим мотивом для поступков, способствующих общему счастью: разум показывает мне, что счастье множества других людей имеет большую ценность, чем мое собственное; и восприятие этой истины дает мне по крайней мере некоторый стимул предпочесть первое последнему. И если предположить возражение, что мотивом на самом деле является моральное беспокойство, связанное с выбором эгоистичной альтернативы, Годвин отвечает, что это беспокойство, хотя и является «постоянным шагом» в процессе волеизъявления, представляет собой лишь «случайный» шаг — «я чувствую боль при пренебрежении актом благожелательности, потому что благожелательность оценивается мной как поведение, которое мне подобает принять».

49 В кантианстве, как мы отчасти видели, важнейшие онтологические убеждения — в Бога, свободу и бессмертие души — основаны на необходимостях этической мысли. В системе Фихте связь этики и метафизики еще более интимна; поистине, мы можем сравнить ее в этом отношении с платонизмом; подобно тому как Платон смешивает самые фундаментальные понятия каждого из этих исследований в единой идее блага, Фихте смешивает их в единой идее свободы воли. «Свобода», с его точки зрения, является одновременно основой всего бытия и целью всякого морального действия. В системах Шеллинга и Гегеля этика вновь оказывается на подчиненном месте; более того, этический взгляд первого скорее намечен, чем полностью разработан. Ни Фихте, ни Шеллинг не оказали более чем самого слабого и косвенного влияния на этическую философию в Англии; поэтому представляется наилучшим оставить этические доктрины каждого из них для объяснения в связи с остальной частью его системы.

50 См. A. Seth Pringle-Pattison, The Philosophical Radicals. Martineau’s Philosophy, p. 92.
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