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ФРАНКЛИН-СКВЕР.



Внесено в соответствии с Актом Конгресса в 1876 году издательством
HARPER & BROTHERS
в Бюро библиотекаря Конгресса в Вашингтоне.





ПРЕДИСЛОВИЕ.

На заседании Британской ассоциации содействия развитию науки, состоявшемся в Оксфорде в 1860 году, я зачитал тезисы физиологического аргумента, содержащегося в этой работе и касающегося умственного прогресса Европы, оставив исторические доказательства для последующей публикации.

Эта работа содержит данные доказательства. Она задумана как завершение моего трактата о человеческой физиологии, в котором человек рассматривался как индивид. В настоящей работе он рассматривается в своем социальном отношении.

Но читатель также обнаружит, как мне кажется, что это история развития идей и мнений с точки зрения, до сих пор почти полностью упускавшейся из виду. Существует два метода рассмотрения философских вопросов — литературный и научный. Многие вещи, которые при чисто литературном подходе к предмету остаются на втором плане, спонтанно занимают более поразительное положение, когда рассматриваются их научные связи. Именно последний метод я и использовал.

Социальный прогресс в такой же степени подчинен закону природы, как и телесный рост. Жизнь отдельного человека — это миниатюра жизни нации. Доказательство именно этих положений является особой целью данной книги.

Никто, полагаю, до сих пор не брал на себя труд упорядочить свидетельства, предоставляемые интеллектуальной историей Европы, в соответствии с физиологическими принципами, с тем чтобы проиллюстрировать закономерный прогресс цивилизации, или собрать факты, предоставляемые другими отраслями науки, с целью дать нам возможность четко осознать условия, при которых этот прогресс происходит. Этот философский пробел я постарался восполнить на следующих страницах.

Представленная таким образом сквозь призму физиологии история предстает перед нами в новом свете. Мы приобретаем более справедливое и глубокое понимание мыслей и мотивов людей в последовательные эпохи жизни мира.

В предисловии ко второму изданию моей «Физиологии», опубликованному в 1858 году, упоминалось, что эта работа была написана к тому времени. Изменения, внесенные в нее с тех пор, были сделаны главным образом с целью ее сокращения. Однако обсуждение ряда научных вопросов, таких как происхождение видов, которые в последнее время привлекли столь пристальное внимание общественности, осталось нетронутым, поскольку предлагаемые принципы остались теми же, что были представлены в прежней работе 1856 года.

Нью-Йорк, 1861 г.



ПРЕДИСЛОВИЕ К ПЕРЕСМОТРЕННОМУ ИЗДАНИЮ.

Поскольку было выпущено множество переизданий этой работы и опубликованы переводы на различные иностранные языки: французский, немецкий, русский, польский, сербский и др., — я счел нужным тщательно пересмотреть ее и сделать дополнения везде, где они казались желательными. Поэтому я надеюсь, что она заслуживает неизменного одобрения публики.

Ноябрь 1875 г.
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ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНОЕ РАЗВИТИЕ
ЕВРОПЫ.




ГЛАВА I.

О УПРАВЛЕНИИ ПРИРОДОЙ НА ОСНОВЕ ЗАКОНА.

Предмет этой работы. — Его сложность.

Постепенное усвоение идеи естественного управления на основе закона. — Впоследствии подкрепленное астрономическими, метеорологическими и физиологическими открытиями. — Иллюстрации на примере законов Кеплера, пассатов, миграций птиц, баланса растительного и животного мира, вариации видов и их постоянства.

Отдельный человек как эмблема сообществ, наций и всеобщего человечества. — Они демонстрируют эпохи жизни, подобные его эпохам, и, подобно ему, находятся под контролем физических условий и, следовательно, закона.

План этой работы. — Интеллектуальная история Греции. — Ее пять характерных веков. — Европейская интеллектуальная история.

Величие доктрины о том, что миром управляет закон.


The subject proposed.

Я намерен в этой работе рассмотреть, каким образом происходило продвижение Европы по пути цивилизации, выяснить, в какой мере ее прогресс был случайным, а в какой — определялся первозданным законом.

Движется ли процессия наций во времени, подобно блуждающему видению во сне, без причины и порядка? Или существует предопределенный, торжественный марш, в который должны влиться все, вечно двигаясь, вечно неудержимо продвигаясь вперед, сталкиваясь с неизбежной чредой событий и претерпевая ее?

В философском исследовании интеллектуальной и политической истории наций следует искать ответ на эти вопросы. Но как трудно совладать с массой фактов, которые необходимо собрать, справиться с таким накоплением, представить его в самом ясном свете; как трудно правильно выбрать представителей, вывести их в надлежащих декорациях и успешно провести столь грандиозную и сложную драму, как драма европейской жизни! Хотя в одном смысле предмет предстает как научная проблема, и только в таком качестве я имею с ним дело, в другом он вырастает в благородную эпопею — жизнь человечества, его борьбу и покой, его цель и его конец.

Человек есть архетип общества. Индивидуальное развитие — модель социального прогресса.

Некоторые утверждали, что человеческие дела целиком и полностью определяются добровольными действиями людей, некоторые — что Провидение Божие направляет нас на каждом шагу, некоторые — что все события предопределены судьбой. Нам предстоит выяснить, в какой степени каждое из этих утверждений истинно.

Individual life of a mixed kind.

Жизнь отдельного человека носит смешанный характер. Отчасти он подчиняется импульсам свободы воли — своей и чужой, отчасти находится под неумолимым владычеством закона. Он незаметно меняет свою оценку относительной силы каждого из этих влияний по мере прохождения последовательных этапов. В самоуверенности юности он воображает, что очень многое находится под его контролем, в разочарованиях старости — очень немногое. По мере того как время идет, а заблуждения раннего воображения исчезают, он учится корректировать свои оптимистичные взгляды и очерчивает более узкие рамки для того, чего он рассчитывает достичь. Реалии жизни в конце концов отрезвляют его, и на закате его дней незаметно подкрадывается нежелательное убеждение в суетности человеческих надежд. Того, чего он добился, он не ожидал. Он видит, что Верховная Сила использовала его в неизвестных целях, что он появился на свет без собственного ведома и покидает его против собственной воли.

It foreshadows social life.

Всякий, кто сделал физическую и интеллектуальную историю отдельного человека своим предметом изучения, будет готов признать, с каким удивительным образом она предвосхищает социальную историю. Равновесие и движение человечества суть всецело физиологические явления. И все же не без колебаний можно открыто высказывать подобное мнение, поскольку оно оскорбляет гордость и многие предрассудки и интересы нашей эпохи. Автор, который был склонен посвятить много лет труду по иллюстрированию этой темы, нуждается в искренней поддержке всех, кто ценит истину; и, учитывая масштаб и глубину его предмета, его работа в лучшем случае должна быть весьма несовершенной, требуя всей снисходительности и даже великодушия критики.



В интеллектуальном младенчестве дикого состояния Человек переносит на Природу свои представления о самом себе и, считая, что все совершаемое им определяется его собственным произволом, рассматривает все происходящие события как зависящие от произвольной воли высшей, но невидимой силы. Он наделяет мир устройством, подобным его собственному. Его склонность неизбежно ведет к суеверию. Все странное, могущественное или необъятное внушает его воображению страх. Такие объекты суть лишь внешние проявления внутреннего духа и потому достойны его почитания.

После того как Разум, подкрепленный Опытом, выводит его из этих заблуждений относительно окружающих предметов, он все же цепляется за свои первоначальные идеи относительно предметов весьма удаленных. В дали и неудержимых движениях звезд он находит аргументы в пользу сверхъестественного и наделяет каждое из этих сияющих тел постоянным и управляющим гением. Проходимая им ментальная фаза позволяет ему верить в осуществление планетарных влияний на него самого.

Fetichism displaced by star-worship.

Но подобно тому как разум вывел его из фетишизма, со временем он снова выводит его из поклонения звездам. Возможно, не без сожаления расстается он со созданными им мифологическими формами; ибо еще долго после того, как он выяснил, что планеты — не более чем сияющие точки без какого-либо ощутимого влияния на него, он все еще почитает гениев, некогда оживлявших их, а возможно, даже возводит их в ранг бессмертных богов.

Философски говоря, он поступательно обменивает свою примитивную доктрину произвольной воли на доктрину закона. Подобно тому как падение камня, течения рек, движение тени, шелест листьев были прослежены до физических причин, к подобным же причинам в конце концов прослеживаются революции звезд. В событиях и сценах, непрерывно возрастающих в величии и грандиозности, он обнаруживает владычество закона. Гоблины, гении и боги, которые поочередно вымогали его страх и почитание, определявшие события своими непостоянными страстями или капризами, наконец вытесняются благородной концепцией единого Всемогущего Существа, которое правит вселенной согласно разуму, а следовательно, согласно закону.

Its application to the solar system.

Таким образом доктрина управления на основе закона расширяется, пока наконец не охватывает все естественные события. Именно так едва два века назад эта доктрина набрала огромную силу благодаря открытию Ньютона о том, что законы Кеплера, по которым осуществляются движения планет, проистекают как математическая необходимость из весьма простых материальных условий и что сложные движения солнечной системы не могут быть иными, чем они есть. Мало кто из тех, кто читал в прекрасной геометрии «Начал» демонстрацию этого факта, видел те внушительные философские последствия, которые неизбежно должны следовать за этим научным открытием. И ныне исследование облика небес в прошлые эпохи и все предсказания его будущего покоятся по существу на том принципе, что никакой произвол никогда не вмешивается, а гигантский механизм движется бесстрастно в соответствии с математическим законом.

And to terrestrial events.

И точно так же на земле: чем совершеннее мы понимаем причины настоящих событий, тем отчетливее видно, что они являются следствиями физических условий и, следовательно, результатами закона. Упоминая лишь об одном примере из множества тех, что можно было бы рассмотреть: ветры — как они поговоркой изменчивы, кто может сказать, откуда они приходят и куда направляются! Если что-то и несет в себе изменчивый характер произвольной воли, так это, безусловно, они. Но мы обманываемся, воображая, что атмосферные события случайны. Где следует провести грань между тем вечным пассатом, который, проистекая из хорошо понятных физических причин, медленно, торжественно и вечно веет, подобно дыханию Судьбы, над Тихим океаном, и теми переменчивыми порывами, в которые он вырождается в более северных и южных регионах, — порывами, которые кажутся приходящими без всякой причины и уходящими, не оставляя и следа? В какой широте заканчивается домен физического и начинается домен сверхъестественного?

Все мирские события суть результаты действия закона. Каждое движение на небесах или на земле провозглашает нам, что вселенная находится под управлением.

Но если мы признаем, что это так — от пылинки, парящей в солнем луче, до кратных звезд, вращающихся вокруг друг друга, — готовы ли мы довести наши принципы до их логического конца и признать столь же действенным закон как среди живых, так и среди неживых вещей, в органическом мире так же, как и в неорганическом? Какое свидетельство предлагает физиология по этому пункту?

And to the organic world.

Физиология в своем развитии прошла те же фазы, что и физика. Живые существа считались находящимися вне власти внешних воздействий, и, что особенно примечательно, утверждалось, что Человек независим от сил, управляющих миром, в котором он живет. Помимо того нематериального начала — души, которое отличает его от всех его одушевленных сородичей и делает его моральным и ответственным существом, — утверждалось, будто он обладает, подобно им, другим нематериальным началом, жизненным агентом, который особым образом осуществляет все различные операции в его организме.

Especially to man.

Но когда было обнаружено, что человеческое сердце построено по признанным правилам гидравлики и вместе со своими крупными сосудами снабжено обычными механическими приспособлениями — клапанами; когда было обнаружено, что глаз устроен по самым изощренным принципам оптики, причем его роговица, влага и хрусталик должным образом сходятся лучами для формирования изображения, а его радужная оболочка, подобно диафрагме телескопа или микроскопа, отсекает блуждающий свет, а также регулирует количество пропускаемого света; когда было обнаружено, что ухо снабжено средствами для работы с тремя характеристиками звука — его барабанная перепонка для интенсивности, улитка для высоты тона, полукружные каналы для тембра; когда стало очевидно, что воздух, доставляемый в крупные воздухоносные пути движением диафрагмы вниз, вызывающим атмосферное давление, переносится по физическим принципам в конечные ячейки легких и оттуда в кровь, вызывая химические изменения во всей системе, выделяя тепло и позволяя всем функциям органической жизни протекать; когда эти факты и очень многие другие им подобные были выдвинуты на первый план современной физиологией, стало очевидно необходимо признать, что одушевленные существа не составляют исключения, как некогда полагали, и что органические процессы являются результатом физических воздействий.

Если таким образом в недрах индивидуального организма эти природные агенты правят бал, разве не должны они действовать и в социальной экономике?

In social as well as individual life.

Разве великая безлесная пустыня не имеет отношения к привычкам кочевых племен, которые разбивают на ней свои шатры, — плодородная равнина не связана со стадами и пастушеской жизнью, горные твердыни — с мужеством, которое так часто защищало их, море — с тягой к приключениям? Более того, разве все наши ожидания стабильности социальных институтов не покоятся на нашей вере в стабильность окружающих физических условий? Со времен Бодена, который почти тридцать лет назад опубликовал свой труд «О республике» (De Republica), эти принципы были хорошо осознаны: законы природы не могут быть подчинены воле человека, а управление должно быть адаптировано к климату. Именно это привело его к выводу, что к северным народам лучше всего применять силу, к средним — разум, а к южным — суеверие.

Effects of the seasons on animals and plants.

В марте солнце пересекает эктор, щедрее изливая свои лучи на наше северное полушарие. Следуя по его стопам, волна зелени распространяется к полюсу. Буйство растительности пропорционально местной яркости. Животный мир также подвержен влиянию. Подталкиваемые или влекомые теплом вперед, перелетные птицы начинают свою ежегодную миграцию, не отставая от развивающейся внизу растительности. По мере убыли лета за этим упорядоченным наступлением света и жизни следует упорядоченное отступление, и в свою очередь южное полушарие представляет то же славное явление. Раз в год жизнь земли пульсирует; то наблюдается изобилие жизнеспособности, то запустение. Но какова причина всего этого? Она чисто механическая. Ось вращения земли наклонена к плоскости ее орбиты обращения вокруг солнца.

Пусть это удивительное явление и его объяснение послужат нам уроком; пусть оно глубоко впечатлит нас важностью физических агентов и физических законов. Они вмешиваются в жизнь и смерть человека как личностно, так и общественно. Внешние события вплетаются в наш организм; их периодичность порождает периодичность в нас. День и ночь заложены в нашем бодрствовании и сне; лето и зима заставляют нас проявлять циклы в нашей жизни.

Individual existence depends on physical conditions.

Те, кто уделял внимание этому вопросу, давным-давно выяснили, что возможность человеческого существования на земле зависит от условий чисто материального свойства. Поскольку жизнь может поддерживаться лишь в узком диапазоне температур, необходимо, чтобы наша планета находилась на определенном среднем расстоянии от источника света и тепла — солнца, а форма ее орбиты была настолько малоэксцентричной, чтобы тесно приближаться к кругу. Если бы ее масса была больше или меньше нынешней, вес всех живых и неживых предметов на ее поверхности перестал бы быть прежним; но абсолютный вес — один из первичных элементов органического строения. Изменение времени ее суточного вращения, влияющее на продолжительность дня и ночи, должно немедленно повлечь за собой соответствующую модификацию периодичности нервной системы животных; изменение ее орбитального перемещения вокруг солнца, определяющее продолжительность года, точно так же привело бы к заметному эффекту. Если бы год был короче, мы жили бы быстрее и умирали раньше.

Animal and vegetable life interbalanced by material
conditions.

В нынешнем устройстве нашего земного шара природные агенты используются как средство регуляции и управления. Благодаря теплу достигается распределение и расположение растительных сообществ; через их взаимные отношения с атмосферным воздухом растения и животные уравновешиваются, и ни тем, ни другим не позволяется брать верх. Учитывая масштаб этого условия и его необходимость для общей жизни, оно могло бы показаться достойным непрерывного божественного вмешательства, однако на самом деле оно осуществляется автоматически.

То же замечание можно сделать и в отношении прошлой органической истории. Конденсация углерода из воздуха и его включение в пласты составляют главную эпоху в органической жизни Земли, давая возможность появления теплокровных и более интеллектуальных видов животных. Это великое событие было вызвано влиянием солнечных лучей. И поскольку такие влияния были связаны с появлением организмов, точно так же они были причастны и к их исчезновению. Из мириадов вымерших видов каждый, несомненно, ушел из-за наступления материальных условий, несовместимых с его дальнейшим существованием. Даже сейчас падение средней температуры в любой широте на полдюжины градусов вызвало бы исчезновение форм более теплых климатов и появление форм более холодных. Затмение солнечных лучей на несколько лет заставило бы перераспределить растения и животных по всей земле; многие бы полностью исчезли, и повсюду появились бы новоселы.

Permanence
of organisms
due to immobility
of external
conditions.

Постоянство органических форм целиком и полностью зависит от неизменности материальных условий, в которых они живут. Любое изменение в них, сколь бы незначительным оно ни было, незамедлительно повлекло бы за собой соответствующее изменение формы. Нынешняя неизменность органического мира является прямым следствием физического равновесия, и так будет продолжаться до тех пор, пока средняя температура, годовой приток света, состав воздуха, распределение воды, океанические и атмосферные течения и другие подобные факторы остаются неизменными; но если хоть один из них или из сотни других факторов, которые можно было бы упомянуть, претерпит изменение, в один миг вымышленная доктрина неизменности видов предстанет в своей истинной ценности. Органический мир кажется пребывающим в покое, потому что природные влияния достигли равновесия. Мраморный шар может вечно неподвижно лежать на ровном столе; но пусть поверхность немного наклонится, и шар быстро скатится. Что мы сказали бы о том, кто, созерцая его в состоянии покоя, утверждал бы, будто он никогда не сможет сдвинуться с места?

Те, кто не видит разницы между скаковой лошадью и шотландским пони, бентамкой и шанхайской курицей, борзой и пуделем, кто полностью отрицает возможность воздействия на виды и видит в долгой чреде вымерших форм, древнее существование которых они вынуждены признать, свидетельства непрерывного и творческого вмешательства, забывают, что мирские следствия подчиняются определенным последовательностям, причем одно событие следует за другим в силу необходимости самого дела и тем самым образует цепь, каждое звено которой цепляется за предыдущее и удерживает последующее. Физические влияния, следуя таким образом одно за другим и неся по отношению друг к другу взаимосвязь причины и следствия, выступают в своей совокупности для всего органического мира как причины, где он представляет собой следствие, а порядок последовательности между ними увековечен или воплощен в нем. Так, в те древние времена, к которым мы обратились, солнечный свет, действуя на листья растений, нарушал химический состав атмосферы, приводил к накоплению в ней более энергичного элемента, уменьшал механическое давление и изменял скорость испарения с моря — ряд событий следовал одно за другим с такой необходимостью, что мы предвидим их порядок и, в свою очередь, оставляем след в растительном и животном мире. Природные влияния, изменяясь таким образом упорядоченным образом, управляли ботаническими событиями и заставляли их изменяться соответствующим образом. Упорядоченный ход одних должен имитироваться в упорядоченном ходе других. То же самое справедливо и для животного мира: признанное изменение материальных условий копируется в органических эффектах — в силе движения, энергии жизни, интеллектуальной мощи.

Поэтому, когда мы замечаем столь упорядоченные последовательности, мы не должны сразу приписывать их прямому вмешательству — результату мудрых предначертаний добровольного агента; мы должны сначала убедиться в том, в какой мере они зависят от мирских или материальных условий, происходящих в определенной и необходимой серии, постоянно имея в виду важный принцип: упорядоченная последовательность неорганических событий неизбежно влечет за собой упорядоченное и соответствующее прогрессирование органической жизни.

Universal
control of
physical
agents over
organisms.

К этой доктрине контроля физических воздействий над органическими формами я не признаю никаких исключений, даже в случае человека. Разнообразные аспекты, которые он представляет в разных странах, суть необходимые следствия этих влияний.

Тот, кто отстаивает доктрину единства человеческой расы, явно вынужден признать абсолютный контроль таких агентов над организацией человека, поскольку изначально созданный тип стал обнаруживать весьма различные аспекты в разных частях света, по-видимому, в соответствии с климатом и другими чисто материальными обстоятельствами. К этим обстоятельствам едва ли нужно добавлять образ жизни, ибо он сам проистекает из них. Доктрина единства требует в качестве своего существенного постулата признания главенствующего контроля физических агентов над человеческим обликом и организацией, иначе как могло случиться, что, происходя из одного ствола, возникли все оттенки цвета кожи и разнообразие формы черепа? Опыт уверяет нас, что это изменения, приобретаемые лишь постепенно, а не внезапно; они приходят как кумулятивный эффект. Они недвусмысленно подкрепляют доктрину о том, что национальный тип не следует рассматривать как нечто определенное или окончательное: кажущаяся неподвижность в данном вопросе обусловлена достижением соответствия условиям, которым тип подвергается. Пусть эти условия изменятся, и он тут же начнет меняться тоже. Я повторяю поэтому, что тот, кто принимает доктрину единства человеческой расы, должен также принять ввиду нынешнего состояния человечества в различных частях поверхности нашей планеты ее необходимый постулат — полный контроль физических агентов, будь то природных или возникающих искусственно в результате цивилизационных искусств и векового прогресса наций в направлении достижения соответствия условиям, которым они подвергаются.

К тому же выводу должен прийти и тот, кто выступает за происхождение различных рас из разных центров. Все сводится к одному и тому же, какую бы из этих доктрин мы ни приняли. Каждая приводит нас к признанию преходящей природы типичных форм, к их трансмутациям и вымираниям.

Human variations.

Вариации во внешнем облике людей лучше всего видны при исследовании наций, расположенных в северном и южном направлениях; результат получается таким же, какой получился бы у эмигранта, медленно движущегося по меридиональному пути; но дело обстояло бы совершенно иначе, если бы движение происходило вдоль параллели широты. В этом последнем направлении вариации климата гораздо менее выражены и зависят в гораздо большей степени от географических, чем от астрономических причин. При эмиграциях такого рода никогда не происходит того быстрого изменения внешнего облика, цвета кожи и интеллектуальных способностей, которое неизбежно случается в другом случае. Так, хотя средняя температура Европы повышается от Польши до Франции главным образом под влиянием мощного атлантического течения, переносящего тепло из Мексиканского залива и тропического океана, этот рост гораздо меньше того, с которым пришлось бы столкнуться при преодолении такого же расстояния на юг. Посредством искусств цивилизации человек может гораздо легче избежать трудностей, возникающих из-за вариаций вдоль параллели широты, чем трудностей на меридиане, по той простой причине, что в первом случае эти вариации меньше.

Their political
result.

Но затрагиваются таким образом не только цвет кожи, развитие мозга и, следовательно, интеллектуальные способности. С различием климата неизбежно появляются различия в нравах и обычаях, то есть различия в способах цивилизации. Это факты, заслуживающие нашего самого серьезного внимания, поскольку такие различия неизбежно связаны с политическими результатами. Если однородность является элементом силы, то империя, простирающаяся с востока на запад, должна быть мощнее империи, простирающейся с севера на юг. Я не могу не думать, что это было немаловажной причиной величия и долговечности Рима и что это облегчало задачу императоров в управлении, которая зачастую была достаточно тяжелой. Существует естественная тенденция к однородности в восточном и западном направлении и тенденция к разнообразию и антагонизму в северном и южном, и именно поэтому управление в последних обстоятельствах всегда будет требовать высочайшего уровня государственного искусства.

Nature of
transitional
forms.

Переходные формы, которые тип животных способен производить при движении на север и юг, гораздо многочисленнее тех, которые он может производить при движении с востока на запад. Эти формы, хотя они действительно являются переходными по отношению к типу, от которого произошли, постоянны в отношении местности, в которой они появляются, будучи по сути воплощением ее физических влияний. Следовательно, пока эти влияния остаются неизменными, созданная форма будет существовать без каких-либо изменений. Для такой постоянной формы в случае человека мы можем принять обозначение этнического элемента.

Conditions of
change in an
ethnical element.

Этнический элемент поэтому по необходимости носит зависимый характер; его долговечность проистекает из его идеального соответствия своей среде обитания. Все, что может повлиять на это соответствие, затронет его жизнь.

Такие соображения переносят нас от отдельного человека к группам людей или нациям. Для человеческих рас существует прогресс, столь же отчетливый, как и прогресс отдельного человека. В одном случае, как и в другом, существуют мысли и действия, принадлежащие конкретным периодам. Мы без труда утверждаем в отношении определенного поступка, что он принадлежит определенному периоду. Мы узнаем шумные забавы мальчишества, деловую прилежность зрелости, немощную болтливость старости. Мы выражаем удивление, когда становимся свидетелями поступков, не соответствующих эпохе жизни. Как обстоит дело в этом отношении у индивида, так обстоит дело и у нации. Шествие индивидуального существования предвосхищает шествие расового существования, будучи по сути его представителем в уменьшенном масштабе.

Communities,
like families,
exhibit members
in different
stages of
advance.

Группы людей, или нации, претерпевают те же случайности или завершают тот же цикл, что и индивид. Некоторые едва выходят за рамки младенчества, некоторые уничтожаются внезапно, некоторые умирают от банальной старости. В этом хаосе событий может показаться совершенно безнадежным распутать закон, который ими всеми руководит, и продемонстрировать его с ясностью. Каждая из таких групп может демонстрировать в один и тот же момент продвижение к разной стадии — точно так же, как мы видим в одной семье молодых, людей среднего возраста, стариков. Именно поэтому Европа демонстрирует в разных своих частях общества, находящиеся на совершенно разных стадиях: здесь — беспокойную цивилизацию Франции и Англии, там — довольство и отсталость Лапландии. Это смешение может показаться затрудняющим выяснение истинного движения всего континента, и тем более для отдаленных и последовательных периодов времени. Более того, в каждой нации одновременно существующие различные классы — образованные и неграмотные, праздные и трудолюбивые, богатые и бедные, интеллигентные и суеверные — представляют разные современные друг другу стадии прогресса. Один класс мог достичь большого прогресса, другой едва продвинулся вперед. Как нам установить истинное положение дел? Какой из этих классов мы должны рассматривать как самый верный и совершенный тип?

Хотя это установление и представляет трудности, оно не невозможно. К этой проблеме следует подходить так же, как мы оценивали бы семью, в которой есть лица всех возрастов — от младенчества до старости. Каждый ее член стремится следовать определенному пути, хотя некоторые, преждевременно скошенные смертью, могут не завершить его. Один может быть ослаблен несчастным случаем, другой — болезнью; но каждый, если полностью учесть его прошлые и настоящие обстоятельства, иллюстрирует природу общего движения, совершаемого всеми. Для наиболее удовлетворительной демонстрации этого движения определенные члены такой семьи подходят для нашей цели лучше других, поскольку они более точно представляют ее тип или продвинулись дальше всех в своем жизненном пути.

The intellectual
class the
true representative
of a
community.

Подобным образом в семье многих народов одни более зрелы, другие менее развиты, одни умирают в раннем возрасте, другие изнурены глубокой старостью; все они обнаруживают особые черты. Между сородичами существуют различия, рассматриваем ли мы их с интеллектуальной или телесной точки зрения. Тем не менее каждый в своей степени иллюстрирует шествие, совершаемое всеми, но одни делают это более, другие менее полно. Передовой, интеллектуальный класс поэтому всегда является истинным представителем государства. Он шаг за шагом прошел через низшие ступени и добился наибольшего прогресса.

Interstitial
change and
death the condition
of individual
life.

У отдельного индивида жизнь поддерживается только благодаря образованию и разрушению органических частиц, причем ни одна часть системы не находится в состоянии неподвижности, но каждая демонстрирует непрерывное изменение. Смерть есть, следовательно, необходимое условие жизни, и чем энергичнее функция какой-либо части — или, если сравнить разных животных друг с другом, — чем активнее образ существования, тем соответственно больше износ и тем многочисленнее гибель интерстициальных составляющих.

Particles in
the individual
answer to
persons in the
state.

Смерти частиц у индивида соответствует смерть лиц в нации, составными частями которой они являются. В обоих случаях за весьма незначительный период времени совершается тотальное изменение, причем вся система, представляющая собой сумму этих отдельных частей, не теряет своей идентичности. Каждая частица или каждое лицо возникают к существованию, выполняют подобающую обязанность и затем уходят, возможно, незамещенными. Рождение, продолжение жизни и смерть органической молекулы в человеке соответствуют рождению, продолжению жизни и смерти человека в нации. Питание и распад в одном случае равносильны благополучию и трансформации в другом.

Epochs in
national the
same as in individual
life.

Подобно тому как индивид подвержен изменениям под воздействием внешних факторов и не оказывает им никакого сопротивления или какого-либо признака обладания физиологической инерцией, а подчиняется любому впечатлению немедленно, точно так же обстоит дело и с совокупностями людей, образующими нации. Национальный тип следует своим путем физически и интеллектуально через изменения и развития, соответствующие таковым у индивида и представленные соответственно Младенчеством, Детством, Юностью, Зрелостью, Старостью и Смертью.

Disturbance
through emigration.

Но этот упорядоченный процесс может быть нарушен извне или изнутри. Если бы целая нация была переселена со своих исконных мест в какое-то новое жилище, где климат, времена года и облик природы совершенно ины, она, по-видимому, спонтанно во всех своих частях начала бы движение к достижению гармонии с новыми условиями — движение векового характера, предполагающее смену многих поколений для своего завершения. Во время такого периода превращения происходила бы, конечно, повышенная трата жизней, возникал бы риск полного исчезновения или национальной смерти; но как только изменение завершилось бы, как только было бы достигнуто требуемое соответствие, дела снова пошли бы упорядоченным образом на основе принятой новой модификации. Когда совершаемое изменение весьма глубоко и затрагивает обширные анатомические перестройки не только во внешнем виде кожи, даже в строении черепа, несомненно требуются долгие периоды времени и исчезают многие поколения индивидов.

And through
blood admixture.

Либо же вследствие внутреннего возмущения, в особенности смешения крови, национальный тип может претерпевать изменения с большей быстротой, причем результат очевидным образом зависит от степени, в которой произошло смешение. Это возмущение поддается математическому расчету. Если примесь крови имеет лишь ограниченный объем и кратковременна по своему применению, ее эффект заметно исчезнет за не столь уж долгий период времени, хотя, возможно, никогда не исчезнет в абсолютной реальности. Это согласуется с наблюдениями философов-историков, которые сходятся на выводе, что небольшое племя, смешивающееся с более крупным, потревожит его лишь временно, и по прошествии нескольких лет этот эффект перестанет быть заметным. Тем не менее влияние на самом деле продолжается гораздо дольше, чем это очевидно внешне; и результат тот же, что и тогда, когда в жидкость помещают каплю какого-либо другого рода, а затем последовательно добавляют новые порции первой жидкости. Хотя поначалу обнаружить примесь можно было без труда, с каждой мигом это становится все менее и менее возможным, а вскоре сделать это уже вовсе нельзя. Но капля присутствует в конце в той же мере, что и в начале: она просто замаскирована; ее свойства подавлены.

Рассматривая подобным образом загрязнение многочисленной нации, ничтожное количество примеси чужеродной крови представляется неизгладимым, а возмущение в любой момент времени — поддающимся вычислению по установленной степени произошедшего разбавления. Но нельзя забывать, что действует другой фактор, энергично стремящийся к установлению гомогенности: это влияние внешних физических условий. Внедряющийся примесный элемент не обладает сам по себе физиологической инерцией, но как можно быстрее приводится в соответствие с новыми обстоятельствами, которым он подвергается, следуя при этом тем же курсом, который элемент, с которым он смешался, прошел ранее.

Национальная гомогенность обеспечивается, таким образом, очевидным образом действием двух различных факторов: первого — постепенного, но неизбежного разбавления; второго — движения к достижению гармонии с внешним естественным состоянием. Эти два фактора действуют в согласии.

Secular variations
of
nations.

Поэтому мы больше не должны рассматривать нации или группы людей как нечто представляющие постоянную картину. На человеческие дела следует смотреть как на находящиеся в непрерывном движении, не блуждающие произвольно туда и сюда, но движущиеся по совершенно определенному курсу. Каким бы ни был нынешнее состояние, оно совершенно преходяще. Все системы гражданской жизни поэтому неизбежно эфемерны. Время приносит новые внешние условия; образ мыслей модифицируется; вслед за мыслью — действие. Институты всех видов должны отсюда Их институты должны соответственно изменяться. участвовать в этой преходящей природе, и, хотя они могли объединиться с политической властью и почерпнуть из нее средства принуждения, их прочность от этого мало улучшается; ибо рано или поздно население, на которое они были навязаны, следуя внешним вариациям, спонтанно перерастает их, и их гибель, хотя она и могла быть отсрочена, от этого не менее верна. Для долговечности любой подобной системы существенно необходимо, чтобы она включала в свою собственную организацию закон изменения, причем не просто изменения, а изменения в правильном направлении — в том направлении, в котором заинтересованное общество собирается двигаться. Именно в упущении из виду этого последнего существенного условия мы находим объяснение краха столь многих подобных институтов. Слишком часто мы верим, что дела людей определяются спонтанным действием или свободной волей; мы оставляем то непреодолимое влияние, которое действительно управляет ими, на заднем плане. В индивидуальной жизни мы также принимаем подобный обман, живя в уверенности, что все, что мы делаем, определяется нашей собственной волей или волей окружающих нас людей; и лишь на закате наших дней мы осознаем, сколь велика эта иллюзия и что мы плыли — играя и борясь — в потоке, который, вопреки всем нашим волевым движениям, молча и непреодолимо нес нас к предопределенному берегу.

На предшествующих страницах я прослеживал аналогии между жизнью индивидов и жизнью наций. Есть еще один момент.

The death of
nations.

Нации, подобно индивидам, умирают. Их рождение представляет этнический элемент; их смерть, являющаяся самым торжественным событием, какое мы можем созерцать, может проистекать из внутренних или внешних причин. Империи — лишь песчаные холмы в песочных часах Времени; они спонтанно рассыпаются в прах в процессе собственного роста.

Нация, подобно человеку, скрывает от самой себя созерцание своего судного дня. Она занимается средствами продления своего нынешнего состояния. Она создает законы и конституции в заблуждении, что они пребудут вечно, забывая, что условием жизни является изменение. Весьма искусные современные государственные деятели считают величайшей целью своего искусства сохранение вещей в неизменном виде — или, скорее, в том виде, в каком они были. Но человеческий род не пребывает в покое; и путы, которыми его на мгновение можно сдержать, рвутся тем яростнее, чем дольше они удерживают. Ни один человек не может остановить шествие судьбы.

There is nothing
absolute
in time.

Время для нации, как и для индивида, не есть нечто абсолютное; его продолжительность зависит от скорости мысли и чувства. По той же причине, по которой для ребенка год фактически длиннее, чем для взрослого, можно сказать, что жизнь нации не длиннее жизни человека, если принять во внимание то, как движутся ее дела. Существует переменная скорость существования, хотя промежутки времени могут течь равномерно.

Nations are
only transitional
forms.

Происхождение, существование и смерть наций зависят таким образом от физических влияний, которые сами по себе являются результатом неизменных законов. Нации — лишь переходные формы человечества. Они должны подвергнуться стиранию, как и переходные формы, представленные в ряду животных. Для них нет больше бессмертия, чем нет неподвижности для эмбриона ни в одной из тех многообразных форм, через которые он проходит в своем развитии.

Their course
is ever advancing,
never retrograde.

Жизнь нации течет таким образом в правильной последовательности, определяемой неизменным законом, и поэтому при оценке различных наций нас не должен обманывать их случайный внешний вид. Философское сравнение производится путем рассмотрения всего их жизненного пути или цикла прогресса, а не их минутного или переходного состояния. Хотя они могут сталкиваться с бедствиями, их абсолютный курс никогда не может быть ретроградным; он всегда направлен вперед, даже если ведет к распаду. Дело обстоит так же, как с индивидом, который в равной степени продвигается вперед в младенчестве, в зрелости, в старости. Паскаль был более чем прав в своем утверждении, что «всю череду людей на протяжении всего хода веков следует рассматривать как одного человека, вечно живущего и непрестанно обучающегося». В обоих случаях способ продвижения, хотя порой он и может быть неожиданным, никогда не бывает резким. На каждом этапе возникают события и идеи, которые не только неизбежно обязаны своим происхождением предшествующим событиям Переменная быстрота национальной жизни. и идеям, но и простираются далеко в будущее и влияют на него. По мере того как они теснятся вместе или располагаются дальше друг от друга, национальная жизнь, подобно индивидуальной, обнаруживает переменную быстроту, зависящую от интенсивности мысли и действия. Но сколь ни велика была бы эта энергия и с какой бы быстротой ни происходили модификации — поскольку события возникают как следствия предшествующих событий, а идеи — из предшествующих идей, — посреди самых бурных интеллектуальных колебаний проницательный наблюдатель никогда не упустит из виду то обстоятельство, что существует закон непрерывного изменения человеческих мнений.

Plan of this
work.

При рассмотрении прогресса Европы, к которому мы теперь приступаем, нам, разумеется, следует по большей части ссылаться на интеллектуальные явления; материальное возвеличение и политическая власть предлагают нам менее важные, хотя все еще ценные указания и служат нашим целям скорее подтверждающим образом. Существует пять интеллектуальных проявлений, к которым мы можем обратиться: философия, наука, литература, религия, правительство. Выбор среди европейских общин. Наш очевидный путь — сначала изучить прогресс того члена европейской семьи, который является старейшим по степени своего развития, и попытаться установить характеристики его умственного раскрытия. Мы можем с полным основанием ожидать, что младшие члены семьи более или менее отчетливо предложат нам иллюстрации того же способа продвижения, который мы таким образом обнаружим для Греции; и что весь континент, представляющий собой сумму этих различных частей, в своем вековом прогрессе поведет себя аналогичным образом.

Our investigation limited
to the intellectual, and commencing with Greece.

From thence we pass to the
examination of all Europe.

Относительно раннего состояния Европы, поскольку нам приходится рассматривать ее в доисторические времена, наши сведения неизбежно должны быть несовершенными. Быть может, однако, мы будем склонны принять это несовершенство как достаточное свидетельство ее истинной природы. Поскольку история не может предложить нам никакой помощи, нашими путеводными звездами должны стать сравнительная теология и сравнительная филология. Исходя из тех времен, мы подробно рассмотрим интеллектуальное или философское движение, впервые проявившееся в Греции, пытаясь установить его характер в последовательные эпохи и тем самым судить о его полной природе. К счастью для нашей цели, информация здесь достаточна как по объему, так и по четкости. Затем остается показать, что умственное движение всего континента носит по существу тот же характер, хотя, как это неизбежно должно быть, оно простирается на гораздо более длительные периоды времени. Наши выводы будут постоянно находить косвенную поддержку и определенность в иллюстрациях, представленных престарелыми популяциями Азии и аборигенами Африки и Америки.

The five ages
of European
life.

Поскольку интеллектуальный прогресс Европы имеет природу, отвечающую той, что наблюдается в случае Греции, а она, в свою очередь, подобна таковой индивида, мы можем удобно разделить его на произвольные периоды, достаточно отличные друг от друга, хотя и незаметно переходящие один в другой. Этим последовательным периодам я присвоил следующие названия: 1) эпоха доверчивости; 2) эпоха исследования; 3) эпоха веры; 4) эпоха разума; 5) эпоха дряхлости; и буду использовать эти обозначения при делении моего предмета на несколько глав.



Миром правит закон. Из возможности рассматривать таким образом прогресс конгломерата в определенных и последовательных стадиях, соответствующих периодам индивидуальной жизни — младенчеству, детству, юности, зрелости, старости, — мы можем извлечь поучительный урок. Он тот же, который мы усвоили из исследований относительно происхождения, поддержания, распространения и вымирания животных и растений, их взаимного уравновешивания; из вариаций внешнего вида и формы отдельного человека, определяемых климатом; из его социального состояния, будь то в покое или в движении; из вековых вариаций его мнений и постепенного господства разума над обществом: этот урок заключается в том, что управление миром осуществляется посредством неизменного закона.

Такая концепция привлекательна для человеческого интеллекта своим величественным великолепием. Она заставляет его разглядеть вечное в увядании настоящих событий и сквозь тени времени. От жизни, удовольствий, страданий человечества она указывает на бесстрастное; от наших желаний, нужд и бед — на неумолимое. Оставляя индивида под оком Провидения, она показывает общество под перстом закона. И законы природы никогда не меняются; в своем применении они никогда не колеблются и не дают сбоев.

And yet there
is free-will for
man.

Но в таком восхождении к первоначальным законам и утверждении их неизменности, универсальности и главенствующего контроля в управлении этим миром нет ничего несовместимого со свободным действием человека. Внешний вид вещей всецело зависит от той точки зрения, которую мы занимаем. Тот, кто погружен в суету переполненного города, не видит ничего, кроме поступков людей, и, если бы он формировал свое мнение только на основе своего опыта, он должен был бы заключить, что ход событий полностью зависит от неопределенностей человеческой воли. Но тот, кто поднимается на достаточную высоту, теряет из виду мимолетные конфликты и больше не слышит распрей. Он обнаруживает, что значение индивидуального действия уменьшается по мере того, как простирается панорама под ним. И если бы он мог достичь поистине философской, общей точки зрения, освободившись от всех земных влияний и путаницы, поднявшись достаточно высоко, чтобы увидеть весь шар земной одним взглядом, его острейшее зрение не смогло бы обнаружить ни малейшего признака человека, его свободы воли или его творений. В ее неудержимом, устремленном вперед порыве, в часовой точности ее дневного и ночного вращения, в хорошо известных нарисованных формах ее континентов и морей, уже не темных и сомнительных, но источающих планетарный свет, он вполне мог бы спросить, что стало со всеми устремлениями и тревогами, радостями и агонией жизни. По мере того как волевое исчезало из его поля зрения, а непреодолимое оставалось и с каждым мгновением становилось все отчетливее, он вполне мог бы склониться к тому, чтобы не верить собственному опыту и задаваться вопросом, может ли место столь неувядающей славы быть местом столь великой человеческой неопределенности, скрывается ли под грандиозностью, энергий и неизменным курсом движущегося мира слабость и немощь человека. И тем не менее остается истиной, что эти противоречивые условия сосуществуют — Свобода воли и Судьба, Неопределенность и Предопределение. Изменилась лишь точка зрения, но как же многое от нее зависело! Чуть ближе — и мы собираем последовательные открытия человеческого познания, чуть дальше — и мы постигаем панорамное видение Божества. Индийский философ справедливо заметил, что тот, кто стоит на берегах текущего потока, видит по порядку различные части по мере того, как они одна за другой проплывают мимо, но тот, кто помещен на возвышенном посту, созерцает одним взглядом все целиком как неподвижную серебристую нить среди полей. Для одного существует накапливающийся опыт и знание человека во времени, для другого — мгновенное, лишенное последовательности знание Бога.

Changeability
of forms and
unchangeability
of law.

Есть ли перед нами объект, который не нес бы на себе печать эфемерной долговечности? Что касается живых существ, то они едва ли стоят мгновения раздумий, ибо срок подавляющего большинства из них столь краток, что мы можем сказать, будто они рождаются и умирают на наших глазах. Если мы исследуем их не как индивидов, а как расы, тот же вывод остается в силе, только масштаб увеличивается от нескольких дней до нескольких веков. Если от живой природы мы обратимся к неживой, мы снова столкнемся со свидетельствами кратковременности существования. Море непрестанно перекраивает свои берега; как ни тверды горы, они постоянно поддаются воздействию мороза и дождя; здесь обширный участок местности поднимается, там опускается. Мы не находим ничего, что не подвергалось бы изменениям.

Итак, формы по своей природе преходящи, закон — вечен. Если от видимых форм мы обратимся к руководящему закону, сколь огромна разница. Мы переходим от конечного, минутного, случайного, обусловленного — к беспредельному, вечному, необходимому, свободному.

The object of
this book is to
assert the control
of law in
human affairs.

Именно о законе я намерен говорить в этой книге. В мире, состоящем из исчезающих форм, я должен отстоять непреходящесть, величие закона и показать, как человек движется в своем социальном шествии в послушании ему. Я должен повести своего читателя, возможно, по неохотно избираемому пути, от внешних фантасмагорических иллюзий, которые окружают нас и так демонстративно навязывают себя нашему вниманию, к чему-то стоящему за ними в тишине и силе. Я должен отвлечь его мысли от осязаемого к невидимому, от ограниченного к универсальному, от изменчивого к неизменному, от преходящего к вечному; от средств и волеизъявлений, столь сильно забавляющих жизнь человека, к предопределенному и непреодолимому, исходящему из веления Бога.



Глава II.

ЕВРОПА: ЕЕ ТОПОГРАФИЯ И ЭТНОЛОГИЯ.

ЕЕ ПРИМИТИВНЫЕ СПОСОБЫ МЫШЛЕНИЯ И ИХ ПРОГРЕССИВНЫЕ ВАРИАЦИИ, ПРОЯВИВШИЕСЯ В ГРЕЧЕСКУЮ ЭПОХУ ДОВЕРЧИВОСТИ.

Описание Европы: ее топография, метеорология и вековые геологические движения. — Их влияние на ее жителей.

Ее этнология, определяемая по словарному запасу.

Сравнительная теология Греции; стадия волшебства, антропоцентрическая стадия. — Связывается с ложной географией и астрономией. — Небо, Земля, Подземный мир. — Происхождение, непрерывное изменение и прогресс греческой теологии. — Она вводит ионийскую философию.

Упадок греческой теологии, вызванный успехами географии и философской критики. — Отход поэтов, философов, историков. — Безуспешные общественные попытки поддержать ее. — Продолжительность ее упадка. — Ее падение.


Европа географически представляет собой полуостров, а исторически — зависимую от Азии территорию.

Description of
Europe.

Она построена на западной трети обширного горного хребта, который тянется прерывистым и нерегулярным курсом от Японского моря до Бискайского залива. На склонах этого хребта полуостровные скаты направлены на юг, а обширные плоскогорья — на север. Кульминационной точкой в Европе является Монблан, находящийся на высоте 16 000 футов над уровнем моря. Ось возвышения не совпадает с осью фигуры; спуск на юг гораздо короче и круче, чем на север. Бескрайние равнины Азии простираются через Германию и Голландию. Армия может пройти от Тихого океана до Атлантического, преодолев расстояние более чем в шесть тысяч миль, не встретив ни одного поднятия высотой более чем в несколько сотен футов. Спуск из Азии в Европа обозначается в общих чертах средним Большая полоса путей. возвышением обоих континентов над уровнем моря: для Азии оно составляет 1132 фута, для Европы — 671. Через открытый таким образом для них проход восточные орды снова и снова бросались на Запад. При изобилии родников и истоков, но без какой-либо реки, способной создать серьезное препятствие, эта полоса имеет температуру, весьма подходящую для военных передвижений. Она в целом совпадает с годовой изотермической линией в 50°, окаймляя северную границу, за которой перестает расти виноград, и граничащую область, за которую не заходит дикий кабан.

Exterior and
interior accessibility.

Будучи построена таким образом, Европа не только легко доступна из Азии, что является фактом немаловажного значения в ее древней истории, но также исключительно доступна изнутри, то есть из одной своей части в другую. Более того, ее береговая линия настолько изрезана, она имеет так много вдающихся в сушу заливов и бухт, что с учетом ее площади морское побережье больше, чем у любого другого континента. В этом отношении она разительно контрастирует с Африкой. Европа имеет одну милю береговой линии на каждые 156 квадратных миль поверхности, в то время как Африка — лишь одну на каждые 623. Этот обширный морской контакт, конечно же, значительно увеличивает ее внутреннюю, равно как и внешнюю, доступность.

Distribution
of heat in
Europe.

Средняя годовая температура европейских стран на южном склоне горного хребта составляет от 60° до 70° по Фаренгейту, но в странах, расположенных к северу, тепло постепенно убывает, пока на крайнем препределе у берегов Новой Земли земля не оказывается вечно мерзлой. Как и в других частях земного шара, климат не соответствует широте, но возмущается несколькими причинами, среди которых можно выделить мощное атлантическое течение — Гольфстрим, идущий из Америки, — и пустыню Сахара. Последняя придает югу Европы чрезмерно высокую температуру, а первое обеспечивает Ирландии, Англии и всему западу мягкую температуру. Вместе они сдвигают в более высокие широты годовые изотермические линии. Если в Европе нет пустынь, то в ней нет и тех непроходимых лесов, которые наблюдаются в тропических странах. С западных берегов Португалии, Франции и Ирландии влажность уменьшается по мере продвижения на восток, и действительно, если мы углубимся в Азию, она исчезает в пустыне Гоби. Здесь нет обширных однородных пространств, как в Азии, а потому нет и широко распространенного единообразия человеческих рас.

And the quantity
of rain.

Но температура европейского континента повышается Гольфстримом и юго-западным ветром не только сама по себе — от них зависит и пышность растительности; ибо пышность растительности определяется, среди прочего, количеством осадков. Изобилие воды дарит Южной Америке ее удивительные леса; ее недостаток обрекает Австралию на лишенные тени деревья с их сморщенными и остроконечными листьями. При уменьшении влажности зеленые сады Франции сменяются в Гоби древесными растениями, покрытыми серым пушком. Физические условия управляют растительным миром точно так же, как и животным.

Западные регионы Европы под влиянием юго-западного ветра, Гольфстрима и их горных хребтов обеспечены обильными дождями и имеют благоприятную среднюю годовую температуру; но по мере продвижения к восточным рубежам число дождливых дней уменьшается, абсолютное годовое количество дождя и снега становится меньше, а средняя годовая температура — ниже. На атлантическом склоне гор Норвегии дожди идут непрерывно: годовая глубина воды составляет там 82 дюйма, но на противоположной стороне этих гор — всего 21 дюйм. По схожим причинам Ирландия влажна и зелена, а в Корнуолле лавр и камелия переносят зимнее пребывание на открытом воздухе.

Имеется шесть максимальных точек выпадения осадков: Норвегия, Шотландия, юго-западная Ирландия и Англия, Португалия, северо-восточная Испания, Ломбардия. Соответственно они приурочены к горам. В целом количество осадков уменьшается от экватора к полюсам; но оно в значительной степени регулируется возмущающим влиянием возвышенных хребтов, которые во многих случаях более чем компенсируют эффекты широты. Альпы оказывают влияние на метеорологию всей Европы.

The number
of rainy days;

Горы не только определяют таким образом абсолютное количество осадков, но и влияют на число дождливых дней в году. Наступление сезона дождей зависит от количества влаги, имеющейся в воздухе; и поэтому его частота выше у атлантического побережья, чем во внутренних районах, куда ветер приходит в более сухом состоянии, поскольку большая часть его влаги была осаждена горами, вытолкнувшими его на большую высоту. Так, на восточном побережье Ирландии дожди идут 208 дней в году; в Англии — около 150; в Казани — 90; а в Сибири — всего 60 дней.

and of snowy
days.

Когда температура атмосферы падает достаточно низко, сконденсированная вода выпадает в виде снега. В целом годовая глубина снежного покрова и число дней со снегом увеличиваются к северу. В Риме число дней со снегом составляет 1½; в Венеции — 5½; в Париже — 12; в Санкт-Петербурге — 171. Какие бы причины ни вмешивались в распределение тепла, они должны влиять на выпадение снега; среди таковых выделяются Гольфстрим и местная высота над уровнем моря. Поэтому на побережье Португалии снег выпадает редко; в Лиссабоне с 1806 по 1811 год снега не было вовсе.

Подобные факты учат нас тому, как много метеорологических контрастов представляет Европа, сколько климатов она в себе заключает. Естественно, она полна видоизмененных людей.

Vibrations of
the isothermal
lines.

Если мы изучим карты месячных изотерм, то заметим, как поразительно эти линии изменяются, становясь выпуклыми к северу по мере приближения лета и вогнутыми — зимы. Они никоим образом не сохраняют параллельность среднему значению, но меняют свои изгибы, принимая новые очертания. При своем абсолютном перемещении они двигаются с переменной скоростью и на весьма значительные расстояния. Линия 50° по Фаренгейту, которая в январе проходит через Лиссабон и юг Мореи, в июле перемещается к северному берегу Лапландии и охватывает Белое море. Подобно какому-то величавому музыкальному инструменту, струны которого вибрируют, изотермические линии Европы и Азии бьются туда и обратно, но на совершение одной пульсации у них уходит целый год.

Europe is full
of meteorological
contrasts,
and
therefore of
modified men.

По всему миру физические условия управляют человеческим родом. Они делают австралийца дикарем; лишают способностей негра, который никогда не сможет изобрести алфавит или арифметику и чья теология никогда не выходит за пределы стадии волшебства. Они заставляют татар наслаждаться молочной пищей, а американского индейца — питать к ней отвращение. Они делают низкорослые расы Европы инстинктивными рудокопами и металлургами. Искусственный контроль над температурой с помощью жилищ, теплых зимой и прохладных летом; вариации одежды в зависимости от времени года и особенно управление огнем позволили человеку поддерживать свое существование в любых климатических условиях. Изобретение искусственного света продлило доступный срок его жизни; предоставив ночь в его распоряжение, оно благодаря поощряемому им общению отточило его манеры и утончило вкусы, пожалуй, не меньше, чем что-либо другое способствовало его интеллектуальному прогрессу. Действительно, это одни из первичных условий, которые вызвали к жизни его цивилизацию. Разнообразие природных условий порождает различные национальные типы, искусственные изобретения вызывают новые модификации. Где много климатов, там будет много форм людей. В этом, как мы со временем обнаружим, кроется объяснение энергии европейской жизни и развития ее цивилизации.

Станет ли кто-нибудь отрицать влияние дождливых дней на наши производственные привычки и на наше психическое состояние даже в цивилизованном состоянии? С какой же гораздо большей силой такие метеорологические явления должны были действовать на плохо защищенного, плохо одетого и плохо обеспеченного жильем варвара! Станет ли кто-нибудь отрицать возрастающую трудность поддержания жизни при переходе от южных полуостровов к более суровым климатическим условиям севера? Существует связь между средней годовой температурой местности и пищевыми инстинктами ее жителей. Сицилиец довольствуется легкой мучной трапезой и несколькими фруктами; норвежцу требуется сытная мясная диета; лапландцу будет не менее по душе, если к ней добавят медвежий жир, ворвань или китовый жир. Метеорология в немалой степени влияет на нравы; инстинктивная склонность к пьянству является функцией широты. Пища, дома, одежда находятся в определенном отношении к изотермическим линиям.

But, through
artificial inventions,
it
tends to homogeneousness
in modern
times.

По схожим причинам жители Европы с каждым годом стремятся к более полной гомогенности. Климатические и метеорологические различия все более совершенным образом нивелируются искусственными изобретениями; и возникает не только сходство привычек, но и сходство физиологической конституции. Эффект таких изобретений заключается в том, чтобы уравнять влияния, которым подвергаются люди; они подводятся ближе к среднему типичному стандарту, и — что особенно следует помнить — с этим более близким сближением друг с другом в телосложении происходит более близкое сближение в чувствах и привычках и даже в манере мышления.

The Mediterranean
peninsulas.

На южном склоне горного хребта выдаются исторические полуострова: Греция, Италия, Испания. К первому из них мы безошибочно прослеживаем начало европейской цивилизации. Первые греки патриотично утверждали, что их собственный климат лучше всего подходит для человека; за горами на севере царила киммерийская тьма, вечная зима. Это было царство Борея, дрожащего тирана. В ранние эпохи человек признавал холод своим смертным врагом. Физические изобретения позволили ему преодолеть его, и теперь он ведет более трудную и сомнительную борьбу с жарой.

The Mediterranean
Sea.

За этими полуостровами, ограничивая континент на юге, лежит Средиземное море протяженностью почти в две тысячи миль, изолирующее Европу от Африки в социальном отношении, но объединяющее их коммерчески. Черное и Азовское моря являются его придаточными бассейнами. Вместе с ними оно имеет береговую линию в 13 000 миль и площадь поверхности почти в миллион с четвертью квадратных миль. Оно подразделяется на два бассейна — восточный и западный, причем первый представляет огромный исторический интерес, будучи ареной зарождения европейского интеллекта; западный ограничен с одной стороны Итальянским полуостровом, Сицилией и африканским мысом Бон, а с другой имеет своими воротами Гибралтарский пролив. Его температура на десять-двенадцать градусов выше, чем в Атлантике, и, поскольку значительная часть воды испаряется, оно неизбежно более солоновато, чем этот океан. Его цвет зеленый на мелководье и синий на глубине.

Secular geological
movement
of Europe
and Asia,
and its social
consequences.

На протяжении бесчисленных веков Азия испытывала медленное движение вверх, затрагивающее не только ее собственную топографию, но также топографию ее европейской зависимой территории. Было время, когда великая песчаная пустыня Гоби являлась дном моря, которое через Каспий сообщалось с Балтикой, что можно доказать не только существующими географическими фактами, но и геологическими соображениями. Для этого необходимо лишь взглянуть на несовершенные карты силурийского и даже третичного периодов, которые были опубликованы. Вертикальное смещение Европы во время и после последнего периода в ряде мест несомненно составляло более 2000 футов. Последствия таких движений для флоры и фауны региона должны с течением времени быть весьма значительными, ибо поднятие на 350 футов эквивалентно одному градусу холода в средней годовой температуре или шестидесяти милям на поверхности в северном направлении. И это медленное возмущение не закончилось. Снова и снова в исторические времена его результаты устрашающе действовали на Европу, насильственно устремляя азиатских кочевников вдоль большой полосы путей; снова и снова из-за таких изменений уровня они оставались без воды и тем самым выгонялись в вынужденную эмиграцию. Некоторые из их рек, такие как Оксус и Яксарт, на памяти истории бывали сухими в течение нескольких лет. Именно на эти топографические изменения, а не на политические влияния мы должны возлагать ответственность за многие из самых знаменитых вторжений племен. Было принято относить эти события за счет чрезмерного перенаселения, периодически возникающего в Центральной Азии, или честолюбия воинственных вождей. Несомненно, те регионы хорошо приспособлены для человеческой жизни, а потому подвержены перенаселению, учитывая занятия, которым человек там предается, и несомненно, бывали случаи, когда эти народы приводились в движение своими князьями; но современный историк не может слишком осторожно помнить о законах, регулирующих производство людей, а также о совокупности свидетельств, доказывающих, что земная кора не неподвижна, а поднимается в одном месте и опускается в другом. Грандиозные вторжения азиатских орд в Европу были гораздо более жестокими и внезапными, чем то, что соответствовало бы устойчивому давлению в результате перенаселения, и слишком масштабными для простого воинского подстрекательства; они полнее соответствуют опыту какой-то непреодолимой необходимости, возникающей из неодолимой физической причины, способной согнать в безнадежном отчаянии из их домов молодых и старых, сильных и немощных, с их скотом, повозками и стадами. Такой причиной является смещение почвы и нарушение течения рек. Племена, вынужденные мигрировать, двигались по полосе путей, и их путь проходил, следовательно, по параллели широты, а не по меридиану; и поэтому по причинам, изложенным в предыдущей главе, их передвижения и путешествие совершались легче.

Rate and extent
of these
movements.

Эти геологические изменения вступают тогда в качестве элемента в человеческую историю — не только для Азии, великое внутреннее море которой уменьшилось до Каспия и потеряло связь с Балтикой, но и для Европы тоже. Традиции древних потопов, представляющие собой первобытные факты греческой истории, ссылаются на такие движения; возможно, открытие Фракийского Босфора было одним из них. В гораздо более поздние времена мы постоянно сталкиваемся с инцидентами, зависящими от геологических возмущений: караванная торговля Малой Азии была уничтожена изменениями уровня и скоплением песков, нанесенных наступающими пустынями; кимвры были вытеснены в Италию вторжением моря на их владения. Нет в Европе ни одного берега, который не представлял бы подобных свидетельств; устья Рейна в том виде, какими они были в римские времена, стерты с лица земли; восточное побережье Англии оказалось размыто на мили. В Средиземноморье береговая линия полностью изменилась; города, некогда стоявшие на побережье, находятся далеко в глубине суши; другие погрузились под воду. Острова вроде Родоса поднялись со дна. Северная Адриатика, некогда глубокий залив, теперь стала мелкой; существуют падающие башни и наклоненные храмы, которые погрузились вместе с оседанием земли. На противоположной оконечности Европы Скандинавский полуостров служит примером медленного векового движения, причем северная часть постепенно поднимается над морем со скоростью около четырех футов за столетие. Это поднятие наблюдается на пространстве многих сотен миль, увеличиваясь к северу. Южная оконечность, напротив, испытывает медленное опускание.

Эти медленные движения суть не что иное, как продолжение того, что происходило на протяжении бесчисленных веков. Со времен третичного периода две трети Европы были подняты над морем. Норвежское побережье поднялось на 600 футов, Альпы — на 2000 или 3000, Апеннины — на 1000–2000 футов. Страна между Монбланом и Веной поднялась таким образом с тех пор, как прилегающие моря были заселены существующими ныне животными. С неолитического века Британские острова претерпели большое изменение уровня и, по сути, отделились от континента в результате погружения Англии и поднятия Шотландии.

Early inhabitants
of
Europe.

В самую раннюю эпоху Европа представляет нам двойное население. Индогерманский поток вошел в нее с востока и разделил на две части встретившихся ему обитателей, вытеснив одну на север, другую — на юго-запад. Эти примитивные племена обнаруживают физиологически монгольское происхождение; имеются весьма веские указания на то, что они сами в древние времена были пришельцами, которые, выйдя из своих мест в Азии, вторглись в Европу и вытеснили ее истинных автохтонов. В плейстоценовую эпоху в Центральной Европе существовала грубая раса охотников и рыболовов, тесно связанная с эскимосами. Человек был современником пещерного медведя, пещерного льва, амфибиотического бегемота, мамонта. Пещеры, исследованные во Франции или в других местах, предоставили для каменного века топоры, ножи, наконечники копий и стрел, скребки, молотки. Переход от так называемого периода оббитого камня к периоду шлифованного камня происходил очень постепенно. Он совпадает с одомашниванием собаки — эпохой в жизни охотников. Появление наконечников стрел указывает на изобретение лука и переход человека от оборонительного образа жизни к наступательному. Внедрение зазубренных стрел показывает, как проявлялся изобретательный талант; костяные и роговые наконечники свидетельствуют о том, что охотник стал включать в свою охоту более мелких животных и, возможно, птиц; костяные свистульки — о его товарищеских отношениях с другими охотниками или с собакой. Кремневые скребки указывают на использование шкуры для одежды, а грубые шилья и иголки — на ее изготовление. Ракушки с просверленными отверстиями для браслетов и ожерелий доказывают, как рано был приобретен вкус к личным украшениям, орудия, необходимые для приготовления красящих пигментов, наводят на мысль о раскрашивании тела и, возможно, татуировке; а жезлы ранга свидетельствуют о зарождении социальной организации.

Таким образом, в качестве отправной точки мы имеем варварское население, верящее в волшебство и в некоторых местах несомненно каннибалистическое, с трудом поддерживающее свое существование в центральных и северных частях Европы по причине суровости климата. На юге более благоприятные условия позволили зародиться форме цивилизации, остатками которой, возможно, являются встречающиеся здесь и там грубые циклопические сооружения вроде руин Орхомена, Львиных ворот Микен, туннеля озера Копаид.

Their social
condition.

В какой период этот внедрившийся индогерманский поток совершил свое нападение, установить невозможно. Национальные словари Европы, к которым мы должны обратиться за свидетельствами, могут навести нас на мысль, что уровень цивилизации завоевывающего народа был не слишком высок. Они были знакомы с использованием домашних животных, сельскохозяйственных орудий, повозок и ярем; они также владели лодками, рулем, веслами, но не были знакомы с движением судов с помощью парусов. Эти выводы, по-видимому, подтверждаются тем фактом, что слова, эквивалентные понятиям лодки, руля, весла, являются общими для языков ответвлений этого ствола, хотя они и расположены очень далеко друг от друга; в то время как слова для мачты и парус являются специальными изобретениями и различаются у соседних народов.

Their civil
state deduced
from their vocabularies.

Почти во всех индогерманских языках семейные наименования — отец, мать, брат, сестра, дочь — соответственно совпадают. Подобное сходство можно наблюдать в отношении очень многих привычных предметов: дома, двери, города, тропы. Было замечено, что, пока это справедливо для терминов мирного характера, многие понятия, связанные с войной и охотой, различаются в разных языках. Подобные факты, судя по всему, доказывают, что азиатские захватчики вели кочевой и пастушеский образ жизни. Многие термины, связанные с таким занятием, широко распространены. Это относится к пахоте, помолу, ткачеству, варке, выпечке, шитью, прядению; к таким объектам, как зерно, плоть, мясо, одежда; к диким животным, общим для Европы и Азии, таким как медведь и волк. То же самое касается слов, связанных с социальной организацией: деспот, рекс, царица. Числительные от 1 до 100 совпадают в санскрите, греческом, латинском, литовском, готском языках; но этого нельзя сказать о числе 1000 — факт, который привел сравнительных филологов к выводу, что, хотя ко времени эмиграции был достигнут достаточный интеллектуальный прогресс для изобретения десятичной системы, возможно, из счета на пальцах, тем не менее она была весьма далека от совершенства. Жителям Центральной Азии море было совершенно неизвестно; поэтому ветви эмигрирующего потока, расходясь на север и юг, дали ему разные названия. Но, хотя они были незнакомы с морем, им была знакома соль, о чем свидетельствует повторяемость ее названия. И не только в словарях отмечаются эти сходства; то же самое можно сказать и о грамматике. Господин Макс Мюллер показывает, что в санскрите, зендском, литовском, дорийском, славянском, латинском, готском языках формы вспомогательного глагола «быть» представляют собой разновидности одного общего типа, и что «совпадения между языком Веды и диалектом, на котором говорят в настоящее время литовские рекруты в Берлине, гораздо больше, чем между французским и итальянским, и что основные формы грамматики были полностью сформированы и установлены до того, как произошло первое разделение арийской семьи».

Но не следует упускать из виду, что подобные интересные выводы, основанные на языке, его словарном запасе и грамматике, не следует трактовать слишком жестко. Уровень цивилизации индогерманского потока, установленный таким образом, неизбежно должен был быть ниже уровня центра, из которого он вышел. Мы наблюдаем это во всех миграционных движениях. Добровольно участвуют в них не более интеллектуальные или цивилизованные части общины, а те, в которых преобладает физический и животный характер. От весьма утонченного ствола может ответвиться очень грубый отросток. Рассматриваемое нами движение, конечно же, должно было произойти в хронологически отдаленный период, однако не столь отдаленный, каким он мог бы показаться на основании уровня цивилизации захватчиков, используемого как показатель уровня цивилизации страны, откуда они прибыли. В Азии социальный прогресс, насколько мы можем проследить, всегда был очень медленным; но в самый первый момент, когда мы сталкиваемся с индийской расой исторически или филологически, она имеет дело с философскими и теологическими вопросами высшего порядка и решает к собственному удовлетворению проблемы, требующие развитого интеллекта уже хотя бы для того, чтобы их поставить. Все это подразумевает, что на ее социальное продвижение уже должен был уйти очень долгий период времени.

Commingling
of blood and
of ideas.

Что главным образом интересует нас, так это отношение, которое неизбежно должно было поддерживаться между пришлым народом и теми, кого они таким образом вытеснили, — смешение идей одних с идеями других, проистекающее из их смешения крови. Именно поэтому мы находим сосуществующими в доэллинскую эпоху волшебство кельта и политеизм индийца. Не может быть сомнений в том, что многие философские черты, проявившиеся в ранней европейской мифологии, обусловлены не туземной мыслью, а были заимствованы из азиатского источника.

Climate-modification
of
Asiatic intruders.

Более того, в самые ранние исторические времена, несмотря на потрясения, которые должны были продолжаться еще долго после успешного и, возможно, медленного продвижения азиатского потока, дела пришли в состояние равновесия или покоя — не только в социальном, но и в физиологическом отношении. Требуется много времени, чтобы завоеватель и побежденный устроились вместе, без дальнейших потрясений или вопросов, в своих относительных позициях; требуется много времени, чтобы воспоминания о конфликтах угасли. Но гораздо больше времени требуется для того, чтобы раса захватчиков пришла в унисон с климатом захваченных ими стран, поскольку человеческий организм приспосабливается к новым физическим условиям лишь через череду поколений, а потому очень медленно. Требуется немало времени, прежде чем кожа приобретает свой определенный оттенок, а череп — предназначенную ему форму. Период, вполне достаточный для совершения всех подобных изменений в Европе, истек уже на заре истории, и потоки населения в соответствии с метеорологическими и географическими влияниями, хотя и такого происхождения, какое было описано, уже распределились по ней. Было достигнуто состояние этнического равновесия. Вдоль каждой изотермической или климатической полосы находились соответствующие им видоизмененные люди, проводившие свою жизнь в занятиях, продиктованных их окружением. Этим потокам населения было суждено подвергнуться смещению, а некоторым из них — вымереть, из-за изобретения или порождения ими самими новых и неподходящих искусственных физических условий.

First gleams
of civilization

Европа уже готовилась к повторению тех событий, ареной которых с незапамятных времен была Азия. Уже среди народов, населявших берега Средиземного моря — обитателей благодатного климата, где было легко поддерживать жизнь (где изотерма января составляет 41° F, а июля — 73½° F), — зарождалась цивилизация. Наблюдались улучшение земледелия, рост торговли и, как следствие этого, зачатки искусства, накопление богатств. Южные полуострова сулили воинственным вождям Средней Европы заманчивую добычу.

and first religious
opinions.

Под таким влиянием Европа может считаться выходящей из варварского состояния. Она утратила всякие воспоминания о своих древних связях с Индией, которые открылись нам лишь благодаря изучению словарей и грамматики ее различных языков. На ее исконное волшебство наложилось восточное звездное поклонение, легенды которого утратили свой смысл. То, что сначала вымышлялось о небесных светилах, теперь приобрело видимость одушевленности и стало приписываться героям и богам.

Негр у экватора, малорослый лаплапдец за Полярным кругом — человек повсюду, в своем варварском состоянии, верит в волшебство, колдовство, чары; он очарован непостижимым. Любой неожиданный звук или внезапное движение он приписывает невидимым существам. Сон и сновидения, на которые уходит треть его жизни, убеждают его в существовании духовного мира. Он умножает эти нереальные сущности: он наделяет гением каждый грот, божеством — каждое дерево, источник, реку, гору.

Localization of
the invisible.

Сравнительное богословие, которое зависит от закона непрерывного изменения человеческой мысли и является одним из ее проявлений, повсеместно доказывает, что как только человек принимает идею существования невидимых существ, он признает необходимость мест для их обитания, причем все народы отводят им жилища за пределами земли. Местные небеса и местный ад встречаются в любой мифологии. В Греции существовало всеобщее согласие относительно того, что небо расположено над синим небом, но по поводу ада мнения сильно расходились. Многие считали, что это глубокая бездна во внутренних областях земли, к которой вели определенные проходы, такие как Ахеронская пещера в Вифинии. Но те, кто вместе с Анаксименом считал землю похожей на широкий лист, плавающий в воздухе, и принимал учение о том, что ад делится на Тартар, или область ночи на левой стороне, и Элизиум, или область зари на правой стороне, и что он находится на одинаковом расстоянии от всех частей верхней поверхности, были ближе к первоначальному представлению, которое, несомненно, помещало его на нижней или теневой стороне земли. Врата спуска находились таким образом на западе, где заходят солнце и звезды, хотя то тут, то там имелись проходы, ведущие сквозь землю на другую сторону, подобные тем, через которые прошли Геркулес и Улисс. Место подъема находилось на востоке, а утренние сумерки представляли собой отражение из Элисейских полей.

The anthropocentric
stage
of thought.

Нарисованная таким образом картина природы имеет своим центром землю, а своим самым заметным объектом — человека. Все, что существует, создано для его удовольствия или для служения его нуждам. За эту веру в то, что все имеет подчиненное по сравнению с ним значение, он цепляется с упорством даже в своем самом развитом умственном состоянии.

Не без удивления мы прослеживаем развитие человеческого разума. Варвар, будучи верующим в волшебство, живет в непрестанном страхе. Вся природа кажется враждебной ему и замышляющей его гибель. Из темноты может появиться какой угодно пугающий призрак; он может с полным основанием опасаться, что вред скрывается в каждом камне и за каждым листом. Как велик интервал от этого охваченного ужасом состояния до того состояния, в котором человек убеждает себя в человеческом предназначении вселенной! И все же, удивительно сказать, он преодолевает этот интервал в один шаг.

В младенчестве человеческого рода географические и астрономические представления одинаковы во всем мире, ибо они являются истолкованием вещей в соответствии с внешними явлениями, принятием феноменов в том виде, в каком они представлены, без каких-либо поправок, которые может предложить разум. Эта универсальность и однородность есть не что иное, как проявление единообразного способа действия человеческой организации.

From homogeneous ideas
the comparative sciences emerge.

Но такие однородные выводы, такие схожие картины строго присущи младенчеству человечества. Способность рассуждать в конце концов неизменно дает о себе знать, и возникают расхождения в истолковании. Сравнительная география, сравнительная астрономия, сравнительное богословие возникают таким образом, будучи однородными вначале, но вскоре обнаруживающими вариации.

Склонностью к олицетворению, которая знаменует собой раннюю жизнь человека, обусловлены многие мифологические концепции. Именно так получили свои формы часы, заря и ночь с ее черным плащом, усыпанным звездами. Многие из прекраснейших легенд имели тем самым олицетворенное астрономическое происхождение; многие происходили из земных или привычных явлений. Облака таким образом становились одушевленными предметами; движущийся дух давался буре, росе, ветру. Солнце, заходящее в светящихся облаках запада, становилось Геркулесом на огненном костре; утренняя заря, угасающая при восходе солнца, воплощалась в истории Орфея и Эвридики. Эти легенды до сих пор сохраняются в Индии.

The gradual and affiliated
advance of Greek theological ideas.

Но не следует полагать, что всю греческую мифологию можно объяснить подобным образом. Нам достаточно изучить обстоятельства, в которых в течение многих веков находились европейские общины, чтобы понять, что они забыли многое из того, что их предки принесли из Азии. Многое также возникло спонтанно. Общеизвестные вариации их теогонии — это не просто схожие легенды разных местностей, чаще это последовательные улучшения одного места. Общая тема, на которой они основаны, требует признания первоначального хаотического возмущения непостижимых гигантских сил, приведенных в подчинение божественным вмешательством, причем это вмешательство гармоничным образом разделяет и регулирует приобретенную таким образом империю. К этой общей концепции добавлялось множество привходящих украшений, некоторые из которых носили грубый астрономический, некоторые — моральный, некоторые, несомненно, исторический характер. Первоначальные хаотические конфликты предстают в форме войны титанов; их конец — заключение этих гигантов в Тартар, чье насильственное подчинение знаменует собой начало порядка: так Атлант, сын Иапета, заставлен поддерживать свод небес на его западной окраине. Регулирование империи находит свое отражение в подразделении вселенной между Зевсом и его братьями, причем он берет небеса, Посейдон — море, а Аид — подземный мир, и все они имеют землю в качестве своей общей арены действия. Мораль предвосхищается такими мифами, как мифы о Прометее и Эпиметее, предмыслителе и послемыслителе; историческое — в потопе Девкалиона, осадах Фив и Трои. Гармония с человеческой природой устанавливается через рождение и брак богов, а также через их страдания, страсти и труды. Сверхъестественное удовлетворяется кентаврами, горгонами, гарпиями и циклопами.

Было бы тщетно пытаться свести такую лоскутную систему к какому-то единому принципу, астрономическому или моральному, как пытались сделать некоторые, — систему, не происходящую ни из какого единого пункта ни в отношении страны, ни во времени. Будучи результатом постепенного роста многих веков, ее разнородность обусловлена множеством местных обстоятельств. Подобно романам более позднего периода, она не выдерживает применения обычных жизненных правил. Она рекомендовала себя народу, который находил удовольствие в принятии без всяких вопросов утверждений, какими бы чудесными они ни были, обманов, какими бы нелепыми они ни казались. Боги, герои, чудовища и люди могли фигурировать вместе без какого-либо оскорбления правдоподобия, когда не было никакой астрономии, никакой географии, никакого правила доказательств, никакого стандарта веры. Но крушение такой системы было неизбежно, как только люди начинали иметь дело с фактами; как только история начинала фиксировать, а философия — обсуждать. И все же не без сопротивления была оставлена вера стольких веков. Искони религия не уходит резким движением одного дня, это вековой процесс из многих четко выраженных стадий: зарождение сомнения среди непредубежденных; неодобрение консерваторов; защита идей, быстро становящихся устаревшими, благонамеренными людьми, которые надеются, что аллегория и новые толкования могут придать возобновленную вероятностную силу тому, что почти невероятно. Но несогласие в конце концов кончается отрицанием.

Primitive astronomy
and geography.

Прежде чем мы перейдем к истории того интеллектуального движения, которое вызвало крушение древней системы, мы должны воссоздать в своем воображении идеи грека восьмого века до нашей эры, который думал, что синее небо — это пол небес, обитель олимпийских богов; что земля, надлежащее жилище человека, плоская и кругообразно распростертая, как блюдо, под звездным куполом. На ее краю находится омывающий океан — источник рек, которые все втекают в Средиземное море, название которого в более поздние эпохи было весьма уместным, поскольку оно лежит посредине, в центре пространства суши. "Окруженный морем диск земли поддерживает свод небес". Побуждаемые небесной энергией, солнце и звезды, выходя из востока, с трудом поднимаются по хрустальному куполу, но по его спуску они охотнее спешат к своему закату. Никто не может сказать, с чем они сталкиваются в стране теней внизу и каковы опасности пути. Утром заря загадочно появляется на востоке и быстро распространяется по границам горизонта; вечером сумерки постепенно угасают. Помимо небесных тел, над небом постоянно движутся облака, вечно меняющие свои цвета и форму. Никто не может сказать, откуда берется ветер и куда он уходит; возможно, это дыхание того невидимого божества, которое мечет молнию, или того, кто опирает свой лук на облако. Не без восторга люди созерцали изумрудную плоскость, сапфировый купол, кайму из серебристой воды, вечно спокойную и вечно текущую. Затем во внутренних областях твердой земли или, возможно, на другой стороне ее плоскости — в подземном мире, как его метко называли, — лежит царство Аида или Плутона, область ночи. Из среды своего владения это божество, увенчанное диадемой из черного дерева и сидящее на троне, сделанном из массивной темноты, смотрит в бесконечную бездну за ее пределами, само невидимое для смертных глаз, но заявляющее о себе ночным громом, который является его оружием. Подземный мир также является царством, куда духи удаляются после смерти. У его врат, под заходящим солнцем, разместилось многочисленное племя призраков: забота, печаль, болезнь, старость, нужда, страх, голод, война, труд, смерть и ее сводный брат сон — смерть, которой человеку бесполезно приносить молитвы или жертвы. В той стране забвения и теней находится судоходное озеро Аверн, Ахерон, Стик, стонущий Коцит и Флегетон с его волнами огня. Там находятся всевозможные монстры и формы грозного значения: Цербер с его тройной головой; Харон, нагружающий свою лодку тенями мертвых; мойры в своих одеждах из горностая с пурпурной каймой; мстящие эринии; Радамант, перед которым каждый азиат должен держать ответ; Эак, перед которым каждый европеец; и Минос, грозный арбитр судилища. Там же можно увидеть тех великих преступников, история которых служит нам предупреждением: гигантов, чьи драконьи ноги протянулись в горящей бездне на много миль; Флегия, находящегося в вечном ужасе перед висящим над ним камнем, который никогда не падает; Иксиона, прикованного к своему колесу; дочерей Даная, все еще тщетно пытающихся наполнить свое сито; Тантала, погруженного в воду по подбородок, но томимого неутолимой жаждой; Сизифа, отчаянно трудящегося над своим вечно падающим камнем. Предупрежденные такими примерами, мы можем научиться не презирать богов. За этими печальными сценами, простираясь далеко направо, лежат равнины наслаждения — Элисейские поля; и Лета, река забвения, отведав которой, даже если бы кто-то поднялся к восточной границе земли и вернулся к жизни и дню, он забывает все, что видел.

Если внутренняя или нижняя сторона земли таким образом занята фантомами и полуодушевленными тенями мертвых, то ее верхняя поверхность, обитаемая человеком, также имеет свои чудеса. В ее центре находится Средиземное море, как мы уже сказали, вокруг которого расположены все известные страны, каждая полна своих собственных тайн и чудес. Сколь многие из них мы могли бы пересказать, если бы проследили странствия Одиссея или плавание Ясона и его героических товарищей на корабле "Арго", когда они отправились захватить золотое руно говорящего барана. Мы могли бы рассказать о гарпиях, летающих женщинах-птицах непристойного вида; о слепом пророке; о Симплегадах, самозакрывающихся скалах, между которыми, как бы чудом, прошли аргонавты, причем утесы чуть не захватили корму их судна, но которым судьбой было суждено с этого знаменательного момента никогда больше не смыкаться; о стране амазонок и о Прометее, стонущем на скале, к которой он был прибит, и о мстящем орле, вечно парящем и вечно пожирающем; о земле Ээта и о быках с медными ногами и пламенеющим дыханием, и о том, как Ясон запряг их и заставил пахать; о волшебнице Медее и мази, которую она сотворила из трав, росших там, где капала кровь Прометея; о поле, засеянном зубами дракона, и закованных в броню людях, которые выпрыгнули из борозд; о волшебном камне, разделившем их на две партии и побудившем их сражаться друг с другом; о чешуйчатом драконе, который охранял золотое руно, и о том, как его усыпили заколдованным зельем, а сокровище унесли; о реке Фасис, через извивы которой "Арго" проплыл в омывающее море; о кругосветном плавании вокруг этого спокойного потока к истокам Нила; об аргонавтах, несущих свой обладающий чувством, говорящий сам по себе корабль на плечах через изнуряющие ливийские пустыни; об острове волшебницы Цирцеи; о скале с ее гостеприимной гаванью, которая в разгар штора поднялась из моря, чтобы принять их; о стреле, пущенной Аполлоном из его золотого лука; о медном человеке, творении Гефеста, который стоял на береги Крита и швырял в них по мере их прохождения огромные обломки камня; об их битве с ним и их благополучном возвращении в Иолковый край; и о перенесении богиней Афиной корабля "Арго" на небо.

Таковы были некоторые из эпизодов этого знаменитого плавания, рассказ о котором очаровал всю Грецию еще до того, как была написана "Одиссея". У меня нет места для того, чтобы рассказать о чудесах, которые служили украшением географии тех времен. На севере находилась восхитительная страна гипербореев, недоступная для зимы; на западе — сад гесперид, в котором росли золотые яблоки; на востоке — рощи и площадки для танцев солнца; на юге — страна безупречных эфиопов, куда имели обыкновение удаляться боги. В самом Средиземном море сирены соблазняли проходящих мимо своими песнями неподалеку от того места, где сейчас стоит Неаполь; рядом находились Сцилла и Харибда; на Сицилии обитали одноглазые циклопы и кровожадные лестригоны. На острове Эритея трехглазый великан Герион пас своих воров с двуглавым псом. Мне не нужно говорить о пожирателях лотоса, чья пища заставляла забыть свою родину; о плавучем острове Эола; о счастливых полях, на которых паслись кони солнца; о быках и собаках бессмертной породы; о гидрах, горгонах и химерах; о летающем человеке Дедале и медной комнате, в которой держали Данаю. Не было ни одной реки, ни одного грота, у которых не было бы своего гения; ни одного острова, ни одного мыса без своей легенды.

Earliest Greek
theological
ideas indicate
a savage state.

Невозможно вспомнить эти античные мифы, не убедившись в том, что они по большей части поистине коренные, поистине европейского происхождения. Семя могло быть принесено, как утверждают сравнительные филологи, из Азии, но оно буйно проросло и развилось под небом Европы. Из легенд многие далеки от того, чтобы соответствовать своему предполагаемому восточному источнику; их варварство и неделикатность отражают состояние Европы. Надругательство Кроноса над своим отцом Ураном говорит о дикости тех времен; история Диониса рассказывает о похищении людей и пиратстве; похищения Европы и Елены — о похищении женщин. Обед, на котором подавали Итиса, уверяет нас, что каннибализм практиковался; угроза Лаомедонта продать Посейдона и Аполлона в рабы показывает, каким образом мог добываться принудительный труд. Полигамия многих героев часто предстает в худшем своем виде из-за практики браков между сестрой и братом — преступления, которому предавались начиная с царя Олимпа и ниже. В целом же мы должны признать, что греческая мифология указывает на варварское социальное состояние, похищение людей, пиратство, человеческие жертвоприношения, полигамию, каннибализм и не поддающиеся описанию преступления мести. Персональное толкование, к которому прибегает человек в младенческом возрасте, воплощено в обстоятельствах, подходящих для дикого времени. Лишь в более поздний период были введены аллегорические фантомы, такие как смерть, сон и сновидения, и еще позже, когда вся система подверглась влиянию лидийских, фригийских, ассирийских и египетских идей.

Their gradual
improvement
in the historic
times.

Не только по их внутренней природе, но и по их зафиксированному постепенному развитию мы имеем основания приписывать большей части мифов местное происхождение. Теогония Гомера расширена Гесиодом во многих существенных пунктах. Он добавляет династию Урана и расходится в мелких деталях концепции, как в характере циклопов. Орфическая теогония — это еще один шаг вперед, имеющий новые выдумки и новых персонажей, как в случае с Загреем, рогатым ребенком Юпитера от его собственной дочери Персефоны. Действительно, едва ли найдется хотя бы один из великих и почитаемых богов Олимпа, чей характер не менялся бы с возрастом, и, если взглянуть на это под таким углом, зарождение ионической философии становится необходимым шагом вперед. Эта философия, как мы вскоре увидим, была обязана не только расширению греческого интеллекта и необходимому улучшению греческой морали; ее ускорило внешнее обстоятельство — внезапное открытие египетских портов в 670 году до н. э. Европейская религия стала более таинственной и более торжественной. Европейская философия познала ошибку своей хронологии и необходимость применения более строгого и правильного стандарта доказательств для древних событий.

Было зловещим обстоятельством то, что ионийские греки, первыми начавшие философствовать, начали свои труды с деперсонификации элементов и рассуждений не о Зевсе, Посейдоне и Аиде, а об воздухе, воде, огне. Уничтожение теологических концепций неотвратимо вело к уничтожению религиозных практик. Божествам, чье существование он отрицал, философ перестал молиться. Какая польза была от жертвенных даров и молений, обращенных к фантомам воображения? Но определенные преимущества могли быть получены от физического изучения безличных стихий.

Inevitable
destruction of
Greek religious
ideas

Греческая религия содержала в себе принципы собственного разрушения. Именно ради того, чтобы основательно это оценить, я углубился в подробности того, что некоторые из моих читателей могут быть склонны рассматривать как праздные и бесполезные мифы. Два неизбежно происходивших обстоятельства обеспечили итоговое свержение всей системы: это были географические открытия и зарождение философской критики. Наше внимание привлекает тот факт, что две тысячи лет спустя то же самое снова произошло в больших масштабах.

by geographical
discovery.

Что касается географических открытий, то как могли все чудеса Средиземного и Черного морей, колдуны, чародеи, гиганты и чудовища глубин выжить, когда эти моря ежедневно пересекались во всех направлениях? Как могла идея плоской земли, ограниченной горизонтом и омываемой океаном, поддерживать себя, когда в Галлии основывались колонии, а финикийцы привозили олово из-за Геркулесовых столбов? Более того, так получилось, что многие из самых поразительных чудес утверждались именно на том пути, который обстоятельства сделали главным торговым путем. Мало того, что существовала уверенность в разрушении мифической географии, представленной таким образом на плоскости земли, смотрящей вверх к дню; существовал также неизбежный риск, предвиденный и страшимый многими благочестивыми людьми, что то, что утверждалось в отношении внутреннего пространства или другой стороны, смотрящей вниз в ночь, также будет вовлечено в крушение. Так что вполне могли они вести борьбу, которую вели за поддержку древнего учения, прибегая к единственному возможному для них способу — превращению того, что утверждалось как реальные события, в аллегории, под которыми, как они говорили, мудрость древних времен скрыла много священных и таинственных вещей. Но очевидно, что система, доведенная до этой необходимости, стремительно приближается к своему концу.

Fictitious
marvels replaced
by
grand actualities.

И не только морские открытия устранили таким образом сказочные чудеса и породили новые идеи. В свое время македонский поход открыл для греков новый мир и явил им реальные чудеса: климаты в поразительном разнообразии, огромные пустыни, горы, покрытые вечным снегом, соленые моря вдали от океана, колоссальных животных и людей каждого оттенка цвета кожи и каждой формы религии. Многочисленные греческие колонии, основанные по всей Азии, породили непрерывное передвижение и заставили эти природные объекты произвести глубокое и постоянное впечатление на эллинский ум. Если через Бактрийскую империю европейские идеи передавались на далекий Восток, то через нее и другие подобные каналы азиатские идеи проникали в Европу.

Development
of Mediterranean
commerce.

На заре достоверной истории финикийцы были хозяевами Средиземного моря. Европа была совершенно варварской. На самом краю азиатской цивилизации фракийцы снимали скальпы со своих врагов и делали татуировки; на другом конце континента бритты мазали свои тела охрой и вайдой. Современные им египетские скульптуры изображают европейцев одетыми в шкуры, как дикари. Инстинкт финикийцев побуждал их повсюду обосновываться на островах и побережьях, и таким образом они долгое время сохраняли морское превосходство. Постепенно среди греков зарождался дух приключений. В 1250 г. до н. э. они обоплыли Эвксинский понтийский бассейн, породив миф об аргонавском плавании и создав прибыльную торговлю золотом, вяленой рыбой и зерном. Они также стали пресловутыми своими пиратскими практиками. С каждого побережья они воровали мужчин, женщин и детей, поддерживая тем самым значительную работорговлю, пережиток которой сохраняется до нашего времени в торговле черкесскими женщинами. Минос, царь Крита, пытался пресечь эти пиратства. Его попытки заполучить господство над Средиземным морем последовательно имитировались лидийцами, фракийцами, родосцами, причем последние были изобретателями первого морского кодекса, впоследствии включенного в римское право. То, как эти жители и жители других городов и островов вытесняли друг друга, показывает, от каких маловажных обстоятельств зависело господство в восточном бассейне. Тем временем тирские моряки тайком плыли за Геркулесовы столбы, посещая Канарские острова и Азорские острова и доставляя олово с Британских островов. Они использовали все меры предосторожности, чтобы сохранить свой секрет в тайне. Предприимчивые греки следовали за этими загадочными мореплавателями шаг за шагом; но во времена Гомера они были настолько ограничены восточным бассейном, что Италию можно назвать для них неизвестной землей. Фокейцы первыми исследовали западный бассейн; одна из их колоний построила Марсель. Наконец Колей Самосский прошел через хмурые врата Геркулеса в омывающее море — Атлантический океан. Немалый интерес представляют первые колониальные города; они усеивали берега от Синопы до Сагунта и были одновременно торговыми складами и очагами богатства. В самые ранние времена купец был сам себе капитаном и продавал свои товары с аукциона в том месте, куда приходил. Первобытная и прибыльная торговля Средиземноморья была своеобразной: она велась рабами, минеральными продуктами и изделиями промышленности; поскольку, простираясь параллельно параллелям широт, ее сельскохозяйственные продукты были не слишком разнообразны, а потребности ее населения — одинаковы. Но олово привозилось с Касситеридских островов, янтарь — с Балтики, а крашеные товары и обработанные металлы — из Сирии. Там, где эти виды торговли концентрировались, развивались зачатки вкуса и интеллекта; так, этруски, в руках которых находилась торговля янтарем через Германию, оставили много реликвий своей любви к искусству. Хотя они были таинственным народом, они вряд ли были мрачной расой, как предполагал один великий современный автор, судя по их прекрасным останкам.

Effect of
philosophical
criticism.

К эффекту географических открытий добавилось развитие философской критики. Замечено, что вскоре после первой Олимпиады греческий интеллект очень быстро расширился. Когда бы человек ни достиг определенной точки в своем умственном прогрессе, он не будет удовлетворен ничем меньшим, чем применение существующих правил к древним событиям. Опыт научил его, что ход сегодняшнего дня такой же, как вчерашний; он без колебаний верит, что это будет справедливо и для завтрашнего дня. Он не станет терпеть никакой разрыв в механизме истории; он не будет удовлетворен простой не вопрошающей верой, но настаивает на том, чтобы иметь для старого факта то же подтверждение, какого он требует для нового. Перед лицом истории мифология устоять не может.

Secession of
literary men
from the
public faith.

Действие этого принципа наблюдается во всех направлениях по всей греческой литературе после упомянутой даты, и тем ярче, чем позднее это время. Национальный интеллект все больше и больше стыдился басен, в которые он верил в своем младенчестве. Из легенд одни аллегоризируются, другие модифицируются, третьи отвергаются. Великие трагики принимают мифы в совокупности, но отвергают их в частностях; некоторые из поэтов преображают или аллегоризируют их; некоторые используют их орнаментально, как изящные украшения. Очевидно, что между образованными и простонародными классами происходит расхождение, что лучшие люди того времени видят необходимость либо полностью оставить эти заветные выдумки низшим слоям, либо постепенно заменять их чем-то более подходящим. Такое разбазаривание священных вещей было, однако, очень далеко от того, чтобы встретить общественное одобрение в самой Афинах, хотя так много людей в этом городе достигли того состояния умственного развития, в котором им было невозможно продолжать принимать национальную веру. Они пытались заставить себя поверить в то, что должно быть что-то истинное в том, во что верили столько великих и благочестивых людей древности, что оправдало себя существованием в течение стольких веков и о чем простым народом утверждалось, что может быть дано абсолютное доказательство. Но все было напрасно; интеллект перерос веру. Они пришли в то состояние, которому подвержены все люди: осознавая ошибочность своих мнений, они злятся, когда кто-то другой напоминает им об этом. Когда социальное состояние больше не позволяло им лишать жизни философского нарушителя, они находили способы оказать на него такое невидимое давление, при котором ему представлялся выбор между правоверием и нищетой. Так, они неодобрительно относились к тому, что Еврипид позволял своим персонажам предаваться скептическим размышлениям, и не одобряли нечестие, столь очевидное в «Прометее прикованном» Эсхила. Апеллируя к этому настроению, Аристофан немало способствовал разжиганию травли против Сократа. Те, кто сами сомневаются, часто громче всех публично осуждают подобное состояние у других.

Secession of the
philosophers.

Если таким образом поэты, подчиняясь здравому смыслу, столь быстро отошли от национальной веры, то философы шли тем же путем. Вскоре всеобщее впечатление свелось к тому, что между философией и религией существует внутреннее противоречие, и в этом общественное мнение не ошибалось; тот факт, что политеизм давал религиозное объяснение каждому природному явлению, делал его по сути враждебным науке. Именно неудержимое продвижение знаний сокрушило греческую религию. Сам Сократ никогда не колеблялся осуждать физику за эту тенденцию; а афиняне распространили его принципы на его собственные занятия, и их крепкий здравый смысл подсказывал им, что философское культивирование этики должно быть не менее пагубным. Он не был верен науке, но стремился поддержать собственные взгляды, вызывая теологическую ненависть к своим конкурентам — преступление, которое образованные люди никогда не должны прощать. В последовавшей трагедии афиняне отплатили ему той же монетой. Безнравственность, приписываемая богам, несомненно, была весьма способна привлечь внимание размышляющих людей, но сущностная природа занятий, которыми были увлечены ионийская и итальянская школы, напрямую затрагивала доктрину провиденциального управления миром. Она не только превращала в фикцию освященный веками догмат вездесущности олимпийских божеств — она даже наносила удар по самому их существованию, оставляя их без всяких дел. Вместо этих олицетворений она вводила безличную природу или элементы. Вместо того чтобы объединять научные истолкования с древними традициями, она видоизменяла и формировала старые традиции так, чтобы они соответствовали видимым требованиям науки. Впоследствии мы увидим, каков был необходимый исход этого: божество оказалось исключено из мира, который оно создало, сверхъестественное слилось с естественным действием; Зевс был вытеснен воздухом, Посейдон — водой; и в то время как одни философы молчаливо принимали народные легенды, как это было с Сократом, или, подобно Платону, считали патриотическим долгом принимать общественную веру, другие, подобные Ксенофану, объявляли все это древней оплошностью, превращенной временем в национальный обман.

Antagonism of
science and
polytheism.

Поскольку у меня будет повод подробно поговорить о греческой философии, нет необходимости вдаваться в другие подробности здесь. Для нынешней цели достаточно понять, что она была радикально противоположна национальной вере во всех странах и во все времена, от своего зарождения с Фалесом до последнего критика александрийской школы.

Secession of
historians.

Как было с философами, так было и с историками; зарождение подлинной истории принесло тот же результат, что и зарождение подлинной философии. В данном случае добавилось особое обстоятельство, которое придало движению немалую силу. Каковы бы ни были вымышленные факты греческого прошлого, они полностью превосходили по древности и чудесности реальную историю Египта. Что должен был думать такой благочестивый человек, как Геродот, когда он обнаружил, что в тот самый период, когда он предполагал сверхчеловеческое положение дел в своей родной стране, обычный ход дел происходил на берегах Нила? И так действительно было на протяжении неисчислимых веков. Для каждого, кто занимался описанием недавних событий, должно было быть очевидно, что хронология, применяемая там, где действующие лица сверхчеловеческие, лишена всякого основания и что переносить мотивы и мысли людей на тех, кто людьми не является, — это заблуждение. При таких обстоятельствах возникает сильный стимул полностью отказаться от традиций; ибо ни один философский ум никогда не будет удовлетворен разными тестами для настоящего и прошлого, но будет настаивать на том, что действия и их последовательность были такими же в прошлом, как и сейчас.

Universal disbelief
of the
learned.

Так обстояли дела в течение многих веков. Один за другим историки, философы, критики, поэты оставляли национальную веру и жили под постоянным давлением со стороны общественности, выбирая в целом в качестве наиболее удобного пути внешнее подчинение религиозным требованиям государства. Геродот не может примирить несоответствия Троянской войны со своим знанием человеческих поступков; Фукидид не смеет выразить свое неверие в нее; Эратосфен видит противоречия между путешествием Одиссея и истинами географии; Анаксагор приговаривается к смертной казни за нечестие, и только благодаря усилиям главы государства его приговор милосердно заменяется изгнанием. Платон, глядя на вещи с очень общей точки зрения, считает целесообразным в целом запретить культивирование высших ветвей физики. Еврипид пытается избавиться от обвинения в ереси как может. Эсхил приговаривается к побиению камнями за богохульство и спасается только тем, что его брат Аминий поднимает свою изуродованную руку — он потерял руку в Саламинской битве. Сократ предстает перед судом и должен выпить цикуту. Даже великие государственные деятели, такие как Перикл, оказались вовлечены в неприятные мнения. Ни у кого нет ничего общего для объяснения чудесного исчезновения полубогов и героев, того, почему закончились чудеса или почему в мире видны теперь только человеческие поступки. Невежественная публика требует немедленного наказания каждого подозреваемого человека. По их оценкам, не доверять традициям прошлого — значит быть виновным в измене настоящему.

Attempts at a
reformation.

Но вся эта путаница и несогласие возникли не без попытки реформации среди благонамеренных людей. Некоторые — и они были, пожалуй, наиболее продвинутыми интеллектуально — желали, чтобы жрецы воздерживались от совершения новых чудес; чтобы реликвии использовались так мало, как это совместимо с психологическими запросами простолюдинов, и постепенно оставлялись; чтобы философию больше не оскорбляли богохульными антропоморфизмами олимпийских божеств. Некоторые, менее продвинутые, были склонны примирить все трудности, рассматривая мифы как аллегорические; некоторые хотели преобразовать их так, чтобы привести в гармонию с существующим социальным состоянием; некоторые давали им совершенно новые толкования. Для одного, хотя факт Троянской войны не подлежит отрицанию, Парис увез лишь эйдолон Елены; для другого выражения, возможно, некогда предназначавшиеся для представления реальных событий, сведены к простым оборотам речи. Не желая отвергать атрибуты олимпийских божеств, их человеческие страсти и действия, другой утверждает, что все они когда-то должны были существовать как люди. В то время как один осуждает наглых атеистов, находящих изъяны в мифах "Илиады", будучи невежественными в ее аллегорическом значении, другой сводит всех ее героев к стихиям; а третий, надеясь примирить с улучшившимся моральным чувством того времени непристойности и порочности богов, приписывает их все демонам — идея, которая сначала имела большой успех, но в конце концов стала исключительно фатальной для политеизма.

Inveterate superstition
of the vulgar.

В явном несоответствии с этим упадком веры в высших классах множество людей беззаботно предавалось самым удивительным суевериям. Для них это была эпоха реликвий, плачущих статуй и подмигивающих картин. Инструменты, с помощью которых был сделан Троянский конь, все еще можно было увидеть в Метапонте, скипетр Пелопса все еще хранился в Херонеях, копье Ахилла — в Фаселисе, меч Мемнона — в Никомедии; тегеаты все еще могли показать шкурку Калидонского вепря, очень многие города хвастались обладанием подлинного палладия из Трои. Существовали статуи Афины, способные размахивать копьями, картины, способные краснеть, изображения, способные потеть, и бесчисленные святилища и храмы, где совершались чудодейственные исцеления. В отверстие, через которое отступил потоп Девкалиона, афиняне все еще лили привычную жертву из меда и муки. Был бы авантюристом тот, кто рискнул бы сделать какое-либо наблюдение о его неадекватном размере. И хотя было доказано, что небо — это лишь пространство и звезды, а не твердый пол Олимпа, тому, кому доводилось ссылаться на бегство богов с горных вершин на небо, было бы выгоднее не делать никаких астрономических замечаний. Никакие неблагоприятные аллюзии на поэмы Гомера, Арктина или Лесха не допускались; тот, кто совершал богохульство, деперсонифицируя солнце, рисковал смертью. Не разрешалось заменять природные явления Зевсом и Посейдоном; всякий, кого подозревали в вере в то, что Гелиос и Селена не являются богами, поступил бы благоразумно, очистившись перед лицом общественности к ее удовлетворению. Народ отстаивал свое суеверие вопреки всем географическим и физическим трудностям и, нимало не заботясь о противоречиях, оказавших такое влияние на мыслящие классы, практическим образом утверждал ненужность каких-либо исторических доказательств.

Slowness of the decline
and fall of Polytheism.

Совершенно ошибочно полагать, что политеизм удерживал свои позиции как живая сила до периода Константина и Юлиана. Его крушение началось во времена открытия египетских портов. Почти тысяча лет потребовалась для его завершения. Изменение сначала произошло среди высших классов и медленно прокладывало себе путь через средние слои общества. В течение многих веков три фактора — географические открытия, проистекающие из растущей торговли и македонского похода, и философская критика — молча продолжали свою непрерывную работу, и все же не похоже, чтобы они когда-либо смогли произвести изменения в самом низшем и многочисленном слое социальной лестницы. С течением времени к предыдущим двум добавилось третье влияние, позволившее им обращаться даже к самым скромным слоям жизни; этим влиянием стало возвышение римского могущества. Оно породило удивительную активность во всем Средиземном море и во всех прилегающих странах. Оно обеспечило непрерывные передвижения во всех направлениях. Там, где был только один путешественник, теперь насчитывалась тысяча легионеров, купцов, правительственных чиновников с их длинными свитами иждивенцев и рабов. Там, где раньше только историк или философ в уединении сравнивал или сопоставлял законы и вероучения, привычки и обычаи разных народов, поданные неточно, теперь те же самые вещи наглядно представали перед личным наблюдением множества людей. Толпа богов и богинь, собиравшихся в Риме, служила лишь тому, чтобы компрометировать и высмеивать друг друга.

The alarm of
good and religious men.

Поэтому задолго до торжества христианства язычество должно считаться безвозвратно разрушенным. Несомненно, именно ужасная социальная перспектива перед ними — видимая невозможность предотвратить погружение всего мира в тотально безбожное состояние — не только примирила стольких великих людей с оказанием поддержки древней системе, но даже с тем, чтобы смотреть без неодобрения на то физическое насилие, к которому так часто были готовы прибегать неспособные рассуждать необразованные массы. Они никогда не предвидели, что может быть введена какая-то новая система, которая займет место старой, изношенной; они не имели представления о том, что облегчение в этом отношении так близко; разве что, пожалуй, Платон, который, глубоко осознавая, что, хотя это трудный и утомительный процесс — радикально изменить идеи простых людей, тем не менее легко убедить их принять новые имена, если им позволено сохранить старые вещи, предложил ввести возрожденную систему с идеями и формами, подходящими к существующему социальному состоянию, пророчески заявляя, что мир очень быстро привыкнет к ней и выкажет ей безоговорочную приверженность.

The Greek
movement has
been repeated
on a greater
scale by all
Europe.

В этом описании происхождения и упадка греческой религии я постарался рельефно выделить ее основные черты. Ее падение не было внезапным, как полагали многие, и оно не было достигнуто внешним насилием. Происходил медленный и, нужно подчеркнуто добавить, спонтанный упадок. Но если дела людей проходят в повторяющихся циклах — если ход событий у одного индивида имеет сходство с ходом событий у другого — если существуют аналогии в прогрессе наций, и обстоятельства появляются вновь по прошествии надлежащих периодов времени, последовательность событий, представленная перед нами таким образом в интеллектуальной истории Греции, может быть, возможно, вновь узнана в больших пропорциях на театре всей Европы. Если для человеческого разума существует предопределенный порядок развития, не можем ли мы разумно ожидать, что явления, которые мы таким образом замечали в малом масштабе в отдельной нации, появятся вновь в большом масштабе на континенте; что философское изучение этой истории прошлого послужит не только истолкованием многих обстоятельств в истории Европы в Темные и Средние века, но также будет путеводной нитью для нас, указывая на будущие события в отношении всего человечества? Ибо, хотя верно то, что греческое интеллектуальное движение было предвосхищено в отношении своего завершения тем, что оказалось охвачено и поглощено более медленными, но более гигантскими движениями южноевропейского ума, подобно тому как маленький расширяющийся круг на море может быть стерт и унесен более внушительными и стремительными волнами, точно так же даже движение континента может затеряться в движении мира. Именно критика, физические открытия и интеллектуальная активность, порожденные политической концентрацией, так глубоко повлияли на способы греческого мышления, и критика с открытиями за последние четыреста лет сделали то же самое во всей Европе. Для того, кто строит свои ожидания на будущее на основе истории прошлого — кто вспоминает эффект, произведенный созданием Римской империи, позволившей осуществлять свободные личные контакты между всеми средиземноморскими народами и тем самым не только разрушившей древние формы мысли, которые веками сопротивлялись всем другим средствам атак, но и заменившей их однородной идеей, — должно быть очевидно, что удивительно возросшие возможности для передвижения, изобретения нашей собственной эпохи являются зловещими предвестниками грандиозной философской революции.

The organization
of hypocrisy.

Между тем периодом, в течение которого нацией управляет ее воображение, и тем, в котором она подчиняется разуму, лежит мрачный интервал. Устройство человека таково, что долгое время после того, как он обнаружил неправильность преобладающих вокруг него идей, он уклоняется от того, чтобы открыто освободиться от их господства, и, будучи сдерживаем силой обстоятельств, становится лицемером, публично аплодируя тому, что его собственное суждение осуждает. Когда нация совершает этот переход, эти практики становятся настолько всеобщими, что можно поистине сказать: лицемерие организовано. Возможно, можно было бы найти целые общины, живущие в этом плачевном состоянии. Таковым, я полагаю, оно должно было быть во многих частях Римской империи прямо перед введением христианства. Даже после того как идеи уступили позиции в общественном мнении, их политическая власть может пережить их интеллектуальную бодрость и произвести позорный эффект, который мы здесь рассматриваем.

Нельзя скрывать, однако, что в некоторой степени это зло присуще положению вещей. Действительно, было бы прискорбно, если бы национальное лицемерие не могло найти для себя лучшего оправдания, чем индивидуальное. В цивилизованной жизни общество всегда находится под властной необходимостью двигаться вперед в правовых формах, и такие формы не могут быть избегнуты без того, чтобы за этим не последовали самые серьезные бедствия. Слишком резко освобождать общины от оков древних идей — значит не давать им свободы, а бросать их в политическое бродяжничество, и именно поэтому великие государственные деятели будут санкционировать и даже принуждать к соблюдению обрядов, существенный смысл которых исчез, а интеллектуальная база подорвана. Истина достигает своего полного действия постепенно, а не сразу; она сначала воздействует на разум, причем это влияние носит чисто интеллектуальный и индивидуальный характер; затем она расширяет свою сферу, осуществляя моральный контроль, особенно через общественное мнение; наконец, она собирает для себя физическую и политическую силу. Именно во время, затрачиваемое на этот постепенный переход, преобладает организованное лицемерие. Заставить нации сдаться новым идеям — дело не одного дня.



ГЛАВА III.

ОТСТУПЛЕНИЕ О ТЕОЛОГИИ ИНДИИ И ЕГИПЕТСКОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ.

Сравнительное богословие Индии; его фаза волшебства; его антропоцентрическая фаза.

Ведаизм — созерцание материи, или обоготворение природы, изложенное в Ведах и Законах Ману. — Вселенная есть Бог. — Превращение мира. — Доктрина эманации. — Переселение душ. — Поглощение. — Покаянные службы. — Счастье в абсолютном уединении.

Буддизм — созерцание силы. — Верховная безличная сила. — Природа мира — человека. — Переход всего в ничто. — Развитие буддизма в огромную монашескую систему, отмеченную интенсивным эгоизмом. — Его практическое безбожие.

Египет — таинственная страна для старых европейцев. — Его история, великие общественные работы и внешние связи. — Древность его цивилизации и искусства. — Его философия, иероглифическая литература и своеобразное земледелие.

Зарождение цивилизации в бездождевых странах. — География, геология и топография Египта. — Наводнения Нила ведут к астрономии.

Сравнительное богословие Египта.—Культ животных, культ звезд.—Олицетворение божественных атрибутов.—Пантеизм.—Троицы Египта.—Воплощение.—Искупление.—Судный день.—Суд над мертвыми.—Ритуалы и церемонии.


На данном этапе нашего исследования европейского интеллектуального развития уместно вкратце рассмотреть два иноземных влияния — индийское и египетское, — которые оказали на него воздействие.

Of Hindu
philosophy.

Учитывая связи между индусской и европейской ветвями человечества, описанные в предыдущей главе, сопоставление их интеллектуального прогресса представляет немалый интерес. Движение старшей ветви указывает путь, по которому следует младшая, и ту цель, к которой она стремится. В том высоком положении, в котором мы живем, мы замечаем, как восточные идеи то и дело проступают в фрагментарном виде сквозь туманности современной метафизики; они служат указанием на ту интеллектуальную фазу, через которую должен пройти индоевропейский ум. И когда мы видим, сколь легко эти идеи были восприняты по всему Китаю и на всем Востоке, мы, пожалуй, можем распространить наш вывод с индоевропейской семьи на весь человеческий род. Отсюда мы можем также заключить, насколько нефилософски и тщетны ожидания тех, кто надеется вернуть престарелое население Азии к нашему состоянию. Их интеллектуальное состояние ушло вперед и никогда уже не вернется. Им остается лишь продвигаться как можно дальше по собственному пути и умирать, уступая свое место другим — с иным складом и с обновленной кровью. В жизни нет возврата назад; угрюмый старик никогда не сможет обрести вновь безмятежную уверенность зрелости; юноша никогда не вернется к праздным и бесполезным занятиям, к легкомысленным развлечениям отрочества; даже мальчика отделяет огромный шаг от невинной доверчивости детской.

The phase of
sorcery, and
anthropocentric
phase.

Более ранние этапы сравнительного богословия Индии в настоящее время недоступны. В столь отдаленные времена, которые являются совершенно доисторическими, фаза волшебства уже была пройдена. В самых древних из сохранившихся памятников индусский ум имеет дело с антропоцентрическими концепциями, однако не столько физического, сколько морального свойства. Человек пришел к выводу, что его главная забота — он сам. «Ты был один в момент своего рождения, ты будешь один в момент смерти; один ты должен дать ответ пред судилищем неумолимого Судьи».

Comparative
theology advances
in two
directions—Matter,
Force.

Vedaism contemplates
matter, Buddhism
force.

С этого момента намечаются два четких шага вперед. Первый приводит к осмыслению материальной природы; второй, чрезвычайно величественный и строгий в своей философскости, созерцает вселенную исключительно через понятия пространства и силы. Первый пример находит в Ведах и Законах Ману, второй — в буддизме. Ни на одном из этих этапов идеи не остаются бездейственными абстракциями; они вводят моральный план и обнаруживают созидательную мощь, с которой не сравнится даже итальянская папская система. Они берут под контроль не только отдельного индивида, но и регулируют общество, проявляя свое влияние в создании политических организаций, которые привлекают наше внимание своим колоссальным размахом и почтенной древностью.

Поэтому я вкратце обращусь сначала к более древнему ведизму, а затем к сменившему его буддизму.

Среди народа, обитающего в условиях разнообразных климатических поясов и знакомого с некоторыми из величайших проявлений природы — высочайшими на земле горами, величественными реками, несравненно пышной растительностью, периодическими дождями, бурные муссоны, — неудивительно возникновение преклонения перед материальным началом и склонности к поклонению природе. Эти зрелища оставляют неизгладимый след в мыслях человека, и чем более развит ум, тем глубже они постигаются.

Утверждают, что Веды, являющиеся индусскими священными писаниями, которых насчитывается четыре: Риг, Яджур, Сама и Атхарван, — были открыты Брахмой. Четвертая же, впрочем, отвергается некоторыми авторитетами и несет внутренние свидетельства более позднего создания, относящегося к эпохе, когда иерархическая власть значительно укрепилась. Эти произведения написаны на архаичном санскрите, являющемся прародителем более позднего идиома. Они составляют основу обширной литературы упавед, ангов и т. д., состоящей из связанных трудов и комментариев. Главным образом они состоят из гимнов, подходящих для общественных и частных случаев, молитв, предписаний, легенд и догматов. «Ригведа», которая является древнейшей, сложена преимущественно из гимнов, остальные три — из литургических формул. Они относятся к разным периодам и принадлежат различным авторам, причем внутренние свидетельства, судя по всему, указывают на то, что если более поздние были составлены жрецами, то более ранние являлись творением военных вождей. Они соответствуют состоянию общества, перешедшему от кочевого к гражданскому строю. В их основе лежит признание универсального Духа, пронизывающего все вещи. Следовательно, они неизбежно признают единство этого Бога: «Воистину есть лишь одно божество, Верховный Дух, Владыка вселенной, чье творение есть вселенная». «Бог превыше всех богов, сотворивший землю, небеса, воды». Мир, рассматриваемый таким образом как эманация Бога, есть следовательно часть Его; он поддерживается в видимом состоянии Его энергией и мгновенно исчезл бы, если бы эта энергия была хоть на миг отнята. Да и в нынешнем своем виде он претерпевает непрестанные трансформации, причем все пребывает в преходящем состоянии. Как только достигается определенная фаза, она тут же уходит в прошлое или прекращает существование. В этих вечных движениях настоящее едва ли можно назвать существующим, ибо едва завершается Прошлое, как уже начинается Будущее.

Its transformation.

В столь непрерывном беге все материальные вещи устремлены вперед, их формы постоянно меняются и возвращаются, словно через повторяющиеся циклы, к подобным состояниям. По этой причине мы можем рассматривать нашу Землю и различные небесные тела как имевшие момент рождения, как обладающие периодом существования, в течение которого они движутся к неизбежному разрушению, и как после истечения бесчисленных веков подобные процессы будут совершаться вновь и вновь, и подобная череда событий будет повторяться.

It is the visi-semblance
of
God.

Но в этом учении об универсальной трансформации кроется нечто большее, чем кажется на первый взгляд. В основе теологии Индии лежит пантеизм. «Бог есть Единое, потому что Он — Все». Веды, говоря об отношении природы к Богу, пользуются выражением, что Он является как Материалом, так и Причиной вселенной, «Глиной, равно как и Горшечником». Они передают мысль о том, что, хотя повсюду существует пронизывающий дух той же природы, что и человеческая душа, хотя и отличающийся от нее бесконечно по степени, видимая наука неразрывно и существенно с ним связана; подобно тому как в человеке тело претерпевает непрерывные изменения, вечно разрушаясь и обновляясь, или как в случае всего человеческого рода народы возникают и уходят в небытие, но все же продолжает существовать то, что можно назвать всеобщим человеческим умом, точно так же вечно соединены и вечно связаны материальное и духовное. И в этом аспекте мы должны созерцать Верховное Существо не просто как правящий интеллект, но по аналогии с человеком, чей ментальный принцип не обнаруживает никаких признаков иначе как через свою связь с телом; так и материю, или природу, или видимую вселенную следует рассматривать как телесное проявление Бога.

The nature of
mundane
changes.

Происходящие в невидимых объектах светские изменения, особенно те, что носят астрономический характер, выступают тем самым как гигантские аналоги — как в пространстве, так и во времени — тех микроскопических изменений, которые мы наблюдаем в теле человека. Однако, принимая эти взгляды на отношения материальной природы и духа, мы должны постоянно помнить, что материя «не имеет сущности, независимой от ментального восприятия; существование и воспринимаемость суть понятия взаимозаменяемые; внешние явления и ощущения иллюзорны и обратились бы в ничто, если бы божественная энергия, которая одна их поддерживает, приостановилась хотя бы на мгновение».

Of the soul of
man.

Что касается отношения между Верховным Существом и человеком, то душа представляет собой часть или крупицу этого всепроникающего начала, Универсального Интеллекта или Души Мира, на время отделившуюся от своего первоисточника и помещенную в связь с телесной оболочкой, но по неизбежной необходимости обреченную рано или поздно восстановиться и воссоединиться — столь же неизбежно, сколь реки текут назад, чтобы затеряться в океане, из которого они произошли. «Этот Дух, — говорит Варуна своему сыну, — из которого происходят все сотворенные существа, в котором, будучи порождены, они живут, к которому они стремятся и в котором наконец поглощаются, — этот Дух старайся познать: он есть Великое Единое». Поскольку множество моральных соображений удостоверяет нас в существовании зла в мире, и поскольку столь священная вещь, как душа человека, не может подвергаться его воздействию без осквернения, неизбежно возникает несоответствие для ее воссоединения с бесконечно чистой сущностью, из которой она произошла, и отсюда возникает необходимость прохождения ею курса очищения. И поскольку жизнь человека зачастую слишком коротка, чтобы предоставить необходимую возможность, и действительно, ее события во многих случаях скорее способствуют увеличению скверны, чем ее уменьшению, пора очищения продлевается путем увековечения связи греховного духа с другими формами и допущения его переселения в другие тела, в которых посредством претерпеваемой им пени и выпавших на его долю испытаний его беззаконие может быть смыто и подготовлена удовлетворительная почва для его растворения в океане бесконечной чистоты. Рассматривая таким образом отношение, в котором вся одушевленная природа стоит к нам, являясь механизмом для очищения, это учение о переселении душ с необходимостью ведет к другим доктринам морального толка, и в особенности к глубочайшему уважению к жизни в любой ее форме — человеческой, животной или насекомой.

The religious
use of animal
life.

Формы животной жизни, следовательно, служат для человека грандиозным пенитенциарным механизмом. Таково, согласно этим принципам, их телеологическое объяснение. В европейской философии нет эквивалента или аналога этого взгляда. Для нас животная жизнь лишена цели. В дальнейшем мы увидим, что в Египте, хотя учение о переселении душ, конечно же, должно было вести к схожим предположениям, оно оказалось нарушено в своем практическом применении низкими фетишистскими представлениями коренного африканского населения. Отсюда это учение культивировалось учеными по философским соображениям и толпой — ради соответствия его результатов их идолопоклонству.

Of proper
modes of devotion.

Из подобных теологических догматов очевидным образом вырастает религиозная система, целью которой является ускорение очищения души, дабы она могла скорей войти в абсолютное блаженство, обретаемое лишь в абсолютном покое. Способами сократить ее странствия и привести к успокоению служат упражнения благочестивой жизни, покаяние и молитва, и особенно глубокое созерцание бытия и атрибутов Верховного Существа. В этом глубоком созерцании провели свои жизни многие святые мужи.

Таково краткое изложение ведической теологии, как она представлена в связанных доктринах о Сущности Бога, Всеобщем Одушевлении, Превращении Мира, Эманации Души, Проявлении Видимых Вещей, Переселении Душ, Поглощении, о пользе Покаянных Служб и Созерцания для достижения Абсолютного Блаженства в Абсолютном Покое. Веды также признают ряд существ, стоящих выше человека, — богов стихий и звезд; они точно так же персонифицируют атрибуты Божества. Три ведических божества — Агни, Индра и Сурья — не должны рассматриваться как существующие независимо, ибо все духи заключены во Всеобщей Душе. Более поздняя индусская троица — Брахма, Вишну и Шива — ими не признается. Они не санкционируют поклонение обоготворенным людям, изображениям или каким-либо видимым формам. Они допускают поклонение подчиненным духам, таким как духи планет или полубоги, населяющие воздух, воды, леса; эти полубоги смертны. Они внушают всеобщее милосердие — милосердие даже к врагу: «Дерево не лишает своей тени дровосека». Молитвы следует возносить трижды в день: утром, в полдень, вечером; предписываются посты и омовения перед едой; жертвенные дары состоят из цветов, фруктов, денег. Рассматриваемая в целом, их религиозная направленность эгоистична: она выдвигает на первый план низшие мотивы и ищет удовлетворения животных аппетитов, таких как еда, наслаждение, удача. Они не несут в себе прозелитического духа, но скорее принимают принцип, согласно которому все религии должны быть одинаково приемлемы для Бога, поскольку, если бы это было иначе, Он установил бы единую, и, учитывая Его всемогущество, никакая другая не могла бы воцариться. Они не содержат никакого оправдания разделения на касты, которое, вероятно, возникло из потребностей предшествовавших завоеваний, но которое создало вечное препятствие для любого социального прогресса, удерживая каждый класс общества в неподвижном состоянии и концентрируя знание и власть в руках иерархии. Ни в них, ни, как утверждается, во всей индийской литературе нет ни единого пассажа, свидетельствующего о любви к свободе. Азиаты не способны понять ее ценность. Они уравновесили Свободу Безопасностью; они осознанно предпочли последнюю, оставив первую на долю Европы, чтобы та о ней вздыхала. Свобода ценится только в деятельной жизни, но жизнь Азии по сути пассивна, ее желание — это умиротворение. Некоторые утверждали, что эта немощность проистекает из того факта, что на этом континенте нет истинного умеренного пояса, и что таким образом веками слабые нации соприкасались с сильными, из-за чего безнадежные стремления к личной свободе угасли. Но нации, отрезанные от моря или принявшие догму о том, что путешествовать по нему нечестиво, никогда не смогут постичь свободу. Судя по общему духу Вед, положение женщин не было столь сильно стеснено, как стало в более поздние времена, и моногамия являлась обычным состоянием. Из-за огромного объема этих трудов, их различных дат и авторства непросто вывести из них последовательные принципы, и ввиду отсутствия какой-либо связи между их частями полные списки крайне дефицитны. Они подвергались искажениям и восстановлениям, вследствие чего возникли большие разногласия.

The Institutes
of Menu.

В «Законах Ману» — кодексе гражданского и религиозного права, написанном примерно в девятом веке до нашей эры, хотя они, подобно Ведам, и обнаруживают постепенное происхождение, — доктрина Божественного единства более отчетливо переплетается с пантеистическими идеями. В них представлено описание творения, природы Бога и содержатся предписанные правила человеческого долга в любом общественном положении с момента рождения и до смерти. Их властные предписания во всех этих мельчайших деталях служат достаточным доказательством великого развития и преобладающего могущества, которых к тому времени достигло жречество, однако их мораль вызывает нарекания. Они свидетельствуют о высоком уровне цивилизации и упадке нравов, имеют дело с преступлениями и политикой, свойственными развитому социальному состоянию. Их деспотичный и всеохватывающий дух напоминает папскую систему; их рекомендации государям, их оправдание безнравственности возвращают к состоянию итальянского общества, отраженному в трудах Макиавелли. Они питают величайшее уважение к учености, но уступают предрассудкам непросвещенных в поклонении богам посредством жертвоприношений из топленого масла и возлияний соков растений. Что касается устройства человека, они проводят различие между душой и жизненным принципом, утверждая, что лишь последний искупает грех через переселение душ. Они делят общество на четыре касты: жрецы, воины, производители, слуги. Они объявляют брахмана главой всех сотворенных вещей и предписывают делить его жизнь на четыре периода: один длежит провести в воздержании, один — в браке, один — в отшельничестве и один — в глубоком созерцании; после чего он может «покинуть тело, как птица покидает ветвь дерева». Они вручают управление обществом абсолютном монарху, имеющему семерых советников, которые руководят внутренней администрацией через цепь чиновников, причем доход поступает от доли сельскохозяйственной продукции, налогов на торговлю, пошлин с лавочников и трудовой повинности один день в месяц от работников.

Both the
Vedas and
Institutes are
pantheistic.

По своим основным принципам «Законы» следуют Ведам, хотя, как неизбежно должно быть в любой системе, предназначенной для людей на различных ступенях интеллектуального развития — от наименее продвинутых до высших, — они обнаруживают склонность к народным заблуждениям. Обе они пантеистичны, поскольку обе рассматривают вселенную как проявление Творца; обе принимают доктрину Эманации, уча, что вселенная длится лишь определенный период времени, а затем, когда божественная энергия отнимается, происходит поглощение всего, даже сотворенных богов, и таким образом в великих циклах чудовищной продолжительности происходит множество подобных последовательных эманаций и поглощений вселенной.

Disappearance
of the
philosophical
classes, and
consequent
prominence of
anthropocentric
ideas.

Перемены, произошедшие среди ортодоксальных верующих в Индии со времен составления «Законов», стали следствием уменьшения или исчезновения высокофилософских классов и относительного преобладания простонародья. Как отмечает мистер Эльфинстон, они выражаются в постепенном забвении монотеизма, пренебрежении поклонением одним богам и введении других, поклонении обоготворенным смертным. Доктрина человеческого обожествления доведена до такой степени, что Индра и прочие мифологические боги, как утверждается, трепещут, как бы их не вытеснили люди. Это внедрение политеизма и использование изображений, вероятно, связано с тем фактом, что храмов Невидимому Богу не существовало, а необразованный ум ощущает потребность в какой-либо узнаваемой форме. Таким образом была внедрена тринитарная концепция Брахмы, Вишну и Шивы наряду с четырнадцатью другими главными богами. Вишну и Шива вовсе не упоминаются в «Законах», но ныне они поглощают общее благочестивое усердие; помимо них существуют ангелы, гении, пенаты и лары — совсем как у римлян. У Брахмы во всей Индии есть лишь один храм, и ему никогда не поклонялись усердно. Кришна — великий любитель женщин. Распространение также получила доктрина воплощения; инкарнации Вишну неисчислимы. Укрепилось мнение, что вера в определенного бога лучше созерцания, обрядов или добрых дел. На смену Ведам пришел новый ритуал: этими священными писаниями стали восемьдесят Пуран, составленных между восьми и шестнадцатыми веками. Они содержат теогонии, предания о сотворении мира, философские спекуляции, фрагментарную историю и могут быть привлечены для поддержки любого сектантского взгляда, поскольку никогда не задумывались как единый общий свод, однако они принимаются как неопровержимый авторитет. В прежние времена огромная эффективность приписывалась жертвоприношениям и религиозным аскезам, но цели, некогда достигавшиеся таким путем, ныне осуществляются простой верой. В «Бхагавад-гите», учебнике современной школы, единственным условием спасения выступает зависимость от какого-то конкретного наставника, которая компенсирует все остальное. Приписываемая таким образом вере эффективность и легкость, с которой грех искупляется покаянием, привели к великому умственному ослаблению и суевериям. Получила подкрепление доктрина материального рая деревьев, цветов, пиров, гимнов и ада — мрачного места пламени, жажды, мучений и жутких призраков.

The philosophical
schools.

Если такова была постепенная деградация религии через подавление или исчезновение наиболее высокоразвитых умов, то тенденция философии отмечена не менее ярко. Утверждают, что даже в древние времена можно выделить не менее шести различных философских школ: 1) ранняя Миманса; 2) поздняя Миманса, или Веданта, основанная Вьясой около 1400 г. до н.э., обладающая литературой веданты колоссального объема; 3) Логическая школа, имеющая тесное сходство со школой Аристотеля даже в деталях; 4) Атомистическая школа Канады; 5) Атеистическая школа Капилы; 6) Теистическая школа Патанджали.

The rise of
Buddhism.

Эта великая теологическая система, поддерживаемая тиранической иерархией, не удержалась без конфликта. Буддизм возник как ее противник. По неизбежной необходимости ведизм должен был перейти в буддизм. Пророческое предвидение великого основателя этой системы оправдалось ее ошеломляющим, беспримерным и долговечным успехом — успехом, который опирался на утверждение доктрины абсолютного равенства всех людей, и это в стране, веками угнетаемой кастами. Если буддист и допускает существование Бога, то не как Творца, ибо материя столь же вечна; а поскольку она обладает свойством присущей ей организации, то даже если вселенная погибнет, это качество быстро восстановит ее и приведет к новым регенерациям и новым распадам без какого-либо внешнего вмешательства. Она также наделена разумом и сознанием. Буддисты разделяют с брахманами учение о квиэтизме, заботу о животной жизни, переселение душ. Они отвергают Веды и Пураны, не имеют каст и, в соответствии со своим кардинальным принципом, набирают жрецов из всех классов, подобно европейским монахам. Они живут в монастырях, носят желтые одежды, ходят босиком, их головы и бороды обриты; в их часовнях постоянно идут службы, совершаются песнопения, курения ладана и зажигаются свечи; над мощами святых мужей воздвигаются памятники и храмы. Особую заслугу они видят в безбрачии; отрекаются от всех чувственных наслаждений; трапезничают в общем зале; принимают подаяние. Все это сопутствует определенной фазе человеческого прогресса.

Life of Arddha
Chiddi.

Буддизм возник около X века до н.э., его основателем был Арддха Чидди, уроженец Капилы близ Непала. Однако относительно времени его эпохи существуют многочисленные мнения. Авары, сиамцы и сингальцы относят его к 600 г. до н.э.; кашмирцы — к 1332 г. до н.э.; китайцы, монголы и японцы — к 1000 г. до н.э. Санскритские слова, встречающиеся в буддизме, свидетельствуют о его индусском происхождении, причем сам «будда» на санскрите означает «интеллект». После того как эта система широко распространилась в Индии, миссионеры занесли ее на Цейлон, в Татарию, Тибет, Китай, Японию, Бирму, и ныне ее исповедует бо́льшая часть человечества, чем любую другую религию. До совсем недавнего времени история Арддха Чидди и созданной им системы, несмотря на их исключительный интерес, были крайне слабо известны в Европе. Он родился в достатке и в королевской семье. На двадцать девятом году жизни он удалился от мира, вкусив его наслаждений и пресытившись ими. Зрелище тронутого гангреной трупа впервые остановило его мысли. Оставив многочисленных жен, он стал религиозным нищим. Рассказывают, что он ходил в саване, снятом с тела рабыни. Глубоко пораженный суетностью всех человеческих дел, он предал себя философскому созерцанию, посредством сурового самоотречения освободившись от всех мирских надежд и забот. Доведя себя до такого состояния, человек обретает способность совершать великие дела. Вместо имени, данного ему родителями, он взял имя Готама, или «тот, кто убивает чувства», а впоследствии — Шакья-Муни, или Отшельник из Шакья. Под сенью дерева родился Готама; под сенью дерева он победил любовь к миру и страх смерти; под сенью дерева он произнес свою первую проповедь в саване; под сенью дерева он умер. Через четыре месяца после начала его служения у него было пять учеников; к концу года их число возросло до двенадцати сотен. За минувшие с той поры двадцать девять веков они дали начало сектам, насчитывающим миллионы душ и превосходящим числом последователей всех прочих религиозных учителей. Система и поныне, кажется, сохраняет немалую часть своей изначальной силы; тем не менее религии смертны. Нет такой страны, за исключением Индии, где исповедовалась бы та же религия, что и во времена рождения Христа.

The organization
of Buddhism.

Готама умер в преклонном возрасте восьмидесяти лет; его тело было сожжено восемь дней спустя. Но за несколько лет до этого события его система уже должна считаться полностью утвердившейся. То, что буддизм, принципы которого стоят далеко за пределами понимания народных масс, распространялся с такой быстротой — ведь он обращал в свою веру проповедью, а не мечом, как ислам, — показывает, как мало зависит от природы доктрины и как много — от эффективной организации. Вскоре после смерти Готамы совет из пятисот священнослужителей собрался с целью упорядочить религию. Столетие спустя второй совет заседал для регулирования монашеского института; и в 241 г. до н.э. третий совет собрался для изгнания огнепоклонников. Под эгидой царя Ашоки, чей образ обнаруживает удивительное сходство с римским императором, созвавшим Никейский собор, ибо он тоже был убийцей собственной семьи и вошел в историю благодаря успеху политики своей партии как великий, добродетельный и благочестивый монарх, — под его покровительством миссионеры были разосланы во всех направлениях, а повсюду учреждались и щедро наделялись богатствами монастыри. Исключительная эффективность монашеских институтов была заново открыта в Европе много веков спустя.

Провозглашая равенство всех людей в этой жизни, буддисты, как мы видели, вступили в прямое столкновение с ортодоксальным вероучением Индии, издавна претворяемым в жизнь через институт каст — столкновение, которое усугублялось отвращением, выказываемым буддистами к любому разграничению между духовенством и мирянами. Чтобы быть брахманом, нужно им родиться, но буддийский жрец мог добровольно выйти из любого сословия — из самых низов общества. В первой системе брак был абсолютно необходим для духовной касты; во второй — нет, ибо жреческие ряды могли пополняться и без него. Отсюда следовало важнейшее преимущество: безбрачие и целомудрие превозносились как величайшие из всех добродетелей. Опыт как Европы, так и Азии показал, сколь мощный контроль обретает иерархия таким путем. В Индии у ортодоксов не оставалось иного выхода, кроме как встретить опасность кровавыми преследованиями, и в конце концов буддисты, изгнанные из родных мест, рассеялись по всей Восточной Азии. Преследования — мать прозелитов.

Buddhism is founded on the conception of Power or Force.

Фундаментальный принцип буддизма состоит в том, что существует высшая сила, но нет Верховного Существа. Отсюда можно заключить, что принявшие такое вероучение не могут быть пантеистами, а должны быть атеистами. Это отказ от идеи Сущности, признание идеи Силы. Если он и допускает существование Бога, то отвергает Его как Творца. Он утверждает наличие побудительной силы во вселенной, самосущего и пластичного начала, но не самосущего, вечного, личного Бога. Он отвергает исследование первопричин как нефилософское и считает, что наш конечный ум может иметь дело лишь с одними явлениями. Не без налета интеллектуального величия он терпит освященную веками азиатскую идею троицы, указывая на ее безличный, а не телесный характер. Его троица — это Прошлое, Настоящее, Будущее. Он не признает личного Бога. Ради облегчения наших мыслей он изображает Прошлое со сложенными руками, ибо он достиг покоя, а остальных — с протянутыми правыми руками в знак активности. Поскольку у него нет Бога, буддист не ждет растворения; пантеистический брахман предвкушает возвращение своей души к Верховному Существу подобно тому, как капля дождя возвращается в море. У буддиста нет религии, а есть лишь обрядность. Какая может быть религия там, где нет Бога?

nor a providential government,

Во всем этом очевидно преобладание безличного и нематериального чистой Силы без какой-либо связи с Субстанцией. Он неизбежно отрицает непосредственное вмешательство какого-либо Провидения, утверждая, что система природы, возникнув единожды, должна неудержимо развиваться по законам, породившим ее, и что с этой точки зрения вселенная представляет собой лишь гигантский механизм. Жрецам-брахманам такие идеи были особенно чужды; они враждебно относились к любой философской системе, основанной на принципе управления мира законом, ибо подозревали, что ее тенденция оставит их без медиаторских функций, а следовательно — и без прав на преданность верующих. Готама в равной степени отрицает существование случая, заявляя, что то, что мы зовем случаем, есть не что иное, как следствие неизвестной, неизбежной причины. Что до внешнего мира, мы не можем сказать, до какой степени он является призраком, а до какой — реальностью, ибо наши чувства не обладают надежным критерием истины. Они доставляют в ум представления о том, что мы считаем внешними вещами, снабжая его материалом для различных операций; но если ум не действует в союзе с чувствами, эта операция утрачивается, как в том отсутствии чувств, что случается при глубоком созерцании. Именно из-за нашей неспособности определить, какую долю в результат вносят эти внутренние и внешние условия, абсолютное или реальное состояние природы непостижимо для нас. Тем не менее, уступая нашей умственной немощи идею реального бытия видимой природы, мы можем рассматривать ее как предлагающую череду преходящих форм и демонстрирующую упорядоченный ряд превращений: бесчисленные вселенные в периоды невообразимого времени сменяют одна другую, а созидания и угасания систем миров происходят согласно первозданному закону.

Of the nature
of man.

Таковы его доктрины о Верховной Силе, а также о происхождении и развитии видимого мира. С подобным мастерством Готама исследует природу человека. Используя восточные образы, он призывает нас поразмыслить над тем, что станется с брошенным в море зерном соли; но, дабы мы не впали в заблуждение, он говорит, что нет такой вещи, как индивидуальность или личность, — что Эго есть абсолютная фикция. В этих глубоких размышлениях он задействует свою концепцию силы, в свете которой утверждает, что все чувствующие существа однородны. Если мы не способны следовать за ним в столь возвышенных мыслях, будучи прикованы к материальным представлениям немощью человеческого устройства, и вопрошаем его, как можно мыслить дух человека, явно обнаруживающий столько энергии, без формы, без прошлого, без будущего, он требует от нас рассказать, что сталось с пламенем свечи, когда ее задули, или поведать, в каком смутном состоянии оно пребывало до того, как было зажжено. Было ли оно небытием? Было ли оно уничтожено? Посредством подобных образов он пытается обрисовать природу бытия и передать яркое представление о претерпеваемых им метаморфозах. Внешние вещи — для него призраки; впечатления, производимые ими на ум, — тоже призраки. В этом смысле он принимает учение о переселении душ, осмысляя его во многом так же, как мы осмысляем накопление тепла последовательно в различных предметах. В одном смысле это может быть то же тепло, что наполняет такие объекты один за другим, но в другом — поскольку тепло есть сила, а не материя, никакой индивидуальности быть не может. Рассматриваемый же в менее глубоком ключе, он охотно принимает доктрину о переселении души через различные формы, допуская, что на ней могут скапливаться следствия всех тех влияний — будь то заслуга или вина, доброе или злое, — которым она подвергалась. Жизненное пламя передается от одного поколения к другому, оно сообщается от одной одушевленной формы к другой. Он считает, что в этих движениях оно может нести с собой изменения, отпечатавшиеся на нем, и нуждается в возможности сбросить их и вернуть свое исходное состояние. В этой точке учение Готамы принимает облик нравственной системы и начинает указывать пути избавления от накопившегося зла и сопутствующей ему вины, которым подвергался дух. Однако он не признает никаких викарных действий. Каждый должен сам выковать свое спасение, помня, что смерть не обязательно есть избавление от мирских бед, она может быть лишь переходом к новым страданиям. И все же, как свет лучины должен в конце концов угаснуть, так наступает — пусть даже после многих переселений — конец жизни. Этот конец он называет Нирваной, словом, которое почти три тысячи лет имеет торжественное значение для бесчисленных миллионов людей; Нирваной — концом последовательных существований, тем состоянием, которое не имеет отношения к материи, пространству или времени, куда отошло угасающее пламя потухшей лучины. Это высшая цель, Небытие. Достижение этого есть цель, к которой мы должны стремиться, и для того мы должны искоренять в себе всякую привязанность к бытию, отучая себя от каждого земного предмета, от каждого земного занятия. Мы должны прибегать к монашеской жизни, покаянию, самоотречению, умерщвлению плоти и так постепенно учиться погружаться в совершенное успокоение, или апатию, в подражание тому состоянию, к которому мы должны прийти в конце концов и к которому благодаря такой подготовке можем приблизиться быстрее. Пантеистический брахман ожидает растворения в Боге; буддист, не имеющий Бога, ожидает угасания.

Philosophical
estimate of
Buddhism.

Таким образом, Индия дала миру две различные философские системы: ведизм, исходной точкой которого служит существование материи, и буддизм, исходной точкой которого является сила. Философское мастерство, проявленное в последнем, весьма велико; поистине можно усомниться, произвела ли Европа его метафизический эквивалент. И все же, если я верно изложил его принципы, вероятно, окажется, что его первоначальная концепция не совсем последовательно проведена в развитии деталей. Сколь ни велики были интеллектуальные способности его автора — настолько велики, что исторгают наше глубочайшее, пусть и невольное восхищение, — тем не менее бывают моменты, когда кажется, что его ход мыслей становится колеблющимся и неустойчивым, что ему не удается управляться со своим грозным оружием с самосбалансированной силой. Особенно это заметно в том пункте, где он переходит от рассмотрения чистой силы к неизбежному рассмотрению видимой природы, реальное существование которой он, судя по всему, вынужден отрицать. Но тут я не уверен, что уловил с точностью его подлинную мысль или представил его замысел с критической точностью. Учитывая те необычайные способности, что он демонстрирует в других местах, более вероятно, что это я не сумел проследить за его смыслом, нежели то, что он оказался неспособен справиться со своей задачей в затронутых вопросах.

Труды Готамы под названием «Словесные наставления» издаются китайским правительством на четырех языках — тибетском, монгольском, маньчжурском, китайском — с помощью императорской печати в Пекине в восьмистах больших томах. Они преподносятся ламаским монастырям в качестве великолепного дара.

Displacement
of its higher
ideas by base
ones.

Its anthropocentric
phase
remains, its
philosophical
declining.

Говоря о ведизме, я упоминал о том, как его более возвышенные концепции постепенно вытеснялись выходившими на первый план низшими градациями; и здесь полезно точно так же упомянуть о сопутствующем обмельчании буддизма. Его практическим воплощением стало внедрение огромной монашеской системы, имеющей множество черт сходства с последующей европейской. Поскольку его цель носила всецело личный характер — достижение индивидуального счастья, — он неизбежно должен был породить крайний эгоизм. Он внушал каждому человеку заботиться о собственном спасении, независимо от того, что станется со всеми остальными. Какое ему дело до родителей, жены, детей, друзей, родины, пока он достигает Нирваны!

Its legends
and miracles.

Задолго до того, как буддизм был изгнан из Индии победоносными брахманами, он оброс народными украшениями. У него появились басни, легенды, чудеса. Его смиренные преданные искренне верили, что Махамайя, мать Готамы, непорочная дева, зачала его через божественное влияние и что таким образом он сочетал в себе природу Бога и человека; что он встал на ноги и заговорил в момент своего рождения; что в возрасте пяти месяцев он сидел в воздухе без поддержки; что в момент обращения он подвергся нападению легиона демонов и что во время аскетического поста он ограничил себя одним стручком перца в день; что он многократно воплощался прежде и что во время своего вознесения по воздуху на небо он оставил свой след ноги на горе в Цейлоне; что существует рай драгоценностей, цветов, пиров и музыки для праведников и ад из серы, пламени и мучений для грешников; что позволено прибегать к поклонению изображениям, но ошибаются те, кто обоготворяет людей или почитает мощи; что существуют духи, гоблины и прочие сверхчеловеческие сущности; что есть царица небесная; что чтение Священных Писаний само по себе является истинной заслугой, независимо от того, соблюдаются ли его предписания; что молитву можно возносить, заучивая формулу наизусть или даже вращая ручку мельницы, из которой исходят написанные на бумаге призывания; что вестника буддизма следует рассматривать как религиозного главу мира.

Читатель не может не заметить сходства этих идей с некоторыми положениями Римской церкви. Когда знания об ориентальных формах религии впервые проникли в Европу, а их истинное происхождение еще не понималось, предполагалось, что это совпадение возникло благодаря трудам несторианских или иных древних миссионеров с Запада, и питались надежды на то, что это будет способствовать обращению Восточной Азии. Но это ожидание не оправдалось, и то, что многие благие мужи считали подготовкой к христианству, обернулось камнем преткновения на его пути. Весьма вероятно, что псевдохристианство китайских мятежников, о котором так много говорят в последнее время, имеет ту же природу и завершится тем же результатом.

The great
diffusion of
Buddhism.

Украшенный этими привходящими, но популярными достоинствами, буддизм был принят двумя пятыми человечества. Он обладает колоссальной литературой, величественными храмами, множеством памятников. Его монастыри рассыпаны от севера Татарии едва ли не до линии экватора. В них дается образование, весьма напоминающее то, что было в европейских монастырях Средних веков. Подсчитано, что в Татарии треть населения составляют ламы. Существуют отдельные обители, насчитывающие более двух тысяч человек; богатства страны добровольно текут в них. Начальное образование распространено шире, чем в Европе: редко встретишь человека, не умеющего читать. Среди жрецов немало ревностных верующих и, как и следовало ожидать, немало самозванцев. Печальным фактом является то, что в Китае буддизм привел все население не просто к индифферентизму, но к абсолютному безбожию. Там стали рассматривать религию лишь как дань моде, которой следуют по собственному вкусу; что как государственная религия она представляет собой гражданский институт, необходимый для замещения должности и требуемый обществом, но вовсе не заслуживающий внимания с точки зрения хоть малейшей философской важности; что человек вправе потакать своим взглядам на эти материи точно так же, как он волен потакать своему вкусу в цвете и фасоне одежды; однако он имеет не больше права жить без какого-либо религиозного исповедания, чем ходить голым. Китайцы не могут постичь, как могут возникать враждебность на почве столь сомнительных и тривиальных вещей. Формула, при которой они живут, звучит так: «Религий много; разум один; мы братья». Они улыбаются доверчивости добродушных татар, верящих в чудеса чудотворцев, ибо у них есть чудотворцы, способные совершать самые сверхъестественные исцеления, способные лизать раскаленное железо, вскрывать себе брюхо и проведением руки по ране исцелять себя вновь, — способные воскрешать мертвых. В Китае эти чудеса со всеми их подтверждениями перешли к фокусникам и исполняются на забаву детям. Расхожие выражения этой страны выдают материализм и индифферентизм народа, а также проистекающую отсюда безнравственность. «Тюрьмы, — говорят они, — запираются день и ночь, но они всегда полны; храмы открыты всегда, и все же в них никого нет». Об умерших они говорят с изысканным утончением эвфемизма: «Он поприветствовал мир». Лазарист Юк, на авторитет которого опираются многие из этих утверждений, свидетельствует, что они действительно умирают с несравненным спокойствием, точно так же, как умирают животные; и добавляет с горьким и в то же время глубоко верным сарказмом: они таковы, какими многие в Европе стремятся быть.



От теологии Индии я перехожу, во-вторых, к цивилизации Египта.

Egypt a mysterious
country to Europe.

Древняя система изоляции, бывшая политикой Египта на протяжении многих тысяч лет, была разрушена Псамметихом около 670 г. до н.э. До того времени жители этой страны были ограждены от любых контактов со Средиземноморьем или Европой строжайшей изоляцией, превосходившей ту, что до недавнего времени практиковалась в Китае и Японии. Подобно тому как из обитателей счастливой долины в «Расселасе» никакие вести не просачивались во внешний заграничный мир, долина Нила оставалась для европейца краем тайн и чудес. С интервалами в столетия отдельные лица, вроде Кекропа и Даная, бежали в другие страны и стяжали благодарность потомства за принесенные ими религию, законы и прочие институты цивилизации. Традиции, связанные с ними, служили лишь к преувеличению тех неопределенных легенд, встречающихся по всей Малой Азии, Греции, Италии, Сицилии, о дивах и чудесах, о которых отважные пираты рассказывали как об увиденных ими во время тайных визитов в заколдованную долину: великих пирамидах, покрывающих акры земли, вершины которых устремляются к небесам, и притом каждая пирамида — не более чем надгробие царя; колоссах на гранитных тронах, изображениях фараонов, живших на заре мира и все еще молча взирающих на землю, которой они правили тысячи лет назад; некоторые из них, послушные солнцу, приветствовали его приближение, когда их касались его утренние лучи; обелисках невероятной высоты, высеченных сверхчеловеческим мастерством из единого каменного блока и воздвигнутых сверхчеловеческой мощью прямо на своих вечных постаментах, грани которых покрыты таинственными иероглифами — языком, незнакомым простому люду, повествующим о том, кем и для чего они были возведены; храмах, массивные наклоненные и нависающие стены которых поддерживались бесчисленными рядами статуй; аллеях сфинксов, сквозь тени которых мрачно и безмолвно можно было приблизиться к вратам святилищ; катакомбах, содержащих бренные останки бесчисленных поколений, где каждый труп ждет в таинственном бальзамировании будущей жизни; лабиринтах из многих сотен комнат и сводов, войдя в которые без проводника, уже невозможно было выбраться наружу, но в однообразии и уединении этих бесконечных извивов находил свою усыпальницу. Мы не способны оценить чувство религиозного трепета, с которым средиземноморские народы взирали на зачарованную, седую, цивилизованную монархию на берегах Нила. Как говорит Бунсен, «Египет был для греков сфинксом с интеллектуальным человеческим лицом».

Its history:
the old empire;
the
Hycksos; the
new empire.

Однако ее уединение не было полностью нерушимым. Просуществовав 1076 лет и сменив тридцать восемь царей, чье правление было ознаменовано созданием грандиознейших творений, когда-либо возведенных человеческой рукой, некоторые из которых, как Пирамиды, дошли до наших дней, древняя империя, возникшая от объединения верхней и нижней стран, была сокрушена гиксосами, или царями-пастухами, расой азиатских захватчиков. Те в свою очередь удерживали владычество более пяти столетий, пока восстание не положило конец их могуществу и не дало рождение новой империи, некоторые монархи которой до сих пор помнятся благодаря своим великим свершениям. В средний период этой новой империи произошли те события ранней еврейской истории — визит Авраама и возвышение Иосифа, — которые с такой простотой описаны в Священном Писании. Пережив переменчивое благополучие, новая империя просуществовала до времен Псамметиха, который в ходе гражданской войны, добившись верховной власти при помощи греческих наемников, сокрушил освященную веками политику всех древних династий и произвел первый мощный импульс в интеллектуальной жизни Европы, открыв порты Египта и сделав эту страну доступной для голубоглазых и рыжеволосых варваров Севера.

This compels Egypt to
become a maritime state,

Едва ли возможно преувеличить влияние этого события на прогресс Европы. Огромное расширение греческой торговли за счет спроса на продукцию Эвксинского Понта, а также Средиземноморья было лишь меньшей частью выгоды. Что касается самого Египта, оно повлекло за собой коренное изменение его политики, как внутренней, так и внешней. В первом отношении использование наемников стало причиной полной эмиграции касты воинов, а во втором привело дела к такому состоянию, при котором Египет, если он желал продолжать свое существование, должен был превратиться в морскую державу. Его географическое положение для целей торговли было превосходным: с Красным морем на востоке и Средиземным на севере он представлял собой естественный торговый посредник между Азией и Европой, что показало процветание Александрии в более поздние эпохи. Но на пути превращения Египта в морскую державу стояла серьезная трудность: в стране не росло древесины, подходящей для судостроения, — поистине, ее едва ли находилось достаточно для удовлетворения потребностей в строительстве домов и гробов для мертвых. Ранние египтяне, подобно индусам, испытывали религиозный страх перед морем, однако их изоляционизм, возможно, немало зависел и от нехватки материалов для судостроения. Египет поэтому был вынужден вступить на путь внешних завоеваний и столкнуться с вавилонянами, чтобы любой ценой завладеть лесистыми районами Сирии. Именно эта острая необходимость привела к его столкновениям с месопотамскими царями и повлекла за собой череду осад, грабежей и увод в плен жителей Иерусалима — столицы небольшого государства, расположенного прямо между борющимися державами и поочередно тревожимого каждой из них. О том, насколько необходимым считали такое направление политики сами египетские цари, лучшим доказательством может служить тот факт, что Псамметих лично продолжал осаду Азота в течение двадцати девяти лет; что его сын Нехо вновь открыл канал между Нилом у Бубаста и Красным морем у Суэца — он был достаточно широк для прохода двух судов, — а когда этому воспротивились жрецы, опасавшиеся, что это может ослабить страну в стратегическом отношении, предпринял плавание вокруг Африки и фактически совершил его. В те времена подобные экспедиции не предпринимались из чистого любопытства. Хотя этот монарх также направил исследователей для выяснения истоков Нила и определения причин его разлива, это, несомненно, делалось в надежде использовать такие знания в материальном или экономическом отношении; следовательно, можно предположить, что плавание вокруг Африки было предпринято из-за ожидаемой или уже испытанной неудачи выгод, ожидавшихся от повторного открытия канала, поскольку огромными флотами, которые построили Нехо и его отец, нельзя было успешно управлять, если их нельзя было переводить по мере необходимости либо в ходе плавания вокруг континента, либо по каналу из одного моря в другое. Время, затраченное на обход континента, которое, судя по всему, составило три года, делало первый способ малопригодным на практике. Но неудача, с которой столкнулись, отнюдь не умаляет значения тех царей, которые смогли проявить столь широкий замысел и энергию в исполнении, а напротив, возвышает его. Они возобновили политику завоевателя Рамсеса II, который за много веков до того завладел лесистыми странами и чьи инженеры изначально прорубили канал от Нила до Красного моря, хотя эта работа стоила 120 000 жизней и неисчислимых сокровищ денег. Канал Рамсеса, за столько веков занесенный песком, был таким образом расчищен, как это делалось вновь в эпоху Птолемеев и снова при халифах, и галлы проходили из моря в море. Персы при Дарий Гистаспе также либо отремонтировали его, либо, как говорят некоторые, предприняли новое подобное сооружение; однако их инженерное дело должно было быть весьма несовершенным, ибо они были вынуждены прервать свое предприятие, доведя его лишь до горьких озер, обнаружив, что в Дельту начнет поступать соленая вода. Суэцкое устье канала Рамсеса защищалось системой гидротехнических сооружений для устранения трудностей, возникавших из-за переменного уровня воды. Французскому инженеру Лессепсу в XIX веке суждено было проложить прямой канал из Средиземного моря в Красное, что было подвигом, который фараоны и Птолемеи считали невозможным.

Attempts of
the Asiatics
on the south
Mediterranean
shore.

Египетская политика, продолженная фараоном Априем, которому удалось захватить Сидон, привела к вражде с вавилонскими царями, теперь уже вполне осознавшими происходящее в Египте, — к столкновению, повлекшему за собой изгнание египтян из Сирии и захват Нижней страны Навуходоносором, который также отомстил царю Седекии за помощь, оказанную Иерусалимом африканцам в их начинаниях: этот город был сравнен с землей, глаза царя выколоты, а народ уведен в плен в Вавилон в 568 г. до н. э. Ярким примером того, как национальная политика сохраняется сквозь смену династий, служит то, что после свержения Вавилона мидийцами и перехода власти к персам политика контроля над Средиземноморьем ни на мгновение не упускалась из виду. Постоянно предпринимались попытки путем попеременного воздействия на южное и северное побережья продвинуться на запад. Последующая история Рима показывает, какими были бы последствия бесконтрольного владычества над Средиземноморьем со стороны великой морской державы. Во время восстания в Египте персидский царь Камбиз настолько сокрушил и опустошил его, что с того дня и доныне, несмотря на прошедшие двадцать четыре столетия, оно так и не смогло восстановить свою независимость. Персидское наступление на южном побережье в сторону Карфагена потерпело неудачу из-за нежелания финикийцев оказывать какое-либо содействие в операциях против этого города. Мы должны особо отметить, что опустошение Египта Камбизом совпало по времени с развитием философии в южноитальянских городах — несколько более чем за пятьсот лет до Христа.

The Fall of
Tyre.

Среди событий, происходивших во время борьбы между египетскими и вавилонскими царями, одно заслуживает особого внимания ввиду важности его последствий для европейской истории. Это было взятие Тира Навуходоносором. До тех пор пока этот город доминировал в Средиземноморье, развитие греческой морской мощи было абсолютно невозможным. Сила Тира доказывается его сопротивлением всей мощи Вавилона в течение тринадцати лет, «пока каждая голова не стала плешивой и каждое плечо не было отерто». В конце концов это место было полностью разрушено. Оно было сделано таким же голым, как вершина скалы, на которой рыбак сушит свои сети. Удар, нанесенный таким образом в самое сердце тирской торговли, не мог не отразиться на ее дальних пределах. «Острова морские встревожились при ее уходе». Именно в это время Греция окончательно утвердилась как средиземноморская военно-морская держава. Жители Нового Тира так и не смогли вернуть себе прежнее положение. Их несчастья породили для них соперника. Восстановление на острове у побережья не было возвращением их суверенитета. Осуществляя то, что Греция интуитивно ощущала как свою национальную политику, одним из первых шагов азиатского похода Александра, двести пятьдесят лет спустя, стала осада нового города и, после почти сверхчеловеческих усилий, его захват путем возведения дамбы от материка. Он буквально сровнял это место с землей; бесчисленное множество людей было перебито, две тысячи человек распяты, и влияние Тира исчезло навсегда.

Foreign
epochs in
Greek history.

Таким образом, в ранней истории Греции выделяются два главных внешних события: во-первых, открытие египетских портов в 670 г. до н. э.; во-вторых, падение Старого Тира в 573 г. до н. э. Эффект первого носил преимущественно интеллектуальный характер; следствием же второго стало зарождение торгового процветания и пробуждение Афин.

Antiquity of
civilization
and art in
Egypt.

На заре европейской цивилизации Египет находился, следовательно, в процессе упадка, постепенно все больше утрачивая способность противостоять собственным внутренним причинам разрушения или натиску своих азиатских соперников, которые в конце концов привели его к гибели. При своем первом историческом появлении страна Нила предстает убеленной сединами и почтенной от возраста. Прекрасные библейские картины путешествия Аврама и Сарры во время голода, спуска Иосифа в Египет, исхода израильтян — все они указывают на давно сложившуюся систему, на спокойное и процветающее состояние. Спрашиваем ли мы о состоянии искусства, которого египтяне достигли ко времени создания их древнейших памятников? Кладка Великой пирамиды, построенной за тридцать четыре века до Христа, до сих пор не превзойдена. Это чудо света было спланировано и возведено с такой точностью, что и поныне отклонение компаса можно определить по положению ее сторон; однако, когда Иаков отправлялся в Египет, эта пирамида была построена столько веков назад, сколько прошло от рождения Христа до настоящего дня. Если мы обратимся от памятников к их надписям, то обнаружим новые свидетельства древности. Иероглифическая письменность прошла все стадии своего формирования; ее принципы были осознаны и установлены задолго до того, как мы получаем первое представление о ней; использовались десятичная и двенадцатеричная системы счисления; искусства, необходимые в гидротехническом строительстве, массивной архитектуре и определении земельных границ, достигли немалой степени совершенства. Пожалуй, с минимальным преувеличением можно утверждать, что мы практически так же близки к ранним египетским эпохам, как и сам Геродот. Египетские жрецы вполне справедливо могли сказать древнейшим греческим философам: «Вы, греки, — сущие дети, болтливые и тщеславные; вы абсолютно ничего не знаете о прошлом».

Prehistoric
life of Egypt.

Следы доисторической, домонументальной жизни Египта до сих пор сохраняются в реликвиях его языка и общеизвестных принципах его религии. Что касается первого, многие слова восходят к индогерманским корням, что указывает на то, что в отдаленный период страна должна была быть завоевана у ее коренных африканских обитателей пришлыми племенами из Азии; и это подтверждается примечательными принципами египетской религии. Народы Центральной Азии очень рано достигли психической стадии монотеизма. Африка лишь теперь выходит из состояния наименее развитого фетишизма; негритянский жрец до сих пор остается колдуном и вызывателем дождя. Египетская религия, как известно, предоставляла простому народу подобающее поклонение в форме сложного идолопоклонства, но тем, кто освободился от суеверий, она открывала истинные и даже возвышенные концепции. Сосуществование столь очевидно несовместимых черт в рамках одной и той же веры едва ли поддается иному объяснению, кроме как слиянию двух различных систем, точно так же, как это произошло много веков спустя при Птолемере Сотере.

Influence of
Egypt on the
knowledge
and art of
Europe.

По мере того как современные ученые уделяют все больше критического внимания египетским древностям, мы глубже постигаем истинное место этой почтенной страны в истории. Они гордятся тем, что недалек тот день, когда переводить страницу иероглифов будет не труднее, чем страницу латинского или греческого текста. Даже сейчас какой свет пролили на все ветви древней литературы, науки, искусства, мифологии и быта исследования, которые, можно сказать, начались лишь вчера! Как выясняется теперь, из Египта были заимствованы прототипы греческих архитектурных ордеров и даже их орнаменты и условные мотивы; оттуда пришли образцы греческих и этрусских ваз; оттуда происходят многие догомеровские легенды — обличение умерших, суд перед судьями загробного мира; воздаяние и наказание каждого человека, от фараона, сошедшего с трона, до раба, сбежавшего от своей цепи; пес Кербер, река Стикс, Озеро Забвения, монета, Харон и его лодка, поля Ахлу, или Элизий, и острова блаженных; оттуда пришли первый ритуал погребения, литании солнцу и расписные или иллюминированные миссалы; оттуда ведет начало догмат о царице небесной. Какая другая страна может предложить столь величественные и долговечные сооружения в честь богов: храмы с аллеями сфинксов; массивные пилоны, украшенные спереди обелисками, присвоить которые не сочли ниже своего достоинства даже императорский Рим и современный Париж; портики и залы с колоннами, на которых высечены портреты царей и изображения богов? На стенах гробниц до сих пор пребывают Птах, создатель, и Неф, божественный дух, сидящие у гончарного круга и формующие глину для создания людей; и Атор, принимающая заходящее солнце в свои объятия; и Осирис, судья мертвых. Гранитные статуи пережили богов!

The hieroglyphics.

Более того, иероглифы дают внутренние свидетельства того, что именно у этого народа возникли первые попытки увековечения и передачи идей с помощью письма. Хотя вначале это было несомненно чисто пиктографическое письмо, подобное мексиканскому, к моменту первой нашей встречи с ним оно уже претерпело двойное развитие — идеографіческое и фонетическое: первое выражало идеи, второе — звуки. При македонских царях иероглифы стали ограничиваться религиозным применением, что убедительно доказывает, будто старое жречество так и не оправилось от страшных ударов, нанесенных ему Камбизом и Охом. С того времени они становились все менее и менее известными. Говорят, что одному из римских императоров пришлось назначить награду за перевод надписи на обелиске. Для раннего христианина иероглифическая надпись была мерзостью, поскольку она изобиловала пережитками идолопоклонства и указывала на дьявольское вдохновение. Он уродовал памятники везде, где мог заставить их поддаться; и во многих случаях сохранил их для нас, замазав штукатуркой, чтобы скрыть от своих глаз.

В этих загадочных знаках когда-то существовала обширная литература, от которой знаменитые книги Гермеса были, возможно, искажением или пережитком; литература, охватывающая сочинения по музыке, астрономии, космогонии, географии, медицине, анатомии, химии, магии и многим другим предметам, которые занимали любопытство человека. И тем не менее в отношении этих знаков до почти что наших дней сохранялись самые странные заблуждения. Так, в 1802 году Пален полагал, что папирусы представляют собой Псалмы Давида, переложенные на китайский язык, а Ленуар — что это еврейские документы; утверждалось даже, что надписи в храме в Дендере — это сотый псалом, — приятный церковный вымысел, напоминающий тому, кто видел в египетских музеях старые изделия из латуни и стекла, передававшиеся из рук в руки предания о том, что латунь впервые была получена при пожаре Коринфа, а стекло впервые открыто потерпевшими кораблекрушение мореплавателями, которые во время варки подперли свой котел кусками селитры.

Antiquity of
the Egyptian
monarchy.

Тысячелетия прошли со времени основания первой египетской династии. Пирамиды видели Древнее царство, монархов гиксосов, Новое царство, персидское, македонское, римское, магометанское владычества. Они стояли в то время, как сами небеса претерпевали изменения. Они были уже «пятисотлетнего возраста, когда Южный Крест исчез с горизонт стран Балтии». Самая Полярная звезда для них — новоприбывший гость. Гумбольдт, ссылаясь на эти факты, отмечает, что «прошлое кажется зримо ближе к нам, когда мы связываем его исчисление с великими и памятными событиями». Ни одна страна не имела столь разнообразной истории, как эта колыбель европейской цивилизации. Сквозь тьму пяти тысячелетий мы, возможно, не способны разглядеть мотивы людей, но на протяжении периодов куда более длительных мы можем продемонстрировать условия природы. Если нации в одном смысле зависят от первого, то в высшем смысле они зависят от второго. Не без оснований египтяне первенствовали в средиземноморской цивилизации. Географическое строение их страны превосходит даже ее древние памятники в деле постижения тех условий, в которых оказался этот народ. Природа — более надежный путеводитель, чем следы человека, творения которого по необходимости бренны. Облик Египта менялся снова и снова; его же структура с тех пор, как на нем поселился человек, — никогда. Поля исчезли, но земля осталась.

Почему же цивилизация возникла именно на берегах Нила, а не на берегах Дуная или Миссисипи? Цивилизация зависит от климата и сельского хозяйства. В Египте урожаи обычно можно предсказать и контролировать. О немногих других частях света можно сказать то же самое. В большинстве стран возделывание земли ненадежно. От посева до жатвы метеорологические колебания столь многочисленны и велики, что никакое мастерство не способно предсказать объем ежегодного сбора. Без всякого предупреждения посевы могут быть уничтожены засухами или погублены избытком дождей. Недостаточно и того, чтобы выпало необходимое количество воды: для достижения надлежащего эффекта она должна выпадать в определенные периоды. Труд земледельца находится во власти ветров и облаков.

Поэтому цивилизованное государство с трудом могло возникнуть при таких обстоятельствах. До тех пор пока жизнь представляет собой череду неопределенностей, когда надежды вчерашнего дня разрушаются суровой реальностью дня сегодняшнего, человек является лишь мастером временных уловок, а не творцом законов. В своей тревоге о грядущем уделе у него нет ни времени, ни желания возвести взор к небесам, чтобы наблюдать и фиксировать их явления; нет досуга заглянуть в самого себя и поразмыслить над тем, кто он и где находится. В условиях насущной потребности в пропитании он не смеет пускаться в спекулятивные попытки улучшить свое состояние; он обречен быть беспомощным, изолированным, зачарованным дикарем или, если не изолированным, спутником столь же изнуренных заботами дикарей, как и он сам. При таких обстоятельствах, однако, если ему будут однажды привиты предварительные условия и импульс цивилизации, те самые факторы, которые доселе угнетали его, производят противоположный эффект. Вместо того чтобы оставаться в состоянии косности и апатии, превратности, которым он теперь подвергается, подталкивают его вперед; и именно поэтому, хотя цивилизация Европы в своем начале зависела от однообразия и стабильности африканского климата, победы над природой, знаменующие ее более зрелую стадию, были одержаны в суровой жизни умеренного пояса.

Agriculture
in a rainless
country.

Существует страна, в которой человек не является игрушкой времен года, в которой ему не нужно испытывать тревог за свое будущее благополучие, — страна, в которой сияние солнца и жара из года в год меняются очень незначительно. В Фиваиде сильный дождь считается чудом. Но в то время, когда Сириус восходит вместе с солнцем, река начинает прибывать; спокойное наводнение постепенно заливает землю, одновременно орошая и удобряя ее. Если нилометр, измеряющий высоту паводка, показывает восемь локтей, урожай будет скудным; но если он достигает четырнадцати локтей, будет богатый урожай. Весной года уже можно узнать, какими будут поля осенью. Земледелие в Египте надежно, и именно там человек впервые стал цивилизованным. Финиковая пальма, кроме того, дает Африке пищу почти без каких-либо затрат. Климат делает необходимым употребление по большей части растительной пищи, и требуется совсем немного одежды.

Rainless
countries of
the West.

Американским аналогом Египта в этом физическом отношении является Перу, побережье которого также представляет собой зону без дождей. Перу — это Египет цивилизации Западного полушария. На тихоокеанском побережье Мексики также имеется безводный берег. Это исполненный глубокого смысла факт в истории человеческого прогресса, что в столь удаленных друг от друга регионах цивилизация зарождалась именно в странах, где не бывает дождей.

В Верхнем Египте, колыбели цивилизации, влияние атмосферных осадков полностью отсутствует, поскольку с точки зрения сельского хозяйства эта страна бездождевая. Переменчивые метеорологические условия там исключены.

Inundations
of the Nile.

Там, где Нил прорывается сквозь горную теснину у Ассуана, заметно, что его воды начинают подниматься примерно в конце мая, и через восемь или девять недель наводнение достигает своего пика. Этот разлив реки объясняется обильными дождями, выпавшими в горных странах, среди которых берет начало Нил и которые были принесены пассатами, дующими — за исключением тех мест, где им мешают муссоны, — над просторами тропической части Индийского океана. Осушенный таким образом восточный ветер продолжает свой величественный путь над просторами Центральной Азии, будучи облачным и безводным ветром, чей след отмечен опустошением и пустынями. Сначала река становится красной, а затем зеленой, потому что паводок ее великого абиссинского притока, Голубого Нила, приходит первым; но вскоре за ним появляется паводок Белого Нила, и с выходящих из берегов потоков сбрасывается не только вода, но и богатый плодородный ил. Именно благодаря приносимому таким образом твердому материалу река за бесчисленные века подняла собственное русло и окружила себя наклонными отложениями, спускающимися с обеих сторон по направлению к пустыне. По этой причине наводнение сначала наблюдается на краю пустыни, и по мере подъема паводка вся страна вплоть до самой реки оказывается под водой. К середине сентября приток начинает иссякать, и воды убывают; к концу октября река возвращается в свои обычные пределы. Поля остаются покрытыми плодородным осадком, максимальная толщина которого составляет около шести дюймов за сто лет. Считается, что русло реки поднимается на четыре фута за тысячу лет, а удобренная земля по своей ширине постоянно наступает на пустыню. Со времени правления Аменхотепа III она увеличилась на треть. Он жил в 1430 г. до н. э. Вокруг пьедестала его колосса накопилось семь футов ила.

Geological
age of Egypt.

При недавних исследованиях, проведенных по приказу вице-короля Египта прямо у упавшей статуи Рамсеса II в Мемфисе, который правил, согласно Лепсиусу, с 1394 по 1328 г. до н. э., была пробурена скважина глубиной более чем на 24 фута. Просочившаяся вода вынудила прибегнуть к бурению, которое продолжалось до достижения 41 фута 4½ дюймов. Все состояло из нильских отложений — чередующихся слоев суглинка и песка одинакового состава на всем протяжении. С наибольшей глубины был извлечен фрагмент керамики. Девяносто пять таких бурений было произведено в различных местах, но ни в одном случае не было достигнуто коренной породы. Органические остатки были исключительно недавними; не встретилось ни следа вымерших окаменелостей, но было в изобилии остатков обожженного кирпича и глиняной посуды. В ходе их исследования от Ассуана до Каира французы оценили слой ила в пять дюймов за каждое столетие. Исходя из результатов исследований в Гелиополисе, г-н Хорнер определяет его в 3,18 дюйма. Колосс Рамсеса II окружен слоем осадочных пород глубиной девять футов четыре дюйма, если судить беспристрастно. Время его возведения относится примерно к 3215 годам назад, что дает 3½ дюйма за столетие. Но под ним подобные слои продолжаются до глубины 30 футов, что при той же скорости дало бы 13 500 лет до 1854 г. н. э., когда проводилось исследование. По-видимому, были приняты все меры предосторожности для получения точных результатов.

Its geography
and topography.

Масштаб поверхности, затрагиваемой разливами Нила, с географической точки зрения совершенно ничтожен; тем не менее, каков он ни был, он составлял Египет. Начинаясь от Ассуанского порога, у священного острова Филы, на который и поныне кое-где смотрит одинокая пальма, он простирался до Средиземного моря, от 24° 3′ с. ш. до 31° 37′ с. ш. Река протекает в долине, ограниченной с одной стороны восточной, а с другой — ливийской цепями гор, средняя ширина которой составляет около семи миль, однако пахотная земля в среднем не превышает пяти с половиной. В самом широком месте она равна десяти с тремя четвертями, в самом узком — двум. Общая площадь орошаемой и плодородной земли в Дельте составляет 4500 квадратных миль; пахотная земля Египта — 2255 квадратных миль; и в Фаюме — 340 квадратных миль; это ничтожная поверхность, которая тем не менее прокармливала семь миллионов человек.

Здесь сельское хозяйство было столь точным, что его можно было почти назвать математическим искусством. Возмущения, проистекающие из атмосферных условий, были исключены, а колебания, связанные с притоком речной воды, определялись заранее. Жрецы провозглашали, каков уровень паводка на нилометре, и земледелец предпринимал соответствующие приготовления к скудному или обильному урожаю.

В таком положении дел естественным шагом было усовершенствование природных условий искусственными средствами; дамбы, каналы и шлюзы вместе с другими гидротехническими приспособлениями неизбежно напрашивались даже на заре общества для того, чтобы в одном месте задерживать воду дольше; в другом — перекрывать ее при угрозе избытка; в третьем — направлять в большем объеме.

Control of
agriculture by
the government.

Следствием такого положения дел стало установление сильного правительства, осуществляющего прямой контроль над сельским хозяйством государства путем создания и поддержания этих искусственных улучшений и обеспечивающего свое существование за счет налога, который уплачивался с готовностью и сумма которого регулировалась количеством воды, поступающей из реки в каждое имение. Такова, поистине, была фундаментальная политическая система страны. Первый царь Древнего царства предпринял попытку повернуть реку в новое русло, созданное им самим, — задачу, которая могла показаться требующей весьма искусного инженерного мастерства, и успешно выполнил ее. Прошло более пяти тысяч лет с тех пор, как жил Менес. Его эпохе должны были предшествовать многие столетия, в течение которых накапливались знания и навыки, прежде чем подобная работа могла быть даже задумана.

Topographical
changes occasioned
by the
Nile.

Я не стану вдаваться в воображаемое описание того, каким образом при столь благоприятных обстоятельствах развивались способности человеческого разума и зарождалась цивилизация. Находясь в недоступной безопасности, жители этой долины были защищены с запада палящей песчаной пустыней, с востока — Красным морем. Не стану я говорить и что-либо более о тех отдаленных геологических временах, когда новорожденная река впервые текла по скалистой и бесплодной пустыне по пути к Средиземному морю; или о том, как с течением веков она постепенно откладывала плодородный слой, обваловывая себя богатой почвой, которую она принесла из тропических гор. Тем не менее остается непреложной истиной то, что таково было медленное созидание Египта как пригодной для жизни страны; таковы были постепенные шаги, посредством которых он был подготовлен стать обителью человека. Пульс его животворной артерии бьется лишь один раз в год; что же тогда значат несколько сотен столетий в столь грандиозном процессе?

The inundations
lead to
the study of
astronomy.

Египтяне еще в ранний период заметили, что подъем Нила совпадает с гелиакальным восходом Сириуса, Псиного светила, и потому весьма правдоподобно приписали это небесным силам. Люди вечно склонны принимать совпадения за причины; и так случилось, что появление этой звезды на горизонте при восходе солнца рассматривалось не только как сигнал, но и как причина наводнений. Ее появление в нужном положении вполне можно было ожидать, и вскоре было замечено, что это происходит регулярно с периодами примерно в 360 дней. Это было первое определение продолжительности года. Примечательно, как свидетельство того, сколь тесно астрономия и религиозные обряды были связаны вначале, то, что жрецы таинственного храма на Филах ставили перед гробницей Осириса каждое утро 360 сосудов с молоком, каждый из которых увековечивал один день, — тем самым показывая, что истоки этого обряда уходят в те далекие времена, когда считалось, что год длится 360 дней. Несомненно, именно такие обстоятельства побудили египтян к выработке исторических привычек. В этом они отличались от индусов, которые не вели никаких записей.

The philosophy
of star-worship.

Песчаная звезда Сириус — самая яркая звезда на небе; для египтянина наводнение было важнейшим событием на земле. Принимая совпадение за причину, он пришел к убеждению, что, когда эта яркая звезда появляется утром из-за солнечных лучей и начинает заявлять о своей присущей ей силе, сочувствующая ей река под ее воздействием начинает подниматься. Ложный вывод подобного рода вскоре перерос в общее учение; ибо если одна звезда может таким образом проявлять прямой контроль над ходом земных дел, то почему бы не другая — и более того, почему бы не все? Кроме того, не могло ускользнуть от внимания то, что ежедневные приливы и отливы Красного моря связаны с движениями и положением солнца и луны, следуя за этими светилами во времени их наступления и определяясь их взаимным расположением по амплитуде в сизигии и квадратуры. Но необходимым результатом такого взгляда является не что иное, как признание астрологического влияния небесных тел: сначала в отношении неодушевленной природы, а затем в отношении удачи и судьбы людей. Лишь тогда, когда возникает подозрение об огромной удаленности звездных тел, человек начинает ощущать необходимость в посреднике между ним и ими, и поклонение звездам переходит в свою вторую фазу.

В какую часть света ни отправился бы египтянин, везде он видел на небе одни и те же созвездия. Далеко от берегов Нила, в западных пустынях, в Сирии, в Аравии звезды те же самые. Они вездесущи; ибо мы можем потерять из виду земные вещи, но не небесные. Атмосфера фаталистической точности, с которой совершаются их предписанные движения, их торжественное молчание, их непостижимые расстояния могли убедить наблюдателя в том, что они бесконечно далеки от влияния любой человеческой силы, хотя, быть может, к ним можно воззвать человеческой молитвой.

Principles of
Egyptian
theology.

Таким образом, поклонение звездам нашло себе правдоподобное оправдание. Египетская система в своем высшем развитии сочетала почитание небесных тел — солнца, луны, Венеры и т. д. — с обожествленными атрибутами Бога. Великие и почтенные божества, такие как Осирис, Птах, Амун, были олицетворениями подобных атрибутов, точно так же, как мы говорим о Творце, Вседержителе. Утверждалось, что Бог не только никогда не появлялся на земле в человеческом облике, но и что таковое вообще невозможно, поскольку Он является одушевляющим началом всей вселенной, а видимая природа выступает лишь Его проявлением.

God.
Trinities and
their persons.

Эти олицетворенные атрибуты были организованы в различные триады, в каждой из которых третий член является исхождением от двух других; учение и даже формулировки в этом отношении представляют большой интерес для того, кто изучает постепенное развитие сравнительного богословия в Европе. Так, от Амуна через Маут происходит Хонсо, от Осириса через Исиду происходит Гор, от Нефа через Сатэ — Ануке. Следовательно, хотя считалось незаконным представлять Бога иначе как через Его атрибуты, эти триады и их ипостаси предоставляли изобильные возможности для идолопоклоннического поклонения простого народа. Признавалось, что ради спасения людей имели место земные проявления этих божественных атрибутов. Так, Осирис воплотился во плоти: он пал жертвой злого начала и после своей смерти и воскресения стал назначенным судьей мертвых. В качестве владыки Запада, или региона заходящих звезд, он обитает в подземном мире, который солнце пересекает ночью.

Incarnations;
fall of man;
redemption.

Египетские жрецы утверждали, что ничто никогда не уничтожается; умереть поэтому означает лишь принять новую форму. Геродот говорит, что они первыми открыли бессмертие души, представляя ее эманацией или частицей универсальной души, которая в меньшей степени одушевляет всех животных и растения и даже неорганические предметы. Их догмат о божественных воплощениях заставлял их утверждать, что имело место грехопадение человека, поскольку это казалось необходимым для получения логического аргумента в оправдание столь великих чудес. Для облегчения участи виновной души они предписывали в этой жизни посты и епитимьи, а в будущей — переселение душ через животных для очищения. При смерти заслуги души определялись посредством официального суда перед лицом Осириса в сумрачном регионе Аменти — подземном мире — в присутствии четырех гениев этого царства и сорока двух асессоров. К этому суду тень препровождалась Громом, который проводил ее мимо Кербера, тощего стража ворот, или гиппопотама. Он стоял рядом в молчании, пока Анубис взвешивал его сердце на весах справедливости. Если его добрые дела преобладали, его отпускали на поля Ахлу — Элисийские поля; если дурные — он приговаривался к переселению душ.

The trial of
the dead.

Но чтобы это учение о суде в ином мире не выродилось в праздную легенду, оно подкреплялось предварительным судом в этом мире — судом страшного и живого значения. От монарха до самого ничтожного подданного каждый человек подвергался посмертному дознанию. Как только кто-либо умирал, его тело отправляли бальзамировщикам, которые держали его сорок дней, а еще тридцать два дня семья оплакивала покойного; мумия в гробу помещалась в вертикальном положении во внутренней комнате дома. Затем отправлялось извещение сорока двум асессорам округа; и в назначенный день труп несли к священному озеру, которое именовалось у каждого нома и, поистине, у каждого крупного города на западе. По прибытии на его берег начинался суд: любой человек мог выдвинуть обвинения против умершего или говорить в его защиту; но горе ложному обвинителю. Затем асессоры выносили приговор на основании представленных им свидетельств: если они находили жизнь греховной, в погребении отказывали, и посреди общественного позора друзья уносили мумию обратно в свой дом, чтобы искупить ее собственными добрыми делами в последующие годы; либо же, если они были слишком бедны, чтобы предоставить ей убежище, ее хоронили на берегу озера, а провинившийся призрак скитался и ждал сто лет. На этих берегах Стикса кости некоторых из них выкапывают и в наши дни: они остаются непогребенными более чем в тридцать раз дольше положенного им судьбой века. Даже злым царям таким образом было отказано в погребении. Но если вердикт асессоров был благоприятным, лодочнику Харону выплачивалась монета за перевоз; для гиппопотама Кербера припасалась лепешка; они переплывали озеро в барисе, или лодке смерти, в то время как жрец возвещал Осирису и потусторонним асессорам благие дела покойного. Прибыв на противоположный берег, процессия шествовала в торжественном молчании, и мумия затем помещалась в свое последнее пристанище — в катакомбы.

Ceremonies,
creeds,
oracles,
prophecy.

Из этого можно заключить, что египетская религия не оставалась чисто умозрительным предметом, но навязывалась народу посредством самых торжественных церемоний. Более того, в великих храмах отправлялись пышные процессионные службы — предшественницы некоторых до сих пор сохранившихся. Совершались жертвы в виде мясных подношений, возлияния, воскурения фимиама. Национальное двойное вероучение, приспособленное в одной своей ветви для простого народа, а в другой — для образованных, неизбежно предполагало тайны; некоторые из них были всенародно перенесены в Грецию. Прибегали к механизму оракулов. Греческие оракулы имели египетское происхождение. Столь глубоким было уважение к их повелениям, что даже монархи были обязаны подчиняться им. Именно так предостережение от оракула Амуна заставило Нехо прекратить строительство своего канала. Для определения будущих событий изучались предзнаменования, осматривались внутренности животных и составлялись гороскопы.



ГЛАВА IV.

ГРЕЧЕСКАЯ ЭПОХА ИССЛЕДОВАНИЙ.

ВОЗНИКНОВЕНИЕ И УПАДОК НАТУРФИЛОСОФСКИХ СПЕКУЛЯЦИЙ.

Ионическая философия, исходя из египетских идей, находит в воде, воздухе или огне первоначало. — Выходя из стадии волшебства, она закладывает основы психологии, биологии, космогонии, астрономии и завершается сомнением в существовании какого-либо критерия истины.

Италийская философия опирается на числа и гармонии. — Она воспроизводит египетское и индусское учение о переселении душ.

Элейская философия представляет собой большой шаг вперед, указывая на быстрое сближение с восточными идеями. — Она принимает пантеистический облик.

Возникновение философии в Европейской Греции. — Связи и влияние средиземноморской торговой и колониальной системы. — Афины достигают торгового главенства. — Их колоссальный прогресс в сфере разума и искусства. — Их деморализация. — Афины становятся интеллектуальным центром Средиземноморья.

Зарождение афинского высшего анализа. — Его ведут софисты, которые отвергают философию, религию и даже мораль и кончают атеизмом.

Политические опасности высшего анализа. — Иллюстрация на примере Средних веков.


Origin of
Greek philosophy.

В главе II я описал происхождение и упадок греческой мифологии; в этой мне предстоит рассказать о первой европейской попытке философствования. Ионические системы вырастают непосредственно из современных им религиозных воззрений и выступают как фаза в греческом сравнительном богословии.

По сравнению с психическим состоянием Индии мы не можем не поразиться слабости этих первых европейских усилий. Они соответствуют тому периоду, в который разум сбросил с себя представления о волшебстве, но еще не продвинулся далее геоцентрических и антропоцентрических концепций. Как неизменно наблюдается, едва человек собирает то, что он считает заслуживающими доверия данными, он тут же применяет их к космогонии и развивает псевдонаучные системы. Лишь в более поздний период у него пробуждается подозрение, что мы не обладаем абсолютным знанием истины.

Читатель, которого, возможно, оттолкнет кажущаяся никчемность сменяющих друг друга греческих взглядов, которые будут описаны далее, найдет их интересными, если рассматривать их в совокупности или как ряд шагов и этапов европейского приближения к выводам, к которым в Египте и Индии пришли задолго до того. Намного опережая все то, что может предложить Греция, интеллектуальная история Индии предоставляет системы одновременно стройные и внушительные — системы, которые остаются не бесполезными умозрениями, а вплетаются в общественную жизнь.

Commences
in Asia Minor.

Считается, что греческая философия берет свое начало с Фалеса, который, хотя и был финикийского происхождения, родился в Милете, греческой колонии в Малой Азии, около 640 г. до н. э. В то время, как рассказывалось в предыдущей главе, египетские порты были открыты для иностранцев Псамметихом. В гражданской войне, которую этот монарх вел со своими коллегами, своим успехом он был обязан ионическим и другим греческим наемникам, которых он нанял; однако, даже оказавшись победителем в этом противостоянии, его политическое положение было таковым, что оно вынуждало его отступить от максим, которым его страна следовала на протяжении стольких тысяч лет, и разрешить иностранцам доступ в нее. До сих пор европейцы были известны египтянам лишь как пираты и каннибалы.

Doctrine of
Thales

is derived
from Egypt.

Из учения Фалеса можно заключить, что, хотя он и посещал Египет, он никогда не общался с его очагами знаний, а лишь смешивался с простонародьем, от которого почерпнул популярное представление о том, что первоначалом является вода. Положение дел в Египте наводит на мысль, что этот первобытный догмат европейской философии был народным поверьем в той стране. При минимальной заботе со стороны людей удобряемая нильская вода давала те обильные урожаи, которые сделали Египет житницей Старого Света. Можно было поэтому утверждать как с философской, так и с шутливой точки зрения, что первично началом всех вещей является вода. От нее зависели урожаи, а через них — животные и человек. Управление страной опиралось на нее, поскольку финансовая система основывалась на налоге, выплачиваемом землевладельцами за пользование общественными шлюзами и акведуками. Не было ни одного крестьянина, которому не было бы очевидно, что вода есть первоначало всех вещей, даже налогообложения; а поскольку требовалось не только производить съемку земель для определения орошаемой площади, но и восстанавливать их границы после спада паводка, даже писцы и землемеры могли признать, что сама геометрия обязана своим происхождением воде.

Thales asserts
that water is
the first
principle.

Если, следовательно, в какой-либо части Старого Света это учение имело как народное, так и философское значение, то этой страной был Египет. Мы можем представить себе любознательного, но плохо обученного Фалеса, доставленного на каком-нибудь пиратском судне или торговой барке к таинственному Нилу, обремененному легендами и мифами в Ионии. Он видел акведуки, каналы, шлюзы, великое озеро Мерида, выкопанное человеческой рукой за столько веков до его дней, сколько прошло от его дней до наших; он видел со всех сторон поклонение, воздаваемое реке, ибо она действительно была обожествлена; он узнал от простого народа, с которым одним он входил в соприкосновение, их всеобщее убеждение в том, что все вещи происходят из воды, — от простого народа одного, ибо, если бы его когда-либо учили жрецы, мы обнаружили бы в его системе следы учений об эманации, переселении душ и поглощении, которые были завезены в Грецию в более поздние времена. Мы можем истолковать историю о Фалесе на основе принципов, которые применимы к какому-нибудь умному индийцу, проложившему свой путь к форпостам цивилизованной страны. Несовершенно владея языком и общаясь исключительно с низшими классами, он мог усвоить их народную философию и увезти воображаемое сокровище к себе домой.

Что касается глубокого смысла, который некоторые были склонны извлекать из догмата Фалеса, мы, пожалуй, будем вправе отвергнуть его полностью. Утверждалось, что он пытался сконцентрировать все сверхъестественные силы в одной; свести все возможные начала к единству; короче говоря, из многобожия произвести единобожие; определить неизменное в переменном и установить начало вещей: что он наблюдал, как бесконечно море; как необходима влага для роста; более того, даже как она существенна для его собственного благополучия; «что без влаги его собственное тело не было бы тем, чем оно было, но сухой шелухой, распадающейся на куски». Не можем мы принять и мнение о том, что намерением Фалеса было установить соответствие между философией и народной теологией, изложенной Гесиодом, который утверждает, что Океан является одним из божеств-родителей природы. Обвинение в безбожии, выдвинутое против него, показывает, сколь рано было осознано противостояние политеизма и научных изысканий. Но можно верить в то, что все вещи образованы из одной первозданной субстанции, не отрицая при этом существования творческой силы. Или, используя индийскую аллегорию, глина — это еще не гончар.

Other doctrines
of Thales.

Говорят, что Фалес предсказал солнечные затмения, прекратившее битву между мидийцами и лидийцами, однако было высказано наводящее на размышления замечание, что не указано, будто он предсказал день, в который оно должно произойти. У него была идея, что тепло зарождается от влажности или питается ею и что даже солнце и звезды черпают свое питание из моря во время их восхода и захода. Более того, он рассматривал их как живые существа, находя аргумент в явлениях янтаря и магнита, которые, по его мнению, обладают живой душой, поскольку обладают движущей силой. Кроме того, он учил, что весь мир есть одушевленная вещь и что он полон демонов. Следовательно, Фалес еще не полностью вышел из стадии волшебства.

Его система обрела значение не только благодаря своей убедительности, но и потому, что она была представлена под благоприятными предзнаменованиями и в благоприятное время. Она проникла в Малую Азию как часть мудрости Египта и поэтому с престижем, достаточным для обеспечения ей внимательного приема. Но это мало помогло бы, если бы умственная культура Ионии не продвинулась до степени, подходящей для предоставления ей условий для развития. При таких обстоятельствах египетский догмат сформировал отправную точку для особого метода философствования.

They constitute
the starting-point
of
Ionian philosophy.

То, каким образом происходило это развитие, иллюстрирует силу греческого ума. В Египте учение могло существовать тысячелетиями, огражденное одной лишь своей древностью от споров или даже рассмотрения и потому погружающееся с течением времени в бесплодное и безжизненное состояние; но то же учение, перенесенное в молодое сообщество, полное активности, быстро делалось плодотворным и приносило новые результаты. Подобно тому как семена, извлеченные из гробниц мумий, где они были заперты на протяжении тысячелетий, при помещении в благоприятные для развития условия в богатой почве и при обеспечении влагой немедленно, даже в наши дни, прорастали, давали цветы и вызревали новые семена, грубая философия Фалеса прошла через подобное развитие. Ее тенденция видна в попытке, предпринятой ею сразу же, описать вселенную еще до того, как были определены ее части.

Anaximenes
asserts that
air is the first
principle.

Но не только лишь вода или океан кажутся бесконечными и способными служить источником для происхождения всех остальных вещей. Воздух также, по-видимому, простирается так же далеко, как и звезды. На нем, как замечает Анаксимен Милетский, «сама земля плавает, подобно широкому листу». Соответственно этот иониец, побуждаемый, несомненно, надеждой разделить или унаследовать ту славу, которой Фалес наслаждался целое столетие, предложил заменить воду в качестве первоисточника вещей атмосферным воздухом. И воистину, существуют основания для наделения его столь высоким первенством. Тем, кто не вдавался в этот вопрос подробно, может показаться, что сама вода порождается из него, как когда образуются облака, а из них — дождевые капли, ключи, источники, реки и даже море. Он также приписывает ему бесконечность — догму, которая едва ли требует какого-либо напряжения воображения, являясь скорее выражением очевидного факта, ибо кто, глядя вверх, может разглядеть границу атмосферы? Он также есть душа. Анаксимен также считал, что даже сама человеческая душа есть не что иное, как воздух, поскольку жизнь заключается в его вдыхании и выдыхании и прекращается, как только этот процесс останавливается. Он учил также, что тепло и холод возникают из простого разрежения и сгущения, и приводил в доказательство тот факт, что когда мы дышим со сжатыми губами, воздух холодным, но он становится теплым, когда мы дышим через широко открытый рот. Отсюда он заключил, что при достаточной степени разрежения воздух может превратиться в огонь и что это, вероятно, было происхождением солнца и звезд, пылающих комет и других метеоров; но если бы он случайно подвергся сгущению, то превратился бы в ветер и облака, или же, если бы этот процесс усилился еще больше, — в воду, снег, град и, наконец, даже в саму землю. И поскольку из результатов дыхания видно, что воздух является животворящим началом для человека, более того, поистине является его душой, было бы справедливым выводом, что бесконечный воздух есть Бог и что боги и богини произошли из него.

Такова была философия Анаксимена. Это было началом того стимулирования активности со стороны соперничающих школ, которое сыграло столь выдающуюся роль в греческом интеллектуальном движении. Его превосходство над учением Фалеса очевидно заключается в том, что он не только указывает первоначальную субстанцию, но даже берется показать на основе наблюдения и опыта, как из нее возникают другие и происходят превращения. Что же касается открытия наклона эклиптики с помощью гномона, приписываемого Анаксимену, то это было лишь хвастовством его тщеславных соотечественников и совершенно выходило за рамки научного понимания того, кто не имел более точного представления о природе земли, чем то, что она «подобна широкому листу, плавающему в воздухе».

Diogenes
asserts that
air is the soul
of the world.

Учения Анаксимена получили весьма важное развитие в трудах Диогена Аполлонийского, который утверждал, что все вещи происходят из одной сущности, которая, претерпевая постоянные изменения, становясь в разное время иной, возвращается обратно в то же состояние. Он рассматривал весь мир как живое существо, спонтанно развивающееся и преобразующее себя, и соглашался с Анаксименом в том, что душа человека есть не что иное, как воздух, какова и душа мира. Отсюда следует, что воздух должен быть вечным, неразрушимым и наделенным сознанием. «Он знает многое; ибо без разума было бы невозможно, чтобы все было устроено столь упорядоченно и пропорционально, дабы все сохраняло свою надлежащую меру: зима и лето, ночь и день, дождь, ветер и ясная погода; и какой бы предмет мы ни рассмотрели, обнаружится, что он устроен наилучшим и прекраснейшим из возможных образов». «Но то, что обладает знанием, — это то, что люди называют воздухом; именно он регулирует и управляет всем, и поэтому назначение воздуха — проникать во все, и располагать все, и быть во всем, ибо нет ничего, что не имело бы в нем участия».

Difficulty of
rising above
fetichism.

Ранний представитель философии с трудом освобождается от фетишизма. Гармония, наблюдаемая между частями мира, легко объясняется гипотезой о духовном начале, пребывающем в вещах и организующем их своей разумной волей. Он не сразу возвышается до концепции, что вся эта красота и гармония обусловлены действием закона. Мы настолько склонны судить о процессе внешних вещей по модусам нашего собственного личного опыта, поскольку наши поступки определяются проявлением нашей воли, что с трудом отделяем себя от подобных представлений при объяснении природных явлений. Фетишизм можно наблюдать в младенчестве многих естественных наук. Так, электрическая сила янтаря приписывалась душе, обитающей в этом веществе, и аналогичное объяснение давалось управлению магнита над железом. Движения планет — Меркурия, Венера, Марса — приписывались разумному началу, обитающему в каждой из них, направляющему и контролирующему движения и упорядочивающему все наилучшим образом. Это была эпоха в истории человеческого разума, когда астрономия подала всем другим наукам пример избавления от фетишизма и демонстрации того, что сложные движения небесных тел способны не только объясняться, но даже предсказываться, если раз и навсегда признать существование простого, но универсального, неизменного и вечного закона.

Не без труда люди осознают, что нет никакого противоречия между неизменным законом и бесконечно разнообразными явлениями, и что более благородно видеть в управлении этим миром проявление проникающей первобытной мудрости, которая могла предвидеть последствия на всю будущую вечность и предусмотреть их в первоначальном плане с самого начала, чем призывать к постоянному вмешательству вечно действующего духовного агента с целью предотвращения несчастий, которые могли бы случиться, и приведения всего в порядок. Химия предоставляет нам поразительный пример — пример весьма уместный в рассматриваемом нами случае — учения Диогена Аполлонийского о том, что воздух фактически является духовным существом; ибо при открытии нескольких газов первыми экспериментаторами они не только рассматривались как имеющие духовную природу, но и фактически получили название, под которым они известятся по сей день, — «гейст» или «газ», из-за веры в то, что они являются призраками. Если рабочий спускался в колодец и задыхался, как от удара невидимой рукой; если опущенная туда лампа горела несколько мгновений тусклым пламенем, а затем гасла; если в угольной шахте, когда неосторожный рабочий подносил огонь, место внезапно наполнялось вспыхивающим пламенем и громовыми взрывами, разрывая скалы и уничтожая все живое на своем пути, зачастую даже не оставляя на мертвых никаких следов насилия, — какое лучшее объяснение можно было дать таким катастрофам, чем приписать их какому-то сверхъестественному агенту? И в те времена не было недостатка в хорошо подтвержденных рассказах о потусторонних лицах и формах, видимых в таких уединениях.

Origin of
psychology.

Модификация, внесенная Диогеном в теорию Анаксимена путем превращения ее из физической системы в психологическую, важна тем, что знаменует собой начало специальной философии Греции. Исследование интеллектуального развития вселенной привело греков к изучению самого интеллекта. В своем специальном учении Диоген приписывал изменчивость воздуха его подвижности — свойству, в котором, как он полагал, он превосходит все остальные субстанции, поскольку принадлежит к числу наиболее редких или тонких элементов. Однако некоторые, склонные к трансцендентализации его учения, утверждают, что он имел в виду не обычный атмосферный воздух, а нечто более разреженное и теплое; и поскольку в своем чистейшем состоянии он образует совершеннейший интеллект, низшие степени разума должны объясняться увеличением его плотности и влажности. Согласно такому принципу, вся земля одушевлена дыханием жизни; души животных, которые так сильно отличаются друг от друга по интеллекту, суть лишь воздух в его различных состояниях влажности и тепла. Он объяснял возникновение мира посредством конденсации земли из воздуха под воздействием холода, причем тепло поднималось вверх и образовывало солнце; в звездах он думал, что распознает дыхательные органы мира. Из преобладания влажного воздуха в конституции животных он заключил, что они, подобно безумным, не способны к мысли, ибо густота воздуха препятствует дыханию и, следовательно, быстрому восприятию. Исходя из того факта, что растения не имеют полостей для приема воздуха и совершенно неразумны, он пришел к принципу, согласно которому мыслящая сила человека проистекает из течения этого вещества по всему телу в крови. Он также объяснял превосходный интеллект людей тем, что они вдыхают более чистый воздух, чем звери, которые носят ноздри близко к земле. В этих грубых и пустых спекуляциях мы находим зачатки ментальной философии.

Modern discoveries
as to
the relations
of the air.

Я не могу оставить систему аполлонийца без того, чтобы не противопоставить ей открытия современной науки относительно отношений воздуха. По отношению к миру жизни он занимает положение удивительного интереса. Разложенный на составляющие с помощью химического мастерства, он больше не рассматривается как однородное тело; его ингредиенты не только разделены, но и выяснены выполняемые ими функции. Из одного из них, угольной кислоты, возникают все различные формы растений; это вещество разлагается лучами солнца и снабжает растения углеродом, их главным твердым ингредиентом. Все эти прекрасно разнообразные органические произведения — от мхов ледниковых регионов до пальм, характерных для тропических ландшафтов, все те, что мы отбрасываем как бесполезные сорняки, и те, для получения которых мы проливаем пот в поте лица, — все без исключения получаются из атмосферы под воздействием солнца. И поскольку без растений жизнь животных не могла бы поддерживаться, они составляют средство, с помощью которого воздушный материал, оживотворенный, так сказать, лучами солнца, переносится даже в состав самого человека. В качестве пищи они служат для восстановления износа тела, неизбежно происходящего при движении и мышлении. Поэтому на время эти ингредиенты, некогда бывшие частью структуры растений, входят в качестве существенных составляющих в структуру животных. И все же это происходит лишь мимолетно, ибо непременным условием активности животных является непрекращающаяся интерстициальная смерть; ни один палец не может быть поднят без траты мышечного материала; ни одна мысль не может возникнуть без разрушения церебральной субстанции. Из животной системы продукты разпада немедленно удаляются, зачастую с помощью механизмов изысканнейшей конструкции; но их назначение на этом не заканчивается, ибо рано или поздно они находят свой путь обратно в воздух и снова служат для зарождения растений. Нет необходимости прослеживать эти изменения во всех деталях; тот же порядок или цикл развития справедлив и для воды, и для аммиака: они переходят из неорганического состояния в живое и обратно в неорганическое; теперь та же частица обнаруживается в воздухе, затем помогает в составе растения, затем в теле животного и снова возвращается в воздух. В этом вечном круговороте движутся материальные частицы, причем доминирующее влияние, определяющее и контролирующее их движение, находится в том великом центре нашей системы — солнце. От него в летние дни растения получают и, так сказать, накапливают то тепло, которое впоследствии вновь появится в румянце здоровья человека, или возродится в краске стыда, или сгорит в палящей лихорадке. И нет никакого предела времени. Тепло, которое мы получаем от сжигания соломы, пришло от солнца, можно сказать, только вчера; но то, с помощью которого мы смягчаем суровость зимы, когда сжигаем антрацит или битуминозный уголь, было также получено из того же источника в ультратропическом климате вторичного периода, возможно, сто тысяч лет назад.

В таких вечно повторяющихся циклах совершаются движения материальных вещей, и все происходит под властью неизменного закона. Воздух — это источник, откуда пришли все организмы; он — вместилище, куда они все возвращаются. Его части пробуждаются к жизни не под влиянием какого-либо земного агента или принципа, скрытого в нем самом, как полагал Диоген, а звездой, находящейся на расстоянии девяноста миллионов миль, — источником, прямым или косвенным, всякого земного движения и подателем света и жизни.

Heraclitus asserts
that fire
is the first
principle.

К Фалесу и Диогену, чьими первоначальными элементами были соответственно вода и воздух, мы должны добавить Гераклита Эфесского, который утверждал, что первое начало — это огонь. Он иллюстрировал тенденцию, которую греческая философия уже приняла, — противостояние политеизму и идолопоклонническим практикам эпохи. Говорят, что в его труде этические, политические, физические и богословские темы были настолько перепутаны, и столь велика была трудность понимания его мысли, что он получил прозвище «Темный». В этом отношении у него было много последователей среди современных метафизиков. Однако он основывает свою систему на простой аксиоме: «Все преобразуемо в огонь, а огонь — во все». Возможно, под термином «огонь» он понимал то, что в настоящее время подразумевается под теплом, ибо он прямо говорит, что имеет в виду не пламя, а нечто сугубо сухое и теплое. Он считал, что это начало находится в состоянии вечной активности, образуя и поглощая каждую отдельную вещь. Он говорит: «Все есть и не есть; ибо хотя оно поистине приходит в бытие, но тотчас же перестает быть». «Никто никогда не вступал в один и тот же поток дважды, ибо разные воды постоянно стекают вниз». Он рассеивает свои воды и собирает их снова; он приближается и удаляется, разливается и иссякает». И чтобы научить нас тому, что мы сами меняемся и изменились, он говорит: «В один и тот же поток мы входим и не входим, мы есть и нас нет». Подобными иллюстрациями он намекает на то, что жизнь есть лишь непрекращающееся движение, и мы не можем не отметить, что склад греческой мысли быстро следует за складом индусов.

Но Гераклит совершенно не способен освободиться от локальных концепций. Он говорит о движении первоначального начала в восходящем и нисходящем направлениях, в высших и низших областях. Он говорит, что главное скопление его находится наверху, а главный недостаток — внизу; и отсюда он рассматривает человеческую душу как часть огня, переселившегося с небес. Он доводит свои идеи о переходной природе всех явлений до их крайних последствий и иллюстрирует благородную доктрину о том, что все кажущееся нам постоянным есть лишь упорядоченное и самовосстанавливающееся стечение подобных и противоположных движений, такими экстравагантными утверждениями, как то, что солнце ежедневно разрушается и возобновляется.

Physical and
physiological
doctrines of
Heraclitus.

Среди множества диких физических утверждений высказаны и многие истинные аксиомы. «Все упорядочено разумом и интеллектом, хотя все подчинено Судьбе». Он уже понял то, что иллюстрируют метафизики нашего собственного времени: «Человеческий ум не может произвести никакого достоверного знания из одних лишь своих внутренних ресурсов». Он рассматривал органы чувств как каналы, через которые внешняя жизнь мира, а вместе с ней и истина проникают в ум, и что во сне, когда органы чувств закрыты, мы отрезаны от всякого общения с окружающим универсальным духом. По его мнению, все одушевлено и наделено душой, но в разной степени, причем органические объекты — наиболее полно или совершенно. Его астрономию можно предвосхитить на основе того, что было сказано относительно солнца, которое он, к тому же, считал едва ли более фута в диаметре и, подобно всем другим небесным объектам, простым метеором. Его моральная система полностью основывалась на физической, причем фундаментальным догматом было превосходство огня. Так он объяснял слабоумие пьяницы тем, что у того влажная душа, и делал вывод, что теплая или сухая душа — самая мудрая и лучшая; с оправданным патриотизмом утверждая, что самые благородные души должны принадлежать климату сухому, намереваясь этим указать, что Греция — наиболее подходящая и истинная родина человека. Нет сомнений, что у Гераклита сильна тенденция к учению о мировой душе. Если божество неотделимо от тепла, куда мы можем уйти, чтобы избежать его влияния? И разве в неугомонной активности и непрестанных изменениях, которые оно производит во всем, что находится в пределах нашей досягаемости, мы не узнаем приметы беспредельного и ничем не сдерживаемого?

The puerility
of Ionian
philosophy.

Я задержался на главных чертах ранней греческой философии, представленной в физической школе Ионии. Они служат для того, чтобы запечатлеть в нас ее внутреннее несовершенство. Это смесь физического, метафизического и мистического, которая в целом не имеет иной ценности, кроме той, что показывает, сколь слабыми были зачатки нашего знания — что мы начали с заимствования нескольких грубых ошибок из Египта. В присутствии утилитарной философии этой страны и теологии Индии сколь суетными и даже детскими кажутся эти зародыши науки в Греции! И все же это самое несовершенство не лишено пользы, поскольку оно предостерегает нас от низшего положения, в котором мы находимся в отношении времени нашей цивилизации по сравнению с теми древними государствами, и учит нас отвергать утверждение, над установлением которого трудилось столько европейских ученых, будто Греция проложила путь ко всякому человеческому знанию, имеющему какую-либо ценность. Прежде всего, оно внушает нам более уместные, потому что более скромные взгляды на наши нынешние достижения и положение, и дает нам понять, что другие расы людей не только опередили нас в интеллектуальной культуре, но и сравнялись, а возможно, и превзошли все то, что мы до сих пор сделали в ментальной философии.

Anaximander's
doctrine of the
Infinite.

О других основателях ионийских школ можно заметить, что, хотя они придавали своим учениям различные формы, метод рассуждения был по сути одинаковым у всех них. Лучшей иллюстрацией этого не может служить ничто иное, как философия Анаксимандра Милетского, который был современником Фалеса. Он исходил из постулата, что вещи возникли путем отделения от универсальной смеси всего: его первоначальным началом был, следовательно, хаос, хотя он завуалировал его метафизически туманным обозначением «Бесконечное». Недостаток точности в этом отношении породил много разногласий относительно его догматов. Своему хаосу он приписывал внутреннюю энергию, благодаря которой его части спонтанно отделялись друг от друга; этим частям он приписывал абсолютную неизменяемость. Он учил, что земля имеет цилиндрическую форму, причем ее основание составляет одну треть ее высоты; она удерживается в центре мира воздухом на равном расстоянии от всех границ вселенной; что неподвижные звезды и планеты вращаются вокруг нее, будучи прикреплены каждая к кристаллическому кольцу; а за ними, подобным же образом, луна и, еще дальше, солнце. Он мыслил противоположность между центральной и периферической областями, причем первая была от природы холодной, а вторая — горячей; поистине, по его мнению, оседание холодных частей к центру и подъем горячих дали начало, соответственно, формированию земли и сияющих небесных тел, причем последние сначала существовали в виде полной оболочки или сферы, которая, подвергнувшись разрушению, распалась на звезды. Мы уже замечаем тенденцию греческой философии оформляться в системы космогонии, основанные на возмущении хаотической материи теплом и холодом. Более того, Анаксимен... [здесь в оригинале Анаксимандр] объяснил происхождение живых существ на основе подобных принципов, ибо солнечное тепло, воздействуя на первобытную илистую землю, порождало пленочные пузыри или пузырьки, и они, покрываясь колючей оболочкой, в конце концов лопались, и, как из яйца, появлялись животные. Сначала они были уродливыми и несовершенными, но впоследствии дорабатывались и развивались. Что касается человека, то он, дабы не производиться в своем совершенном облике, был извергнут как рыба и в таком форме оставался в мутной воде до тех пор, пока не стал способен поддерживать себя на суше. Помимо того, что «Бесконечное» таким образом было причиной порождения, оно было и причиной разрушения: «вещи должны все возвращаться туда, откуда они пришли, согласно судьбе, ибо все они должны в порядке времени претерпеть надлежащие наказания и искупления за неправедность». Это выражение явно содержит моральное соображение и является примером зарождающейся слабой взаимосвязи между физической и моральной философией.

Что касается более солидных открытий, приписываемых этому философу, мы можем отделаться от них тем же способом, каким обошлись с подобными фактами в биографиях его предшественников, — это праздные выдумки его тщеславных соотечественников. То, что он первым составил карты, едва ли согласуется с хорошо известным фактом, что египтяне культивировали геометрию именно с этой целью за тридцать веков до его рождения. Что касается изобретения им солнечных часов, тень сдвинулась назад на часах Ахаза задолго до этого. В действительности солнечные часы были очень древним восточным изобретением. И что касается того, что он первым сделал точный расчет размера и расстояния небесных тел, следует лишь заметить, что те, кто столь сильно превозносил его труды, упустили из виду, насколько несовместимы такие открытия с системой, которая предполагает, что земля имеет цилиндрическую форму и удерживается посреди небес атмосферой; что солнце находится дальше, чем неподвижные звезды; и что каждое из небесных тел заставляется вращаться с помощью кристаллического колеса.

Философ, взгляды которого нам предстоит рассмотреть далее, — это Анаксагор из Клазомен, друг и учитель Перикла, Еврипида и Сократа. Подобно некоторым из своих предшественников, он посетил Египет. Среди его учеников числились одни из самых выдающихся людей тех времен.

Anaxagoras
teaches the
unchangeability
of the
universe.

Фундаментальным принципом его философии было признание неизменяемости вселенной как целого, причем разнообразие форм, которые мы видим, создается новыми расположениями ее составных частей. Такое учение включает в себя, конечно, идею вечности материи. Анаксагор говорит: «Неправильно греки полагают, будто что-то начинает или перестает быть, ибо ничто не приходит в бытие и не уничтожается, но все есть агрегация или секреция предсуществующих вещей, так что всякое становление правильнее было бы назвать смешением, а всякое разрушение — разделением». В таком утверждении мы не можем не отметить, что грек стремительно переходит на путь египтянина и индуса. В некоторых отношении его взгляды напоминают взгляды на хаос Анаксимандра, как например, когда он говорит: «Вместе были все вещи, бесконечные по числу и малости; ничто не было различимо. Прежде чем они были отсортированы, пока все было вместе, не было заметно никакого качества». Первой движущей силе, которая упорядочила части вещей из хаоса, он дал название «Интеллект», отвергнув Судьбу как пустое слово и приписав все Разуму. Он не делал различия между Душой и Интеллектом. Его догматы явно включают дуализм, обозначаемый движущей силой и движимой массой, противостояние между телесным и ментальным. Это указывало на то, что для философии существуют два отдельных пути — физический и интеллектуальный. В то время как Разум является главным двигателем в его философии, он также использовал много подчиненных агентов в управлении вещами — например, воздух, воду и огонь, явно будучи не в состоянии объяснить состояние природы удовлетворительным образом посредством действия одного лишь Интеллекта. Мы узнаем в деталях его системы идеи, заимствованные из прежних, такие как оседание холодного и плотного внизу и подъем теплого и легкого наверх. В начале действие Интеллекта было лишь частичным; то, что двигалось в первую очередь, было лишено полной сортировки и содержало в себе способность к множеству разделений. С этого момента его система стала космогонией, показывающей, как образовались элементы и туманы, камни, звезды и море. Эти объяснения, как и следовало ожидать, не отличаются точностью. Среди его первичных элементов много несочетаемых вещей, таких как холод, цвет, огонь, золото, свинцовые шарики [свинец], зерно, мозг, кровь и т. д. Эта доктрина подразумевала, что в сложных вещах происходит не формирование, а расположение. Поэтому она требовала много элементов вместо одного. Плоть состоит из плотяных частиц, кости — из костяных, золото — из золотых, свинец — из свинцовых, дерево — из деревянных и т. д. Эти аналогичные составляющие суть гомеомерии. Из бесконечного числа видов они составляли бесконечное целое, представляющее собой их смесь. Из таких условий Анаксагор доказывает, что все части животного тела предсуществуют в пище и просто собираются из нее. Что касается феномена жизни, он объясняет его на основе своей доктрины дуализма между умом и материей; он учит, что сон производится реакцией последней на первый. Даже растения он считает лишь укорененными животными, неподвижными, но обладающими ощущениями и желаниями; превосходство человека он объясняет простым фактом наличия у него рук. Он объясняет наши ментальные восприятия гипотезой о том, что внутри нас естественным образом заключены противоположности всех качеств внешних вещей; и что, когда мы рассматриваем предмет, мы осознаем преобладание в нашем уме тех качеств, которых не хватает в нем. Отсюда всякое ощущение сопровождается болью. Его доктрина происхождения животных основывалась на воздействии солнечного света на илистую землю. Землю он помещает в центр мира, куда она была перенесена вихрем, причем полюс первоначально находился в зените; но когда животные вышли из грязи, его положение было изменено Интеллектом, дабы мог установиться подходящий климат. В некоторых деталях его грубые догадки представляют забавные предвосхищения последующих открытий. Так, он утверждал, что на луне есть горы и долины, подобные земным; что в истории нашего земного шара были грандиозные эпохи, в течение которых он последовательно изменялся под воздействием огня и воды; что холмы Лампсака однажды окажутся под водой, если время не истечет слишком быстро.

Doubts
whether we
have any criterion
of
truth.

Что касается природы человеческого знания, Анаксагор утверждал, что только с помощью Интеллекта мы знакомимся с истиной, тогда как органы чувств совершенно ненадежны. Он проиллюстрировал это, капнув каплю цветной жидкости в чистую воду, причем глаз не был способен распознать никаких изменений. На таких принципах он также утверждал, что снег не белый, а черный, поскольку он состоит из воды, цвет которой черный; и отсюда он сделал такие выводы, как «вещи таковы для каждого человека, какими они ему кажутся». Именно признание ненадежности чувств несомненно исторгло из него хорошо известную жалобу: «Ничто не может быть познано; ничто не может быть изучено; ничто не может быть достоверным; чувство ограничено; интеллект слаб; жизнь коротка».

Anaxagoras is
persecuted.

Биография Анаксагора не лишена интереса. Родившись в изобилии, он посвятил все свои средства философии, а в старости столкнулся с нищетой и нуждой. Суеверная афинская толпа обвинила его в атеизме и нечестии по отношению к богам, поскольку он утверждал, что солнце и луна состоят из земли и камня, а так называемые божественные чудеса тех времен были не более чем обычными природными эффектами. По этим причинам, а также из-за магианства его учения — ибо он учил антагонизму ума и материи, догме ненавистных персов, — он был брошен в тюрьму, приговорен к смертной казни и чудом избежал ее благодаря влиянию Перикла. Он бежал в Лампсак, где и закончил свои дни в изгнании. Его тщеславные соотечественники, однако, почтили его память привычным преувеличенным образом, хвастаясь, что он первым объяснил фазы луны, природу солнечных и лунных затмений, что он обладал способностью предсказывать будущие события и даже предсказал падение метеоритного камня.

Из биографии Анаксагора, а также нескольких его предшественников и преемников мы можем узнать, что против философии поднималось народное сопротивление, не ограничивающееся простым социальным протестом, но перераставшее в политическую несправедливость. Антагонизм между ученостью и политеизмом становился с каждым днем все более очевидным. Некоторые из философов были вынуждены бежать в изгнание, некоторые приняли смерть. Естественным результатом такого положения дел было принуждение их к соблюдению скрытности и мистификации, что ярко показано в истории пифагорейцев.

Pythagoras,
biography of.

Об основателе этой секты, Пифагоре, с достоверностью известно немногое; даже дата его рождения оспаривается, вероятнее всего, он родился на Самосе около 540 г. до н. э. Если бы нам не сказали об этом прямо, мы бы узнали по его доктринам, что он побывал в Египте и Индии. Некоторые видные ученые, желающие при всяком удобном случае превознести ученость древней Европы, преуменьшают, насколько могут, всеобщее свидетельство древности о том, что таков был источник знаний Пифагора, утверждая, что устройство египетского жречества делало невозможным посвящение иностранца. Они забывают, что древняя система этой страны была полностью разрушена во время великой революции, произошедшей более чем за столетие до тех времен. Если бы древние не заявляли прямо, что Пифагор прожил в Египте двадцать два года, в его истории имеется достаточно внутренних свидетельств, доказывающих, что он находился там долгое время. Подобно тому как знаток может обнаружить руку мастера по стилю картины, тот, кто уделял внимание старым системам мысли, с первого взгляда видит египетское в философии Пифагора.

Он перебрался в Италию во время правления Тарквиния Гордого и поселился в Кротоне, греческом колониальном городе на Тарентском заливе. Сначала он основал школу, но, пользуясь местными распрями, постепенно организовал из молодежи, пользовавшейся его наставлениями, тайное политическое общество. Среди ученых греков уже вошло в поговорку, что невыгодно слишком свободно сообщать знания народу, — горький опыт преследований казался доказательством того, что эта поговорка основана на истине. Шаг от тайного философского общества к политическому заговору невелик. Пифагор, судя по всему, сделал его. Ученики, которые допускались к его научным секретам после испытательного срока и процедуры экзамена, составляли готовое орудие интриги против государства, результатом которой через некоторое время стало вытеснение древнего сената и возвышение Пифагора и его клуба до управления правительством. Действия людей во все времена определяются схожими принципами; и как было бы сейчас при таком заговоре, так было и тогда; ибо, хотя пифагорейское влияние распространилось из Кротона на другие итальянские города, вскоре началась непреодолимая реакция, новаторы были изгнаны, их институты разрушены, а их основатель пал жертвой своих врагов.

Организация, предпринятая пифагорейцами, является исключением из общей политики греков. Философские школы были лишь пунктами воссоединения для тех, кто разделял схожие мнения; но в государстве они едва ли могут считаться имевшими какое-либо политическое существование.

His miracles.

Трудно, когда задеты политические или религиозные чувства людей, установить истину событий, в которых они участвовали; обман и фальшь кажутся разрешенными. Посреди неприятностей, обрушившихся на Италию в результате этих пифагорейских махинаций, невозможно с достоверностью установить факты. Одна партия возносит Пифагора до сверхчеловеческого состояния; она рисует его величественным и бесстрастным, облаченным в белые одежды, с золотым венцом на челе, слушающим музыку сфер или ищущим отдыха в более скромных гимнах Гомера, Гесиода и Фалеса; затерянным в созерцании Природы или погруженным в экстаз в своих размышлениях о Боге; проявляющим свое происхождение от Аполлона или Гермеса путем совершения чудес, предсказывающим будущие события, беседующим с гениями в уединении темной пещеры и даже превосходящим чудо одновременного говорения на разных языках, поскольку было установлено самыми неоспоримыми свидетельствами, что он совершил чудо присутствия и обращения к народу в нескольких разных местах одновременно. Его ученикам, кажется, не приходило в голову, что подобные нелепые утверждения не могут быть подтверждены никакими доказательствами вообще; и что чем сильнее и яснее такие доказательства, тем больше они служат не поддержке факта, ради которого приводятся, а расшатыванию нашей доверенности к истине человека или убеждению нас в том, что он легко поддается принятию фальши и с легкостью обманывается мистификацией.

His character.

Оппоненты обличали его как шарлатана или, в худшем случае, как провидца-мистика, который одурачил молодежь шутовством вольного каменщичества; превратил слабоумных в поверхностных энтузиастов и суровых аскетов; и как заговорщика против государства, которое дало ему почетное убежище, и принесшего в него беспорядок и кровопролитие. Между столь противоречивыми утверждениями трудно определить, сколько следует приписать философу, а сколько — мошеннику. В этой неопределенности пифагорейцы пожинают плоды одного из своих любимых изречений: «Не всем должно быть все ведомо». Быть может, в основе этих политических движений лежала надежда создать центральную точку объединения для многочисленных греческих колоний Италии, которые, хотя и были богатыми и высокоразвитыми, в силу своей изоляции и антагонизма были по сути слабыми. Если бы они могли объединиться в мощную федерацию с помощью какой-либо политической или религиозной связи, они могли бы оказать исключительное влияние на восходящие судьбы Рима и тем самым на человечество.

Pythagoras
asserts that
number is the
first principle.

Фундаментальным догматом пифагорейцев было то, что «число есть сущность или первое начало вещей». Это сразу привело их к изучению тайн фигур и арифметических отношений и погрузило в дичайшие фантазии, когда это приняло абсурдную форму того, что числа суть фактически вещи.

Столь всеобщее одобрение доктрин Пифагора, несомненно, во многом объяснялось тем, что они заполняли интеллектуальную пустоту. Те, кто находился в передовых рядах философии, пришли к выводу, что в отношении внешних вещей и даже нас самих у нас нет критерия истины; но в свойствах чисел и их отношениях такой критерий существует.

Pythagorean
philosophy.

Вряд ли окупится для читателя следование этой системе в деталях; для наших целей вполне достаточно самого поверхностного ее представления. Она признает два вида чисел: нечетные и четные; а поскольку единое, или единица, должно быть одновременно и нечетным, и четным, оно должно быть самой сущностью числа и основой всех остальных чисел; отсюда значение пифагорейского выражения «Все происходит из единого», которое также приняло форму мистического намека: «Бог объемлет все и приводит все в действие, и есть лишь единое». Чрезвычайная важность придавалась числу десять, поскольку оно содержит в себе или возникает от сложения 1, 2, 3, 4 — то есть четных и нечетных чисел вместе; отсюда оно получило название великого тетрактиса, так как оно содержит в себе первые четыре числа. Некоторые, однако, утверждают, что это название было дано числу тридцать шесть. Триаде пифагорейцы также придавали большое значение, так как она имеет начало, середину и конец. Единице, или единому, они дали название четно-нечетного, утверждая, что оно содержит в себе свойства как четного, так и нечетного, что очевидно из того факта, что если к четному числу прибавить единицу, оно становится нечетным, а если к нечетному — четным. Они расположили первичные элементы природы в таблицу из десяти противоположностей, из которых нечетное и четное — одна, а свет и темнота — другая. Они говорили, что «природу и энергию числа можно проследить не только в божественных и демонических вещах, но и в человеческих делах и словах повсюду, и во всех произведениях искусства, и в музыке». Они даже связали свои арифметические взгляды с моралью через наблюдение того, что числа никогда не лгут; что они враждебны фальши и что поэтому истина принадлежит к их роду; их причудливые спекуляции привели их к выводу, что в беспредельном или бесконечном должны царить фальшь и зависть. Из схожих рассуждений они заключили, что число один содержит в себе не только совершенное, но и несовершенное; отсюда следует, что самое благое, самое прекрасное и самое истинное находятся не в начале, но развиваются с течением времени. Они считали, что все, что мы знаем, должно иметь начало, середину и конец, из которых начало и конец являются границами или пределами; но середина является неограниченной и, как следствие, может подразделяться ad infinitum. Поэтому они свели телесное существование к точкам, что изложено в их максиме: «Все состоит из точек или пространственных единиц, которые, взятые вместе, образуют число». Таковы были их представления об ограничивающем, составляющем крайнее, под неограниченным же они понимали промежуточное пространство или интервал. С помощью этих интервалов они получили концепцию пространства; ибо, поскольку единицы, или монады, как их также называли, являются лишь геометрическими точками, никакое их количество не могло произвести линию, но путем соединения монад и интервалов вместе может возникнуть линия, а также поверхность и тело. Что касается существующего таким образом между монадами интервала, некоторые считали его простым воздушным дыханием, но ортодоксальные почитали его вакуумом; отсюда мы понимаем смысл их абсурдного утверждения, что все вещи производятся вакуумом. Поскольку нельзя упускать из виду, что монады являются лишь математическими точками и не имеют измерений или размера, субстанции фактически не содержат материи и представляют собой не более чем формы.

Pythagorean
cosmogony.

Пифагорейцы применяли эти принципы для объяснения происхождения мира, говоря, что, поскольку самое его существование есть иллюзия, оно не может иметь никакого происхождения во времени, а лишь кажется таковым человеческой мысли. Что касается самого времени, они считали его «существующим лишь благодаря различению серии различных моментов, которые, однако, снова восстанавливаются в единстве ограничивающими моментами». Разнообразие отношений, которые мы находим в мире, они полагали вызванным узами гармонии. «Поскольку принципы вещей не схожи и не однородны, их невозможно привести в порядок иначе как через вмешательство гармонии, каков бы ни был способ, которым это происходило. Подобные и гомогенные вещи, поистине, не потребовали бы гармонии; но что касается несходных и несимметричных, таковые обязательно должны удерживаться гармонией, если они должны содержаться в упорядоченном мире». Таким образом они смешивали идеи числа и гармонии, рассматривая мир не только как комбинацию противоположностей, но как упорядоченную и гармоническую их комбинацию. Поэтому конкретным числам они придавали великое значение, утверждая, что «существует семь струн или гармоний, семь плеяд, семь гласных и что определенные части тел животных изменяются в течение семи лет». Они довели числовую доктрину до крайности, назначая определенные числа в качестве представителей птицы, лошади, человека. Эту доктрину можно проиллюстрировать фактами, знакомыми химикам, которые точно так же придают значимые числа именам вещей. Принимая водород за единицу, 6 принадлежит углероду, 8 — кислороду, 16 — сере. Развивая эти принципы дальше, нет такого вещества — элементарного или сложного, неорганического или органического, — которому не принадлежало бы выразительное число. Более того, даже архетипическая форма, как человека или любой другой подобной сложной структуры, может таким образом обладать типичным числом — суммой чисел ее составляющих частей. Ничего не значат те интерпретации, которые мы даем этим числам, будь то рассмотрение их как атомных весов или, отвергая идею атомов, рассмотрение их в качестве представителей силы. Как в древней философской доктрине, так и в современной науке число неизменно связано с именем вещи, каково бы ни было описание этой вещи.

Великим эталоном гармонических отношений среди пифагорейцев была музыкальная октава. Физические качества, такие как цвет и тон, предполагались принадлежащими поверхности тел. Из элементов они перечислили пять — землю, воздух, огонь, воду и эфир, связав с этим тот факт, что у человека пять органов чувств. Из планет они насчитали пять, которые вместе с солнцем, луной и землей располагаются на расстояниях, определяемых музыкальным законом, и в своем движении через пространство порождают звук — гармонию сфер, незамечаемую нами, потому что мы привычно слышим ее. Они помещают солнце в центр системы, вокруг которого вместе с другими планетами вращается земля. В этой точке геоцентрическая доктрина оставляется, и гелиоцентрическая занимает ее место. Поскольку круг является наисовершеннейшей из форм, движения планет круговые. Они утверждали, что луна обитаема и подобна земле, но тамошние люди выше ростом мужчин в той пропорции, в какой период вращения луны больше периода вращения земли. Млечный Путь они объясняли как вызванный падением звезды или бывший некогда путем солнца. Они утверждали, что вселенная вечна, но земля преходяща и подвержена изменениям, причем универсум имеет форму сферы. Они считали, что человеческая душа есть лишь истечение универсальной души и проникает в тело извне. Из сновидений и событий болезни они выводили существование добрых и злых демонов. Они предполагали, что души могут существовать без тела, ведя нечто вроде жизни-сна, и отождествляли с ними пылинки в солнечном луче. Их герои и демоны были душами, еще не воплотившимися или переставшими быть таковыми. Принятая ими доктрина переселения душ гармонировала с такими взглядами и, если она не подразумевает абсолютного бессмертия души, то по крайней мере утверждает ее существование после смерти тела, ибо бестелесный дух вновь воплощается, как только находит подходящее для себя вместилище. К их жизни после смерти пифагорейцы добавили доктрину воздаяния наград и наказаний, и в этом отношении то, что было сказано о животных, образующих искупительный механизм в теологии Индии и Египта, справедливо и для пифагорейцев.

Об их системе политики теперь нельзя утверждать с достоверностью ничего, кроме того факта, что ее первоэлементом была аристократия; об их правилах частной жизни — ничего, кроме того, что они включали рекомендацию умеренности во всем, культивирование дружбы, соблюдение верности и практику самоотречения, поощряемую аскетическими упражнениями. У них было максимой, что правильное образование имеет значение не только для индивида, но и для интересов государства. Сам Пифагор, как известно, уделял много внимания определению протяженности и гравитации, соотношений музыкальных тонов, астрономии и медицине. Он предписывал своим ученикам в их оргиях или тайном богослужении практиковать гимнастику, танцы, музыку. В соответствии со своим принципом давать людям только те знания, к восприятию которых они были подготовлены, он сообщал менее подготовленным экзотерические доктрины, резервируя эзотерические для привилегированного меньшинства, которое провело пять лет в молчании, вынесло унижения и очистилось самоотречением и жертвой.

The Eleatic
philosophy.

Мы подошли к рассмотрению элейской философии. Она отличается от предыдущей пренебрежением к материальным вещам и преданностью сверхчувственному. Свое название она получила от Элеи, греческого колониального города в Италии, а ее главными авторами были Ксенофан, Парменид и Зенон.

Xenophanes
represents a
great philosophical
advance.

Ксенофан был уроженцем Ионии, откуда, будучи изгнан, он, по-видимому, обосновался в конце концов в Элее, проведя много лет в жизни странствующего рапсода. Он придал своим доктринам поэтическую форму с целью более легкого их распространения. Для толпы он стал заметен благодаря своему противостоянию Гомеру, Гесиоду и другим популярным поэтам, которых он обличал за поощрение низкого политеизма той эпохи и унижение идеи божественного аморальностью, приписываемой им богам. Он провозгласил Бога всемогущим Существом, существующим от вечности и не имеющим никакого сходства с человеком. Будучи строгим монотеистом, он осуждал множественность богов как невообразимую ошибку, утверждая, что всемогущего и всесовершенного по самой природе вещей не может быть более одного; ибо, если бы их было хотя бы двое, эти атрибуты не могли бы относиться к одному из них, тем более если бы их было много. Этот единый принцип или сила были для него тем же, что и вселенная, субстанция которой, существовавшая от вечности, должна necesariamente быть идентичной Богу; ибо, поскольку невозможно существование двух вездесущих, точно так же невозможно существование двух вечных. Поэтому можно сказать, что в его идеях присутствует оттенок ориентализма, поскольку вряд ли возможно предложить более лаконичное и светлое изложение пантеизма Индии.

He approaches
the Indian
ideas.

Читатель, утомленный легкомыслием ионийской философии и заблудившийся в мистицизме Пифагора, не может не признать, что здесь перед нами нечто совершенно иного рода. Восточному величию замысла сопутствуют необычайная ясность и точность рассуждений.

Theology of
Xenophanes.

Для Ксенофана любое откровение — чистая выдумка; познание невидимого должно осуществляться одним лишь человеческим интеллектом. Вульгарное верование, приписывающее Божеству человеческие чувства, страсти и преступления, богохульно и проклято. Он разоблачает нечестие тех, кто пытается изобразить Великого Вседержителя в человеческом обличье, говоря им, что если бы вол или лев могли прийти к представлению о Божестве, они точно так же наделили бы его собственной формой; что негр изображает его с приплюснутым носом и черным лицом, а фракиец — с голубыми глазами и румянцем. «Бог один; он не похож на телесный образ человека, и мысли его не таковы, как наши». Он учил, что Бог не имеет частей и всюду одинаков; ибо если бы он имел части, то одни управлялись бы другими, а другие управляли, что невозможно, так как самое понятие Бога подразумевает его абсолютный и всеобъемлющий суверенитет. Он должен быть Разумом, Интеллектом и Всемогуществом насквозь, «правящим вселенной без труда посредством разума и проницательности». Он полагал, что Всевышний постигает с помощью чувственного восприятия и не только мыслит, но видит и слышит всем своим существом. Символически он представлял Бога в виде сферы, подобной небесам, которые объемлют человека и все земное.

His physical
views.

В своей натурфилософии он, как говорят, принял четыре элемента: Землю, Воздух, Огонь, Воду; хотя некоторые утверждают, что на наблюдение окаменелых рыб на вершинах гор привело его к убеждению, будто сама земля произошла из воды; и вообще, что явления природы возникают из сочетаний первичных элементов. Из таких взглядов он сделал вывод, что все вещи по необходимости преходящи и что люди и даже сама земля должны исчезнуть. Что касается последней, он рассматривал ее как плоскую поверхность, нижняя область которой уходит бесконечно вниз, создавая тем самым прочное основание. Однако свои физические взгляды он разделял с соммнением, граничащим со скептицизмом: «Ни один смертный человек никогда не знал и не узнает Бога и вселенную до конца; ибо, поскольку заблуждение столь широко разлито по всем вещам, нам невозможно быть уверенными даже тогда, когда мы произносим истинное и совершенное». Ему казалось безнадежным, что человек сможет когда-либо постичь истину, поскольку у него нет иных помощников, кроме обманчивых явлений.

Я не могу оставить без внимания этот несовершенный рассказ о Ксенофане, который, без сомнения, был одним из величайших греческих философов, не упомянув о его осуждении Гомера и других поэтов своей страны за то, что они способствовали унижению идеи Божественности, а также о его вере в человеческую природу, его отказе от принципа сокрытия истины от толпы и его самоотверженности в распространении ее среди всех с риском для свободы и жизни. Он странствовал из страны в страну, открыто противоставая политезму и передавая мудрость в рапсодиях и гимнах — форме, которая более всего способствовала быстрейшему распространению знаний в те времена. Тем, кто склонен преуменьшать его философские выводы, можно заметить, что в некоторых своих наиболее поразительных чертах они были воспроизведены в Новое время, и я хотел бы предложить им цитату из «Общего схолия» в конце третьей книги «Начал» Ньютона: «Высший Бог существует по необходимости, и в силу той же необходимости он существует всегда и везде. Откуда также он весь подобен себе, весь — глаз, весь — ухо, весь — мозг, весь — рука, вся — способность воспринимать, понимать и действовать, но способом совершенно не человеческим, совершенно не телесным, способом, нам абсолютно неизвестным. Как слепой не имеет понятия о цветах, так и мы не имеем понятия о том, как премудрый Бог воспринимает и понимает все вещи. Он совершенно лишен какого-либо тела и телесного образа и поэтому не может быть ни увиден, ни услышан, ни осязан, и не должен почитаться под видом какой-либо телесной вещи. У нас есть понятия о его атрибутах, но какова истинная субстанция чего-либо, мы не знаем».

Элейской системе, зародившейся таким образом благодаря Ксенофану, следует приписать ту диалектическую фазу, которая отныне столь заметно проявлялась в греческой философии. Она по большей части оставила занятия, занимавшие ионийцев, — исследование видимой природы, явлений материальных вещей и управляющих ими законов, сочтя их чисто обманчивыми, и обратилась к тому, что казалось единственно истинным знанием, — к исследованию Бытия и Бога. Поскольку для элеатов всякое изменение представлялось невозможным, явления преемственности, представляемые миром, рассматривались как чистая иллюзия, и они утверждали, что Время, Движение и Пространство суть призраки воображения или суетные обманы чувств. Поэтому они отделили разум от мнения, приписав первому постижение абсолютной истины, а второму — несовершенства, проистекающие из вымыслов чувств. Именно на этом принципе Парменид разделил свой труд «О природе» на две книги: первую — о Разуме, вторую — о Мнении. Исходя из природы Бытия, нерожденного и неизменного, он полностью отверг идею преемственности во времени, а также пространственные отношения и объявил изменение и движение, какими бы они ни были, простыми иллюзиями мнения. Его пантеизм проявляется в утверждении, что Все есть мысль и интеллект; и это, поистине, составляет существенную черту его учения, ибо, поставив тем самым мысль и бытие в параллель друг другу и связав их воедино концепцией о том, что мысль существует ради бытия, он показал, что их неизбежно следует мыслить как единое целое.

Столь глубокие доктрины занимали первую книгу поэмы Парменида; во второй он рассуждал о мнении, которое, как мы уже сказали, полностью зависит от чувств и потому ненадежно, хотя это и не значит, что оно обязательно должно быть абсолютно ложным. Нам вряд ли удастся восстановить по остаткам его трудов детали его теории или показать его сближение с ионийскими учениями через допущение существования в природе двух противоположных видов — эфирного огня и тяжелой ночи, из равной пропорции которых состоят все вещи, причем огонь является истинным, а ночь — феноменальной. Из столь бессодержательной и обманчивой основы не стоило бы, даже если бы у нас были средства для этого, давать изложение его физической системы. Во многих отношениях она выродилась в дикую причуду; как, например, когда он поместил верховного демона в центр феноменального мира. Нам также не нужно задерживаться на его экстравагантном воспроизведении старой доктрины о зарождении животных из илистой глины и следовать за его объяснением природы человека, который, поскольку он состоит из света и тьмы, причастен к тому и другому и никогда не сможет постигнуть абсолютную истину. Иными путями и на куда менее фантастических принципах современная философия пришла наконец к тому же печальному выводу.

Doctrines of
Parmenides
carried out
by Zeno;

Учения Парменида были развиты Зеноном Элейским, который, как говорят, был его приемным сыном. Он ввел в употребление метод опровержения заблуждений путемведения до абсурда. Его сочинения были написаны прозой, а не поэзией, как у его предшественников. Подобно тому как целью Парменида было утверждение существования «Единого», целью Зенона было утверждение несуществования «Многого». Согласованно с такими принципами он исходил из положения, что реально существует лишь одна вещь, а все остальное — лишь ее модификации или проявления. Он отрицал движение, но признавал его видимость, рассматривая его как имя, данное ряду состояний, каждое из которых по необходимости является покоем. Этот догмат против возможности движения он отстаивал с помощью четырех аргументов; второй из них — знаменитая апория об Ахиллесе. Она формулируется так: «Предположим, что Ахиллес бежит в десять раз быстрее черепахи, однако, если черепаха имеет фору, Ахиллес никогда ее не догонит; ибо если вначале они разделены интервалом в тысячу футов, то, когда Ахиллес пробежит эти тысячу футов, черепаха проползет сто, а когда Ахиллес пробежит эти сто, черепаха продвинется на десять, и так до бесконечности; следовательно, Ахиллес может бежать вечно, не догоняя черепаху». Таковы были его аргументы против существования движения; его доказательство существования Единого, неделимого и бесконечного, можно сформулировать следующим образом: «Предполагать, что единое делимо, — значит предполагать его конечным. Если оно делимо, оно должно быть бесконечно делимым. Но предположим, что существуют две вещи, тогда между этими двумя неизбежно должен быть интервал — нечто разделяющее и ограничивающее их. Что это за нечто? Это нечто иное. Но тогда, если это не та же самая вещь, она также должна быть разделена и ограничена, и так до бесконечности. Таким образом, только одна вещь может существовать в качестве субстрата для всех множественных явлений». Зенон дает нам иллюстрацию несостоятельности чувственных восприятий в своем аргументе против Протагора. Его можно привести здесь как образец его метода: «Он спросил, издаст ли зерно пшеницы или десятитысячная доля зерна при падении на землю звук. Получив отрицательный ответ, он далее спросил, издаст ли его мера зерна. Поскольку на это обязательно следовало утвердительный ответ, он затем потребовал ответа, не находится ли мера в некотором определенном отношении к отдельному зерну; поскольку это нельзя было отрицать, он смог сделать вывод: либо бушель пшеницы не издает звука при падении, либо самая малая часть зерна делает то же самое».

and by Melissus
of Samos.

К уже названным именам, принадлежащим элейской школе, можно добавить имя Мелисса Самосского, который также строил свои аргументы на природе Бытия, выводя его единство, неизменность и неделимость. Подобно остальным представителям своей школы, он отрицал всякое изменение и движение, рассматривая их как чистые иллюзии чувств. Из неделимости бытия он вывел его бестелесность и потому отрицал всякое телесное существование.

Biography of
Empedocles.

Список элейских философов сомнительным образом замыкается именем Эмпедокла Акрагантского, который в легендах почти соперничает с Пифагором. На Востоке он изучил медицину и магию, искусство творить чудеса, вызывать дождь и ветер. Он облачался в жреческие одежды, золотой пояс и венец, провозглашая себя богом. Некоторые утверждают, будто он никогда не умирал, но вознесся на небеса посреди сверхъестественной славы. По рассказам некоторых, он бросился в кратер Этны, дабы образ его смерти остался неизвестным и он продолжал слыть богом, — надежда, которая была разрушена извержением, выбросившим одну из его бронзовых сандалий.

В соответствии со школой, к которой он принадлежал, он полагался на Разум и не доверял Чувствам. Из его фрагментов был сделан вывод, что он скептически относился к руководству как первого, так и вторых, обосновывая свое недоверие несовершенством, которое душа приобрела и за которое была осуждена на существование в этом мире и даже на переселение душ из тела в тело. Приняв элейскую доктрину о том, что подобное познается только подобным, — огонь посредством огня, любовь посредством любви, — он считал признание божественного человеком достаточным доказательством того, что Божественное существует. Его первичными элементами были четыре: Земля, Воздух, Огонь и Вода; к ним он добавил два начала — Любовь и Ненависть. Четыре элемента он рассматривал как четыре бога, или божественные вечные силы, поскольку из них сотворены все вещи. Любовь он почитает созидательной силой, а разрушителем или модификатором выступает Ненависть. Очевидно поэтому, что у него строго философская система Ксенофана выродилась в смешанный и мистический взгляд, в котором физическое, метафизическое и нравственное перемешались воедино; и что, как неизбежное следствие такого состояния, принципы познания стали расшатываться, возникло подозрение, что все философские системы ненадежны, и уже зарождался всеобщий скептицизм.

К этому результату в немалой степени склоняли и труды Демокрита Абдерского. Он обладал преимуществами, даваемыми богатством при приобретении знаний, ибо говорят, что его отец был достаточно богат, чтобы принимать персидского царя Ксеркса, который был столь этим обрадован, что оставил нескольких магов и халдеев завершить образование юноши. После смерти отца Демокрит, разделив с братьями наследство, взял в качестве своей доли часть деньгами, оставив им земли, чтобы иметь возможность лучше посвятить себя путешествиям. Он побывал в Египте, Эфиопии, Персии и Индии, собирая знания из всех этих источников.

Democritus
asserts the untrustworthiness
of knowledge.

Согласно Демокриту, «ничто не истинно, или, если и истинно, то не достоверно для нас». Тем не менее, поскольку в его системе ощущение составляет мысль и в то же время представляет собой лишь изменение в чувствующем существе, «ощущения истинны по необходимости»; из этого несколько темного отрывка мы можем заключить, что, по мнению Демокрита, хотя ощущение истинно субъективно, оно не истинно объективно. Сладкое, горькое, горячее, холодное суть просто творения ума; но во внешнем объекте, к которому мы их прилагаем, существуют только атомы и пространство, а наше мнение о свойствах таких объектов основывается на испускаемых ими образах, падающих на органы чувств. Смешивая таким образом ощущение с мыслью и делая их тождественными, он, кроме того, включал Рефлексию как необходимую для истинного знания, поскольку Ощущение само по себе ненадежно. Таким образом, хотя Ощущение может указывать нам на то, что в телах присутствуют сладкое, горькое, горячее, холодное, Рефлексия учит нас, что все это — сплошная иллюзия и что в действительности существуют только атомы и пространство.

Уделив затем внимание проблеме восприятия — тому, как разум осознает существование внешних вещей, — он прибегнул к гипотезе, согласно которой они постоянно испускают собственные образы, которые ассимилируются воздухом, через который им приходится проходить, и проникают в душу через поры ее органов чувств. Следовательно, такие образы, будучи лишь поверхностной формой, неизбежно несовершенны и неистинны, а потому таковыми должно быть и знание, производимое ими. Демокрит отверг единое начало элеатов, утверждая, что их должно быть много; но он не принял ни четырех элементов Эмпедокла, ни его принципов Любви и Ненависти, ни гомеомерий Анаксагора. Он также отрицал, что первичные элементы обладают какими бы то ни было чувственными качествами. Он мыслил все вещи состоящими из невидимых, неосязаемых и неделимых частиц, или атомов, которые благодаря различиям в своей конфигурации, комбинации или положении порождают многообразие форм; атому он приписывал самобытность и вечную длительность. Таким образом, его учение объясняет, как из единого может возникнуть многое, и в этом отношении он примирил кажущиеся противоречия ионийцев и элеатов. Теория химии в ее нынешнем виде по существу включает его взгляды. Общим формообразующим принципом Природы он считал Судьбу, или Рок; однако есть указания на то, что под этим он не подразумевал ничего, кроме необратимого закона.

Система, основанная на строгих математических соображениях и берущая за отправную точку вакуум и атомы — причем первый лишен действий и страстей; рассматривающая порождение новых вещей лишь как новые агломерации, а распад старых — как разделения; признающая в сложных телах специфическое расположение атомов по отношению друг к другу; способная дойти до концепции, согласно которой даже отдельный атом может составить целый мир, — такая система может заслуживать нашего внимания своими результатами, но уж точно не нашего одобрения, когда мы обнаруживаем, что она приводит нас к выводам: будто даже математическое познание есть лишь видимость; будто душа — это лишь тонко устроенная форма, вписанная в более грубое телесное тело; будто даже для самого разума существует абсолютная невозможность какой-либо достоверности; будто скептицизм следует доводить до такой степени, что мы можем сомневаться, равны ли между собой две поверхности конуса, когда он разрезан надвое; будто конечным результатом человеческих изысканий является абсолютная демонстрация неспособности человека к знанию; будто даже если истина находится в его распоряжении, он никогда не может быть в ней уверен; будто мир есть иллюзорный призрак и Бога нет.

Legends of
Democritus.

Едва ли стоит ссылаться на легендарные истории, рассказываемые о Демокрите, например, о том, что он выжег себе глаза зажигательным стеклом, чтобы более не прельщаться их ложными показаниями и спокойнее упражнять свой разум, — вымысел, несущий на себе печать презрительного обвинения со стороны его противников, но тупостью последующих веков воспринятый как реальный факт, а не как сарказм. Что же касается его привычки столь постоянно высмеивать знание и безумия людей, за что он повсеместно заслужил прозвище смеющегося философа, то мы можем принять во внимание мнение великого врача Гиппократа, который, будучи попрошен жителями Абдеры исцелить его от безумия, после долгой беседы с ним проникся восхищением и даже глубочайшим благоговением перед ним и укорил тех, кто его прислал, заметив, что они сами куда более больны, чем он.

До сих пор европейская Греция сделала немногое для дела философии. Главные школы находились в Малой Азии или среди греческих колоний Италии. Но настало время, когда метрополия должна была вступить на выдающийся путь, хотя, надо признаться, с весьма неблагоприятного начала. Это был далеко не единственный случай, когда интеллектуальная активность греческих колоний давала о себе знать в судьбах Европы. Торговый характер в обществе всегда оказывается благоприятным для умственной деятельности и физических приключений; он невысоко ценит предписанное мнением и оценивает вещи по их реальной ценности в данный момент. Если греческие колонии таким образом выполняли важную функцию введения и распространения умозрительной философии, то мы увидим их снова, пятьсот лет спустя, занятыми схожей задачей с наступлением того периода, когда философские спекуляции должны были быть вытеснены религиозной верой. Ибо нет никаких сомнений в том, что, по человеческому разумению, причина быстрого распространения христианства в его первые века крылась в чрезвычайных условиях, существовавших среди торговых общин, разбросанных по всем берегам Средиземного моря, от портов Леванта до портов Франции и Испании. Между ними поддерживалось непрерывное общение в течение пяти столетий до нашей эры; под римским влиянием оно становилось все более активным и приобретало возрастающее политическое значение. Такое положение вещей в высшей степени благоприятствует распространению мысли и даже ее зарождению благодаря постоянному стимулу, который оно дает интеллектуальной активности. Торговые общины в этом отношении представляют разительный контраст с земледельческими. С их помощью умозрительная философия быстро и повсеместно распространялась, как впоследствии и христианство. Но земледельцы непоколебимо и с удивительным упорством придерживались своих родовых традиций и политеистических абсурдов, пока само название — язычество, под которым проходит их система, не было дано как прозвище, происходящее от них самих.

Philosophical
influence of
the Greek
colonies.

Интеллектуальное состояние греческих колоний Италии и Сицилии не привлекало внимания критиков так, как оно того заслуживает. Ибо, хотя его политический результат может казаться тем, чье внимание приковано к простому материальному величию, совершенно затмененным последующей мощью римской республики, для того, кто смотрит на вещи более обобщенно, может оказаться вероятным вопросом, не произвела ли философия, культивировавшаяся в тех городах, с течением веков столь же прочных и долговечных результатов, сколь и военные подвиги Вечного города. Отношения итальянского полуострова с карьерой европейской цивилизации делятся на три эпохи: первая соответствует философии, зародившейся в южных греческих городах; она достигла бы высоты, давно пройденной в передовых системах Индии, если бы этому не помешало стремительное развитие римской мощи; во второй представлено военное влияние республиканского и императорского Рима; к третьей принадлежит деятельность церкви Рима — для появления последней, как мы увидим в дальнейшем, сговариваются предыдущие две. Влияние Италии в целом было, таким образом, философским, материальным и смешанным. Мы остро нуждаемся в истории первого, для чего, несомненно, еще многое остается кропотливому и просвещенному исследователю.

Origin of the
Greek colonial
system.

Именно из-за своей небольшой территории и многочисленного населения Греция была вынуждена колонизировать. К этим мотивам следует добавить внутренние раздоры и, в особенности, последствия неравных браков. Эти колонии и их ответвления стали столь многочисленны, что великое греческое влияние пронизало все берега Средиземного моря и многие из важнейших островов, причем последним уделялось особое внимание из-за их предполагаемой стратегической ценности; так, по мнению Александра Македонского, обладание Средиземноморьем заключалось в обладании Кипром. Греческие колонисты были флибустьерами; они силой захватывали женщин везде, где селились, но их детей учили говорить на языке отцов, как это происходило в более поздние времена с потомками испанцев в Америке. Богатство некоторых из этих греческих колониальных городов называют невероятным. Кротон был более двенадцати миль в окружности, а Сибарис, другой италиотский город, был столь роскошен и распутен, что даже стал причиной поговорки. Процветание этих мест объяснялось двумя причинами: они были не только центрами обширных сельскохозяйственных районов, но и вели оживленную торговлю во всех направлениях, причем густонаселенная метрополия предлагала им устойчивый и прибыльный рынок; они также поддерживали активное сообщение со всеми средиземноморскими городами; так, если они снабжали Афины зерном, они также снабжали Карфаген маслом. В греческих городах, связанных с этой колониальной системой, особенно в Афинах, судостроение и мореплавание развивались столь широко, что придавали общественной жизни особый характер. В других частях Греции, например в Спарта, дела обстояли совсем иначе. В этом государстве законы Ликурга отменили частную собственность; все имущество было общим; дикая жизнь была возведена в систему, а потому в торговле не было никакой цели. Но в Афинах к торговле относились настолько не бесчестно, что некоторые из самых прославленных мужей, чьи имена дошли до нас как имена философов, занимались торговыми делами. Аристотель держал в Афинах лавку аптекаря, а Платон продавал масло в Египте.

Намерением Афины было, если бы они преуспели в завоевании Сицилии, предпринять попытку против Карфагена, усматривая в этом предзнаменование владычества над Средиземноморьем, как это впоследствии действительно осуществил Рим. Разрушение этого города составило поворотный пункт в истории Великой Республики. Карфаген стоял на полуострове окружностью в сорок пять миль с перешейком шириной всего в три мили. Его территория оценивалась имеющей береговую линию не менее чем в 1400 миль и включающей 300 городов; он также имел владения в Испании, на Сицилии и других средиземноморских островах, приобретенные не путем завоевания, а посредством колонизации. На серебряных рудниках Испании он задействовал не менее сорока тысяч человек. В этих отношениях он руководствовался максимами своих финикийских предков, ибо тирийцы колонизировали ради складов и имели сорок станций такого рода в Средиземноморье. Фактически сам Карфаген возник именно таким образом, обязаны своим развитием тому положению, которое он занимал на стыке восточного и западного бассейнов. Карфагенские купцы не занимались перевозками за плату, а торговали собственными товарами. Это предполагало разветвленную систему складов и залогов. Они предвосхитили многие приемы современной торговли. Они осуществляли страхование, давали ссуды под залог судна и груза, и предполагается, что их кожаные деньги могли быть сродни нашим банкнотам.

Attempts of
the Persians
at dominion
in the Mediterranean.

В предыдущей главе мы говорили о попытках азиатов в отношении Египта и южного берега Средиземного моря; теперь мы должны обратиться к их действиям на северном берегу, последствия которых представляют величайший интерес в истории философии. Очевидно, что города Малой Азии после своей борьбы с лидийскими царями стали легкой добычей персидской державы. Следовательно, этой державе оставалось только перейти на европейский континент. Предлог легко находится, когда политика столь ясна. Что касается внутреннего состояния Греции, то оно не могло не быть соблазнительным для захватчика. Казалось, между различными городами не было никаких уз единения, и, поистине, наиболее видные из них можно было считать находящимися в состоянии хронической революции. В Афинах со времени до н. э. 622 года законы Драконта были вытеснены законами Солона; и снова и снова власть захватывалась силой или добывалась интригами то одним авантюристом, то другим. При этих обстоятельствах персидский царь переправил армию в Европу. Военные события как этого, так и последующего нашествия при Ксерксе были более чем достаточно проиллюстрированы живым воображением легкомысленных греков. Однако не было нужды измышлять такие вымыслы, как миллион человек, перешедших в Европу, или двести тысяч павших на поле боя после сражения при Платеях. Если бы не такие упрямые факты, как взятие и сожжение Афин, само обстоятельство того, что эти войны продолжались в течение пятидесяти лет, было бы достаточным, чтобы дать нам понять, будто все преимущества не были на одной стороне. Войны не длятся столь долго, не принося обеим сторонам бедствий наряду с приобретением славы; и если бы они были столь истребительными и сокрушительными, как полагали классические авторы, наше удивление может вызвать то, как мало памяти о них сохранили персидские анналы. Греция не осознавала, что если потомство должно принимать ее рассказы за чистую монету, оно обязано отдать пальму первенства Персии, которая могла с неизменной стойкостью упорствовать в нападениях, проиллюстрированных столь беспрецедентными катастрофами. Она не осознавала, что летописи нации могут быть более блестящими оттого, что они демонстрируют мужество, способное выдерживать полвека непрерывных бедствий и в конце концов извлекать победу из поражения.

Продолжая свою политику, персы распространили свое владычество на Кирену и Барку на юге, а также на Фракию и Македонию на севере. Персидские войны породили то чудесное развитие греческого искусства, которое столь достойно вызывало восхищение последующих веков. Совершенно справедливо утверждение, что после тех войн греки смогли создавать в скульптуре живых людей. Со стороны персов эти военные начинания не были тем низким делом, столь распространенным в древности; они представляли собой осуществление политики, задуманной с великим искусством, целью которой было приобретение стран для сбора дани, а не для опустошения. Великий критик Нибур, чьим мнением я руководствуюсь в выражаемых взглядах на эти события, признает, что греческие рассказы при их исследовании представляют мало правдоподобного. Персидская империя, судя по всему, вовсе не пострадала; а Платон, чье мнение должно почитаться за величайший авторитет, говорит, что в целом персидские войны делают грекам чрезвычайно мало чести. Утверждалось, что лишь тридцать один город, причем большинство из них небольшие, остались верны Греции. Измена ей, казалось, годами подряд поражала всех ее способнейших людей. Не один лишь Павсаний желал стать царем под главенством Персии. Такой сатрап находился бы в примерно таком же отношении к великому царю, в каком современный паша находится к великому падишаху. Тем не менее мы должны отдать должное тем способным людям. Царь — вот в чем на самом деле нуждалась Греция; если бы она заполучила в то время правителя, достаточно сильного, чтобы держать ее противоречивые интересы в узде, она стала бы владычицей мира. Ее ведущие деятели видели это.

The consequence
is her
vast intellectual
progress.

Облагораживающее воздействие персидских войн ощущалось главным образом в Афинах. Именно там произошло грандиозное развитие чистого искусства, литературы и науки. Что до Спарты, она оставалась варварской, как и прежде; спартанцы продолжали оставаться разбойниками и обманщиками, не проявляя в своей национальной жизни ни единой черты, которую можно было бы одобрить. Механическое искусство достигло своего совершенства в Коринфе; подлинное искусство — в Афинах, найдя множество не только истинных, но и новых выражений. До Перикла единственным архитектурным стилем был дорический; его время сразу же стало эпохой безупречной красоты. Оно стало также эпохой свободы мышления и отхода от национальной веры. В этом отношении история Перикла и Аспасии весьма показательна. Его время было также великой эпохой красноречия, но красноречия, ведущего к заблуждению, поскольку демократические формы Афин были совершенно обманчивыми, а власть неизменно оставалась в руках нескольких ведущих мужей, которые делали все. Истинное народное настроение, как это почти всегда бывало при тех древних республиканских институтах, не могло найти для себя средств выражения. Великие люди слишком склонны были рассматривать своих сограждан как чернь, как простые вещи, которыми можно играть друг против друга, и считать, что целями жизни являются владычество и похоть, что любовь, самопожертвование и преданность — выдумки, а клятвы хороши лишь для обмана.

The treaty
with Persia.

Хотя уровень государственного управления в период персидских войн был очень низким, нет никаких сомнений в том, что среди греческих лидеров были те, кто отчетливо понимал причины азиатского нападения; и потому из инстинкта самосохранения с Египтом постоянно поддерживались оборонительные союзы. Когда доблесть и стойкость принесли грекам славный исход войны, пункты заключительного договора ясно демонстрируют мотивы и понимание обеих сторон. Ни одно персидское судно не должно было появляться между Цианейскими скалами и Хелидонскими островами; ни одна персидская армия не смела приближаться к Средиземному морю ближе чем на три дня пути, до н. э. 449 г.

Самим Афинам война дала политическое преобладание. Нам достаточно взглянуть на их состояние через пятьдесят лет после битвы при Платеях. Они были хозяйками более чем тысячи миль побережья Малой Азии; под их зависимостью находилось более сорока островов; они контролировали проливы между Европой и Азией; их флоты бороздили Средиземное и Черное моря; они монополизировали торговлю всех прилегающих стран; их склады ломились от ценнейших предметов торговли. Из пепла персидского пожара они восстали столь величественно прекрасными, что их храмы, статуи и произведения искусства в своем изысканном совершенстве с тех пор не имеют себе равных в мире. Их интеллектуальное превосходство не уступало политическому. К ним, как к фокусу, сходились лучи света со всех сторон. Философы Италии и Малой Азии направляли свои шаги к ним как к признанному центру умственной активности. Что касается Египта, то после опустошения персидским оружием его постигло полное разорение. Тем не менее мы не должны делать отсюда вывод, что, хотя как завоеватели персы растоптали старейшую цивилизацию на земном шаре, как суверены они были ненавистниками знаний или безжалостными царями. Мы не должны забывать, что греки Малой Азии были довольны их правлением или, во всяком случае, предпочитали оставаться их подданными, нежели завязывать какие-либо постоянные политические связи с завоевывающими Европу греками.

В этом состоянии политического величия Афины стали не только колыбелью новых и прекрасных произведений искусства, основанных на более верном постижении истины, чем то, которого до того времени достигала какая-либо эпоха в истории мира (которые, можно добавить, никогда не превосходили, если вообще когда-либо уравнивали с ними с тех пор), но они сделались также вместилищем всякого философского мнения — как нового, так и старого. Ионийское, итальянское, египетское, персидское — все стекалось туда, сопоставлялось и сравнивалось друг с другом. Поистине, философская слава Греции всецело принадлежит Афинам. Остальная часть страны принимала лишь незначительное участие в развитии учености. Народным заблуждением является мнение, будто Греция в целом была образованной страной.

State of philosophy
at
this juncture.

Мы уже видели, как изыскания отдельных исследователей, переходя от одного к другому, приводили их во многих случаях к подозрению в тщетности человеческого знания; и, глядя на результаты, достигнутые последовательными философскими школами, мы не можем не отметить общую тенденцию к скептицизму. Мы видели, как от материальных и осязаемых начал ионийцев элеаты приводят нас не только к глухому атеизму, но и к неверию в существование самого мира. И хотя можно сказать, что это были лишь изолированные результаты частных школ, не следует забывать, что это были школы наиболее передовые. Наступило время, когда имя учителя больше не должно было узурпировать место разума, как это было до сих пор; когда эти последние результаты различных методов философствования должны были быть сведены воедино, создана критика более высокого порядка и выведены умозаключения более высокого порядка.

Commencement
of the
higher analysis.

Так будет всегда со всяким человеческим исследованием. Первоначальные философские начала, с которых мы начинаем, рассматриваются сначала одним, а затем другим, причем каждый делает свои собственные особые выводы и дедукции и твердо верит в истинность своих умозаключений. Каждый аналитик рассматривал весь предмет с определенной точки зрения, не заботясь о тех несогласиях, противоречиях и несовместимостях, которые становятся достаточно очевидными, когда его выводы начинают сравнивать с выводами других аналитиков, столь же искусных, как и он сам. С течением времени неизбежно должна возникнуть новая школа исследователей, которые, взяв результаты, к которым пришли их предшественники при исследовании первичных начал, учредят вторичное сравнение; сравнение результатов с результатами; сравнение более высокого порядка, которое с большей вероятностью приведет к абсолютной истине.

Illustration
from subsequent
Roman
history.

Возможно, я не смогу лучше передать то, что я имею здесь в виду под этим вторичным и более высоким анализом философских вопросов, как если приведу в качестве иллюстрации то, что впоследствии происходило в Риме благодаря его политике всеобщей религиозной веротерпимости. Жрецам и последователям каждого бога и каждой веры разрешалось беспрепятственно отправлять свои особые формы богослужения. Можно предполагать, что почти все они были совершенно искренни в своей приверженности своему особому божеству и, если бы представился случай, могли бы привести неопровержимые аргументы в пользу его верховенства и истинности его доктрин. Тем не менее совершенно очевидно, что посредством такого соприкосновения этих различных первичных систем между ними должно неизбежно установиться сравнение вторичного и более высокого порядка, а потому гораздо более способное приблизиться к абсолютной истине. Общеизвестно, что массовым результатом этого вторичного исследования стало философское отвержение политеизма.

The Sophists.

Так и в Афинах результатом вторичного исследования философских систем и дедукций стал скептицизм в отношении их всех и появление новой категории людей — софистов, которые не только отвергли достоверность всех прежних философских методов, но довели свое неверие до степени, явно не оправдываемой фактами дела, в том отношении, что они не только отрицали, будто человеческий разум преуспел к тому времени в постижении чего-либо, но даже утверждали, будто он по самой своей природе, как зависящий от человеческой организации или условий, в которых он действует, не способен определить истину вообще; мало того, даже если истина действительно находится в его распоряжении, поскольку у него нет критерия для ее распознавания, он не может даже быть уверен, что обладает ею. Из этих принципов следует, что, поскольку у нас нет мерила истинного, мы не можем иметь и никакого мерила благого, и наши представления о том, что хорошо и что плохо, всецело порождаются воспитанием или условностью. Или, говоря фразой, принятой софистами, «право определяет сила». Отсюда видится, что правильное и неправильное суть простые выдумки, созданные обществом, не имеющие вечного или абсолютного бытия в природе. Воля монарха или большинства в обществе провозглашает, каким должен быть закон; закон определяет, что справедливо, а что несправедливо; и они поэтому, вместо того чтобы иметь реальное бытие, являются простыми иллюзиями, рожденными применением силы. Именно сила определила и установила, что есть справедливость. И отсюда следует, что человеку незачем утруждать себя доводами совести или терзаться ими, ибо совесть, вместо того чтобы быть чем-то реальным, есть воображаемый вымысел или, в худшем случае, обязана своим происхождением воспитанию и является творением нашего общественного состояния. Следовательно, мудрец не будет беспокоиться ни о благородном поступке, ни о преступлении, видя, что одно по своей сути ничуть не лучше и не хуже другого; но он будет ревностно заботиться о своих внешних отношениях — о своем положении в обществе, сообразуя свои поступки с тем стандартом, который оно в своей мудрости или глупости, но в проявлении своей силы объявило подлежащим почитанию за правильное. Или же, если обстоятельства сложатся так, что в его интересах окажется отступление от общественного правила, пусть он делает это втайне; или, что еще лучше, пусть он развивает риторику — это благородное искусство, с помощью которого неправое может быть представлено как правое; с помощью которого тот, кто совершил преступление, может так запутать общество, чтобы ввести его в заблуждение, будто он достоин похвалы; и с помощью которого он может доказать, что его враг, действительно совершивший какой-то благородный поступок, повинен в преступлении. Одушевленные подобными соображениями, софисты переходили с места на место, предлагая за плату знания риторического искусства и предоставляя свои услуги по обучению молодежи из богатых и знатных семей.

Что мы можем сказать о такой системе и о таком положении дел? Только одно: они свидетельствовали о полной умственной и социальной деморализации — умственной деморализации, ибо основы знания подрывались, а человека убеждали, что его разум не является путеводителем; социальной деморализации, ибо его учили, что правое и неправое, добродетель и порок, совесть, закон и Бог — воображаемые вымыслы; что нет никакого вреда в совершении греха, хотя и может быть вред, как несомненно есть глупость в том, чтобы быть разоблаченным в нем; что для человека прекрасно продать свою родину персидскому царю при условии, что получаемая им сумма достаточно велика, а сделка проведена столь скрытно, что публика и особенно его враги никогда не смогут этого узнать. Пусть он никогда не забывает, что патриотизм — это первое заблуждение простака и последнее прибежище мошенника.

Таковы были результаты первой попытки исправить частные философии, подчинив их мерке более универсальной; таков был способ, каким они, вместо того чтобы лишь лишиться своей исключительности и несовершенств при соприкосновении друг с другом, были оторваны от своей истинной цели и поставлены на службу обману. И не одна лишь наука пострадала; уже можно было разглядеть предзнаменования того убеждения, которое много веков спустя привело к окончательному уничтожению политеизма в Риме. Уже в Афинах раздавался голос философов о том, что среди стольких богов и стольких различных культов человеку невозможно выяснить, что истинно. Уже многие даже из образованных людей были охвачены зловещим внушением, что если когда-либо было волей небес явить миру какую-то форму веры, то подобное откровение, учитывая его происхождение, должно было неизбежно прийти с силой, достаточной для преодоления всякого сопротивления; что если существовало целых две формы веры, одновременно и успешно существовавшие в мире, то этот факт сам по себе доказывал бы, что ни одна из них не истинна и что никогда не было никакого откровения от премудрого и всемогущего Бога. И не только среди умозрительных людей лелеялись эти неверия; ведущие политики и государственные деятели глубоко заразились ими. Не один только Анаксагор был осужден за атеизм; то же обвинение было предъявлено Периклу, главе республики — тому, кто столько сделал для славы Афин, человеку, который в практической жизни был вне всякого сомнения первым в свою эпоху. С трудом ему удалось с помощью остававшегося у него влияния спасти жизнь виновному философу-другу, но в общественном мнении он повсеместно рассматривался как соучастник его преступления. Если основы философии и религии были таким образом подорваны, то основы закона постигла не лучшая участь. Софисты, странствовавшие по всему миру, видели, что у каждой нации есть свои представления о достоинстве и недостоинстве и, следовательно, своя система права; что даже в разных городах существовали противоположные понятия о правильном и неправильном и, следовательно, противостоящие кодексы. Очевидно, что в таких исследованиях они применяли те же принципы, которые руководили ими при анализе философии и религии, и что результат не мог быть иным, кроме как приведением их к выводу, будто в справедливости или законе нет ничего абсолютного. К какому потрясающему состоянию приходит общество, когда оно достигает твердого убеждения, что в мире нет ни истины, ни религии, ни справедливости, ни добродетели; что единственная цель человеческих усилий — необузданное физическое наслаждение, а единственный критерий положения человека — богатство; что, поскольку нет возможности обрести истину, вечные принципы которой могли бы служить неопровержимым и общим руководством, мы должны прибегнуть к обману и искусству убеждения, дабы одурачить других в наших целях; что нет греха в подрыве общественного договора; нет преступления в богохульстве, или, вернее, никакого богохульства вообще не существует, коль скоро нет никаких богов; что «человек есть мера всех вещей», как учит Протагор, и что «он есть критерий бытия»; что «мысль есть лишь отношение мыслящего субъекта к мыслимому объекту, а мыслящий субъект, душа, есть не что иное, как сумма различных моментов мышления». Неудивительно, что тот софист, который был автором подобных доктрин, был приговорен к смертной казни, чтобы удовлетворить крики толпы, которая не продвинулась достаточно глубоко в дебри этой вторичной, этой высшей философии, и что лишь бегством он смог спасти себя от наказания, ожидавшего вступительное суждение его книги: «О богах я не могу сказать, существуют они или нет, ибо многое мешает нам узнать это — как темнота предмета, так и краткость жизни». Неудивительно, что социальная деморализация распространялась стремительно, когда находились такие люди, как Горгий, ученик Эмпедокла, которые смеялись над добродетелью, открыто высмеивали мораль и метафизическими доказательствами доказывали, что вообще ничто не существует.

Из этих суждений относительно кризиса, к которому пришла античная философия, можно было бы сделать вывод, что результатом стало абсолютное зло, поскольку едва ли стоит упоминать, что софистические изощрения и споры привели к необычайному совершенствованию греческого языка, внеся точность в его терминологию и удивительное диалектическое мастерство в его использование. Для нас из этих мрачных выводов можно извлечь по меньшей мере один поучительный урок: социальные изменения происходят вовсе не в ходе распада философий и особенно религий, поскольку подобные процессы дезинтеграции обычно протекают обособленно и потому безобидно; но если случайно разрозненные и разложившиеся части соединяются вновь и предпринимаются попытки объединить их посредством сплавления заново или извлечь из них путем вторичного анализа содержащуюся в них истину, кризис разражается немедленно, и — таков ход событий — в последовавшей за этим катастрофе они, как правило, все абсолютно уничтожаются. Несомненно, именно предвидение подобных последствий внушило итальянским государственным деятелям Средневековья твердое намерение пресекать в зародыше каждое посягательство на церковную власть и каждую попытку индивидуального толкования религиозных догматов. Ибо не следует полагать, будто люди с ясным интеллектом были нечувствительны к очевидной неразумности многих догматов, освященных авторитетом. Но если бы человеческой критике и человеческому толкованию однажды было позволено дать волю, к какому еще исходу это могло бы привести, кроме как к появлению учения за учением и секты за сектой; к тому, что теологические принципы претерпели бы полный распад, пока едва ли удалось бы отыскать двух людей, чьи взгляды совпадали бы; более того, даже к тому, что один и тот же человек менял бы свое мнение вместе с меняющимися событиями различных периодов своей жизни? Каким бы благовидным ни было начало и сколь ни казались бы убедительными аргументы в пользу его необходимости, стоило лишь начаться распаду, и никакая человеческая сила не смогла бы его остановить, пока он не станет полным и всеобъемлющим. Учитывая престиж, авторитет и массу фактов, с которыми предстояло иметь дело, на завершение этого процесса могли уйти многие века, но в том, что этот результат в конце концов будет достигнут, ни один просвещенный человек не мог сомневаться. Опыт античного европейского мира показал, что в самом акте подобных распадов таится мало опасности, поскольку на время каждая секта и поистине каждый индивид обладают руководящим правилом жизни. Но как только наступает период вторичного анализа, неминуемо разражается кризис, затрагивающий, по всей вероятности, не только религию, но и общественный договор. И хотя посредством применения силы со стороны затронутых интересов, подкрепляемой народным настроением, которое испытывает отвращение к анархии, кризис можно было бы на время отсрочить, Европа неизбежно оказалась бы в том плачевном состоянии, которое неминуемо возникает, когда интеллект народа перерастает свои формулы веры. Это пугающее состояние, требующее осмысления, ибо подобный раскол неизбежно затрагивает и политические отношения, а также непременно подразумевает мятеж против существующего закона. Нации, погруженные в пучину безверия, неизбежно должны быть нациями, находящимися в анархии. На какое-то время тенденцию к взрыву можно сдерживать твердым применением силовой руки, но это лишь противостояние, а не исцеление. Социальный распад продолжается, проникая все глубже и глубже в низшие классы, пока в конце концов не захватывает институты, на которые возлагаются надежды по его пресечению. Когда армии, этот механизм принуждения, оказываются заражены, конец близок, однако никакое человеческое предвидение не способно предугадать, каким именно будет исход, особенно если современные правящие круги по невежеству или умышленно пренебрегли подготовкой общества к неизбежному испытанию, которому оно вот-вот подвергнется. Это самый священный из всех долгов правительств — осознав столь эпохальное состояние, подготовить нации к его страшным последствиям. Ради этого им, возможно, дозволено временно прибегать к лицемерию, подобно тому как врачу иногда подобает скрывать правду от пациента; им, быть может, дозволено прибегать даже к использованию силы, но подобные меры сомнительной правильности никогда не должны приниматься без сопутствующих мер, направленных на подготовку народных масс к испытаниям, через которые им предстоит пройти. Таковы, несомненно, были глубокие взгляды великих итальянских государственных деятелей Средневековья; таковы, несомненно, были аргументы, которыми они оправдывали перед самими собой сопротивление зарождающемуся злу — курс, за который Европа слишком часто и несправедливо их осуждала.

Summary of
the preceding
theories.

Теперь нам предстоит рассмотреть детали, представленные на предшествующих страницах, с целью определения последовательных фаз развития, через которые прошел греческий разум. Мы имеем дело не с истинностью или ошибочностью этих деталей, а с порядком их возникновения. Они представляют собой те точки, которые позволяют нам наглядно описать кривую греческого интеллектуального прогресса.

Отправная точка греческой философии — физическая и геоцентрическая. Земля выступает главным объектом вселенной, и, как неизбежное следствие, возникают ошибочные представления относительно соотношений и размеров моря и воздуха. Эта философия едва насчитывала век, когда принялась создавать космогонии, используя принципы, в которых она считала себя уверенной. Задолго до того, как она смогла избавиться от локальных представлений, таких как «верх» и «низ» в пространстве, она взялась объяснять происхождение мира.

Но по мере того как происходили успехи, было признано, что творение в различных своих частях обнаруживает намерение и замысел, адаптацию средств для достижения поставленных целей. Это навело на мысль о разумном и волевом начале, подобном человеческому, в управлении миром; и благодаря постоянному обращению к человеческим привычкам и поступкам греческая философия прошла через стадию антропоморфных концепций.

Дальнейшее незначительное продвижение вперед пробудило подозрения, что человеческий разум не способен получить достоверное знание; и в конце концов возобновлялось мнение, что у нас нет надежного критерия истины. В зарождающемся таким образом скептицизме с каждым новым мгновением все отчетливее проступает сближение с восточными идеями.

Approach to
Oriental ideas.

Этот период сомнений стал непосредственным предвестником более правильных космологических взглядов. Был введен гелиоцентрический механизм планетарной системы, а земля низведена до подчиненного положения. Доктрины, как физические, так и интеллектуальные, основанные на геоцентрических идеях, неизбежно подверглись угрозе, и поскольку они связали себя с преобладающими религиозными взглядами и были представлены важными материальными интересами, общестьво стало практиковать преследования, а философы — лицемерие. Пантеистические представления о природе мира стали более отчетливыми, и в качестве их неизбежного следствия возникли учения об эманации, переселении душ и поглощении. Отсюда всего один шаг до подозрения, что материя, движение и время — лишь фантомы воображения; мнения, воплощенные в атомистической теории, которая утверждает, что существуют только атомы и пространство, и ставшая еще более утонченной, когда она признала, что атомы — это лишь математические точки, и еще более — когда она стала рассматривать их как простые центры силы. Здесь был близок порог буддизма.

Как неизбежно должно быть всегда там, где люди сосуществуют на разных стадиях психического развития, причем одни достигли меньшего, а другие большего интеллектуального прогресса, все эти описанные нами взгляды в конце концов сосуществовали одновременно. В этой точке началась деятельность софистов, которые, противопоставляя доктрины одной школы доктринам другой и представляя их все равноценными, вызвали уничтожение их всех, и философия, основанная на физических спекуляциях, подошла к концу.

Uniformity
in the manner
of intellectual
progress.

Сравнивая начало этой фазы греческой интеллектуальной жизни с ее концом, мы не можем не заметить, сколь велико усовершенствование. Мысли, с которыми имеют дело в более поздний период, внутренне стоят выше тех, что были в самом начале. На примере ребячества и заблуждений, которыми мы занимались, мы узнаем, что для человеческого разума существует определенный способ прогресса; из истории более поздних времен мы увидим, что он всегда направлен в ту же сторону.



ГЛАВА V.

ГРЕЧЕСКАЯ ЭПОХА ВЕРЫ.

ВОЗНИКНОВЕНИЕ И УПАДОК ЭТИЧЕСКОЙ ФИЛОСОФИИ.

Сократ отвергает физические и математические спекуляции и заявляет о важности добродетели и нравственности, тем самым открывая эпоху веры. — Его жизнь и смерть. — Школы, берущие начало от его движения, учат стремлению к наслаждению и удовлетворению собственных желаний.

Платон основывает Академию. — Его три первоначальных принципа. — Существование личного Бога. — Природа мира и души. — Теория идей, всеобщее или типы. — Припоминание. — Переселение душ. — Подразумеваемые Платоном политические институты. — Его «Республика». — Его доказательства бессмертия души. — Критика его учений.

Возникновение скептиков, которые проводят высший анализ этической философии. — Пиррон демонстрирует неопределенность знания. — Неизбежный переход к безмятежному равнодушию, квиетизму и безверию, как то рекомендует Эпикур. — Распад сократической и платонической систем в более поздних академиях. — Их заблуждения и лицемерие. — Конец греческой эпохи веры.


Greek philosophy
on the
basis of ethics.

Софисты привели к интеллектуальной анархии. Человеческая природа не способна мириться с подобным состоянием. Потерпев неудачу в своих ожиданиях от физики, греческий разум обратил свое внимание на мораль. В ходе развития жизни от эпохи исследования до эпохи веры — всего один шаг.

Socrates: his
mode of
teaching.

Сократ, возглавивший это движение, родился в 469 г. до н.э. Он оказал влияние, которое в некоторых отношениях ощущается и в наше время. Испытав неблагоприятные результаты, проистекающие из физических спекуляций, он противопоставил им те солидные преимущества, которые можно извлечь из культивирования добродетели и нравственности. Его жизнь была непрекращающейся борьбой с софистами. Его метод обучения заключался в беседе, в которой, согласно единогласному свидетельству всех слушавших его, он необыкновенно преуспевал. Он прибегал к дефинициям и извлекал из них дедукции, излагая свои аргументы в форме диалога. В отличие от своих предшественников, которые искали истину в исследовании внешних предметов, он обратил свое внимание внутрь себя, заявляя о верховенстве добродетели и ее тождественности со знанием, а также о необходимости следования строгим принципам справедливости. Учитывая то упадническое состояние, до которого софисты довели общество, он настаивал на изменении способа воспитания молодежи, с тем чтобы привести его в соответствие с принципом, согласно которому счастье обретается лишь в стремлении к добродетели и благости. Таким образом, он полностью заменил физическое моральным, и в этом по сути заключается совершенный им философский переворот. У него не было школы в строгом смысле слова, равно как он не разрабатывал никакой особой этической системы; тем, кто спрашивал, как им отличать добро от зла и правильное от неправильного, он рекомендовал решения законов своей страны. Не похоже, чтобы он когда-либо пускался в какие-либо изыскания относительно природы Бога, просто рассматривая Его существование как факт, которому имелось изобильное и неопровержимое подтверждение. Хотя он отвергал грубые религиозные представления своего народа и был абсолютно против антропоморфизма, он тщательно избегал публичных оскорблений посредством неуместных намеков на господствующее суеверие; более того, как добрый гражданин он подавал пример соблюдения его требований. По его мнению, вина софистов заключалась в том, что они низвергли бесполезные спекуляции, но не подвели под это никакого научного обоснования. Тем не менее, если человек не знал, он мог верить, и демонстрация могла быть с пользой вытеснена верой. Поэтому он настаивал на великих доктринах бессмертия души и управления миром Провидением; однако нельзя отрицать, что в некоторых его суждениях содержатся явные указания на убежденность в том, что Верховное Существо есть душа мира. Он заявлял, что его собственная главная мудрость заключается в знании собственного невежества, и отговаривал своих друзей от занятий математикой и физикой, поскольку утверждал, что первая ведет к тщетным заключениям, а вторая — к атеизму. В его системе все вращается вокруг объяснения терминов; однако процессы его рассуждения часто несовершенны, а его выводы, следовательно, склонны быть неверными. Так, он утверждал, что никто сознательно не совершит дурного поступка, ибо тот, кто знает вещь как добрую, сделает ее; что дурные являются таковыми лишь невольно; что тот, кто сознательно говорит ложь, лучше того, кто говорит ложь по неведению; и что поступать несправедливо по отношению к врагам правильно.

Superficiality
of his views.

Из подобного изложения философии Сократа мы не можем не заметить, насколько поверхностной она должна была быть; она постоянно принимает различия слов за различия вещей; кроме того, в ней было мало новизны. Насаждение нравственности нельзя рассматривать как нечто новое, поскольку, вероятно, не было такой эпохи, в которую не находились бы добрые люди, соблюдавшие в качестве своего правила жизни учения, преподаваемые Сократом; и отсюда мы можем разумно задаться вопросом, что же окутало имя этого великого человека таким увядающим сиянием и почему он выделяется столь необычайным образом среди благодетелей своего рода.

Causes of the
celebrity of
Socrates.

Сократ был счастлив в двух вещах: счастлив в тех, кто описал его жизнь, и счастлив в обстоятельствах своей смерти. Не каждому великому человеку дано иметь Ксенофонта и Платона в качестве своих биографов; не каждому, кто перешагнул предел жизни и в силу естественного хода событий имеет в запасе совсем немного времени, дано стяжать венец мученичества во имя добродетели и нравственности. В роковой час для славы Афин соотечественники предали его смерти. Было слишком поздно, когда они очнулись и поняли, что не могут дать ответа на голос потомства, вопрошающего, зачем они совершили это преступление. Сократ справедливо произнес в конце своей благородной речи судьям, приговорившим его: «Настало время нам уходить — мне умирать, вам жить, но кому из нас предстоит лучшая участь, ведомо лишь Богу». Будущее разрешило это сомнение. За Сократом зарезервирован более счастливый жребий.

The ostensible
accusations
against him.

Немало неясности по-прежнему остается относительно истинной природы этого мрачного дела. Пунктов обвинения было три: он отвергает богов своей страны; он вводит новых; он развращает молодежь. Справедливо могли утверждать его друзья, что удивительно, будто обвиняют в нечестии того, чьим главным жизненным устремлением было благоговение перед Богом — признание не только божественного бытия, но и божественного попечительства. «Лишь безумец, — говаривал он, — приписывает успех в жизни человеческой прозорливости»; а что до необходимости правильного воспитания молодежи: «Лишь мудрые пригодны для управления людьми». Мы должны прийти к выводу, что обвинения носили лишь показной или фиктивный характер и что за ними скрывалась некая реальность, которая могла примирить афинян с совершением столь великого преступления.

Отыщем ли мы в его личной жизни какое-либо объяснение этой тайны? К сожалению, дошедшие до нас подробности о ней скудны. На исследования классической критики мы едва ли можем уповать с какой-либо надеждой, ибо классическая критика доселе пребывала в состоянии удивительной наивности, по меньшей мере в том, что касается реальных дел жизни. Она рассматривает афинян и римлян не как живых мужчин и женщин вроде нас самих, а как персонажей, представленных вымышленной литературой, чья жизнь составляет исключение из общих законов человеческой природы; чье существование протекает посреди бесконечных сюрпризов и событий, вечно граничащих с чудесным.

The character
of Socrates in Athens.

Если мы исследуем это дело в соответствии с принципами повседневности, мы не можем не отметить, что Сократ нашего воображения — это совсем не тот человек, каким его видели современники-афиняне. Для нас он предстает превосходящим гением, которому великие имена древности воздают глубочайшую дань уважения; мучеником во имя принципов, без коих человеческое общество лишено всякой ценности, ради защиты которых высочайшей честью для человека является готовность принять смерть. Для них же Сократ был не более чем праздным слоняющимся по общественным местам и углам улиц зевакой; гротескным и даже отталкивающим внешне; в странностях своей походки и во внешнем облике подражавшим манерам уличного шарлатана. Пренебрегая погоней за честным ремеслом, ибо профессией его, судя по всему, был труд каменотеса, он тратил время на беседы с юнцами, которых способна была привлечь его похотливая физиономия и сатироподобный облик, сбивая их с пути почитания богов своего отечества, причем хлипкая завеса его лицемерия была слишком прозрачна, чтобы скрыть его неверие. Тем не менее он был весьма храбрым воином, о чем свидетельствуют те, кто служил вместе с ним. Не похоже, чтобы он уделял внимание тем заботам, которые большинством людей, вероятно, почитаются первостепенными, проявляя мало озабоченности содержанием своих детей и жены.добрая женщина Ксанпа, по всей видимости, принадлежит к тем характерам, которых несправедливо судит мир. Сократ женился на ней из-за ее выдающихся разговорных способностей; и хотя сам он, согласно всеобщему свидетельству, обладал в этом отношении необычайными достоинствами, он к своему огорчению слишком поздно обнаружил, сколь командными были ее достоинства, так что он оказался полностью ее подчиненным. Среди забавных случаев, связанных с его домашними трудностями, упоминаются последствия его приглашений людей пообедать с ним при пустом доме, когда нечем было их угостить, — процедура, жестоко испытывавшая терпение Ксанпы, чью правоту несомненно поддержали бы матроны любой нации. Это было не более чем ущемление гордости энергичной женщины поступками человека, который был слишком безалаберным, чтобы заботиться о своей семейной чести. Он не желал удовлетворять ее настоятельные просьбы и принимать деньги, столь остро необходимые дома, от тех, кому он расточал свое время. После своего осуждения она привела детей в его темницу и была им отпущена, как он говорил друзьям, из-за опасения ее глубокого горя. До самого конца мы видим ее держащейся достойно женщины и жены. В жизни мужчины определенно кроется нечто неверное, когда мать его детей протестует против его поведения, а ее жалобы находят сочувствие в обществе. Принимая во внимание все перипетии истории Сократа, мы неизбежно приходим к выводу, что афиняне считали его недостойным и, пожалуй, обременительным членом общества. Вне сомнений, его суд и осуждение были связаны с политическими мерами. Он сам говорил, что принял бы смерть раньше, в деле Леона Саламинского, если бы правительство не было свергнуто. Его симпатии были на стороне аристократии, а не демократии. Вместе со своей партией он участвовал в предприятиях, которые неизбежно влекли за собой смертельную вражду; нельзя также упускать из виду, что его обвинение было выдвинуто Анитом, игравшим заметную роль в восстановлении старого порядка вещей. Ошибка афинян заключалась в том, что они применили наказание, абсолютно выходящее за рамки реального проступка, и добавили к нему преследование принявших учения Сократа путем изгнания. Не только восхищение памятью их учителя, но и воспоминания о собственных обидах делали этих людей красноречивыми панегиристами. Если бы Сократ предстал перед афинянами таким, каким он видится нам, было бы совершенно несовместимо с человеческой практикой их поступление столь варварским и абсолютно неоправданным образом.

The Dæmon
of Socrates.

Если под демоном, к подсказкам которого, как говорят, прислушивался Сократ, понималось нечто большее, чем совесть, мы должны заключить, что он страдал тем психическим расстройством, которому подвержены те, кто либо вследствие нищеты, либо намеренно подвергает себя крайнему воздержанию и тем самым повреждает мозг, впадая в галлюцинации. Подобные случаи встречаются отнюдь не редко. Мухаммад был подвержен подобному.

The Megaric school. The wise should
be insensible to pain.

После смерти Сократа возникло несколько школ, заявлявших о своем основании на его принципах. Расхождения, демонстрируемые ими при сравнении друг с другом, доказывают, как мало определенности было в этих принципах. Среди этих подражателей числится Евклид из Мегары, который имел обыкновение подвергать себя значительной личной опасности ради того, чтобы слушать великого учителя, поскольку для уроженца Мегары находиться в Афинах было преступлением, караемым смертной казнью. Спасаясь от преследований, Платон и другие ученики Сократа бежали к Евклиду и были им тепло приняты. Его система представляла собой смесь элейского и сократического учений, причем в его доктрине преобладало этическое начало. Он отстаивал существование единого Бытия — Блага, имеющего различные аспекты: Мудрость, Бог, Разум, — и выказывал склонность к тенденции, впоследствии полностью развитой кинической школой в его догмате о том, что мудрец должен быть бесчувствен к боли.

The Cyrenaic school. Pleasure
is the object of life.

С мегарской школой обычно классифицируют киренскую, основанную Аристиппом. Подобно Сократу, он с презрением относился к физическим спекуляциям и направлял свое внимание на нравственное. По его мнению, счастье заключается в наслаждении; и поистине он признавал в наслаждении и боли критерии внешних предметов. Он отрицал, что мы можем знать что-либо наверняка, поскольку наши чувства столь склонны нас обманывать; но хотя мы и не можем воспринимать вещи истинно, верно то, что мы их воспринимаем. Для киренской школы наслаждение было величайшей целью и смыслом жизни.

The Cynical school: a contempt
for others and gratification of self.

К ним можно добавить киническую школу, основанную Антисфеном, чья система носит личный и свирепый характер: это битва разума против тела; это погоня за наслаждением ментального рода, причем телесные удовольствия совершенно недостойны человека. Ее суть весьма отчетливо проявляется в характере ее основателя, который отказался от всех удобств и комфорта жизни, добровольно столкнувшись с нищетой и подвергаясь суровости времен года. Его одежда была самой жалкой, борода запущенной, облик грязным, а рацион граничил с голоданием. Прохожим этот оборванный мизантроп расточал презрительные слова и оскорблял их непристойностью своих жестов. Оставленный в конце концов всеми, кроме Диогена Синопского, он испустил дух в крайней нищете. Его излюбленной доктриной было утверждение, что дружба и патриотизм совершенно бесполезны; и в предсмертной агонии, когда Диоген спросил его, не нужен ли ему друг, он осведомился: «Избавит ли друг меня от этой боли?» Диоген протянул ему кинжал, сказав: «Этот избавит». — «Я хочу избавиться от боли, а не от жизни». До такого упадка дошла философия в лице кинической школы, что можно усомниться, правильно ли включать человека вроде Антисфена в число тех, кто носит свое звание благодаря любви к мудрости, — человека, который осуждал умение читать и писать, преуменьшал значение института брака и заявлял, что не видит в философии иного преимущества, кроме возможности коротать время в обществе самого себя.

Diogenes of Sinope.

Жалкие доктрины кинизма были доведены до крайнего применения Диогеном Синопским. В ранние годы он привык к роскоши и уюту; но его отец, состоятельный банкир, был изобличен в порче монеты, и Диоген, в некоторой степени разделивший это бесчестье, оказался в весьма подходящем душевном состоянии, чтобы воспринять учения, подразумевающие презрение к мирским благам и человеческим мнениям. Его можно считать прототипом отшельников более позднего периода в его попытках подчинить естественные аппетиты посредством голодания. Рассматривая тело лишь как помеху для души, он умерщвлял его всевозможными способами, питаясь сырым мясом и листьями и обитая в бочке. Он заявлял, что чем ближе человек подходит к самоубийству, тем ближе он к добродетели. Он не носил никакой другой одежды, кроме скудного плаща; сума, палка и чаша для питья завершали его снаряжение: чашу же он выбросил как бесполезную, увидев мальчика, черпающего воду горстью. Его наслаждением было оскорблять любые понятия общественной приличия, совершая все жизненные отправления публично, утверждая, что все, что само по себе не непотребно, должно совершаться открыто. Говорят, что его смерть, случившаяся на девяностом году жизни, последовала в результате поглощения сырой коровьей ноги. Доведя сократические представления до крайности, он заслуживает присвоенного ему прозвища «безумный Сократ». Его презрение к мнениям других и его религиозное неверие иллюстрируются случаем, когда он, в минуту слабости дав обещание друзьям принести жертву Артемиде, на следующий день явился в ее храм и, вытащив из головы вшу, раздавил ее на ее алтаре.

Decline of morality.

Какую мрачную иллюстрацию тенденций человеческого разума предлагают эти факты. Какое быстрое, но неизбежное падение от морали Сократа. Эгоизм возведен на престол; дружба и патриотизм рассматриваются как дела глупца; счастлив тот, кто не нуждается в друге; еще счастливее тот, у кого его нет. Ни один поступок не плох сам по себе; даже грабеж, прелюбодеяние, святотатство являются преступлениями лишь по общественному соглашению. Мудрец будет осторожен в проявлении слабости благодарности, благожелательности или любого другого столь болезненного сентиментализма. Если он может найти наслаждение — пусть наслаждается им; если ему причиняют боль — пусть переносит ее; но прежде всего пусть помнит, что смерть столь же желанна, как и жизнь.

Если физические спекуляции Греции завершились софистикой и атеизмом, этические изыскания, как выясняется, принесли не лучшие плоды. Обе системы, будучи доведены до своих последствий, оказались не только бесполезными для общества, но и поистине пагубными для его лучших интересов. Насколько можно было судить в те времена, о которых мы говорим, перспективы цивилизации выглядели мрачными и удручающими; не представлялось возможным и предпринять какие-либо успешные попытки извлечь из философии нечто полностью отвечающее потребностям человека. И тем не менее посреди этих постыдных заблуждений один из друзей и учеников Сократа — воистину, можно сказать, его главный ученик, Платон, — закладывал фундамент иной системы, которая, хотя и содержала немало ложного и еще больше суетного, несла в себе и нечто достаточно мощное, чтобы дойти до наших дней.

Birth of Plato.

Платон родился около 426 г. до н.э. Античность нередко с удовольствием окутывала свои прославленные имена ореолом мифической славы. Бессмертные труды этого великого философа казались дающими ему право на большее, чем просто смертные почести. Согласно легенде, в подлинность которой мы воздержимся вдаваться, его мать Периктиона, чистая дева, понесла непорочным зачатием от влияния Аполлона. Бог объявил Аристону, на которой она собиралась жениться, о происхождении ребенка. Мудрость этого великого писателя может оправдать столь благородное происхождение и до некоторой степени извинить доверчивость его восхищенных и преданных учеников, которые с готовностью внимали этой невозможной истории.

К знаниям, приобретенным Платоном за восемь или десять лет, проведенных с Сократом, он присовокупил все, что можно было почерпнуть у философов Египта, Кирены, Персии и Тарента. Обладая всеми преимуществами, проистекающими из богатства и славного происхождения — пусть даже земного рода, ибо среди его предков числился Солон, — он воспользовался наставлениями главных философов эпохи и в конце концов, вернувшись на родину, основал школу в роще Академа. Трижды за свою педагогическую карьеру он посещал Сицилию, каждый раз возвращаясь в уединение своей академии. Он дожил до преклонного возраста восьмидесяти трех лет. Немногим людям выпадало оказывать столь глубокое влияние на мнения потомства, и тем не менее говорят, что при жизни у Платона не было друзей. Он поссорился с большинством тех, кто был его соучеником по Сократу; и, как следовало ожидать ввиду преклонного возраста, которого он достиг, и шаткого основания, на котором покоились его доктрины, его мнения очень часто противоречили друг другу, а его философия являла множество вариаций. Теперь нам предстоит обратиться к его доктринам.

The doctrines of Plato. The
three primary principles.

Платон полагал, что материя совечна Богу и что существует три первопричины: Бог, Материя, Идеи; причем все одушевленные и неодушевленные вещи созданы Богом из материи, которая, будучи способна принимать любой отпечаток, может по праву именоваться Матерью Форм. Он утверждал, что интеллект существовал до того, как были произведены такие формы, но не предшествовал материи. Материи он приписывал упорствующее или сопротивляющееся свойство, являющееся истоком неурядиц и потрясений, происходящих в мире; он также рассматривал ее как причину зла, объясняя тем самым преобладание зла, которое должно превышать добро в той же пропорции, в какой материя превосходит идеи. Не без оснований Платон подвергался обвинениям в магизме. Эти доктрины носят восточный оттенок.

He asserts the existence of a
personal God.

Существование Бога, независимого и личного творца мира, он вывел из свидетельств разумности и целесообразности, представляемых природными объектами. «Все в мире существует ради остального, и места отдельных частей упорядочены так, чтобы служить сохранению и совершенству целого; следовательно, все вещи происходят от действия Божественной интеллектуальной причины». Из признаков единства в этом замысле он вывел единство Бога, Верховного Разума, бестелесного, не имеющего ни начала, ни конца, ни изменений. Его бог — создатель и отец вселенной в противоположность безличной Природе. В одном смысле он учил, что душа бессмертна и неразрушима; в другом — отрицал, что каждая индивидуальная душа имела или будет иметь вечную длительность. Из того, что было сказано на предыдущей странице, станет понятно, что эта психологическая доктрина по сути своей индийская. Взгляды Платона на древнее состояние и прежние связи души позволили ему ввести знаменитую доктрину Припоминания и объяснить то, что иначе называлось врожденными идеями. Они представляют собой воспоминания о вещах, с которыми душа некогда была знакома.

Plato's Ideal theory.

Разум Бога созерцает и постигает образцы или первоначальные модели всех природных форм, каковыми бы они ни были; ибо видимые вещи — лишь быстро ускользающие летучие тени; идеи или образцы вечны. С такою силой он изложил эту теорию идей и, надо добавить, с такою неясностью, что некоторые утверждали о его вере в занебесное пространство, в котором существуют бестелесные существа, являющиеся идеями или первоначальными образцами всех органических и неорганических форм. Иллюстрация может прояснить часть неясности этих взглядов. Так, все люди, хотя они и могут являть различное внешнее обличье при сравнении друг с другом, очевидно, созданы по одной модели, которой они все в большей или меньшей степени соответствуют. Все деревья одного вида, хотя они и могут отличаться друг от друга, точно так же созданы по общей модели, которой они в большей или меньшей степени соответствуют. Подобным моделям, образцам или типам Платон присвоил наименование Идей. Наше знание о них явно почерпнуто не из чувств, а из рефлексии. При этом Платон утверждал, что эти идеи суть не просто умозаключения, а действительные восприятия или сущности, обладающие реальным бытием; более того, они суть единственно реальные сущности. Таким образом, объекты представляют собой лишь материальные воплощения идей и в отображении не точны; ибо соответствие между объектом и его моделью существует лишь постольку, поскольку позволяют обстоятельства. Следовательно, мы никогда не сможем определить все свойства или функции идеи на основе изучения ее несовершенного материального отображения, точно так же как мы не можем обнаружить характер или качества человека по его портретам, сколь бы превосходными эти портреты ни были.

Doctrine of Reminiscence.

Таким образом, идеальная теория Платона учит, что за пределами этого мира вводящих в заблуждение явлений, этого мира материальных объектов, существует иной мир — невидимый, вечный и сущностно истинный; что, хотя мы не можем доверять нашим чувствам в отношении правильности подаваемых ими знаков, имеются другие впечатления, к которым мы можем обратиться, чтобы прийти к истине, — воспоминания или припоминания, все еще пребывающие в душе о вещах, которые она некогда знала либо в царстве чистых идей, либо в состояниях прежней жизни, через которые она прошла. Ибо Платон говорит, что существуют души, которые в периоды многих тысяч лет последовательно переселялись через тела различного рода. От этих разнообразных состояний они сохраняют воспоминание, более тусклое или яркое в зависимости от обстоятельств. Идеи, кажущиеся заложенными в человеческом разуме, но определенно никогда не сообщаемые нам чувствами, проистекают из тех прежних состояний. Если бы это воспоминание о древних событиях и состояниях было абсолютно точным и правильным, тогда человек обладал бы врожденным средством для определения истины. Но поскольку такие припоминания по своей природе несовершенны и неверны, мы никогда не сможем достичь абсолютной истины. У Платона Прекрасное — это совершенный образ истинного. Любовь есть стремление души к Красоте, притяжение подобного к подобному, тоска божественного в нас по божественному вовне нас; а Благо, коего суть красота, истина, справедливость, есть Бог — Бог в своем абстрактном состоянии.

Из платонической системы, следовательно, вытекало, что наука невозможна для человека и возможна лишь для Бога; что тем не менее, припоминая свое происхождение, мы не должны отчаиваться, но возвышать свою интеллектуальную цель настолько высоко, насколько это возможно; что не все знания объяснимы нашими нынешними чувствами; ибо в противном случае все люди были бы одинаково мудры, так как их чувства равны по остроте; но весьма значительная часть, и притом самая достоверная часть, проистекает из припоминания наших прежних состояний; что каждая индивидуальная душа есть идея; и что из идей в целом низшие удерживаются высшими и тем самым в конечном счете той, которая является верховной; что Бог есть сумма идей и потому вечен и неизменен, причем чувственные условия времени и пространства не имеют к Нему отношения и неприменимы ни в какой концепции Его атрибутов; что Он есть мера всех вещей, а не человек, как полагал Протогар; что вселенная есть Его тип; что сама материя есть абсолютное отрицание и тождественна пространству; что формы, являемые нашими чувствами, — это бессодержательные тени, а не реальность; что вместо бесконечности миров существует лишь один, который, будучи произведением Бога, не подвержен ни старости, ни тлению, и что он состоит из тела и души; в другом отношении можно сказать, что он сост-оит из огня и земли, которые могут соединяться лишь через посредство воздуха и воды, откуда проистекает необходимость существования четырех элементов; что из геометрических форм пирамида соответствует огню, куб — земле, октаэдр — воздуху, причем эти формы производятся из треугольников, связанных определенными числовыми соотношениями; что вся сумма витальности разделена Богом на семь частей, отвечающих делениям музыкальной октавы или семи планетам; что мир есть животное, имеющее внутри себя душу; ибо человек тепел, и таковым же является мир; человек создан из различных элементов, и таковым же является мир; и как тело человека имеет душу, так и мир должен обладать ею; что существует раса сотворенных, порожденных и видимых богов, которых следует отличать от вечных, причем их тела по большей части состоят из огня, а форма их сферична; что земля есть древнейшее и первое из звездных тел, причем ее место находится в центре вселенной или на ее оси, где она пребывает, сохраняя равновесие благодаря собственной гармонии; что, возможно, она есть одушевленное существо и сотворенный бог; что смертных рас три, что отвечает Земле, Воздуху и Воде; что мужчина был первым из созданных смертных, и из него произошли женщина, звери, птицы и рыбы; что превосходство человека зависит от того, что он является религиозным животным; что каждый смертный состоит из двух частей — души и тела, причем их разделение составляет смерть; что в душе имеются две первоначальные составные части — смертная и бессмертная, причем первая сотворена сотворенными богами, а вторая — Верховным; что для соединения этих частей необходим посредник и что таковым является демоническая часть или дух; что наши ментальные борения проистекают из этого тройственного строения Вожделения, Духа и Разума; что один лишь Разум бессмертен, а прочие смертны; что число душ во вселенной неизменно или постоянно; что сентимент предсуществования доказывает существование души до тела; что, поскольку душа является причиной движения, она не может ни порождаться, ни разрушаться, иначе любое движение в конце концов прекратилось бы; что относительно состояния усопших душ: они парят в виде теней вокруг могил, тоскуя по возвращению в свои безжизненные тела или мигрируя по различным человеческим или звериным обличьям, но добродетельному философу уготована бесплотная жизнь в Боге; что доблесть есть не что иное, как знание, а добродетель — знание блага; что душа при входе в тело иррациональна или находится в состоянии транса и что бог, звезда, сформировавшая ее сотворенную часть, влияет на ее жизненный путь, а следовательно, ее судьбы могут быть предсказаны посредством астрологических вычислений; что существуют будущие награды и наказания, причем праведникам уготовано местопребывание в его родственной звезде; для тех же, чья жизнь была менее чистой, уготовано второе рождение в образе женщины, а если злые наклонности продолжают преобладать, их ждут последовательные переселения в различных зверей: легкомысленные переходят в птиц, нефилософичные — в зверей, невежественные — в рыб; что мир претерпевает периодические революции посредством огня и воды, причем его разрушения и воспроизводства зависят от совпадений звезд. Относительно воззрений Платона на человеческую физиологию я не могу предложить лучшего изложения, чем следующее, принадлежащее Ритеру: «Все в человеческом теле создано ради Разума, в соответствии с определенными заданными целями. Соответственно, прежде всего должно быть обеспечено вместилище для божественной части души — а именно головы, которая кругла и подобна совершенной форме целого, снабжена органами познания и слегка покрыта плотью, препятствующей чувствам. Голове дано управление всем каркасом, отсюда ее положение наверху; и поскольку животное творение обладает всеми шестью нерегулярными движениями, а голова не должна катиться по земле, человеческая форма продолговата, с ногами для ходьбы и руками для служения телу, причем передняя часть устроена иначе, чем задняя. Теперь, поскольку разум восседает в голове, дух, или раздражительная душа, имеет свое вместилище в груди, под головой, дабы находиться поблизости и в подчинении у Разума, но все же отделен от головы шеей, чтобы с ним не смешиваться. Вожделеющая часть подобным же образом имеет свое особое вместилище в нижней части туловища — животе, отделенном диафрагмой от раздражительной, поскольку ей предстовляется, будучи отделенной от обеих, управляться и удерживаться в порядке и духом, и Разумом. Для этой цели Бог дал ей стража — печень, которая плотна, гладка и блестяща и, сочетая в себе как горькое, так и сладкое, приспособлена принимать и отражать, подобно зеркалу, образы мыслей. Всякий раз, когда Разум не одобряет, он сдерживает неумеренные желания своей горечью, и, напротив, когда одобряет, все успокаивается в мягком умиротворении благодаря ее сладости; более того, во сне, в болезни или в состоянии вдохновения она становится пророческой, так что даже самая презренная часть тела до некоторой степени причастна к истине. В остальном нижняя часть туловища устроена с равной приспособленностью для служения своим целям. Селезенка расположена с левой стороны печени, дабы секретировать и выводить примеси, которые могут производиться и накапливаться болезнями тела. Кишечник многократно свит, дабы пища не проходила слишком быстро через тело и тем самым не вызывала вновь чрезмерное желание большего; ибо столь постоянный аппетит сделал бы занятие философией невозможным и заставил бы человека ослушаться велений божественности внутри него».

His ethical ideas.

Из предыдущего абзаца читатель уяснит, сколько мудрости и глупости, знания и невежества представляют доктрины Платона. Мне будет дозволено продолжить этот анализ его работ еще немного с целью демонстрации того, как именно он претворял свои взгляды на практике; ибо Платон утверждал, что, хотя высшее благо недостижимо для нашего разума, мы должны стараться уподобиться Богу настолько, насколько это возможно для изменчивого — копировать вечное; помня, что наслаждение не является целью человека, и хотя чувственная часть души зациклена на еде и питье, богатстве и наслаждениях, а духовная — на мирских почестях и отличиях, разум предан знанию. Наслаждение, следовательно, не может приписываться богам, в отличие от знания; наслаждение не есть благо само по себе, а лишь средство к нему. Каждая из трех частей души обладает собственной надлежащей добродетелью: у разума — мудрость; у духа — мужество; у вожделения — умеренность; а ради совершенства добавляется справедливость для взаимного регулирования трех остальных.

His proposed political institutions.

Претворяя в жизнь свои этические концепции, Платон настаивает на том, что государство есть все, а то, что противоречит ему, должно быть уничтожено. Он отрицает право собственности; наносит удар по самому существованию семьи, доводя свои доктрины до такой крайности, что рассматривает женщин как общественную собственность, используемую для целей государства; он учит, что воспитание должно быть обязанностью правительства, а религия должна быть абсолютно подчинена политику; что дети принадлежат не родителям, а государству; что целью правительства должна быть не личная воля индивида, а благо всего целого; и что людей следует рассматривать не как людей, а как элементы государства, причем совершенный подданный отличается от раба лишь тем, что у него хозяином является государство. Он рекомендует подвергать экспозиции деформированных и больных младенцев и требует, чтобы каждый гражданин был посвящен во всякого рода ложь и обман. Различая простые социальные союзы и истинные государственные устройства и настаивая на том, что между государством и душой должна существовать аналогия в отношении тройственного строения, он устанавливает деление на правителей, воинов и работников, отдавая тем самым предпочтение монархии, опирающейся на аристократию, в особенности таланта. Хотя он считает музыку существенной для воспитания, его мнение о изящных искусствах настолько низко, что он допустил бы в свое государство художников и музыкантов лишь на условиях суровых ограничений или вовсе не допустил бы. Именно ради того, чтобы эта химерическая республика воплотилась в Сицилии, он предпринял путешествие к Дионисию; и можно добавить, что для тех, кого он надеялся подчинить этому эксперименту, было к лучшему, что его дикому и прожектерскому замыслу никогда не позволили осуществиться. В наши времена предлагались экстравагантные социальные планы, и некоторые из них предпринимались; но мы не видели ничего столь абсурдного, как эта хваленая республика Платона. Она демонстрирует поразительное невежество в отношении действий и потребностей человека в его социальном состоянии.

Некоторые из наиболее важных доктрин Платона заслуживают дальнейшего осмысления. Поэтому я задержу читателя ненадолго, чтобы высказать по их поводу несколько замечаний.

Grandeur of
Plato's conceptions
of God

Прекрасной была концепция этой философии о том, что идеи связаны друг с другом посредством иных, более высокого порядка, а те, в свою очередь, — посредством еще более высоких, причем их общность и сила возрастают по мере нашего восхождения, пока наконец не достигается кульминационная точка — последняя, верховная, всеуправляющая идея, коей является Бог. Приближаясь столь возвышенным образом к доктрине о Всемогущем Существе, мы свободны от тех заблуждений, в которые в противном случае рискуем впасть, когда примешиваем понятия, заимствованные из времени и пространства, к атрибутам Бога; мы также избегаем тех неясностей, с которыми неизбежно сталкиваемся при попытке осмысления беспредельного и вечного.

and of the soul.

Взгляды Платона на бессмертие души представляют собой поразительный контраст с народной философией и суевериями его времени. Во многих отношении они напоминают учения Индии. В Греции те, кто придерживался наиболее широких взглядов, разделяли то, что можно было бы назвать учением о полубессмертии. Они ожидали продолжения существования души в бесконечном будущем, но совершенно не беспокоились о вечности в прошлом. Однако Платон считал, что душа существовала вечно уже прежде, а нынешняя жизнь — лишь миг на нашем пути; он с несомненной верой смотрел на те изменения, через которые нам предстоит пройти в будущем. Подобно тому как искры вылетают из пламени, душа человека, несомненно, в его воображении исходила из мировой души. Врожденные идеи и чувство предсуществования. Чувство предсуществования. указывают на нашу прошлую жизнь. Под последним подразумевается, что в какой-то момент, возможно, по незначительному поводу, или, может быть, в каком-то важном событии нам внезапно кажется, что мы уже находились в подобных обстоятельствах и были окружены вещами, присутствующими в данный момент, в какой-то другой раз прежде; но это воспоминание, хотя и поражающее нас своим неожиданным появлением, туманно и смутно. Скажем ли мы, вслед за Платоном, что это было в одном из наших прежних состояний существования и что давно забытые события теперь внезапно вспыхивают в нашей памяти?

But this arises from the anatomical
construction of the brain.

Но Платон не знал двойного строения и двойной деятельности человеческого мозга; он не помнил, что разум может утратить всякое осознание течения времени и с равной легкостью сжать в мгновение ока столь многочисленные события, для протекания которых потребовались бы дни и даже годы; или, наоборот, он может взять единую, простую идею, с которой, как можно было бы предполагать, покончено в один момент, и задерживаться на ней, раздувая или расширяя ее, пока не пройдут все часы долгой ночи. О правдивости этих странных эффектов свидетельствуют не только показания людей, возвращенных к жизни из состояния утопления, которые описывают поток памяти, нахлынувший на них в последний момент их смертной агонии, и длинную череду всех дел, в которых они принимали участие, увиденную в одно мгновение — подобно тому как мы видим пейзаж со всеми его разнообразными объектами при вспышке ночной молнии, и притом с поразительной четкостью, — но также и наш собственный опыт во сне. В моей «Физиологии» показано, как на основе этих принципов могут быть объяснены явления чувства предсуществования: каждое полушарие мозга мыслит само по себе, а разум введен в заблуждение относительно течения времени, принимая эти одновременные действия за последовательные и приписывая одно из двух впечатлений нечеткому и туманному прошлому. Для Платона подобные факты предоставляли изобильные доказательства предсуществования души и прочные основания для веры в ее будущую жизнь.

The double immortality,
past and future.

Таким образом, учение Платона о бессмертии души подразумевает двойное бессмертие: в его сферу попадает как прошлая вечность, так и грядущая. В национальных суевериях его времени духовный принцип казался возникающим без автора или творца, находящим случайное пристанище в обители тела, растущим вместе с его ростом и крепнущим вместе с его силой, приобретая для каждого периода жизни соответствие формы и черт лица со своим спутником — телом, последовательно принимая облик младенца, юноши, взрослого, седобородого патриарха. Считалось, что тень, блуждавшая в стигийских полях или стоявшая перед судом Миноса для получения своей участи, соответствует по своему облику облику тела в момент смерти. Именно так Улисс узнал очертания Патрокла и Ахилла и других героев десятилетней осады; именно так крестьянин узнавал призрак своего врага или друга. В качестве суеверия эти представления имели свою пользу, но в философском смысле невозможно вообразить ничего более несовершенного.

Relations of the past and
future to man.

Человек отличается от безжизненного тела или животного тем, что ему приходится иметь дело не только с настоящим моментом. Для животного прошлое, когда оно миновало, ушло навсегда; а будущее до его приближения таково, как будто его никогда не будет. Человек благодаря воспоминанию делает прошлое частью настоящего, а его предвидение добавляет к нему будущее, объединяя тем самым все три в одно.

Criticism on the Ideal theory.

Некоторые иллюстрации, обычно приводимые к идеальной теории Платона, также могут быть поучительно использованы для демонстрации того, как методы современной науки обходятся с его фактами. Так, Платон сказал бы, что в каждом желуде содержится идеальный тип дуба, в соответствии с которым, как только возникают подходящие обстоятельства, желудь развивается в дуб, а не в какое-либо другое дерево. В акте развития такого семени до его окончательного роста есть, следовательно, две вещи, заслуживающие внимания: внутренний характер семени и внешние силы, действующие на него. Платоническое учение подчеркнуто проводит такое различие; его главная цель — утвердить абсолютное существование и независимость этого врожденного типа и его неразрушимость. Хотя оно требует содействия внешних обстоятельств для своего полного воплощения, его бытие совершенно не зависит от них. Следовательно, в таком случае задействованы два элемента — внутренний и внешний. Подобная двойственность наблюдается и во многих других физиологических примерах, как, например, в отношении разума и материи, мысли и ощущения. Цель платонической философии состоит в том, чтобы возвеличить внутреннее за счет внешнего в случае человека, утверждая тем самым абсолютное верховенство интеллекта; именно в этом человек отличается от животных и низших организмов, у которых относительно преобладает внешнее. Развитие любого такого организма, будь то растение или животное, есть поэтому не что иное, как проявление божественной идеи Платонизма. Многие примеры из естественной истории предлагают поразительные иллюстрации, как например, когда то, что могло быть ветвью, развивается в цветок, части которого обнаруживают склонность располагаться пятерками или тройками. Постоянство, с которым это происходит в организмах одного и того же вида, является в платоническом толковании доказательством того, что, хотя индивидуумы могут погибать, идея бессмертна. Каким же еще образом подобное могло бы выделиться из неподобного, единое — избавиться от многого и проявиться среди него?

Таков пример взглядов Платона; но сама иллюстрация, служащая для того, чтобы так отчетливо представить их нам, может научить нас другому и, возможно, более правильному учению. Ибо, рассматривая двойственность, представленную такими случаями — внутреннее и внешнее, бессмертный скрытый тип и действующую на него извне силу, характер и обстоятельства, — не можем ли мы уместно спросить, на каком основании Платон умаляет влияние последнего и возвышает ценность первого? Зачем отягощать факты столь гипотетическими творениями, когда очевидно, что гораздо более простого объяснения вполне достаточно? Давайте признаем, как предписывают наши лучшие физиологические взгляды, что отправной точкой каждого организма, низшего или высшего, растительного или животного или какого-либо еще, является простая клетка, способ развития которой полностью зависит от обстоятельств и влияний, которым она подвергается; что до тех пор, пока эти обстоятельства остаются прежними, результирующая форма будет той же самой, и что как только эти обстоятельства различаются, результирующая форма также меняется. Потомство похоже на своего родителя не потому, что оно включает в себя бессмертную типическую форму, а потому, что оно подвергается в ходе развития тем же условиям, что и его родитель. В другом месте я старался показать, что мы должны признать это абсолютное господство физических агентов над органическими формами в качестве фундаментального принципа во всех науках об организации; поистине, главной целью моей работы по физиологии было утверждение именно этого учения. Но такое учение совершенно несовместимо с идеальной теорией платонизма. В таких процессах развития доминирует не скрытый неразрушимый тип, существующий от вечности, а они происходят как результат неумолимого закона, причем разнообразие возможно при изменении окружающей среды. Следовательно, мы можем, пожалуй, избавить себя от того сверхчувственного мира, в котором обитают типичные формы, универсалии, идеи сотворенных вещей, отказавшись от этого сложного аппарата платонизма и заменив его простым понятием закона. И мы не найдем, если от этой отправной точки мы устремим наши мысли вверх — подобно тому как Платон шел от подчиненных идей к первой идее, — ничего несовместимого с тем благородным выводом, к которому он в конце концов пришел, ничего несовместимого с величием Бога, чье существование и атрибуты могут быть утверждены с большей точностью и определенностью на основе соображений о действии неизменного закона, чем они могут быть с отправной точки фантастических, воображаемых, идеальных форм.

Rise of the Sceptics.

Мы видели, как досократическая философия завершилась софистами; теперь нам предстоит увидеть, как постсократическая завершилась скептиками. Снова повторился тот же результат, что и в прежние времена, когда доктрины различных школ, даже те, которые считались предметом абсолютной демонстрации, были не только существенно иными, но и противоречили друг другу. Снова, следовательно, возобновилось мнение, что человеческий интеллект не обладает критерием истины, будучи не в состоянии ни различить противоречия чувственных впечатлений, ни судить о правильности философских дедукций, ни даже определить внутреннюю нравственность поступков. И если нет критерия истины, не может быть и надежного основания для науки, и нам не остается ничего, кроме сомнения. К такому выводу пришел Пиррон, основатель скептиков. Он жил около 300 года до н. э. Его философское учение о необходимости приостанавливать или отказывать в нашем согласии из-за отсутствия критерия суждения привело через естественный переход к нравственному учению о том, что добродетель и счастье состоят в полном успокоении или свободе от всякого душевного волнения. Говорят, этому учению он научился в Индии у брахманов, куда он попал в ходе похода Александра. По возвращении в Европу он преподавал эти взгляды в своей школе в Элиде; но греческая философия в своем собственном ходе развития приближалась к открытию этих выводов.

Secondary analysis of
ethical philosophy.

Скептическая школа была основана на утверждении, что человек никогда не сможет постичь истинное среди явлений и поэтому никогда не сможет узнать, находятся ли вещи в соответствии или в несоответствии со своими явлениями, ибо один и тот же объект представляется нам по-разному в различных положениях и в разное время. Несомненно, он также представляется по-разному и различным индивидуумам. Среди таких явлений как мы выберем истинное, и, если мы сделаем выбор, как мы можем быть абсолютно уверены, что мы правы? Более того, свойства, которые мы приписываем вещам — такие как цвет, запах, вкус, твердость и тому подобное, — зависят от наших чувств; но мы прекрасно знаем, что наши чувства постоянно дают нам противоречивые показания, и напрасно мы ждем, что Разум позволит нам различить их правильно или предоставит нам критерий истины. Скептическая школа воспользовалась оружием, которое софисты использовали столь разрушительным образом, направив его, однако, главным образом против этики. Но давайте поднимемся на ступень выше. Если мы полагаемся на Разум, то откуда мы знаем, что сам Разум заслуживает доверия? Разве нам не нужен какой-то критерий для него? И даже если бы такой критерий существовал, разве у нас не должен быть для него, в свою очередь, какой-то высший критерий? Таким образом, скептик обосновал свое утверждение о том, что для человека не существует критерия истины.

The doctrines of Pyrrho.

В соответствии с этими принципами скептики отрицали, что мы когда-либо можем достичь познания бытия из познания явлений. Они довели свое сомнение до такой крайности, что утверждали, будто мы никогда не можем знать истину всего, что мы утверждаем, нет, даже истину самого этого утверждения. «Мы ничего не утверждаем, — говорили они, — нет, даже того, что мы ничего не утверждаем». Они заявляли, что система индукции является в лучшем случае лишь системой вероятности, ибо индукция может быть достоверной только тогда, когда каждый и все из единичных предметов были исследованы и продемонстрировали свое соответствие универсальному. Отсутствие достоверности в знании. Если обнаруживается хотя бы одно исключение среди мириадов примеров, индукция разрушается. Но как мы можем быть уверены в каком-либо отдельном случае, что мы исследовали все единичные предметы? Следовательно, мы должны сомневаться всегда. Что касается метода дефиниций, то очевидно, что он совершенно бесполезен; ибо, если мы не знаем вещи, мы не можем дать ей определение, а если мы знаем вещь, определение ничего не добавляет к нашему знанию. Уничтожая таким образом определения и индукции, они уничтожили весь философский метод.

The doctrines of Epicurus.

Но если существует такая невозможность достижения знания, то какая польза человеку беспокоиться по этому поводу? Не лучше ли принять жизнь такой, какая она есть, и наслаждаться удовольствием, пока это возможно? И именно это Эпикур, родившийся в 342 году до н. э., уже советовал людям делать. Подобно Сократу, он преуменьшает значение науки и рассматривает удовольствие как главную цель жизни и критерий добродетели. Утверждая, что истина не может быть определена одним лишь Разумом, он в отчаянии отказывается от философии или считает ее второстепенным или неэффективным средством достижения счастья. По его мнению, надлежащее деление философии состоит на этику, канонику и физику, причем последние две имеют весьма малую важность по сравнению с первой. Мудрец должен искать в восточном квиетизме главное счастье жизни, предаваясь удовольствиям умеренным образом в отношении своего нынешнего аппетита и добавляя к этому воспоминание о подобных чувственных удовольствиях прошлого и ожидание новых, припасенных на будущее. Он должен рассматривать философию как искусство наслаждения жизнью. Он не должен беспокоиться о смерти или силе богов, которые являются лишь иллюзией; и о будущей жизни, помня, что душа, представляющая собой не что иное, как скопление атомов, при смерти распадается на эти составляющие. Нет сомнений в том, что такие доктрины очень хорошо подходили к временам, в которые они были введены; ибо столь велики были социальные и политические потрясения, столь велика была неопределенность обладания собственностью, что вполне могло возникнуть предположение: что лучшего может сделать человек, чем наслаждаться своим достоянием, пока оно еще находится в его владении? И стимул к такому образу жизни не уменьшался из-за экстравагантных расточительств, когда куртизанки и повара, шуты и балагуры, великолепные наряды и роскошная обстановка стали неотъемлемой частью жизни. Димитрий Полиоркет, прекрасно понимавший положение дел, говорит: «В мое время в Афинах не было ни одного великого или благородного ума». Спокойное равнодушие — лучшее для человека. В таком общественном состоянии вовсе не удивительно, что у Эпикура было много последователей и что многие разделяли его мнение о том, что счастье лучше всего обрести в спокойном равнодушии, и верили, что в реальности нет ничего ни хорошего, ни плохого; что лучше ни на чем не настаивать, а предоставить дела воле случая; что между жизнью и смертью в конце концов мало или вообще нет разницы; что мудрец будет рассматривать философию как деятельность идей и аргументов, которые могут вести к счастью; что ее физическая ветвь полезна лишь для того, чтобы исправлять суеверные фантазии о смерти и устранять страх перед метеорами, знамениями и другими явлениями путем объяснения их природы; что взгляды Демокрита и Аристотеля могут быть в некоторой степени полезны для достижения удовольствия; и что мы можем научиться у животных, которые преследуют удовольствие и избегают боли, каков должен быть наш путь. В целом обнаружится связь между удовольствием и добродетелью, особенно если мы расширим свои взгляды и станем искать удовольствия не в удовлетворении текущего момента, а в совокупности, предлагаемой существованием. Удовольствия души все происходят от плотских удовольствий: не только сиюминутных, но и вспоминаемых из прошлого и предвкушаемых в будущем. Поэтому мудрец будет заботиться обо всем этом и, помня, что боль по своей природе преходяльна, а удовольствие долговечно, без колебаний столкнется с первой, если может быть уверен, что это принесет ему второе; он изгонит из своего ума все праздные страхи перед богами и судьбой, ибо это выдумки, полезные лишь для женщин и черни; тем не менее, поскольку они являются предметами национального суеверия, излишне навлекать на себя немилость открытым высмеиванием их. Поэтому мудрец предпочтет относиться к ним с видимой торжественностью или по крайней мере с внешним уважением, хотя в душе он может смеяться над этим надувательством. Что касается страха смерти, то он будет особенно тщательно избавляться от него, помня, что смерть — лишь избавитель от жизненных страданий.

Imperfections
of the Canonic of Epicurus,

Под заглавием «Каноника» Эпикур излагает свои философские взгляды; однако они весьма поверхностного рода. Он настаивает на том, что наши чувственные впечатления являются критерием истины и что даже ощущения безумца и сновидца истинны. Но, помимо впечатлений момента, память также должна рассматриваться как критерий — память, которая служит основой опыта.

and contradictions of his Physics.

В своей физике он принимает атомную теорию Демокрита, хотя во многих отношениях она плохо согласуется с его этикой или каноникой; но столь низко его мнение о ее ценности, что он нисколько об этом не заботится. Хотя атомы и пустота по своей природе невосприимчивы для чувств, он признает их существование, утверждая появление бесконечного числа атомов различных видов в бесконечной пустоте, которые из-за своего веса стремительно падают перпендикулярно вниз с равномерной скоростью; но некоторые из них благодаря необъяснимой внутренней силе отклонились от своего перпендикулярного пути и, сцепившись после столкновения, дали начало миру. Не намного лучше этих смутных ребячеств его представления о размерах солнца, природе затмений и других астрономических явлениях; но он оправдывает свои противоречия и поверхностность утверждением, что человеку совершенно бесполезно знать такие вещи и что мудрец не должен беспокоиться о них. Что касается души, то он говорит, что она должна иметь материальную или телесную природу по той простой причине, что нет ничего бестелесного, кроме вакуума; он склоняется к мнению, что это разреженное тело, легко подвижное и в некоторой степени имеющее природу пара; он делит ее на четыре вида активности, соответствующих четырем элементам, входящим в ее состав; и что, будучи весьма далека от бессмертия, она разлагается на свои составные атомы, умирая вместе со смертью тела. Наряду с атомистическими доктринами Демокрита Эпикур принимает представления этого философа об ощущениях, сводящиеся к тому, что эйдолы, или образы, сбрасываются со всех внешних объектов и проникают в мозг через глаз. В своей теологии он признает при упомянутых нами обстоятельствах антропоморфных богов, притворяясь, будто объясняет их происхождение случайным скоплением атомов, и предполагая, что они демонстрируют свой квиетизм и блаженство, не проявляя никакого беспокойства о человеке или его делах. Его безбожие. Подобными насмешливыми подсказками Эпикур высмеивает религию своей страны — ее ритуалы, жертвоприношения, молитвы и обряды. Он не предлагает никаких лучших доказательств существования Бога, кроме общего мнения, распространенного среди людей в поддержку такого понятия; но, когда дело доходит до сути, он без колебаний высказывает свое неверие в национальную теологию и заявляет, что, по его суждению, миром правит слепой случай.

Epicureans of modern times.

Таковы мнения, с которыми связывается имя Эпикура; но эпикурейцы существовали за века до рождения этого философа, и эпикурейцы будут существовать во все времена. Их изобилие наблюдается и в наши дни, и для них всегда характерны одни и те же черты: глубокий эгоизм в социальных отношениях, поверхностность в философских взглядах, если термин «философский» вообще можно справедливо применить к столь узким умам; они проявляют часто громкое и обстоятельное согласие с религией своей страны, в то время как в своих сердцах и в своей жизни они являются абсолютными неверующими. Именно они составляют самую благовидную часть современного общества и часто являются самопровозглашенными защитниками его интересов. Их можно встретить на любой ступени жизни: в сенате, в армии, в профессиях и особенно в торговых занятиях, которые, к несчастью, слишком часто способствуют развитию эгоизма. Именно им общество обязано более чем половиной своих пороков, всем своим лицемерием и более чем половиной своих грехов. Именно они привносят в него фальшь по отношению к прошлому, обман по отношению к настоящему, мошенничество по отношению к будущему; именно они учат общество на своем примере, что ход человеческой жизни должен определяться принципами эгоизма; что благодарность и привязанность вполне хороши, если они демонстрируются ради эффекта, но что их никогда не следует чувствовать; что на людей нужно смотреть не как на людей, а как на вещи, которые можно использовать; что знание и честность, патриотизм и добродетель — это иллюзии простофиль; и что богатство — единственная цель, которая действительно достойна человеческого поклонения.

The Middle Academy of Arcesilaus.



The New Academy of Carneades.

В этой главе остается сказать лишь о позднем платонизме. Древняя Академия, основателем которой был Платон, ограничивала свои труды разъяснением и защитой его доктрин. Средняя Академия, берущая начало от Аркесилая, родившегося в 316 году до н. э., вела борьбу со стоиками, развивала учение о недостоверности чувственных впечатлений и ничтожности человеческого знания. Новая Академия была основана Карнеадом, родившимся в 213 году до н. э., и разделяла с предыдущей многие из ее фундаментальных положений. С одной стороны, Карнеад склоняется к скептицизму, с другой — принимает в качестве руководства вероятность. Эта школа так быстро выродилась, что в конце концов занялась одной лишь риторикой. Постепенное нарастание скептицизма и равнодушия на протяжении этого периода вполне очевидно: так, Аркесилай говорил, что он ничего не знает, даже собственного невежества, и отрицал как интеллектуальное, так и чувственное знание. Карнеад, почерпнув свои взгляды из старой философии, нашел в ней подходящие для своих целей аргументы против необходимости, Бога, прорицания; он не признавал существования справедливости в абстрактном виде, заявляя, что это чисто условная вещь; Двуличность позднейших академиков. поистине, именно его риторическая демонстрация — попеременно в похвалу справедливости и против нее — во время его визита в Рим побудила Катона изгнать его из города. Хотя Платон был представителем эпохи веры, вторичный анализ всех его работ, предполагающий изложение их противоречий, завершился скептицизмом. Если мы можем попытаться определить точную цель философии, представители которой стояли в такой позе риторического двоемыслия, можно сказать, что она заключалась в демонстрации отсутствия в этом мире критерия истины. Будучи таким образом убежден в невозможности философии, Карнеад пришел к рекомендации своей теории вероятного. «То, что было наиболее полно проанализировано и исследовано и признано лишенным невероятности, является наиболее вероятной идеей». Вырождение философии теперь стало поистине полным, а труды столь многих великих людей были сведены к риторическим и художественным целям. Всем было очевидно, что Платон разрушил всякое доверие к показаниям чувств и заменил его идеальной теорией. Аристотель разрушил ее, и миру не оставалось ничего, кроме скептицизма. Четвертая Академия была основана Филоном Лариссисским, пятая — Антиохом Аскалонским. Этому учителю суждено было присоединить Портик к Академии и растворить учения Платона в учениях стоиков. Такая гетерогенная смесь демонстрирует то состояние, до которого докатилась умозрительная философия, и ясно показывает нам, что ее ученики покинули ее в отчаянии.

End of the Greek age of Faith.

Так заканчивается греческая эпоха веры. Как поразительно ее история напоминает соответствующий период индивидуальной жизни — доверчивый дух и разочарование юности! Мы вступаем в нее, полные уверенности в вещах и людях, совершенно не подозревая, что первые могут разочаровать, а вторые — обмануть. Наш ранний опыт, если о нем вообще задумываются, вызывает лишь удивление по поводу того, как мы могли когда-либо всерьез увлекаться подобной глупостью или руководствоваться мотивами, кажущимися теперь столь несоразмерными. Нам и в голову не приходит, что в нашем нынешнем состоянии занятия, хотя они и могли измениться, от этого не менее суетны, а цели не менее иллюзорны.

Второй век греческой философии завершился софизмом, третий — скептицизмом. Умозрительная философия наконец наталкивается на предел, который она не может перешагнуть. Таково ее состояние даже в наши дни. Она бьется о стену, которая ее ограничивает, не имея ни малейшего шанса пробиться сквозь нее.



ГЛАВА VI.

ГРЕЧЕСКАЯ ЭПОХА РАЗУМА.

ВОЗНИКНОВЕНИЕ НАУКИ.

Македонский поход. — Пагубный по своим политическим последствиям для Греции, но знаменующий собой наступление эпохи разума.

Аристотель основывает индуктивную философию. — Его метод обратен методу Платона. — Его великая сила. — В его собственных руках он терпит неудачу из-за недостатка знаний, но реализуется александрийцами.

Зенон. — Его философская цель заключается в воспитании добродетели и знания. — В этической ветви он является аналогом Аристотеля в физической.

Основание Александрийского Мусеона. — Великие библиотеки, обсерватории, ботанические сады, зверинцы, анатомические залы. — Его влияние на быстрое развитие точного знания. — Влияние Евклида, Архимеда, Эратосфена, Аполлония, Птолемея, Гиппарха на геометрию, натурфилософию, астрономию, хронологию, географию.

Закат греческой эпохи разума.


The Greek invasion of Persia.

Завоевание Персии Александром Великим — важнейшее событие в европейской истории. Этот искатель приключений, осуществляя замыслы своего отца Филиппа, начал свое нападение с видимо очень незначительными средствами, имея, как говорят, самое большее лишь тридцать четыре тысячи пехоты, четыре тысячи кавалерии и семьдесят талантов денег. Результатом его экспедиции стали гибель Персидской империи и гибель Греции. Не без оснований его память проклинали на его родине. Его успехи испили ее жизненную силу до дна. Ввиду блестящих состояний, которые можно было сколотить в Азии, Греция перестала быть местом для предприимчивого человека. Военная эмиграция приобрела такие масштабы, что греческие новобранцы расселились по всей Персидской империи; их численность была достаточной, чтобы непоправимо навредить стране, которую они покинули, но недостаточной, чтобы эллинизировать плотное и древнее население, среди которого они обосновались.

Its ruinous effect on Greece.

Македонская экспедиция оказалась ужасно пагубной для Греции не только из-за оттока людей: политические последствия, последовавшие за этими успешными походами, усугубили этот губительный результат. Александр не смог бы эффективнее разорить Афины, если бы обошелся с ними так же, как с Фивами, которые он сровнял с землей, перебив шесть тысяч ее горожан и продав тридцать тысяч в рабство. Основание Александрии стало коммерческим концом Афин, последним ударом по их старой колониальной системе. Ущерб Афинам от основания Александрии. Для них было бы лучше, если бы он остановился в своих проектах на падении Тира, разрушенного не по каким-то мстительным соображениям, как иногда говорят, а потому, что он обнаружил, что этот город является существенной частью персидской системы. В его планы никогда не входило, чтобы Афины извлекли выгоду из уничтожения своего финикийского соперника; его цель была эффективно осуществлена строительством и процветанием Александрии.

Scientific tendency of
the Macedonian campaigns.

Хотя военная слава этого великого воина может уменьшиться в свете истории последних ста лет, которая показывает единообразный результат побед при столкновении европейских армий с азиатскими, даже при самых чрезвычайных неблагоприятных условиях, нельзя отрицать у него глубокую проницательность и государственную мудрость, которым не уступает ни один другой завоеватель. До того как он опьянел от успехов и, к несчастью, слишком часто от вина, в его характере было много благородного. Он в течение нескольких лет обучался у Аристотеля, а отправляясь в поход, взял с собой столько ученых людей, что это почти оправдывало замечание, высказанное по этому поводу, — что это было в такой же степени научное, сколь и военное предприятие. Среди тех, кто сопровождал его таким образом, был Каллисфен, родственник и ученик Аристотеля, которому суждено было плохо кончить. Возможно, утверждение о том, что Александр предоставил своему учителю 250 000 фунтов стерлингов и услуги нескольких тысяч человек с целью получения и исследования образцов, необходимых для составления его работы по «Истории животных», является преувеличением, но нет никаких сомнений в том, что в этих событиях кроется реальное начало той политики, которая вскоре привела к учреждению Мусеона в Александрии. Истоки влияния Аристотеля через Александра. Важность этого события, хотя до сих пор мало понятная, не допускает никаких преувеличений, насколько это касается интеллектуального прогресса Европы. Она придала трудам Аристотеля их удивительную долговечность; она не только принесла им греческую известность, но и привела к их переводу на сирийский язык несторианами в V веке, а с сирийского — арабами на их язык четыреста лет спустя. Они оказывали живое влияние как на христиан, так и на мусульман от Испании до Месопотамии.

Scientific training and
undertakings of Alexander.

Если письмо, процитированное Плутархом как написанное Александром Аристотелю, подлинно, оно не только показывает, насколько основательно ученик усвоил мудрость учителя, но и предупреждает нас о том, как легко мы можем заблудиться в изложении аристотелевской философии, которое мы вскоре представим. Существовало тогда, как, к сожалению, слишком часто бывало и после, тайное учение наряду с публичным. Александр упрекает философа за нескромность в раскрытии вещей, которые, как предполагалось, должны были оставаться в тайне. Аристотель защищается, утверждая, что желаемая секретность не была нарушена. На привязанность завоевателя к философии указывают и многие другие незначительные инциденты: так, Гарпал и Неарх, спутники его юности, были агентами, задействованными в некоторых его научных начинаниях, причем последний занимался морскими исследованиями, имевшими, несомненно, в основном политическую цель, но полными интереса для науки. Если бы Александр остался жив, Неарх должен был повторить плавание вокруг Африки. Гарпал, будучи правителем Вавилона, был занят попыткой обмена растительностью Европы и Азии; он пересаживал произведения Персии и Греции, преуспев, как рассказывается, в своей цели заставить все европейские растения, которые он пробовал, за исключением плюща, расти в Месопотамии. Поход к Каспийскому морю, экспедиция в африканские пустыни свидетельствуют о личной страсти Александра к естественным знаниям; и не без значения то, что на смертном одре и фактически за несколько дней до кончины он находил утешение и развлечение в том, что Неарх сидел рядом с ним и рассказывал историю своих путешествий. Ничто так ярко не свидетельствует о правильности его военного восприятия, как заявленное им намерение снарядить тысячу кораблей для завоевания Карфагена и тем самым обеспечить свое превосходство на Средиземном море. Несмотря на все это, многие черты его характера и многие события его жизни заслуживают того осуждения, которому они подверглись; Его необузданные страсти и беззакония. пьяное сожжение Персеполя, заключенные, которых он принес в жертву в честь Гефестиона, повешение Каллисфена были результатами невоздержанности и необузданной страсти. Даже столь стойкий ум, как его, был неспособен противостоять влиянию столь огромных сокровищ, какие он захватил в Сузах; добыча Персидской империи; немыслимая роскошь азиатской жизни; неконтролированная власть, которой он достиг. Но он не был настолько слабоумным, чтобы верить, будто он потомок Юпитера Аммона; это была лишь уловка, которую он допускал ради влияния на окружающих. Мы не должны забывать, что он жил в эпоху, когда люди ожидали непорочных зачатий и небесного происхождения. Эти азиатские идеи проложили себе путь в Европу. Сами афиняне вскоре должны были смириться с назначением божественных почестей таким лицам, как Антигон и Димитрий, обожая их как богов — богов-спасителей — и учреждая жертвоприношения и жрецов для их культов.

The Greek age of Reason ushered in.

Сколь великими ни были политические результаты македонской экспедиции, они равнялись интеллектуальным. Эти времена ознаменовались появлением новой философии. Греция прошла через свой век Доверчивости, свой век Исследования, свою эпоху Веры; она вступила в свою эпоху Разума, и, если бы ей была разрешена свобода действий, она задала бы решительный тон грядущей цивилизации Европы. Как будет видно из следующих страниц, эта великая судьба ее не ожидала. Со своего периферийного положения в Александрии она не могла цивилизовать Европу. Ее неспособность осуществить цивилизование Европы. На склоне лет мощь Европы, сосредоточенная в Римской империи, сокрушила ее. Есть очень немного историй прошлого, представляющих столь большой интерес для современности и ни одна, к сожалению, не понимаемая столь неверно, как эта греческая эпоха Разума, проявившаяся в Александрии. Она иллюстрирует самым ярким образом, что дела управляют людьми больше, чем люди управляют делами. Научные ассоциации македонского завоевателя непосредственно возникли из современного им состояния греческой философии, завершавшей свою эпоху веры, и эти влияния созрели под руководством македонского полководца, ставшего царем Египта. Тем не менее ученость Александрии, хотя и отклоненная от своего наиболее подходящего и желательного направления действием византийской системы, в течение нескольких веков мощно воздействовавшей на нее, не осталась без влияния на будущую мысль Европы. Даже по сей день Европа не может вынести того, чтобы ей полностью рассказали, насколько велико было это влияние.

The writings of Aristotle
are its prelude.

Эпоха Разума, с которой нас собирается познакомить Аристотель, представляет собой поразительный контраст с предшествующими эпохами. От читателя не может ускользнуть то, что делалось учеными в Александрии, напоминает то, что делается в наши дни; их день был предвестием нашего. И тем не менее долгий и мрачный период почти в двадцати столетий отделяет нас от них. Политически Аристотель через свою дружбу с Александром и увековечение македонского влияния в Птолемее был связующим звеном между греческой эпохой Веры и эпохой Разума, как он был им и философски по характеру своих доктрин. Он предлагает нам легкий переход от умозрительных методов Платона к научным методам Архимеда и Евклида. Обильность его доктрин и неясность многих из них могли бы, пожалуй, обескуражить поверхностного студента, если бы он твердо не помнил то исключительное авторитетное значение, которое они сохраняли на протяжении стольких веков, и те блестящие результаты во всех точных разделах человеческого знания, к которым они так быстро привели. История Аристотеля и его философии является поэтому нашим необходимым введением в грандиозные, бессмертные достижения александрийской школы.

Biography of Aristotle.

Аристотель родился в Стагире во Фракии в 384 году до н. э. Его отец был видным автором тех лет по предметам естественной истории; по профессии он был врачом. Умерший, когда его сын был еще совсем маленьким, он завещал ему не только весьма солидные средства, но и свои собственные вкусы. Аристотель вскоре нашел дорогу в Афины и поступил в школу Платона, с которым, как говорят, он оставался почти двадцать лет. За это время он потратил большую часть своего наследства и в конце концов был вынужден содержать себя ремеслом аптекаря. Наконец между ними возникли разногласия, ибо, как мы вскоре обнаружим, великий ученик отнюдь не был слепым последователем великого учителя. В счастливый момент Филипп, царь Македонии, назначил его наставником своего сына Александра — событие, имеющее важное значение в интеллектуальной истории Европы. Именно дружбе, возникшей благодаря этим отношениям, Аристотель был обязан помощью, полученной от завоевателя во время его азиатского похода для составления «Истории животных», а также приобрел тот престиж, который обеспечил его имени столь исключительный авторитет на протяжении более чем пятнадцати веков. В конце концов он основал школу в Ликее в Афинах, и, поскольку у него была привычка читать лекции во время ходьбы, его ученики получили название перипатетиков, или гуляющих философов. Эти лекции были двух видов: эзотерические и экзотерические, причем первые читались только более продвинутым ученикам. Он написал очень большое количество трудов, из которых сохранилась примерно четверть.

He founds the inductive philosophy.

Философский метод Аристотеля обратен методу Платона, чьей отправной точкой были универсалии, само существование которых было вопросом веры, и от них он спускался к единичным вещам или деталям. Аристотель, напротив, поднимался от единичных вещей к универсалиям, продвигаясь к ним с помощью индукций; и его система, будучи таким образом индуктивной философией, на самом деле была истинным началом науки.

His method compared with that of Plato.

Поэтому Платон полагается на воображение, Аристотель — на разум. Контраст между ними лучше всего виден по тому отношению, в котором они стоят к идеальной теории. Платон рассматривает универсалии, типы или образцы как обладающие реальным существованием; Аристотель заявляет, что они являются простыми абстракциями рассудка. Фантастическим воспоминаниям, извлекаемым из прежнего опыта в другой жизни Платоном, Аристотель противопоставляет воспоминания нашего реального опыта в этой жизни. Эти идеи опыта предоставляются памятью, которая позволяет нам не только вспоминать индивидуальные факты и события, свидетелями которых мы были сами, но и сопоставлять их друг с другом, обнаруживая тем самым их сходства и различия. Наша индукция становится тем более достоверной, чем многочисленнее наши факты, чем шире наш опыт. «Искусство начинается тогда, когда из большого числа опытов образуется одно общее понятие, охватывающее все сходные случаи». «Если мы должным образом наблюдаем небесные явления, мы можем продемонстрировать законы, управляющие ими». У Платона философия рождается из веры в прошлое; у Аристотеля только разум может составить ее из существующих фактов. Платон аналитичен, Аристотель синтетичен. Философия Платона рождается из разложения первобытной идеи на детали, философия Аристотеля — из соединения деталей в общее понятие. Первый — по сути идеалист, второй — материалист.

The results of Platonism and Aristotelism.

Отсюда будет видно, что метод Платона был способен давать более блестящие, хотя они неизбежно были и более бесплотными результатами; метод Аристотеля был более медленным в своем действии, но гораздо более прочным. Он предполагал бесконечный труд по сбору фактов, утомительное обращение к эксперименту и наблюдению, применение доказательств. По самой своей природе он был таков, что его автору было невозможно с его помощью довести структуру науки до завершения. В тот момент, когда Аристотель применяет свои собственные принципы, мы обнаруживаем, что он вынужден отступать от них из-за недостатка достаточного опыта и достаточной точности в своих фактах. Философия Платона — это великолепный воздушный замок, философия Аристотеля — прочное строение, трудоемко и со множеством неудач возведенное на твердой скале.

Aristotle's logic

В разделе логики Аристотель рассматривает методы получения общих суждений и рассуждения на их основе. Его логика — это одновременно и искусство мышления, и инструмент мысли. Полнота нашего знания зависит от степени и полноты нашего опыта. Его способ рассуждения — через силлогизм, аргумент, состоящий из трех суждений, в котором заключительное вытекает с необходимостью из двух посылок и примером которого по сути является вся теория демонстрации. Рассматривая логику как инструмент мысли, он вводит в нее в качестве фундаментальной особенности десять категорий. Эти предикаменты — роды, к которым может быть сведено все, и они обозначают наиболее общие из атрибутов, которые могут быть приписаны вещи.

and metaphysics.

Его метафизика стоит выше всех ветвей физических наук. Она предпринимает исследование постулатов, на которых основана каждая из них, определяя их истинность или ложность. Считая, что вся наука должна находить опору для своих фундаментальных условий в обширной индукции на основе фактов, он ставит в основу своей системы рассмотрение индивидуального; по отношению к чувственному миру он считает необходимыми для производства факта четыре причины — материальную причину, субстанциальную причину, действующую причину, конечную причину.

Temporary failure of his system.

Но как только мы обращаемся к физике Аристотеля, мы сразу же видим его слабость. Знания его эпохи не дают ему достаточно фактов для строительства, и следствием этого является то, что он вынужден вдаваться в умозрения. Для наших целей будет достаточно упомянуть лишь несколько его утверждений — будь то в этом или в метафизическом разделе, — чтобы показать, насколько велики его неопределенность и путаница. Так, он утверждает, что материя содержит тройную форму: простую субстанцию, высшую субстанцию, которая вечна, и абсолютную субстанцию, или самого Бога; что вселенная неизменна и вечна и, хотя она находится в связи с превратностями мира, она остается ими нетронутой; что первоначальная сила, дающая начало всем движениям и изменениям, которые мы видим, есть Природа; она же дает начало Покою; что мир — это живое существо, обладающее душой; что, поскольку все существует для какой-то определенной цели, душа человека является целью его тела; что движение есть условие всей природы; что мир имеет определенную границу и ограниченную величину; что пространство — это неподвижный сосуд, в котором то, что существует, может двигаться; что пространство в целом лишено движения, хотя его части могут двигаться; что его нельзя мыслить без содержимого; что существование пустоты невозможно, и поэтому за миром и вокруг него нет пустоты, содержащей мир; что не может быть такого понятия, как Время, если нет души, ибо поскольку время есть число движения, число невозможно, если нет того, кто счисляет; что вечное движение по конечной прямой линии невозможно, а по криволинейной траектории возможно, Мир. и поэтому мир, который ограничен и вечно находится в движении, должен иметь сферическую форму; что земля — его центральная часть, небеса — периферическая: отсюда небо ближе всего к первично движущей причине; что упорядоченное, непрерывное и неустанное движение небесных тел подразумевает недвижимое движущее, ибо лишь неизменное может порождать равномерное движение; что недвижимое бытие есть Бог; что звезды суть бесстрастные существа, достигшие конца бытия и достойные превыше всего человеческого поклонения; Перипатетическая философия. Субстанция, Движение, Пространство, Время. что неподвижные звезды находятся на самом внешнем небе, а солнце, луна и планеты — под ними: первые получают свое движение от первично движущей причины, но планеты возмущаются звездами; что существует пять элементов — земля, воздух, огонь, вода и эфир; что земля находится в центре мира, поскольку землистая материя оседает равномерно вокруг центральной точки; что огонь стремится к периферической области, а промежуточно вода плавает на земле, а воздух — на воде; что элементы взаимно превратимы друг в друга, и отсюда возникают многие промежуточные субстанции; что каждая сфера находится во взаимосвязи с другими; земля взволнована и потревожена морем, море — ветрами, которые суть движения воздуха, воздух — солнцем, луной и планетами. Каждая низшая сфера контролируется своей внешней или высшей сферой, и отсюда следует, что земля, которая таким образом тревожится совместным или конфликтующим действием всего, что находится над ней, подвержена наибольшим неправильностям; что, поскольку животные питаются землей, она неизбежно входит в их состав, но вода необходима для того, чтобы скреплять земные вещества; что каждый элемент нужно рассматривать как живой, поскольку он пронизан мировой душой; что существует непрерывная цепь от простого элемента через растение и животное вплоть до человека, причем различные группы незаметно переходят одна в другую; Органические существа. так, зоофиты частично причастны к растительному, а частично к животному царству и служат промежуточным звеном между ними; что растения уступают животным в том, что не обладают единым принципом жизни или душой, а имеют множество подчиненных, как показывает то обстоятельство, что при разрезании их на куски каждый кусок способен к полноценному или независимому росту или жизни. Их неполноценность также выдается тем, что они принадлежат прежде всего земле, в которую они укоренены, причем каждый корень является истинным ртом; и это снова показывает их низкое положение, ибо место рта всегда является показателем степени существа: так, у человека, который находится во главе шкалы, оно находится в верхней части тела; что в зависимости от теплоты животного выше его ранг; Физиологические выводы. так, те из них, которые водные — холодные, и поэтому обладают очень небольшим интеллектом, и то же самое можно сказать о растениях; но у человека, чье тепло очень велико, душа гораздо превосходнее; что обладание способностью к передвижению у организма всегда подразумевает обладание ощущением; что чувства вкуса и осязания указывают на качества вещей, находящихся в контакте с органами животного, но чувства обоняния, слуха и зрения расширяют сферу его существования и указывают ему на то, что находится на расстоянии; что местом приема различных ощущений является душа, из которой исходят движения; что кровь как общий элемент питания необходима для поддержания тела, хотя сама по себе нечувствительна: она также необходима для активности души; что мозг не является приемником ощущений: эта функция принадлежит сердцу; все животные виды активности объединяются в последнем; оно содержит принцип жизни, являясь принципом движения: оно формируется первым и умирает последним; что мозг — лишь придаток сердца, поскольку он формируется после сердца, является самым холодным из органов и лишен крови; что душа — это воссоединение всех функций тела: она есть энергия или деятельная сущность; будучи ни телом, ни величиной, она не может иметь протяженности, ибо мысль не имеет частей, и ее нельзя назвать движущейся в пространстве; она подобна матросу, который неподвижен на движущемся корабле; что в происхождении организма самец поставляет душу, а самка — тело; что поскольку тело подвержено тлению и имеет преходящий характер, для его благополучия необходимо, чтобы его распад и питание уравновешивали друг друга; что ощущение можно сравнить с отпечатком печати на воске, причем воск принимает только форму, но не субстанцию или материю; что воображение возникает из сделанных таким образом впечатлений, которые сохраняются в течение долгого времени, и что это — происхождение памяти; что только человек обладает способностью к воспоминанию, но животные разделяют с ним память — причем память ненамеренна или спонтанна, а воспоминание подразумевает волевое усилие или поиск; что воспоминание необходимо для действования с умыслом. Сомнительно, чтобы Аристотель верил в бессмертие души, поскольку в тех его трудах, которые дошли до нас, не встречается ни одного решительного пассажа на этот счет.



Causes of Aristotle's
success and failure.

Аристотель, используя правильный и научный метод, попытался построить обширную систему, не располагая необходимыми данными. Хотя он был очень ученым человеком, его знаний было недостаточно; по сути, в то время в мире вообще не было достаточно знаний. Для многих утверждений, которые я процитировал в предыдущем абзаце, не существовало никаких доказательств; многие из них, такие как оседание тяжелого и подъем легкого, предполагают весьма скудные космологические представления. Лишь когда он обращается к тем отраслям, таким как сравнительная анатомия и естественная история, которыми он владел лично и на практике, он начинает писать хорошо. Из его физиологических выводов некоторые исключительно удачны; его взгляды на непрерывную цепь органических форм, от самых низших до высших, весьма грандиозны. Его метафизические и физические спекуляции — поскольку в действительности они представляют собой не что иное, как спекуляции — не имеют никакой ценности. Его успешные достижения, а также его неудачи наглядно доказывают превосходство его системы. Он изложил истинные принципы науки, но не смог применить их исключительно из-за нехватки материалов. Его амбиции не терпели сдержанности. Он предпочитал попытаться сконструировать Вселенную без необходимых средств, чем не конструировать ее вовсе.

Аристотель потерпел неудачу, когда отказался от собственных принципов, и масштаб его неудачи доказывает, насколько справедливы были эти принципы; он преуспел, когда придерживался их. Если бы что-то и требовалось для подтверждения их правильности и иллюстрации, так это славные достижения Александрийской школы, которая действовала в физической науке так же, как Аристотель действовал в естественной истории, заложив прочную основу в наблюдении и эксперименте и добившись столь же долговечного и блестящего результата.

Biography of Zeno.

От Аристотеля необходимо перейти к Зенону, ибо перипатетики и стоики стоят на параллельных линиях. Социальные условия, существовавшие в Греции во времена Эпикура, могут до некоторой степени смягчить его настроения, но добродетель и честь в конце концов заставят заявить о себе. Стоицизм вскоре появился как противник эпикуреизма, и Эпикур нашел в Зеноне Китийском соперника. Переход от Эпикура к Зенону — это переход от чувственного наслаждения к самообладанию.

Биография Зенона может быть изложена в нескольких словах. Родившись около 300 г. до н. э., он провел первую часть своей жизни в занятиях своего отца, который был купцом, но, благополучно потеряв свои товары во время кораблекрушения в ходе путешествия в Афины, он обратился за утешением к философии. Хотя до этого он был несколько знаком с учениями Сократа, он стал учеником киников, впоследствии обучаясь в Мегарской школе, а затем ознакомившись с платонизмом. После двадцати лет подготовки он открыл школу в стое, или портеку, в Афинах, от которой его учение и ученики получили свое название. Он руководил своей школой пятьдесят восемь лет, насчитывая среди своих учеников множество выдающихся людей. Когда ему было почти сто лет, он случайно упал и сломал палец и, восприняв это как предостережение о том, что его время истекло, немедленно удавил себя. Афиняне воздвигли в память о нем бронзовую статую. Его учение пережило его на долгое время и в те времена, когда для человека не было другого утешения, предлагало опору в час испытаний и непоколебимый путеводитель в житейских перипетиях не только многим прославленным грекам, но также некоторым великим философам, государственным деятелям, полководцам и императорам Рима.

Intention of Stoicism.

Намерением Зенона было заменить умозрительные спекуляции платонизма системой, направленной на повседневную практику жизни и потому имеющей дело главным образом с моралью. Сделать людей добродетельными было его целью. Но это неразрывно связано со знанием, ибо Зенон был убежден, что если мы только знаем, что такое добро, мы непременно будем претворять его в жизнь. Поэтому он отверг платоновские фантазии об Идеях и Воспоминаниях, склоняясь к доктринам здравого смысла Аристотеля, к которому он приближался во многих деталях. У него Ощущение поставляет данные знания, а Разум объединяет их: душа модифицируется внешними вещами и модифицирует их в ответ, причем он полагал, что разум сначала представляет собой, так сказать, чистую доску, на которой ощущение пишет знаки, и что четкость чувственных впечатлений является критерием их истинности. Изменения, производимые таким образом в душе, составляют идеи; но с пророческим вдохновением он жаловался, что человек никогда не узнает истинную сущность вещей.

The Physics of Zeno.

В своей Физике Зенон принял учение Стратона о том, что мир является живым существом. Он полагал, что ничто бестелесное не может произвести эффект, и следовательно, душа телесна. Материю и ее свойства он считал абсолютно неразделимыми, причем свойство фактически представляет собой тело. В мире есть две вещи: материя и Бог, который является Разумом мира. По сути своей, однако, Бог и материя — это одно и то же, принимающее облик материи с пассивной точки зрения и Бога — с активной; он является, кроме того, главной движущей силой, Судьбой, Необходимостью, животворящей Душой, развивающей вещи так, как жизненная сила развивает растение из семени; видимый мир следует таким образом рассматривать как материальное проявление Бога. Временные объекты, которые он повсюду представляет, по истечении некоторого времени будут реабсорбированы и воссоединены в нем. Стоики претендовали на то, чтобы указать даже более определенным образом на процесс возникновения мира, а также на его будущую судьбу; ибо, рассматривая Всевышнее как жизненное тепло, они предполагали, что часть этого огня, снижая свою активность, превратилась в материю, откуда и произошло зарождение мира; но что этот огонь, возобновляя впоследствии свою активность, вызовет всеобщий пожар, конец вещей. Во время нынешнего состояния все находится в условиях неопределенного изменения, за распадом следуют воспроизводства, а за воспроизводствами — распады; и подобно тому как водопад из года в год показывает неизменную форму, хотя составляющая его вода непрерывно меняется, так и окружающие нас объекты представляют собой не более чем поток материи, предлагающий постоянную форму. Таким образом, видимый мир — это лишь мгновение в жизни Бога, и после того как он исчезнет, как свиток, который сгорает, начнется новый период и возникнут новые небеса и новая земля, точно такие же, как древние. Поскольку ничто не может существовать без своей противоположности, не может быть несправедливости без справедливости, трусости без мужества, лжи без правды, тени без света, существование добра делает необходимым существование зла. Стоики верили, что развитие мира находится под властью высшего закона, верховного закона, Судьбы, которой подчинен сам Бог, и что поэтому он может развивать мир только предначертанным путем, подобно тому как жизненное тепло развивает семя в предначертанную форму растения.

Exoteric philosophy of the Stoics.

Стоики считали неприличным без нужды оскорблять религиозные представления своего времени и, действительно, допускали, что могут существовать сотворенные боги, подобные богам Платона; но они не одобряли поклонение изображениям и использование храмов, искупая свои погрешности в этих деталях предложением полуфилософского истолкования легенд и демонстрируя, что существование и даже феноменальное проявление богов соответствуют их принципам. Возможно, этой экзотерической философией следует объяснить то, как они выражались о конечных причинах — выражениях порой забавно своеобразных: так, что павлин был создан ради своего хвоста, а свинье вместо соли была дана душа, чтобы предотвратить гниение ее тела; что конечная причина растений — быть пищей для животных, животных — быть пищей для людей, хотя они благоразумно сдерживали свою иронию в ее восходящем шествии и воздерживались от утверждения, что люди — пища для богов, а боги — для всего остального.

Their opinions of the nature of the soul.

Стоики пришли к выводу, что душа представляет собой просто теплое дыхание и что она и тело взаимно проникают друг в друга. Они думали, что она может существовать после смерти вплоть до всеобщего пожара, особенно если ее энергия была велика, как в сильных духах добродетельных и мудрых. Ее единство действия подразумевает наличие принципа тождественней идентичности — «Я», физиологическим вместилищем которого является сердце. Любой аппетит, вожделение или страсть — это несовершенное знание. Наша природа и свойства навязаны нам Роком, но наш долг — презирать все наши склонности и страсти и жить так, чтобы быть свободными, разумными и добродетельными.

Their ethical rules of wisdom.

Это мнение подводит нас к великому максимуму стоической этики: «Живи согласно с Разумом»; или, поскольку мир состоит из материи и Бога, являющегося Разумом мира: «Живи в гармонии с Природой». Поскольку Разум главенствует в Природе, он должен главенствовать и в человеке. Наше существование должно быть интеллектуальным, и все телесные боли и удовольствия должны быть презренны. Гармония между человеческой волей и всеобщим Разумом составляет добродетель. Свободная воля мудреца должна направлять его действия столь же непреодолимым образом, каким всеобщий Разум управляет природой. Отсюда необходимость культивирования физики, без которой мы не можем отличать добро от зла. Мудрецу предписано помнить, что Природа в своих действиях стремится к всеобщему и никогда не щадит индивидуумов, но использует их как средства для достижения своих целей. Поэтому ему надлежит подчиняться своей судьбе, непрестанно стремясь к утверждению верховенства Разума и культивируя то, что необходимо для добродетели: знание, умеренность, стойкость, справедливость. Он волен ценить патриотизм ровно настолько, насколько он заслуживает, когда помнит, что он гражданин мира; он должен приучить себя спокойно воспринимать удары Судьбы и стоять выше любых страстей и любых болей. Он не должен знать смягчения и прощения. Он должен помнить, что существует только два класса людей: мудрые и глупцы, ибо «палки могут быть только прямыми или кривыми, и очень немногие палки в этом мире абсолютно прямы».



Rise of Greek science.



Political position of the Ptolemies.

Из изложенного мною отчета о философии Аристотеля видно, что он занимал промежуточное положение между умозрительной философией старой школы и строгой наукой александрийской школы. В истории европейского интеллектуального прогресса он является истинным связующим звеном между философией и наукой. Под его влиянием и в силу материальных тенденций македонских походов в Египте возник круг людей, придавших практическому началу невиданное ранее развитие; ибо после распада державы Александра в 323 г. до н. э. эта страна перешла во владение Птолемея, и этот полководец оказался обладателем как духовной, так и светской власти. Что касается первой, то следует помнить, что, хотя завоевание Камбиза нанесло ей тяжелый удар, она не только выжила, но и проявила немалые признаки силы. Действительно, общеизвестно, что сдача Египта Александру значительно ускорилась из-за ненависти к персам, причем египтяне приветствовали македонян как своих освободителей. В этом движении мы сразу замечаем авторитет старого жречества. Трудно выр с корнем древнюю религию, ветви которой прочно внедрились в народные массы. Религия Египта к тому времени развивалась уже более трех тысяч лет. Вопросом, который предстояло решить назойливым греческим правителям, было то, как согласовать эту седую систему с философским скептицизмом. Они координируют египетское идолопоклонство и греческий скептицизм. который стал результатом греческой мысли. С исключительной проницательностью они поняли, что этого можно добиться, обратившись к ориентализму — общей точке соприкосновения обеих систем; и что благодаря его формальному внедрению и развитию удастся не только позволить философствующему царю, для которого все языческие боги были в равной степени фиктивными и одинаково полезными, выказать уважение даже ультраязыческим практикам египетского простонародья, но, что гораздо важнее, установить видимое согласие между старой жреческой египетской партией — сильной своей беспримерной древностью; сильной своими воспоминаниями; сильной своими недавними преследованиями; сильной своими фараонскими реликвиями, на которые все люди смотрели с суеверным или благоговейным трепетом — и свободомыслящими, гибкими греками. Эта ситуация напоминала некоторые другие моменты в истории, некоторые даже в наши собственные времена: небольшая, но энергичная группа захватчиков держала в подчинении древнюю и густонаселенную страну.

The Museum of Alexandria.

Чтобы придать этому проекту практическую силу, в Александрии было основано грандиозное государственное учреждение. Оно прославилось как Мусейон. К нему, как к центру, стекались философы со всех концов света. Говорят, что в одно время там собиралось не менее четырнадцати тысяч студентов. Александрия, подтверждая пророческое предвидение основавшего ее великого воина, быстро превратилась в огромный мегаполис, изобилующий торговой и производственной активностью. Как это всегда бывает в таких городах, ее высшие классы были расточительны и распущенны, а низшие могли удерживаться в повиновении только вооруженной силой. Ее публичные развлечения были такими, каких и следовало ожидать: театральные представления, музыка, конные скачки. В уединении такой толпы или в шуме этого распутства каждый мог найти убежище: атеисты, изгнанные из Афин, преданные адепты с Ганга, евреи-монотеисты, богохульники из Малой Азии. Действительно, говорили, что в этом разнородном сообществе богохульство едва ли считалось преступлением; в худшем случае это было не более чем неудачной и, возможно, невинной ошибкой. Но поскольку необузданные люди нуждаются в какой-то прочной опоре, на которой могли бы покоиться их мысли, а одни лишь абстрактные доктрины не удовлетворяли их потребностей, возникла необходимость обеспечить телесное представление. Установление культи Сераписа. для этого эклектического философского пантеизма, и потому Птолемеи были вынуждены восстановить или, как утверждают некоторые, завезти культ бога Сераписа. Те, кто утверждают, что он был завезен, говорят, что его привезли из Синопа; современные египтологи, однако, дают иное объяснение. Выражая пантеистическую доктрину, эмблемой которой он являлся, его статуя, снискавшая впоследствии всемирную известность, была изготовлена из всех видов металлов и камней. «Все есть Бог». Но народ все же, с тем инстинктом, который другие нации и эпохи проявляли, тосковал по женскому божеству, и это привело к частичному восстановлению культа Исиды. Интересно отметить, как низы никогда не избавляются от воспоминаний ранней жизни, склоняясь скорее к материнской привязанности, чем к отцовской. Возможно, именно поэтому они ожидали от женского божества более благоприятного внимания к своим мольбам, нежели от бога. Соответственно, приверженцы Исиды вскоре превзошли по численности почитателей Сераписа, хотя в Ракотисе, в квартале, примыкающем к Мусеону, для него был построен великолепный храм, а его культ отмечался с имперским великолепием. В последующие века культ Сераписа распространился по всей Римской империи, хотя власти — консулы, сенат, императоры — прекрасно зная идею, которую он предвещал, и учение, которое он должен был подразумевать, изо всех сил старались его искоренить.

The Alexandrian libraries.

Александрийский Мусейон вскоре приобрел характер университета. В нем были собраны те великие библиотеки, которые составляли гордость и хвастунство древности. Деметрию Фалерскому было поручено собрать все письменные памятники в мире. Настолько мощно усилия его самого и его преемников подкреплялись правительством, что были приобретены две огромные библиотеки. Они содержали 700 000 томов. В этом литературном и научном уединении, поддерживаемые в комфорте и даже в роскоши — в роскоши, ибо упоминания о пышных обедах дошли до наших дней, — философы проводили время в умственном развитии через учебу или во взаимном совершенствовании в дебатах. Сам царь жаловал назначения на эти должности; в более поздние времена римские императоры унаследовали патронаж, правительство тем самым сковывало золотыми цепями интеллект, который в противном случае мог оказаться беспокойным. Сначала в честь древней религии председательство в учреждении было возложено на египетского жреца; но с течением времени от этой политики отказались. Однако не следует думать, будто обязанности обитателей ограничивались чтением и риторическими выступлениями; им был придан гораздо более практический характер. Ботанический сад при Мусеоне предоставлял возможность тем, кто интересовался Ботанические сады; зверинцы; просекционные; обсерватории. изучением природы растений; зоологический зверинец предоставлял аналогичные возможности тем, кто интересовался животными. Даже эти дорогостоящие заведения служили удовлетворению роскоши того времени: в зоологическом саду разводили фазанов для королевского стола. Помимо этих изящных и модных заведений было добавлено другое, более суровое и, пожалуй, отталкивающее — учреждение, которое в свете наших дней достаточно для того, чтобы принести бессмертную славу тем прославленным и благородным царям и пристыдить невежество и суеверия многих современных наций: это была анатомическая школа, должным образом обеспеченная средствами для препарирования человеческого тела, причем эта анатомическая школа служила основой медицинского колледжа для обучения врачей. Для астрономов Птолемей Эвергет поместил в Квадратном портике эквиноциальную и солнцестояния армиллы, градуированные лимбы которых делились на градусы и шестые доли. В обсерватории находились каменные квадранты, предтечи наших стенных квадрантов. На полу была проведена меридианная линия для юстировки инструментов. Имелись также астролябии и диоптры. Так, бок о бок, почти во дворце царя, находились благородные условия для культивирования точной науки и для занятий легкой литературой. Под одной крышей собрались геометры, астрономы, химики, механики, инженеры. Были здесь и поэты, удовлетворявшие литературные потребности расточительного города — авторы, умевшие писать стихи не только в правильном метре, но и в самых причудливых формах: деревья, сердца, яйца. Здесь встречались литературный щеголь Жизнь в Мусеоне. и мрачный теолог. За их трапезами иногда председательствовал сам царь, оживляя мгновение снисходительностью королевского отдыха. Так, о Филадельфе говорится, что он приказал подать стоику Сферу блюдо из фруктов, сделанных из воска, столь прекрасно раскрашенных, что их невозможно было отличить от натуральных, и когда огорченный философ слишком поздно распознал обман, совершенный над ним, царь поинтересовался, что он теперь думает о максиме своей секты о том, что «мудрец никогда не обманывается видимостью». О том же государе рассказывается, что он принял переводчиков Септуагинты с высочайшими почестями, угощая их за своим столом. В атмосфере этого места их обычный религиозный ритуал был отброшен, если не считать того, что царь вежливо попросил одного из престарелых жрецов произнести молитфу экспромтом. Наивно рассказывается, что присутствовавшие александрийцы, всегда быстро улавливавшие риторические достоинства, выразили свою оценку выступления громкими аплодисментами. Но не только литература и точные науки нашли здесь защиту. Словно никакие темы, которыми занимался человеческий разум, не могут быть недостойны исследования, в Мусеоне культивировались и более сомнительные искусства: магия и астрология. Филадельф, которого к концу жизни преследовал невыносимый страх смерти, с предельным усердием предавался поиску эликсира жизни и алхимии. Столь всеобъемлющей организации для развития человеческого знания никогда не существовало в мире прежде и, учитывая обстоятельства, не существовало с тех пор. Связь с ним была пропуском в высшее александрийское общество и к царской милости.

The Septuagint translators.

Таким образом, христианский мир обязан Мусеону — и, как утверждают, в частности Птолемею Филадельфу — древним переводом еврейских Писаний, Септуагинтой. Множество праздных историй рассказывалось относительно обстоятельств создания этого перевода: например, что семьдесят два переводчика, осуществлявших его, были заперты каждый в отдельной келье, и когда их работа была завершена, оказалось, что семьдесят два экземпляра идентичны во всем, слово в слово, из чего делался вывод об установлении вдохновенности этого перевода. Если бы потребовалось какое-то подобное доказательство, его гораздо лучше было бы найти в том факте, что всякий раз, когда в Новом Завете возникает необходимость процитировать Ветхий, это обычно делается словами Септуагинты. История с кельями претерпевала последовательные улучшения у ранних отцов церкви, но теперь отвергается как вымысел; и действительно, представляется вероятным, что перевод был сделан не в тех блестящих обстоятельствах, о которых обычно рассказывают, а просто александрийскими евреями для их собственного удобства. По мере того как Септуагинта завоевывала доверие среди христиан, она теряла благосклонность среди евреев, которые в последующие годы неоднократно предпринимали попытки вытеснить ее новыми переводами, такими как переводы Акилы, Феодотиона, Симмаха и других. С самого начала сирийские евреи смотрели на нее неодобрительно; они даже считали день ее перевода днем траура и с злорадной скорбью указывали на ее ошибки, утверждая, например, что она заставляла Мафусаила жить до Потопа. Птолемей обходился со всеми, кто участвовал в предоставлении книг для библиотеки, с вниманием, вознаграждая своих переводчиков и переписчиков по-царски.

Lasting influence of the Museum,
theological and scientific.

Но современный мир обязан этим египетским царям не только в упомянутом отношении. Мусейон произвел на интеллектуальную траекторию Европы столь мощное и неизгладимое впечатление, что мы до сих пор пожинаем его плоды. Это впечатление было двойственным: теологическим и физическим. Диалектический дух и литературная культура, распространенные среди александрийцев, подготовили этот народ лучше всех прочих к восприятию христианства. На протяжении тридцати веков египтяне были знакомы с концепцией триединого Бога. Едва ли нашелся бы хоть один значимый город без собственной триады. Здесь это были Амун, Мут и Хонсу; там — Осирис, Исида и Гор. Апостольские миссионеры, когда они достигли Александрии, нашли народ, готовый оценить самые глубокие мистерии. Но с этими преимуществами пришли и великие беды. Споры о Троице, которые впоследствии затопили мир кровью, имели своей отправной точкой и эпицентром Александрию. В этом городе обитали Арий и Афанасий. Там зародился тот отчаянный конфликт, который заставил Константина Великого созвать Никейский собор, чтобы урегулировать с помощью формуляра, или символа веры, основы нашей веры.

Но Александрия оказала влияние на последующие эпохи не только в отношении теологии; ее влияние было столь же заметным в том впечатлении, которое она произвела на науку. Астрономические обсерватории, химические лаборатории, библиотеки, пресекционные не были напрасными. Из них исходил дух, достаточно мощный, чтобы окрасить все будущие времена. Ничего подобного Александрийскому Мусеону никогда не возникало ни в Греции, ни в Риме, даже в их лучшие дни. Это уникальный и благородный памятник династии Птолемеев, которые тем самым обязали все человечество и подтвердили свое право считаться славнейшей династией царей. Мусейон был, по сути, попыткой организации человеческого знания как для его развития, так и для распространения. Он был задуман и осуществлен в практической манере, достойной Александра. И хотя в ночь, через которую проходила Европа — ночь, полную снов и заблуждений, — люди не имели правильного представления о духе, в котором было основано это великое учреждение, и о той работе, которую оно совершило, будучи затмеваемы более темными и недостойными вещами, приближается время, когда его воздействие на ход человеческих событий будет понято лучше, а его влияние на европейскую цивилизацию — осознано яснее.

The Museum was the issue
of the Macedonian campaigns.

Итак, примерно в начале третьего века до нашей эры, в результате македонского похода, который привел греков в соприкосновение с древней цивилизацией Азии, в Египте проявилась огромная интеллектуальная активность. На месте селения Ракотис, некогда бывшего египетским форпостом для предотвращения проникновения чужеземцев, македоняне воздвигли город, которому суждено было стать распределительным центром торговли Востока и Запада и пронести славное имя сквозь поколения. Ее долгий путь процветания в торговле, ее командное положение в отношении материальных интересов мира оправдали государственную мудрость ее основателя, а интеллектуальная слава, сплотившаяся вокруг нее, придала его имени непреходящий блеск.

Не может быть сомнений в том, что упомянутая здесь философская активность была прямым следствием политического и военного события, к которому мы ее отнесли. Вкусы и гений Александра проявились в его отношениях с Аристотелем, чьи исследования в области естественной истории он поощрял сбором зверинца; и в астрономии — передачей ему через Каллисфена записей вавилонских наблюдений, охватывающих 1903 года. Его биография, как мы видели, показывает личную заинтересованность в культивировании таких занятий. В этой особенности другие великие воины походили на него; и, возможно, можно сделать вывод, что практический склад мышления и приспособление теории к актуальным целям жизни, неизменно требуемые их профессией, заставляют их спонтанно отвергать умозрительную неопределенность и довольствоваться лишь тем, что реально и точно.

Вдохновленные системой Александра и руководствуясь подсказками некоторых великих людей, уловивших дух времени, египетские цари создали таким образом под своим непосредственным покровительством Мусейон. Государственная политика, действовавшая описанным мною ранее образом, предоставила им дополнительную теологическую причину для основания этого заведения. В македонском походе огромное количество инженерного и математического таланта было неизбежно стимулировано к существованию, ибо великими армиями нельзя управлять, великие марши нельзя совершать, а великие битвы нельзя выигрывать без этого результата. Когда период энергичной деятельности завершился и за военными операциями последовал сравнительный покой и временные мгновения мира, высвободившийся таким образом талант нашел занятие самым близким для себя образом, культивируя математические и физические исследования. В Александрии, самой по себе являвшейся памятником инженерного и архитектурного мастерства, вскоре появились люди, чьим именам было суждено остаться в веках: Произведенные им великие мужи. Аполлоний, Эратосфен, Манефон. Из их числа можно выделить одного для замечания о том, что, пока философы-спекулянты занимались дискуссиями относительно критерия истинности и в целом приходили к выводу, что такового не существует и что если истина фактически находится во владении человека, то у него нет средств узнать об этом, Евклид Александрийский писал бессмертное произведение, которому суждено было бросить вызов противоречиям со стороны всего человечества и отстоять свое право на звание представителя абсолютной и неоспоримой истины — истины, которую нельзя опровергнуть ни в какой нации и ни в какое время. Мы до сих пор используем геометрию Евклида в наших школах.

The writings of Euclid.

Говорят, что Евклид открыл геометрическую школу в Александрии около 300 г. до н. э. Он занимался не только математическими, но и физическими исследованиями. Помимо многих произведений первого рода, авторство которых приписывается ему, таких как «О софистических умозаключениях», «Конические сечения», «О делении фигур», «Поризмы», «Данные», ему приписывают трактаты по гармонике, оптике и катоптрике, причем два последних предмета рассматриваются, согласно взглядам того времени, на гипотезе лучей, исходящих из глаза к объекту, вместо того чтобы проходить, как мы считаем, от объекта к глазу. Однако долговечная репутация Евклида зиждется на достоинствах его «Начал геометрии»; и хотя гиперкритицизм современных математиков, возможно, успешно сформулировал против них такие возражения, как то, что они могли бы быть более точными в своих аксиомах, что они иногда принимают за догму то, что можно было бы доказать, что они порой избыточны, а их построение порой несовершенно, тем не менее они по-прежнему удерживают свои позиции в качестве образца предельной точности, ясности и стандарта точной демонстрации. Они использовались греками повсеместно, а в последующие века были переведены и сохранены арабами.

The writings and works of Archimedes.

Сколь ни велика слава Евклида, она затмевается славой Архимеда Сиракузского, родившегося в 287 г. до н. э., связь которого с египетской наукой свидетельствуется не только традицией, но и такими фактами, как его признанная дружба с Кононом Александрийским и изобретение им винта, до сих пор носящего его имя и предназначенного для подъема вод Нила. Среди его математических трудов наиболее интересным, пожалуй, в его собственной оценке, судя по тому инциденту, что он завещал высечь соответствующий чертеж на своем надгробии, было его доказательство того, что объем шара составляет две трети объема описанного около него цилиндра. Именно по этому знаку Цицерон, будучи квестором Сицилии, обнаружил заросшую сорняками могилу Архимеда. Эта теорема была, однако, лишь одной из большого числа подобных, которые он рассмотрел в своих двух книгах о шаре и цилиндре столь же мастерски и с равным успехом. Его положение как геометра, пожалуй, лучше понимается из утверждения о нем современного математика, что он подошел к открытию дифференциального исчисления так близко, как это возможно сделать без помощи алгебраических преобразований. Среди частных проблем, которыми он занимался, можно упомянуть квадратуру круга, причем его определение отношения окружности к диаметру лежит между 3,1428 и 3,1408, тогда как истинное значение, как ныне известно, составляет приблизительно 3,1416. Он также писал о коноидах и сфероидах и о той спирали, которая до сих пор носит его имя, зарождение которой было подсказано ему Кононом. В своем труде под названием «Псаммит» он упоминает астрономическую систему, впоследствии учрежденную Коперником, чье имя ей было присвоено. Он также упоминает попытки измерения размеров Земли; главной целью работы было, однако, доказать не только то, что песок на морском берегу поддается счету, но даже тот песок, который требуется для заполнения всего пространства внутри сферы неподвижных звезд; результат, согласно нашей системе арифметики, выражается числом меньше единицы с 63 нулями. Такая книга — забава геометрического гиганта, игриво забавляющегося своей силой. Среди его математических изысканий нельзя не упомянуть квадратуру параболы. Его слава, однако, зиждется не столько на его математических триумфах, сколько на его блестящих открытиях в физике и механических изобретениях. То, как он заложил основы гидростатики, знакомо каждому по истории с короной Гиерона. Некий ремесленник фальсифицировал золото, выданное ему царем Гиероном для изготовления короны, и Архимед, случайно погружаясь в ванну, обнаружил, что подлог можно разоблачить, и тем самым изобрел метод определения удельного веса. От этих изысканий он естественным образом перешел к рассмотрению равновесия плавающих тел; но его грандиозным достижением в механическом направлении стало открытие истинной теории рычага: его поразительная заслуга в этих вопросах демонстрируется тем фактом, что в теоретической механике не было сделано никакого прогресса за восемь веков, прошедших между ним и Леонардо да Винчи. Из второстепенных вопросов ему приписывается не менее сорока механических изобретений. Среди них — бесконечный винт, винтовой насос, гидравлический орган и зажигательные зеркала. Его гениальность хорошо иллюстрируется приписываемым ему крылатым выражением «Дайте мне точку опоры, и я сдвину Землю», а также анекдотами о его усилиях против Марцелла во время осады Сиракуз: изобретением катапульт и других машин для метания снарядов вроде дротиков и тяжелых камней; захватов, которые, перекидываясь через стены, поднимали в воздух корабли вместе с экипажами, а затем внезапно сбрасывали их в море; зажигательных зеркал, с помощью которых на большом расстоянии римский флот был предан огню. Рассказывают, что Марцелл, уважая его интеллект, отдал строжайшие приказы не причинять ему вреда при взятии города, и что он был убит, к несчастью, невежественным солдатом — к несчастью, ибо Европа не могла произвести ему равного на протяжении почти двух тысяч лет.

The writings and works of Eratosthenes.

Эратосфен был современником Архимеда. Он родился в Кирене в 276 г. до н. э. Забота о библиотеке, судя по всему, была возложена на него Эвергетом; однако его внимание было более целенаправленно обращено на математические, астрономические, географические и исторические изыскания. Труд под названием «Катастеризмы», авторство которого ему приписывают с оговорками, представляет собой каталог 475 главных звезд; однако он, вероятно, задумывался не более чем как справочник. Говорят также, что он написал поэму о земных поясах. Среди его важных географических трудов можно упомянуть определение интервала между тропиками. Он нашел его равным одиннадцати восемьдесят третьим долям окружности. Он также предпринял попытку измерения размеров Земли путем установления расстояния между Александрией и Сиеной, разность широт между которыми, как он установил, составляла одну пятидесятую долю окружности Земли. Его целью было освободить географию от легенд, которыми суеверие веков украсило и отяготило ее. Осуществив это, он вполне заслуживает дани уважения, возданной ему Гумбольдтом, тем из современных ученых, кто лучше всех мог оценить его труды. Он рассматривал расчленение и расширение континентов; положение горных цепей; действие облаков; геологическое погружение земель; поднятие древних морских дна; открытие Дарданелл и Гибралтарского пролива; связи Понта Эвксинского; проблему равного уровня окружающего океана; и неизбежное существование горной цепи, проходящей через Азию по диафрагме Дикеарха. Какой это шаг вперед по сравнению с размышлениями Фалеса! Здесь мы видим практические тенденции македонских войн. В своих астрономических наблюдениях он имел преимущество использования армилл и других инструментов в Обсерватории. Он установил, что направление земной тяжести не является постоянным, но что вертикали сходятся. Он составил полное систематическое описание Земли в трех книгах — физической, математической, исторической — с приложением карты всех частей, известных в то время. О его мастерстве как геометра убедительно свидетельствует сохранившееся до наших дней решение им задачи о двух средних пропорциональных; и лишь в последние годы оставшиеся фрагменты его «Хроник фиванских царей» получили должную оценку. Он надеялся освободить от уродующих ее мифов историю так же, как и географию, — задачу, осуществлению которой никогда не позволят случиться предрассудки и интересы человека. До нас дошли некоторые забавные анекдоты о его взглядах на этот счет. Он осмелился усомниться в исторической правдивости гомеровских легенд. «Я поверю в это, когда мне покажут скорняка, изготовившего те мешки для ветра, которые Улисс во время своего плавания домой получил от Эола». Говорят, что, достигнув восьмидесятилетнего возраста, он устал от жизни и покончил с собой посредством добровольного голодания.

Chronology of Eratosthenes.

Здесь я сделаю паузу, чтобы высказать несколько замечаний, навеянных хронологическими и астрономическими трудами Эратосфена. Наша текущая хронология порождена ошибочными теологическими соображениями, природа которых требовала краткого исторического срока не только для различных народов древности, но даже для существования человека на земном шаре. Эта необходимость, судя по всему, ощущалась главным образом при попытке возвысить определенные факты в истории евреев из их подчиненного положения в делах человеческих и, по сути, придать всей этой истории преувеличенное значение. Это делалось двояким путем: возвышением еврейской истории из ее истинного разряда и преуменьшением или фальсификацией истории других наций. Среди тех, кто повинен в этом литературном прегрешении, следует назвать имя знаменитого Евсевия, епископа Кесарийского во времена Константина, поскольку в своей хронографии и синхронистических таблицах он нарочно «извратил хронологию ради создания синхронизмов» (Бунзен). Верно, как утверждает Нибур: «Он очень нечестнный писатель». В значительной степени вытеснение египетских анналов произошло под влиянием его деятельности. Однако забывали, что хронология меньше всего подходит на роль объекта вдохновения из всех вещей; и что хотя люди могут быть совершенно равнодушны к истине ради нее самой и считать вполне допустимым бесцеремонно подгонять ее под то, что они считают справедливой целью, истина все же отстоит себя в конце концов. Невозможно добиться полного успеха в извращении истории нации, оставившей многочисленные долговечные свидетельства. Египет предлагает нам свидетельства, охватывающие пять тысяч лет. Как отмечает Бунзен, по известному участку кривой истории мы можем определить всю ее целиком. Египтяне, сколь бы древними они ни были, принадлежат к средним векам человечества, ибо существует период, предшествующий монументальной истории или вообще какому-либо виду истории, во время которого формируются язык и мифология, поскольку они должны существовать до всяких политических институтов, всякого искусства, всякой науки. Даже в первый момент, когда мы бросаем взгляд на состояние Египта, он уже достиг высокого интеллектуального уровня, о чем свидетельствует тот факт, что его иероглифическая система была усовершенствована еще до четвертой династии. Она оставалась неизменной до времен Псамметиха. Стабильное состояние языка и письменности на протяжении тысячелетий неизбежно предполагает долгий и весьма отдаленный период активного совершенствования и прогресса. Несомненно, именно такое общее соображение, а не позитивное знание факта привело греков к утверждению, будто введение геометрии в Египет следует приписать царям, жившим до времен Менеса. Не только ее искусственные памятники свидетельствуют об экстремальной древности этой страны; она сама себе свидетельствует, ибо, хотя Нил поднимает свое русло всего на четыре фута за тысячу лет, вся аллювиальная часть Египта была отложена водами этой реки. Естественный реестр таким образом подкрепляет письменные хроники, и вместе они составляют совокупность неопровержимых доказательств. Таким образом, глубина илистого осадка, накопившегося вокруг пьедесталов памятников, является безупречным показателем их возраста. Занимая столь высокое положение, Евсевий мог преуспеть в извращении принятой книжной хронологии; но он не имел власти заставить вечный пассат, дующий над тропическим Тихоокеанским регионом, дуть на день больше или на день меньше; не имел власти изменить вес осадков, выпадающих из него благодаря африканским горам; не имел власти остановить ежегодную массу ила, приносимого рекой. Именно сопоставляя столь различные разряды свидетельств — природные и монументальные, причем последние год от года набирают силу благодаря культивированию иероглифических исследований, — мы начинаем прозревать истинную египетскую хронологию и проникаться доверием к уцелевшим фрагментам Эратосфена и Манефона.

Astronomy of Eratosthenes.

В то время, о котором мы говорим — во времена Эратосфена, — были достигнуты общие представления относительно учения о сфере, ее полюсах, оси, экваторе, северном и южном полярных кругах, точках равноденствия, солнцестояниях, колиурах, горизонте и т. д. Ни один человек, способный составить собственное мнение, больше не сомневался в шарообразной форме Земли, причем аргументы, приводимые в подтверждение этого факта, остаются такими же, к каким прибегают и поныне: различное положение горизонта в разных местах, изменения высоты полюса, явления затмений и постепенное исчезновение кораблей по мере их удаления от нас. Что касается затмений, на которые некогда смотрели с суеверным трепетом, то были не только названы их истинные причины, но и столь точно определены их периоды, что стало возможным предсказывать их наступление. Так, вавилоняне давно знали, что после цикла из 223 лунаций лунные затмения повторяются. Попытки Аристарха найти расстояние до солнца. Механизм фаз этого спутника был ясен. Действительно, Аристарх Самосский попытался определить расстояние от Солнца до Земли на основе наблюдения Луны в фазе полумесяца — метода, весьма показательного для уровня знаний того времени, хотя на практике ненадежного; таким образом, Аристарх обнаружил, что расстояние до Солнца в восемнадцать раз превышает расстояние до Луны, тогда как в действительности оно составляет 400 раз. Подобным же образом в общих чертах сложились довольно ясные представления о климатическом распределении тепла на Земле, преувеличенные, однако, в том отношении, что тропический пояс считался слишком жарким для жизни человека, а холодный — слишком холодным. Наблюдения, столь же качественные, какие позволяли проводить простые инструменты, не только продемонстрировали в общем плане прямое движение, попятное движение и стоянки планет, но также были предприняты попытки объяснить или, скорее, представить их с помощью эпициклов.

Biography of the Ptolemies.

Именно так в Александрии при Птолемеях зародилась современная астрономия. Птолемей Сотер, основатель этой династии царей, был не только покровителем науки, но и автором. Он написал историю походов Александра. При нем началось собрание библиотеки, вероятно, вскоре после поражения Антигона в битве при Ипсе в 301 г. до н. э. Мусейон обязан своим появлением его сыну Птолемею Филадельфу, который не только покровительствовал наукам в собственных владениях, но и стремился раздвинуть границы человеческих знаний в других краях. Так, он отправил экспедицию под руководством своего адмирала Тимостена до самого Мадагаскара. Из последующих Птолемеев Эвергет и Филопатор были очень способными людьми, хотя последний был дурным правителем: он убил своего отца и учинил множество ужасов в Александрии. Эпифан, сменивший отца всего пяти лет от роду, был отдан своими опекунами под покровительство Рима, предоставив тем самым амбициозной республике предлог для вмешательства в дела Египта. Та же политика продолжалась во время правления его сына Филометора, который в целом был способным и хорошим царем. Даже Фискон, вступивший на престол в 146 г. до н. э. и описываемый как чувственный, тучный и жестокий — жестокий, ибо он отрезал голову, руки и ноги собственному сыну и отослал их Клеопатре, своей жене, — не смог противиться тем устремлениям, которые породила политика его предков, продолжавшаяся почти два столетия, но стал эффективным покровителем литературы и искусств и сам являлся автором исторического труда. Подобную склонность проявили его преемники Латир и Авлет, причем имя последнего указывало на его мастерство в музыке. Прозвища, под которыми фигурируют все эти Птолемеи, были кличками или издевательскими титулами, данными им их легкомысленными и сатирическими александрийскими подданными. Политическое состояние Александрии метко описывали как тиранию, смягченную насмешкой. Династия завершилась в лице знаменитой Клеопатры, которая после битвы при Акциуме приказала, как повествуют легенды, укусить себя аспиду. Она приняла яд, чтобы не пасть пленницей Октавиана и не быть проведенной в его триумфе по улицам Рима.

Если бы мы обладали полной и беспристрастной историей этих греческих царей, она, несомненно, подтвердила бы их право считаться самыми славными из всех древних государей. Даже после того, как их политическая власть перешла в руки римлян — нации, пренебрегавшей истиной и правом, — а философия на склоне лет угасла или оказалась затмеведена верой позднейших цезарей, насаждавшейся бессовестным использованием их власти, жизненная сила взлелеянного ими интеллектуального зерна оказалась столь мощной, что, будучи вынужденным прозябать в безвестности веками, оно буйно взошло при первой же возможности, предоставленной благоприятными обстоятельствами.

They patronize literature
as well as science.

Эта египетская династия распространяла свою защиту и покровительство как на литературу, так и на науку. Так, Филадельф не считал ниже своего достоинства числить среди своих личных друзей поэта Каллимаха, написавшего трактат о птицах и честно зарабатывавшего на жизнь содержанием школы в Александрии. Двор этого монарха, кроме того, украшало созвездие из семи поэтов, которых веселые александрийцы прозвали Плеядами. Говорят, что это были Ликофрон, Феокрит, Каллимах, Арат, Аполлоний Родосский, Никандр и Гомер, сын Макрона. Среди них можно выделить Ликофрона, чье произведение под названием «Кассандра» сохранилось до сих пор, и Феокрита, чьи изысканные буколики доказывают, каким прекрасным поэтом он был.

The writings of Apollonius.

Возвращаясь к научному движению. Школа Евклида достойно представлялась во времена Эвергета Аполлонием Пергским, жившим на сорок лет позже Архимеда. Он преуспел как в математическом, так и в физическом отделах. Его главным трудом был трактат о Конических сечениях. Говорят, что он первым ввел слова «эллипс» и «гипербола». Еще в одиннадцатом веке его полные труды существовали на арабском языке. Современные геометры описывают его как исследователя, владеющего материалом с меньшей мощью, чем его великий предшественник Архимед, но тем не менее демонстрирующего предельную точность и красоту в своих методах. Его пятую книгу о максимумах и минимумах следует рассматривать как одно из высших достижений греческой геометрии. В качестве примера его физических изысканий можно упомянуть изобретение им часов.

The writings of Hipparchus.

Спустя пятьдесят лет после Аполлония, ок. 160–125 гг. до н. э., мы встречаем великого астронома Гиппарха. Судя по всему, он не вел самостоятельных наблюдений в Александрии, а пользовался данными александрийцев Аристилла и Тимохариса. Во всяком случае, его великое открытие прецессии равноденствий было в основе своей построено на обсуждении александрийских наблюдений над Спикой Девы, выполненных Тимохарисом. В чистой математике он разработал методы решения всех треугольников — плоских и сферических, а также составил таблицу хорд. В астрономии, помимо только что упомянутого капитального открытия прецессии равноденствий, он также определил первое неравенство луны, уравнение центра и едва не предвосхитил открытие Птолемеем эвекции. Ему же следует приписать установление теории эпициклов и эксцентриков — геометрической концепции, предназначенной для объяснения видимых движений небесных тел на основе принципа кругового движения. В случае с Солнцем и Луной Гиппарх преуспел в применении этой теории и указал на то, что она может быть адаптирована для планет. Хотя эта теория никогда не задумывалась как отображение реальных движений небесных тел, она удерживала свои позиции вплоть до эпохи Кеплера и Ньютона, когда гелиоцентрическое учение и учение об эллиптических движениях были неопровержимо установлены. Сам Ньютон в 37-м предложении третьей книги «Начал» воспользовался ее помощью. Гиппарх также предпринял попытку составить реестр звезд методом выравниваний, то есть указав те из них, которые находились на одной видимой прямой линии. Число внесенных им в каталог звезд составило 1080. Если таким образом он запечатлел облик небосвода своей эпохи, то он также попытался сделать то же самое для земной поверхности, отметив положение городов и других мест линиями широты и долготы.

The writings of Ptolemy.

Вслед за Гиппархом мы находим астрономов Гемина и Клеомеда; однако их слава полностью затмевается славой Птолемея (138 г. н. э.), автора великого труда «Синтаксис», или «Математическое построение небес», — труда, который вполне заслуживает присвоенного ему эпитета «благородное изложение математической теории эпициклов и эксцентриков». Он был переведен арабами после магометанского завоевания Египта и под названием «Альмагест» был принят ими в качестве высшего авторитета по механике и явлениям вселенной. Он удерживал свои позиции в Европе в том же выдающемся положении на протяжении почти полутора тысяч лет, оправдывая похвалу Синезия в адрес учреждения, породившего его, — «божественной александрийской школы». «Альмагест» начинается с учения о том, что земля шарообразна и неподвижна в пространстве; в нем описывается построение таблицы хорд и инструментов для наблюдения солнцестояний, а также выводится наклонение эклиптики. В нем определяются земные широты с помощью гномона; описываются климаты; показывается, как обычное время может быть переведено в звездное; приводятся причины предпочтения тропического года звездному; дается солнечная теория на основе принципа того, что орбита солнца представляет собой простой эксцентрик; объясняется уравнение времени; осуществляется переход к обсуждению движений луны; рассматриваются первое неравенство, ее затмения и движение узла. Затем в нем приводится собственное великое открытие Птолемея, обессмертившее его имя, — открытие лунной эвекции, или второго неравенства, сведенное к теории эпициклов. В нем предпринимается попытка определения расстояний от солнца и луны до земли, однако с лишь частичным успехом, поскольку расстояние до солнца оно определяет лишь как одну двадцатую от реальной величины. В нем рассматривается прецессия равноденствий — открытие Гиппарха, полный период для которого составляет двадцать пять тысяч лет. В нем приводится каталог 1022 звезд; рассматривается природа Млечного Пути и мастерски обсуждаются движения планет. Этот пункт составляет вторую претензию Птолемея на научную славу. Определение им планетных орбит было выполнено путем сравнения его собственных наблюдений с наблюдениями прежних астрономов, особенно с наблюдениями Тимохариса над Венерой.

His geography.

Птолемею мы также обязаны трудом по географии, который использовался в европейских школах вплоть до пятнадцатого века. Известный ему мир простирался от Канарских островов на восток до Китая и от экватора на север до Каледонии. Однако его карты весьма ошибочны; ибо в попытке привести их в соответствие со сферической формой земли долготы оказались слишком смещены на восток, а Средиземное море сделано на двадцать градусов длиннее. Определения Птолемея поэтому уступают по точности определениям его прославленного предшественника Эратосфена, который оценил расстояние от священного мыса в Испании до восточного устья Ганга в семьдесят тысяч стадиев. Птолемей также писал об оптике, планесфере и астрологии. Авторам не часто выпадает жить в веках столь долго; возможно, впрочем, немногие этого заслуживают. Механика небес с его точки зрения, однако, была сильно истолкована неверно. Ни он, ни Гиппарх никогда не мыслили эту теорию чем-то большим, чем геометрическая фикция. Ее не следует рассматривать как отображение действительных небесных движений. И, как и следовало ожидать — какова участь всех нереальных абстракций, — теория продолжала усложняться по мере накопления фактов и была близка к тому, чтобы стать совершенно неуправляемой, когда ее вытеснила теория всемирного тяготения, которая всегда демонстрировала неотъемлемый атрибут истинной теории: она объясняла каждый новый факт по мере его обнаружения, не требуя обременения новыми положениями и пророчески предсказывая явления, которые еще не были наблюдены.

The later Alexandrian geometers.

Со времён Птолемеев научный дух александрийской школы пошел на спад; ибо хотя такие математики, как Феодосий, чей труд по сферической геометрии высоко ценился арабскими геометрами; и Папп, чьи математические коллекции в восьми книгах по большей части сохранились до сих пор; и Теон, вдвойне прославленный своими геометрическими достижениями и тем, что был отцом несчастной Ипатии (415 г. н. э.), жили в следующие три столетия, они не были людьми масштаба своих великих предшественников. Та умственная сила, которая порождает оригинальные открытия, исчезла. На смену философу пришел комментатор. Никакое новое развитие не ознаменовало физические науки; им было суждено надолго остаться в состоянии станового покоя. Механика не могла похвастаться никаким трофеем, подобным предложению Архимеда о равновесии рычага; никакими новыми и точными идеями, подобными идеям того же великого мужа о статическом и гидростатическом давлении; никакими новыми и ясными взглядами, подобными тем, что были развиты в его трактате о плавающих телах; никаким механическим изобретением, подобным первому из всех паровых двигателей — двигателю Герона. Натуральная философия зашла в тупик. Ее великий и доселе успешно возделываемый раздел, астрономия, не демонстрировал дальнейшего прогресса. Люди довольствовались тем, что было сделано, и продолжали тешить себя приведением небесных явлений в соответствие с комбинацией равномерных круговых движений. К чему нам относить эту паузу? Что-то произошло, чтобы обессилить дух науки. Мрак опустился на Мусейон.

Causes of that decline.

Нет никакой сложности в том, чтобы дать объяснение этому прискорбному состоянию. Греческая интеллектуальная жизнь миновала период своей зрелости и вступала в старость. Более того, талант, который мог бы быть посвящен служению науке, был отчасти сманен к другому занятию, а отчасти подавлен. Александрия подорвала Афины, и в свою очередь Александрия была подорвана Римом. Из столичного первенства она опустилась до положения простого провинциального городка. Главные жизненные призы не столь вероятно было встретить в столь увядающем городе, как в Италии или, впоследствии, в Константинополе. Всё, что затрагивало эти главные центры римской активности, неизбежно влияло на нее; нокова такова участь побежденных — она должна ожидать их решений. В тех самых институтах, которые некогда прославили ее, успеха можно было добиться лишь посредством соответствия образу мыслей, модному в имперской метрополии, и лучшее, что можно было сделать, — это искать отличия на проложенном таким образом пути. И все же даже при всем этом сдерживании Александрия заявляла о своей интеллектуальной мощи, оставив неизгладимый след в новой теологии своих завоевателей. На протяжении трех столетий интеллектуальная атмосфера Римской империи менялась. Люди были не в силах сопротивляться неуклонно нарастающему давлению. Спокойствие могло быть обеспечено лишь пассивностью. Дела пришли к такому состоянию, что думать за людей должны были другие, или же, если они вообще думали, это должно было происходить в соответствии с предписанной формулой или правилом. Греческий интеллект погружался в дряхление, и моральное состояние европейского мира находилось в антагонизме с научным прогрессом.



ГЛАВА VII.

ГРЕЧЕСКАЯ ЭПОХА ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНОГО ДРЯХЛЕНИЯ.

СМЕРТЬ ГРЕЧЕСКОЙ ФИЛОСОФИИ.

Упадок греческой философии: она становится ретроспективной и у Филона Иудея и Аполлония Тианского опирается на вдохновение, мистицизм, чудеса.

Неоплатонизм, основанный Аммонием Саккасом, за которым последовали Плотин, Порфирий, Ямвлих, Прокл. — Александрийская Троица. — Экстаз. — Союз с магией, некромантией.

Император Юстиниан закрывает философские школы.

Резюме греческой философии. — Ее четыре проблемы: 1. Происхождение мира; 2. Природа души; 3. Существование Бога; 4. Критерий истины. — Решение этих проблем в эпоху исследования — в эпоху веры — в эпоху разума — в эпоху дряхления.

Определение закона вариации греческого мнения. — Развитие национального интеллекта аналогично развитию индивидуального.

Определение окончательных выводов греческой философии относительно Бога, мира, души, критерия истины. — Иллюстрации и критика по каждому из этих пунктов.


Decline of Greek philosophy.

В этой главе мне предстоит представить удручающую картину — старость и смерть греческой философии. Сильный муж аристотелизма и стоицизма погружается в состояние дряхлого маразма; он опускается



	

"Into the lean and slipper'd pantaloon,


With spectacles on nose and pouch on side;


His youthful hose, well saved, a world too wide


For his shrunk shank; and his big manly voice,


Turning again toward childish treble, pipes


And whistles in his sound. Last scene of all,


That ends this strange, eventful history,


Is second childishness and mere oblivion—


Sans teeth, sans eyes, sans taste, sans everything."











Он полон восхищения прошлым и презрительного отвращения к настоящему; его мысли блуждают вокруг того, что занимало его в юности и даже в младенчестве. Подобно тем, кто готов умереть, он предается религиозной подготовке, не заботясь более о том, являются ли вещи, на которые он полагается, истинными или ложными по своей сути.

В этой финальной сцене мы больше не находим живой веры Платона, зрелого интеллекта Аристотеля, мужественной самодисциплины Зенона. Греческая философия завершается многословием и мистицизмом. Она опирается на помощь заклинателя, фокусника и верховного жреца Природы.

На сцену также навязываются новые действующие лица. Римский солдат собирается занять место греческого мыслителя и заявить свои права на имущество умершего без завещания — чтобы оставить то, что ему подходит, и уничтожить то, что ему угодно. Римляне, продвигаясь к своей эпохе Веры, собираются навязать свои идеи европейскому миру.

В тени Пирамид родилась греческая философия; после многих странствий на протяжении тысячи лет вокруг берегов Средиземного моря она вернулась на свою родину, и в тени Пирамид она умерла.

It becomes retrospective.

Со времени Новой Академии упадок греческой философии был непрерывным. Изобретательский гений больше не существовал; его место занимал комментатор. Вместо того чтобы утруждать себя поисками абсолютной истины, философы искали опоры в мнениях древних времен, и реальные или приписываемые взгляды Пифагора, Платона или Аристотеля принимались в качестве критерия. В эту старость философии люди стали вести себя так, будто среди человеческого рода никогда не существовало таких вещей, как первоначальное исследование и открытие, и что всякая истина в мире является не продуктом мыслей, а остатком древнего и ныне почти забытого откровения с небес — забытого по вине и из-за падения человека. Есть что-то весьма меланхоличное в этом полном прекращении исследований. Умственный импульс, который, казалось бы, должен был продолжаться какое-то время в силу инерции, накопленной за столько веков, по-видимому, был разом и резко утрачен. Столь полная пауза вызывает удивление: стрела продолжает лететь после того, как оторвалась от лука; гончарный круг крутится, хотя все сосуды уже закончены. В создании этой внезапной остановки весьма помогла политика ранних Цезарей. Принцип свободы мысли, который само существование различных философских школ неизбежно подразумевало, был слишком склонен проявляться в стремлениях к политической свободе. В то время как через императоров школы Греции, Александрии и Рима были принижены от того превосходства, к которому они могли бы стремиться, а школы провинций, такие как Марсель и Родос, относительно возвышены, первые тихим и частным образом начинали те соперничества, которые стали предвестниками великих богословских схваток между ними в более поздние времена за политическую власть. Христианство на заре своего зарождения сопровождалось всеобщим убеждением, что на Востоке сохранилось более чистое воспоминание о древнем откровении и что поэтому оттуда вскоре воссияет свет. Под благоприятным влиянием такого ожидания ориентализм, к которому, как мы видели, греческая мысль пришла спонтанно, получил мощное подкрепление.

Philo the Jew thinks he is inspired.

В этот заключительный период греческой философии первый, к кому мы должны обратиться, — это Филон Иудей, живший во времена императора Калигулы. Согласуясь с идеями своего народа, он выводит всю философию и полезное знание из Моисеевых записей, не колеблясь искажать Писание в своих целях посредством различных аллегорических толкований, утверждая, что человек пал со своей первоначальной мудрости и чистоты; что физические изыскания приносят очень мало пользы, но что доверять следует невинной жизни и пламенной вере. Он убедил себя в том, что на него снизошло некое вдохновение в момент письма, отчасти похожее на вдохновение авторов Священного Писания. Его читатели могут, однако, склониться к мысли, что в этом он был самообманут, судя как по характеру его сочинения, так и по природе его учения. Что касается первого, он пишет слабо, колеблется в своих взглядах и, если понаблюдать за его обращением с трудным вопросом, оказывается шатким и неустойчивым. Что касается последнего, то среди прочих необычных вещей он учит, что мир является главным ангелом или первым сыном Бога; он объединяет все силы Бога в одну силу, Логос, или священное Слово, причем высшими силами являются созидательная мудрость и правящая милость. Из этого исходят все земные силы; и поскольку Бог не может творить зло, существование зла в мире должно приписываться этим эманирующим силам. Совершенно очевидно поэтому, что, хотя Филон отверг восточный пантеизм, он заложил свой фундамент на восточной теории эманации.

Apollonius of Tyana.



Is a miracle-worker and prophet.

В качестве фактора, весьма сильно способствовавшего популярному внедрению ориентализма, следует упомянуть Аполлония Тианского. Под покровительством императрицы Юлии Домны в своем биогрфическом сочинении Филострат имел дерзость провести параллель между этим человеком и нашим Спасителем. Он был чудотворцем, склонным к гаданию и пророчествам, вел аскетический образ жизни, его одежда и пища были самыми бедными. Он пытался реформировать религиозные обряды и нравы; отрицал действенность жертвоприношений, заменяя их простым поклонением и чистой молитвой, едва ли нуждающейся даже в словах. Он осуждал поэтов за распространение безнравственных басен о богах, поскольку тем самым они вносили нечистоту в религию. Он поддерживал учение о переселении душ.

Plutarch leans to patronizing Orientalism.

Плутарх, чья деятельность продолжается при императоре Адриане, оказал влияние благодаря некоторым особенностям своего стиля, распространившееся даже на нас. Как философ он должен быть причислен к платоникам, но с преобладанием господствующего ориентализма. Его умственные особенности, по-видимому, сделали его неспособным принять национальную веру, и его работы привлекают скорее приятной манерой, с которой он рассматривает затронутую тему, нежели глубокой философией. В некоторых отношениях можно усмотреть аналогию между его взглядами и взглядами Филона, причем Исида одного соответствует Слову другого. Эта склонность к ориентализму проявляется еще сильнее у последующих авторов; например, Луций Апулей Нумидийский и Нумений тяготеют к тринитарной философии, причем последний придерживался мнения, ставшего к тому времени почти всеобщим, что вся греческая философия была изначально принесена с Востока. В его учении предполагается троица, первым лицом которой является разум; вторым — принцип становления, представляющий собой двойственное существование и порождающий тем самым третье лицо, причем эти три лица составляют, однако, лишь единого Бога. Указав на появление этой идеи, нам нет необходимости более подробно вдаваться в ее детали. В качестве философских концепций ни одна из троиц греков не выдерживает сравнения с троицами древнего Египта: Амуном, Мут и Хонсу, Осирисом, Исидой и Гором; или с троицами Индии: Брахмой, Вишну и Шивой — Создателем, Хранителем и Разрушителем, или Прошлым, Настоящим и Будущим у буддистов.

Ammonius Saccas founds Neo-Platonism.

Учения Нумения привели непосредственно к неоплатонизму, происхождение которого, однако, обычно приписывают Аммонию Саккасу из Александрии ближе к концу второго столетия нашей эры. Взгляды этого философа, судя по всему, не были преданы бумаге. Они известны нам главным образом через его учеников Лонгина и Плотина. Неоплатонизм, принявший облик философской религии, отличается тем конфликтом, который он вел с набирающей силу христианской мощью. Арена этого состязания развернулась в Александрии. Возникшая там школа просуществовала около 300 лет. Ее история интересна для нас не только своим антагонизмом по отношению к той новой силе, которая вскоре завоюет западный мир, но также и потому, что она была угасающим усилием греческой философии.

Plotinus, a Mystic. Reunion with God.

Плотин, египтянин, родился около 204 г. н. э. Он учился в Александрии и, как говорят, провел одиннадцать лет у Аммония Саккаса. Он сопровождал поход императора Гордиана в Персию и Индию и, избежав его бедствий, открыл философскую школу в Риме. В этом городе он пользовался высочайшим уважением у императора Галлиена; императрица Салонина намеревалась построить город, в котором Плотин мог бы открыть знаменитую Республику Платона. Этот план, однако, не был осуществлен. При самых лучших намерениях способствовать счастью человека Плотина следует обвинить в немалой доле неясности и мистицизма. Евнапий справедливо говорит, что небесная возвышенность его разума и его запутанный стиль делают его крайне утомительным и неприятным. Его отталкивающий характер, возможно, в некоторой степени объясняется его неумением сочинять, поскольку он научился писать только в пятьдесят лет. Он заявлял о своем презрении к жизненным благам и к занятиям ими. Он умалял значение патриотизма. Будучи аскетом по своим привычкам, не употребляя мяса и лишь немного хлеба, он питал крайнее презрение к своему телу, говоря, что оно является лишь фантомом и обузой для его души. Он отказывался вспоминать свой день рождения. Как это часто бывало с теми, кто подвергал себя продолжительному голоданию и медитации, он верил, что удостоился чести узреть Бога своими телесными глазами и шесть раз воссоединялся с ним. При таком душевном состоянии можно легко предположить, что его сочинения мистичны, бессвязны и пространны. Атмосфера платонизма, смешанная со множеством восточных идей и древних египетских воспоминаний, пронизывает его труды.

Подобно многим своим предшественникам, Плотин признавал различие между духовными потребностями образованных людей и простого народа, оправдывая мифологию тем, что она весьма полезна тем, кто еще не освободился от чувственного. Аристотель в своей «Метафизике», ссылаясь на мифологию и богов в человеческом обличье, замечал: «Многое было добавлено мифически для убеждения толпы, а также ради законов и иных полезных целей». Но Плотин также считал, что боги не поддаются уговорам молитв и что как они, так и демоны время от времени являют себя видимым образом; что заклинания могут законно практиковаться и не противоречат философии. В теле он усматривает искупительный механизм для души. Он верит, что внешний мир — это простой фантом, сон, а свидетельства чувств — совершенно обманчивы. Уподобление божеству, о котором он говорит, он описывает как опьянение души, которая, забывая все внешние вещи, растворяется в созерцании «Единого». Доктринальная философия Плотина представляет собой троицу в соответствии с платонической идеей. (1) Единое, или Первичная сущность. (2) Разум. (3) Душа. О первом он заявляет, что говорить о нем полностью невозможно, и в том, что он говорит по этому поводу, содержится много кажущихся противоречий, например когда он отказывает в единости единому. Его идеи о троице в основе своей базируются на теории эманации. Он описывает, как второй принцип исходит путем эманации из первого, а третий — из второго. Механизм этого процесса можно проиллюстрировать, вспомнив, как из тела солнца исходит свет, а из света появляется тепло. В исхождении третьего принципа из второго на самом деле возникает Мысль из Разума; но Мысль — это Душа. Мировую душу он считает ни с чем не соединенной; однако в этих деталях он впадает в сильный мистицизм, и часто бывает трудно четко уловить его точный смысл, например когда он говорит, что Разум окружен Вечностью, а Душа окружена Временем. Он доводит идеализм до его крайнего пределы и, как уже было сказано, смотрит на видимый мир лишь как на видимость, выводя из своего учения нравственные размышления, служащие утешением в жизненных испытаниях. Так, он говорит, что «чувственная жизнь — это всего лишь сценическая игра; все страдания в ней лишь воображаемы, всякая скорбь — чистый обман актеров». «Душа не участвует в игре; она наблюдает, пока плачет и сетует лишь внешний фантом». «Пассивные страдания и страдания падают лишь на внешнюю тень человека». Великая цель существования заключается в том, чтобы отвлечь душу от внешних предметов и закрепить ее в созерцании Бога. Такие соображения учат нас презрению как к добродетели, так и к пороку: «Однажды соединившись с Богу, человек оставляет добродетели, как при входе в святилище он оставляет изображения богов в предхрамовом пространстве позади». Отсюда мы должны бороться за то, чтобы освободиться от всего низкого и подлого: культивировать истину и посвятить жизнь интимному общению с богом, сбрасывая с себя всю личность и переходя в состояние экстаза, в котором душа освобождается от своей материальной тюрьмы, отделяется от индивидуального сознания и поглощается бесконечным разумом, из которого она изошла. «В экстазе она созерцает реальное бытие; она отождествляет себя с тем, что созерцает». Наше припоминание переходит в интуицию. Во всех этих взглядах Плотина преобладает оттенок ориентализма; принципы и практики носят всецело индийский характер. Высшее Существо этой системы — «unus qui est omnia»; намерение теории эманации состоит в том, чтобы найти философскую связь между ним и душой человека; процедура вхождения в экстаз путем долгого сидения в неизменной позе, пристального вглядывания в контур носа или долгого наблюдения за необычным или определенным способом дыхания была знакома восточным аскетам, как знакома она теперь самозванцам наших дней; результат не небесный, а физиологический. Благочестивые индусы были, однако, уверены, что, как вода не смачивает лотос, так и грех, хотя и может коснуться души, никогда не сможет осквернить ее после полного постижения Бога.

Porphyry—his writings destroyed;



resorts to magic and necromancy.

Взгляды Плотина были усилены и распространены его знаменитым учеником Порфирием, родившимся в Тире в 233 г. н. э. После смерти Плотина он основал школу в Риме, достигнув большой известности в астрономии, музыке, географии и других науках. На его трактат против христианства ответили Евсевий, св. Иероним и другие; однако император Феодосий Великий более действенно заставил его замолчать, велев сжечь все копии. Порфирий заявляет о собственной ничтожности по сравнению со своим учителем, говоря, что он соединялся с Богом лишь один раз за восемьдесят шесть лет, в то время как Плотин соединялся так шесть раз за шестьдесят лет. В нем можно видеть весь мистицизм и, можно добавить, все благочестие Плотина. Он говорит о демонах бесформенных, а потому невидимых; требующих пищи и не бессмертных; некоторые из которых правят воздухом и могут быть умиротворены или обузданы с помощью магии; он допускает также использование некромантии. Едва ли возможно определить, насколько эту склонность неоплатоников к незаконному искусству следует рассматривать как уступку народным настроениям того времени, ибо в других местах Порфирий без колебаний осуждает прорицание и гадание и останавливается на глупости призывания богов при заключении сделок, браков и подобных мелочах. Он настойчиво предписывает святую жизнь ввиду того факта, что человек пал как со своей древней чистоты, так и с древнего знания. Он рекомендует поклонение в тишине и чистой мысли, причем общественное богослужение имеет второстепенное значение. Он также настаивает на воздержании от животной пищи.

Iamblicus a wonder-worker.

Культивирование магии и некромантического искусства было полностью осуществлено Ямвлихом, келесирийцем, умершим в царствование Константина Великого. Едва ли стоит рассказывать о тех чудесах и знамениях, которые он совершал, хотя они пользовались полным доверием в те суеверные времена: как силой своих молитв он поднимал себя без посторонней помощи на девять футов над землей; как он мог заставлять лучи ослепительного сияния играть вокруг своей головы; как на глазах у своих учеников он вызывал двух видимых демонических бесов. Также нет необходимости упоминать мнения Эдесия, Хрисанфа или Максима.

Proclus unites emanation with mysticism.

На мгновение, однако, мы можем обратиться к Проклу, который родился в Константинополе в 412 г. н. э. Когда Виталиан осадил Константинополь, Прокл, как говорят, сжег его корабли с помощью полированного бронзового зеркала. Нам вряд ли удастся определить, сколько здесь правды, поскольку аналогичный авторитет утверждает, что он мог вызывать дождь и землетрясения. Его теургические склонности поэтому вполне отчетливы. Тем не менее, несмотря на эти сверхчеловеческие способности, наряду с особыми милостями, оказываемыми ему Аполлоном, Афиной и другими божествами, он находил целесообразным отправлять свои обряды в тайне, опасаясь преследований со стороны христиан, чье внимание он привлек к себе написанием сочинения против них. В конце концов им удалось изгнать его из Афин, преподав ему тем самым новое толкование принятой им моральной максимы: «Живи в сокрытии». Целью Прокла было построить целостную теологию, которая включала бы теорию эманации и была бы должным образом украшена мистицизмом. Орфические поэмы и халдейские оракулы послужили основой, с которой он начал; его характер можно понять по тому достоинству, которое он принял как «верховный жрец вселенной». Он рекомендовал своим ученикам изучение Аристотеля ради развития разума, но предписывал изучение Платона, чьи произведения, как он обнаружил, были полны возвышенных аллегорий, подходящих для его целей. Он утверждал, что знать собственный ум — значит знать всю вселенную, и что это знание даруется нам откровениями и озарениями богов.

Justinian puts an end to philosophy.

Он размышляет о том, каким образом должно происходить слияние: может ли последняя форма сразу перейти в первобытную или ей необходимо пройти в обратной последовательности промежуточные состояния своего пути. Из столь возвышенных идей, учитывая мистический характер их трактовки, у философии не было иного исхода, кроме как завершиться так, как это сделал неоплатонизм при Дамаскии. Приближались последние дни. Император Юстиниан запретил преподавание философии и закрыл ее школы в Афинах в 529 г. н. э. Ее последние представители — Дамаскии, Симпликий и Исидор — отправились в изгнание в Персию, рассчитывая найти убежище под защитой великого царя, который хвастался тем, что он философ и платоник. Разочарованные, они были вынуждены вернуться на родину; и следует записать в заслугу Хосрою то, что в своем мирном договоре с римлянами он оговорил безопасность и веротерпимость для этих изгнанников, тщетно надеясь, что они смогут возделывать свою философию и отправлять свои обряды без притеснений.

Так заканчивается греческая философия. Она заброшена, и готовится почва для того, чтобы увенчать вместо нее Веру. Изыскания ионийцев, рассуждения элеатов, труды Платона и Аристотеля погрузились в мистицизм и искусство заклинателя. Как и в случае с отдельным человеком, так и с философией в ее старости: когда все остальное терпело крах, она обращалась к преданности, ища утешения в упражнениях благочестия — к такому состоянию ума, в котором она была готова умереть. Весь период со времен Новой Академии показывает, что великой попыткой, становившейся с каждым годом все более насущной, было найти систему, которая находилась бы в гармонии с тем чувством религиозной преданности, в которое впала Римская империя — чувство, неуклонно набирающее силу. Атмосфера благочестия, хотя и самого обманчивого рода, воцарилась во всем языческом мире.

Summary of Greek philosophy.

Из долгой истории греческой философии, представленной на предшествующих страницах, мы переходим, во-первых, к исследованию способа прогресса греческого ума и, во-вторых, к результатам, которых он достиг.

Период, охватываемый рассматриваемыми нами событиями, длится почти двенадцать столетий. Он начинается с Фалеса в 636 г. до н. э. и заканчивается в 529 г. н. э.

Age of Inquiry—its solutions.

Во-первых. Греческая философия началась на фундаменте физических предположений. Первой ее целью было определение происхождения и способа порождения мира. Базис, на котором она покоилась, по своей природе был несостоятельным, поскольку содержал внутренние ошибки, обусловленные несовершенными и ошибочными наблюдениями. Она уменьшала мир и увеличивала человека, принимая видимый облик Природы за реальный и рассматривая землю как плоскую поверхность, над которой небо поддерживалось подобно куполу. Она ограничивала границы земной плоскости незначительными масштабами и утверждала, что она является особой и исключительной собственностью человека. Звезды и другие небесные тела она рассматривала как простые метеоры или проявления огня. С поверхностной простотой она восприняла понятия абсолютных направлений в пространстве — вверх и вниз, выше и ниже. В том же духе она восприняла из самого общего наблюдения учение о четырех элементах — тех формах вещества, которые естественно представлены нам в преобладающем количестве: земле, воде, воздухе, огне. От этих скудных начал она сделала свою первую попытку создать космогонию, или теорию способа творения, наделив один из этих элементов преобладанием или превосходством над остальными тремя и заставив их происходить из него. У одного учителя первоэлементом была вода; у другого — воздух; у третьего — огонь. Произошло ли такое зарождение или все четыре элемента были равноправными и равными, происхождение мира поддавалось легкому объяснению; ибо, призвав на помощь обычные наблюдения, которые уверяют нас, что грязь оседает на дно воды, что вода падает сквозь воздух, что какова видимая природа огня — подниматься вверх, и объединив эти иллюзорные факты с ошибочным понятием верха и низа в пространстве, устройство видимого мира становилось ясным: земля внизу, плавающая на ней вода, воздух наверху и еще выше — область огня. Таким образом оказывается, что первым вопросом, заданным европейской философией, был: откуда и каким образом появился мир?

Its irreligious solution thereof.

Принципы, задействованные в решении этой проблемы, очевидно, вели к весьма важному выводу, уже в эту раннюю эпоху выдававшему то, что вскоре должно было стать серьезным предметом спора. Человеку свойственно видеть в окружающих его вещах видимые знаки божественности, непрерывные провидения. Но в этом своем самом первом акте греческая философия явно исключила Бога из Его собственного мира. Это опускание тяжелого, это поднятие легкого было совершенно чисто физическим делом; бескрайнее море, голубой воздух и бесчисленные сияющие звезды были расставлены по своим надлежащим местам не по воле или рукой Бога, а благодаря их собственным врожденным свойствам. Народное суеверие до некоторой степени успокаивалось локализацией божеств в подобии людей на звездном Олимпе выше неба — в регионе, предоставляющем нематериальные славы и спокойное жилище. И тем не менее невозможно полностью исключить духовное из этого мира. Душа, вечно деятельная и вечно мыслящая, заявляет о своем родстве с божественным. Что эта душа? Таков был второй вопрос, поставленный греческой философией.

Second problem. What is the soul?



Its material solution thereof.

К аналогичному ходу поверхностных наблюдений прибегали при решении этого вопроса. Дышать — значит жить; значит, дыхание — это жизнь. Если мы перестаем дышать, мы умираем. Человек становится живой душой только тогда, когда дыхание жизни входит в его ноздри; он представляет собой бесчувственную и пассивную форму, когда испускается последний вдох. Следовательно, в этом животворящем принципе, воздухе, должны существовать все те благородные качества, которыми обладает душа. Он должен быть источником, из которого проистекает весь интеллект, и хранилищем, куда весь интеллект снова возвращается. Философская школа, чьим фундаментальным принципом было то, что воздух является первоэлементом, таким образом вернула Божество в мир, хотя и в материальной форме. И все же она оставалась в антагонизме с национальным политеизмом, если только из этого единого бога — воздуха — не возникали многочисленные боги Олимпа.

Third problem. What is God?

Но кто этот единый Бог? Это третий вопрос, выдвинутый греческой философией. Ответ на него выдает, что в этом своем начале она склоняется к Пантеизму.

Во всех этих исследованиях отправной точкой служили материальные концепции, зависящие от впечатлений или информации чувств. К какому бы выводу ни пришли, его правильность зависела от правильности этой информации. Когда мы кладем немного вина в меру воды, глаз может его больше не видеть, но вино там есть. Когда капля дождя падает на листья далекого леса, мы не можем ее услышать, но ропот множества капель, составляющих ливень, вполне слышен. Но что этот ропот, если не сумма звуков всех отдельных капель?

Fourth problem. Has man a criterion of truth?

И так очевидно, что наши чувства склонны обманывать нас. Отсюда возникает четвертый великий вопрос греческой философии: есть ли у нас какой-либо критерий истины?

В тот момент, когда подозрение в том, что его нет, пересекает умы человека, он осознает то, что можно поистине назвать интеллектуальным отчаянием. Является ли этот мир иллюзией, фантазмом воображения? Если материальные и осязаемые вещи, а следовательно, самые прочные опоры знания, столь внезапно разрушаются, в каком направлении нам повернуться? В течение одного столетия греческая философия дошла до такого состояния, и не без оснований разумные люди смотрели на Пифагора почти как на божество на земле, когда он указал им путь к спасению; когда он призывал их задуматься о том, что именно так научило их несовершенству чувств. Ибо что это такое, как не разум, который так предупреждал нас и среди заблуждений вел нас к истине — разум, у которого есть свои собственные объекты, свой собственный мир? Хотя видимое и слышимое могут обманывать, мы тем не менее можем найти абсолютную истину в вещах, совершенно отделенных от материальной природы, в частности в отношениях чисел и свойствах геометрических форм. Нет никакого заблуждения в том, что два, сложенные с двумя, дают четыре; или в том, что любые две стороны треугольника, взятые вместе, больше третьей. Если же мы живем в области обманов, мы можем быть уверены, что она окружена миром истины.

Influence of the Eleatic school and the Sophists.

От материального базиса спекулятивная философия постепенно освобождалась благодаря трудам элеатной школы, причем споры о первичном элементе отходили на второй план и заменялись исследованиями времени, движения, пространства, мысли, бытия, Бога. Общий результат этих изысканий выдвинул на первый план подозрение в ненадежности чувств, причем тенденция всего периода проявилась в гипотезе, к которой наконец пришли: существуют лишь атомы и пространство, а поскольку первые суть лишь центры силы, материя неизбежно является фантазмом. Поэтому, когда сами афиняне начали культивировать философию, это происходило при полном разделении сомнений и неопределенности, охвативших весь этот предмет. Как софисты, их действия завершили этот спекулятивный период, ибо путем сопоставления всех до сих пор известных частичных наук они пришли к выводу, что нет ни совести, ни добра или зла, ни философии, ни религии, ни закона, ни критерия истины.

Age of faith—its solutions.

Но человек не может жить без какого-либо руководящего правила. Если его спекуляции в Природе не дадут ему ничего, на что он мог бы положиться, он будет искать иной помощи. Если для него нет критерия истины в философии, он будет опираться на слепую, несомневающуюся веру. Если он не может доказать физическими аргументами существование Бога, он вместе с Сократом примет этот великий факт как самоочевидный и не нуждающийся в доказательстве. Он точно так же обопрется на неоспоримые достоинства добродетели и хорошей морали, защищая доктрину о том, что целью жизни должно быть удовольствие — удовольствие того чистого рода, которое проистекает из культивирования облагораживающих занятий или является инстинктивным, как это проявляется в жизни животных. Но когда он таким образом отбросил доказательства как ненужные для своих целей и положился таким образом на веру, он утратил сдерживающий, руководящий принцип, который может поставить границы его поведению. Если он считает вместе с Сократом, открывающим третью эпоху греческого развития — ее эпоху веры, — существование Бога не нуждающимся ни в каких доказательствах, он может точно так же добавить к этому существование материи и идей. Для веры не будет никакой трудности в таких доктринах, как припоминание, двойное бессмертие души, реальное существование универсалий; и если такая вера, ничем не сдерживаемая и не ограничиваемая, будет направлена на регулирование личной жизни, ничто не помешает падению в излишества и базовый эгоизм. Ибо этика в таком применении заканчивается либо попыткой достижения крайнего личного благочестия, либо получением индивидуального удовольствия — фундамент патриотизма подрывается, чувство дружбы уничтожается. Так было и с периодом греческой веры, инициированным Сократом, развитым Платоном и завершенным Скептиками. Антисфен и Диоген Синопский в своих выпадах против общества и своих самоистязаниях показывают, к какому концу приходит эпоха веры, не сдерживаемая разумом; и Эпикур продемонстрировал ее тенденцию, когда ею руководит эгоизм.

Так завершается третий период греческого философского развития.

Age of Reason—its solutions.

Вводя нас в четвертый, Аристотель настаивает на том, что, хотя мы должны полагаться на разум, сам Разум должен подчиниться руководству Опыта; и Зенон, подхватывая ту же мысль, учит нас, что мы должны апеллировать к решениям здравого смысла. Он устраняет все сомнения относительно критерия истины, провозглашая, что отчетливость наших чувственных впечатлений является достаточным руководством. Во всем этом существенное задействованное условие совершенно отлично от условий спекулятивных веков, а также эпохи веры. Тем не менее, находясь под видимым руководством разума, человеческий разум вечно стремится прорваться сквозь такие самоналоженные ограничения, пытаясь постичь вещи, для которых у него нет подходящих данных. Даже в эпоху Аристотеля, эпоху Разума в Греции, философия возобновила такие вопросы, как творение мира, эманация материи из Бога, существование и природа зла, бессмертие, или, увы! возможно, было бы правильнее сказать, судя по ее выводам, смерть души, и это даже после того, как Скептики с возросшей силой отрицали наличие у нас какого-либо критерия истины и доказывали к своему собственному удовлетворению, что человек в лучшем случае ничего не может делать, кроме как сомневаться; и, учитывая его состояние здесь на земле, поскольку ему не было позволено знать, что правильно и что неверно, что истинно и что ложно, его мудрейшим шагом будет не беспокоиться по этому поводу, а спокойно погрузиться в состояние полного безразличия и квиэтизма.

Как единообразно мы видим, что через такие вариации мнений отдельный человек приближается к своему концу. Какая еще перспектива ожидает греческую философию, кроме дряхления с его презрением к настоящему, его привязанностью к прошлому, его недоверием к человеку, его упованием на таинственное — неизведанное? И эту немощь мы так ясно наблюдаем перед тем, как занавес окончательно опустится.

Duration of these ages.

Если теперь мы оглянемся на этот путь греческого ума, то обнаружим, что после легендарного доисторического периода — эпохи доверчивости — последовательно сменяли друг друга эпоха спекулятивных изысканий, эпоха веры, эпоха разума, эпоха дряхления: первая, эпоха доверчивости, завершилась географическими открытиями; вторая — критикой софистов; третья — сомнениями скептиков; четвертая, выдающаяся своей грандиозностью результатов, постепенно перешла в пятую — эпоху дряхления, которой положила конец рука римлянина. В умственном прогрессе этого народа мы поэтому усматриваем предзнаменование курса, подобного ходу индивидуальной жизни, эпохи которой отвечают Младенчеству, Детству, Юности, Зрелости, Старости; и который в еще более грандиозном масштабе, как мы увидим в дальнейшем, был повторен всей Европой в ее интеллектуальном развитии.

Boundaries of these ages.

В течение 1150 лет, заканчивающихся примерно в 529 г. н. э., греческий ум завершил свою философскую карьеру. Эпохи, на которые мы разделили этот путь, переходят друг в друга посредством незаметных градаций. Они перекрывают друг друга и переплетаются, подобно градации цветов, но характеристики каждой из них совершенно отчетливы.

Determination of the law of variations of opinions.



Philosophical conclusions finally arrived at by the Greeks.

Во-вторых. Определив таким образом общий закон вариации мнений, заключающийся в том, что он одинаков как у этого народа, так и у отдельного индивида, я далее постараюсь распутать достигнутые конечные результаты, рассматривая греческую философию в целом. Возвращаясь к иллюстрации, являющейся для нас чем-то большим, чем пустая метафора: хотя в индивидуальной жизни происходит последовательный переход через младенчество, детство, юность и зрелость к старости — переход, в котором характеристики каждого периода по очереди исчезают, — тем не менее существуют определенные результаты, постоянные в другом смысле и придающие всему прогрессу его собственную индивидуальность. Критический глаз может различить на последовательных стадиях греческого философского развития решительные и непреходящие результаты. Именно их мы и искали в этом долгом и утомительном обсуждении.

В греческой философии есть четыре великие темы: во-первых, существование и атрибуты Бога; во-вторых, происхождение и судьба мира; в-третьих, природа человеческой души; в-четвертых, возможность критерия истины. Теперь я представлю то, что представляется мне результатами, к которым пришел греческий ум по каждому из этих пунктов.

As to God—His unity.

(1) О существовании и атрибутах Бога. По этому вопросу решением греческого ума стал абсолютный отказ от всех антропоморфных концепций, даже ценой столкновения с давлением национального суеверия. Всемогущий, всесовершенный и вечный может быть только один, ибо такие атрибуты абсолютно противоположны чему-либо вроде сопричастия, будь то духовная или материальная природа; отсюда и вывод, что сама вселенная есть Бог и что все одушевленные и неодушевленные вещи принадлежат к его сущности. В нем мы живем, и движемся, и существуем. Можно представить себе, что Бог может существовать без мира, но немыслимо, чтобы мир существовал без Бога. Однако мы не должны позволять себе заблуждаться из-за разнообразного облика вещей; ибо хотя вселенная таким образом есть Бог, мы знаем ее не такой, какова она на самом деле, а лишь такой, какой она кажется. У Бога нет никаких отношений с пространством и временем. Они — лишь фикции нашего конечного воображения.

But their solution is Pantheism.

Но это высшее усилие греческой мысли есть пантеизм. Это тот же результат, к которому задолго до того пришла более древняя ветвь индоевропейской семьи. «Нет Бога, независимого от природы; никакой другой не был ни открыт традицией, ни воспринят чувствами, ни доказан аргументами».

И тем не менее человек никогда не будет удовлетворен таким выводом. Он не предлагает ему того аспекта личности, которого требуют его чаяния. Это бесконечное, вечное и универсальное вовсе не является интеллектом. Оно бесстрастно, лишено мотивов, лишено замысла. Оно не отвечает тем чертам, проблески которых он улавливает, когда размышляет об атрибутах собственной души. Он с содроганием отворачивается от пантеизма, этого конечного результата человеческой философии, и, добровольно возвращаясь назад, подчиняет свой разум инстинктивным чувствам; отвергает безличное как не имеющее с ним ничего общего и провозглашает личностного Бога — Творца вселенной и Отца людей.

As to the world—a manifestation of God.

(2.) О происхождении и судьбе мира. При рассмотрении результатов, к которым пришла греческая мысль по этому вопросу, наш труд значительно облегчается помощью, получаемой от выводов предыдущего исследования. Происхождение всех вещей — в Боге, коего мир является лишь видимым проявлением. Он развивается им и из него, возможно, как любили говорить стоики, подобно тому как растение развивается из жизненного зародыша в семени. Он есть эманация Бога. Поэтому в данном пункте мы можем принять за правильное общее впечатление философов — греческих, александрийских и римских после нашей эры, — что в основе своей греческая и восточная философии были схожи не только в отношении вопросов, которые они ставили для разрешения, но и в выводах, к которым они приходили. Как мы уже говорили, это впечатление приводило к убеждению, что в отдаленном прошлом должно было существовать некое откровение, общее для обеих сторон, хотя впоследствии оно было омрачено и искажено человеческими немощами и порочностью. Это учение об эманации, опирающееся на утверждение, что мир вечно существовал в Боге, что он вышел из Него в видимое состояние и впоследствии будет поглощен Им, является одной из самых поразительных черт ведийской теологии. Оно с исключительным искусством разработано индийскими философами, а также греками и проиллюстрировано их поэтами.

This solution identical with the Oriental.

Следующая выдержка из «Законов Ману» передает восточный вывод: «Эта вселенная существовала лишь в первой божественной идее, еще не развернутой, словно погруженной во мрак; неощутимая, неопределимая, недоступная для постижения разумом и не обнаруженная откровением, словно погруженная в глубокий сон. Затем единственная самосущая сила, сама незримая, но делающая этот мир видимым, с пятью элементами и другими принципами природы, явилась во всем неизменном великолепии, развернув свою идею или рассеяв мрак. Тот, кого может постичь лишь один ум, чья сущность ускользает от внешних органов чувств, кто не имеет видимых частей, кто существует от вечности, — именно Он, душа всех существ, которую ни одно существо не может объять, воссиял воочию. Он, пожелав произвести различные существа из собственной божественной субстанции, сначала силой мысли сотворил воды. Воды называются так (нара), поскольку они были порождением Нары, или духа Бога; и поскольку они были его первым аяной, или местом движения, он оттого именуется Нараяной, или движущимся по водам. Из того, что является первопричиной, не будучи объектом чувств, существующим везде по субстанции, но не существующим для нашего восприятия, без начала и конца, был произведен божественный муж. Он создал небо вверху, землю внизу, а посредине поместил тонкий эфир, светлые области и постоянное вместилище вод. Он сотворил все творения. Он дал бытие времени и делениям времени — звездам также и планетам. Ради различения поступков он установил полное различие между правильным и неправильным. Тот, чья сила непостижима, создав эту вселенную, вновь растворился в духе, сменив время активности на время покоя».

Illustrations of the origins, duration, and
absorption of the world.

От подобных выдержек из священных писаний индусов мы можем обратиться к их поэтам и обнаружить иллюстрацию тех же концепций эманации, проявления и поглощения мира. «Бесконечное существо подобно чистому кристаллу, который принимает в себя все цвета и излучает их вновь, однако его прозрачность или чистота от этого не страдают и не нарушаются». «Он подобен алмазу, который поглощает окружающий его свет и сияет в темноте благодаря исходящему от него излучению». В уподоблениях менее благородного характера они стремились донести свою мысль до неграмотных: «Ты видел, как паук плетет свою паутину, ты видел ее превосходную геометрическую форму и то, как хорошо она приспособлена для своего назначения; ты видел игру цветных красок, заставляющих ее сиять подобно радуге в лучах утреннего солнца. Из своей груди маленький мастер исторг чудесную нить, и в свою грудь, когда ему заблагорассудится, он может втянуть ее обратно. Так Брахма сотворил мир, и так он поглотит его». И греки, и индийцы утверждали, что бытие существует ради мысли, а следовательно, они должны быть едины; что вселенная есть мысль в уме Бога и не подвержена превратностям миров, из которых она состоит. В Индии это учение об эманации достигло столь видимой точности, что некоторые утверждали, будто можно доказать, что весь Брахма трансмутировался в мирские явления не целиком, а лишь на четверть; что происходят последовательные эманации и поглощения, причем в этом отношении соблюдается периодичность; что в этих рассуждениях мы должны остерегаться всякого обмана, проистекающего из видимого облика материальных вещей, ибо есть основания полагать, что материя есть не что иное, как силы, заполняющие пространство. Демокрит возвысил нас до благородной мысли о том, что даже столь малая величина, как отдельный атом, может составлять целый мир.

Таким образом, учение об эманации имеет двоякое толкование. Оно представляет вселенную либо как часть субстанции Бога, либо как нечто бестелесное, исходящее от него: первое — концепция более осязаемая и легко постигаемая умом; второе обладает недосягаемым величием, если вспомнить бесчисленные прекрасные и величественные формы, которые природа повсюду представляет нашему взору. Этот видимый мир — лишь тень Бога.

При дальнейшем рассмотрении этого учения о появлении, или эманации вселенной из Бога, и ее возвращении в Него, или поглощении Им, иллюстрация может оказаться небесполезной. Из воздуха, который может быть чистым и спокойным, водный пар часто выступает в видимой форме — в виде туманного клока, поначалу, возможно, размером не больше человеческой руки, но в итоге превращающегося в огромное облако. Внешний вид, представляемый возникающей формой, определяется случайностями момента; оно может обладать чистой белизной или угрожающей чернотой, его края могут быть окаймлены золотом. В недрах такого облака может быть заперта молния, из него может раздаваться гром; но даже если оно не являет этих проявлений силы, если его исчезновение будет столь же спокойным, как и формирование, оно существовало не напрасно. Ни одно облако еще не формировалось на небе, не оставив неизгладимого впечатления на земле, ибо пока оно существовало, не было ни одного растения, рост которого не задержался бы, чья субстанция не уменьшилась бы. И как часто нам доводилось наблюдать, как такое облако, за появлением которого мы следили, тает в безмятежном воздухе. Из безмятежного воздуха оно пришло и в чистый безмятежный воздух снова вернулось.

Теперь представьте, что такое облако состоит из бесчисленных множеств микроскопических капель, каждая из которых сохраняет обособленность от остальных и каждая, сколь бы мала ни была, обладает собственной индивидуальностью. Эта грандиозная совокупность может менять свой цвет и форму; она может быть ареной непрекращающихся и быстрых внутренних движений самого разного рода, однако она сохраняет свой облик неизменным или меняется спокойно и безмолвно, продолжая сиять в падающем на нее свете и отбрасывать тень на землю. Это эмблема вселенной согласно древнему учению, показывающая нам, как видимое может происходить из невидимого и возвращаться обратно в него; что капля, слишком малая для невооруженного глаза, может служить представителем мира. Спонтанное появление и исчезновение облака служит эмблемой переходной вселенной, которая возникает и исчезает, чтобы смениться другими вселенными, другими подобными творениями в долгом течении времени.

As to the soul—a part of the divinity.

(3.) О природе души. От материального свойства, приписываемого душе ранними ионийскими школами — будто она была воздухом, огнем или чем-то подобным, — произошел постепенный переход к мнению о ее нематериальности. Определенность этому придало утверждение, что она не просто родственна Богу, но даже является частью Бога. Каковы бы ни были взгляды на природу и атрибуты Верховного Существа, они напрямую влияли на выводы, к которым приходили относительно природы души.

Its immortality and final absorption.

Греческая философия в высшей стадии своего развития рассматривала душу как нечто большее, чем сумму моментов мышления. Она считала ее частью самого Божества. Это учение — необходимое следствие пантеизма. Оно предполагало прошлое в вечности и будущее бессмертие. Оно пускалось в такие изыскания, как вопрос о том, является ли число душ во вселенной постоянным. Как и по предыдущему пункту, так и по этому наблюдалась полная аналогия между выводами греческой и индийской философии. Так, последняя гласит: «Я сам — озаренное проявление верховного Брахмы». «Не было времени, когда не существовал ни я, ни ты, ни эти князья народа, и не будет времени, когда мы не будем существовать; отныне все мы есть». Рассматривая душу лишь как зрителя и чужестранца в этом мире, они считали, что она занята скорее созерцанием, чем действием, утверждая, что по своему происхождению она является непосредственной эманацией от Божества — не модификацией и не трансформацией Всевышнего, а частью Его; «ее отношение — это не отношение слуги к господину, а отношение части к целому». Она подобна искре, отделенной от пламени; она мигрирует из тела в тело, находясь то в высших, то в низших, то снова в высших классах жизни, занимая то одно, то другое тело по мере того, как того требуют обстоятельства. И подобно тому как капля воды следует извилистым путем в облаке, в дожде, в реке, будучи частью растения или частью животного, но рано или поздно неизбежно находит путь назад к морю, из которого вышла, так и душа, какими бы разнообразными ни были ее скитания, в конце концов погружается обратно в божественность, от которой изошла.

И греки, и индусы обращали внимание на обманчивые феномены мира. Среди последних многие образно полагали, что то, что мы называем видимой природой, есть лишь иллюзия, постигающая душу из-за ее временного отделения от Бога. В буддийской философии мир таким образом почитается порождением воображения. Но среди некоторых в те древние времена, как и среди других в более современные, на него смотрели как на обладающий более существенным состоянием, а на душу — как на пассивное зеркало, в котором отражаются вещи, или, возможно, она в некоторой степени могла быть частичным творцом собственных форм. Как бы то ни было, ее конечная судьба — совершенный покой после поглощения Всевышним.

Illustration of the nature of the soul.

По поводу этой третьей темы древней философии иллюстрация может оказаться небесполезной. Подобно тому как пузырь плавает на море и благодаря своей форме отражает любые присутствующие объекты — будь то облака в небе или неподвижные и движущиеся предметы на берегу, — да, даже до некоторой степени изображает само море, на котором плавает и из которого возник, представляя эти разнообразные формы не только в очертаниях, напоминающих истину в надлежащем порядке света и тени, в надлежащей перспективе и цветах, но вдобавок окрашивая их все игрой оттенков, проистекающих из него самого, так обстоит дело и с душой. Из бескрайнего и бездонного моря возник пузырь. Он ни в каком отношении не отличается по природе от своего источника. Из воды он вышел и простой водой всегда остается. Свои качества, по крайней мере в том, что касается внешних вещей, он приобретает только благодаря своей форме и среде, в которой находится. По мере изменения обстоятельств, которым он подвержен, он плавает то тут, то там, сливаясь с другими встречающимися ему пузырями и снова выходя из скопленной пены. В таких странствиях он то крупнее, то мельче; в один момент переходит в новые формы, в другой — теряется в слиянии с окружающими. Но каковы бы ни были эти его странствия, эти его превратности, его ожидает неизбежная судьба — поглощение, воссоединение с океаном. Что же теряется в этот финальный момент? чему приходит конец? Не существенной субстанции, ибо водой он был до своего развития, водой он был во время своего существования и водой он остается поныне, готовый к повторному расширению.

Подобие не исчезает и тогда, когда мы рассматриваем общие функции, выполняемые пузырем, пока он сохранял свою форму. В нем отображались в их истинных формах и относительных величинах окружающие вещи. Следовательно, он имел отношение к пространству. И если он находился в движении, он последовательно отражал различные проходящие мимо объекты. Посредством таких последовательных представлений он поддерживал отношение ко времени. Более того, он придавал создаваемым им изображениям собственную окраску, и во всем этом был эмблемой души. Ибо пространство и время — это внешние условия, с которыми она имеет дело, и она добавляет к ним абстрактные идеи, являющиеся продуктом ее собственной природы.

Its continued existence—its Nirwana.

Но когда пузырь лопается, приходит конец всем этим отношениям. Больше нет никакого отражения внешних форм, больше нет движения, больше нет врожденных качеств, которые можно было бы добавить. В одном отношении пузырь уничтожен, в другом — он все еще существует. Он вернулся к тому бесконечному простору, по сравнению с которым он совершенно ничтожен и незаметен. Бренный и в то же время вечный: бренный, поскольку все его отношения особого и индивидуального рода подошли к концу; вечный в двояком смысле — в смысле платонизма, — поскольку он был связан с прошлым, у которого не было начала, и продолжается в будущем, у которого нет конца.

As to the criterion of truth—sense-delusions.

(4.) О возможности критерия истины. Абсолютный критерий истины должен сразу подтверждать как себя самого, так и другие вещи. В очень ранний период философии органы чувств были признаны совершенно ненадежными. Бесчисленное множество раз вместо подтверждения они дискредитируют сами себя. Палка с искрой огня на одном конце при быстром вращении создает видимость круга света. Радуга кажется реально существующей аркой, пока заблуждение не обнаружится оттого, что мы отправляемся в место, над которым она, как кажется, возвышается. И дело обстоит так не только в отношении вещей, для которых имеется внешняя база или основание, таких как искра огня в одном случае и капли воды в другом. Каждый из наших органов чувств может подсунуть иллюзии самого чисто вымышленного рода. Глаз может представлять видения столь же отчетливые, как и те реальности, среди которых они располагаются; ухо может докучать нам постоянным повторением жужжащего звука, частей музыкального мотивчика или членораздельных голосов, хотя мы прекрасно знаем, что все это иллюзия; и точно так же, свойственным им образом, в часы здоровья, а особенно болезни, другие органы чувств — вкус, осязание и обоняние — будут чинить над нами свои обманы.

Раз дело обстоит так, как мы узнаем, что любая информация, почерпнутая из столь неверных источников, истинна? Пифагор оказал великую услугу, велев нам помнить, что у нас есть внутри нас самих средство обнаружения заблуждений и демонстрации истины. Что же уверяет нас в нереальности огненного круга, радуги, призрака, голосов, ползания насекомых по коже? Разве не разум? Так разве не можем мы тогда довериться разуму?

Имея перед глазами подобные факты, какое множество вопросов сразу же навязывается нашему вниманию — вопросов, которые даже в новейшие времена занимали мысли величайших метафизиков. Начнем ли мы наши изыскания с Неопределенности в философствовании. изучения ощущений или с изучения идей? Скажем ли мы вслед за Декартом, что все ясные идеи истинны? Станем ли мы вопрошать вместе со Спинозой, есть ли у нас какие-либо идеи, независимые от опыта? Скажем ли мы вместе с Гоббсом, что все наши мысли порождены объектами, внешними по отношению к нам, и являются их представителями; что наши концепции возникают из материальных движений, давящих на наши органы, производящих в них движение и таким образом воздействующих на ум; что наши ощущения не соответствуют внешним качествам; что звук и шум принадлежат колоколу и воздуху, а не уму, и подобно цвету являются лишь волнениями, вызываемыми объектом в мозге; что воображение — это концепция, постепенно затухающая после акта чувств, и есть не что иное, как угасающее ощущение; что память есть след прежних впечатлений, сохраняющийся какое-то время; что забывчивость — это стирание таких следов; что последовательность мыслей не безразлична, случайна или добровольна, а что мысль следует за мыслью в определенной и предопределенной последовательности; что все, что мы воображаем, конечно, и поэтому мы не можем постичь бесконечное или мыслить о чем-то, не подчиненном чувствам? Скажем ли мы вслед за Локком, что существует два источника наших идей — ощущение и рефлексия; что ум не может познавать вещи напрямую, а лишь через идеи? Предложим ли мы вместе с Лейбницем, что рефлексия есть не что иное, как внимание к тому, что происходит в уме, и что между умом и телом существует симпатический синхронизм? Утвердим ли мы вместе с Беркли, что нет никакой другой причины для вывода о существовании самой материи, кроме необходимости иметь некий синтез для ее атрибутов; что объектами знания являются идеи и ничего более; и что ум активен в ощущении? Прислушаемся ли мы к доказательству Юма о том, что если материя — нереальный вымысел, то ум не менее реален, поскольку он представляет собой не более чем последовательность впечатлений и идей; что наша вера в причинность есть лишь следствие привычки; и что у нас есть лучшие доказательства того, что ночь является причиной дня, чем в тысячах других случаев, когда мы убеждаем себя, что знаем правильное отношение причины и следствия; что только по привычке мы верим, будто будущее будет похоже на прошлое? Сделаем ли мы вывод вслед за Кондильяком, что память — это лишь трансформированное ощущение, а сравнение — двойное внимание; что каждая идея, для которой мы не можем найти внешний объект, лишена значения; что наши врожденные идеи приходят путем развития, а рассуждение и бег усваиваются одновременно? Заключим ли мы вместе с Кантом, что существует лишь один источник знания — соединение объекта и субъекта, — но два его элемента: пространство и время; и что они суть формы чувственности, причем пространство есть форма внутренней чувственности, а время — как внутренней, так и внешней, но ни то ни другое не имеет никакой объективной реальности; и что мир познается нами не таким, каков он есть, а лишь таким, каким он кажется?

Remarks on the criterion.

Я признаю справедливость замечания Посидония о том, что человеку лучше смириться со смертью, чем прекратить философствовать, ибо если в философии есть противоречия, то в жизни их ничуть не меньше. В свете этого замечания я не буду колебаться предложить несколько соображений относительно критерия человеческого знания, не будучи обескуражен тем фактом, что столь многие способнейшие мужи обращали на него свое внимание. В этом могло бы усмотреться высокомерие, если бы не тот факт, что прогресс наук, и особенно человеческой физиологии, привел нас к более возвышенной точке зрения и позволил увидеть положение дел гораздо отчетливее, чем это было возможно для наших предшественников.

Defective information of the old philosophy.

Я считаю, что неспособность древних философов дать истинное решение этой проблемы целиком и полностью объяснялась несовершенным и, по сути, ошибочным представлением, которое они имели о положении человека. Они придавали слишком большой вес его личной индивидуальности. В зрелый период его жизни они рассматривали его как изолированного, независимого и самодостаточного. Они забывали, что это лишь мимолетная фаза в его существовании, которое, начинаясь с малого, демонстрирует непрерывное расширение или прогресс. Из единой клетки, едва ли стоящей на шаг выше неорганического состояния, не отличающейся — судя как по внешнему виду, так и по формам, через которые она проходит на ранних стадиях жизни, — от клетки, из которой происходит любое другое животное или растение, даже самое скромное, совершается переход Необходимость более общей концепции относительно человека. через форму за формой способом, абсолютно зависящим от окружающих физических условий. История очень долгая, а форм очень много между первым появлением примитивного следа и убеленными сединами семьюдесятью годами. Некорректно брать один момент в этой длинной процессии и делать его представителем всего целого. Некорректно утверждать — даже если тело зрелого человека претерпевает непрекращающиеся изменения до такой степени, которая подразумевает получение, усвоение и выведение почти полутора тонн материала в течение года, — что в этом потоке материи существует не только постоянство формы, но, что бесконечно важнее, неизменность его интеллектуальных способностей. Некорректно утверждать это; более того, это совершенно неверно. Интеллектуальный принцип движется вперед по столь же четко очерченной траектории, по какой движется тело. Даже если мы упустим время, предшествующее рождению, сколь полна немощность его Весь цикл должен быть охвачен, ранних дней! Свет светит ему в глаза, он не видит; звуки падают на его уши, он не слышит. С этих ничтожных начал мы могли бы описать последовательное усиление через младенчество, детство и юность до зрелости. И каков результат, к которому все это нас приводит? Не заключается ли он в том, что при философском рассмотрении человека мы вынуждены отвергнуть идею личности, индивидуальности и принять идею цикла прогресса; отказаться от всякого рассмотрения его чистой субстанциальной формы и рассмотреть его абстрактное отношение? Все органические формы, если их сравнить друг с другом и исследовать с общей точки зрения, оказываются построенными по единой схеме. Это как в некотором математическом выражении, содержащем константы и переменные; фактический результат меняется в зависимости от того, какие значения мы последовательно присваиваем переменным, однако в этих различных результатах, сколь бы многочисленными они ни были, исходная формула существует всегда. Из столь универсальной концепции состояния и пути человека мы сразу поднимаемся до понимания его отношений с другими, подобными ему, — то есть его отношений как члена общества. Мы осознаем в этом свете, что общество должно пройти курс, зеркально отражающий тот, который мы проследили для а также его расовые связи. индивида, и что видимость изоляции, представляемая индивидом, является совершенно иллюзорной. Каждый отдельный человек черпал свою жизнь от другого и дает начало другому человеку, теряя, по сути дела, свой аспект индивидуальности, когда принимаются во внимание его расовые связи. Одна эпоха в жизни — это еще не вся жизнь. Зрелого индивида нельзя отделить от бесчисленных форм, через которые он прошел; и, учитывая природу его первоначального зачатия и итог его воспроизводства, человека нельзя отделить от его расы.

Посредством этих взглядов на природу и связи человека мы можем прийти к решению относительно обладания им критерием истины. В самые ранние моменты своего существования он не может ни чувствовать, ни мыслить, и вселенная для него словно не существует. Учитывая развитие его чувственных способностей — зрения, слуха, осязания и т. д., — они по мере продвижения его цикла к максимуму становятся, в силу природы или воспитания, все более совершенными; но никогда, в лучшем случае, как хорошо знали древние философы, они не заслуживают доверия. То же самое касается и его интеллектуальных способностей. Они тоже начинаются в немощи и постепенно расширяются. На один лишь ум полагаться следует не больше, чем только на органы чувств. Если бы на этот счет существовало хоть какое-то сомнение, изучение феноменов сновидения достаточно, чтобы устранить его, ибо сновидение показывает нам, сколь колеблем и неустойчив ум в своих операциях, когда он оторван от прочной опоры органов чувств. Как истинно замечание Филона Иудея о том, что ум подобен глазу: ибо, хотя он может видеть все другие объекты, он не может видеть самого себя и поэтому не может судить о самом себе. И таким образом мы можем заключить, что нельзя доверять ни одним лишь чувствам, ни одному лишь уму. При совместном действии того и другого благодаря установленным взаимным сдержкам достигается гораздо более высокая степень достоверности, однако даже в этом, предельном для индивида, случае нет, как выяснили и греки, и индийцы, абсолютной надежности. Именно знание этого исторгло у них столько жалоб, ввергло их в интеллектуальное отчаяние и заставило, применив этот скорбный вывод к ходу своей повседневной жизни, погрузиться в безразличие и неверие.

Но все же для человека уготовано кое-что еще. Пусть он сбросит бремя индивидуальности и помнит, что у него есть расовые связи, которые в деле обретения критерия истины бесконечно увеличивают его шансы на достоверность. Если он смотрит с презрением на мнения своего детства, с малым вниманием — на мнения своей юности, с недоверием — на мнения зрелости, то что он скажет о мнениях своей расы? Разве подобные соображения не учат нас тому, что во всех этих последовательных состояниях критерий истины неуклонно продвигается в точности и силе и что его максимум обнаруживается в единодушном мнении всего человеческого рода?

Though no absolute criterion exists, a practical one does.

На основе этих принципов я полагаю, что, хотя у нас нет, строго говоря, какого-либо абсолютного критерия истины, мы постепенно поднимаемся к все более и более высоким степеням достоверности по возрастающей шкале, которая становится все более точной. Я думаю, что писатели-метафизики, затрагивавшие этот вопрос, впали в заблуждение из-за несовершенного представления об истинном положении человека; они ограничивали свои мысли единственной эпохой его пути и не принимали расширенного и философского взгляда. Отвергая таким образом восточное учение о том, что индивид является центром, с которого следует рассматривать вселенную, и перенося нашу исходную точку на более всеобъемлющую и прочную основу, мы подражаем в метафизике курсу астрономии, когда та заменила геоцентрическую точку зрения гелиоцентрической, и это изменение обещает быть столь же плодотворным на достоверные результаты. Если бы это стоило труда, мы могли бы продолжить подкрепление этого учения апелляцией к опыту обыденной жизни. Как часто, когда мы не доверяем собственному суждению, мы ищем опоры в совете друга! Как сильна наша уверенность в том, что мы правы, когда общественное мнение на нашей стороне. Ради этого даже Церковь не гнушалась созывать Соборы, стремясь тем самым к более верному средству достижения истины. Собор заслуживает большего доверия, чем отдельный человек, каков бы он ни был. Вероятности возрастают с числом согласных умов, и отсюда я прихожу к выводу, что в единодушном согласии всего человеческого рода кроется человеческий критерий истины — критерий, который, в свою очередь, способен к возрастающей точности по мере распространения просвещения и знания. По этой причине я не смотрю на перспективы человечества столь мрачно, как это делали в древности. Напротив, все кажется полным надежды. Благие предзнаменования можно извлечь для философии из великих механических и материальных изобретений, которые умножают средства взаимосвязи и, можно сказать, уничтожают земные расстояния. В интеллектуальных столкновениях, которые неизбежно за этим последуют, в плавке мнений, в исследованиях и анализах наций истина выйдет наружу. Все, что не сможет выдержать это испытание, должно подчиниться своей участи. Ложь и обман, как бы мощно их ни поддерживали, должны готовиться к уходу. В этом высшем трибунале человек может полагаться безоговорочно. Пусть философски он далек от абсолютного, это наивысший критерий, дарованный ему, и от его решений нет апелляции.

Высказывая столь категорично свои собственные взгляды на эту глубокую тему, я, возможно, поступаю неправильно. Подобает говорить со смирением о том, что было прославлено великими писателями Греции, Индии, Александрии и, в более поздние времена, Европы.

Complete analogy between Greek and Indian process of thought.

В заключение я хотел бы заметить, что представленный здесь взгляд на результаты греческой философии — это то, что открывается мне после долгого и тщательного изучения предмета. Однако это утвердительный, а не отрицательный результат; ибо мы не должны забывать, что если, с одной стороны, были приняты пантеистические доктрины о природе Бога, всеобщей одушевленности, теории эманации, трансмутации, поглощения, переселения душ и т. д., то, с другой стороны, наблюдалась отнюдь не малая тенденция к атеизму и абсолютному неверию. Даже для этого негативного состояния имелось соответствующее условие в буддизме Индии, о котором я упоминал ранее; и поистине, столь совершенен параллелизм между ходом умственной эволюции в Азии и в Европе, что трудно назвать какой-либо вопрос второстепенной детали в философии одной из них, который нельзя было бы указать в философии другой. Не без оснований поэтому александрийские философы, глубоко посвященные в детали обеих систем, пришли к выводу, что столь удивительные совпадения можно объяснить лишь допущением существования древнего откровения, следы которого дошли до их времени. В этом они однако судили ошибочно; истинное объяснение заключается в том, что процесс развития человеческого интеллекта и конечные результаты, к которым он приходит при исследовании сходных проблем, во всех странах одинаковы.

Variation of practical application explained.

В мой план не входит прослеживание применения этих философских принципов к практике в повседневной жизни, однако предмет этот столь безгранично интересен, что читатель, возможно, простит мне один-единственный абзац. Поверхностному наблюдению может показаться, что, какими бы ни были доктринальные сходства этих философий, их применение было совершенно разным. В общем плане можно утверждать, что те же доктрины, которые в Индии вели к внушению безразличия и квиетизма, вели к стоической активности в Греции и Италии. Если бы обстоятельства позволили, я мог бы тем не менее продемонстрировать в этом кажущемся расхождении фактическое совпадение; ибо образ жизни человека определяется главным образом географическими условиями, причем его инстинктивная склонность к деятельности возрастает с широтой, в которой он живет. Под экватором у него нет склонности к усилиям, и его физиологические связи с климатом делают квиетизм наиболее приятным для него. Философская формула, которая на жарких равнинах Индии находит свой исход в жизни спокойствия и покоя, в более бодрящем воздухе Европы будет истолкована как жизнь деятельная. Так, в более поздние эпохи африканский монах, охотно убеждая себя, что любое вмешательство с целью улучшения природы есть бунт против провидения Божьего, провел свою никчемную жизнь в плетении корзин и циновок или в уединенном созерцании в пещерах Фиваидской пустыни; европейский же монах столкнулся с трудами земледелия и социальной деятельности и тем самым внес немалый вклад в цивилизацию Англии, Франции и Германии. Все это, будучи должным образом осмыслено, приводит к выводу, что человеческая жизнь в ее разнообразии зависит от первичных условий, в сущности одинаковых во всех странах и климатах, и определяется ими.



ГЛАВА VIII.

ОТСТУПЛЕНИЕ ОБ ИСТОРИИ И ФИЛОСОФСКИХ ВЛИЯНИЯХ РИМА.

ПОДГОТОВКА К ВОЗОБНОВЛЕНИЮ ИССЛЕДОВАНИЯ ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНОГО ПРОГРЕССА ЕВРОПЫ.

Религиозные идеи первобытных европейцев. — Форма их вариаций определяется влиянием Рима. — Необходимость римской истории в этих исследованиях.

Возникновение и развитие римской власти, ее последовательные фазы, территориальные приобретения. — Становится верховной силой в Средиземноморье. — Как следствие — деморализация Италии. — Неотвратимая концентрация власти. — Развитие империализма. — В конечном счете угасание истинной римской расы.

Влияние на интеллектуальное, религиозное и социальное состояние средиземноморских стран. — Производит гомогенную мысль. — Империализм готовит почву для монотеизма. — Знаменательный переход римского мира в его религиозных идеях.

Взгляды римских философов. — Слияние новых и старых идей. — Захват власти неграмотными и как следствие — падение уровня христианства в Риме.


Transition from Greece to Europe.

От изложения интеллектуального прогресса Греции, представленного на предыдущих страницах, мы теперь переходим, согласно намеченному плану, к исследованию прогресса всей Европы. Движение в этой отдельной нации типично для движения всего континента.

European age of Inquiry.

Первая европейская интеллектуальная эпоха — эпоха доверчивости — уже отчасти рассматривалась в главе II, особенно в том, что касается Греции. Теперь я намерен, после некоторых необходимых замечаний в заключение этой темы, перейти к описанию второй европейской эпохи — эпохи исследования.

Этим замечаниям то, что уже было сказано о Греции, прокладывает путь. Средиземноморская Европа опережала центральные и северные страны в философском и социальном отношении. Волна цивилизации шла с юга на север; по правде говоря, она едва ли еще достигла своего предельного рубежа. Авантюрные эмигранты, прибывшие в отдаленные времена из Азии, оставили последовательным поколениям своих потомков наследие невзгод. В борьбе за жизнь всякая память об восточном происхождении была утрачена; знание угасло; религиозные идеи деградировали; и различные популяции скатились до того же интеллектуального состояния, какое они являли бы, будь они подлинными автохтонами этой земли.

Religion of the old Europeans.

Религия варварских европейцев во многом напоминала религию американских индейцев. Они признавали Великого Духа — всеведущего, всемогущего, вездесущего. В самые ранние времена они не изображали его в человеческом облике и не имели храмов, но умилостивляли его жертвами, принося на грубых алтарях животных, таких как лошадь, и даже людей. Хотя считалось, что этого Великого Духа порой можно услышать в ночных звуках лесов, по большей части он был слишком далек от человеческих молений, и отсюда, из простых волшебных представлений устрашенной фантазии, как это было во многих других странах, возникло поклонение звездам — вторая стадия сравнительной теологии. Мрачность и тень густых лесов, уединение, несущее в себе атмосферу святости и кажущееся подходящим пристанищем для таинственных духов, навели на мысль об учреждении священных рощ и заповедных деревьев. По всей Европе существовало смутное представление о том, что душа существует после смерти тела; относительно ее конкретного состояния мнения расходились. Как и у других народов, религиозные обряды были направлены не только на благополучие индивидов в настоящем, но и на предсказание будущих событий посредством различных процессов гадания и аугурий, практиковавшихся среди жрецов.

Their priesthood,

Хотя жрецы таким образом ведали религиозными обрядами, они, судя по всему, не были организованы так, чтобы действовать единодушно или проводить последовательную политику. Класс религиозных должностных лиц женского пола — пророчиц — участвовал в церемониалах. Эти святые женщины, пользовавшиеся огромным уважением, подготовили почву для восприятия мариолатрии. Вместо храмов кельтские народы использовали скальные алтарии, кромлехи и другие деревенские сооружения через друидов, которые одновременно были жрецами, фокусниками и целителями. Их религиозные доктрины, во многом напоминающие доктрины Ригведы, увековечивались из поколения в поколение с помощью песен.

and objects of adoration.

Существенными чертами этой системы были ее сугубо локальная форма и отсутствие хорошо организованной иерархии. Даже кельты не составляют исключения, хотя у них существовало подчинение от архидруида вниз. В этом заключалась слабость старой веры и в конечном счете причина ее падения. Когда германские народы мигрировали на юг в своих воинственных походах, они оставляли позади свои освященные рощи и священные духи, освященные веками. Эти объекты преданный последователь не мог взять с собой, и никакой равноценной замены им найти не удавалось. В цивилизованных странах, куда они приходили, они встречали совсем иное положение дел: тщательно организованное духовенство, смоделированное по древней римской политической системе; объекты его почитания не были привязаны к конкретной местности; его институты были способны к универсальному действию; его священные тексты легко транспортировались куда угодно; его эмблемы были переносными во все страны — крест на штандартах его армий, распятие на груди его святых. Посреди благородной архитектуры Италии и великолепных остатков тех римлян, которые некогда давали законы миру, посреди культа, отличавшегося пышностью церемониала и торжественностью таинств, они обнаружили народ, чья вера учила их рассматривать нынешнюю жизнь лишь как преходящее занятие, которое ни на мгновение нельзя сопоставлять с вечным существованием в будущем — существованием, весьма отличным от низменного переселения душ друидизма или пьяного рая Водена, где храбрецы утешаются медом из чаш, сделанных из черепов их врагов, убитых в дни их земной жизни.

Importance of Roman history in this investigation.

Европейская эпоха исследования поэтому неразрывно связана с римскими делами. Она отличается тем религиозным направлением, которое она приняла. Вместо догм враждующих философских школ мы имеем дело теперь с догматами конфликтующих сект. Вся история тех несчастных времен демонстрирует организующий и практический дух, характерный для Рима. Греческая демократия, ведущая к разложению вещей, породила софистов и скептиков. Римский империализм, вечно созидающий, стремился принести единство из раздоров и провести границу между ортодоксией и ересью властью таких соборов, как Никейский. Следуя идеям св. Августина в его труде «О Граде Божьем», я принимаю в качестве наиболее удобного завершения этой эпохи взятие Рима Аларихом. Благодаря этому она частично перекрывает эпоху Веры, чьим несомненным началом было основание Константинополя.

Греческая интеллектуальная жизнь проявляет все свои фазы полностью, но не так обстояло дело с римлянами, чей конец был преждевременным. Они были людьми насилия, исчезнувшими вследствие собственных завоеваний и преступлений. Однако убыль их от войны составляла ничтожную долю по сравнению с тем роковым уменьшением, тем смертельным разбавлением, которое было вызвано их растворением в огромной массе человечества, с которой они вошли в соприкосновение.

Great difficulty of treating it.

Я подхожу к рассмотрению римских дел, составляющих следующую часть моей задачи, с немалой долей робости. Трудно подняться до точки зрения, достаточно возвышенной и ясной, когда географические пределы столь велики, а политические мотивы затуманены мраком и тучами стольких веков. Живя в социальном состоянии, происхождение которого коренится в рассматриваемых ныне событиях, наше ментальное зрение едва ли способно освободиться от иллюзий исторической перспективы или привести вещи к их справедливым пропорциям и позициям. Из тысячи деяний, каждое из которых превосходит по интересу и важности остальные, как нам выделить главные? Как разглядеть с точностью истинное отношение частей этого удивительного феномена империи, ускользающие события которого скользят одно в другое подобно сменяющимся картинам? Предупрежденный примером тех, кто позволял теням собственного воображения падать на сцену и принимал их за ее часть, я постараюсь применить критерий здравого смысла к фактам, о которых необходимо будет вести речь; и, веря, что человек всегда оставался неизменным в своих способах мышления и мотивах действий, я буду судить о прошлых событиях так же, как о событиях нашего собственного времени.

Triple form of Roman power.

В своей целостной форме римская власть состоит из двух теократий с внедренным между ними военным господством. Первая из этих теократий соответствует баснословному периоду царей; военное господство — времени республики и более ранних цезарей; вторая теократия — времени христианских императоров и пап.

The first theocracy and legendary times.

Первая теократия столь окутана легендами и вымыслами, что дать о ней удовлетворительный отчет невозможно. Биографии царей представляют столь несомненные свидетельства своей чисто романтической природы, что со времен Нибура они воспринимаются историками именно в таком свете. Но во времена языческих императоров в Риме было небезопасно публично намекать на какое-либо неверие в столь почитаемые легенды, как легенда о волчице, вскормившей подкидышей; вознесение Ромула на небеса; нимфа Эгерия; поединок Горациев и Куриациев; прыжок Курция в пропасть на коне; разрезание кремня бритвой Тарквинием; сивилла и ее книги. У современного историка поэтому остается совсем немного надежного материала. Он может признать, что римляне и сабиняне объединились; что они покорили албанцев и латинян; что тысячи последних были переселены на Авентинский холм и стали плебеями; причем эти движения положили начало кастам, долго терзавшим Рим, где побежденный народ составлял подчиненный класс; что поначалу главным занятием было земледелие, природа которого приучает людей не только к градациям рангов, таким как землевладелец, надсмотрщик, работник, но и к воспитанию религиозного чувства и даже культивированию суеверий; что помимо более почтенных занятий, которыми занималось растущее государство, оно с самого начала предавалось агрессивной войне и потому постоянно подвергалось опасности реванша — одним из первых ее деяний было основание города Остии в устье Тибра из-за пиратства; что в результате какого-то заговора в армии, нашедшего отражение в легенде о Лукреции (поскольку армиям не раз случалось совершать подобное), цари были изгнаны и возникло военное господство, цветасто именуемое республикой, но состоящее из лиги нескольких могущественных семейств.

На протяжении царской эпохи и далеко в республиканскую эпоху главные внутриполитические события сводятся к борьбе высшей касты, или патрициев, с низшей, или плебеями, что выражалось в отстаивании последними своего права на долю в землях, завоеванных их доблестью; в вымогательстве Валерьева закона; в допущении латинян и герников до условий равенства; в перенесении выборов трибунов от центурий к трибам; в отмене закона, запрещающего браки плебеев с патрициями; и в конечном уступлении последним должностей консула, диктатора, цензора и претора.

The domestic necessity for foreign war.

В этих внутренних спорах мы видим истоки римской необходимости в войне. Высшая каста неуклонно сокращается в численности, низшая — столь же неуклонно растет. Охваченный надменной гордыней, патриций заполняет свою частную тюрьму должниками и преступниками; он узурпирует завоеванные земли. Восстание — неизбежное следствие, внешняя война — единственное облегчение. По мере расширения круга операций обе стороны видят свой интерес в сердечном слиянии на равных условиях и совместно тиранствуют вовне.

Gradual spread of Roman influence to the south.

Географическое владычество Рима расширялось сначала с бесконечным трудом. Вплоть до взятия города галлами его сомнительное существование поддерживалось в непрерывной борьбе с соседними городами и вождями. Есть основания полагать, что в самом младенчестве республики, в столкновении, последовавшем за изгнанием царей, город был взят Порсенной. Направление, в котором впервые распространилось ее влияние, было направлено на юг полуострова. Тарент, одно из южных государств, привлек к себе на помощь эпирота Пирра. Он мало что сделал для помощи своим союзникам — он видел Рим лишь с акрополя Пренесте; но от него римляне научились искусству укреплять лагеря и усвоили идею вторжения в Сицилию. Здесь восходящая республика столкнулась с карфагенянами и в последовавшем конфликте обнаружила военное значение Испании и Галлии, откуда карфагеняне черпали огромные запасы наемников и военных припасов. Прогресс в сторону величия, которого Рим достиг к тому времени, был колоссальным. Она увидела, что все зависит от владения морем, и с восхитительной энергией построила военный флот. В этом ее ожидания оправдались с избытком. Справедливо утверждение, что она потратила больше времени на приобретение клочка земли в Италии, чем требовалось для подчинения мира после того, как она завладела Средиземноморьем. На опыте Агафокла она усвоила, что истинным методом контроля над Карфагеном является вторжение в Африку. Принципы, заложенные в конфликте, и положение Рима по его окончании показаны в условиях договора по завершении первой Пунической войны: Карфаген должен эвакуировать каждый остров в Средиземном море и выплатить контрибуцию в размере шестисот тысяч фунтов. Стремясь к приобретению богатства, Карфаген стал очень богатым; он достиг высокого уровня развития искусства; однако его процветание, или, вернее, тот способ, которым он его достиг, сильно ослабил его, равно как и та политическая аномалия, при которой он жил, ибо аномалия, когда азиатский народ подчиняется демократическим формам. Ее состояние в этом отношении было очевидным следствием ее первоначального подчиненного положения тирской торговой фактории, причем ее богачи издавна привыкли обращаться за отличиями к метрополии. Как и в других торговых государствах, ее граждане неохотно становились солдатами, и поэтому ей часто приходилось полагаться на наемные войска. От нее римляне получили уроки величайшей важности. Она укрепила их в оценке значения морского могущества; научила их правильно строить корабли и обращаться с ними; как строить военные дороги. Племена Северной Италии едва вошли в круг римского владычества, как на Адриатике был построен флот, и под предлогом искоренения пиратства морская мощь иллирийцев была уничтожена. С незапамятных времен Средиземное море кишело пиратами; похищение людей было прибыльным занятием, причем огромные барыши выручались за выкуп пленников или путем их продажи на Делосе или других невольничьих рынках. В то время было очевидно, что окончательное господство над Средиземноморьем зависит от владения Испанией, великой страной — производителем серебра. Соперничество из-за Испании послужило причиной второй Пунической войны. Излишне повторять общеизвестную историю Ганнибала, то, как он привел Рим к краю гибели. Отношения, которые она поддерживала с окружающими общинами, были таковыми, что она не могла им доверять. Ее враг нашел союзников во многих греческих городах на юге Италии. Достаточно взглянуть на исход этого конфликта в договоре, который завершил его. Карфаген должен был отдать все свои военные корабли, кроме десяти трирем, обязаться не вести никаких войн без согласия римского народа и выплатить военную контрибуцию в два миллиона фунтов. Рим теперь приступил в широких масштабах к политике дезорганизации государств с целью их ослабления. Под предлогом приглашения со стороны афинян защитить их от македонского царя амбициозная республика закрепилась в Греции, причем вновь был применен принцип, развитый при вторжении в Африку: заставлять войну кормить войну. Возможно, была доля правды в римском обвинении в том, что интриги Ганнибала с Антиохом, царем Сирии, послужили причиной конфликта между Римом и этим монархом. Его итогом стало колоссальное событие в материальном возвеличивании Рима — уступка всех его владений в Европе и владений в Азии к северу от горы Тавр, а также военная контрибуция в размере трех миллионов фунтов. Уже тогда проявились последствия богатства, вливавшегося в Италию в виде растраты государственных денег Сципионами. Сопротивление Персея, царя Македонии, не могло восстановить независимость Греции; оно закончилось аннексией этой страны, Эпира и Иллирика. Результаты этой войны оказались в высшей степени пагубными для победителей и побежденных; моральное величие первых, как утверждается, поистине исчезло, а социальный крах последних был столь полным, что на долгое время брак был заменен конкубинатом. Политика и практика Рима теперь буквально стали адскими; она навязала ссору своему старому противнику Карфагену, и третья Пуническая война привела к полному уничтожению этого города. Одновременно ее притеснения в Греции вызвали восстание, которое завершилось разграблением и сожжением Коринфа, Фив, Халкиды и перенесением награбленных статуй, картин и произведений искусства в Италия. Теперь на пути завоевания Испании не было ничего, кроме доблести ее жителей. После убийства Вириата, организованного консулом Цепионом, и ужасной осады Нумантии эта страна была присоединена в качестве провинции. Далее мы видим, как гигантская республика распространяется на самые богатые части Малой Азии благодаря безумному завещанию Аттала, царя Пергама. Богатства Африки, Испании, Греции и Азии теперь концентрировались в Италии, а столица подвергалась абсолютной деморализации. Напрасно братья Гракхи пытались применить средство. Римская аристократия была опьянена, ненасытна, непреодолима. Средний класс исчез; не осталось ничего, кроме распутных нотриблей и дьявольской толпы. Посредством невообразимой коррупции Югуртинская война лишь на мгновение отсрочила взрыв, который был неизбежным. В Сицилии вспыхнуло восстание рабов; оно завершилось истреблением миллиона этих несчастных бедняков: огромное их число было брошено на забаву публике диким зверям на арене. За ним последовал смутно известный поход итальянских союзников, известный как Союзническая война — она закончилась после истребления полумиллиона человек лучшим результатом — вымогательством свободы города несколькими восставшими государствами. Несомненно, именно интриги, связанные с этими событиями, привели в Италию кимвров и тевтонов и открыли путь для соперничества Мария и Суллы, которые по очереди заполнили Рим резней. Тот же дух вспыхнул при гладиаторе Спартаке: он был лишь на время пресечен прибеганием к самым ужасным зверствам, таким как распятие пленных, чтобы появиться в другой форме в заговоре Катилины. И теперь было очевидно, что борьба за верховную власть идет между несколькими ведущими людьми. Она нашла выход в первом триумвірате — союзе Помпея, Красса и Цезаря, которые узурпировали всю власть сената и народа и связали себя клятвой не допускать ничего без их единогласного согласия. События тогда прошли через свой неизбежный курс. Смерть Красса и битва при Фарсале оставили Цезаря хозяином мира. В этот момент ничто не могло предотвратить неизбежный исход. Кинжал Брута лишь устранил человека, но оставил сам факт. Битва при Акциуме подтвердила судьбу Рима, а смерть республики была проиллюстрирована аннексией Египта. Круг завоеваний вокруг Средиземноморья замкнулся; функция республики была выполнена: она не ушла преждевременно.





Ancient necessity for slave-wars.

От этого изложения географической карьеры Рима мы можем перейти к размышлению о политических принципах, которые вдохновляли его. С глубокой древности войны велись с целью получения рабочей силы: победитель принуждал тех, кого он пощадил, обрабатывать его поля и служить ему в качестве рабов. В условиях системы временного военного господства было целесообразнее истощить народ сразу самым безжалостным грабежом, чем довольствоваться данью, выплачиваемой периодически, но неизбежно неопределенной в условиях превратности лет. Эти элементарные принципы политики древности были включены римлянами в их систему с модификациями и усовершенствованиями.

Республика на протяжении всего своего пути иллюстрирует наблюдение, согласно которому система, на которой она основывалась, не содержала никакого представления о реальных отношениях человека. Она обращалась с ним как с вещью, а не как с существом, наделенным неотчуждаемыми правами. Признавая власть своим единственным мерилом ценности, она никогда не могла принять принцип равенства всех людей перед законом. За подчинением Сицилии, Африки, Греции вскоре последовало обезлюдение этих стран, о чем свидетельствуют Ливий, Плутарх, Страбон и Полибий. Могут ли быть более страшные примеры, чем поведение Павла Эмилия, который при завоевании Эпира убил или обратил в рабство 150 000 человек? При взятии Фив целые семьи были уничтожены подобным образом, причем не из низших слоев, а из числа почтенных, о которых многозначительно говорили, что их перевезли в Италию, чтобы переплавить. В самой Италии потребление человеческих жизней было столь велико, что не было никакой возможности удовлетворить эту потребность за счет рабов по рождению, и возникла необходимость в поставке других посредством войны. К этим ранам законы были чудовищно несправедливы. Тацит зафиксировал, что по случаю убийства Педания после торжественных дебаты в сенате, подробности которых он приводит, древние законы были приведены в исполнение, и четыреста рабов покойного были преданы смерти, хотя каждому было очевидно, что едва ли кто-нибудь из них знал о преступлении. Ужасный постулат о том, что не только рабы в доме, где был убит хозяин, но даже те, кто находился в кругу, предположительно измеряемом досягаемостью его голоса, должны быть преданы смерти, показывает нам малую ценность жизни этих несчастных и то легкость, с которой их можно было заменить. Их огромные массы неизбежно делали каждого гражданина солдатом; возделывание земли и производственные процессы, занятия трудом и промышленностью поручались им с презрением. Отношение раба в такой социальной системе выразительно показано тем фактом, что суды оценивали размер любого причиненного ему ущерба по тому вреду, который понес при этом его господин. До такой степени эта система развилась, что труд рабов фактически стоил дешевле животного труда, и, как следствие, большая часть работы, которую мы выполняем с помощью скота, тогда делалась людьми. Класс независимых наемников, который должен был составлять главную опору страны, исчез, а сам труд стал настолько низким, что бедный гражданин не мог быть ремесленником, а должен был оставаться нищим — крепким нищим, ожидающим от государства хлеба и зрелищ. Личная нечистоплотность и беспомощность этих низших классов были истинными причинами распространения проказы и других отвратительных болезней. Попытки санитарного улучшения предпринимались неоднократно, но они столь несовершенно отвечали цели, что эпидемии, возникающие время от времени, приводили к страшной смертности. Даже при цезарях, после всего сделанного, существенных улучшений не наблюдалось. Справедливо утверждение, что Старый Свет так и не оправился от великой чумы во времена М. Антонина, занесенной армией из Парфянской войны. В правление Тита в Риме за один день умерло десять тысяч человек.

Рабская система породила то глубокое презрение к торговле, которым руководствовались римляне. Они никогда не жалели рынка даже для карфагенян. Это толкнуло их на занятие демагогией, заставляя их проводить свою жизнь, когда они не были заняты войной, в интригах политических фракций, бурных публичных выборах, азарте судебных процессов. Они первыми обнаружили, что привилегия толкования законов почти равна привилегии их создания; и именно с этим справедливо связывают их склонность к юриспруденции и процветание адвокатов среди них. Исчезновение класса наемников стало непосредственной причиной падения республики и установления империи, поскольку аристократия осталась без какого-либо антагониста и, следовательно, без каких-либо сдерживающих факторов. Они распались на фракции, ввергнув страну в гражданскую войну своей борьбой друг с другом за власть.

The war system.

Политические максимы республики по большей части отвергали древнюю систему опустошения побежденного государства посредством мгновенного, беспощадного и сокрушительного грабежа, который может неплохо оправдать себя там, где владение предполагается недолгим, но не согласуется с формулой «подчини, удержи, продвинься». И все же депопуляция была неизбежным следствием. Италия, Сицилия, Малая Азия, Галлия, Германия были густонаселенными, но при римской оккупации их население значительно сократилось. Ее максимы могли быть легко реализованы благодаря военной организации, в особенности организации легиона. У одних народов колонии основываются в коммерческих целях, у других — для избавления от избытка населения; римская колония подразумевает идею гарнизона и активной военной направленности. Каждый легион, по сути, был построен так, чтобы представлять собой небольшой, но полноценный отряд. В какой бы стране он ни располагался лагерем, он находился в быстрой связи со штаб-квартирой в Риме; причем не метафорически, а материально, что доказывалось строительством необходимых военных дорог. Подразумеваемая таким образом идея постоянного владения не допускала целесообразности опустошения страны, но, напротив, вела к поощрению провинциального процветания, поскольку чем больше богатства, тем больше возможности для налогообложения. Такие принципы гармонировали с условиями прочности и безопасности римского могущества, которое, как известно, возникло не за один день, не было творением какого-то удачливого солдата, а представляло собой устоявшуюся политику многих веков. В акте завоевания Рим был бесчеловечен; он старался нанести удар, который никогда не пришлось бы повторять; никто не щадился, кто потенциально мог бы причинить ей неудобство; но после того, как катастрофа миновала, как правило, побежденные не имели повода жаловаться на ее правление. Разумеется, в тени общественной справедливости часто скрывались личные обиды и притеснения. Посредством несправедливости и вымогательства ее чиновники сколотили огромные состояния, которым до сих пор нет равных в Европе. Иногда подобное случалось во времена общественных беспорядков; так, Брут заставил Малую Азию выплатить дань сразу за пять лет, а вскоре после этого Антоний заставил ее сделать это снова. То, до каких пределов доходили признанные и законные поборы, видно из того факта, что при учреждении империи ежегодные доходы составляли около сорока миллионов фунтов стерлингов.

Value of gold and silver.

Сравнительная стоимость металлов в Риме является важным политическим показателем. Количество слитков быстро росло во время карфагенских войн. К началу первой Пунической войны серебро и медь соотносились как 1 к 960; ко второй Пунической войне это соотношение упало и составило 1 к 160; вскоре после этого произошло еще одно падение, и оно стало равным 1 к 128. Республика обесценила чеканку монет, уменьшив их вес, а империя — добавив в них сплав.

Connexion between debasement of
coinage and political decline.

Наука, искусство и политическое состояние наций часто иллюстрируются их чеканкой монет. Интересный взгляд на развитие Европы можно получить из философского изучения ее нумизматических остатков. Простота ранних веков обозначается чистым серебром, например монетами Кротона, 600 г. до н.э., — монетами эпохи правления Филиппа Македонского из чистого золота без примесей. Постетное увядание римского процветания более чем предвосхищается постепенным ухудшением качества ее денег; ибо, когда в государстве наступали тяжелые времена, императоры были вынуждены выпускать фальшивую монету. Так, при Веспасиане, в 69 г. н.э., серебряная монета содержала около четверти своего веса меди; при Антонине Пие, в 138 г. н.э., — более трети; при Коммоде, в 180 г. н.э., — почти половину; при Гордиане, в 236 г. н.э., к серебру было добавлено меди более чем в два раза больше его собственного веса. Более того, при Галлиене была выпущена монета из меди, олова и серебра, в которой первые два металла превышали последний более чем в двести раз по весу. Это показывает, до какого безнадежного состояния дошло государство.

Римские демагоги, следуя инстинкту своего рода, делали политический капитал на нападках на промышленный капитал. Они снижали процентную ставку, запрещали проценты и часто пытались отменить долги.

Indescribable depravity in the Roman decline.

Концентрация власти и рост безнравственности шли нога в ногу. В ранние эпохи римское владычество осуществлялось несколькими тысячами человек; затем оно перешло в руки нескольких десятков семейств; потом оно на мгновение поддерживалось отдельными личностями и, наконец, было захвачено одним человеком, который стал хозяином 120 миллионов. По мере развития этого процесса добродетели, украшавшие прежние времена, исчезали, и в конце концов сменились преступлениями, подобных которым мир никогда раньше не видел и больше не увидит. Приближается зловещий день, когда в обществе признается, что единственным критерием социального различия является богатство. За этим днем вскоре последовало его неизбежное следствие в Риме — правительство, основанное на двух внутренних элементах: коррупции и терроризме. Никакой язык не может описать состояние этой столицы после гражданских войн. Накопление власти и богатства привело к всеобщей испорченности. Закон перестал иметь какую-либо ценность. Истец должен был внести взятку, прежде чем можно было провести судебное разбирательство. Социальная ткань представляла собой гноящуюся массу гниения. Народ превратился в толпу; аристократия стала демонической; город превратился в ад. Ни одно преступление, которое могут показать анналы человеческой злобы, не осталось несовершенным — безжалостные убийства; предательство родителей, мужей, жен, друзей; отравление, доведенное до системы; прелюбодеяние, вырождающееся в инцест, и преступления, о которых нельзя писать. Женщины высшего класса были настолько сладострастны, испорчены и опасны, что мужчин нельзя было заставить вступать с ними в брачные союзы; брак был вытеснен конкубинатом; даже девственницы предавались невообразимым непристойностям; высшие государственные чиновники и дамы при дворе — все участвовали в совместных купаниях и обнаженных выставках. Во времена Цезаря правительству пришлось вмешаться и фактически ввести премию за брак. Он давал награды женщинам, имевшим много детей; запрещал тем, кому не было сорок пяти лет и у кого не было детей, носить драгоценности и ездить в паланкинах, надеясь с помощью таких социальных ограничений исправить зло. Дело шло от плохого к худшему, так что Август, учитывая всеобщее уклонение от законного брака и прибегание к конкубинату с рабами, был вынужден ввести наказания для холостяков — постановить, что они не могут наследовать по завещанию, кроме как от родственников. Не то чтобы римские женщины воздерживались от удовлетворения своих страстей; их развращенность толкала их на столь порочные дела, которые нельзя называть в современной книге. Они фактически исчисляли годы не консулами, а мужчинами, с которыми они жили. Бездетность и, следовательно, отсутствие естественных сдерживающих факторов семьи рассматривались как исключающее благополучие. Плутарх точно затронул суть, сказав, что римляне женились ради наследников, а не для того, чтобы иметь наследников. Что касается проступков, не поднимающихся до степени злодеяний, но вызывающих отвращение, таких как чревоугодие и самая распутная роскошь, анналы той эпохи являют отвратительные доказательства. Говорили: «Они едят, чтобы блевать, и блюют, чтобы есть». При взятии Перузии триста самых видных граждан были торжественно принесены в жертву на алтаре Божественного Юлия Октавианом! Поступки ли это цивилизованных людей или буйство пьяных кровью каннибалов?

The whole system is past cure.

Высшие классы со всех сторон демонстрировали полное угасание моральных принципов; низшие были практически атеистами. Кто может читать анналы императоров без содрогания от того, как умирали люди, встречая свою судьбу с тупым спокойствием, свойственным животным? Появляется центурион с личным мандатом, и жертва немедленно вскрывает вены и умирает в теплой ванне. В лучшем случае все, что делалось, сводилось к удару по тирану. Люди с отчаянием признавали, что сама система абсолютно неизлечима.

Testimony of Tacitus.

Чтобы вы не подумали, будто я преувеличиваю в этих утверждениях, выслушайте, что говорит Тацит: «Священные церемонии религии были поруганы; прелюбодеяние царило безраздельно; прилегающие острова были забиты изгнанниками; скалы и пустынные места обагрены тайными убийствами, а сам Рим — театром ужасов, где благородство происхождения и блеск состояния обрекали людей на уничтожение; где сила ума, стремившаяся к гражданским должностям, и скромность, отклонявшая их, были одинаково наказуемыми преступлениями; где добродетель была преступлением, ведущим к неминуемой гибели; где вина доносчиков и плата за их нечестие были одинаково отвратительны; где сословие жрецов, консульское достоинство, управление провинциями и даже кабинет принца были захвачены этой проклятой расой как их законная добыча; где ничто не было священным, ничто не было в безопасности от руки хищничества; где рабы подкупались или по собственному злоумышлению натравливались на своих хозяев; где свободные люди предавали своих патронов, и тот, кто жил без врага, умирал от предательства друга».

Effects in the provinces. Free trade.

Но хотя таковы были последствия концентрации власти и богатства в городе Риме, на просторах империи дело обстояло иначе. Следствием римского владычества стало прекращение всех мелких войн, которые до тех пор велись между соседними народами. Они променяли независимость на мир. Более того, и это в конце концов имело важнейшее значение для всех них, последовала неограниченная торговля, возникла прямая торговля между всеми частями империи. Средиземноморские народы сблизились друг с другом и стали общими наследниками тех знаний, которые тогда существовали в мире. Среди них распространились искусства, науки, улучшенное земледелие; самые отдаленные страны могли похвастаться благоустроенными дорогами, акведуками, мостами и великими инженерными сооружениями. В варварских местах легионы, предназначавшиеся в качестве гарнизонов, оказались очагами цивилизации. Для провинций даже порочность Рима не была лишена некоторой пользы. Из одного квартала нужно было везти зерно, из другого — одежду, из третьего — предметы роскоши, и за все это Италия должна была расплачиваться монетой. Ей нечего было экспортировать взамен. Это создавало тенденцию к выравниванию богатства во всех частях империи и непрерывному движению денег. И преимущество было не только материальным; с ним соединялись интеллектуальные результаты немалой ценности. Суеверия и поразительная доверчивость старых времен исчезли. В первую Пуническую войну Африка считалась страной чудовищ: в ней водились змеи, достаточно большие, чтобы останавливать армии, в ней жили безголовые люди. В Сицилии были циклопы, великаны, волшебницы; в Испании росли золотые яблоки; на берегах Эвксинского Понта находилась пасть Ада. Походы легионов и плавания купцов заставили все эти фантомы исчезнуть.

Disappearance of the Roman ethnical element.

Неизбежным следствием военного возвеличения Рима было угасание этнического элемента, который в действительности составлял Рим. Небольшое ядро людей предприняло попытку завоевать средиземноморский мир и преуспело в этом. Сделав это, они рассеялись по огромной географической поверхности и неизбежно затерялись в той массе, с которой смешались. С другой стороны, деградация Италии была обеспечена рабской системой, а гибель Рима свершилась до того, как до него коснулись варвары. Тот, кто интересуется причиной падения Римской империи, найдет ответ в выяснении того, что стало с римлянами.

Roman conquest produces homogeneous thought,

Исчезновение предзнаменований и суеверных легенд было вызвано усилением путешествий в результате слияния многих отдельных наций в одну великую империю. Интеллектуальное общение сопутствует материальному общению. Распространение римского влияния по берегам Средиземного моря породило тенденцию к гомогенному мышлению, чрезвычайно опасную для множества вероисповеданий, исповедуемых столькими разными народами.

and revolutionizes religious ideas.

После изгнания Тарквиния жреческое сословие стало полностью подчиненным военным, вся история которых показывает, что они рассматривали религию как чисто государственное учреждение, не имеющее какого-либо философского значения и ценимое главным образом за тот контроль, который оно обеспечивало над грубыми умами. Она представала перед ними в свете отрасли промышленности, из которой те, кто ею занимался, могли извлекать прибыль. Они думали о том, чтобы беспокоиться о ней индивидуально не больше, чем об интересе к любой другой ветви прибыльной торговли. Что касается какого-либо исследования ее интеллектуальных основ, они были не софистами, а солдатами, слепо следующими предписанным установлениям своей страны с не меньшим отсутствием сомнений, чем ее военным приказам. По этим причинам на протяжении всего периода республики, а также при ранних императорах никогда не было особого нежелания одомашнить какое-либо богослужение в Риме. Действительно, боги завоеванных стран были установлены там к удовольствию национальной гордости. Из этого слияния культов в городе и взаимообмена идеями в провинциях возникли важнейшие события.

Imperialism prepares the way for monotheism.

Ибо очень скоро стало очевидно, что политическое единство, установленное на столь обширной географической поверхности, было предтечей интеллектуального и, следовательно, религиозного единства. Политезм стал практически несовместим с Римской империей, и возникла тенденция к внедрению какой-либо формы монотеизма. Помимо работы разума, очевидно, что за признанием столькими странами одного императора вскоре должно последовать признание одного Бога. Существует склонность к единообразию среди людей, объединенных общей политической связью. Более того, соперничество сотен жречеств придавало политезму внутреннюю слабость; но монотеизм подразумевает централизацию, организованную иерархию и, следовательно, концентрацию власти. Различные интересы и столкновения бесчисленных форм религии подорвали индивидуальную веру; результатом стало распространение практического атеизма, проявляющегося в полном равнодушии ко всем церемониям, кроме тех случаев, когда они были представлениями, причем все общество скатывалось в неверующее и безбожное состояние. Форма суеверия, через которую прошли национальные умы, в основном основывалась на признании непрерывного вмешательства множества божеств, определяющих человеческие дела; но такая вера постепенно угасала среди образованных людей. Как могло человеческое разумное начало поступать иначе со всеми противоречиями и абсурдностями тысячи местных и заморских божеств, каждое из которых заявляло о своих несовместимых претензиях. Бог, который в своей родной роще или храме был верховным и бесспорным, меркнет в незначительности, когда его приводят в толпу равных себе. В этом отношении нет никакой разницы между богами и людьми. Большие города — великие уравнители тех и других. Тот, кто выделялся непропорционально в одиночестве сельской местности, теряется из виду в одиночестве толпы.

Roman philosophy.



Varro. Lucretius.

Самое поверхностное изложение философии у римлян, если это можно назвать философией, показывает нам, как полностью было стерто религиозное чувство. Присутствие скептической мысли видно в объяснениях Теренция Варрона (110 г. до н.э.), что антропоморфные боги должны восприниматься как простые эмблемы сил материи; а общую тенденцию того времени можно почерпнуть из поэмы Лукреция: его рекомендации освободить разум от страха перед богами; его аргументы против бессмертия души; его представление природы как единственного Бога, которому следует поклоняться. У Цицерона мы видим, насколько слабым и колеблющимся проводником в жизни в период смут стала философия, и как тот, кто хотел занять позицию главного мыслителя своего времени, оказался не более чем раболепным подражателем греческих предшественников, придавая своим трудам не атмосферу мужественной и независимой мысли, а стремясь к сиюминутному эффекту, а не к прочной долговечности; ибо Цицерон обращается скорее к публике, чем к философам, проявляя в этом свою профессиональную склонность адвоката. Под тонкой вуалью он скрывает нескрываемый скептицизм и, с инстинктом чиновника, склоняется скорее к расследованию общественных дел, чем к глубоким и абстрактным темам философии. Как это свойственно поверхностным людям, он не видит разницы между умозрительным и точным, путая их между собой. Он чувствует, что нецелесообразно сообщать правду публично, особенно религиозного характера. Несомненно, мы согласимся с этим, когда обнаружим, что он считает Бога не более чем душой мира; находит много серьезных возражений против доктрины провидения; намекает, что боги — лишь поэтические творения; не уверен, бессмертна ли душа, но отчетливо понимает, что народное учение о наказании в загробной мире — лишь пустая басня.

Quintus Sextius. Seneca.

Свойством римлян было придавать всему практический характер. В их философии это постоянно проявляется наряду с поразительной нехваткой оригинальной мысли. Квинт Секстий призывает нас вести добродетельную жизнь и в качестве подспорья к этому предписывает воздержание от мяса. С этим мнением согласились многие из школы киников, а некоторые, как говорят, даже присоединились к брахманам. В смутные времена первых цезарей люди имели повод извлекать всю возможную поддержку из философии; не было никакой религии, которая могла бы их поддержать. Среди стоиков были некоторые, вроде Сенеки, на которых мы можем оглядываться с удовольствием. Через свои сочинения он оказал значительное влияние на последующие эпохи, хотя, когда мы внимательно читаем его работы, мы должны приписать это не столько их внутренней ценности, сколько тому факту, что они случайно совпали с преобладающим тоном религиозной мысли. Он подчеркивает необходимость воспитания хорошей нравственности и все же пишет против религии своей страны, ее обрядов и требований. Гораздо более высоким уровнем обладал Эпиктет, одновременно раб и философ, хотя его вряд ли можно отнести к истинным стоикам. Он рассматривает человека как простого зрителя Бога и его творений и учит, что каждый, кто больше не может выносить жизненных невзгод, после здравого рассуждения и добросовестной уверенности в том, что боги не одобрят, волен совершить самоубийство. Его постулат заключается в том, что у каждого есть своя роль, которую нужно сыграть, и тот поступил хорошо, кто сделал все возможное — что он должен руководствоваться совестью. Если Сенека говорил, что только время является нашим абсолютным и единственным достоянием и ничто другое не принадлежит человеку, то Эпиктет учил, что его мысли — это все, над чем человек имеет какую-то власть, а все остальное находится вне его контроля. Император Марк Аврелий Антонин без колебаний выразил свою признательность рабу Эпиктету в своей попытке вести жизнь в соответствии с принципами стоиков. Он рекомендует каждому человеку сохранять своего гения свободным от греха и предпочитает религиозные преданности исследованиям физики, отходя в этом до некоторой степени от первоначальных доктрин секты; но злые времена, в которые попали люди, заставили их искать опоры в религиозных утешениях, а не в философских изысканиях. В Максиме Тирском (146 г. н.э.) мы обнаруживаем схожее настроение, правда, завернутое в ореол платонизма и порождающее впечатление, что идолопоклонство и святилища не нужны тем, кто сохранил живую память о том видении божественного, которым они когда-то наслаждались, хотя они отличны для простолюдинов, которые забыли свое прошлое. Александр Афродисийский демонстрирует ставшую очень популярной тенденцию объединять Платона и Аристотеля. Он рассуждает о Провидении, как абсолютном, так и условном; рассматривает его значение для религии и демонстрирует стремление культивировать благочестивые чувства эпохи.

Ancient Physicians.

Врач Гален утверждает, что опыт — единственный источник знания; придает большое значение развитию математики и логики, замечая, что сам он стал бы пирронистом, если бы не геометрия. В телеологической доктрине физиологии он видит основание для истинной теологии. Врачи того времени оказали немалое влияние на продвижение таких взглядов; по большей части они придерживались пантеистического учения. В качестве одного из них можно упомянуть Секста Эмпирика; его труды, дошедшие до нас, указывают на склонность этой школы к материализму.

Philosophical atheism among the educated.

Таков был склад мыслей образованных римлян; и к этому философскому атеизму среди них добавился атеизм безразличия среди простого народа. Но поскольку человек устроен так, что не может долго жить без формы поклонения, очевидно, что существовала большая опасность того, что всякий раз, когда события созреют для появления какой-либо монотеистической идеи, она может прийти в низменном облике. Гораздо позже рассматриваемой нами эпохи один из императоров выразился в том духе, что необходимо будет предоставить свободу для отправления здравой философии высшим классам и обеспечить пышную церемонию для низших; он видел, как трудно простым государственным искусством согласовать такие два требования, по своей природе противоречивые. Хотя политезм утратил всю интеллектуальную силу, нельзя было ожидать, что народы, столь недавно расставшиеся с ним, прекратят всякую склонность к овеществлению религии и оплотеснению Бога. В определенном смысле император был лишь более отдаленной и величественной формой завоеванных и исчезнувших царей, но, подобно им, он оставался человеком. Существовала опасность, что теологическая система, меняющаяся таким образом вместе с политической, породит лишь расширенные антропоморфные концепции.

Principles, to be effective, must coincide with existing tendencies.

История постоянно доказывает, что нации не могут быть кардинально изменены иначе как принципами или действиями, совпадающими с их существующей тенденцией. Насилие, совершаемое над ними, может пройти, не оставив, возможно, спустя несколько поколений, никаких следов своего существования. Даже Победа побеждается Временем. Глубокие перемены происходят лишь тогда, когда действующая сила находится в унисоне с духом эпохи. Межгосударственный мир среди столь многих некогда воюющих народов — мир под эгидой великой осеняющей державы; единство настроений и братство чувств, стремительно прокладывающие себе путь вокруг средиземноморских берегов; интересы бурно растущей торговли, освобожденной благодаря поглощению стольких мелких королевств в одну великую республику, — все это исподволь приводило к состоянию, при котором политическая сила могла быть придана любому религиозному догмату, основанному на чувствах взаимного уважения и интереса. И не могло быть иначе, кроме как среди великих полководцев тех времен один в конце концов должен был возвыситься, чей практический интеллект обнаружил бы личные преимущества, которые неизбежно проистекают из приведения себя в соответствие с повсеместно господствующей идеей. Как лучше мог он найти сторонников от центра до самых отдаленных уголков империи? И даже если его собственное личное умственное состояние не позволяло ему принять во всей полноте ту особую форму, в которой воплотилась эта идея, мог ли быть хоть какай-то сомнение в том, что если он примет ее и будет верен ей как политик, хотя и может отвергнуть ее как человек, — это принесет ему огромную власть, достаточную в случае сопротивления столицы или ее непригодности для его замыслов, чтобы позволить ему основать ей соперника в более подходящем месте и оставить ее одну, «скелет стольких слав и стольких преступлений».

The coming Monotheism must be bounded by the limits of Roman influence.

Таким образом, задним числом мы ясно видим, что окончательным ударом по политезму стало упразднение древних независимых национальностей вокруг Средиземного моря; и что, точно так же, монотеизм стал результатом установления имперского правления в Риме. Но великие государственные деятели тех времен, находившиеся на общей точке зрения, должны были предвидеть, что в какой бы форме ни пришло ожидаемое изменение, границы его определения неизбежно совпадут с границами самой империи, и что везде, где понимался язык Рима, будет преобладать религия Рима. С течением веков за этими пределами могло последовать расширение везде, где положение дел было благоприятным. На юге, за исключением самих пределов Африки, надеяться было не на что — это страна, в которой человек живет в деградации и счастлив. На востоке существовали великие непокоренные и нетронутые монархии, имеющие собственные типы цивилизации и не испытывающие никаких потребностей в религиозном отношении. Но на севере находились народы, которые, хотя и были погружены в ужасное варварство, одинаково грязные телом и душой, многоженцы, идолопоклонники, пьяницы из черепов своих врагов, тем не менее были способны на славную карьеру. Для них было уготовано славное участие.

The new ideas coalesce with the old.

За исключением гибели нации, нет в человеческой истории события более глубоко торжественного, чем уход в прошлое древней религии, хотя религиозные идеи преходящи, и вероучения сменяют друг друга с периодичностью, определяемой законом непрерывного изменения человеческой мысли. Интеллектуальная эпоха, к которой мы теперь подошли, имеет своей существенной характеристикой именно такое изменение — отказ от освященной веками, но устаревшей системы, принятие новой и живой; и на начальных стадиях мнения сменяют мнения вполне определенным образом, пока в конце концов, после нескольких веков слияния и растворения, на остатках римской власти, как на ядре, не кристаллизуется определенная форма, которая, медленно трансформируясь в папство, служила целям Европы на протяжении более чем тысячи лет во всей ее эпохе Веры.

Conduct of the Roman educated men at this period.

В этом отказе личное поведение образованных классов весьма мощно способствовало. Они внешне следовали церемониалу своего времени, оставляя свои высшие доктрины при себе, как нечто выходящее за рамки вульгарного понимания. Считая себя интеллектуальной аристократией, они стояли в стороне и с плохо скрытой улыбкой соглашались с прозрачной глупостью вокруг них. Наступили тяжелые времена, когда такие авторы, как Полибий и Страбон, извинялись перед своими пэрами за традиции и легенды, которые они якобы принимали, на том основании, что неудобно и излишне вызывать народное недовольство, и что те, кто являются детьми в понимании, должны, подобно тем, кто являются детьми по возрасту, удерживаться в порядке с помощью пугал. Наступили тяжелые времена, когда грозный церемониал прошлых времен выродился в маскарад, разыгрываемый неверующим духовенством и неверующей аристократией; когда оракулы умолкали, потому что больше не могли противостоять ехидному остроумию посвященных; когда чудеса древности рассматривались как простая ложь, а современников — как фокусы ловкости рук. Наступили дурные времена, когда даже государственные деятели приняли за максиму то, что когда народ достигает определенной точки интеллектуального развития, сословие жрецов должно либо обманывать его, либо угнетать, если оно намерено сохранить свою власть.

Religious condition of the intellectual classes in Rome.

В Риме во времена Августа интеллектуальные классы — философы и государственные деятели — полностью отошли от древних способов мышления. Для них национальные легенды, так ревностно оберегаемые простонародьем, стали простыми вымыслами. Чудесное зачатие Реи Сивии богом Марсом, событие, из которого их предки с гордостью выводили небесное происхождение основателя своего города, превратилось в миф; как источник реальной надежды и упования было оставлено заступничество Венеры, этого символа женской прелести, перед отцом богов за ее человеческих любимцев; Сивиллины книги, некогда считавшиеся вместилищем всего необходимого для процветания республики, заподозрили в происхождении более зловещем, чем небесном; не обходилось и без намеков на то, что время от времени в них вносились изменения в угоду конъюнктуре сиюминутных интересов, или даже на то, что подлинные были утеряны, а вместо них подброшены подделки. Греческая мифология была для них, как и для нас, предметом благоговения не из-за какой-либо присущей ей истины, а из-за тех изысканных воплощений, которые она может дать в поэзии, живописи, мраморе. Существование тех славных людей, которые из-за своей полезной жизни или превосходного примера были в благочестивые эпохи старины освящены или даже обожествлены, отрицалось, или, если оно признавалось, они рассматривались как преувеличения темных и варварских времен. Так было с Асклепием, Вакхом и Геркулесом. Что же касается различных форм поклонения, то множество сект, на которые распадались языческие народы, представляли собой зрелище слабоумной и непоследовательной преданности, совершенно недостойное внимания, кроме как в той мере, в какой они могли пригодиться интересам государства.

Their irresolution.

Таково было положение дел среди образованных людей. В одном смысле они перешли к свободе, в другом — находились в рабстве. Их нежелание сталкиваться с теми неприятностями, которым их могли подвергнуть малограмотные современники, может показаться нам удивительным: они вели себя так, будто считали публику диким зверем, который укусит, если разбудить его слишком резко; но их малодушие в худшем случае могло лишь немного отсрочить неизбежный день. Невежественные классы, которых они так сильно боялись, в свое время проснулись сами и в ясной свет увидели, как обстоят дела.

Surrender of affairs in the illiterate classes,

Среди римских императоров были такие, чьи интеллектуальные способности были высочайшего порядка; тем не менее, хотя им, как и всем, кто обращал на это внимание, должно было быть очевидно, в каком направлении дрейфует общество, они плыли по течению, и никто не поднял пальца, чтобы направить его. Можно сказать, что гений Рима проявился скорее в физической деятельности, чем в интеллектуальной; но в свои лучшие дни гений Рима никогда не позволял себе оставлять великие события вольноотпущенникам, евнухам и рабам. Именно они политически отбросили древних богов, в то время как правительство притворно подчинялось им, и поэтому вовсе не удивительно, что вскоре после введения христианства его чистые доктрины были искажены смешением с церемониями уходящего вероучения. Нельзя было ожидать, что народное сознание самостоятельно выберется из порочного круга, в который оно было вовлечено. Ничто, кроме философии, не было способно спасти его, и философия не выполнила своего долга в критический момент. Знатоку классической древности вряд ли стоит выражать удивление тем, что Feriæ Augusti сохранились в Церкви как праздник Санкт-Петри в Узах; что даже до наших дней изображение святой Девы носили к реке так же, как в старые времена носили изображение Кибелы, и что многие языческие обряды до сих пор продолжают соблюдаться в Риме. Если бы следы язычества сохранялись только в таких частных деталях, это имело бы мало значения; но, как прекрасно знают все, кто исследовал этот вопрос, зло было гораздо более общим, гораздо более глубоким. Когда эфесцам объявили, что Эфесский собор во главе с Кириллом постановил называть Деву «Матерью Божией», они со слезами радости обнимали колени своего епископа; это проглядывал старый инстинкт; их предки поступили бы так же ради Дианы. Если бы Траян спустя десять веков смог снова посетить Рим, он без труда узнал бы драму, хотя актеры и декорации сменились; он бы подумал о том, какое великое заблуждение было допущено в законодательстве его правления и насколько лучше, когда интеллектуальная основа религии исчезла, мудрому правительству воздерживаться от любого принуждения в пользу того, что стало несостоятельным, и влиться в новое движение, чтобы формировать его траекторию, взяв на себя руководство. Философия бесполезна, когда она неправильно применяется для поддержки вещей, которые здравый смысл начал отвергать; она разделяет то недоверие, которое привязывается к ним. Возможность оказать услугу человечеству однажды упущена, могут пройти века, прежде чем она представится снова. Невежество и низменные интересы пользуются моментом и возлагают на человека бремя, для сброса которого может не хватить усилий тысячи лет. Из всех обязанностей просвещенного правительства эта обязанность союзничать с философией в критический момент, когда общество переживает столь серьезную метаморфозу своих мнений, каковой является отказ от древнего одеяния Веры и принятие нового, является важнейшей, ибо она связана с вещами, которые переживут все временные заботы.



ГЛАВА IX.

ЕВРОПЕЙСКАЯ ЭПОХА ИССЛЕДОВАНИЙ.

ЭВОЛЮЦИЯ И ПОСТЕПЕННОЕ ИЗМЕНЕНИЕ МНЕНИЙ, ПРЕКРАЩЕННЫЕ УЧРЕЖДЕНИЕМ СОБОРОВ И КОНЦЕНТРАЦИЕЙ ВЛАСТИ В РУКАХ ПОНТИФИКА. ВОЗНИКНОВЕНИЕ, РАННИЕ РАЗНОГЛАСИЯ, КОНФЛИКТЫ И ОКОНЧАТЕЛЬНОЕ УТВЕРЖДЕНИЕ ХРИСТИАНСТВА.

Возникновение христианства. — Отличие от церковной организации. — Оно востребовано плачевным состоянием империи. — Его краткий конфликт с язычеством. — Характер его первой организации. — Разнообразие мысли и появление ект: их существенное различие на Востоке и Западе. — Три примитивные формы христианства: иудейская форма, ее конец; гностическая форма, ее конец; африканская форма, которая продолжается.

Распространение христианства из Сирии. — Его антагонизм по отношению к империализму; их конфликты. — Положение дел при Диоклетиане. — Политика Константина. — Он пользуется поддержкой христианской партии и через нее достигает верховной власти. — Его личные отношения с ней.

Споры о Троице. — История Ария. — Никейский собор.

Восхождение епископа Рима к верховной власти. — Римская церковь; ее первоначальное подчиненное положение. — Причины роста ее богатства, влияния и коррупции. — Этапы ее возвышения через пелагианские, несторианские и евтихианские споры. — Соперничество епископов Константинополя, Александрии и Рима.

Необходимость понтифика на Западе и церковных соборов на Востоке. — Природа этих соборов и понтификальной власти.

Период завершается взятием и разграблением Рима Аларихом. — Защита этого события св. Августином. — Критика его трудов.

Характер развития мысли в этот период. — Судьба трех великих епископов.


Subject of the
chapter.

От упадка политеизма и деградации философии, от моральной и социальной дезорганизации Римской империи я теперь должен перейти к важнейшему из всех событий — возникновению христианства. Я должен показать, как изменение мнений развивалось и достигло своей кульминации; как оно было завершено установлением критерия истины в форме церковных соборов и развитием системы, которая удовлетворяла интеллектуальные потребности Европы почти тысячу лет.

Introduction to the study of Christianity.

Читатель, которому я предложил такое описание состояния римских дел, должен теперь подготовиться к рассмотрению вытекающих из него последствий. Вместе мы должны проследить развитие христианства, изучить соответствие его главных принципов потребностям империи и демонстрировавшиеся им вариации — задачу пресловуто трудную, ибо даже искренность и правда порой оскорбляют. Что до меня, то я намерен говорить на эту великую тему с благоговением и в то же время свободно, ибо свобода мысли и выражения — превыше всего земного для меня.

Distinction between Christianity and ecclesiastical organizations.

Но чтобы меня не поняли неправильно, я здесь, в самом начале, решительно разграничиваю христианство и церковные организации. Первое есть дар Божий; вторые являются продуктом человеческих потребностей и человеческого изобретения и потому открыты для критики или, если потребуется, для осуждения.



Moral state of the world at this period.

По состоянию Римской империи можно судить о принципах любой новой системы, приспособленной для ее улучшения. В царствование Августа насилие утихло лишь потому, что оно завершило свою работу. Вера была мертва; мораль исчезла. Вокруг берегов Средиземного моря покоренные народы смотрели друг на друга — участники общего несчастья, соучастники общей судьбы. Ни один из них не нашел бога, способного помочь ему в час нужды. Европа, Азия и Африка были спокойны, но это было безмолвие отчаяния.

Unpitying tyranny of Rome.

Рим никогда не рассматривал человека как индивидуальность, но лишь как вещь. Его путь к политическому величию преследовался без малейшего внимания к человеческим страданиям. Если завоеванным под его властью и перепадали какие-то блага, они возникали исключительно случайно, но никогда не по его умышленному замыслу. Он не был самосознательным, намеренным цивилизатором. Завоевания и грабеж, неизменная цель его действий, никогда не позволяли ему, даже на пике его интеллектуального развития, постичь равные права всех людей перед лицом закона. Беспощадный в своей суровой политике, он лишь изредка, по высшим государственным соображениям, останавливал занесенную руку. Водимый капризом своей власти, он мог снизойти до милосердия, но он никогда не поднимался до благожелательности.

Prepares the way for the recognition of the equality of all men.

Когда Сирия выплачивала треть своего годового дохода в виде налогов, удивительно ли, что еврейский крестьянин вздыхал об избавителе и с жадностью прислушивался к преданиям своего народа о том, что земной Мессия, «царь иудейский», скоро придет? Когда было возвещено равенство всех людей перед Богом, Который «повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных», удивительно ли, что люди стали искать равных прав перед законом? Всеобщее равенство означает всеобщую благожелательность; оно заменяет безличные и легко обходимые повеления государства велениями вечно присутствующей совести; оно принимает заповедь: «Поступайте с другими так, как хотите, чтобы они поступали с вами».

Attitude of Paganism.

В распространении учения задействованы две вещи — его собственная внутренняя природа и состояние того, на кого оно должно воздействовать. Распространение христианства нетрудно понять. Его антагонист, язычество, представляло собой внутреннюю слабость, неверие и безрадостную перспективу; систему — если ее можно так назвать, — не имеющую ни руководящей идеи, ни принципов, ни организации; не заботящуюся о прозелитах; ее соперничающие понтифики были преданы многим богам, но не образовывали никаких политических объединений; они занимались отправлением публичного богослужения и предсказанием будущих событий, но не вмешивались в домашнюю жизнь; они не проявляли заботы о нищих и несчастных; не признавали будущей жизни или, в лучшем случае, признавали ее сомнением; ограничивали надежды и судьбу человека этим миром; учили, что земного процветания можно эгоистично добиться любой ценой, и видели в самоубийстве избавление храбреца от несчастий.

Attitude of Christianity.

С другой стороны стояло христианство с его энтузиазмом и пылкой верой; с его наградами в этой жизни и вечным блаженством или проклятием в следующей; с точными доктринами о грехе, покаянии, прощении, которые оно постепенно собрало; с действенностью крови Сына Божия; с его прозелитическим духом; с его яркими догматами о воскресении из мертвых, приближающемся конце света, страшном суде. Прежде всего, с мирской точки зрения, оно обладало несравненной организацией, которой вскоре достигло, и проповедью вовремя и не вовремя. Нуждающемуся христианину щедро раздавалась милостыня верующих, отчаяние утешалось сочувствием. В каждом собрании возносились молитвы к Богу, чтобы Он услышал стоны узников и пленников и помиловал обреченных на смерть. Для раба и его господина существовали один закон и одна надежда, одно крещение, один Спаситель, один Судья. Во времена тяжелой утраты близких христианский раб, несомненно, часто утешал свою госпожу-язычницу предположением, что наши нынешние разлуки лишь на короткое время, и открывал ее жадному слуху, что существует другой мир — земля, где мы вновь соединяемся с нашими умершими. Как возможно остановить распространение веры, способной заставить разбитое сердце затрепетать от радости?

Its first organization.

При своем зарождении христианство воплотилось в форме коммунизма — слияния имущества учеников в общий фонд, из которого производилось необходимое обеспечение нуждающихся. Однако такая система при ее неукоснительном соблюдении подходит лишь для небольшого числа людей и короткого периода времени. По самой своей природе она неосуществима в больших масштабах. Едва прибегнув к ней, столкнулись с трудностями вроде вопроса о еврейских и греческих вдовах, которые показали, что она должна быть изменена. Благодаря такой помощи или содержанию из средств Церкви распространение веры среди низших слоев населения значительно облегчилось. В теплом климате, где потребности жизни невелики, по видимости незначительная сумма позволяет добиться многого на этом поприще. Но по мере накопления богатств, помимо этого стимула для бедных, возникли искушения для амбициозных: роскошные назначения и великолепное содержание, причем церковные сановники стали не просто соперниками государственных.

Gradual sectarian divergences.

Из изменений, которым таким образом подверглась первоначальная организация, мы можем сделать поучительный вывод о том, что особые формы воплощения, которые христианский принцип время от времени принимал и которых можно было бы назвать немало, в действительности имели лишь второстепенное значение. Секты ранних веков вымерли настолько полно, что мы едва вспоминаем значение их названий или определяем их основные догматы. От поста, покаяния и денежных пожертвований — вещей поддающихся точному измерению и потому прекрасно подходящих для интеллектуального младенчества — можно проследить восходящую ортодоксию вплоть до высочайших метафизических идей. И все же не следует полагать, что новые обряды и доктрины по мере своего появления были разрозненными изобретениями честолюбивых людей. При правильном рассмотрении они в совокупности являются продуктом равномерного прогресса человеческих мнений.

Early variation of opinions.

Авторы, писавшие о сектах прежних времен, укажут любознательному читателю, как вначале Церковь волновала затянутая привязанность к еврейским обрядам и как она с трудом отрывалась от иудаизма, который первые десять лет главенствовал в ней; как затем в течение нескольких веков она была поглощена спорами о природе Христа, порождавшими символ за символом; для эбионитов Он был простым человеком; для докетов — призраком; для еврейского гностика Керинта — обладателем двойственной природы; как после распространения христианства в последующие эпохи по всей империи на нем неизгладимо отпечатались интеллектуальные особенности Востока и Запада — Восток полон умозрительных доктрин, среди которых наиболее важными были те, что выдвинули платоники Александрии, ибо платонизм из всех философских сект дал больше всего обращенных; Запад, следуя своему утилитарному гению, который ценит практическое и преуменьшает интеллектуальное, при удивительной поддержке благоприятных возможностей занимался материальным возвышением и территориальной властью. Точкой схода всех христианских сектантских идей Востока был Бог, а Запада — Человек. В этом заключается их существенное отличие. Первая была богата доктринами о природе божественного, вторая изобиловала правилами для улучшения и утешения человечества. Долгое время существовала терпимость и даже либерализм по отношению к расхождениям во мнениях. До Никейского собора никто не считался еретиком, если только он исповедовал свою веру в Апостольский символ веры.

Foreign modifications of Christianity.

Один весьма проницательный церковный историк, говоря о ранних осквернениях христианства, замечает: «Чистый и незагрязненный источник, питаемый потаенными каналами небесной росой, превращаясь в большую реку и совершая долгий и извилистый путь, приобретает привкус тех различных почв, через которые он протекает».

Таким образом, под воздействием обстоятельств первоначальные модификации христианства были тремя: иудеохристианство, гностическое христианство, африканское христианство.

Judaic Christianity.

Из них первая состояла из примесей иудаизма, от которых истинное христианство освобождалось с крайним трудом ценой разногласий среди самих апостолов. С чисто еврейской точки зрения ранних учеников, неохотно отказавшихся от надежды на то, что Спаситель был долгожданным земным Мессией, Царем Иудейским, под каковым именем Он претерпел страдания, вера постепенно расширялась, включая в себя последовательно прозелитов ворот, окружающих язычников и, наконец, весь мир независимо от нации, климата или цвета кожи. С этим поистине имперским расширением на свет появились основные доктрины, на которых оно основывалось. Но иудеохристианство, строго говоря, вскоре подошло к бесславному концу. Оно оказалось неспособным противостоять мощному апостольскому влиянию в лоне Церкви и сильному давлению со стороны неверующих иудеев, питавших к нему непреклонную ненависть. Более того, быстрое продвижение новых учений через Малую Азию и Грецию открывало заманчивое поле для энтузиазма. Первыми проповедниками в Римской империи были евреи; в первые годы настойчиво требовалось обрезание и соблюдение закона Моисея; однако первый собор в Иерусалиме, вероятно, около 49 г. н. э., решил этот вопрос отрицательно. Организация Церкви, первоначально скопированная с синагогальной, изменилась. Вначале символ веры и обряды были простыми; требовалось лишь исповедовать веру в Господа Иисуса Христа, а крещение знаменувало принятие обращенного в общину верных. Иаков, брат Господа нашего, как и следовало ожидать в силу его родства, занимал положение главы в Церкви. Имена епископов церкви Иерусалима, приводимые Евсевием, следуют за Иаковом, братом Христа, в следующем порядке: Симеон, Юст, Закхей, Товия, Вениамин, Иоанн, Матфей, Филипп, Симеон, Юст, Левий, Ефрем, Иосиф и Иуда. Эти имена указывают на национальность. Гордостью этой Церкви было то, что она не была осквернена никакой ересью до последнего еврейского епископа — гордость, к которой следует относиться с некоторым ограничением, ибо очень рано мы находим следы двух отчетливых партий в Иерусалиме: тех, кто принимал повествование о непорочном зачатии, и тех, кто не принимал его. Эбиониты, желавшие возвести родословную нашего Спасителя к Давиду, делали это согласно генеалогии, приведенной в Евангелии от Матфея, и потому не желали принимать то, что говорилось о непорочном зачатии, утверждая, что оно апокрифично и находится в очевидном противоречии с генеалогией, в которой линия нашего Спасителя прослеживалась через Иосифа, который, судя по всему, не был его отцом. Их следует рассматривать как национальную или патриотическую партию.

Causes of the arrest of Jewish conversion.

Две причины, судя по всему, сыграли роль в сдерживании распространения обращений среди евреев: первая — их разочарование в отношении земной власти Мессии; вторая — выдающаяся роль, которую со временем стало играть учение о Троице. Ревность ко всему, что могло затронуть национальное учение о единстве Бога, превратилась почти в фанатизм. Можно сказать, что иудеохристианство фактически завершилось с разрушением Иерусалима римлянами; последним же его следом был спор о Пасхе, который был прекращен Никейским собором. Обращение евреев прекратилось еще до царствования Константина.

Gnostic Christianity.

Вторая форма, гностическое христианство, достигла своего полного развития в течение столетия после смерти Христа; она сохраняла активное влияние на протяжении первых четырех веков и породила за это время множество различных подчиненных сект. Она заключалась по сути в прививании христианства к маздеизму. Она превращала Спасителя в эманированный разум, происходящий из вечного, самосущного ума; этот разум, а не человек Иисус, был Христом, который таким образом, являясь бесстрастным фантомом, не давал гностицизму никакого представления об искупительной жертве, никакого об искуплении. Оно было остановлено возрождением чистого маздеизма в Персидской империи при Ардашире Папакане; впрочем, не без того, чтобы оставить на ортодоксальном христианстве неизгладимое впечатление, гораздо более глубокое, чем принято считать, следы которого можно заметить и по сей день.

Platonic Christianity.

Третья форма, африканское или платоническое христианство, зародилась в Александрии. Здесь находился очаг тех фатальных споров о Троице — слове, которого нет в Священном Писании и которое, судя по всему, было впервые введено Феофилом, епископом Антиохийским, седьмым от апостолов. Ко времени Адриана христианство распространилось по всему Египту и нашло среди платонизирующих философов столицы много обращенных. Эти люди изменили гностическую идею применительно к собственным доктринам, утверждая, что принцип, из которого берет начало вселенная, есть нечто исшедшее из Верховного Ума и способное вернуться в него обратно, как, по их мнению, обстоит дело с лучом и солнцем. Этот луч, утверждали они, был неразрывно привязан к нашему Спасителю, и потому Его можно было считать Богом. Таким образом, в Его лице имелось три части: тело, душа и логос; следовательно, Он был одновременно Богом и человеком. Но поскольку луч уступает солнцу, из этого, казалось, вытекало, что Христос должен уступать Отцу.

The Logos.

Во всем этом очевидно наличие некоего трансцендентного элемента, и платонизирующие христиане, следуя привычке греческих философов, считали это таинственным учением; они отзывались о нем как о «пище для сильных», тогда как общедоступным учением было «молоко для младенцев». Иустин Мученик, ок. 132 г. н. э., бывший платоническим философом, верил, что божественный луч после того, как он соединился со Христом, никогда не удалялся от Него и никогда не отделялся от своего источника. Он предлагает две иллюстрации своей мысли. Подобно тому как речь (логос), исходящая от одного человека, входит в другого, передавая ему смысл, в то время как тот же смысл остается в говорящем, так и логос Отца продолжает пребывать в Нем самом неповрежденным, хотя и сообщенный Христу; или же подобно тому как от одной лампады можно зажечь другую без потери блеска, божественность Отца передается Сыну. Последняя иллюстрация впоследствии стала очень популярной и была принята в Никейский символ веры: «Бог от Бога, Свет от Света».

Очевидно, что целью этого рассуждения было сохранить в неприкосновенности учение о единстве Бога, ибо основная масса христиан в то время была монархистами, каковое слово используется в своем богословском значении.

Permanence of Alexandrian ideas.

Таким образом, иудейская и гностическая формы канули в Лету, но африканской, платонической или александрийской суждено было сохраниться. То, каким образом это произошло, может быть понято только через изучение политической истории того времени. К тем фактам, которые необходимы для этой цели, я поэтому обращусь кратко.

Spread of Christianity from Syria.

Из своего очага в Иудее христианство двинулось к завоеванию римского мира. В своей первоначальной форме оно получило импульс от веры в то, что конец всего близок и что земля вот-вот будет сожжена огнем. Из гражданской войны, которую оно вело в Иудее, оно вышло, чтобы вступить в войну вторжения и внешней аннексии. Последовательно были охвачены Кипр, Фригия, Галатия и вся Малая Азия, Греция и Италия. Преследования Нерона, вызванные пожаром Рима, ни на минуту не замедлили его шествия; в период его правления оно стремительно распространялось, и повсюду возникали петрианские и павлинские, или иудействующие и эллинизирующие церкви. Последние одержали верх, а первые ушли в прошлое. Устройство церквей изменилось: общины постепенно теряли власть, которая концентрировалась в руках епископа. К концу первого века преобладающей стала епископская форма, а церковная организация — столь внушительной, что привлекла внимание императоров, которые теперь начали осознавать ошибку, допущенную до сих пор в смешении новой религии с иудаизмом. Их неприязнь к ней, вскоре проявившаяся в репрессивных мерах, была следствием той особой позиции, которую она заняла. Будучи единым целым, христиане не только держались в стороне от всех развлечений того времени, избегая театров и народных гуляний, но во всех отношениях составляли государство в государстве. Подобное положение дел совершенно несовместимо с установленным правительством, и его неизбежные неудобства и беды не преминули дать о себе знать. Победоносному шествию христианства необычайно способствовало свободное сообщение по Средиземному морю благодаря тому, что это море находилось в руках одной суверенной державы. Еврейские и греческие купцы предоставляли для него среду; их торговые города были его постами. Но не следует полагать, что его распространение происходило без сопротивления; по меньшей мере в течение первого полутора веков мелкие фермеры и сельские рабочие питали к нему ненависть, считая его особенностью торговых общин, к которым они всегда относились с презрением. Они уверили себя в том, что землетрясения, наводнения и эпидемии происходят по его вине. К этим подстрекательствам добавлялось желание захватить имущество верных, конфискованное по закону. На это ранние христиане непрестанно и горько жаловались. Но дыба, огонь, дикие звери применялись безрезультатно. Из самих же преследований рождались преимущества. Несправедливость и варварство сплотили благочестивые, но слабые общины и пресекли внутренние разногласия.

Defiant air of the young churches.

Однако в ряде случаев нет никаких сомнений в том, что гонения были вызваны вызывающим видом, который церкви принимали по мере обретения силы. Чтобы понять это, нам достаточно ознакомиться с такими документами, как обращение Тертуллиана к Скапуле. Проникнутое нетерпимым духом, оно обвиняет национальную религию в том, что она является причиной всех общественных бедствий, наводнений, пожаров, затмений; оно провозглашает месть Бога национальной идолопоклоннической религии. Как и было принято среди христиан в то время, оно признает реальность языческих богов, клеймя их демонами, и заявляет о своем намерении изгнать их. Оно предупреждает своих оппонентов, что они могут быть поражены слепотой, сожраты червями или подвергнуты другим ужасным бедствиям. Подобный настрой презрения и ненависти, набравший силу, ставшую ощутимой в политическом плане, неминуемо должен был спровоцировать преследования. Гонения Деция 250 г. н. э. были направлены главным образом против духовенства, не пощадив даже епископов Иерусалима, Антиохии и Рима. Восемь лет спустя произошло гонение, в котором погибли Сикст, епископ Римский, и Киприан Карфагенский.

Position of things under Diocletian.

При Диоклетиане стало очевидно, что повсеместно возникающие самоуправляющиеся христианские корпорации абсолютно несовместимы с имперской системой. Если бы их терпели намного дольше, они несомненно набрали бы такую силу, что стали бы политически весьма грозными. Не было ни одного города, едва ли не единой деревни в империи — более того, что было куда опаснее, — не было ни одного легиона, где не существовало бы этих организаций. Непримиримый и неумолимый дух, воодушевлявший их, неизбежно привел к тройному союзу государственных деятелей, философов и приверженцев политеизма. Эти три партии, отложив или прекратив взаимные споры, сердечно объединились, чтобы сокрушить общего врага, пока не стало слишком поздно. Так случилось, что конфликт разгорелся сначала в армии. Когда затронут инструмент власти, государю следует быть настороже. Христианские солдаты в некоторых легионах отказались участвовать в освященных веками торжествах в честь умилостивления богов. Это было зимой 302–303 гг. н. э. Ситуация стала столь острой, что Диоклетиан и Галерий созвали совет для определения дальнейших действий. Трудность положения можно, пожалуй, оценить, если понять, что даже жена и дочь самого Диоклетиана были приверженцами новой религии. Сам он обладал столь крупным масштабом личности и широтой политических взглядов, что на втором совете ведущих государственных деятелей и полководцев его не смогли бы склонить к согласию на репрессии, если бы не было совершенно очевидно, что столкновение неизбежно. Его крайняя неохота действовать видна по тому явному условию, которое он поставил: обойтись без человеческих жертв. Едва ли стоит рассказывать о последовавших событиях: о том, как была снесена дотла Никомидийская церковь; как в качестве возмездия был подожжен императорский дворец; как эдикт был открыто оскорблен и сорван; как христианские офицеры в армии были вынуждены уйти в отставку; и как, по свидетельству очевидца Евсевия, огромное число мучеников вскоре пострадало в Армении, Сирии, Мавритании, Египте и других местах. Настолько неумолимым было течение событий, что даже сам император не мог остановить гонения. Христиане были преданы пыткам, огню, диким зверям, усекновению главы; многие из них в момент осуждения просто возносили благодарность Богу за то, что Он счел их достойными претерпеть страдания. Весь мир преисполнился восхищения. Величие такого святого мужества не могло иметь иного исхода. Междоусобный конфликт между спорящими сторонами казался неизбежным. Но в мрачной и кровавой политике того времени этот вопрос разрешился неожиданным образом. Константину, бежавшему из предательского плена Галерия, естественным образом пришло в голову, что если он вступит в союз с христианской партией, то это тотчас принесет ему выдающиеся преимущества. Это дало бы ему в каждом уголке империи мужчин и женщин, готовых пойти на огонь и меч; это дало бы ему сторонников, воодушевленных не только традициями их отцов, но и — ибо человеческая природа дает о себе знать даже в религиозном — требующих возмездия за ужасные варварство и несправедливость, причиненные им самим; это дало бы ему, и это было важнейшим из всего, непреклонных приверженцев в каждом легионе армии. Он сделал свой выбор. События войны увенчали его успехом. Он не мог не быть внешне верным тем, кто дал ему власть и кто продолжал удерживать его на троне. Однако он никогда не сообразовался с обрядовыми требованиями Церкви вплоть до конца своей порочной жизни.

Попытка заключить союз с этой крупной и быстро растущей партией не была новостью. Максимин пытался сделать это, но ему не доверяли. Лициний, предвидя ту политику, которую несомненно проведет Константин, попытался нейтрализовать ее, слабо возобновив в 316 г. н. э. гонения в надежде тем самым умиротворить язычников. Претенденты на империю в этот момент настолько разделили силы государства, что если бы христианская партия была слабее, чем она была на самом деле, она все равно удерживала бы такой баланс сил, который позволял ей склонить чашу весов в пользу угодного ей кандидата. Тем более было неизбежно ее преобладание, если принять во внимание ее численность, разветвленность и сплоченность. Сила, аргументы и убеждение оказались одинаково бессильны против ее могущества.

Influence of the reign of Constantine.

К правлению Константина Великого следует отнести начало тех мрачных и тяжелых времен, которые угнетали Европу в течение тысячи лет. Это подлинный конец Римской империи и начало греческой. Переход от одного к другому выразительно и резко отмечен новой столицей, новой религией, новым кодексом и, прежде всего, новой политикой. Честолюбивый человек достиг имперской власти, олицетворяя интересы быстро растущей партии. Неизбежными следствиями стали союз Церкви и государства; отвлечение опасных классов общества от гражданского пути к церковному, а также упадок и материализация религии. Это, а не правление Льва Исавра, как утверждают некоторые, является подлинным началом Византийской империи; это также начало эпохи Веры в Европе, хотя я считаю, что эпоха Исследований перекрывает эту эпоху и завершается падением Рима в военном отношении.

Церковные авторы все ставили в зависимость от обращения Константина и государственного утверждения христианства. Оптический прибор, через который они смотрят, искажает расположение предметов, преувеличивая второстепенное и побочное до масштабов главного. События постепенно складывались так, что политическое падение города Рима было неизбежно. Римляне как народ исчезли, растворившись среди других наций; центр власти находился в армии. Один за другим легионы выдвигали претендентов на порфиру — солдат удачи, чей успех никогда не мог смыть низкие привычки, обусловленные низким происхождением, грубость лагерной жизни, — которые не находили ничего общего в элегантности и утонченности тех остатков древних семейств, что доживали свой век в Риме. Они презирали военную немощность дряхлеющего города; его воспоминания они ненавидели. Для таких людей целесообразность основания новой столицы была очевидным средством; либо, при нежелании предпринимать столь хлопотную задачу, перенос императорской резиденции в какой-либо другой из крупных городов служил действенной заменой. Именно так пребывание Диоклетиана в Никомедии привело в короткое время к столь губительным для Рима последствиям.

He resolves on removing the metropolis.

После того как Константин убил своего сына Криспа, племянника Лициния и удушил в паровой бане жену Фаусту, на которой был женат двадцать лет и которая была матерью троих его сыновей, всеобщее отвращение к его преступлениям уже нельзя было скрыть. Пасквиль, сравнивавший его правление с правлением Нерона, был прибит к дворцовым воротам. Виновный император в порыве гнева был близок к тому, чтобы омрачить трагедию, если таковое было возможно, истреблением римской черни, так оскорбившей его. Говорят, что по поводу этой меры мести консультировались с его братьями. Результат их совета оказался еще более зловещим, ибо было решено низвести Рим до подчиненного положения и построить столицу в другом месте.

He is a protector, but not a convert.

Политические условия таким образом сразу подсказали и сделали возможным перенос резиденции правительства: временным мотивом была месть великого преступника. Быть может, также в умственном труде, сопутствующем столь грандиозному предприятию, император нашел убежище от угрызений совести. Но совершенно ошибочно полагать, что в то время или в течение многих последующих лет он был христианином. Его поступки не похожи на поступки ревностного новообращенного; он был не прозелитом, а покровителем; никогда не руководствуясь религиозными принципами, он то оказывал ценнейшую поддержку своим новым союзникам, то проявлял беспристрастность государственного деятеля по отношению к обеим формам веры. В роли Великого понтифика он восстанавливал языческие храмы и распоряжался консультироваться с гаруспиками. На празднестве в честь дня рождения нового города он почтил статую Фортуны. Продолжавшиеся языческие жертвоприношения и открытые храмы казались свидетельством того, что он намерен лишь поставить новую религию на один уровень со старой. Его рекомендация епископу Александрийскому и Арию следовать примеру философов, которые никогда не дебатировали о глубоких вопросах перед невежественной аудиторией и умели расходиться во мнениях, не ненавидя друг друга, иллюстрирует индифферентизм его личных взглядов, и тем не менее он ясно осознавал свои обязательства перед партией, которая дала ему власть.

His tendencies to Paganism.

Этот вывод подтверждается трудами самого Константина. Их следует рассматривать как куда более надежный авторитет, чем творения религиозных полемистов. Была отчеканена медаль, на которой были оттиснуты его титул «Бог» вместе с монограммой Христа. На другой он был изображен возносимым рукой с небес, сидя в колеснице Солнца. Но особенно великая порфировая колонна, стол высотой в 120 футов, демонстрировала истинное религиозное состояние основателя Константинополя. Статуя на ее вершине совмещала Солнце, Спасителя и Императора. Ее тело было колоссальным изображением Аполлона, черты которого были заменены чертами Константина, а вокруг головы наподобие лучей были укреплены гвозди креста Христова, недавно обнаруженного в Иерусалиме.

His relations to the Church.

Позицию покровителя, занятую Константином, можно заметить во многих проявлениях его политики. Миланский эдикт даровал свободу как язычникам, так и христианам; но необходимость демонстрировать в некоторой степени преобладающее расположение к последним вынудила его издать рескрипт, освобождающий духовенство от гражданских должностей. Именно это побудило его снискать расположение епископов пожертвованиями крупных сумм денег на восстановление их храмов и на иные цели, а также прилагать усилия — зачастую сомнительными средствами — к уничтожению того, что окружавшие его считали ересью. Более благой мотив, возможно, побудил его вернуть тех христиан, которые были унижены; передать законным наследникам конфискованные имущества мучеников или, если наследники не находились, закрепить их за Церковью; освободить осужденных на рудники; вернуть сосланных. Если в знак признательности христианам, поддержавшим его политически, он возложил на императорскую казну ответственность за многие их убытки; если он велел возвести дорогостоящие храмы не только в крупных городах, но даже в Святой Земле; если он отстоял триумфальное положение своих сторонников, запретив любому еврею иметь христианского раба; если он взялся приводить в исполнение решения соборов посредством государственной власти; если он запретил любой раскол в Церкви, сам определяя степени ереси по вдохновению своего церковного окружения, — его колебания показывают, сколь мало он руководствовался принципами и сколь сильно — политикой. После того как дело донатистов было решено неоднократными соборами, он самопроизвольно возвратил их из ссылки; после того как он заклеймил Ария как «самое воплощение дьявола», он под влиянием придворных женщин вновь приблизил его к себе; после того как храм Эскулапа в Эгах был разрушен, а двери и крыши других сняты, язычники были наполовину умиротворены, заметив, что не прилагается постоянных усилий для обеспечения исполнения нежелательных указов и что в конце концов христианам придется принимать заявления императора за дела.

Consequences of building a new metropolis.

В двояком отношении перенос резиденции империи имел важное значение для христианства. Он сделал возможным захват власти римскими епископами, которые благодаря этому были ограждены от имперского наблюдения и контроля и чье положение, поначалу слабое, при столь исключительно благоприятных обстоятельствах в конце концов переросло в папское верховенство. В Константинополе также не было языческих воспоминаний и интересов, с которыми приходилось бы бороться. Поначалу новый город был по существу римским, а его языком — латынь, но вскоре она сменилась греческим, и таким образом перенос столицы в конечном счете привел к превращению латыни в сакральный язык.

The policy of Constantine.

Константин очень хорошо знал, где в течение многих лет крылась римская власть. Его собственная история со времени смерти его отца и возвышения легионами в Йорке научила его тому, что ради увековечения его династии и системы с этими грозными формированиями необходимо покончить. Именно по этой причине и чтобы никакой будущий военачальник не смог совершить то, что совершил он сам и столь многие из его предшественников, он уменьшил численность легиона с 6000 до 1500 или 1000 человек. По этой же причине он открыл для честолюбия менее опасное поприще церковного богатства и достоинства, справедливо рассудив, что, поскольку духовенство происходит из всех слоев общества, весь народ будет ратовать за процветание Церкви. Освободив духовенство от обременительных муниципальных должностей, таких как декурионат, он создал стимул для отступничества от язычества. Интерес, который он лично проявлял к спорам о Троице, поощрял распространение теологических диспутов от философов и людей способных к простому народу. При старом политеизме ересь была невозможна, поскольку каждый человек мог выбирать своего бога и свое богослужение; но при новом монотеизме она была неизбежна — ересь, слово, которое вызывает к жизни и оправдывает мрачный перечень преступлений. Занятые этими захватывающими поисками занятиями, люди почти не обрастали вниманием более важные политические перемены, происходившие вокруг. Глаза толпы легко отвлекались от правительственных дел конными скачками, театрами, раздачами милостыни. И все же это перенаправление честолюбия на новые нивы уже предвещало опасности для государства в будущем. Донатисты, которых Константин пытался умиротворить Римским, Арльским и Миланским соборами, подняли нечто большее, чем религиозный бунт, и продемонстрировали всю горечь, способную зародиться среди претендентов на церковную добычу. Эти энтузиасты присвоили себе звание избранных Богом, провозгласили, что единственно истинное апостольское преемство принадлежит их епископам и что всякий, кто отрицает право Доната быть епископом Карфагена, будет предан вечным мукам. Они вопрошали с правдой, придававшей силу их требованию: «Какое дело императору до Церкви, какое дело христианам до царей, что делать епископам при дворе?» Католическая партия, предвкушая свои начинающиеся зверства, уже зловеще вопрошала: «Неужели месть Бога будет обделена своими жертвами?» Уже тогда Константин, даровав Церкви право принимать завещания, породил ту силу, которая, опираясь на влияние, всегда присущее владению землей, становится в конце концов непреодолимой, когда оказывается в руках корпорации, которая всегда может принимать и никогда не может отчуждать, которая вечно обновляется и никогда не умирает. Не благодаря какому-то чуду, а просто благодаря своей организации Церковь достигла власти; отдельный человек, которому суждено умереть, и семья, которой суждено пресечься, не имели шансов против корпорации, чьи цели неизменны, а жизнь вечна. Но не только государство пострадало от своей связи с Церщью; последняя заплатила полную цену за полученные ею временные блага, допустив гражданское вмешательство в свои дела. С высоты прошедшего тысячелетия благочестивые фратричелли громко заявляли о своем убеждении, что роковой дар христианского императора стал погибелью истинной религии.

His conversion and death.

Какой колоссальный путь пройден от грубого солдата, принявшего порфиру в Йорке, до изнеженного императора Босфора в шелковых одеждах, затвердевших от золотых нитей, в диадеме из сапфиров и жемчуга и с крашенными в разные цвета накладными волосами; его шаги скрытно охраняют таинственные евнухи, снуют по дворцу, улицы полны шпионов, а полиция бдит непрестанно! Тот же человек, что предстает перед нами как римский император, удаляется от нас как азиатский деспот. В последние дни своей жизни он отбросил императорскую порфиру и, облачившись в привычные белые одежды, приготовился к крещению, дабы все грехи его долгой и порочной жизни были смыты. Поскольку полное очищение можно получить таким образом лишь единожды, он желал отсрочить эту церемонию до самого последнего момента. Проявляя глубокий политический расчет даже в своих отношениях с небесами, он с тех пор возлегал на белой постели, больше не принимая участия в мирских делах, и, обеспечив таким образом право на продолжение в будущей жизни того благополучия, которым он наслаждался в этой, скончался в 337 г. н. э.

The Trinitarian controversy.

С богословской точки зрения среди главных событий царствования этого императора выделяются споры о Троице и открытая материализация христианства. Первые, начавшись среди платонизирующих духовных лиц Александрии, продолжали оказывать грозное влияние на протяжении веков. С незапамятных времен, как мы уже рассказывали, египтяне были знакомы с различными троицами, причем в разных городах почитались разные, а приверженцы каждой из них проявляли мирную терпимость к почитателям других. Но теперь все сильно изменилось. Постоянной политикой Константина было отвлечение честолюбия от государства к Церкви и создание условий, при которых быть крупным церковным сановником становилось не только безопаснее, но и выгоднее, чем успешным солдатом. Результатом стала ожесточенная борьба за высшие посты — борьба, бывшая прелюдией к еще более грандиозной борьбе за епископское первенство.

Мы снова подходим к рассмотрению вариаций мнений, ознаменовавших эту эпоху. Описать их все невозможно. Поэтому я намерен говорить лишь о наиболее выдающихся. Они служат достаточным ориентиром в нашем исследовании, и в первую очередь — тринитарные споры.

Prelude of sectarian dissent.

Некоторое время в Церкви нарастали разногласия. Раскол возникал даже из самих гонений. Мученики, пострадавшие за веру, и исповедники, благородно заявившие о ней, заслужили достойное уважение и влияние, став посредниками в примирении тех из своих более слабых собратьев, которые отступились во времена опасности, через авторитетные рекомендации к «миру Церкви». Отсюда проистекали злоупотребления. Известно было, что мученики давали право использовать свои имена «человеку и его друзьям»; более того, утверждалось, что рекомендательные билеты покупались за деньги; и поскольку было желательно, чтобы во всех церквах соблюдалось единообразие дисциплины, так что отлученный от одной церкви отлучался от всех, эти злоупотребления необходимо было исправить. В последовавших спорах Новат основал свою секту на том принципе, что раскаявшиеся вероотступники ни при каких обстоятельствах не должны вновь приниматься в лоно Церкви. Помимо этого инакомыслия по вопросам дисциплины, уже имелось в изобилии элементов для споров, таких как время празднования Пасхи, природа Христа, тысячелетнее царство на земле и повторное крещение. Уже в Сирии Ноэт, унитарист, предвосхитил грядущее; уже существовали патрипассиане; уже существовало савеллианство.

Arius, his doctrines.

Но именно в Александрии разразилась буря. Там жил пресвитер по имени Арий, который при появлении вакансии пожелал получить назначение на место епископа. Однако некий Александр вытеснил его из желанного достоинства. Оба опирались на многочисленных сторонников, причем Арий насчитывал среди них не менее семи дев из Мареотидского нома. В своем разочаровании он обвинил успешного соперника в савеллианстве и в отместку был предан анафеме. Неудивительно, что в такой атмосфере вопрос быстро приобрел философский характер. Камнем преткновения было определение положения Сына в Святой Троице. Арий высказал соображение, что было время, когда в силу самой природы сыновства Сына не существовало, и было время, когда Он начал существовать, утверждая, что необходимым условием сыновних отношений является то, что отец должен быть старше сына. Но это утверждение очевидно могло подразумевать подчинение или неравенство между тремя лицами Святой Троицы. Сторонники Александра возвысили голоса против столь богохульного унижения Искупителя; ариане отвечали им, что, возвышая Сына во всех отношениях до равенства с Отцом, они подвергают сомнению великую истину о единстве Бога. Сам новый епископ просвещал ветреных горожан и, быть может, до некоторой степени оправдал свое назначение на должность, демонстрируя свои риторические способности в публичных дебатах по этому вопросу. Александрийцы, мало предвидя серьезные и долгосрочные последствия, которые вскоре должны были наступить, с присущим им легкомыслием развлекались театральными представлениями этого спора на сцене. Страсти обеих партий накалились; евреи и язычники, которыми кишел город, усугубляли положение насмешливыми издевательствами. Раздоры распространились: вся страна была взбудоражена. В жарком климате Африки теологические споры быстро переросли в политические беспорядки. Во всем Египте не нашлось ни одного христианина и ни одной христианки, которые не принялись бы определять природу единства Бога. Беспорядки достигли такого пика, что императору пришлось вмешаться. Несомненно, поначалу он поздравлял себя с таким ходом событий. Было лучше, чтобы провинции фанатично вовлекались в споры, нежели тайно замышляли измену против его особы или заговоры против его политики. Единый народ неудобен для того, кто у власти. Тем не менее, чтобы хоть как-то уладить дело, он направил в Александрию Осия, епископа Кордовского; однако, обнаружив, что это средство совершенно неэффективно, он в конце концов пришел к памятному шагу созыва Никейского собора в 325 г. н. э. Тот попытался урегулировать смуту посредством осуждения Ария и обнародования авторитетных статей веры, изложенных в Никейском символе. Что касается главного пункта, было объявлено, что Сын единосущен Отцу — временная и удобная, но, как показало будущее, губительная двусмысленность. Никейский собор разрешил вопрос путем уклонения от него, а император подкрепил это решение изгнанием Ария.

The fortunesof Arius.

«Я преследуем, — жалобно говорил Арий, — за то, что я учил, будто у Сына было начало, а у Отца — нет». Именно влияние придворных богословов сделало императора его личным врагом. Константин, как мы видели, поначалу считал этот спор совершенно легкомысленным, если не склонялся сам к утверждению Ария о том, что по самой природе вещей отец должен быть старше сына. Театральные представления в Александрии, высмеивавшие этот вопрос, лишь укрепили его во мнении: его суждение затерялось в теориях о природе Христа, возникавших в то время, поскольку из эвионитских, гностических и платонических учений, равно как и из нового учения о том, что Логос сотворен из ничего, неизбежно следовало, что текущее мнение ошибочно и существовало время, до которого Сына не было.

His condemnation as a heretic.

Но по мере того как борьба распространялась на церкви и даже семьи, Константин был вынужден вмешаться. Сначала он попытался занять позицию модератора, но вскоре выступил против Ария, к чему его подтолкнуло окружение в Константинополе. Именно тогда было распространено письмо, в котором он заклеймил Ария как воплощение дьявола. Арий уже тогда мог предвидеть, что непременно произойдет в Никее. Еще до созыва этого собора все было решено. Ни один современник ни на мгновение не предполагал, что это собрание простодушных людей, стремящихся путем взаимного сопоставления мнений постичь истину. Его целью было не создание такого символа веры, который принес бы Церкви единство, а составление формулировки, заставляющей ариан отказаться от ее подписания и тем самым погубить себя. К символу веры прилагалось анафематствование, четко определяющее предмет спора и не оставляющее предрешенным жертвам ни единого шанса на спасение. Первоначальный Никейский символ веры в некоторых существенных деталях отличался от ныне известного под этим названием. Среди прочего, роковое и окончательное положение было исключено. Оно звучало так: «Святая Католическая и Апостольская Церковь анафематствует тех, кто говорит, что было время, когда Сын Божий не существовал; и что прежде чем Он был рожден, Его не было; и что Он создан из ничего или из иной субстанции или сущности, и является сотворенным, изменчивым или преходящим». Император подкрепил решение собора светской властью: он рассылал письма с осуждением Ария и положил начало тем страшным наказаниям, которым, к несчастью, суждено было в будущие века стать столь частыми, постановив, чтобы каждый, кто найдет книгу Ария и не сожжет ее, был казнен.

Arius received again into court favour,

Можно было бы подумать, что после столь решительного курса изменение позиции невозможно, и тем не менее менее чем через десять лет Константин соглашается с осужденным Арием. На него оказал влияние пресвитер, пользовавшийся доверием Констанции, сестры императора. Афанасий, ставший епископом Александрии и представлявший другую партию, был смещен и изгнан. Арий приглашен в Константинополь. Император приказывает Александру, епископу этого города, принять его завтра в общение. На дворе суббота. Александр бежит в церковь и, пав ниц, молит Бога вмешаться и спасти его слугу от принуждения к этому греху, даже если это произойдет через смерть, и оказывается отравлен. В тот же вечер Арий внезапно тяжело заболел по дороге домой, и через несколько мгновений его нашли мертвым в доме, куда он поспешил укрыться. В Константинополе, где люди привыкли к азиатским преступлениям, возникло более чем подозрение в отравлении. Но когда сторонники Александра провозгласили, что его молитва была услышана, они забыли, каковой тогда должна была быть эта молитва и что разница между молитвой о смерти человека и ее совершением весьма мала.

Constantine prepares for a new creed.

Ариане утверждали, что Константин намеревался созвать новый собор и исправить символ веры в соответствии со своими новыми идеями, но прежде чем он успел это осуществить, его настигла смерть. Решения Никейского собора оказались столь малоэффективными, что еще много лет подряд появлялись все новые символы веры. О том, каким был бы новый символ веры Константина, можно судить по тому факту, что сторонники единосущия лишились власти, а также по тому, что вскоре после этого его сын Констанций сделал на Ариминском соборе.

Spread of theological disputes.

Таким образом, Никейский собор вовсе не положил конец спорам, терзавшим религию, — напротив, они продолжались с нарастающей яростью. Сыновья и преемники Константина подали пример насилия в этих распрях, и вплоть до вторжения варваров в империю четвертый век прошел в богословских ссорах. Даже народ, едва отошедший от язычества, возомнил себя судьей в вопросах, которые по самой своей природе не подлежат разрешению; правительство же подстегнуло это стремление, сделав доходы от государственной службы наградой за сектантское насилие. Политика Константина начала приносить свои плоды. Умственная активность и амбиции нашли свое истинное поле деятельности в церковных делах. Православие восторжествовало, поскольку оно лучше соответствовало сиюминутным нуждам двора: утверждая преобладание христианства, оно стремилось как можно меньше задевать языческую партию. Ересь Ария, хоть и отвечала монотеистическим взглядам образованных людей, не нашла отклика у той огромной массы, которая столь недавно была языческой. Элементы раздора уже были достаточно очевидны: с одной стороны находилась неграмотная, нетерпимая, беспринципная, доверчивая, многочисленная масса, с другой — изысканная, более образованная, но сомневающаяся секта. Император Констанций, руководствуясь последними принципами своего отца и встав на сторону арианской партии, вскоре обнаружил, что при новой системе епископ без колебаний выступит против своего государя. Афанасий, епископ Александрийский, как глава православной партии стал личным противником императора, который, безуспешно прибегнув к физическому принуждению, попытался обратиться к небесному оружию, входившему тогда в моду, и предъявил права на божественное вдохновение. Подобно своему отцу, он удостоился небесного видения; но поскольку его взгляды были арианскими, православные без колебаний отвергли его сверхъестественный авторитет, а Иларий Пиктавийский написал книгу, доказывающую, что он — Антихрист. Ужасное кровопролитие и убийства, сопровождавшие эти распри в крупных городах, а также частная жизнь людей как высокого, так и низкого звания наглядно показали, что христианство из-за своего слияния с политикой пришло в такое состояние, когда оно больше не могло сдерживать страсти людей. Биография сыновей Константина — это жуткая хроника семейных убийств. Религия исчезла, ее место заняло богословие. Даже богословие сошло с ума. Но посреди этих споров неуклонно преследовались мирские интересы. На Ариминском соборе в 359 г. н. э. была предпринята попытка добиться освобождения земель, принадлежащих церквам, от любых налогов; к его чести, император неизменно отказывался. Македоний, епископ Константинопольский, который прошел по телам трех тысяч убитых людей ради обладания своим епископским престолом, в ереси превзошел даже самого Ария, не только утверждая подчиненность Сына Отцу, но и абсолютно отрицая божественность Святого Духа.

Two results of these events.

Плодами этих распрей стали два факта: во-первых, существует высший закон, которому верующие могут подчиняться вопреки закону страны, когда это отвечает их взглядам; закон Бога, толкуемый епископом, способным вечно карать душу, должен иметь приоритет перед законом Цезаря, который может лишь убить тело и захватить имущество; во-вторых, существует верховенство епископа Рима, которому Афанасий, лидер православных, дважды посетив этот город, подчинил свое дело. Значение этих фактов становится очевидным в более поздние эпохи. События явно двигались к пробам сил между императорской и церковной властями, доселе союзными. Они готовились поссориться из-за своей добычи.

History of Papal supremacy.

Теперь нам предстоит рассмотреть это утверждаемое верховенство епископа Рима и то, как оно утвердилось в качестве политического факта. Мы должны также обратиться от восточных разногласий во мнениях к западным. Без такого расширения охватываемой сферы мы не сможем составить себе полное представление об общей интеллектуальной тенденции.

Hellenized Christianity.

Долгое время после своего проникновения в Западную Европу христианство оставалось по сути греческой религией. Его восточный облик эллинизировался. Его церкви изначально имели греческую организацию, вели богослужение на этом языке и создавали на нем свои труды. Хотя оно сохраняло многое из этого чужеземного облика до тех пор, пока Рим оставался резиденцией императоров или находился под их особым надзором, оно постепенно поддавалось влиянию окружающей среды. В Западной Европе вопросы, столь глубоко взбудоражившие Восток — такие как природа Бога, Троица, причина зла, — произвели минимальное впечатление, поскольку интеллектуальные особенности местного населения не подходили для подобных занятий. Основание Константинополя, сняв политическое давление, позволило проявиться местным особенностям, и латинское христианство возникло в противовес греческому.

Modified by Africanism.

И тем не менее нельзя сказать, что Европа обязана существующими формами христианства римскому происхождению. Она обязана ими Африке. Мы живем под африканским владычеством.

Теперь я должен вкратце рассказать о развитии этого интересного события: о том, как африканские концепции прочно утвердились в Риме и как к тому моменту, когда греческое христианство утратило свою экспансивную силу и перестало быть агрессивным, африканское христианство заняло его место, распространившись на север и запад и обретя организацию, скопированную с Римской империи — со жреческими преторами, проконсулами и цезарем; развивая собственную юриспруденцию, учреждая собственную магистратуру, сменив использовавшийся доселе греческий язык на латынь, которая, вскоре став священным языком, дала ему самые исключительные преимущества.

Subordinate position of the early Roman Church.

Греческие церкви походили на конфедерации республик; латинская же Церковь инстинктивно тяготела к монархии. Далеко не возвышаясь в заметном достоинстве, первоначальные епископы Рима вели жизнь в безвестности. В самые ранние времена епископы Иерусалима, первым из которых был Иаков, брат Господа нашего, упоминаются как главы Церкви и почитаются таковыми даже в самом Риме. Спор о Пасхе (109 г. н. э.) показывает, однако, как рано проявилось стремление к западному верховенству: Виктор, епископ Римский, потребовал от азиатских епископов придерживаться точки зрения его Церкви относительно времени празднования Пасхи, но встретил отпор со стороны Поликарпа, епископа Эфесского, выступавшего от имени восточных церквей, и эта вражда продолжалась вплоть до решений Никейского собора. Не только в Азии сопротивлялись росту римского верховенства. Из церковной истории нетрудно выбрать доказательства того же чувства во многих других местах. Так, когда последователи монтаниста из Фригии, выдававшего себя за Параклета, обратили в свои учения и аскетизм епископа Рима и карфагенянина Тертуллиана, то при отступлении первого от этой веры второй заклеймил его как еретика-патрипассианина. И все же по большей части сохранялось доброе согласие не только между Римом и Карфагеном, но также между галльскими и испанскими церквами, которые считали Рим выдающимся и славным, но не более чем равным себе. На Карфагенском соборе святой Киприан сказал: «Ни один из нас не должен провозглашать себя епископом епископов или тиранически принуждать своих коллег, ибо каждый епископ обладает свободой и правом действовать так, как считает нужным, и может не больше судить другого епископа, чем быть судимым им. Но все мы должны ожидать суда Иисуса Христа, которому одному принадлежит власть поставить нас над Церковью и судить наши действия».

Its gradual increase in wealth and influence,

Рим постепенно вышел из этого равенства не благодаря блестящим талантам какого-либо выдающегося человека, ибо среди его ранних епископов никто не поднимался выше посредственности, а отчасти благодаря своему политическому положению, отчасти благодаря огромному богатству, которое он вскоре накопил, и отчасти благодаря политике, которой ему довелось следовать. Его епископ не присутствовал ни на Никейском соборе (325 г. н. э.), ни на Сардикийском соборе (345 г. н. э.); возможно, в этих случаях, как и в последующих аналогичных ситуациях, непосредственным мотивом его самоустранения был страх лишиться председательства. Вскоре, однако, обнаружились преимущества системы представительства через посланцев. Более того, такая позиция давала возможность часто удерживать баланс сил в ожесточенных конфликтах, которые вскоре возникали, превращала Рим в убежище для поверженного клирика, а ее епископа — по видимости в возвышенного и беспристрастного арбитра в его деле. Именно так Афанасий в своей борьбе с императором нашел прибежище и защитника. Вместе с этим возвышенным положением в глазах чужеземцев пришло и внутреннее достоинство. Щедрые дары богатых римских матронок уже привели к тому, что епископская кафедра стала желанной как для тех, кто ценил жизненный комфорт и роскошь, так и для амбициозных людей. При появлении вакансий вспыхивали ожесточенные споры. При избрании Дамаса в базилике Сисиния осталось лежать сто тридцать убитых: претенденты прибегли к помощи толпы гладиаторов, возничих и прочих головорезов; прекратить беспорядки удалось лишь вмешательством императорских войск.

and early corruptions.

Было совсем не поздно, когда Иероним ввел в Риме монашескую систему — назрела необходимость перехода к аскетизму; совсем не поздно, когда охота за наследствами со стороны духовенства была запрещена законом — она стала общественным скандалом; совсем не поздно, когда Иероним боролся за покровительство богатых римских женщин; совсем не поздно, когда этот суровый фанатик обличал безнравственность римского духовенства, раз уж даже сам епископ Дамас оказался замешан в обвинении в прелюбодеянии. Стало очевидно: если духовенство хочет удержать свои позиции в общественном мнении перед лицом конкурентов-монахов, необходимо настаивать на безбрачии. Учение о превосходящей ценности девства неуклонно набирало силу; однако прошли долгие годы борьбы, прежде чем монахи добились своего и целибат духовенства стал обязательным.

Necessity for an apostolic head.

Те, кто надеялся на римское верховенство, уже давно поняли необходимость установления определенного и признанного догмата — необходимость признания некоего апостольского мужа, который мог бы стать воплощением критерия истины. Восточная система принятия решений посредством соборов по своей природе была неопределенной. Сами соборы не имели устоявшейся организации. Опыт показал, что они слишком сильно зависят от контроля со стороны двора в Константинополе.

Necessity for Councils or a pontiff.

Эта склонность принимать республиканские решения соборов на Востоке и монархические решения верховного понтифика на Западе в действительности, однако, опиралась на общее настроение, разделяемое мыслящими людьми повсюду. Нужно было что-то предпринять для обуздания анархии мнений.

Чтобы показать, как удовлетворялась эта потребность, достаточно выбрать из бесчисленных споров того времени несколько главных. Яркий свет на это проливает история пелагианской, несторианской и евтихианской ересей. Их хронологический период охватывает время приблизительно с 400 по 450 год н. э.

The Pelagian controversy

Пелагий — таково было принятое имя британского монаха, который примерно в начале указанного периода прошел через Западную Европу и Северную Африку, проповедуя учение о том, что Адам по природе своей был смертным и умер бы даже в том случае, если бы не согрешил; что последствия его греха ограничиваются им самим и не затрагивают его потомков; что новорожденные младенцы находятся в том же состоянии, что и Адам до падения; что при рождении мы столь же чисты, как и он; что мы грешим по собственной воле и тем же путем можем исправиться и тем самым достичь спасения; что благодать Божия дается по нашим заслугам. Он был изгнан из Африки под влиянием св. Августина и предан анафеме в Палестине из кельи Иеронима. Он особо настаивал на том, что грех смывается не простым крещением водой — грех можно устранить только добрыми делами. Младенцы крестятся прежде, чем они успевают согрешить. Напротив, Августин противостоял этим учениям, опираясь на слова Писания о том, что крещение служит для отпущения грехов. Случай с детьми заставил этого отца Церкви ввести учение о первородном грехе, унаследованном от Адама, вопреки ужасным последствиям для тех, кто умирает некрещеным. Точно так же последовало и учение о предопределении, благодати и искуплении.

Будучи вызван перед синодом в Диосполе, Пелагий неожиданно был оправдан от ереси — экстраординарное решение, которое столкнуло между собой Африку и Восток. В этих обстоятельствах, возможно, без четкого предвидения исхода, дело было передано в Рим как к арбитру или судье.

Settlement of the Pelagian question by the Africans.

В своем решении Иннокентий I, возвеличивая достоинство римской кафедры и преимущества столь высшего трибунала, вынес решение в пользу африканских епископов. Но едва он это сделал, как скончался, и его преемник Зосим аннулировал его вердикт и объявил взгляды Пелагия православными. Карфаген встал на путь сопротивления. Возникла угроза метафизической или богословской Пунической войны. Тем временем хитрые африканцы исподволь добились от императора эдикта, объявляющего Пелагия еретиком. Благодаря влиянию комита Валерия вера Европы была урегулирована; ересиархи и их сообщники были приговорены к изгнанию и конфискации имущества; оспариваемый догмат о том, что Адам был создан без какой-либо склонности к смерти, был закреплен законодательно; отрицание его стало государственным преступлением. Таким образом выясняется, что колеблющееся папство было еще недостаточно сильно, чтобы возвыситься над своими равными, и православие Европы было навеки определено с помощью темной придворной интриги.

The Nestorian controversy.

Едва успел разрешиться пелагианский спор, как появилась новая ересь. Несторий, епископ Антиохийский, попытался разграничить божественную и человеческую природу Христа; он считал, что они оказались слишком смешаны и что «Бога» следует отделять от «Человека». Отсюда следовало, что Деву Марию не следует считать «Матерью Божьей», но лишь «Матерью Христа — Богочеловека». Призванный императором Феодосием Младшим на епископскую кафедру Константинополя в 427 г. н. э., Несторий из-за интриг разочарованной фракции этого города очень быстро оказался втянут в распри с народом.

The doctrines of Nestorius.

Выслушаем самого епископа Константинопольского: он проповедует в великом столичном храме, описывая со всей доступной языку красноречивостью атрибуты беспредельного, вечного, Всемогущего Бога. «И может ли у этого Бога быть мать? Языческое представление о боге, рожденном смертной матерью, напрямую опровергается св. Павлом, который объявляет Господа не имеющим отца и не имеющим матери. Могло ли творение выносить несотворенное?» Таким образом, он настаивал на том, что рожденное Марией было человеческим, а божественное прибавилось позже. Монахи тут же подняли в городе бунт, и Кирилл, епископ Александрийский, встал на их сторону.

За оскорбленным православием Кирилла скрывался дурно завуалированный мотив: стремление епископа Александрийского унизить епископа Константинопольского. Беспорядки начались с проповедей, посланий, обращений. Подстрекаемые александрийскими монахами, монахи Константинополя взялись за оружие в защиту «Матери Божьей». Мы вновь отмечаем выдающееся положение Рима. Обе стороны обращаются к нему как к арбитру. Папа Целестин созывает синод. Епископ Римский предписывает епископу Константинопольскому отречься или подвергнуться отлучению. Итальянское верховенство заявляет о себе через восточные споры, хотя и не без борьбы. Опираясь на свое влияние при дворе, Несторий сопротивляется, отлучает Кирилла от церкви, и император созывает собор в Эфесе.

Overthrow of Nestorianism by the Africans.

На этот собор Несторий прибыл с шестнадцатью епископами и частью городской черни. Кирилл собрал пятьдесят человек вместе с толпой матросов, банщиков и женщин нижайшего пошиба. Императорский комиссар с войсками с трудом пресекал беспорядки на собрании. Рескрипт был мошеннически зачитан до прибытия сирийских епископов. Дело было завершено за один день; партия Девы Марии победила, и Несторий был смещен. По прибытии сирийских священнослужителей они провели собрание протеста. В соборе Святого Иоанна вспыхнул бунт с большим кровопролитием. Император снова был вынужден вмешаться; он приказал восьми депутатам от каждой партии встретиться с ним в Халкидоне. Тем временем придворные интриги решили дело. Сестра императора впоследствии прославлялась партией Кирилла как виновница разгрома Нестория: «Пресвятая Дева небесного двора нашла союзницу своего пола в святой деве императорского двора». Но были и другие весьма эффективные помощники. В сокровищнице главного евнуха, которую некоторое время спустя пришлось открыть, была обнаружена расписка во многих фунтах золота, полученных им от Кирилла через Павла, сына его сестры. Несторий был покинут двором и в конце концов сослан в египетский оазис. Назидательная легенда повествует, что его богохульный язык был сожран червьями и что из жары египетской пустыни он сбежал лишь в еще более жаркие муки ада.

Таким образом, и в деле Нестория, как и в деле Пелагия, Африка восторжествовала, а верховенство Рима, ее союзника или конфедерата, становилось все более очевидным.

The Eutychian
controversy.

Важнейшим следствием этой постепенной эволюции римского верховенства стало дело Евтихия, архимандрита монастыря в Константинополе. Он отличился как лидер в беспорядках во времена Нестория и в других последующих смутах. Обвиненный на синоде в Константинополе в отрицании двух природ Христа, в утверждении, будто при наличии двух природ должно быть и два Сына, Евтихий был признан виновным, и против него вынесли приговор об отлучении. Однако это было лишь показным поводом для его осуждения; истинный мотив был связан с придворной интригой. Главный евнух, являвшийся его крестником, участвовал в двойной игре: он стремился возвысить Евтихия на кафедру Константинополя и подорвать авторитет Пульхерии, сестры императора, руками Евдокии, жены императора. После осуждения Евтихий подал апелляцию императору, который по наущению евнуха созвал собор в Эфесе. Это был знаменитый «Разбойничий собор», как его прозвали. Он вынес решение в пользу православия Евтихия и приказал восстановить его в правах, сместив епископа Константинопольского Флавиана, который был его соперником, а на соборе выступал и его судьей, а также Евсевия, бывшего его обвинителем. Последовал бунт, в ходе которого епископ Константинопольский был убит епископом Александрийским и неким Барсумой, которые избили его кулаками под крики «Убей его! Убей его!». Итальянские легаты с трудом спаслись от учиненного погрома.

Успех этих шагов был главным образом заслугой Диоскора, епископа Александрийского, который таким образом добился свержения своих соперников из Антиохии и Константинополя. Императорский эдикт придал решениям собора законную силу. В этот момент вмешался епископ Римский, отказавшись признать состоявшиеся процедуры. Было нормально, что Александрия и Константинополь вечно борются между собой, но было неправильно, чтобы кто-то из них стал главенствующим. Диоскор после этого прервал с ним общение. Рим и Александрия оказались в состоянии конфликта.

Another advance of Rome to power through Eutychianism.

В счастливый момент император скончался; его сестра, православная Пульхерия, подруга Льва, вышла замуж за Маркиана и сделала его императором. Был созван Халкидонский собор. Лев желал, чтобы он прошел в Италии, где никто не смог бы оспорить его председательство. Как бы то ни было, он вернулся к прежней политике и выступил через представителей. Диоскор был повержен, и от имени собора один из представителей Льва вынес ему приговор. В нем говорилось, что «Лев поэтому их устами и с авторитетом собора, во имя апостола Петра, Скалы и основания Церкви, низлагает Диоскора с его епископского достоинства и исключает из всех христианских обрядов и привилегий».

The rivalry
of Constantinople.

Но, возможно, дабы Риму не досталось постоянных выгод от того выдающегося положения, которого он добивался в этих транзакциях, когда большинство прелатов покинуло собор, немногие из них, преимущественно из константинопольской епархии, приняли среди прочих канонов постановление о том, что верховенство римской кафедры проистекает не из ее происхождения от св. Петра, а потому, что она является епископством имперского города. Таким образом, епископу Константинопольскому присваивались равное гражданское достоинство и церковная власть. Рим всегда отказывался признавать действительность этого канона.

Rivalries of the three great bishops.

В этих состязаниях Рима, Константинополя и Александрии за верховенство — ибо, в конце концов, они были не более чем соперничеством амбициозных чиновников за власть — римский епископ неизменно выходил победителем. И следует отметить, что он заслужил это; его курс всегда был достоин, зачастую благороден, тогда как их линия демонстрировала безрассудную борьбу за влияние, бессовестное использование взяточничества, придворных интриг и убийств.

Nature of ecclesiastical councils.

Таким образом, отсутствие критерия истины и решимость остановить ставший обременительным дух исследовательства привели к учреждению соборов, с помощью которых богословские вопросы могли разрешаться авторитетным образом. Но следует отметить, что эти соборы не подтверждали свой авторитет совпадением своих решений в разных случаях, поскольку они часто противоречили друг другу; они также не подкрепляли эти решения исключительно моральным влиянием, проистекающим из понимания человека, просвещенного их изысканиями и выводами. Их человеческий характер наглядно виден по необходимости, с которой они сталкивались, подкрепляя свои произвольные заключения поддержкой светской власти. Та же необходимость, которая в монархическом Востоке привела к республиканской форме собора, привела на демократическом Западе к развитию автократической папской власти; но в обоих случаях обнаруживалось, что конечная власть, к которой таким образом взывали, не имеет ни врожденной, ни божественно дарованной энергии. Она была совершенно беспомощна против любого, кто желал оказать ей сопротивление, без помощи военной или гражданской силы.

Люди дела, занимавшиеся этими вопросами, не могли придерживаться какого-либо иного мнения о характере данных собраний. Григорий Назианзин, один из самых благочестивых и способных людей своего века, председательствовавший на части заседаний Константинопольского собора в 381 г. н. э., впоследствии отказывался посещать их вновь, заявляя, что никогда не видел, чтобы собрание епископов заканчивалось хорошо; что вместо устранения зол они лишь приумножают их, а их распри и жажда власти не поддаются описанию. Тысячу лет спустя Эней Сильвий, папа Пий II, говоря о другом соборе, заметил, что им руководил не столько Святой Дух, сколько человеческие страсти.

Progressive variation of human thought
manifested by these councils.

Несмотря на противоречия и оппозицию, которые они столь часто демонстрируют, в решениях этих органов можно разглядеть следы преемственности, указывающие на непрерывное развитие мысли. Так, из четырех вселенских соборов, имевших отношение к фактам, о которых говорилось на предыдущих страницах, Никейский постановил, что Сын единосущен Отцу; Константинопольский — что Сын и Святой Дух равны Отцу; Эфесский — что две природы Христа составляют единую личность; а Халкидонский — что эти природы остаются двумя несмотря на их личное соединение. Но то, что они не справились со своей задачей создания критерия истины, наглядно демонстрируется простыми фактами: только в IV веке состоялось тринадцать соборов против Ария, пятнадцать в его пользу и семнадцать за полуариан — всего сорок пять. Из подобной путаницы следовало, что сами соборы должны подчиняться высшему авторитету — высшему критерию, способному придавать им подлинность или отказывать в ней. То, что источник власти как для собора на Востоке, так и для папства на Западе носил сугубо политический характер, доказывается практически каждой сделкой, в которую они вступали. В случае с папством это отчетливо проявилось в споре между Иларием, епископом Арльским, и Львом: тогда был издан эдикт императора Валентиниана, осуждавший упрямство Илария и провозглашавший, что «хотя приговор столь великого понтифика, как епископ Рима, не нуждался в императорском подтверждении, тем не менее отныне всем епископам должно быть понятно, что декреты апостольской кафедры становятся законом и что всякий, кто отказывается подчиниться вызову римского понтифика, должен быть принужден к этому правителем провинции». В этом мы воочию видим внутреннюю природу папской власти. Она союзница физической силы.

The fall of Rome.

Посреди этих богословских споров произошло то великое событие, которое я обозначил как знаменующее конец эпохи Исследования. Это было падение Рима.

Spread of the barbarians.

В Восточной империи готы прочно обосновались, имея собственные законы, собственную магистратуру, не платя налогов, но поставляя в армию 40 000 человек. Вестготы распространялись по Греции, Испании, Италии. Опустошая первую из этих стран, они пощадили Афины ради памяти о них. Элевсинские мистерии прекратили свое существование. С того дня Греция больше никогда не знала процветания. Аларих вступил в Италия. Стилихон, имперский полководец, заставил его отступить. Радагаст предпринял свое нашествие. Стилихон заставил его капитулировать на милость победителя. Бургунды и вандалы затопили Галлию; свевы, вандалы и аланы — Испанию. Стилихон, человек, достойный старых времен республики, хотя и гот, был убит императором, своим господином. Аларих появился перед Римом. Прошло 619 лет с тех пор, как город ощущал присутствие чужеземного врага, и то был Ганнибал. В нем все еще насчитывалось 1780 сенатских дворцов, годовой доход некоторых владельцев которых составлял 160 000 фунтов стерлингов. Город имел в окружности восемь миль и насчитывал более миллиона жителей — жителей, как в старые времена, требующих раздач хлеба, вина и масла. В осознанном отчаянии отступнический город, как говорят, с согласия папы принес жертву Юпитеру, своему отвергнутому и, как теперь считалось, оскорбленному богу. 200 000 фунтов стерлингов вместе со множеством ценных пожитков были выплачены в качестве выкупа. Варварский полководец отступил. Император оскорбил его из своего убежища в Равенне. Последовали ссоры и новые походы; и наконец, в третий раз Аларих появился перед Римом. В полночь 24 апреля 410 г. н. э., через тысячу сто шестьдесят три года после основания города, Саларские ворота были открыты ему по предательству рабов; не нашлось бога, который защитил бы город в его страшную годину, и Рим был разграблен готами.

Accusations of the Pagans against the Christians.

Неужели Вечный Город действительно пал! — таков был всеобщий возглас по всей империи, когда стало известно, что Аларих взял Рим. Хотя язычество было разрушено в национальном смысле, истинный римский этнический элемент никогда не отказывался от него, умирая вместе с ним: часть населения города по-прежнему придерживалась древней веры. Среди них было немало аристократических семейств и философов, которые приписывали катастрофу общественному отступничеству и в своем стыде и страданиях громко провозглашали, что нация справедливо наказана за отречение от богов своих предков — богов, даровавших победу и империю. Церкви пришлось ответить на это обвинение, которое, хотя о нем открыто заявляли тысячи, несомненно, считали истинным молчаливые, робкие и охваченные паникой миллионы. Желая защитить христианство, св. Августин, один из способнейших отцов Церкви, торжественно посвятил тринадцать лет своей жизни созданию великого труда под названием «О Граде Божьем». Нам интересно отметить тон некоторых из этих ответов христиан своим языческим противникам.

The Christian reply.

«В явном ухудшении римских нравов и в надвигающемся распаде государства виновно само язычество. Наша политическая власть возникла лишь вчера; она никоим образом не связана с постепенным развитием роскоши и порока, происходившим на протяжении последней тысячи лет. Ваши предки сделали войну ремеслом; они облагали данью и порабощали соседние народы, но разве не были невоздержанность, транжирство и распутство неизбежными последствиями завоеваний? Разве праздность римлян не стала неизбежным результатом заполнения Италии рабами? С каждым часом становилась все шире та бездонная пропасть, которая отделяет несметные богатства от глубокой нищеты. Разве средний класс, в котором кроются добродетель и сила нации, не исчез, а в Риме остались аристократические семьи, чьи имения в Сирии или Испании, Галлии или Африке равнялись по площади и доходам — или даже превосходили — прославленные царства, провинции ради присоединения которых некогда справляла триумфы республика? Разве не было на улицах распутной черни, живущей в полной праздности, которую кормили и развлекали за счет государства? Мы не несем ответственности за жестокие притеснения сельского населения, доведенного до отчаяния, чья численность сократилась настолько, что предупреждает об угрозе его полного исчезновения. Мы не советовали императору Траяну оставить Дакию и пренебречь той политикой, которая закрепляла границы империи по рубежам сильных военных постов. Мы не предлагали Каракалле предоставить римское гражданство всевозможным людям или расстраивать структуру населения безумной погоней за гражданскими должностями и уклонением от воинской повинности. Мы не заполняли Италию рабами и не опускали этих несчастных людей ниже уровня полевых зверей, принуждая к труду, подобающему скотам. Мы учили и практиковали совершенно иное учение. Мы не заковывали по ночам в кандалы население провинций и городов, обращенное в рабство. Мы не несем ответственности за неизбежные восстания, отравления, убийства и месть. Мы не привели к такому положению дел, при котором обладающий наследством человек считал за лучшее без компенсации бросить его и бежать. Мы не деморализовали народ, обеспечивая его пищей, играми, сказками, театрами; нас преследовали за то, что мы не ступали ногой в театр. Мы не губили сенат и аристократию, жертвуя всем, даже самими собой, ради Юлиева рода. Мы не нейтрализували легионы, заставляя их воевать друг с другом. Мы не первыми унизили Рим. Диоклетиан, преследовавший нас, подал пример, обосновавшись в Никомедии. Что касается патриотизма, которым вы хвалитесь, то разве он не был уничтожен вашими же императорами? Сделав римскими гражданами галлов и египтян, африканцев и гуннов, испанцев и сирийцев, как они могли ожидать, что эта пестрая толпа останется верной интересам какого-то итальянского города, к тому же ставшего их ненавистным угнетателем? Патриотизм зиждется на концентрации; он не выносит рассеивания. Для скрепления столь разных народов требовалось нечто большее, чем такие мирские узы; они обрели это в христианстве. Общий язык дарует общность мыслей и чувств; но чего было ожидать, когда греческий язык является языком половины правящих классов, а латынь — другой? Мы умолчим о тысяче непонятных наречий, используемых по всему римскому миру. Падение сената предшествовало возникновению христианства всего на несколько лет; вы ведь не станете утверждать, что мы были подстрекателями узурпации цезарей? Какое отношение мы имели к армии, этому орудию насилия, которое за девяносто два года дало вам тридцать два императора и двадцать семь претендентов на трон? Мы не подбивали преторианскую гвардию выставлять империю на аукцион.

«Можете ли вы действительно удивляться тому, что все это подошло к концу? Мы не удивляемся; напротив, мы благодарим за это Бога. Пора человеческому роду обрести покой. Стенания узника, молитва пленника наконец услышаны. И все же суд был растворен милосердием. Если бы язычник Радагаст взял Рим, ни одна жизнь не была бы пощажена, камень на камне не остался бы. Христианин Аларих, хоть и гот, уважает своих христианских братьев, и ради них вы спасены. Что касается богов, этих демонов, на которых вы уповаете, разве они всегда спасали вас от бедствий? Как долго Ганнибал глумился над ними? Гусь ли или бог спас Капитолий от Бренна? Где были боги во всех поражениях языческих императоров, некоторые из которых произошли совсем недавно? Хорошо, что багровая Вавилония пала, блудница, упившаяся кровью народов.

«На месте этого земного града, этой превозносимой владычицы мира, чье падение завершает долгий путь суеверий и греха, восстанет „Град Божий“. Очищающий огонь варвара смоет ее языческие скверны и сделает ее пригодной для Царства Христова. Вместо тысячи лет той ночи преступлений, к которой вы в отчаянии обращаете взор, перед ней лежит день тысячелетнего царства, предсказанный древними пророками. В ее возрожденных стенах не будет скверны греха, но — праведность и мир; ни пятна мирской суеты, ни конфликтов амбиций, ни алчной жажды золота, ни жажды славы, ни стремления к господству, но святость Господу».

St. Augustine's "City of God."

Среди тех, кто отстаивал дело новой религии в подобных настроениях, главным был св. Августин. В своем великом труде «О Граде Божьем», который можно считать лучшим образцом раннехристианской литературы, он развивает эту тему, пусть и не в тех же словах, но по крайней мере в том же духе, излагая ее через изобилующие подробности во многих книгах. На более позднее христианство западных церквей он оказал большее влияние, чем любой другой отец Церкви. Ему во многом обязана точность наших взглядов на первородный грех, полноеврачное развращение, благодать, предопределение и избрание.

Life and writings of St. Augustine.

В ранние годы св. Августин вел легкомысленную и порочную жизнь, погружаясь во все утехи веселого Карфагена. Пройдя извилистыми путями манихейства, астрологии и скептицизма, он наконец пришел к истине. Однако этим благотворным изменением он обязан не отцам Церкви, а Цицерону: сочинения этого великого оратора привили ему любовь к мудрости, отвратив от удовольствий театра, безумств гадания и суеверий. Из манихейских заблуждений его вырвал Амвросий, епископ Миланский, крестивший его вместе с его незаконнорожденным сыном Адеодатом. В его сочинениях мы без труда узнаем следы маздеизма — не в отношении дуализма Бога, а в отношении разделения человечества на избранных и погибших; царств благодати и погибели, Бога и дьявола, что отвечает восточным представлениям о правлении света и тьмы. У Амвросия св. Августин перенял те высокие тринитарные доктрины, которые вскоре утвердились на Западе.

Однако в своих философских рассуждениях о времени, материи и памяти этот знаменитый писатель неизменно неудовлетворителен, а зачастую и банален. Его доктрина о том, что Писание как Слово Божие способно иметь множественный смысл, ввела его в заблуждение во многих случаях и в последующие эпохи оказала пагубнейшее влияние на истинную науку. Так, в моем повествовании о сотворении мира он находит доказательства Троицы; что упоминаемая там твердь является прообразом слова Божия; и что между самим творением и Церковью существует соответствие. Его многочисленные книги часто переводились, особенно «Исповедь» — труд, который восхищал и наставлял пятьдесят поколений, но который все же должен уступить пальму первенства как литературное произведение творениям Беньяна, который, подобно Августину, предавался всей боли беспощадного самоанализа и неумолимого самоосуждения, анатомируя саму свою душу и вытаскивая каждый грех на свет божий.

Церковное влияние св. Августина настолько затмило его политическую биографию, что его поведению в то интересное время, когда он жил, уделялось мало внимания. Сисмонди напоминает ему в упрек, что он был другом комита Бонифация, который призвал Гензериха и его вандалов в Африку; кровавые последствия этого заговора невозможно преувеличить. Именно благодаря ему имя комита перешло к потомкам без позора. Бонифаций был рядом с ним, когда он скончался в Гиппоне 28 августа 440 г. н. э.

Propitious effect of Alaric's siege.

Когда Рим пал перед Аларихом, провинциальные христиане не только не оплакивали его несчастье, но и откровенно радовались ему. Они провели четкое различие между крушением багровой языческой блудницы и нетронутым градом Божьим. Месть гота пала на храмы, но церкви были пощажены. Хотя в последующие и не столь отдаленные бедствия города эти триумфальные различия едва ли удавалось сохранять, нет сомнений в том, что та катастрофа удивительным образом укрепила папскую власть. Унижение древней аристократии выдвинуло на первый план епископа. Справедливо отмечалось, что по мере возрождения Рима из руин самым заметным человеком в нем оказался епископ. Очень вовремя к этому периоду Иероним завершил свой латинский перевод Библии. Вульгата отныне стала церковным авторитетом Запада. В этой великой версии прослеживается влияние языческой классики, которой этот суровый анахорет восхищался в молодости, но от которой тщетно пытался избавиться непрерывными ночными бичеваниями. Она появилась в критический для Запада момент. При политической неопределенности Рима папе не подобало быть автором. Вульгата была всем, в чем нуждалось то время. Отныне Восток мог заниматься безвредным изготовлением символов веры и ересей; Запад же мог развивать свой практический талант в гораздо более важном деле организации церковной власти.

The fate of the three great bishops.

Читатель этих страниц, без сомнения, с интересом отметит, насколько ход церковных событий напоминает ход гражданских. В обоих наблюдается неотразимая тенденция к концентрации власти. Подобно тому как в римской истории мы видели, как несколько семейств и, в конце концов, один человек захватили влияние, которое в более ранние времена было рассредоточено среди народа, так и в Церкви мы быстро обнаруживаем подчинение паствы ее епископам, а те, в свою очередь, поддаются постоянно уменьшающемуся числу своих сотоварищей. В рассматриваемый нами период второстепенные епископаты, такие как Иерусалимский, Антиохийский, Карфагенский, фактически утратили свою изначальную силу, и все сошлось в трех великих кафедрах: Константинопольской, Александрийской и Римской. История того времени представляет собой летопись отчаянной борьбы трех главных епископов за верховенство. В этом конфликте Рим обладал множеством преимуществ: два других находились под более непосредственным контролем имперского правительства, столкновения интересов между ними происходили чаще, а соперничество было ожесточеннее. Контроль над церковной властью поэтому неизменно оставался за Римом, хотя политически и интеллектуально он уступал своим конкурентам. Как в былые времена, в мире существовал триумвират, которому было суждено переродиться в деспотизм. И словно в напоминание о том, что принципы, задействованные в движении Церкви, имеют ту же природу, что и принципы движения государства, отмеченные здесь сходства порой удивительным образом иллюстрируются в мелких деталях. Александрийский епископ был не первым триумвиром, чей жизненный путь бесславно оборвался на берегах Нила; римский понтифик был не первым, кто укрепил свою власть с помощью галльских легионов.



ГЛАВА X.

ЕВРОПЕЙСКАЯ ЭПОХА ВЕРЫ.

ЭПОХА ВЕРЫ НА ВОСТОКЕ.

Консолидация византийской системы, или союз церкви и государства. — Как следствие, оязычивание религии и преследование философии.

Политическая необходимость утверждения патристики, или науки отцов церкви. — Ее специфические догматы.

Уничтожение следов греческого знания патристикой. — Библиотеки и Серапеум в Александрии. — Разрушение последнего Феодосием. — Смерть Ипатии. — Угасание учености на Востоке по вине Кирилла, его соратников и преемников.


The age of Faith.

Политика Константина Великого неизбежно вела к оязычиванию христианства. Соединение его чистых догматов с угасающими языческими идеями стало закономерным следствием контроля, которого добились беспринципные политики и карьеристы. Обретенная таким образом испорченная вера завоевала более широкое и легкое признание в народе, но ценой дарования новой жизни тем самым идеям. Смешение оказалось настолько глубоким, что лишь с наступлением Реформации — то есть спустя более чем тысячу лет — удалось осуществить отделение истинного от ложного.

Subdivision of the subject.

Учитывая, сколь многие народы были вовлечены в эти события и сколь продолжительным был временной охват, ясное изложение предмета требует его подразделения. Поэтому я буду говорить: во-первых, об эпохе веры на Востоке; во-вторых, об эпохе веры на Западе. Первая завершилась преждевременно вследствие магометанского завоевания; вторая же, претерпев медленную метаморфозу, перешла в европейскую эпоху разума во время понтификата Николая V.

В этой и следующей главах я, следовательно, буду рассматривать эпоху веры на Востоке и катастрофу, которая ее завершила. Затем я обращусь к эпохе веры на Западе — долгой, но поучительной истории.



The paganization of Christianity.

Оязычивание религии в немалой степени осуществилось под влиянием женщин при константинопольском дворе. Оно вскоре проявило все существенные черты истинной мифологии и культа героев. Елена, мать императора, руководила строительством монументальных церквей на местах, считавшихся значимыми в истории нашего Спасителя, — местах его рождения, погребения и вознесения. Обширная и постоянно растущая толпа обращенных из язычества, которые стали таковыми по соображениям мирского порядка и по-прежнему тосковали по чудесам, в которые их предки верили с незапамятных времен, охотно внимала утверждениям, казавшимся более сомневающимся или лучше образованным умам откровенной фальсификацией. Обнаружение истинного креста и гвоздей. Когда храм Венеры, ранее воздвигнутый на месте Гроба Господня, был снесен, в пещере под ним обнаружили три креста, а также надпись, сделанную Пилатом. Крест Спасителя, чудесным образом отделенный от крестов разбойников, был разделен: часть осталась в Иерусалиме, а часть была отправлена в Константинополь вместе с гвоздями, использованными при распятии, которые также, к счастью, были найдены. Им суждено было украсить голову статуи императора на вершине порфировой колонны. Более того, древесина креста обладала свойством роста, благодаря чему обеспечивала обильное удовлетворение запросов паломников и неиссякаемый источник денежного дохода для ее владельцев. В течение последующих лет в различных церквах Европы из этой конкретной реликвии скопилось столько частей, что их хватило бы на сооружение многих сотен крестов. Эпоха, способная принять подобное чудо, разумеется, не нашла никаких затруднений ни в видении Константина, ни в истории с лабарумом.

Political causes of paganization.

Такова была тенденция времени — искажать христианство духом язычества, отчасти чтобы примирить предрассудки мирских новообращенных, отчасти в надежде обеспечить его более быстрое распространение. Есть нечто торжественное в правдивом обвинении, которое Фауст предъявляет Августину: «Вы заменили свои агапы языческими жертвами; вместо их идолов вы чтите своих мучеников, которым воздаете те же самые почести. Вы умилостивляете тени умерших вином и пиршествами; вы празднуете священные торжества язычников, их календы и солнцестояния; а что касается их нравов, то их вы сохранили без всяких изменений. Ничто не отличает вас от язычников, кроме того, что вы держите свои собрания отдельно от них».

Relative action of faith and philosophy.

Как мы видели в прошлой главе, ход политических событий отделил государственную власть от философской и политеистической партий. Объединившись с новым движением, она вскоре дала недвусмысленные доказательства искренности своей дружбы, начав активное преследование остатков философии. Следует иметь в виду, что направление прозелитизма, приведшего к столь важным результатам, шло снизу вверх по общественной лестнице. Что касается философии, то ее движение происходило в обратном направлении: ее хранилищем были немногие просвещенные, немногие образованные люди; ее путь в социальном плане шел сверху вниз. В этих условиях было вполне очевидно, что предрассудки невежественной толпы в конце концов найдут полное выражение; что с ученостью не станут считаться или же ее объявят простой магией; что на философию будут смотреть как на суетное, а следовательно, греховное занятие. Претендент на власть, заигрывающий с толпой и зависящий от ее расположения ради надежной поддержки, не может так легко отказать ее желаниям или отступить перед ее требованиями. Императоры сопротивляются своим церковным союзникам. Даже сам Константин ощущал давление влияния, с которым он объединился, и был вынужден выдать своего друга философа Сопатра, которого обвинили в том, что с помощью магии он напустил встречные ветры, из-за чего хлебные суда не смогли доплыть до Константинополя; и император был вынужден отдать приказ о его обезглавливании, чтобы удовлетворить крики в театре. Не то чтобы такие требования принимались без борьбы или чтобы последующие правители были готовы молчаливо подчинить свое достоинство церковному господству. Целью Константина было сделать теологию отраťou политики; надеждой каждого епископа в империи было сделать политику отраслью теологии. Тем не менее уже было очевидно, что церковная партия в конце концов одержит верх, что нежелание некоторых императоров повиноваться ее велениям является лишь бунтом отдельных умов и потому носит преходящий характер, а народные желания будут удовлетворены сполна, как только появятся императоры, которые не просто пользуются христианством, подобно Константину, но абсолютно и искренне принимают его.

The Emperor Julian.

Юлиан своей краткой, но безрезультатной попыткой возродить язычество едва ли на мгновение сдержал ход новых учений, которые теперь непрерывно укреплялись в общественном мнении путем включения идей, заимствованных у язычества. При правлении Валентиниана, бывшего никеяцем, и Валента, бывшего арианином, события развивались практически так, словно эпизод с Юлианом никогда не происходил. Преследования его преемников. Древние боги, существование которых, кажется, никто никогда не отрицал, теперь полностью отождествлялись с демонами; их почитание клеймилось как занятие магией. Против этого преступления, приравниваемого законами к государственной измене, вспыхнуло яростное преследование. Лицам, приезжавшим в Рим с целью обучения, запрещалось оставаться там по достижении двадцати одного года. Тяжесть этого преследования на практике пала на старую религию, хотя номинально оно было направлено против черной магии, поскольку главной функцией язычества было предсказание будущих событий в этом мире, отсюда и его связь с гаданием и наказание за него как за магию.

Necessity of learning to the bishops.

Но гонение, будучи направленным против язычества, ударило также и по тому, что осталось от философии. К власти пришла крупная партия в таких обстоятельствах, которые заставляли ее проводить в жизнь принцип, положенный в ее основание. Этот принцип заключался в требовании беспрекословной веры, которая, хотя и вполне годится для более скромной и многочисленной массы людей, совершенно не подходит для лиц более высокого интеллектуального уровня. Политика Константина открыла через церковь путь в государственные структуры для людей низшего происхождения. Многие из них уже достигли высших поштностей. Ими двигало скорее жгучее рвение, нежели обладание глубокими знаниями. Но по достижении высокого положения никто сильнее их не нуждался в видимости мудрости. В таких обстоятельствах они испытывали искушение провозгласить собственные представления окончательной и непререкаемой истиной и заклеймить как магию или греховное занятие суетной чепухой всю ученость, стоявшую у них на пути. В этом им помогала рука светской власти. Замысел состоял в том, чтобы искоренить каждого философа. Любая рукопись, которую удавалось захватить, немедленно сжигалась. По всему Востоку люди в ужасе уничтожали свои библиотеки из страха, что какое-нибудь злосчастное предложение в любой из книг может повлечь гибель их самих и их семей. Рост фанатизма и суеверий. Всеобщее мнение сводилось к тому, что людей правильно принуждать верить в то, что приняло в качестве истины большинство общества, и что если они отказываются, то их правильно наказывать. Ни один человек в правящей партии не возвысил голос в защиту интеллектуальной свободы. Таинство вещей, лежащих выше разума, считалось самой причиной, по которой они должны приниматься Верой; предполагалось, что особая заслуга принадлежит тому ментальному состоянию, при котором вера предшествует пониманию.

Fanaticism of Theodosius.

Смертельный удар язычеству нанес император Феодосий, испанец, который за заслуги на этом поприще был удостоен титула «Великого». От превращения занятия магией и исследования внутренних органов животных в уголовные преступления он перешел к запрету жертвоприношений в 391 г. н. э. и даже входа в храмы. Он лишил доходов многие храмы, конфисковал имущества других, некоторые разрушил. Весталок он распустил, а любой дом, оскверненный воскурением благовоний, объявил конфискованным в пользу императорской казны. Если имущество религиозного учреждения однажды безвозвратно отобрано, нет никакой нужды объявлять его богослужение уголовным преступлением.

Но правительство не только сделалось ревностным помощником новой религии; оно также пыталось оградить ее от собственных внутренних раздоров. Вероотступники лишались права завещать собственное имущество. Были учреждены инквизиторы веры; они выступали одновременно шпионами и судьями, являясь прообразами самого страшного трибунала Нового времени. Феодосий, которому обязаны осуществлением эти меры, счел, однако, более целесообразным для себя учредить живые эмблемы своей личной веры, нежели полагаться на какой-либо двусмысленный символ веры. Поэтому он приговорил к лишению гражданских прав и изгнанию всех тех, кто не разделял вероучение Дамаса, епископа Римского, и Петра, епископа Александрийского. Тех же, кто осмеливался праздновать Пасху в один день с иудеями, он приговорил к смертной казни. «Мы желаем, — говорит он в своем эдикте, — чтобы все, исповедующие этот символ веры, именовались католическими христианами», а остальные — еретиками.

Responsibility of the clergy in these events.

Беспристрастная история вынуждена приписать истоки этих тиранических и скандальных актов светской власти влиянию духовенства и возложить на него ответственность за эти преступления. Вина нечистоплотных, беспринципных женщин, евнухов, паразитов, жестоких солдат, обладавших абсолютной властью, лежит на их совести. И все же человеческая природа ни при каких обстоятельствах не может быть полностью испорчена. Хотя система, в которой жили люди, подталкивала их к этим несправедливостям, индивидуальное чувство добра и зла порой заявляло о себе. На этих страницах мы вновь и вновь будем встречаться с этим личным бунтом против неоправданных последствий системы. Именно так находились епископы, которые открыто вставали между жертвой и ее угнетателем, которые забирали церковные сокровища, чтобы выкупать рабов из неволи. Быть может, за это будущие века простят Амвросия, архиепископа Миланского, за содеянные им обманы, помня о том, что он лицом к лицу призвал к ответу Феодосия Великого за резню в Фессалониках. избиение семи тысяч человек, которых тот в порыве мести умертвил на арене цирка в Фессалониках в 390 г. н. э., и неумолимо заставил императора-преступника, перед которым он и вся его партия имели столь большие обязательства, искупить свое преступление покаянием, какое только можно потребовать в этом мире, поучая своего государя, «что хотя он принадлежит к церкви и находится в церкви, он не выше церкви», что грубая сила должна уступить место интеллекту и что даже самый ничтожный человек обладает правами пред лицом Бога.

Introduction of Patristicism.

Таким образом, политические события приняли курс, губительный для человеческого знания. Возникла необходимость, чтобы те, кому обстоятельства вручили контроль над общественной верой, контролировали также и общественное знание. Моральное состояние мира оказалось, таким образом, в антагонизме с научным прогрессом. Как это произошло много веков назад в Индии, было заявлено, что священные тексты содержат все, что человеку необходимо или полезно знать. Вопросы астрономии, географии, хронологии, истории или любой другой отрасли, до сих пор занимавшей или забавлявшей человеческий ум, теперь должны были передаваться на решение в новый трибунал, и философу больше не оставалось ничего делать. Откровение науки несовместимо с любым дальнейшим продвижением; оно не допускает никакой иной роли, кроме роли скромного комментатора.

Ранние церковные писатели, или отцы церкви, как их часто называют, стали таким образом почитаться не только превосходящими всех прочих людей в благочестии, но и превосходящими их в мудрости. Их изречения рассматривались как окончательные. Это высокое положение они удерживали в течение многих веков; поистине они были низложены лишь около периода Реформации. Великие критики, появившиеся в то время, подвергнув творения отцов высшему анализу, сравнив их друг с другом и показав их взаимные противоречия, вернули их всех на их надлежащий уровень. Привычка хотя бы цитировать их вышла из употребления, когда стало очевидно, что ни один из этих писателей не может предъявить необходимые верительные грамоты, дающие ему право говорить авторитетно о каком бы то ни было научном факте. Многие из них не стеснялись выражать презрение к вещам, которые они вот так брались судить. Так, Евсевий говорит: «Не по невежеству в отношении вещей, восхищающих философов, но из презрения к столь бесполезному труду мы думаем об этих материях столь мало, обращая наши души к упражнению в вещах лучших». В том же духе Лактанций считает всю философию «пустой и ложной». Говоря применительно к еретическому учению о шарообразной форме земли, он вопрошает: «Возможно ли, чтобы люди были столь абсурдны, будто верят, что злаки и деревья на другой стороне земли свисают вниз, а люди стоят ногами выше голов? Если вы спросите их, как они защищают эти чудища? как вещи не падают с земли на той стороне? они отвечают, что природа вещей такова, что тяжелые тела стремятся к центру, подобно спицам колеса, в то время как легкие тела, как то облака, дым, огонь, стремятся от центра к небесам со всех сторон. Теперь я действительно в затруднении, что сказать о тех, кто, однажды сбившись с пути, неуклонно упорствует в своем безумии и защищает одно абсурдное мнение посредством другого». Относительно вопроса об антиподах св. Августин утверждает, что «невозможно существование жителей на противоположной стороне земли, поскольку ни о какой подобной расе не упоминается в Писании среди потомков Адама».

The doctrines of Patristicism.

Патристика, или наука отцов церкви, основывалась главным образом на том принципе, что Священное Писание содержит все знание, дозволенное человеку. Отсюда следовало, что природные явления можно толковать с помощью текстов и что все философские доктрины должны быть скроены по лекалам ортодоксии. В ней утверждалось, что Бог сотворил мир из ничего, поскольку допущение вечности материи ведет к манихейству. Она учила, что земля представляет собой плоскость, а небо — свод над ней, на котором укреплены звезды и по которому совершают движения, восходя и заходя, солнце, луна и планеты; что эти небесные тела имеют совершенно подчиненную природу, их назначение состоит в том, чтобы давать свет человеку; что еще выше и за пределами небесного свода находится небесная обитель Бога и ангельских сонмов; что за шесть дней были созданы земля и все, что она содержит; что она была затоплена всемирным потопом, уничтожившим все живое, за исключением тех, кто спасся в ковчеге, причем воды впоследствии высохли под действием ветра; что человек является моральным центром мира; ради него все было создано и поддерживается; что, судя по его стремлению к усовершенствованию, он пал как в мудрости, так и в достоинстве, поскольку первый человек до своего грехопадения был совершенен телом и душой: следовательно, патристика всегда смотрела назад, а не вперед; что через этот грех в мир пришла смерть; до этого не умирало ни одно животное, но все были бессмертны. Она наотрез отвергала идею управления миром посредством законов, утверждая перманентное вмешательство сиюминутного Провидения во всех случаях, не исключая и самых ничтожных. Она прибегала к духовным влияниям в порождении естественных эффектов, возлагая на ангелов обязанность двигать звезды, поднимать воду из моря для образования дождей и управлять затмениями. Она утверждала, что человек существовал на земле лишь несколько веков и что он сможет продержаться еще совсем недолго, ибо самого мира каждую минуту можно ожидать сожжения огнем. Она выводила все земные семьи от одной первородной пары и делала их всех морально ответственными за грех, совершенный этой парой. Она отвергала учение о том, что человек может изменять свой собственный организм, как абсолютно безбожное, причем врач был едва ли лучше атеиста, но утверждала, что исцеления могут совершаться посредством заступничества святых, у рак святых мужей и с помощью реликвий. Она полностью отрекалась от улучшения физического состояния человека; увеличить его силу или комфорт означало попытаться достичь того, что запретило Провидение; философское исследование было незаконным подглядыванием за вещами, которые Бог предназначил скрыть. Она отвергла логику греков, заменив ее доказательством чудесами, причем демонстрация утверждения якобы достигалась удивительной иллюстрацией чего-то совершенно другого.

Дикая астрономия вытеснила таким образом астрономию Гиппарха; жалкие выдумки Евсевия подорвали хронологию Манефона и Эратосфена; геометрия Евклида и Аполлония была сочтена бесполезной; география Птолемея — заблуждением; великие механические изобретения Архимеда несопоставимо превосходили чудеса, совершавшиеся у рак сотен святых.

Из подобной смеси правды и глупости состояла патристика. Невежество, облеченное властью, сочло необходимым иметь ложную и неуспевающую за прогрессом науку, забывая, что рано или поздно должно наступить время, когда станет невозможным поддерживать застывшие идеи в мире, дела которого непрерывно идут вперед. Неспособность предусмотреть в навязанной таким образом системе какие-либо условия для интеллектуального прогресса стала великой и фатальной ошибкой тех времен. Каждое проходящее столетие приносило свои противоречия. Напряжение в работе системы вскоре дало о себе знать и постоянно возрастало по силе. Становилось очевидным, что в конце концов навязанный порядок вещей окажется совершенно неспособным держаться вместе. На следующих страницах мы увидим, каковы были обстоятельства, при которых он в итоге рухнул.

It commences by extinguishing Greek science.

Чудотворец, собирающийся продемонстрировать свою фантасмагорию на стене, прекрасно знает, насколько усиливает иллюзию потушение всех огней, кроме того, что горит в его собственном темном фонаре. Теперь мне предстоит рассказать о том, как были погашены последние мерцающие лучи греческого знания; как патристика в союзе со своей спутницей фанатичностью пыталась надежно заложить основы своего влияния.

Acts of the Emperor Theodosius.

В царствование Феодосия Великого языческая религия и языческое знание были уничтожены одновременно. Этот император не предавался никаким сомнениям, ибо был крайне невежествен и, надо признать, одинаково искренен и суров. Среди его ранних мер мы находим распоряжение о том, чтобы любой правитель Египта, ступивший в храм хотя бы ногой, подвергался штрафу в пятнадцать фунтов золота. За этим последовало разрушение храмов Сирии. В этот период архиепископская кафедра в Александрии занималась неким Феофилом, смелым и дурным человеком, который некогда был монахом в Нитрии. Шел примерно 390 год н. э. Троичный конфликт к тому времени утих, поскольку одна партия одержала верх над другой. Для монахов и черни Александрии храм Сераписа и его библиотека были вдвойне ненавистны: отчасти из-за пантеистической оппозиции, которую он собой олицетворял по отношению к господствующему учению, отчасти из-за того, что в его стенах веками процветали волшебство, магия и прочие сношения с дьяволом. Александрийские библиотеки. Мы рассказывали о том, как Птолемей Филадельф основал великую библиотеку в аристократическом квартале города под названием Брухион и присовокупил к ней различные научные учреждения. Побуждаемый этим примером, Евмен, царь Пергама, из соперничества учредил подобную библиотеку в своей столице. С намерением помешать ему превзойти египетскую, Птолемей Эпифан запретил вывоз папируса, после чего Евмен изобрел искусство изготовления пергамента. Вторая великая Александрийская библиотека была создана Птолемеем Фисконом при Серапеуме в прилегающем квартале города. Библиотека в Брухионе, насчитывавшая, по оценкам, 400 000 томов, была случайно или, как утверждают, намеренно сожжена во время осады города Юлием Библиотека Пергама перенесена в Египет. Цезарем, однако та, что находилась в Серапеуме, уцелела. Чтобы исправить эту великую катастрофу, Марк Антоний преподнес Клеопатре соперничающую библиотеку, привезенную для этой цели из Пергама. Она состояла из 200 000 томов. Именно с библиотекой в Брухионе первоначально был связан Мусейон; но после его сожжения остатки различных уцелевших учреждений были переведены в Серапеум, который, таким образом, в рассматриваемый нами период являлся крупнейшим хранилищем знаний в мире.

The temple of Serapis.

Языческие римские императоры не пренебрегали великим наследием, полученным ими от Птолемеев. Храм Сераписа общепризнанно считался самым величественным религиозным сооружением в мире, если не считать таковым — разве что с точки зрения патриотически настроенного римлянина — храм Юпитера Капитолийского. К нему вела грандиозная лестница; он был украшен множеством рядов колонн, а в его четырехугольном портике, представлявшем собой непревзойденное творение мастерства, стояли изысканнейшие статуи. На скульптурных стенах его залов и на потолках находились росписи несравненного качества. Греки были вполне компетентными судьями ценности этих произведений искусства.

Серапеум с его драгоценным содержимым постоянно вызывал недовольство архиепископа Феофила и его сторонников. Для них он был упреком и оскорблением. Его многочисленные здания были преданы неведомым и потому нечестивым целям. Обыватели верили, что в его подвалах и тихих залах совершались самые отвратительные таинства. В его портике стояли магические медные круги и солнечные часы для гадания; каждый говорил, что они некогда принадлежали фараону или чародеям, состязавшимся с Моисеем. Увы! Ни один из свирепых фанатиков не ведал, что с помощью этих предметов Эратосфен в стародавние времена измерил размеры земли, а Тимохарис определил движения планеты Венера. Храм с его белоснежными мраморными стенами и бесконечными колоннами на фоне голубого и безоблачного египетского неба казался им окрашенным гробом, полным внутри гнилости. Говорили, будто в самом святилище бога жрецы предавались соблазнению богатейших и красивейших александрийских женщин, воображавших, что они удостоились чести испытать экстаз от близости с богом. К этому храму, столь достойному их гнева, Феофил и обратил внимание своего народа. Случилось так, что император Констанций ранее передал церкви участок земли под древним храмом Осириса, и при рытье фундамента для нового здания случайно были обнаружены непристойные символы, использовавшиеся в том культе. Проявив больше рвения, чем скромности, Феофил выставил их на посмешище черни на рыночной площади. Старая египетская языческая партия восстала, чтобы отомстить за оскорбление. Вспыхил бунт, во главе которого встал философ по имени Олимпии. Их оплотом стало массивное здание Серапеума, откуда они совершали вылазки, захватывая попадавшихся христианам, заставляя тех приносить жертвы, а затем убивая их на алтаре. Спор был перенесен на рассмотрение императора, а тем временем язычники удерживали за собой храм-крепость. Посреди ночи Олимпия, как говорят, поразил звук ясного голоса, распевавшего среди арок и колонн христианское «Аллилуйя». Столкновение между христианами и язычниками в Александрии. Либо приняв это знамение по-язычески, либо опасаясь тайного убийцы, он сбежал из храма, спасая свою жизнь. По прибытии рескрипта Феодосия язычники сложили оружие, меньше всего ожидая подобных приказов от императора. Он предписал немедленно разрушить здание, возложив эту задачу на проворные руки Феофила. Его работа началась с грабежа и рассеяния библиотеки. Он вошел в святилище бога — то самое святилище, которое было зримым знаком восточного пантеизма, напоминанием о союзе между седым первобытным Египтом и свободомыслящей Грецией, реликвией государственного искусства полководцев Александра. Статуя Сераписа уничтожена. В мрачном молчании изваяние Сераписа встретило своих нападавших. Именно в такие моменты проверяется истинная ценность религии: бог, который не может защитить себя, — это изобличенный обман. Феофил, не устрашившись, приказывает ветерану ударить статую боевым топором. Беспомощная статуя не оказывает сопротивления. От еще одного удара голова идола катится по полу. Рассказывают, что из ее внутренностей выбежала колония испуганных крыс. Царское ремесло, жреческое ремесло и торжественное надувательство семи веков рассеялись под раскаты смеха; бог разбит на куски, его члены протащены по улицам. Укромные уголки Серапеума исследованы. Потомство назидают открытия обманов, посредством которых жрецы поддерживали свою власть. Среди прочих чудес возле потолка висела колесница с четырьмя конями, удерживаемая с помощью магнита, положенного на крышу; когда христианской рукой магнит убрали, подделка рухнула на мостовую. Историк этих событий, отмечая физическую невозможность подобных вещей, мудро заметил, что выдумать фиктивную историю легче, чем поддерживать практический обман. Однако золото и серебро, содержавшиеся в храме, были тщательно собраны, а более грубые изделия разбиты на куски или брошены в огонь. Святое рвение Феофила не утихало до тех пор, пока сооружение не было снесено до самого основания — что потребовало немалого труда, — а на его территории не возвели церковь. Тем не менее разрушению подвергся преимущественно сам храм. Здание же, в котором находилась библиотека, должно было уцелеть, поскольку двадцатью годами позже Оросий прямо заявляет, что видел пустые шкафы или полки. Фанатичный Феофил продолжал развивать победу. Преследования Феофила. Следующим перед ним пал храм в Канопе, и было предпринято всеобщее нападение на все подобные сооружения в Египте. Говоря о монахах и почитании реликвий, Евнапий пишет: «Всякий, кто носил черное одеяние, облекался тиранической властью; философия и благочестие к богам были вынуждены удалиться в потаенные места и обитать в довольствующейся малостью нищете и достойном убожестве внешнего вида. Храмы превратились в гробницы для поклонения костям самых ничтожных и падших людей, понесших наказание по закону, которых они сделали своими богами».

Таков был конец Серапеума. Его разрушение предстает для всех веков свидетельством нравов этого времени.

St. Cyril.

Через несколько лет после этого памятного события архиепископ Феофил отошел в иной мир. Его престол занял его племянник, святой Кирилл, который был специально подготовлен к этому священному и ответственному служению пятилетним пребыванием среди нитрийских монахов. Он был представлен придирчивым александрийцам с соблюдением всех предосторожностей и признан ими эффективным и модным проповедником. Однако его противники-язычники утверждали, что аплодисменты и требования «бис», расточаемые наиболее замысловатым местам его проповедей, исполнялись людьми, заблаговременно расставленными в толпе и получившими плату за свои хлопоты. Если в отношении его интеллектуальных способностей еще могут оставаться сомнения, то насчет качеств его сердца их быть не может. Три партии, на которые делилось население города — христиане, язычники и иудеи, — постоянно устраивали беспорядки своими распрями. Число последних, как говорят, составляло не менее сорока тысяч. Сама епископская должность стала в гораздо большей степени важным гражданским, нежели религиозным постом, осуществлявшим прямой муниципальный контроль через парабаланов, которые под маской городских миссионеров, обязанных разыскивать больных и неимущих, в действительности представляли собой полицейские силы или даже настоящую милицию. То, сколь бессовестным образом Кирилл использовал эту силу, отвлекая ее от видимого назначения, подтверждается тем фактом, что император в конце концов был вынужден забрать назначения на эти должности из рук архиепископа и сократить их численность до пяти или шести сотен. Некие местные обстоятельства усилили вражду между иудеями и христианами, и между ними произошли столкновения в театре. За ними последовали более серьезные конфликты на улицах; и иудеи, взяв на мгновение верх над своими противниками, оскорбляли и истребляли их. Впрочем, это длилось лишь мгновение; ибо христиане, воспрянув под влиянием Кирилла, разгромили синагоги, разграбили дома иудеев и попытались изгнать этих обидчиков из города. Стремится к верховенству в Александрии. Беспорядки в этом городе. Префект Орест был вынужден вмешаться, чтобы остановить побоище, но от архиепископа было не так-то просто избавиться. Его старые соратники, нитрийские монахи, теперь подтвердили пророческое предсказание Феофила. Пятьсот этих фанатиков хлынули в город из пустыни. Сам префект подвергся нападению и был ранен в голову камнем, брошенным Аммонием, одним из них. Достойные граждане, встревоженные принимаемым ходом вещей, вмешались, и схваченный Аммоний принял смерть от руки ликтора. Кирилл, не устрашившись, велел перенести его тело в Цезареум, выставить там для прощания и похоронить с необычными почестями. Он распорядился изменить имя павшего фанатичника с Аммония на Таумасий, или «Чудесный», и святой мученик удостоился почестей канонизации.



Hypatia.

В этих смутах язычники, вне всякого сомнения, сочувствовали иудеям и тем самым навлекли на себя месть Кирилла. Среди последователей платонической философии, уцелевших в те времена, была прекрасная молодая женщина Ипатия, дочь математика Теона, которая не только прославилась толкованием неоплатонических и перипатетических учений, но и почиталась за способность, с которой она комментировала труды Аполлония и других геометров. Каждый день перед ее дверью стояла длинная вереница колесниц; ее аудитория была заполнена богатыми и модными жителями Александрии. Ее аристократичные слушатели составляли более чем серьезную конкуренцию тем, кто посещал проповеди архиепископа, и, возможно, между философскими лекциями Ипатии и непонятными проповедями Кирилла проводились пренебрежительные сравнения. Но если у архиепископа не было философии, то у него имелось нечто более ценное при таких обстоятельствах — власть. Нельзя было допустить, чтобы какая-то языческая колдунья делила столь крупный мегаполис с прелатом; нельзя было позволить, чтобы богатые, знатные и молодые люди уводились черными искусствами дьявольской чародейки. Александрия была слишком прекрасным призом, чтобы отдавать его без боя. Она могла соперничать с самим Константинополем. Город Александрия. На ее улицы из желтых песчаных холмов пустыни длинные караваны верблюдов и бесчисленные лодки доставляли обильные дары Нила. Судоходный канал соединял гавань Эвност с озером Мареотис. Гавань представляла собой лес мачт. Со стороны моря, озирая синее Средиземноморье, возвышался великий маяк Фарос, считавшийся одним из чудес света, а для защиты судоходства от северного ветра служила дамба длиной в три четверти мили с подъемными мостами — чудо мастерства македонских инженеров. Две главные улицы пересекались под прямым углом: одна длиной в три мили, другая — в одну. На площади их пересечения стоял мавзолей, в котором покоилось тело Александра. Город пестрел величественными зданиями: дворец, биржа, Цезареум, залы суда. Среди храмов выделялись святилища Пана и Нептуна. Странник проходил мимо бесчисленных театров, церквей, храмов, синагог. Было время до Феофила, когда к Серапеуму можно было подойти с одной стороны по пологому пандусу для экипажей, а с другой — по лестнице из ста мраморных ступеней. На них высился грандиозный портик с колоннами, клетчатый коридор которого вел вокруг зала без крыши, в примыкавших портиках которого размещалась библиотека, а из середины площади поднималась высокая колонна, видимая издалека с моря. По одну сторону города располагались королевские доки, по другую — ипподром, а в надлежащих местах — некрополь, рыночные площади, гимнасий со стоей длиной в стадион, амфитеатр, рощи, сады, фонтаны, обелиски и бесчисленные общественные здания с позолоченными крышами, сверкающими на солнце. Здесь можно было увидеть богатых христианских дам, прогуливающихся по улицам, с платьями, расшитыми евангельскими притчами, с Евангелиями, свисавшими с шеи на золотой цепи, мальтийскими болонками с драгоценными ошейниками, резвящимися вокруг них, и шествующими следом рабами с зонтиками и веерами. Там можно было встретить вечно торгующего, вечно преуспевающего иудея, только что с причалов или занятого заключением сделок. Но хуже всего — экипажи с бездумными или погруженными в раздумья язычниками, спешащими в академию Ипатии, чтобы услышать обсуждение вопросов, на которые до сих пор не дано ответов: «Где я?», «Что я?», «Что я могу знать?» — услышать рассуждения о предземном существовании или, как утверждала чернь, узнать будущее с помощью черного искусства, прорицания по халдейским талисманам, высеченным на драгоценных камнях, посредством заклинаний с чашей и водой, лунного света на стенах, магического зеркала, отражения сапфира, сита или кимвалов; гадания по венам руки или вопрошания звезд.

Murder of Hypatia by Cyril.

Кирилл в конце концов решил покончить с этим великим позором и сокрушить то, что теперь казалось единственным препятствием на пути к его неограниченной власти в городе. Мы подходим к одному из тех моментов, когда великие общие принципы воплощаются в отдельных личностях. Это греческая философия в надлежащем облике Ипатии; церковные амбиции в облике Кирилла. Их судьбы должны свершиться. Когда Ипатия выходила из академии, на нее напала толпа Кирилла — александрийская толпа из множества монахов. Под страшные вопли этих бедно одетых и в черные капюшоны облаченных исчадий ада ее вытащили из колесницы и обнажили посередь улицы. В смертном ужасе ее вволокли в ближайшую церковь, и в том священном здании убили дубиной чтеца Петра. Не всегда в воле того, кто разжег худшие страсти фанатичной толпы, остановить их бесчинства по достижении своей цели. Ударом, нанесенным Петром, цель Кирилла была достигнута, но его безжалостные сторонники не утолили свою месть. Они надругались над обнаженным трупом, расчленили его и, невероятно сказать, завершили свое адское преступление тем, что соскоблили плоть с костей устричными раковинами и бросили останки в огонь. Хотя в уединении святой Кирилл и его друзья могли посмеиваться над концом своей противницы, его память должна нести всю тяжесть праведного гнева потомства.

Suppression of Alexandrian science.

Таким образом, в 414 году нашей эры положение философии в интеллектуальном мегаполисе мира было определено; отныне наука должна была погрузиться в безвестность и подчиненное положение. Ее публичное существование больше не терпелось. Фактически можно сказать, что с этого периода на несколько столетий она вовсе исчезла. Свинцовая палица фанатизма обрушилась и сокрушила тонко закаленную сталь греческой философии. Действия Кирилла сошли ему с рук. Теперь выяснилось, что во всем римском мире больше не должно быть никакой свободы мысли. Говорили, будто эти события доказывают, что греческая философия была обманом и, подобно другим обманам, была изгнана из мира по разоблачении, и что она не смогла противостоять истине. Подобные утверждения вполне могли выполнять свою задачу до тех пор, пока победители сохраняли власть в Александрии, но очевидно, что они оказываются неудобными после того, как город захватили арабы. Как бы то ни было, интеллектуальное оцепенение воцарилось в этом месте, невидимая атмосфера угнетения, готовая подавить, морально и физически, все, что вызывало ее раздражение. И так продолжалось последующие два тоскливых и утомительных столетия, пока угнетение и насилие не были прекращены внешним завоевателем. Для мира было благом, что арабские завоеватели открыто заявили о своем главном аргументе — ятагане — и не претендовали на сверхчеловеческую мудрость. Это позволило им свободно предаваться знаниям, не ввязываясь в теологические противоречия, и снова сделать Египет прославленным среди народов земли — вырвать его из пучины жуткого фанатизма, невежества и варварства, в которую он былвергнут. На берегу Красного моря вновь предстояло измерить градус земной поверхности и определить ее размеры — но уже мусульманским астрономом. В Александрии память о славных былых временах должна была возродиться благодаря открытию движения солнечного апогея Альбаттани и третьего неравенства луны — вариации — Абу-ль-Вефой, открытой шесть веков спустя в Европе Тихо Браге. Канал фараонов из Нила в Красное море, расчищенный Птолемеями в былые эпохи, предстояло снова очистить от песка. Радостная пустыня вновь услышала бодрый окрик купца-погонщика верблюдов вместо полуночной молитвы монаха.



ГЛАВА XI.

ПРЕЖДЕВРЕМЕННЫЙ КОНЕЦ ЭПОХИ ВЕРЫ НА ВОСТОКЕ.

ТРИ НАПАДЕНИЯ: ВАНДАЛЬСКОЕ, ПЕРСИДСКОЕ, АРАБСКОЕ.

Вандальское нападение ведет к потере Африки. — Возвращение этой провинции Юстинианом после великих бедствий.

Персидское нападение ведет к потере Сирии и падению Иерусалима. — Истинный Крест увезен в качестве трофея. — Моральное впечатление от этих нападений.

Арабское нападение. — Рождение, миссия и учение Магомета. — Быстрое распространение его веры в Азии и Африке. — Падение Иерусалима. — Страшные потери христианства в пользу ислама. — Арабы становятся ученым народом.

Обзор Корана. — Размышления о потере Азии и Африки христианским миром.


Three attacks made upon the Byzantine system.

Теперь мне предстоит описать конец эпохи веры на Востоке. Византийская система, из которой она вышла, была разрушена тремя нападениями: во-первых, вандальским вторжением в Африку; во-вторых, военными операциями персидского царя Хосрова; в-третьих, магометанством.

Из этих трех нападений вандальское можно считать, в военном отношении, успешно завершенным победами Юстиниана; но в политическом плане цена этих побед выразилась в обезлюдении и разорении империи, особенно на юге и западе. Второе, персидское нападение, несмотря на блестящее сопротивление в его последние годы со стороны императора Ираклия, оставило по всему Востоку глубокое моральное впечатление, которое оказалось окончательным и фатальным при магометанском нападении.

The Vandal attack.

Ни одна ересь никогда не производила столь важных политических результатов, как ересь Ария. Пока она оставалась живым учением, она вела к причинению невыразимых бедствий империи и, хотя давно забыта, навсегда изуродовала некоторые из прекраснейших уголков земного шара. Когда граф Бонифаций, подстрекаемый интригами патрикия Аэция, пригласил в Африку Гензериха, короля вандалов, этот варвар нашел в недовольных сектантах свою самую эффективную помощь. Напрасно пытался бы он иначе завоевать страну с теми 50 000 воинов, которых он высадил из Испании в 429 г. н. э. Завоевание Африки. Триста донатистских епископов и многие тысячи священников, доведенных до отчаяния преследованиями, которым их подвергал император, увлекая за собой ту значительную часть населения, которая была арианской, были готовы увидеть в нем избавителя и потому оказать ему поддержку. Результатом для империи стала потеря Африки.

The reign of Justinian.

Было вполне естественно ожидать, что Юстиниан, оказавшись прочно на константинопольском престоле, предпримет попытку исправить эти бедствия. Принципы, приведшие его к плану законодательства; к развитию производственных интересов через изготовление шелка; к возобновлению древних путей в Индию, позволявших избегать транзита через персидские владения; к попытке обеспечить грекам торговый флот Европы, также подсказали и отвоевание Африки. К этому важному шагу его подталкивало католическое духовенство. Зловещим, но подходящим образом его правление было отмечено закрытием философских школ в Афинах — якобы из-за их связи с язычеством, но на деле из-за его ненависти к учениям Аристотеля и Платона; отменой римского консульства; угасанием римского сената в 552 г. н. э.; пятикратным захватом и отвоеванием Вечного города. Исчезновение римской расы знаменовалось таким образом исчезновением инструментов древней философии и власти.

His reconquest of Africa.

Возмущение католиков было, несомненно, справедливо спровоцировано зверствами, чинимыми в интересах арианства вандальскими королями Африки, которые среди прочих жестокостей пытались заставить замолчать некоторых епископов, вырезая им языки. Чтобы осуществить замысел Юстиниана по возвращению Африки, его полководец Велизарий отплыл в середине лета 533 г. н. э., и к ноябрю он завершил реконкисту страны.

Dreadful calamities produced by him.

Это была быстрая работа, за которой, однако, последовали страшные бедствия; ибо в этой и в итальянских войнах Юстиниана, также предпринятых по настоянию православного духовенства, человеческий род заметно сократился. Утверждают, что в африканской кампании погибло пять миллионов жителей этой страны; что за двадцать лет Готской войны Италия потеряла пятнадцать миллионов; и что войны, голод и эпидемии правления Юстиниана сократили человеческий вид на почти невероятную цифру в сто миллионов.

The Persian attack.

Поэтому совершенно неудивительно, что в столь плачевном состоянии люди тосковали об избавителе, в своем отчаянии совершенно не заботясь о том, кем он будет или откуда придет. Церковная партийность сделала свое дело. Когда персидский монарх Хосров II в 611 г. н. э. начал свое нападение, преследуемые сектанты Малой Азии, Сирии и Египта последовали примеру африканских ариан во время нашествия вандалов и предали империю. Месть угнетенного еретика никогда не мучается угрызениями совести в выборе средств для удовлетворения. Как и следовало ожидать, города Азии пали перед персами. Они взяли Иерусалим штурмом, а вместе с ним и крест Христов; девяносто тысяч христиан были перебиты; и на самой своей родине христианство было вытеснено магианством. Шок, который испытали религиозные люди от этого ужасного события, теперь едва ли можно осознать. Обман Константина принес горькие плоды; священное древо, которое наполняло мир своими чудесами, оказалось бесполезной подделкой, унесенной в триумфе насмехающимися богохульниками. Всякая вера в апостольские силы азиатских епископов была утрачена; ни один из них не смог совершить чудо ради собственного спасения в зловещую годину испытаний. Захватчики наводнили Египт вплоть до Эфиопии; казалось, будто вернулись дни Камбиза. Архиепископу Александрийскому показалось безопаснее бежать на Кипр, чем защищаться с помощью духовных ухищрений или полагаться на молитву. Средиземноморское побережье вплоть до Триполи было покорено. В течение десяти лет персидские штандарты выставлялись на виду у Константинополя. В одно время Ираклий решил оставить этот город и сделать Карфаген столицей империи. Его намерение было сорвано объединением патриарха, опасавшегося потери своего положения; аристократии, предвидевшей собственную гибель; и народа, который таким образом лишился бы своих подачек и зрелищ. Африка была более истинно римской, чем любая другая из провинций; именно там латынь использовалась дольше всего. Но когда месть еретических сект насытилась, они обнаружили, что лишь сменили тирана, не избежав тирании. Масштаб их измены продемонстрировала та легкость, с которой Ираклий изгнал персов, как только они соизволили помочь ему.

The moral impression of these events.

Напрасно после этих успехов то, что выдавали за истинный крест, было возвращено в Иерусалим — чары рассеялись. Магианский огонь сжег гробницу Христа и церкви Константина и Елены; драгоценные дары благочестия трех веков перешли во владение перса и иудея. Никогда больше вера не могла быть восстановлена. Те, кто благочестиво ожидал, что земля разверзнется, молния снизойдет или внезапная смерть остановит святотатственного захватчика святых мест, и увидели, что ничего подобного не произошло, немедленно впали в мрачное неверие. Азия и Африка были морально потеряны уже тогда. Ятаган арабов вскоре оборвал оставшуюся нить.

Birth of Mohammed.

Через четыре года после смерти Юстиниана, в 569 г. н. э., в Мекке, в Аравии, родился человек, который из всех людей оказал наибольшее влияние на человеческий род, — Магомет, прозванный европейцами «самозванцем». Он поднял свой собственный народ из фетишизма, обожествления метеоритного камня, и из самого низкого идолопоклонства; он проповедовал монотеизм, который быстро развеял по ветру пустые споры ариан и католиков и безвозвратно вырвал у христианства более половины, и притом по большей части лучшую половину его владений, поскольку она включала Святую землю, родину нашей веры, и Африку, которая привила ей ее латинскую форму. Этот континент и очень большая часть Азии по истечении более чем тысячи лет все еще остаются прочно привязанными к арабскому учению. С величайшим трудом и словно чудом сама Европа избежала этой участи.

His preaching,

Магомет обладал тем сочетанием качеств, которое не раз решало судьбу империй. Проповедующий воин, он был красноречив на кафедре, доблестен на поле боя. Его теология была проста: «Есть только один Бог». Женоподобный сириец, заблудившийся в монотелитских и монофизитских таинствах; афанасианин и арианин, обреченные исчезнуть перед его дыханием, могли легко предвидеть, что он имел в виду. Утверждая эту вечную истину, он не пускался в тщетную метафизику, а занялся улучшением социального состояния своего народа посредством правил, касающихся личной чистоты, трезвости, поста, молитвы. Выше всех прочих дел он ставил милосердие и благотворительность. С либерализмом, к которому мир в последнее время отвык, он допускал спасение людей любой формы веры, если только они были добродетельны. К заявлению о том, что есть только один Бог, он добавил: «И Магомет — Пророк Его». Кто бы ни пожелал узнать, соответствовал ли исход событий смелости подобного заявления, поступит хорошо, если изучит карту мира в наши дни. Он найдет там следы нечто большего, чем самозванство. Быть религиозным главой многих империй, направлять повседневную жизнь одной трети человеческого рода — это, пожалуй, может оправдать звание посланника Бога.

His delusions.

Подобно многим христианским монахам, Магомет удалился в уединение пустыни и, предавшись размышлениям, посту и молитве, стал жертвой мозгового расстройства. Его посещали сверхъестественные видения, таинственные голоса обращались к нему как к Пророку Божьему; даже камни и деревья присоединялись к шепоту. Он сам подозревал истинную природу своей болезни и выразил жене Хадидже опасение, что он сходит с ума. Рассказывают, что, когда они сидели одни, в комнату вошла тень. «Видишь ли ты что-нибудь?» — сказала Хадиджа, которая, по обычаю арабских матрон, носила вуаль. «Вижу», — сказал пророк. После этого она обнажила лицо и сказала: «Видишь ли ты это теперь?» — «Не вижу». — «Благая весть тебе, о Магомет!» — воскликнула Хадиджа: «Это ангел, ибо он уважил мое открытое лицо; злой дух так бы не поступил». По мере развития его болезни эти призрачные иллюзии становились все более частыми; от одной из них он получил божественное поручение. «Я, — сказала его жена, — буду твоей первой верующей»; и они вместе опустились на колени в молитве. С того дня девять миллиардов человеческих существ признали его пророком Бога.

His gradual antagonism to Christianity.

Хотя в начале своей карьеры Магомет проявлял терпимость по отношению к христианам, было неизбежно, что по мере расширения сферы его влияния возникнет горькая враждебность. Очевидно, он не мог сформировать никакого иного представления о Троице, кроме как о трех отдельных богах; а недавно введенное поклонение Деве Марии не могло не вступить в непримиримый конфликт с его учением о единстве Бога. К своему осуждению тех иудеев, которые учили, что Ездра — Сын Божий, он вскоре добавил суровые обличения восточных церквей за их идолопоклонническую практику. Коран полон таких упреков: «Воистину, Христос Иисус, Сын Марии, есть апостол Бога». «Веруйте же в Бога и Его апостолов и не говорите, что есть три бога. Воздержитесь от этого; так будет лучше для вас. Бог — лишь единый Бог. Далеко от Него то, чтобы у Него был сын». «В последний день Бог скажет Иисусу: О Иисус, сын Марии! Говорил ли ты когда-нибудь людям: "Примите меня и мою мать двумя богами помимо Бога"? Он скажет: Хвала Тебе, не подобает мне говорить то, чего я не должен». Магомет презирал все метафизические спекуляции относительно природы божества или происхождения и существования греха — темы, которые до тех пор изощряли умы Востока. Он отбросил учение о превосходной ценности целомудрия, утверждая, что брак — это естественное состояние человека. Аскетизму он противопоставил полигамию, разрешив ее практику в этой жизни и пообещав самые сладострастные средства для ее наслаждения в раю в будущем, особенно тем, кто заслужил венцы мученичества или победы.

Results of his life.

Слишком часто в этом мире успех является мерилом правоты. Магометанин ссылается на блеск и стремительность своей карьеры как на доказательство божественной миссии своего апостола. Философу же, который желает говорить о вере столь значительной части человеческого рода с глубоким уважением, позволительно, однако, исследовать,ковы были те второстепенные причины, которые привели к столь великому политическому результату. Из своих самых славных обителей христианство было изгнано навсегда: из Палестины, места его самых священных воспоминаний; из Малой Азии, родины его первых церквей; из Египта, откуда изошло великое учение тринитарного православия; из Карфагена, навязавшего свою веру Европе.

Causes of his success.

Совершенно ошибочно мнение, будто арабское продвижение было обусловлено одним лишь мечом. Меч может изменить признанное национальное вероисповедание, но он не может повлиять на совесть людей. Сколь ни глубок его довод, потребовалось нечто гораздо более глубокое, прежде чем магометанство проникло в домашний быт Азии и Африки, прежде чем арабский язык стал языком стольких различных народов.

Объяснение этого политического феномена следует искать в социальном состоянии покоренных стран. Влияние религии в них давным-давно прекратилось; ее вытеснила теология — теология столь непостижимая, что даже чудесных возможностей греческого языка едва хватало для удовлетворения ее тонких запросов; о латыни и варварских наречиях не могло быть и речи. Как могли неграмотные люди, с трудом постигающие очевидные вещи, понять такие тайны? Тем не менее их учили, что от этих учений зависит спасение или проклятие человеческого рода. Они видели, что духовенство оставило руководство индивидуальной жизнью своих пастрав; что личная добродетель или порок больше не принимаются во внимание; что грех измеряется не дурными делами, а степенью ереси. Они видели, что церковные вожди Рима, Константинополя и Александрии ведут отчаянную борьбу за верховенство, осуществляя свои цели с помощью оружия и методами, отвратительными для человеческой совести. Какой пример подавали епископы, замешанные в убийствах, отравлениях, прелюбодеяниях, ослеплениях, бунтах, изменах, гражданской войне; когда патриархи и приматы отлучали друг друга от церкви и предали анафеме в соперничестве за земную власть, подкупая евнухов золотом, а куртизанок и королевских особ — уступками епископской любви, и влияя на решения соборов, якобы говорящих голосом Бога, с помощью тех низких интриг и закулисных махинаций, к которым прибегают демагоги на своих сплоченных собраниях! Среди легионов монахов, сеявших ужас в имперских армиях и мятежи в великих городах, раздавались ужасные крики в защиту теологических догм, но ни разу не прозвучало голоса в защиту интеллектуальной свободы или попранных прав человека. В таком состоянии дел каков мог быть иной результат, кроме отвращения или равнодушия? Разумеется, нельзя было ожидать, что в час нужды люди окажут помощь системе, которая потеряла всякое влияние на их сердца.

Когда поэтому посреди споров сект, в непостижимом жаргоне ариан, несториан, евтихиан, монотелитов, монофизитов, мариолатров и анархии бесчисленных спорщиков над миром пронесся не жалкий голос интригующего большинства собора, а грозный боевой клич «Нет Бога, кроме Аллаха», подкрепленный бурей сарацинских армий, удивительно ли, что этот галдеж утих? Удивительно ли, что вся Азия и Африка отпали? В лучшие времена патриотизм слишком часто подчиняют религии; в те времена он был совершенно мертв.

Conquest of Africa.

Едва Магомет был похоронен, как его религия проявила свою неизбежную судьбу — перешагнуть через границы Аравии. Сам пророк объявил войну Римской империи и во главе 30 000 человек двинулся к Дамаску, но его замысел был сорван плохим самочувствием. Его преемник Абу-Бекр, первый халиф, напал как на римлян, так и на персов. Вторжение в Египет произошло в 638 г. н. э., причем арабы были приглашены коптами. Через несколько месяцев магометанский полководец Амру написал своему господину, халифу: «Я взял Александрию, великий город Запада». Измена сделала свое дело, и Египет был полностью покорен. Однако для завершения завоевания христианской Африки потребовалось множество нападений. Абдалла проник на девятьсот миль вглубь до Триполи, но вернулся. В течение двадцати лет ничего больше не предпринималось из-за споров, возникших по поводу преемственности халифата. Затем Муавия направил своего наместника Акбу, который проложил себе путь к Атлантическому океану, но не смог удержать длинную линию страны на постоянной основе. Снова операции были предприняты Абдальмаликом, шестым из династии Омейядов, в 698 г. н. э.; его наместник Хассан взял Карфаген штурмом и разрушил его, а завоевание было окончательно завершено Мусой, пользовавшимся двойной репутацией храброго воина и красноречивого проповедника. И таким образом этот край, отличавшийся своей теологической проницательностью, которой современная Европа столь многим обязана, был навсегда заглушен ятаганом. Он перестал проповедовать и был научен молиться.

В этом политическом результате — арабском завоевании Африки — несомненно, вновь проявился тот же элемент, который во время нашествия вандалов оказал столь пагубное влияние. Но если измена ввела врага, то полигамия обеспечила завоевание. В Египте греческое население было православным, туземцы же были яковитами, более склонными принять монотеизм Аравии, чем терпеть тиранию православных. Арабы, осуществляя свою политику разрушения старой метрополии и возведения новой, демонтировали Александрию; и таким образом патриархат этого города перестал существовать политически в христианской системе, которая столько веков была взбудоражена его интригами и насилием. Неотразимое влияние полигамии на консолидацию нового порядка вещей вскоре стало очевидным. Чуть более чем за одно поколение все дети севера Африки заговорили по-арабски.

Conquest of Syria and Persia.

Во время халифатов Абу-Бекра и Омара, в течение двенадцати лет после смерти Магомета, арабы покорили тридцать шесть тысяч городов, селений и замков в Персии, Сирии, Африке и разрушили четыре тысячи церквей, заменив их четырьмястами мечетями. За несколько лет они расширили свое правление на тысячу миль на восток и запад. В Сирии, как и в Африке, их ранним успехам наилучшим образом способствовало предательство. Дамаск был взят после годичной осады. В битве при Аизнадине в 633 г. н. э. Халид, «Меч Бога», разгромил армию Ираклия, причем римляне потеряли пятьдесят тысяч человек; и вскоре за этим последовало падение великих городов: Иерусалима, Антиохии, Алеппо, Тира, Триполи. На рыжем верблюде, везшем мешок зерна и мешок фиников, деревянное блюдо и кожаный бурдюк для воды, халиф Омар прибыл из Медины, чтобы принять официальное владение Иерусалимом. Он въехал в Святой город, ежа бок о бок с христианским патриархом Софронием, капитуляция которого показала, что его вера в Бога полностью утрачена. Преемник Магомета и римский император одинаково верно оценивали, сколь важно в глазах народов владение Иерусалимом. Вера в то, что это станет доказательством подлинности магометанства, побудила Омара приказать сарацинским войскам взять его любой ценой.

Завоевание Сирии и захват средиземноморских портов дали арабам господство на море. Вскоре они взяли Родос и Кипр. Битва при Кадисии и разграбление Ктесифона, метрополии Персии, решили судьбу этого королевства. Таким образом, Сирия была полностью покорена при Омаре, втором халифе; Персия — при Османе, третьем.

The Arabs become a learned nation.

Если верно, что арабы сожгли Александрийскую библиотеку, то в то время существовала опасность, что их фанатизм примкнет к византийской системе; но халифы впали в эту дурную политику лишь на мгновение. Очень скоро они стали выдающимися покровителями наук. Говорят, что они завоевали владения науки так же быстро, как завоевали владения своих соседей. Высшие государственные должности стали занимать люди, отличавшиеся своей эрудицией. Некоторые из ходивших тогда изречений показывают, сколь высоко ценилась литература. «Чернила ученого так же ценны, как кровь мученика». «Рай уготован в такой же мере тому, кто правильно пользовался пером, в какой и тому, кто пал от меча». «Мир держится только на четырех вещах: на знаниях мудрых, справедливости великих, молитвах добрых и доблести храбрых». В течение двадцати пяти лет после смерти Магомета, при Али, четвертом халифе, покровительство наукам стало устоявшимся принципом магометанской системы. При халифах Багдада этот принцип был полностью претворен в жизнь. Знатоки математики, астрономии, медицины и общей литературы изобиловали при дворе Альмансура, который приглашал всех философов, предлагая им свою защиту, каковы бы ни были их религиозные убеждения. Его преемник, Альрашид, как говорят, никогда не путешествовал без свиты из ста ученых. Этот великий государь издал указ, согласно которому ни одна мечеть не должна была строиться без прикрепленной к ней школы. Именно он доверил руководство своими школами несторианину Масуэ. Его преемник, Альмамун, воспитывался среди греческих и персидских математиков, философов и врачей. Они оставались его соратниками всю его жизнь. Эти государи непрестанно занимались созданием библиотек, а также должным образом организовывали сбор и переписывание рукописей. Во всех крупных городах школ было в изобилии; в Александрии их было не менее двадцати. Как и следовало ожидать, это не могло не вызвать возмущения старой фанатичной партии, которая не только выражала протест Альмамуну, но и угрожала ему гневом Божиим за то, что он так тревожит веру народа. Впрочем, то, что началось как дело глубокой политики, вскоре превратилось в привычку, и было замечено, что всякий раз, когда какому-нибудь эмиру удавалось стать независимым, он немедленно открывал академии.

Rapidity of their intellectual development.

Арабы представляют собой яркую иллюстрацию последовательных фаз национальной жизни. Сначала они предстают перед нами как почитатели фетишей, переживающие свой век легковерия, причем объектом их суеверия был черный камень в храме в Мекке. Они проходят через век поиска, делающий возможным пришествие Магомета. Затем следует их век веры, слепой фанатизм которого быстро привел их к захвату всех соседних стран; и наконец наступает период их зрелости, их век разума. Поразительной особенностью их движения является быстрота, с которой они прошли через эти последовательные фазы, и интенсивность их национальной жизни.

Эта исключительная быстрота национальной жизни поддерживалась вполне очевидными обстоятельствами. Долгие и опустошительные войны между Ираклием и Хосровом совершенно разрушили торговые связи Римской и Персидской империй и передали всю восточную и африканскую торговлю в руки арабов. В качестве купца Магомет впервые и появляется на сцене. Первое, что мы слышим в его истории, — это путешествия, которые он совершал в качестве приказчика богатой Хадиджи. В этих экспедициях с караванами в Дамаск и другие сирийские города он сталкивался с евреями и деловыми людьми, которые в силу рода своих занятий обладали более широкими взглядами, чем простые арабские вожди или мелкие лавочники арабских городов. Через посредство таких людей был дан первый толчок. Что касается стремительного успеха, то его причины столь же очевидны и не вызывают никакого удивления. Неудивительно, что через пятьдесят лет, как писал Абдеррахман халифу, не только прекратилась дань со всего севера Африки из-за того, что население полностью стало магометанским, но и мавры гордились арабским происхождением как своей величайшей славой. Ибо помимо сектантских распрей, на которых я останавливался как на факторах, облегчивших первое завоевание христиан, и страшного потрясения, вызванного захватом Святого города Иерусалима, оскорблением и сожжением гробницы нашего Спасителя и унесением его креста в качестве трофея персами, существовали и другие весьма мощные причины. В течение многих лет налоги, взимавшиеся императорами Константинополя со своих подданных в Азии и Африке, были не только чрезмерными и грабительскими, но и сложными. Халифы заменили их простой, четко определенной данью гораздо меньшего размера. Так, в случае с Кипром сумма, выплачиваемая халифу, составляла лишь половину того, что платилось императору; и действительно, низы никогда не заставляли чувствовать горечь завоевания; удары падали на духовенство, а не на население, между которыми было мало симпатии. В глазах невежественных народов престиж патриархов и епископов был полностью разрушен их обнаруженной беспомощностью в предотвращении захвата и оскорбления святых мест. За уплату ничтожной суммы завоеватель гарантировал христианину и иудею абсолютную безопасность их богослужения. Эквивалент давался за определенную цену. Свобода вероисповедания покупалась за деньги. Можно привести множество примеров скрупулезной честности, с которой арабские полководцы выполняли свою часть контракта. Пример, поданный Омаром на ступенях Церкви Воскресения, был повторен Муавией, который фактически отстроил заново церковь в Эдессе для своих христианских подданных; и Абдальмаликом, который, начав превращать церковь в Дамаске в мечеть, немедленно прекратил эти работы, обнаружив, что христиане имеют на нее право по условиям капитуляции. Если это делалось в первый жар победы, то принципы, на которых они основывались, стали еще более мощными после того, как арабы прониклись несторианским и еврейским влиянием и превратились в образованную нацию. Рассказывают, что Али, зять Магомета и четвертый преемник в халифате, предавался наукам. Среди его изречений приводятся такие: «Превосходство в науке — высшая из чести»; «Не умирает тот, кто дает жизнь учению»; «Величайшее украшение человека — эрудиция». Когда государь испытывал и выражал подобные чувства, либеральная политика неизменно брала верх.

Помимо этого, существовали и другие, не менее мощные стимулы. Для того, кто легкомысленно относился к своей вере или ценил ее меньше, чем выплату дани, требовалось лишь повторить короткую фразу, признающую единство Бога и божественную миссию пророка, и он немедленно становился, пусть даже будучи пленником или рабом, ровней и другом своего завоевателя. Несомненно, при таких обстоятельствах были увлечены многие тысячи. Что касается женского пола, то арабская система была весьма далека от угнетения; некоторые даже утверждали, что «христианские женщины нашли в сералях восхитительное убежище». Но прежде всего полигамия действовала наиболее эффективно в деле консолидации завоеваний; многочисленные семейства, которые появлялись на свет (некоторые упоминают о более чем ста восьмидесяти детях), спрессовывали в течение нескольких лет события, на осуществление которых в противном случае ушло бы много поколений. Эти дети гордились своим арабским происхождением и, будучи научены говорить на языке своих отцов-завоевателей, становились арабами во всех отношениях и целях. Это распространение языка иногда ускорялось указами халифов; так, Альвалид I запретил использование греческого языка, предписав использовать вместо него арабский.

Causes of the arrest of Mohammedanism.

Если мы таким образом без труда признаем причины, приведшие к быстрому распространению арабской мощи, то мы также без труда признаем те, которые привели к ее сдерживанию и неизбежному распаду. Арабское завоевание подразумевало, исходя из масштабов, на которых оно осуществлялось, выступление всей нации. Оно могло быть достигнуто и временно поддерживаться лишь за счет чрезмерного и непрекращающегося истощения коренного арабского населения. Эта неподвижность, или, в лучшем случае, медленный прогресс, которые нация демонстрировала на протяжении стольких веков, подошли к концу, общество было взломано до самого основания, им овладел фанатический бред, величайшие и смелейшие предприятия предпринимались без колебаний, дичайшие надежды или страсти людей могли быть быстро удовлетворены, богатство и красота были осязательной наградой за доблесть в этой жизни, не говоря уже о рае в жизни будущей. Но такой исход нации во всех направлениях подразумевал быстрый рост разнообразных интересов и противостоящих политик. Неизбежным следствием арабской системы было дробление и распад. Обстоятельства ее роста предопределяли, что декомпозиция произойдет в политическом, а не в теологическом направлении, как это было в случае с церковной римской системой. Все это иллюстрируется как ранней, так и поздней историей сарацин.

Effect on the low Arab class.

Война заставляет народ быстро проходить свои фазы существования. Арабам потребовалось бы много тысяч лет, чтобы продвинуться в интеллектуальном отношении так далеко, как они продвинулись за один век, если бы они, как нация, оставались в состоянии глубокого мира. Они не просто сбросили тот мертвый груз, который тормозит движение нации — ее инертную массу простого народа; они превратили эту массу в живую силу. Национальный прогресс есть сумма индивидуальных прогрессов; национальная неподвижность — результат индивидуального покоя. Арабская жизнь протекала стремительно, потому что перед каждым человеком открывалась неограниченная карьера; и все же, как бы ни было быстро это движение, оно проявляло все те неизбежные фазы, через которые человечество должно неизбежно пройти, будь его движение быстрым или медленным.

Review of the Koran.

Арабское влияние, навязывая себя Африке и Азии посредством военных успехов и угрожая даже Константинополю, основывалось по сути на интеллектуальном базисе, ценность которого нам необходимо рассмотреть. Коран, составляющий этот базис, оказал огромное влияние на судьбы человечества и до сих пор служит правилом жизни для очень большой части нашей расы. Учитывая заявленное происхождение этой книги — косвенно от самого Бога, — мы могли бы справедливо ожидать, что она выдержит испытание по любому стандарту, который может применить человек, и отстоит свою истину и превосходство в горниле человеческой критики. В нашей оценке его мы должны постоянно помнить, что он не претендует на роль последовательных откровений, сделанных с интервалами в века и по различным поводам, а представляет собой цельное произведение, переданное одному человеку. Поэтому мы должны ожидать универсальности, полноты, совершенства. Мы могли бы ожидать, что он представит нам справедливые взгляды на природу и положение этого мира, в котором мы живем, и что, имея дело с духовным или материальным, он посрамит самые прославленные произведения человеческого гения, подобно тому как великолепный механизм небес и прекрасные живые формы земли превосходят суетные творения человека. Далеко опережая все то, что было написано мудрецами Индии или философами Греции по пунктам, связанным с происхождением, природой и предназначением вселенной, его благородство концепции и превосходство выражения должны находиться в гармонии с величием предмета, с которым он имеет дело.

Мы могли бы ожидать, что он авторитетно сформулирует и окончательно разрешит те важнейшие проблемы, которые на протяжении стольких веков упражняли умственные способности способнейших людей Азии и Европы и лежат в основе всякой веры и всякой философии; что он отчетливо скажет нам на недвусмысленном языке, что такое Бог, что такое мир, что такое душа и обладает ли человек каким-либо критерием истины; что он объяснит нам, как может существовать зло в мире, Создатель которого всемогущ и абсолютно благ; что он откроет нам, в чем дела людей определяются Судьбой, а в чем — свободной волей; что он научит нас, откуда мы пришли, какова цель нашего пребывания здесь и что станет с нами после. И поскольку письменное произведение, претендующее на божественное происхождение, должно неизбежно аккредитовать себя даже перед теми, кто наиболее неохотно принимает его, причем его внутренние свидетельства становятся сильнее, а не слабее по мере строгости подвергаемого им исследования, оно должно иметь дело с теми вещами, которые могут быть продемонстрированы возрастающими знаниями и гением человека, предвосхищая в них его выводы. Такое произведение, сколь ни было бы благородно его происхождение, не должно отвергать, а обязано искать испытания естественной философией, рассматривая ее не как противника, а как свою лучшую опору. По мере того как проходят годы и человеческая наука становится все более точной и всеобъемлющей, его выводы должны обнаруживаться в унисоне с ней. Когда возникает случай, оно должно представить нам по меньшей мере предчувствия великих истин, открытых астрономией и геологией, не предлагая взамен дикие вымыслы ранних веков, изобретения младенчества человека. Оно должно рассказать нам, как солнца и миры распределены в бесконечном пространстве и как в своей преемственности они появляются в безграничном времени. Оно должно сказать, насколько далеко владычество Бога осуществляется через закон и какова та точка, в которой он благоволит прибегнуть к своему собственному благому провидению или своей произвольной воле. Как грандиозно описание этой великолепной вселенной, написанное всемогущей рукой! Что касается человека, оно должно изложить его отношения с другими живыми существами, его место среди них, его привилегии и обязанности. Оно не должно оставлять его барахтаться в дебрях греческой философии и в конце концов упустить истину; но оно должно научить его, в чем заключается истинное знание, предвосхищая физическую науку, физическую мощь и физическое благополучие наших собственных времен, более того, даже раскрывая для нашей пользы вещи, о которых мы все еще не ведаем. Обсуждение стольких и столь возвышенных тем не выходит за рамки произведения с такими претензиями. То, как оно с ними справляется, является единственным критерием, который оно может предложить для подтверждения своей подлинности грядущим временам.

Defects of the Koran.

Будучи проверен по такому стандарту, Коран терпит полное крушение. В своей философии он несравненно уступает сочинениям Чакиа Муни, основателя буддизма; в своей науке он абсолютно ничтожен. В спекулятивных или сомнительных вопросах он достаточно многословен; но в точных науках, где можно применить проверку, он терпит полный крах. Его астрономия, космогония, физиология столь пуерильны, что вызывают смех, если бы случай не запрещал этого. Они принадлежат к старым временам мира, утру человеческого знания. Земля прочно уравновешена на своем месте тяжестью гор; небо поддерживается над ней наподобие купола, и нас учат мудрости и могуществу Бога, предлагая отыскать в нем трещину, если мы сможем. Расположенные ярусами, в числе семи, находятся небеса, причем высшее является обителью Бога, чей престол — ибо Коран не отвергает ассирийские идеи — поддерживается крылатыми животными формами. Падающие звезды — это куски раскаленного камня, бросаемые ангелами в нечистых духов, когда те приближаются слишком близко. Коран полон хвалы Богу, излагая его величие зачастую в весьма достойных образах. Хотя он сурово обличает тех, кто приписывает ему каких-либо сотоварищей, и уверяет их, что их грех никогда не будет прощен; что в судный день они должны будут ответить на страшный вопрос: «Где мои товарищи, о которых вы спорили?»; хотя он внушает абсолютную зависимость от милости Бога и клеймит как преступников всех тех, кто делает религию предметом торга, его представления о Божестве носят совершенно антропоморфный характер. Он — лишь гигантский человек, живущий в раю. В этом отношении, хотя можно было бы привести исключительные пассажы, читатель после прочтения 114 глав Корана выносит окончательное впечатление, что они оставили у него низкие и недостойные мысли; и неудивительно, что одна из магометанских сект читает его так, что не находит труда утверждать, будто «от макушки до груди Бог полый, а от груди книзу — плотный; что у него курчавые черные волосы и он рычит, как лев, каждую стражу ночи». Единство, утверждаемое Магометом, — это единство в особой противоположность Троице христиан и доктрине божественного порождения. Наш Спаситель никогда не называется Сыном Божьим, но всегда — сыном Марии. На протяжении всего текста наблюдается постоянное принятие заблуждения о человеческом предназначении вселенной. Что касается человека, Магомет достаточно пространно рассуждает о загробной жизни, с ясностью говоря о воскресении, судном дне, рае, муках ада, черве, который никогда не умирает, и боли, которая никогда не кончается; но при этом точном описании будущего в нем содержится немало ошибок относительно прошлого. Если бы скромность не делала неуместным говорить на такие темы здесь, можно было бы показать, сколь слаба его физиология, когда ему случается упоминать о происхождении или рождении человека. Он едва продвинулся дальше идей Фалеса. Тот, кто является столь ненадежным проводником в том, что касается прошлого, не может быть очень надежным и в отношении будущих событий.

Its literary inferiority compared with the Bible.

О литературном исполнении его труда, пожалуй, едва ли возможно судить беспристрастно по переводу. Говорят, что это древнейшее прозаическое сочинение среди арабов, коими почти повсеместно поддерживается хвастовство Магомета о недосягаемом совершенстве его труда; но нельзя скрывать, что среди них находились весьма ученые мужи, которые отзывались о нем пренебрежительно. Его самые знаменитые пассажи, такие как пассажи о природе Бога в главах II, XXIV, не выдерживают никакого сравнения с параллельными местами в Псалтири и Книге Иова. В повествовательном стиле история Иосифа в главе XII по сравнению с теми же событиями, описанными в Книге Бытия, обнаруживает такую же неполноценность. Магомет также разбавляет свое творение множеством христианских легенд, почерпнутых, вероятно, из апокрифического евангелия св. Варнавы; он смешивает с собственными измышлениями библейский рассказ об искушении Адама, о Потопе, об Ионе и ките, обогащая все это сказаниями наподобие более поздних «Ночных историй» своей страны, о семи спящих, Гоге и Магоге и всеми чудесами джиннов, волшебства и заклинаний.

Causes of its surprising influence.

Беспристрастный читатель Корана может несомненно удивиться тому, что столь слабое произведение так хорошо служит своей цели. Но теория религии — одно, а практика — другое. Коран изобилует превосходными моральными предложениями и предписаниями; его композиция столь фрагментарна, что мы не можем открыть ни единой страницы, не найдя максим, которые должны одобрить все люди. Такое фрагментарное построение дает тексты, девизы и правила, завершенные сами по себе, подходящие для простых людей при любых жизненных обстоятельствах. В нем постоянно настаивается на необходимости молитвы, внушается милосердие, подаяние милостыни, справедливость, пост, паломничество и другие добрые дела; содержатся установления, касающиеся поведения — как общественного, так и домашнего, долгов, свидетелей, брака, детей, вина и тому подобного; прежде всего — постоянный стимул вести борьбу с неверным и богохульником. Для жизни, как она протекает в Азии, едва ли найдется такое положение, для которого нельзя было бы вспомнить отрывки из Корана, пригодные для наставления, увещевания, утешения, ободрения. Для азиата и африканца такие молитвенные фрагменты приносят гораздо больше пользы, чем любая стройная богословская доктрина. Умственный склад Магомета не позволял ему обращаться с важными философскими вопросами с уравновешенной способностью великих греческих и индийских писателей, но он никогда не был превзойден в приспособлении к духовным потребностям скромной жизни, заставляя даже свой страшный фатализм служить им. Нас ждет безжалостная судьба; однако пророк не уверен, какой она может быть. «Для каждого народа назначено определенное время. Смерть настигнет нас даже в высоких башнях, но только Бог знает то место, где умрет человек». После многих увещеваний о воскресении и судном дне, многих обещаний рая и угроз ада он жалобно признается: «Я не знаю, что будет сделано со мной или с вами в будущем».

Its true nature.

Коран тем самым выдает человеческое, и не слишком благородное, интеллектуальное происхождение. Из этого, однако, не следует, что его автор был, как так часто утверждается, простым самозванцем. Он снова и снова повторяет: «Я не более чем публичный проповедник». Он защищает, не всегда без резкости, свой труд от тех, кто даже при его жизни клеймил его как смутную кучу снов или, что еще хуже, как подделку. Он не единственный человек, который воображал себя предметом сверхъестественных и божественных посланий, ибо это состояние болезни, до которого каждый может дойти постом и душевной тревогой.

В том, что я сказал о произведении, которое почитается столь многими миллионами людей как откровение от Бога, я старался говорить с уважением и в то же время свободно, постоянно помня о том, как глубоко обязана эта книга Азии и Африке в их ежедневном руководстве и как глубоко обязана она Европе и Америке за свет науки.

Popular Mohammedanism.

Как и следовало ожидать, доктрины Корана за долгие вековые периоды обросли множеством вымышленных дополнений и сектантских толкований. В народном суеверии значительное место занимают ангелы и джинны. Последние, будучи более грубого сотворения, едят, пьют, плодят свой род, бывают двух видов — добрые и злые, и существовали задолго до людей, занимая землю еще до Адама. Сразу после смерти два зеленовато-свинцовых ангела, Монкир и Некар, допрашивают каждый труп о его вере в Бога и Магомета; но душа, будучи отделенной от тела ангелом смерти, вступает в промежуточное состояние в ожидании воскресения. Существует, однако, много разногласий относительно ее точного пребывания до судного дня: некоторые думают, что она парит возле могилы; другие — что она погружается в колодец Земзем; третьи — что она удаляется в труппу Ангела Воскресения; трудность, по-видимому, заключается в том, что любое окончательное определение до судного дня опережало бы это великое событие, если бы оно вообще не делало его излишним. Что касается воскресения, то одни верят, что оно будет исключительно духовным, другие — телесным; последние утверждают, что копчик, или последняя кость позвоночника, послужит, так сказать, зародышем, и что, оживленное дождем в течение сорока дней, тело прорастет из него. Среди признаков приближающегося воскресения будет восход солнца на Западе. Оно будет предварено тремя трубными гласами: первый, известный как глас ужаса, потрясет землю до самого основания и погасит солнце и звезды; второй, глас истребления, уничтожит все материальные вещи, кроме рая, ада и престола Бога. Сорок лет спустя ангел Исрафил протрубит глас воскресения. Из его трубы будут выдуты бесчисленные мириады душ, нашедших там прибежище или скрывавшихся. Наступил судный день. Коран противоречит сам себе относительно продолжительности этого дня: в одном месте он делает его равным тысяче, в другом — пятидесяти тысячам лет. Большинство магометан склонны принимать более долгий период, поскольку судить предстоит ангелам, джиннам, людям и животным. Что касается людей, то они восстанут в своем естественном состоянии, но нагими; спасенных будут ожидать белые крылатые верблюды с золотыми седлами. Когда произойдет разделение, грешники будут угнетаемы невыносимой жаром, вызываемым солнцем, которое, будучи снова призвано к существованию, приблизится на милю, провоцируя выделение пота, и это, в зависимости от их заслуг, погрузит их от щиколоток до рта; праведники же будут укрыты тенью престола Бога. Судья воссядет на облаках, книги будут открыты перед ним, и все по очереди будет призвано дать отчет в своих делах. Для большей оперативности ангел Гавриил протянет свои весы, одна чаша которых висит над раем, а другая — над адом. На них взвешиваются все деяния. Как только приговор будет вынесен, собрание длинной вереницей пройдет по мосту Аль-Сират. Он остер, как лезвие меча, и проложен над пастью ада. Магомет и его последователи успешно пройдут это опасное испытание; грешники же, одурманенные ужасом, сорвутся в место мучений. Блаженные получат свой первый вкус счастья у пруда, который питается серебряными трубами из реки Аль-Каусар. Почва рая состоит из мускатного ореха. Его реки спокойно текут по гальке из рубинов и изумрудов. Из шатров полого жемчуга выйдут гурии, или райские девы, в сопровождении толп прекрасных мальчиков. У каждого святого будет по восемьдесят тысяч слуг и семьдесят две девы. К ним некоторые из более милосердных мусульман добавляют жен, бывших у них на земле; но мрачно-православные утверждают, что ад уже почти заполнен женщинами. Как может быть иначе, если им не разрешено молиться в мечети на земле? У меня нет места, чтобы описать шелковые парчи, зеленые одежды, мягкие ковры, пиры, непрерывную музыку и песни. Из прославленного тела уйдут все нечистоты, не так, как во время жизни, а в виде благоуханного пота из камфары и мускуса. Никто не пожалуется: «Я устал»; никто не скажет: «Я болен».

The Mohammedan sects.

Исходя из противоречий, пуерильностей и невозможностей, указанных в предыдущих абзацах, можно ожидать, что вера Магомета раскололась на множество сект. Говорят, что их насчитывается не менее семидесяти трех. Одни, как сонниты, руководствуются преданиями; другие занимаются философскими трудностями: существованием зла в мире, атрибутами Бога, абсолютным предопределением и вечным проклятием, невидимостью и некорпореальностью Бога, его способностью к локальному перемещению — эти и другие подобные темы предоставляют обильную возможность для сектантских споров. Как бы в подтверждение того, как далеко можно отойти от основных принципов Корана, продолжая утверждать, что руководствуешься ими, среди шиитов есть те, кто верят, что Али был воплощением Бога; что он существовал до сотворения вещей; что он никогда не умирал, но вознесся на небеса и вернется снова на облаках, чтобы судить мир. Но великие магометанские философы, просто принимая доктрину Единения Бога как единственное, в чем человек может быть уверен, смотрят на все остальное как на пустые басни, имеющие, впрочем, ту политическую пользу, что они доставляют споры и тем самым занимают спорящих сектантов, а неграмотным умам служат утешением.



Effect of Mohammedanism on Christianity.

Таким образом обосновался на севере Африки зловещий фантом арабского полумесяца, один рог которого достигал Босфора, а другой указывал за Пиренеи. На какое-то время казалось, что зловещий метеор разрастется до полноты и вся Европа будет окутана им. Христианство навсегда потеряло самые интересные страны, над которыми когда-то простиралось его влияние: Африку, Египет, Сирию, Святую землю, Малую Азию, Испанию. Ему было суждено в конце концов точно так же потерять метрополию Востока. В обмен на эти древние и прославленные регионы оно отступило к Галлии, Германии, Британии, Скандинавии. Что можно было предложить в этих диких странах взамен великих столиц, прославленных в церковной истории, вечно прославленных в летописях человеческого рода: Карфагена, Александрии, Иерусалима, Антиохии, Константинополя? Это был дурной обмен. Труды — интеллектуальные и физические, сценой которых когда-то служили эти города; проповедь, покаяния и молитвы, столь щедро расточавшиеся в них, не принесли ожидавшегося, утверждавшегося результата. В теологии и морали народ шел по нисходящей траектории. Патриотизм угас. Они сдали государство, чтобы сохранить свою секту; их измена была вознаграждена порабощением.

Reflexions on the course of historic events.

Из этих печальных событий мы можем узнать, что принципы, по которым управляется моральный мир, аналогичны тем, которые действуют в физическом. Не посредством непрекращающихся божественных вмешательств, производящих разрывы в непрерывности исторического действия; не посредством чудес и знамений определяется ход событий, но дела следуют друг за другом в отношении причины и следствия. Максимальное развитие раннего христианства совпадало с границами Римской империи; церковное состояние зависело от политического и, по сути, являлось его прямым следствием и исходом. Потеря Африки и Азии была точно так же связана с арабским движением, хотя предотвратить эту катастрофу и сохранить эти континенты за верой было бы легко с помощью малейшего из тех бесчисленных чудес, которыми полна церковная история и которые часто совершались по незначительным и неясным поводам. Но даже ни одного такого чуда не было удостоено, хотя ангел мог бы с достоинством снизойти. Я не знаю ни одного события в истории нашей расы, над которым мыслящий человек мог бы размышлять с большей пользой, чем над этой потерь Африки и Азии. Оно может избавить его ум от многих ошибочных идей и привести к более возвышенному, более философскому и, следовательно, более правильному взгляду на ход земных дел.



ГЛАВА XII.

ЭПОХА ВЕРЫ НА ЗАПАДЕ.

Эпоха веры на Западе отмечена язычеством.—Арабские военные нападения приводят к изоляции и обеспечивают независимость епископа Рима.

Григорий Великий упорядочивает идеи своей эпохи, материализует веру, связывает ее с искусством, отвергает науку и создает итальянскую форму религии.

Союз папства с Францией распространяет эту форму.—Политическая история соглашения и заговора франкских королей и папы.—В результате происходит укрепление новой династии во Франции и распространение римских идей.—Обращение Европы в христианство.

Ценность итальянской формы религии определяется на основе папских жизнеописаний.


The Age of Faith in the West.

От эпохи веры на Востоке я теперь должен перейти к эпохе веры на Западе. Первая, как мы видели, завершилась преждевременно вследствие метаморфозы населения в результате военных действий, завоеваний и полигамии; вторая при более благоприятных обстоятельствах постепенно прошла свои предопределенные фазы и по прошествии многих веков перешла в эпоху разума.

Если вокруг Иерусалима, «священного города» Востока, теснится столько воспоминаний глубокого интереса, то едва ли не менее значительные связаны с Римом, «вечным городом» Запада.

Is essentially marked by the paganization of religion.

Византийская система, возникшая из политики честолюбивого солдата, боровшегося за верховную власть, и из ухищрений церковников, нетерпимых к любым соперникам, распространилась по всей восточной и южной частям Римской империи и с ее ненавистью к человеческому знанию, а также деградировавшими религиозными идеями и практиками была принята в конце концов даже в Италии. Не римлянами, ибо они перестали существовать, а пестрой смесью готов и полукровок, населявших этот полуостров. Григорий Великий — воплощение идей этого падшего населения. Эта порочная система, столь тщательно взлелеянная Константином и поддерживаемая всеми восточными епископами, была срублена топором вандала, перса, араба на ее исконных землях, но ее отросток, посаженный в Риме, спонтанно развился с неожиданной пышностью и отбрасывал свою темную тень на Европу на протяжении многих веков. Тот, кто знал, каким было христианство в апостольские дни, мог с безграничным удивлением смотреть на то, что теперь было привито к нему и выдавалось под его именем.

Effects of the loss of Africa on events in Italy.

В прошлой главе мы видели, как из-за нашествия вандалов Африка была потеряна для империи — страшное бедствие, ибо из всех провинций она была наименее затратной и наиболее плодородной; она давала людей, деньги и, что, возможно, было еще важнее, зерно для нужд Италии. Внезапная остановка обычных поставок сделала невозможными привычные раздачи в Риме, Равенне, Милане. На Италию обрушился голод, влекущий за собой неизбежное сокращение населения. В довершение несчастий Аттила, король гуннов, или, как он себя называл, «Бич Божий», вторгся в империю. Битва при Шалонах, судорожная предсмертная агония Римской империи, остановила его продвижение, 451 г. н. э.

Fall and pillage of Rome.

Четыре года спустя вследствие интриг в императорской семье Гейзерих, король вандалов, был приглашен из Африки в Рим. Зверства, которые в древности совершались против Карфагена под эгидой сената, теперь были отмщены. В течение четырнадцати дней вандалы грабили город, совершая неслыханные жестокости. Их корабли, вошедшие в Тибр, позволили им осуществить свою цель грабежа гораздо эффективнее, чем это было бы возможно при любой сухопутной экспедиции. Сокровища Рима вместе с множеством знатных пленников были перевезены в Карфаген. Через двадцать один год после этого времени, в 476 г. н. э., Западная империя прекратила свое существование.

Effects of the wars of Justinian.

Таким образом, предательство африканских ариан не только привело вандалов в важнейшую из всех провинций, по крайней мере что касается Италии, но и послужило орудием гибели Рима. Но едва император Юстиниан отвоевал Африку, как предпринял попытку подчинения готов, владевших Италией. Его полководец Велизарий захватил Рим 10 декабря 556 г. н. э. В последовавших военных операциях против Витигеса Италия была опустошена, население гибло от меча, чумы, голода. Во всех направлениях уничтожались славные памятники древности; статуи, такие как статуи у Мавзолея Адриана, сбрасывались на осаждавших Рим. Эти операции завершились капитуляцией Витигеса перед Велизарием при взятии Равенны.

Но как только военное давление ослабло, вспыхнул бунт. Рим был отбит готами; его стены были срыты; в течение сорока дней он был покинут жителями — эмиграция, которая в конце концов стала его гибелью. Велизарий, отправленный обратно императором, вновь вошел в него, но был слишком слаб, чтобы удержать его. В течение четырех лет Италия опустошалась франками и готами. Наконец Юстиниан послал евнуха Нарсеса с хорошо укомплектованной армией. Остготская монархия была свергнута, и император управлял Италией через своих экзархов в Равенне.

Debased ideas of the incoming Age of Faith.

Но какова была цена всего этого? Мы можем отвергнуть ранее сделанное утверждение о том, что Италия потеряла пятнадцать миллионов жителей, на том основании, что подобные подсчеты были выше возможностей выживших, однако из названного числа мы можем заключить, что произошла ужасная катастрофа. В других местах остатки цивилизации быстро исчезали; долина Дуная вернулась к варварскому состоянию; африканское побережье превратилось в пустыню; Италия — в чудовищную пустыню; и неизбежным следствием истребления коренных итальянцев в результате войны и их замены варварскими авантюристами стало падение редкого населения этого полуострова в более низкое психическое состояние. Оно было готово к материализованной религии, которая вскоре последовала. Неизгладимый отпечаток был наложен на наступающую эпоху веры. Восток и Запад в равной степени продемонстрировали слабоумие церковного правления. У обоих пал священный город: Иерусалим был захвачен персом и арабом, Рим был разграблен вандалом и готом.

Steady progress of the papacy to supremacy.

Но для правильного описания хода дел я должен немного вернуться назад. К важным политическим событиям, совпавшим со смертью Льва Великого и образованием королевства Италии варваром Одоакром в 476–490 гг. н. э., римские епископы, по-видимому, проявляли мало интереса. Несомненно, с одной стороны, они осознавали временный характер таких инцидентов, а с другой — ясно видели для себя путь к прочному духовному господству. Христиане повсеместно уже давно выказывали полное безразличие к судьбе старого Рима; и среди ее руин папы были непрерывно заняты заложением глубоких основ своей власти. Хотя им было мало дела до того, кто являлся светским правителем Италии, они были бдительны и энергичны в своих отношениях со своими великими соперниками — епископами Константинополя и Александрии. Стало ясно, что у христианства должен быть глава; и это главенство, будучи раз и навсегда установленным, подразумевало неизбежный контроль над светской властью. Из всех объектов человеческих амбиций за это главенство стоило бороться больше всего.

Its attitude toward the emperor.

Неуклонно используя каждое возникающее преимущество, Рим неумолимо настаивал на том, чтобы его решения выполнялись в самом Константинополе. Особенно ярко это проявилось в деле Акакия, епископа этого города, который, будучи предупрежден о своих деяниях Феликсом, епископом Рима, был в конце концов отлучен от церкви. Возникла трудность с тем, каким образом вручить постановление; однако предприимчивый монах прикрепил его к одеянию Акакия, когда тот входил в церковь. Акакий, не смутившись, продолжил службу и, выдержав паузу, приказал вычеркнуть имя Феликса, епископа Рима, из списков епископов, находящихся в общении с Востоком. Таким образом, Константинополь и Рим взаимно отлучили друг друга. Именно по поводу этого дела папа Геласий, обращаясь к императору, говорит: «Миром правят две власти: императорская и папская. Вы — повелитель человеческого рода, но вы склоняете выю перед теми, кто ведает божественными делами. Священство есть высшая из двух властей; оно должно дать отчет в последний день за деяния королей». Это язык не слабого церковника, а понтифика, осознающего свою власть.

The Gothic conquest gives the pope an Arian master.

Завоевание Италии Теодорихом Остготов в 493 г. н. э. дало епископам Рима арианского суверена и представило миру аномалию: еретик назначает наместника Бога на земле. Прошли спорные выборы между двумя соперничающими кандидатами, чьи фракции, подражая примеру Востока, наводнили город убийствами. Готский монарх приказал признать того, кто набрал больше голосов и был первым посвящен в сан. Таким образом папой стал Симмах.

Гормизд, сменивший Симмаха, возобновил попытку принудить восточного императора Анастасия принять низложение Акакия и его партии и добиться согласия на это всего его духовенства, но безуспешно. С вступлением Юстина на императорский престол Рим наконец добился своего; все ее условия были приняты; раскол завершился унижением епископа Константинополя, как говорили, благодаря православию императора. Но очень скоро стали появляться недвусмысленные указания на то, что за эту религиозную победу была дана временная эквивалентная плата. В Риме были раскрыты заговоры против Теодориха, готского короля; пошли слухи о том, что оружие Константинополя вскоре освободит Италию от еретического ига арианина. Нет сомнений в том, что Теодорих обнаружил измену. Это была злая плата за его беспристрастную справедливость. Он немедленно разоружил население Рима. Из милосердного суверена он превратился в исполнителя страшной мести. Именно в ходе этих событий философ Боэций и сенатор Симмах пали жертвами его гнева. Сам папа Иоанн был брошен в темницу и там мучительно умер. В своих упреках Юстину великий варварский монарх демонстрирует чувства, далеко опережающие его время, хотя именно эти чувства до сих пор регулировали его действия. «Претендовать на господство над совестью — значит узурпировать прерогативу Бога. По природе вещей власть государей ограничена политическим управлением. Они не имеют права на наказание никого, кроме тех, кто нарушает общественный мир. Самая опасная ересь — это ересь государя, который отделяет себя от части своих подданных лишь потому, что они веруют не так, как он».



The conspiracy matures.

Прошло всего несколько лет после смерти Теодорика — его душу увидел православный отшельник, несомую дьяволами в кратер вулкана Липари, который считался входом в ад, — как вторжение в Италию Юстиниана показало, насколько обоснованными были его подозрения. Однако Рим была весьма далека от получения тех преимуществ, на которые она рассчитывала; невообразимое злодеяние Константинополя было принесено в Италию. Папа Сильверий, сын папы Гормизда, был смещен Феодорой, женой императора. Эта женщина, некогда простая проститутка, продала папство Вигилию за двести фунтов золота. Ее сообщница Антонина, беспринципная жена Велизария, велела сорвать с Сильверия одежды и облачить его в монашеское платье. Впоследствии он был сослан на старый остров каторжников Пандатарию и там умер. Вигилий принял евтихианство и, как говорили, убил одного из своих секретарей и велел до смерти забить сына своей сестры. Он заставил себя почувствовать, каково это для епископа — быть в руках императора; отведать чашу, столь часто преподносимую прелатам в Константинополе; понять, в какой степени его суверен ценит наместника Бога на земле. Вынужденный отправиться в эту метрополию, чтобы принять теологические взгляды, выдвинутые Юстинианом, он трижды соглашался с ними и трижды отрекался от них; он отлучил от церкви патриарха Константинопольского и был отлучен им. В его личных столкновениях с имперскими чиновниками они волокли его за ноги из святилища с такой силой, что часть постройки рухнула на него; они заточили его в темницу и кормили хлебом и водой. В конце концов он умер изгнанником на Сицилии. Непосредственным следствием завоевания Италии стало низведение пап до униженного состояния патриархов Константинополя. Таковы были горькие плоды их измены готскому королю. Успех вторжения Юстиниана был обусловлен духовенством; в разрушении, которое они навлекли на свою страну, и в неумолимой тирании, которую они навлекли на самих себя, они получили свою награду.

The paganization of religion proceeds.

Посреди этого запустения и деградации эпоха веры постепенно приобретала отчетливые черты в Италии. Паганизация, поощрявшаяся из соображений политики на Востоке, стала неизбежностью на Западе. Для такого человека, как Григорий Великий, родившегося в положении, которое позволяло ему рассматривать вещи с очень общей точки зрения, было очевидно, что психическое состояние низшего социального слоя требует уступок в соответствии с его идеями. Вера мыслящих должна быть разбавлена суеверием простонародья.

Division of the subjects to be treated of.

Соответственно, именно это и произошло. Для ясного понимания этих событий мне придется рассказать: 1) о деяниях папы Григория Великого, которым идеи эпохи были упорядочены и облачены в одеяние, отвечающее требованиям времени; 2) об отношениях, которые папство вскоре установило с королями Франции, посредством которых дело Григория было закреплено, поддержано и распространено по всей Европе. Немалый интерес вызывает то обстоятельство, что созданные таким образом влияния пережили свои первоначальные причины и по прошествии более чем тысячи лет, хоть и заросшие мхом и гниющие, служат камнем преткновения на пути прогресса наций.

Gregory the Great.

Григорий Великий был внуком папы Феликса. Его патрицианское происхождение и выдающиеся способности привлекли в раннем возрасте внимание императора Юстина, назначившего его префектом Рима. Отозванный Церковью от великолепия светской жизни, он был отправлен, будучи еще диаконом, нунцием в Константинополь. Исполняя возложенные на него обязанности с исключительным мастерством и твердостью, по возвращении он возобновил монашескую жизнь со все возрастающей репутацией. Избранный на папство духовенством, сенатом и народом Рима в 590 г. н. э., с хорошо сыгранным сопротивлением он умолял императора отвергнуть их выбор, а получив отказ, бежал из города, спрятавшись в корзине. Рассказывают, что уединение, в котором он скрывался, было обнаружено небесным парящим светом, который опустился на него и открыл верующим их нежелающего сана папу. Это происходило во время чумы и голода.

Став верховным понтификом, этот суровый монах в одно мгновение вернул себе характер, проявленный им в Константинополе, и продемонстрировал качества великого государственного деятеля. Он упорядочил римскую литургию, календарь праздников, порядок процессий, фасоны священнических облачений; он сам отправлял службу в каноне мессы, разработал множество торжественных и пышных обрядов и изобрел песнопение, известное под его именем. Он учредил школы музыки, точно и справедливо управлял церковными доходами, подал пример милосердия и благотворительности; ибо таково было бедствие того времени, что даже римским матронам приходилось принимать благодеяния Церкви. Он разрешил отчуждение церковного имущества для выкупа рабов, как мирян, так и духовных лиц.

Непокорное духовенство и распущенное население быстро ощутили руку, державшую теперь бразды правления. Он тщательно следил за низшими пастырями, воздавая им по справедливости и наказывая всех провинившихся с суровой строгостью. Он заставил итальянских епископов признать его своим митрополитом. Он распространил свое влияние на Грецию; запретил симонию в Галлии; принял в лоно Церкви Испанию, отказавшуюся теперь от своего арианства; разослал миссионеров в Британию и обратил язычников этой страны; искоренил язычество на Сардинии; сопротивлялся Иоанну, патриарху Константинопольскому, осмелившемуся принять титул вселенского епископа; разоблачил перед императором разруху, вызванную гордыней, честолюбием и злобой духовенства, и противостоял ему в вопросе закона, запрещающего солдатам становиться монахами. Было не в характере такого человека отказываться от регулирования политических дел; он назначал трибунов и руководил операциями войск.

His superstition.

Никто не может сбросить с себя систему, дающую ему власть; никто не может освободиться от налета времен, представителем которых он является. Хотя во многих отношениях Григорий далеко опережал свой век, он был одновременно неискренним и глубоко суеверным. С ненавистью, превосходящей византийскую, он ненавидел человеческое знание. Его часто высказываемое убеждение в том, что конец света близок, постоянно опровергалось его поступками, которые были непрестанно направлены на основание будущего папского царства. При нем было освящено то мифологическое христианство, которому суждено было стать религией Европы на многие последующие века и которое приняло почитание Девы Марии посредством образов и картин; действенность останков мучеников и реликвий; грандиозные чудеса, совершаемые у святынь святых; постоянное вмешательство ангелов и дьяволов в подлунные дела; истину легенд, далеко превосходящих по романтической невероятности истории греческой мифологии; локализацию рая в нескольких милях над воздухом и ада в недрах земли с его порталом в кратере Липари. Сам Григорий искренне верил в чудеса, призраков и воскрешение из могилы многих людей, которые, увы! не принесли никаких вестей о тайных чудесах той страны глубочайшей тени. Он сделал эти дикие фантазии актуальной, повседневной, практической религией Европы. Разделяя церковную ненависть к человеческому знанию и настаивая на максиме, что «невежество — мать благочестия», он изгнал из Рима все математические исследования и сжег Палатинскую библиотеку, основанную Августом Цезарем. Она была ценна множеством содержавшихся в ней редких рукописей. Он запретил изучение классиков, изуродовал статуи и разрушил храмы. Он ненавидел сами реликвии классического гения; с мстительным фанатизмом преследовал сочинения Ливия, против которого был особенно возбужден. Справедливо было сказано, что «он был столь же закоренелым врагом учености, каковой только жил на свете»; что «ни один лучезарный луч никогда не озарял его суеверную душу». Он хвастался, что его собственные труды написаны без учета правил грамматики, и порицал преступление священника, обучавшего этому предмету. Его целью было заменить языческие сочинения другими, которые он считал менее опасными для православия; и он настолько преуспел в искоренении из Италии ее прославленных языческих авторов, что когда один из его преемников, Павел I, отправил Пипину Франкскому «какие книги смог найти», это были «антифонарий, грамматика и сочинения Дионисия Ареопагита». Он был самым воплощением византийского принципа невежества.



Gradual preparation for the debasement of religion.

Если таким образом несчастья, обрушившиеся на Италию, породили в ней низкое население, чьи потребности могли быть удовлетворены только паганизированной религией, то более благополучные классы по всей империи уже давно склонялись в том же направлении. Всякий, кто исследует развитие христианского общества с ранних веков, обнаружит, что иного результата, кроме отречения от солидных знаний и союза с искусством, быть не могло. Нам достаточно сравнить бедность и простоту первых учеников с экстравагантностью, достигнутой через несколько поколений. Киприан жалуется на алчность, гордыню, роскошь и мирской склад ума христиан, даже духовенства и исповедников. Некоторые без колебаний вступали в брак с язычниками. Климент Александрийский горько бичует «пороки богатой и роскошной христианской общины — пышные платья, золотые и серебряные сосуды, богатые пирры, позолоченные носилки и колесницы, а также частные бани. Дамы держали индийских птиц, мидийских павлинов, обезьян и мальтийских собачек вместо того, чтобы содержать вдов и сирот; у мужчин были толпы рабов». Троекратное погружение при крещении, вкушение меда и молока, приношения за умерших, наложение креста на лоб при надевании одежды или обуви либо при зажигании свечи, приписываемые Тертуллианом традиции без авторитета Писания, предвосхищали тысячу языческих обрядов, которым суждено было вскоре внедриться. С течением времени положение дел не улучшалось, а становилось только хуже. Не только среди легкомысленного класса, но даже среди исторических личностей наблюдалась тяга к церемониям ушедшего вероучения, затяжная привязанность к старым обрядам и, возможно, религиозное равнодушие к новым. К эпохе Юстиниана эти замечания применимы поразительным образом. Боэций был в лучшем случае лишь языческим философом; Трибониан, великий юрист, автор Кодекса Юстиниана, подозревался в атеизме.

На Востоке великолепие епископских учреждений вызывало восхищение даже у тех, кто был знаком с императорским двором. Особенно хвалят хорошо организованные процессии свиты и пышные пиры в епископских палатах. Экстравагантные взгляды на превосходящую ценность безбрачия давно разделялись наиболее благочестивыми, которые лишь неохотно допускали даже сам брак. «Я хвалю состояние брака, но главным образом за то, что оно дает девственниц», — таковой была более чем сомнительная похвала св. Иеронима. Среди духовенства, которое под воздействием этого нарастающего настроения сочло целесообразным воздерживаться от брака, вошло в обычай, как мы узнаем из постановлений и обличений против этой практики, жить с так называемыми «сожительницами». Они выдавались за сестер священников, правильность вкуса которых часто иллюстрировалась замечательной красотой их греховных партнерш. Закон Гонория положил конец этому беззаконию. Дети, рождающиеся от этих союзов, по-видимому, не вызывали какого-либо чрезвычайного скандала. На свадьбах по-прежнему было принято петь гимны Венере. Культивирование музыки в очень ранний период привлекло внимание многих великих церковников — Павла Самосатского, Ария, Златоуста. В первых собраниях, вероятно, все молящиеся присоединялись к гимнам и псалмопению. Постепенно, однако, стали привлекать более искусных исполнителей, и хор греческой трагедии стал использоваться в форме антифонного пения. Амвросианское пение со временем было заменено благородным римским пением Григория Великого, которое справедливо охарактеризовано как основа всего грандиозного и возвышенного в современной музыке.

В результате опустошения, пережитого Италией, латинский язык вымирал. Но римская литература никогда не была обращена в христианство. Из лучших писателей среди Отцов Церкви ни один не был римлянином; все они были провинциалами. Литературной основой были еврейские Писания и Новый Завет, причем поэтические образы заимствовались главным образом у пророков. В исторических сочинениях наблюдалось отсутствие честности и правдивости, почти невероятное для нас; так, Евсевий наивно признает, что в своей истории он опустит все, что может дискредитировать Церковь, и преувеличит все, что может способствовать ее славе. Тот же принцип проводился в бесчисленных легендах, многие из которых были преднамеренными подделками, а поразительная доверчивость того времени безоговорочно верила им, как бы они ни оскорбляли здравый смысл. Но чего еще было ожидать от поколений, которые могли верить, что следы колесниц фараона до сих пор отпечатаны на песках Красного моря и не могут быть стерты ни ветрами, ни волнами? Тот, кто осмеливался оскорбить общественный вкус к этим праздным басням, навлекал на себя гнев общества и клеймился как неверный. В толковании Писания и, поистине, во всех комментариях к авторитетным авторам неизменно присутствовало пристрастие к вычурной мистификации и выявлению скрытых смыслов, при извлечении которых часто проявлялась забавная степень изобретательности и усердия; однако эти герменевтические сочинения, как и полемические, до крайности утомительны; что касается последних, то энергия их мстительной ярости недостаточна, чтобы спасти их от презрения.

Painting and sculpture.

Отношение Церкви к родственным искусствам, живописи и скульптуре, несомненно, было справедливо обозначено позднее на втором Никейском соборе в 787 г. н. э.; их суеверное использование было возобновлено. Скульптура, однако, никогда не забывала предпочтения, оказанного ее сестре. По сей день она остается язычницей, подражая в этом примеру благороднейшей из наук — астрономии, которая помнит великие оскорбления, нанесенные ей Церковью, и не терпит имени ни одного святого на видимом небе; новые открываемые ею миры посвящаются Урану, Нептуну или другим олимпийским божествам. Среди духовных лиц всегда было немало, а временами и выдающихся людей, выступавших против связи богослужения с искусством; так, Тертуллиан в древности выражал недовольство Гермогеном из-за двух смертных грехов, в которые тот впал: живописи и брака; но гностическое христианство одобряло их союз, как собиралось одобрить и римское христианство. Именно гностикам мы обязаны самыми ранними образцами наших священных изображений. Лик нашего Спасителя, наряду с ликами Пифагора, Платона, Аристотеля, появляется на некоторых их вырезанных драгоценных камнях и печатях. Среди ранних Отцов — Иустина Мученика и Тертуллиана — существовало мнение, что внешность нашего Господа была непривлекательной; что он был мал ростом; а позднее Кирилл говорит, что он был убог видом «даже превосходя обычный род людей». Но эти неподходящие изображения в целом были исправлены в четвертом веке, поскольку тогда было признано, что Бог не может обитать в скромной форме или низком росте. Принятый в конце концов образец — это, пожалуй, тот, что описан в подложном послании Лентула римскому сенату: «Он был человеком высокого и пропорционального роста; его лицо было суровым и внушительным, так что сразу вызывало у созерцающих и любовь, и благоговение. Волосы его были янтарного цвета, спускались до ушей без излучения, торчали от ушей пучками и яркими прядями и спадали на плечи, разделенные сверху по моде назореев. Лоб высокий и открытый; цвет лица чистый, с нежным румянцем; выражение лица открытое и приятное; нос и рот тонкой формы; борода густая, раздвоенная, цвета волос; глаза голубые, чрезвычайно яркие». Впоследствии овальное лицо приобрело выражение меланхолии, которое, хотя и весьма наводит на размышления, едва ли может считаться типом мужественной красоты.

and of the Virgin.

Сначала крест был без каких-либо украшений; затем у его подножия появился агнец; и в конце концов он стал распятием, освященным фигурой умирающего Спасителя. Самые ранние изображения Девы Марии, которой в более поздние времена суждено было дать столько прекрасных типов женской прелести, — закрытые вуалью. Египетские скульпторы изображали так Исиду; первая форма Девы с младенцем была копией Исиды и Хора. Святой Августин говорит, что ее лицо было неизвестно; однако, по-видимому, существовало очень раннее христианское предание о том, что по цвету кожи она была смуглянкой. Предприимчивые художники постепенно сняли покрывало, а затем к самому лику добавили фигуру в полный рост, подобную фигуре достойной римской матроны; затем сгруппировали ее с божественным младенцем, волхвами и другими библейскими сюжетами.

Consolidation of papal power in the West.

В то время как папство готовилось к союзу с искусством, оно не забывало воспользоваться огромными преимуществами, оказавшимися в его досягаемости, путем вмешательства в семейную жизнь — вмешательства, которому социальная деморализация того времени как никогда способствовала. Колоссальный шаг к власти был сделан благодаря принятию под свой надзор брака и определению бесчисленных связанных с ним вопросов. Обнаружив приобретенное таким образом влияние, папство никогда от него не отказывалось; некоторые из важнейших событий более поздней истории определялись его действиями в этом вопросе. Пожалуй, еще большая власть проистекала из принятия им под свой надзор завещаний и вопросов, касающихся распоряжения имуществом по завещанию. Хотя во многих отношениях в рассматриваемое нами время папство отделилось от морали, объединилось с монашеством и готовилось к будущему союзу с политическими влияниями и военной мощью; хотя его негодование и осуждение были направлены не столько против личной порочности, сколько против ереси мнений, к которой оно было неумолимо и безжалостно, эти допущения оказали благотворное влияние на семейную жизнь, в особенности в отношении возвышения женского пола. Возникшая таким образом власть подкреплялась все возрастающей строгостью применения покаянных наказаний. По мере того как с течением лет интеллектуальная основа, на которой покоилась эта власть, становилась все более сомнительной и, следовательно, более уязвимой для атак, папство становилось все более чувствительным и требовательным. Подталкиваемое влиянием низших слоев населения, оно скатилось в глубины антропоморфизма, утверждая за Девой Марией и святыми такие атрибуты, как всеведение, вездесущность, всемогущество. Присутствуя везде, они всегда могли выслушать молитву и, если нужно, управлять ходом природы или остановить его. Поскольку было очевидно, что подобные доктрины в конце концов будут повергнуты, неизбежный день откладывался посредством немедленного и мстительного пресечения любого иномыслия. Деспотизм в государстве и деспотизм в Церкви поддерживались деспотизмом над мыслью.



Origin of the alliance of the papacy and France.

От деяний папы Григория Великого и его упорядочения идей своей эпохи, паганизации религии в Италии и ее союза с искусством я теперь перехожу ко второй теме, которой посвящена эта глава, — к отношениям, установленным папством с королями Франции, посредством которых дело Григория было закреплено, поддержано и распространено по всей Европе.

Military results of the Arabian wars.

Армии сарацинов исторгли у христианства западные, южные и восточные страны Средиземноморья; их флоты господствовали в этом море. Церковная политика претерпела революцию. Карфаген, Александрия, Иерусалим, Антиохия исчезли из христианской системы; их епископы канули в прошлое. Из великих епископских кафедр остались только Константинополь и Рим. По всем человеческим признакам их падение казалось лишь вопросом времени.

Independence of the pope.

Споры епископа Рима с его африканскими и азиатскими соперниками таким образом подошли к преждевременному концу. С ними больше нечего было делать; его связи с императором в Константинополе зависели от милости мусульманских флотов. Имперская власть была парализована. События вынудили папу уйти в изоляцию; он превратил ее в независимость.

Но независимость! Как ее утвердить и поддержать? В самой Италии лангобарды казались прочно обосновавшимися, но они были арианскими еретиками. Их присутствие и власть были несовместимы с его властью. Уже в политическом смысле он был во их власти.

Ему был открыт лишь один шаг; и, правильно ли он понимал свое положение или нет, тяжесть обстоятельств заставила его сделать его. Это был союз с франками, которые успешно сопротивлялись мусульманской мощи и были православными.

Conditions of his alliance with the Franks.

Честолюбивый франкский офицер решил лишить своего суверена короны, если папа освятит этот поступок. Они пришли к соглашению. Узурпация была совершена одним и освящена другим. Тогда в интересах пришлой линии монархов было возвеличивать своего итальянского союзника. В распространении римских принципов заключалось укрепление новой франкской власти. Возникла необходимость заставить невежественные германские племена признать в папе наместника Бога, даже если для этого пришлось бы применять против них меч в течение тридцати лет.

Папа восстал против своего византийского суверена из-за вопроса об образах; но это был надуманный повод. Он не восстал против своего нового союзника, который впал в ту же ересь. Он порвал со слабым и жестоким господином и присоединился на правах равенства к союзнику. Но с самого начала его неизбежное преобладание было обеспечено. Представитель бессмертной системы должен в конце концов одержать верх над отдельными людьми и семьями, которым суждено умереть.

The conversion of Europe.

Хотя мы не можем преуменьшать труды монахов, которые уже номинально привели многие части Европы к христианству, переход центра континента к эпохе веры в расширенном политическом смысле был истинным результатом империи франков. Волеизъявление Карла Великого наложило на него печать, которую оно носит по сей день. Он превратил церковную фикцию в политический факт.

Three points for consideration.

Чтобы понять это важное событие, необходимо описать: 1) психическое состояние Центральной Европы; 2) положение понтифика и его договор с франками. Также необходимо определить истинную религиозную ценность системы, которую он представляет, и лучше всего это сделать посредством 3) жизнеописания пап.

The psychical change of Europe.

1. Как и с арабами, так и с варварами Европы. Они переходят от эпохи легковерия к эпохе веры, не задерживаясь надолго в промежуточном состоянии исследования. Эпоха исследования подразумевает самоанализ и отсутствие авторитетного учителя. Но у арабов были несториане и евреи, а германцам уроки монаха внушительно подкреплялись убедительным аргументом меча Карла Великого.

Labours and successes of the monks.

Военным вторжениям юга со стороны варваров противопоставили миссионерские вторжения севера. Целью первых было завоевание, целью их противников — обращение, если противниками можно назвать тех, кто стремился отвратить их от их злых путей. Монах проникал через их самые мрачные леса безоружным и беззащитным; он в одиночку находил путь к их крепостям. Ничто так глубоко не трогает сердце дикаря, как величие безмолвного мужества. Среди пленников, увезенных с юга в войне, часто бывали родовитые женщины большой красоты и чистоты ума, а иногда даже епископы, которые, верные своим религиозным принципам, не преминули оказать счастливое и святое влияние на племена, среди которых выпала их доля. Один за другим различные народы покорялись: вандалы и гепиды в четвертом веке; готы несколько раньше; франки в конце пятого; алеманны и лангобарды в начале шестого; бавары, гессенцы и тюринги в седьмом и восьмом. Из них все приняли арианскую форму, кроме франков, обращенных католическим духовенством. По правде говоря, однако, эти народы были христианизированы лишь поверхностно, их обращение обозначалось немногим большими действиями, чем осенение себя крестным знамением. Во всех этих движениях женщины оказывали чрезвычайное влияние: так, Клотильда, королева франков, обратила в веру своего мужа Хлодвига. Берта, королева Кента, и Гизела, королева Венгрии, проложили путь в своих странах; и под аналогичным влиянием были обращены герцог Польский и царь Ярослав. Европеец таким образом во многом обязан женщинам, хотя формы религии поначалу были не чем иным, как символом веры и молитвой Господней. Справедливо было сказано, что для этих обращений требовались три условия: благочестивая женщина при дворе, национальное бедствие и монах. Что касается народа, то он, кажется, следовал примеру своих правителей в слепом подчинении, совершенно не заботясь о том, каковой должна быть требуемая вера. Обращение правителя историки наивно принимают за обращение всего народа. Как и следовало ожидать, вера, принятая столь легко по воле или прихоти суверена, часто столь же легко отбрасывалась; так, шведы, богемцы и венгры впали обратно в идолопоклонство.

Conversion of England.

Среди таких отступничеств интересно вспомнить жителей Британии, к которым христианство было впервые привнесено римскими легионами и которые могли похвастаться Константином Великим и его матерью Еленой, если они действительно были родом из этой страны, тем, что они оказали немалое влияние на религию мира. Биография Пелагия показывает, с какой остротой богословские доктрины рассматривались в тех отдаленных регионах; но после упадка римских дел это многообещающее положение дел было уничтожено, а духовенство изгнано языческими захватчиками в недоступные части Уэльса, Шотландии и Ирландии. Вид выставленных на продажу в римском рабском рынке английских детей натолкнул Григория Великого на попытку повторного обращения острова. По вступлении на папский престол он поручил монаху Августину эту цель; и после обычного проявления женского влияния при дворе короля Этельберта его франкской принцессой Бертой и обычных перипетий отступничества вера постепенно завоевала позиции по всей стране. Возникла некоторая оппозиция со стороны древнего духовенства, которое сохраняло в своих убежищах традиции старых времен, особенно в отношении Пасхи. Но это наконец исчезло; завязались сношения с Римом, и для духовенства и богатой знати стало обычным делом посещать этот город.

Irish and British missionaries.

Проявляя то же благородное качество, которое характеризует его и в наши дни, британское христианство не преминуло проявить прозелитический дух. Подобно тому как в конце шестого века Колумбан, ирландский монах из Банхора, отправился в качестве миссионера, проходя через Францию, Швейцарию и за пределы границ древней Римской империи, так примерно век спустя Бонифаций, англичанин из Девоншира, отправился в Германию по рекомендации папы и Карла Мартелла и трудился среди гессенцев и саксов, вырубая их священные дубы, опровергая алтари, воздвигая церкви, основывая епископства и завоевывая наконец из рук дикарей венец мученичества. В близости их языка к языкам стран, куда они отправлялись, эти миссионеры с Запада нашли огромную пользу.

Это слава папы Формоза, того самого, чье тело подверглось посмертному суду, что он обратил болгар, народ, пришедший с берегов Волги. Тот факт, что это событие было вызвано картиной, изображающей страшный суд, показывает, на каких ничтожных обстоятельствах держались эти успехи. Славяне были обращены греческими миссионерами, и для них монах Кирилл изобрел алфавит, как Ульфила сделал для готов. Хищные норманы, грабившие церкви в своих набегах, приняли христианство по поселении в Нормандии, как готы при аналогичных обстоятельствах сделали в других местах. Скандинавы были обращены св. Ансхаром.

Influence of Charlemagne on these events.

Итак, отчасти проповедью миссионеров, отчасти примером монахов, отчасти влиянием женщин, отчасти мечом франкских суверенов, отчасти великим именем Рима Европа была наконец номинально обращена. Так называемые религиозные войны Карла Великого, длившиеся более тридцати лет и сопровождавшиеся зверствами, всегда присущими таким предприятиям, несомненно, были в такой же мере, насколько это касалось его, политической, а не теологической природы. Они были воплощением договоренности, заключенной с Римом Пипином. Карл Великий ясно осознавал положение и функции Церкви; он никогда не позволял ей чрезмерно вторгнуваться в дела государства. Рассматривая ее как обеспечивающую связь для объединения не только различных наций и племен его империи, но даже семей и отдельных людей друг с другом, он всегда оказывал ей мудрую и либеральную защиту. Его умственное состояние не позволяло ему применять ее доктрины для регулирования собственной жизни, которая часто омрачалась актами насилия и безнравственности. С той точки зрения, которую он занимал, он, несомненно, пришел к выводу, что максимы религии предназначены для назидания и утешения тех, кто занимает более скромную сферу, но что для князя необходимо лишь поддерживать соответствующие политические отношения с Церковью. Для него крещение было знаком не спасения, а подчинения народа; а основание церквей и монастырей, учреждение епископств и умножение духовенства — более надежным средством управления, чем военные укрепления. Священник должен был неизменно опираться на него в поддержке, лейтенант мог и взбунтоваться.

Reflex action of converted Europe.

Если таким образом Европа в результате своего обращения получила от Рима огромную пользу, она отплатила за это обязательство, наконец влив в латинское христианство то, в чем оно так остро нуждалось, — более высокий моральный тон. Серьезность — атрибут дикой жизни. Тот разрыв между моралью и верой, который пережили южные народы, был невозможен среди этих новообращенных. Если, передавая латинской вере многие из своих варварских и языческих концепций, они придали ей тенденцию развиваться в идолопоклоннической форме, их влияние не было безусловным злом, ибо, понизив стандарты общественной веры, они повысили стандарты частной жизни. По правде говоря, привносимое ими загрязнение часто преувеличивается. Вливание язычества в религию в гораздо большей степени было обусловлено жителями классических стран. Жители Италии и Греции никогда по-настоящему не отчуждались от идолопоклонства старых времен. В лучшем случае они были лишь поверхностно христианизированы. Наряду со многими другими мифологическими практиками они навязали духовенству поклонение образам. Но Карл Великий, которого в этом отношении можно рассматривать как истинного представителя франкских и немецких настроений, совершенно не одобрял этого идолопоклонства.

The conspiracy of the papacy and the Franks.

2. Из этого рассмотрения психической революции, происшедшей в Центральной Европе, я перехожу к исследованию положения папства и его договора с франками.



Position of the Franks and Saracens.

Едва арабы закрепили за собой завоевание Африки, как они перешли в Испанию и быстро, как будет рассказано в следующей главе, покорили эту страну, готовясь сокрушить Европу. Их амбицией и угрозой было проповедовать единство Бога в Риме. Они дошли до центра Франции, но были разбиты в великой битве при Туареге — точнее, при Пуатье — Карлом Мартеллом, герцогом франков, в 732 году н. э. Эта битва определила религиозную судьбу Европы. Сарацины, однако, не оставили своих попыток. Тремя годами позже они вернулись в Прованс, и сам Карл был отброшен. Но к тому времени их власть распространилась слишком широко для того, чтобы ее можно было удержать под единым управлением. Она уже подавала недвусмысленные признаки разложения. Едва только Муса, завоеватель Испании, завершил свой поход, как был арестован во главе своей армии и призван дать отчет в своих действиях в Дамаске. Именно возникновение подобных распрей среди сарацинов в Испании стало истинным препятствием для их завоевания Франции. Карл Мартелл позволял Хильперику II и Тьерри IV сохранять королевский титул; однако его предвидение надвигающихся событий, по-видимому, обозначается обстоятельством, что после смерти последнего он воздержался от назначения какого-либо преемника. Он умер в 741 году н. э., оставив память, которую церковь его собственной страны предава́ла анафеме из-за того, что он был вынужден конфисковать из ее имущества средства, достаточные для выплаты жалования своей армии. Для этой цели он взял десятину с доходов церквей и монастырей. Невежественное духовенство, заботившееся лишь о своих сиюминутных земных интересах и не ценившее великого спасения, которое он для него совершил, так и не смогло простить его. Их непостижимая алчность не могла вынести налогообложения даже ради собственной защиты. «Ибо принц Карл, — гласит послание Кьерсийского совета одному из его потомков, — был первым среди всех королей и правителей франков, кто разделил и расчленил церковное имущество; по этой единственной причине он обречен на вечные муки. Ибо мы знаем, что св. Эухерий, епископ Орлеанский, находясь в молитве, был вознесен в духовный мир, и среди того, что показал ему Господь, он узрел Карла, терзаемого в глубочайших безднах ада. Ангел, сопровождавший его, будучи спрошен об этом, ответил ему, что на страшном суде душа и тело того, кто присвоил или разделил церковное имущество, будут преданы еще до конца света вечным мучениям по приговору святых, которые воссядут вместе с Господом, чтобы судить его. Этот акт святотатства прибавит к его собственным грехам накопленные грехи всех тех, кто думал, что искупил свою вину, отдав ради любви к Богу свое имущество святым местам, светильникам богослужения и милостыне слуг Христовых». Эта забавная, но поучительная цитата ярко показывает, как быстро полуварварское франкское духовенство усвоило методы Рима в защите земных владений.

The epoch of Pepin.

Пипин, сын Карла Мартелла, знакомит нас с эпохой и политикой, во многом напоминающей политику Константина Великого; ибо он видел, что благодаря союзу с церковью для него станет возможным сместить своего сюзерена и достичь королевской власти. Между Пипином и папой было достигнуто полное взаимопонимание. У каждого были свои нужды. Один хотел корону Франции, другой — освобождения от Константинополя и лангобардов. Пипин начал с того, что осыпал духовенство щедрыми дарами и выделил епископам места в народном собрании. Укрепляя таким образом церковную власть, он вызвал великую социальную революцию, что проявилось во внедрении латыни и отказе от франкского языка в соответствующих случаях, а также в превращении военных смотров в богословские собрания. Тем временем папа Захария со своей стороны готовился выполнить свое обязательство, причем капеллан Пипина выступал посредником в переговорах. По официальном запросе папа постановил, что «королем должен быть тот, кто действительно обладает королевской властью». После этого в марте 752 года н. э. Пипин велел поднять себя солдатами на щите и провозгласить королем франков. Чтобы придать событию торжественность, он был помазан епископами елеем. Смещенный король Хильдерик III был заперт в монастыре св. Омера. В следующем году папа Стефан III, доведенный до крайности, обратился к Пипину за помощью против лангобардов. Именно во время этих событий он прибег к уловке, подкрепив свое требование письмом, которое, как он притворился, было написано св. Петром франкам. И вот, посетив Францию, папа в качестве залога своей дружбы и знака выполнения контракта в монастыре св. Дионисия собственными руками возложил диадему на чело Пипина и помазал его, его жену и детей «святым елеем», возродив тем самым иудейскую систему создания королей через помазание и даровав своему соучастнику «божественное право». Пипин теперь окончательно разгромил лангобардов и передал часть завоеванной территории папе. Таким образом, благодаря успешному военачальнику были совершены два важных события — революция во Франции, сопровождавшаяся сменой династии, и революция в христианстве: епископ Рима стал светским государем. Рукоять меча Франции отныне была столь прочно связана с ключами св. Петра, что, хотя находились великие короли, завоеватели и государственные деятели, владевшие этим мечом, ни один по сей день не смог, хотя многие и желали, вырвать эту ношу.

The reign of Charlemagne.

Карл Великий, сменив своего отца Пипина, последовательно развил его политику. По настоятельной просьбе папы Стефана III он вступил в Италию, подчинил лангобардов и объединил ломбардскую корону с французской. После того как язычники-саксы сожгли церковь в Девентере, он начал против них войну, которая длилась тридцать три года и завершилась их насильственной христианизацией. По мере расширения сферы своего влияния он повсюду основывал церкви и учреждал епископства, наделяя их земельными владениями. Мелким правителям по мере их подчинения он разрешал носить титул графов. Верный своему и отцовскому соглашению с папой, он неизменно настаивал на крещении как на знаке подчинения, наказывая с ужасающей жестокостью любое сопротивление — как, например, во время восстания 782 года н. э., когда он хладнокровно обезглавил за один день 4500 человек в Вердене. При таких обстоятельствах неудивительно, что клерикальное влияние распространялось столь стремительно; однако, сколь ни быстрым было его развитие, мощь Карла Великого возрастала еще быстрее.

He is crowned Emperor of the West,

В церкви св. Петра в Риме на Рождество 800 года н. э. папа Лев III после празднования святых таинств внезапно возложил на голову Карла Великого диадему под всеобщие восклицания народа: «Долгая жизнь и победа Карлу, благочестивейшему Августу, коронованному Богом, великому и миролюбивому императору римлян». Его голова и тело были помазаны святым елеем, и, как это делалось в случае цезарей, сам понтифик приветствовал его или поклонился ему. В коронационной присяге Карл Великий пообещал поддерживать привилегии Церкви.

and carries out his compact with the papacy.

Благородный титул «Императора Запада» не был неуместным, ибо Карл Великий правил во Франции, Испании, Италии, Германии, Венгрии. Меньшее достоинство не соответствовало бы его заслугам. Его великодушная щедрость по отношению к св. Петру была достойна этого великого события, и даже в незначительных поступках он демонстрировал справедливую оценку своих обязательств перед апостолом. Он приступил к проведению в своих владениях таких изменений в церковной организации, которых требовала итальянская политика, заменив, например, амвросианское пение григорианским, и везде, где его священники оказывали сопротивление, он силой отбирал у них антифонарии. В качестве примера непокорным он по просьбе папы сжег некоторых певцов вместе с их книгами.

He declines image-worship,

Быстрый рост могущества Карла Великого, его затмевающее все превосходство и подчиненное положение папы, который фактически стал его итальянским наместником, ярко проявляются в событиях вокруг иконопочитания на Западе. Из-за этого, как мы увидим в другой главе, папы восстали против своих императоров-иконоборцев в Константинополе. Второй Никейский собор санкционировал иконопочитание, но здравый смысл Карла Великого возвышался над подобным идолопоклонством. Он открыто выразил свое неодобрение и даже продиктовал труд против него — «Каролингские книги». Таким образом, папа оказался перед лицом странной дилеммы, поскольку не только было восстановлено иконопочитание в Константинополе и устранена первопричина спора, но и новый покровитель, Карл Великий, сам принял иконоборчество. Впрочем, папа не без оснований избегал в то время дискуссии, ибо возникла прибыльная продажа костей и реликвий, якобы принадлежавших святым, а на деле добытых в римских катакомбах. Для варварских народов севера эти мрачные предметы оказались более привлекательными, чем деревянные изображения, и эта торговля, хотя и презренная, была более почетной, чем работорговля вассалами и крестьянскими детьми, которая велась с евреями и магометанами. Подобно всем великим государственным деятелям древности, которые были неспособны постичь возможность высокоцивилизованного общества без существования рабства, Карл Великий принял это прискорбное условие как политическую необходимость и попытался извлечь из него столько пользы, сколько оно могло принести государству. Из определенных классов рабов он посредством системы ученичества назначил тех, кто должен был посвятить себя ремеслам и торговле. Тем не менее именно рабство и войны при его жизни, превратив владение имуществом для мелких собственников в абсолютный минус, подготовили почву для того быстрого распада его империи, который последовал вскоре после его смерти.

The European slave-trade.

Тем не менее, хотя Карл Великий и принял существование рабства как неизбежное политическое зло, нет недостатка в свидетельствах того, что он стремился пресекать его злоупотребления везде, где только мог. Когда итальянские герцоги обвинили папу Адриана в продаже своих вассалов в рабство сарацинам, Карл Великий провел расследование и, обнаружив, что подобные сделки имели место в порту Чивита-Веккья, хотя он и не пожелал предавать огласке столь позорный скандал, с тех пор навсегда лишил этого папу своего расположения. В то время велась весьма масштабная торговля детьми-рабами с сарацинами через посредничество евреев, причем как церковники, так и бароны продавали детей своих крепостных.

Improvements of the physical state
of the people.



State of the clergy.

Хотя он так и не научился писать, никто лучше Карла Великого не ценил значение знаний. Он ревностно трудился ради возвышения и просвещения своего народа. Он собирал ученых людей; приказал своему духовенству обратить внимание на словесность; основал школы религиозной музыки; строил величественные дворцы, церкви, мосты; перевез статуи из Италии для украшения своей столицы Ахене; упорядочил профессии и ремесла в своих городах и дал последним полицию. Неудивительно, что он заботился о том, чтобы его духовенство стало не только более благочестивым, но и более образованным. Очень немногие из них умели читать, едва ли кто — писать. От первой половины VIII века — периода весьма интересного, поскольку он включает вторжение сарацинов во Францию и их изгнание, — не осталось ничего, кроме скуднейших анналов; духовенство гораздо лучше понимало владение мечом, чем пером. Школы Карла Великого потерпели неудачу не по его вине, а потому, что эпоха не испытывала потребности в знаниях, а римские понтифики и их духовенство, поскольку они вообще утруждали себя какими-либо суждениями на этот счет, полагали, что от знаний больше вреда, чем пользы.

Private life of Charlemagne.

Частная жизнь Карла Великого была омрачена великими безнравственностями и преступлениями. Он предавался полигамии, едва ли уступавшей галифам, утешаясь не менее чем девятью женами и множеством наложниц. Он стремился расширить круг первых или, пожалуй, следует сказать, учитывая масштаб его государственного мышления, — объединить Восточную и Западную империи путем брака с императрицей Ириной. Это была та самая Ирина, которая выколола глаза собственному сыну в порфировой палате в Константинополе. Его слава распространилась на Азию. Халиф Харун ар-Рашид в 801 году н. э. прислал ему из Багдада ключи от гроба Спасителя в знак уважения от Повелителя правоверных величайшему из христианских королей. Впрочем, в этом, несомненно, было столько же политики, сколько и почтения, ибо азиатские халифы осознавали выгоду хороших отношений с властью, способной обуздать эмиров Испании. Всегда памятуя о своем обязательстве перед папством насаждать римское христианство в Европе везде, где дотягивалось его влияние, он безжалостно приводил в исполнение смертную казнь, которую установил за преступления: 1) отказ от крещения; 2) фальшивое принятие крещения; 3) возврат к идолопоклонству; 4) убийство священника или епископа; 5) человеческие жертвоприношения; 6) употребление мяса в Великий пост. Для язычника-германца его меч был суровым, но убедительным миссионером. До самого конца он хранил дикую верность своему слову. Он умер в 814 году н. э.

Course of events after the death of Charlemagne.

Таков был договор, заключенный между Церковью и государством. Как и следовало ожидать, последующие события демонстрируют попеременное преобладание то одной, то другой стороны и деградацию обеих в конечном итоге. Едва Карл Великий скончался, как слабоумный характер его сына и преемника Людовика Благочестивого предоставил Церкви возможность действовать. Изгнание многочисленных наложниц и любовниц его отца обнажило дворцовые скандалы. У меня нет возможности подробно рассказывать о том, как этот монарх позорно унижался перед Церковью; как при его слабом правлении бурно расцвела работорговля; как любое побережье и поистине любая страна, куда можно было добраться по судоходной реке, стали открыты для опустошений пиратов, причем норманны простирали свои набеги вплоть до захвата крупных городов; как, в резком контрасте с социальным распадом, в который погружалась Европа, Испания под управлением мусульманских правителей становилась богатой, густонаселенной и великой; как на востоке гунны и авары, прекратив свои опустошения, приняли христианство, и в силу разнообразия интересов нации, сплоченные Карлом Великим, разделились на две ветви — французскую и германскую, — между которыми вспыхнули междоусобные войны; как по глупости духовенства, тщетно уповавшего на защиту мощей, а не меча, сарацины бесчинствовали по всему югу и находились в шаге от захвата самого Рима; как Франция в то время буквально превратилась в теократию, а духовенство поглощало все, что имело хоть какую-то ценность; как папа, трепеща у себя дома, тем не менее поддерживал внешнюю власть, вмешиваясь в частную жизнь, как в ссоре с королем Лотарем II и его женой; как Италия, Франция и Германия, подобно некогда Африке и Сирии, наполнились чудесами; как благодаря этим средствам Церковь обрела преимущество, и Иоанн VIII счел целесообразным заявить свое право на распоряжение императорской короной в случае Карла Лысого (имперское верховенство, завоеванное Карлом Великим на практике, подразумевало неизминуемое верховенство папы); как возможность реконструировать империю Запада при Карле Толстом была сорвана слабоумием этого государя — слабоумием столь великим, что его знати пришлось его свергнуть; как вследствие этого возникло множество новых королевств, и Европа в силу неизбежной необходимости погрузилась в политический хаос; как из-за отсутствия защищающей власти каждый крупный землевладелец был вынужден защищать себя сам, и было признано право на частную войну; как из этого дурного состояния проистекло странное следствие в виде резкого роста населения: каждому лорду стало выгодно выращивать как можно больше крестьян, предлагая им земли за личную службу, причем ценность имения определялась числом сподвижников, которых оно могло выставить, — и отсюда возникла феодальная система; как монархический принцип, вновь одержав верх, заявил о себе в Германии в Генрихе Птицелове и его потомках, трех Отонах; как этими великими монархами было завершено подчинение Италии и оправдана нравственность немецкого духовенства через их попытки реформировать папство, которое пало до последней степени деградации, превратившись в конце концов в апанаж тускуланских графов и, стыдно сказать, в некоторых случаях раздаваемое проститутками своим любовникам или бастардам, а в некоторых — простым мальчикам с преждевременно распутным образом жизни; вскоре, в 1045 году н. э., оно фактически должно было продаваться за деньги. Мы подошли к концу тысячелетия от рождения Христа; дурной союз Церкви и государства, их соперничество, интриги и распри принесли неизбежный результат, повторив на Западе то же, что они сделали на Востоке, — дезорганизовав политическую систему и завершившись всеобщей социальной деморализацией. Поглощение мелких владений крупными неуклонно увеличивало число рабов; там, где некогда было много свободных семей, теперь находился лишь один богач. Даже число представителей этого класса сокращалось тем же путем поглощения, пока здесь и там не замаячили редко разбросанные аббаты и графы с громадными поместьями, на которых трудились стада рабов, чья численность — поскольку иногда одному человеку принадлежало более 20 000 из них — могла бы ввести нас в заблуждение, если бы мы не принимали во внимание огромную территорию, по которой они были рассеяны. При таком рассмотрении запад Европы оказывается покрытым лесами, то тут, то там усеянным монастырями или городами. Из тех стран, которые когда-то были полны блестящих свидетельств римской цивилизации, человечество стремительно исчезало. Не было никаких политических причин — вплоть до более позднего времени, когда развилась феодальная система, — призывать людей к жизни. Всякий раз, когда устанавливался частичный мир, не возникало нужды в размножении людей, выходящем за рамки намерения извлекать из них максимально возможный доход, что означало их истребление. Вскоре прекратилась даже необходимость в законодательстве; событиям позволили идти своим чередом. Под влиянием монахов воинский дух увядал; гнусные фетиши из искусственных реликвий, творивших повсюду чудеса, составляли основу индивидуального благочестия. Всякий кто умирал, не завещав часть своего имущества Церкви, умирал без исповеди и таинств и лишался христианского погребения. Суд поединком и испытания огнем и кипящей водой определяли невиновность или виновность обвиненных в преступлениях. Между расположенными недалеко друг от друга местами прекратилась связь или, самое большее, она поддерживалась, как во времена Троянской войны, бродяжниками с баулами.

Expected end of the world, A.D. 1000.



Effects of the union of Church and state.

В эти плачевные дни было предостаточно оснований разделять народное ожидание того, что конец всему близок и что 1000 год ознаменуется гибелью мира. Общество распадалось, человеческий род исчезал, и с трудом можно было проследить печальные руины древней цивилизации. Таков был итог второй попытки объединить политическую и церковную власть. В предыдущей главе мы видели, какой она была на Востоке, теперь же мы обнаружили, какова она на Западе. Зарождаясь в эгоизме, она укрепляет себя насилием, увековечивается невежеством и приносит в качестве неизбежного результата социальное разрушение.

И пока дела в государстве катились к гибели, в Церкви было не лучше. Зловещий союз между ними приносил свои единственно возможные плоды — позор для обоих, служащий суровым предостережением всем будущим векам.

Value of the new system estimated from the lives
of the popes.

3. Это подводит меня к третьей и оставшейся теме, которую я намеревался рассмотреть в этой главе, — определить действительную религиозную ценность системы, навязываемой Европе, используя для этого то, что должно быть признано наилучшим критерием, — частную жизнь пап.



Apology for referring to the biography of the popes.

Кому-то может показаться, что, учитывая исключительно интересы религии, желательно опустить любые биографические упоминания о папах; но это невозможно сделать справедливо по отношению к предмету. Сущностная идея папства, согласно которой римский понтифик является викарием Христа на земле, неизбежно выставляет напоказ его личные отношения. Как мы можем понять его веру, если не увидим ее проиллюстрированной в его жизни? Действительно, прискорбный характер этих отношений стал побудительной причиной движений в Германии, Франции и Англии, завершившихся исчезновением папства как реальной политической силы, — движений, которые можно понять лишь благодаря достаточному знакомству с частной жизнью и мнениями пап. Хорошо бы по возможности воздерживаться от того, чтобы обременять системы несовершенствами индивидов. В данном случае они неразрывно переплетены. Яркая особенность папства заключается в том, что, хотя его история может быть внушительной, его жизнеописание позорно. Я, однако, воздержусь от того, чтобы говорить о нем в последнем отношении больше, чем того, кажется, неизбежно требует случай; обойду молчанием некоторые из тех сюжетов, которые глубоко шокировали бы моего религиозного читателя, и потому ограничусь эпохой между серединой VIII и серединой XI веков, принося свои извинения беспристрастному критику за то, что именно эти века главным образом занимали меня в данной главе.

The popes from A.D. 757.

После смерти папы Павла I, взошедшего на престол в 757 году н. э., герцог Непи принудил нескольких епископов возвести в сан папы Константина, одного из своих братьев; однако более легитимные выборщики впоследствии, в 768 году н. э., избрали Стефана IV, и узурпатор со своими сторонниками были сурово наказаны: Константину выкололи глаза; епископу Теодору ампутировали язык и оставили в подземелье умирать в муках жажды. Племянники папы Адриана схватили его преемника, папу Льва III, в 795 году н. э. на улице и, затолкав в соседнюю церковь, попытались выколоть ему глаза и вырезать язык; позднее, когда этот понтифик попытался подавить заговор с целью своего смещения, Рим стал ареной мятежей, убийств и поджогов. Его преемник Стефан V в 816 году н. э. был позорно изгнан из города; его преемника Пасхалия I обвинили в ослеплении и убийстве двух духовных лиц в Латеранском дворце; потребовалось расследование имперских комиссаров, но папа скончался, предварительно оправдавшись клятвой перед тридцатью епископами. Иоанн VIII в 872 году н. э., будучи не в силах сопротивляться магометанам, был вынужден платить им дань; епископ Неаполя, поддерживавший с ними тайный союз, получал свою долю награбленного ими добра. Его Иоанн предал отлучению и не давал отпущения грехов до тех пор, пока тот не выдал главных магометан и не убил других собственными руками. Существовал церковный заговор с целью убийства папы; часть сокровищ Церкви была захвачена; а воротники — ворота св. Панкратия были открыты с помощью фальшивых ключей, чтобы впустить сарацинов в город. Формоз, участвовавший в этих событиях и отлученный от церкви как заговорщик в убийстве Иоанна, впоследствии был избран папой в 891 году н. э.; за ним последовал Бонифаций VI в 896 году н. э., который был изгнан из диаконов, а затем и из священников за свою безнравственную и распутную жизнь. Следующий за ним Стефан VII велел извлечь из могилы мертвое тело Формоза, облачить его в папские одежды, усадить в кресло, предать суду собора, причем эта нелепая и непристойная сцена завершилась отсечением трех пальцев у трупа и сбрасыванием его в Тибр; но самого Стефана ждала участь, показывающая, до какого падения дошло папство: он был брошен в тюрьму и задушен. В течение пяти лет, с 896 по 900 год н. э., было возведено пять пап. Лев V, сменивший их в 904 году н. э., менее чем через два месяца был заключен в тюрьму Кристофером — одним из своих капелланов, узурпировавшим его место, которого, в свою очередь, вскоре изгнали из Рима Сергием III, захватившим папство в 905 году н. э. с помощью военной силы. Этот человек, судя по свидетельствам того времени, состоял в преступной связи с известной проституткой Феодорой, которая вместе со своими дочерьми Марозией и Феодорой, также проститутками, осуществляла над ним необычайный контроль. Любовь Феодоры разделял и Иоанн X: она дала ему сначала архиепископство Равенны, а затем возвела в сан папы в Риме в 915 году н. э. Иоанн соответствовал своей эпохе: он организовал коалицию, которая, возможно, помешала сарацинам захватить Рим, и мир был поражен и восхищен появлением этого воинственного понтифика во главе его войск. Питаемый любовью Феодоры, как говорили, он удерживал папство четырнадцать лет; интригами и ненавистью ее дочери Марозии он был повержен. Она застала его врасплох в Латеранском дворце; убила его брата Петра на его глазах; бросила его в темницу, где он вскоре умер, будучи, как утверждалось, задушен подушкой. После короткого перерыва Марозия возвела на папский престол собственного сына под именем Иоанна XI в 931 году н. э. Многие утверждали, что его отцом был папа Сергий, но она сама была склонна приписывать его своему мужу Альберику, на брате которого Гвидо она впоследствии женилась. Другой ее сын, Альберик, названный так в честь своего предполагаемого отца, ревнуя к брату Иоанну, бросил его и их мать Марозию в тюрьму. Через некоторое время сын Альберика был избран папой в 956 году н. э.; он принял имя Иоанна XII, так что влюбчивая Марозия дала папству сына и внука. Иоанну было всего девятнадцать лет, когда он стал главой христианства. Его правление характеризовалось столь шокирующими безнравственностями, что император Отон I был вынужден по настоянию немецкого духовенства вмешаться. Был созван синод для его суда в церкви св. Петра, перед которым выяснилось, что Иоанн получал взятки за рукоположение епископов, что он посвятил в сан десятилетнего ребенка и совершил этот обряд над другим в конюшне; его обвинили в инцесте с одной из наложниц его отца и в таком множестве прелюбодеяний, что Латеранский дворец превратился в бордель; он выколол глаза одному клирику и оскопленному другому, причем оба скончались от полученных травм; он предавался пьянству, азартным играм и призывал Юпитера и Венеру. Будучи вызван на суд собора, он передал в ответ, что «уехал на охоту», а отцам, увещевавшим его, пригрозил замечанием, «что Иуда, как и прочие ученики, получил от своего учителя власть вязать и решать, но как только он оказался предателем общего дела, единственной силой, оставшейся у него, была сила завязать собственную шею». После этого он был низложен, а Лев VIII избран на его место в 963 году н. э.; однако, взяв впоследствии верх, он схватил своих противников, отрубив одному руку, а у других — нос, палец и язык. Его жизнь в конце концов оборвалась от мести человека, чью жену он совратил.

После столь подробных описаний почти излишне упоминать анналы последующих пап: рассказывать о том, что Иоанн XIII был задушен в тюрьме; что Бонифаций VII заточил Бенедикта VII и уморил его голодом; что Иоанн XIV был тайно умерщвлен в подземельях замка Святого Ангела; что труп Бонифация толпа протащила по улицам. Чувство благоговения перед верховным понтификом, более того, даже уважение к нему исчезло в Риме; по всей Европе духовенство было настолько потрясено происходящим, что в своем негодовании стало с одобрением смотреть на намерение императора Отона лишить итальянцев привилегии назначать преемника св. Петра и ограничить ее собственной семьей. Но его сородич Григорий V, которого он возвел на папский трон, очень скоро был изгнан римлянами; его отлучения и религиозные громы превратились ими в посмешище; они слишком хорошо знали истинную природу этих ужасов; они жили за кулисами. Жуткая кара ожидала антипапу Иоанна XVI. Отон вернулся в Италия, схватил его, выколол глаза, отрезал нос и язык и провез по улицам верхом на осле, лицом к хвосту и с бурдюком из-под вина на голове. Казалось невозможным, чтобы дела могли стать еще хуже; однако Риму еще предстояло увидеть Бенедикта IX, взошедшего на апостольский престол в 1033 году н. э. в возрасте менее двенадцати лет. Один из его преемников, Виктор III, заявлял об этом понтифике, что жизнь его была столь позорной, столь грязной, столь отвратительной, что он содрогается при ее описании. Он правил скорее как предводитель бандитов, нежели прелат. Народ, наконец, не в силах больше терпеть его прелюбодеяния, убийства и мерзости, восстал против него. Отчаявшись удержать свои позиции, он выставил папство на аукцион. Его купил пресвитер по имени Иоанн, ставший папой Григорием VI в 1045 году н. э.

Conclusion respecting this biography.

Миновало более тысячи лет с момента рождения нашего Спасителя, и таково было состояние Рима. Историку впору с отвращением захлопнуть анналы тех времен; христианину впору содрогнуться душой при виде столь длинного списка чудовищных преступлений. Ему впору спросить: неужели это были наместники Бога на земле — те, кто поистине достиг того предела, за которым последнее проявление человеческой порочности уже невозможно?

The philosophical conclusion at last attained.



The evils imputed to the nature of papal election.

Лишь спустя несколько столетий после этих событий общественное мнение пришло к истинному и философскому выводу — полному отвержению божественных претензий папства. Некоторое время беды приписывались способу понтификанских выборов — как будто это могло хоть каким-то образом повлиять на нисхождение силы, претендовавшей на сверхъестественность и находящейся под непосредственной защитой Бога. Способ выборов был следующим. Римское духовенство рекомендовало кандидата Коллегии кардиналов; их выбор должен был быть ратифицирован римским народом, а после этого свое одобрение должен был дать император. Таким образом, приходилось приводить к согласию махинации низшего духовенства, интриги кардиналов, крики римской черни и политику императора. Подобная система неминуемо должна была развалиться из-за собственных противоречий. Хотя мы можем удивляться тому, что люди не видели в ней лишь человеческое изобретение, мы не удивляемся тому, что императоры осознали необходимость взять назначения в свои руки, а Григорий VII решил ограничить их Коллегией кардиналов, исключив императора, римский народ и даже остальной христианский мир — попытка, в которой он преуспел.

Human origin of the papacy.

Никто не может изучать развитие итальянской церковной власти, не обнаружив, насколько полностью она зависела от человеческого фактора, слишком часто — от человеческих страстей и интриг; насколько полностью в ней отсутствовали какие-либо следы божественного созидания и попечения. Она была порождением человека, а не Бога, и потому несла на себе черты человеческих страстей, человеческих добродетелей и человеческих грехов.



ГЛАВА XIII.

ОТСТУПЛЕНИЕ О ПЕРЕХОДЕ АРАБОВ К ЭПОХЕ РАЗУМА.

ВЛИЯНИЕ МЕДИЦИНСКИХ ИДЕЙ ЧЕРЕЗ НЕСТОРИАН И ЕВРЕЕВ.

Интеллектуальное развитие арабов направляется несторианами и евреями и идет по медицинскому пути. — Основа этого союза теологическая.

Антагонизм византийской системы научной медицине. — Упразднение асклепионов. — Их замена чудодейственным исцелением. — Проистекающие отсюда суеверия и невежество.

Сближение арабов с несторианами и евреями.

1. Несториане, их гонения и распространение их сектантских идей. — Они унаследовали старую греческую медицину.

Подотступление о греческой медицине. — Асклепионы. — Философское значение Гиппократа, отделившего медицину от религии. — Книдская школа. — Ее упразднение Константином.

Подотступление об египетской медицине. — Она основана на анатомии и физиологии. — Вскрытия и вивисекции. — Великие александрийские врачи.

2. Еврейские врачи. — Их освобождение от суеверий. — Они основывают колледжи и способствуют развитию науки и литературы.

Современная тенденция к магии, некромантии, черной магии. — Философский камень, эликсир жизни и т. д.

Арабы зарождают научную химию. — Открывают сильные кислоты, фосфор и т. д. — Их геологические идеи. — Применение химии к врачебной практике. — Приближение конфликта между сарацинским материальным и европейским сверхъестественным миром.


Importance of the influence of the Arabians.

Военные операции арабов, описанные в главе XI, сокрушили византийскую политическую систему, преждевременно завершив эпоху веры на Востоке; их интеллектуальная деятельность привела к не менее важному результату, будучи предназначена в конце концов закрыть эпоху веры на Западе. Сарацины не только уничтожили итальянский отросток, они также наложили характерные черты на эпоху разума в Европе.

Столь важные события заставляют меня отвлечься от специального описания интеллектуального прогресса Европы и предложить отступление о переходе арабов к их эпохе разума. Нам невозможно понять их действия в великой драме, которой предстоит развернуться, не разобравшись в характере, который они приняли.

Their intellectual progress.

За несколько веков фанатики Магомета полностью изменили свой облик. Среди них появились великие философы, врачи, математики, астрономы, алхимики, грамматики. Культивировались словесность и наука во всех их различных проявлениях.

Their teachers were the Nestorians and Jews.

Нация, взбудораженная до самых глубин воинственной эмиграцией и потому готовая совершить по достижении периода покоя стремительный интеллектуальный рывок, может быть обязана тем путем, по которому ей предстоит пройти, тем, кто находится в положении указателей пути или выступает в роли учителей. Учителями сарацин были несториане и евреи.

Their scientific progress was through medicine.

Было отмечено, что арабская наука выросла из медицины и что в ее возделывании первенствовали врачи, а ее истоки лежали в занятиях алхимией. В этой главе мне предстоит описать происхождение данных фактов, а потому необходимо рассмотреть состояние греческой и египетской медицины и рассказать о том, как всюду, куда простиралась византийская система, подлинная медицинская философия вытеснялась исцелением с помощью реликвий и святынь; и как получилось, что в то время как европейские идеи повсюду покоились на зыбком основании сверхъестественного, идеи сарацин опирались на прочный фундамент материальной опоры.

Когда арабы завоевали Египет, их поведение было поведением фанатиков-ханжей; оно оправдывало обвинения, выдвигаемые некоторыми против них в том, что они сожгли Александрийскую библиотеку ради отопления бань. Но едва они обосновались в своих новых владениях, как продемонстрировали необычайную перемену. Они сразу стали любителями и ревностными покровителями учености.

Causes of their union with Nestorians and Jews.

Арабская власть распространилась в двух направлениях и подверглась двум влияниям. В Азии она столкнулась с несторианами, в Африке — с евреями; и те, и другие подвергались преследованиям со стороны византийского правительства, по-видимому, за те же взгляды, которые теперь утвердились мечом Магомета. Доктрина единобожия была их общей точкой соприкосновения. На этой основе они легко могли сблизиться и разделять общую ненависть к тринитарной власти в Константинополе. Тот, кто претерпевает наказания по закону как еретик или подвергается судебному преследованию как иноверец, охотно объединится с другими, репутация которых запятнана аналогичным иноверчеством. Сроднившись в Азии с несторианами, а в Африке с александрийскими евреями, арабы стали энтузиастами-поклонниками учености.

Medicine becomes their neutral ground.

Не то чтобы между тремя объединявшимися таким образом сторонами существовало полное согласие в теологическом направлении; ибо, хотя несториане и евреи были готовы принять одну половину арабского догмата о том, что есть лишь один Бог, они не могли полностью согласиться с другой — что Магомет является его Пророком. Возможно, из-за этого могло возникнуть отчуждение, но, к счастью, примечательное обстоятельство открыло путь к полному взаимопониманию между ними. Почти с самого начала несториане посвятили себя изучению медицины и уделяли много внимания строению и болезням человеческого тела; евреи же издавна славились выдающимися врачами. Таким образом, эти медицинские штудии представляли собой нейтральную почву, на которой три стороны могли интеллектуально объединиться в гармонии; и арабы настолько тесно сошлись с этими своими учителями, что переняли у них характерный умственный склад. Их врачи были их великими философами; их медицинские колледжи — очагами учености. В то время как византийцы уничтожали науку в теологии, сарацины просвещали ее медициной.

Byzantine suppression of medicine.

Когда Константин Великий и его преемники под влиянием церкви провозгласили себя врагами светской учености, духовенству пришлось взять на себя обязанность заботиться о физическом, равно как и о религиозном состоянии народа. Дальнейшее претерпевание врачей, чьи философские тенденции склоняли их к языческой партии, более не соответствовало положению дел. Их образование в асклепионах прививало им идеи, противоречившие новой политике. Указ Константина упразднил эти учреждения, однако были приняты достаточные меры для замены их другими, более соответствующими духу христианства. В главных городах были основаны больницы и благотворительные организации, щедро наделенные деньгами и землями. В этих милосердных начинаниях отличилась мать императора Елена, а ее примеру последовала мнгогие высокородные дамы. Женское сердце, от природы открытое для обездоленных и страждущих, быстро выражает свои симпатии, когда оно освящено христианской верой. В этом своем законном направлении христианство могло проявить свое несравненное человеколюбие и милосердие. Были внедрены организации в самых масштабных и разнообразных масштабах: одна ведала подкидышами, другая — сиротами, третья — бедняками. Мы уже упоминали о парабаланах, или визитерах, и о том, как они отклонились от своего первоначального назначения.

Gradual fall into miracle-cure.

Но сколь бы ни были благородны эти благотворительные дела, они страдали существенным изъяном: вместо образованных врачей в них использовались благонамеренные, но неискусные церковники. Уничтожение асклепионов не сопровождалось какими-либо соразмерно масштабными мерами по обеспечению профессионального образования. Больные, помещенные в благотворительные учреждения, в лучшем случае находились под присмотром добрых сиделок, а не под наблюдением врачей; последствия этого видны в постепенно нарастающей доверчивости и шарлатанстве последующих веков, пока в конце концов не установилась почти всеобщая вера в чудесные вмешательства. Считалось, что фетиши, называемые реликвиями святых, но ничем не лучше таковых из тропической Африки, излечивают любую болезнь. К гробницам святых стекались толпы, точно так же как некогда к храмам Асклепия. Почитатели оставались, хотя имя божества изменилось.

Closing of the schools of medicine and philosophy.

Едва асклепионы были закрыты, школы философии запрещены, библиотеки рассеяны или уничтожены, ученость заклеймена как магия или наказана как измена, философы изгнаны и как класс истреблены, как стало очевидно, что образовалась пустота, которую победителям надлежало заполнить. Кто из великих прелатов мог встать на место тех людей, чьи достижения прославили человеческий род? Кто должен был прийти на смену Архимеду, Гиппарху, Евклиду, Герофилу, Эратосфену? кто — Платону и Аристотелю? Шарлатанство чудотворения, исцеления у святынь и реликвий было призвано затмить гений Гиппократа, и почти две тысячи лет должны были пройти между Архимедом и Ньютоном, почти семнадцать сотен — между Гиппархом и Кеплером. Мрачный интервал почти в два столетия — точнее, почти в двадцать веков — отделяет Герона, первая паровая машина которого вращалась в Серапеуме, от Джеймса Ватта, совершившего революцию в мировой промышленности. Какая жуткая пустота! И в то же время не пустота, ибо у нее были свои плоды — сотни святоотеческих фолиантов, наполненных устаревшими спекуляциями, тяготящих полки античных библиотек, укутанных пылью и ожидающих червя.

Its deplorable results.

Никогда еще не принималось столь губительной политики, как византийское подавление светской учености. Сейчас едва ли возможно осознать ту умственную деградацию, которая наступила, когда эта система достигла своего апогея. Многие из благороднейших философских и научных трудов древности исчезли из языка, на котором были написаны, и были восстановлены для использования более поздними и лучшими эпохами лишь благодаря переводам, которые арабы сделали на арабский язык. Дерзкое присвоение мудрости теми, кто держал в руках меч, подавляло любые интеллектуальные устремления. И все же, хотя эта политика и восторжествовала на время, она неизбежно таила в себе семена собственного позорного разрушения. Неизбежно должен был наступить день, когда столь тяжкое оскорбление человеческого рода будет разоблачено, предано анафеме и наказано, — день, когда творения Гомера можно будет читать снова, бессмертные статуи греческих скульпторов найдут поклонников, а демонстрации Евклида — сочувствующий интеллект. Но раз уж эта неудачная, эта дерзкая политика узурпации началась, пути назад не было. Тот, кто непогрешим, должен быть неизменен. По своей сути это действие предполагало принуждение, принуждение подразумевало обладание властью, и вся эта политика гарантировала взрыв в тот самый момент, когда средства принуждения ослабеют.

Bigotry of the first Saracens.

Рассказывают, что когда сарацины захватили Александрию, их победоносный полководец отправил халифу запрос о том, какова будет его воля в отношении библиотеки. Ответ был выдержан в духе эпохи. «Если книги подтверждают Коран, они излишни; если противоречат, они пагубны. Предать их сожжению». В этот момент, судя по всему, мусульманский автократ был близок к тому, чтобы примкнуть к порочной политике византийского государя. Но, к счастью, это был лишь сиюминутный порыв, тут же исправленный, и вскоре был избран благородный курс действий. Араб включил в свою литературу мудрость тех, кого он покорил. Пошел ли Коран во вред оттого, что он так предоставил знанию свободную и ничем не стесненную дорогу и вместо подавления всячески поощрял все виды учености? Это была высокая государственная мудрость: почти с самого начала импульса из Меекки связать требуемую веру узким, легко постижимым и легко выразимым догматом, а во всех остальных деталях отпустить человеческий разум на волю.

The true causes of the preceding events.

В предыдущих абзацах я критиковал ход событий, осуждая или одобряя поступки и действующих лиц в зависимости от обстоятельств, следуя тем самым обычному курсу, который подразумевает, что люди способны управлять делами и что исполнитель должен нести ответственность за свой поступок. Однако нам достаточно рассмотреть течение собственной жизни, чтобы убедиться, в какой незначительной степени это соответствует действительности. Мы являемся, как часто говорят, порождением обстоятельств. В этом выражении кроется более глубокая философия, чем может показаться на первый взгляд. Наши действия не являются чистыми и неразбавленными результатами наших желаний; они порождены множеством различных и смешанных условий. В том, что кажется наиболее добровольным решением, присутствует многое из того, что совершенно непроизвольно — быть может, больше, чем мы обычно предполагаем. И точно так же те, кому приписывают безответственное и спонтанное влияние на определение государственной политики и тем самым на определение судеб наций, окажутся, если мы точнее поймём их положение, порождением обстоятельств, совершенно не зависящих от них и не связанных с ними — обстоятельств, которые они никогда не создавали, а лишь пользовались их влиянием. Они были помещены в течение, которое неудержимо влекло их вперед.

С этой более точной точки зрения нам следует поэтому рассматривать ход данных событий, признавая принцип того, что дела людей развиваются определенным образом, расширяясь и раскрываясь. И отсюда мы видим то, о чем говорили так, будто это было вопросом выбора, на самом деле было навязано их видимым авторам необходимостью времени. Но по сути их следует рассматривать как проявления определенной фазы жизни, которую народы на своем пути рано или поздно принимают. Как хорошо мы знаем на примере отдельного человека, что трезвая умеренность в действиях, подобающая важность манер свойственны зрелому периоду жизни — переходу от безумного своенравия юности, который может предваряться или знаменоваться в своем начале множеством случайных происшествий: для одного, возможно, утратой близких, для другого — потерей состояния, для третьего — болезнью. Мы вполне правы, приписывая таким испытаниям перемену характера, но мы никогда не обманываем себя предположением, будто она не произошла бы, не случись этих событий. Посредством всех этих превратностей пролегает неотвратимая судьба.

Succession of affairs determined by law.

Поэтому мы можем быть уверены, что какими бы ни были конкретные формы событий, о которых нам доводилось говорить, порядок их смены был предопределен судьбой и находился вне досягаемости для любого отдельного человека. Мы можем осуждать византийских монархов или аплодировать арабским халифам — наши порицания и похвалы должны оцениваться по достоинству. Европа переходила от эпохи исследования к эпохе веры. В таком переходе предопределенное лежит в основе добровольного. Существуют аналогии между жизнью нации и жизнью отдельного человека, который, хотя в одном отношении и является творцом своей судьбы ради счастья или несчастья, добра или зла, хотя он остается здесь или отправляется туда, куда зовут его склонности, хотя он делает одно или воздерживается от другого по своему выбору, тем не менее удерживается неумолимым роком — роком, который привел его в мир независимо от его воли, который толкает его вперед по определенному жизненному пути, этапы которого абсолютно неизменны: младенчество, детство, юность, зрелость, старость со всеми их характерными поступками и страстями, — и который убирает его со сцены в назначенный час, в большинстве случаев против его воли. То же самое происходит и с народами; добровольное есть лишь внешнее подобие, прикрывающее, но едва скрывающее предопределенное. Над событиями жизни мы можем иметь власть, но над законом ее развития — никакой. Существует геометрия, применимая к нациям, уравнение их кривой продвижения. К этому смертный человек прикоснуться не может.

Arabian science in its stage of sorcery.

Теперь нам предстоит рассмотреть, каким образом теплился мерцающий светоч знания, когда он был уже готов погаснуть. Арабы передали его нам. Гротескные фигуры некоторых из тех, кто взял его под свою опеку, не лишены интереса. Они представляют собой странную смесь неоплатонизма, пантеизма, магометанства, христианства. В столь неблагоприятные времена, возможно, было необходимо, чтобы бушевали сильнейшие страсти людей, а наука стимулировалась поисками способов превращения свинца в золото или бесконечного продления жизни. Теперь нам предстоит иметь дело с философским камнем, эликсиром жизни, порошком проекции, магическими зеркалами, неугасимыми лампадами, трансмутацией металлов. В дымных подземных пещерах, где исподтишка вершится великий труд, алхимик и его фамильяр заняты своими перегонными кубами, сосудами и пеликанами, поддерживая огонь так долго, что, как утверждают, в нем рождаются саламандры.

Экспериментальная наука была таким образом восстановлена арабским народами, хотя и в весьма странном обличье. Она уже проявляла свою связь с медициной — связь, унаследованную от влияния несториан и евреев. Нам необходимо вкратце рассмотреть отношения каждого из них, и прежде всего несториан.



The Nestorians.

В главе IX мы рассказали о соперничестве Кирилла, епископа Александрийского, и Нестория, епископа Константинопольского. Богословским предметом их спора было то, правильно ли считать Деву Марию матерью Бога. Для египтянина, все еще зараженного древним суеверием, в таком догмате не было ничего шокирующего. Это была страна Исиды. Святой Кирилл, которого следует рассматривать как простого церковного демагога, достиг своих целей, приняв этот догмат без каких-либо колебаний. Но в Греции все еще оставались следы старой философии. Воспоминание об идеях Платона не умерло окончательно. Были те, для кого египетский догмат не мог быть приемлем. Таковым, возможно, был Несторий, искренность которого в конечном счете подтвердилась перенесением гонений, страданиями и смертью. Он и его последователи, настаивая на прямом выводе из последнего стиха первой главы Евангелия от Матвея, а также пятьдесят пятого и Они отрицают девственность царицы небесной. пятьдесят шестого стихов тринадцатой главы того же Евангелия, никогда не могли быть приведены к признанию вечного девства новой царицы небесной. Мы описали исход Эфесского собора: египетская фракция одержала победу, прибегнув к помощи придворных женщин, а Несторий, будучи смещен со своего поста, был изгнан вместе с друзьями. Философская тенденция побежденных вскоре проявилась в их действиях. В то время как их лидер томился в африканском оазисе, многие из них эмигрировали к Евфрату и основали Халдейскую церковь. Под ее эгидой возникли коллегия в Эдессе и несколько связанных с ней школ. В них были переведены на сирийский язык многие греческие и латинские труды, такие как сочинения Аристотеля и Плиния. Именно несториане вместе с евреями основали медицинскую коллегию в Джундишапуре и впервые учредили систему академических званий, дошедших до наших времен. Несториане не только получили от халифов разрешение на свободное отправление своей религии, но им даже доверили воспитание детей знатных магометанских семейств, — либерализм, который резко контрастирует с фанатизмом Европы. Халиф аль-Рашид зашел так далеко, что даже передал все свои государственные школы под надзор Иоанна Масуэ, одного из представителей этой секты. Под эгидой этих ученых мужей арабские академии были снабжены переводами греческих авторов, а в Азии собраны огромные библиотеки.



Their great spread in the East,

Благодаря этой связи с арабами несторианские миссионеры нашли способ распространить свою форму христианства по всей Азии, вплоть до Малабара и Китая. Успешные интриги египетских политиков в Эфесе не оказали никакого влияния на те отдаленные страны: азиатские церкви несторианского и яковитского тотолков в конечном итоге превзошли по численности всех европейских христиан греческой и римской церквей вместе взятых. В более поздние времена папское правительство предпринимало большие усилия, чтобы достичь с ними взаимопонимания, но безуспешно.

and persecutions in the West.

Изгнание этой партии из Константинополя было осуществлено теми же людьми и той же политикой, которые участвовали в уничтожении философии в Александрии. Святой Кирилл был представителем неграмотной и беспринципной фракции, которая пришла к власти посредством интриг с женщинами императорского двора и подкупа евнухов и паразитов. Тот же дух, который убил Ипатию, замучил до смерти Нестория. Из противоборствующих партий одна была респектабельной и имела налет учености, другая — невежественной и не останавливавшейся перед применением грубой силы, депортации, убийства. К несчастью для мира, верх одержала беспринципная партия.

They inherit the old Greek medicine.

По своему происхождению несториане стали хранителями старой греческой медицинской науки. Они почитали ее великих представителей. Они с величайшим усердием собирали все оставшиеся труды по медицинским вопросам греческого или александрийского происхождения — от сочинений Гиппократа, которого преемники называли с нежным благоговением «Божественным стариком», до трудов птолемеевской школы.

Origin of Greek medicine—Asclepions.

Греческая медицина зародилась в храмах Асклепия, куда больные имели обычай обращаться за помощью к богу. Похоже, что за божественный совет не взималась никакая плата, но благодарность пациента часто выражалась добровольными дарами, а вотивные таблички, преносимые в храм и излагающие обстоятельства дела, представляли ценность для тех, кто намеревался приступить к изучению медицины. Асклепионы стали таким образом одновременно больницами и школами. В силу своего положения они были склонны объединять медицинскую и церковную деятельность. В то время всеобще было убеждение, что каждая болезнь происходит от гнева какого-нибудь оскорбленного бога, и особенно предполагалось, что это так в случае эпидемий и чумы. Столь парализующее понятие было неизбежно несовместимо с любыми попытками облегчить положение общества с помощью санитарных мер. В наше время по-прежнему трудно искоренить это древнее мнение из умов неграмотных слоев населения или убедить их в том, что перед лицом таких напастей мы должны помогать себе сами, а не ожидать избавления через покаяние и моления, если только мы не сочетаем их с сугубой личной, домашней, общественной Гиппократ разрушает богословскую теорию болезни. чистотой, свежим воздухом и светом. Богословский догнат о природе болезни указывал и пути ее исцеления. Гиппократу выпала великая слава разрушить их оба, заменив более практичными и материалистическими идеями и составив свод медицины из вотивных табличек, преданий и других источников, наряду с его собственными превосходными наблюдениями. Неизбежным следствием его огромного успеха стало отделение занятий врача от занятий жреца. Не то чтобы столь великая революция, предполагавшая отвлечение прибыльных доходов из прежнего русла, могла быть осуществлена без борьбы. Мы должны чтить память Гиппократа за то, с какой полнотой он воплотил эту цель.

Writings of Hippocrates.

Из трудов, приписываемых Гиппократу, многие, несомненно, являются творениями его семьи, потомков или учеников. Побудительные мотивы для литературных подделок во времена Птолемеев, которые платили очень высокую цену за известные книги, стали причиной множества трудностей среди критиков при определении вопросов авторства. Труды, бесспорно написанные Гиппократом, демонстрируют степень познаний, соответствующую авторитету его имени; его яркие описания никогда не превосходили, если вообще когда-либо сравнивали с ними. «Лицо Гиппократа» у умирающих до сих пор сохраняется в наших медицинских трактатах в первоначальных терминах, без каких-либо улучшений.

His opinions.

В своем медицинском учении Гиппократ исходит из постулата, что тело состоит из четырех элементов. Из них формируются четыре главных сока. Он считает, что соки подвержены изменениям; что здоровье заключается в их правильном составе и надлежащем соотношении по количеству; болезнь — в их примесях и неравенстве; что расстроенные соки претерпевают спонтанные изменения, или кокию, процесс, требующий времени, откуда и объяснение критических дней и критических выделений. Первоначальное нарушение соков он приписывал самым разнообразным причинам, главным образом влиянию физических факторов, таких как тепло, холод, воздух, вода. В отличие от своих современников, он не приписывал все недуги человека гневу богов. Наряду с этими внешними влияниями он изучал специфические особенности человеческого организма, то, как он изменяется под воздействием климата и образа жизни, обнаруживая различные предрасположенности в разные времена года. Он полагал, что врожденное тепло тела изменяется в зависимости от периода жизни, будучи наибольшим в младенчестве и наименьшим в старости, и что поэтому болезнетворные агенты влияют на нас с большей или меньшей легкостью в разное время. По этой причине врач должен очень внимательно следить за состоянием тех, кто находится в сфере его заботы, в том, что касается их диеты и физических упражнений, ибо тем самым он способен не только регулировать их общую восприимчивость, но и оказывать влияние на ход их болезней.

Относя болезни в целом к состоянию или распределению соков (ибо он рассматривает воспаление как проникновение крови в части, прежде ее не содержавшие), он считает, что до тех пор, пока эти жидкости находятся в организме в неестественном или испорченном состоянии, болезнь продолжается; но по мере того как они ферментируют или подвергаются кокии, появляются различные характерные симптомы, и, когда их переработка завершается, они выводятся посредством потоотделения или других секреций, испражнений и т. д. Но когда такое общее облегчение организма не достигается, болезнетворные соки могут локализоваться в каком-то определенном органе или особой части, и тогда возникают рожистое воспаление, омертвение или другие подобные проявления. Именно в содействии такому выведению из организма врач может ярко проявить свое мастерство. Его возможности проявляются в эту эпоху гораздо сильнее, чем благодаря тому контролю, который он может осуществлять над процессом кокии. Теперь он может призвать на помощь свойства чемерицы, белой и черной, теперь он может использовать элатерий. Критические дни, соответствующие периодам процесса кокии, следует отслеживать с тревожным вниманием и устанавливать соответствие между состоянием пациента и тем ожидаемым состоянием, которое он должен демонстрировать в эти эпохи. Отсюда врач может быть способен предсказать вероятное течение болезни на протяжении остальной ее части и почерпнуть верные представления о той практике, которую ему лучше всего проводить, чтобы помочь природе в ее действиях.

The character of his practice.

Таким образом, врачебная практика в руках Гиппократа была связана скорее с ходом или течением болезни, чем с ее особой природой. Ничего больше, кроме этой мастерской концепции, не требуется, чтобы поразить нас его удивительной научной мощью. Он наблюдает за тем, как соки подвергаются ферментационной кокии, за явлениями, проявляющимися в критические дни, за внешним видом и характером критических выделений. Он не пытается остановить происходящий процесс, но просто помогает естественному действию.

Если принять во внимание эпоху, в которую жил Гиппократ (400 г. до н. э.), и обстоятельства, при которых он изучал медицину, нельзя не восхититься тем огромным прогрессом, которого он достиг. Его заслуга разительна в отказе от суеверных тенденций своего времени путем обучения своих учеников приписывать должное действие физическим причинам. Он полностью отбросил вошедшие тогда в моду воображаемые влияния. Вместо богов он с удивительным изяществом подставил безличную природу. В интересах тех, кто был связан с храмами Асклепия, было относить все болезни людей к сверхъестественному вмешательству; их догмат заключался в том, что каждый недуг следует приписывать гневу какого-нибудь оскорбленного божества, а возвращение к здоровью наверняка достигается умилостивлением его силы. Таким образом, что касается подобных интересов, любое противоречие этим догматам, любая замена сверхъестественного материальным непременно должны были встретить осуждение. Тем не менее такое противодействие, казалось, ни в коей мере не тяготило этого великого врача, который развивал свою теорию и вел практику, нимало об этом не беспокоясь. Он оставил пример всем своим последователям по этой благородной профессии и научил их не колеблется перед лицом предрассудков и страстей современности ради истины и уповать в своей награде на справедливую оценку будущих веков.

His doctrine is truly scientific.

В связи с такими замечаниями мы можем утверждать, что медицинская философия Гиппократа заслуживает нашего высочайшего восхищения, поскольку она демонстрирует научные условия дедукции и индукции. Сама теория компактна и ясна; ее черты полностью эллинские. Тому, кто станет размышлять над ней с должной скидкой на ее время, она представляет характерную сообразительность, проницательность и мощь греческого ума, полностью оправдывая присвоенное ее автору европейскими преемниками звание Отца медицины и, возможно, заставляя нас простить восторженное утверждение Галена о том, что слова Гиппократа следует почитать как голос Божий.

The school of Cnidos.

Гиппократова школа на Косе нашла соперницу в Книдской школе, которая предлагала не только иной взгляд на природу болезни, но и учила иному принципу ее лечения. Книдийцы уделяли более пристальное внимание особым симптомам в каждом отдельном случае и проводили менее активное лечение, отказываясь, когда только могли, от применения сильных слабительных, кровопускания или других энергичных средств. Как и следовало ожидать, профессиональная деятельность этих школ породила много способных людей и произвела на свет множество превосходных трудов: так, Филистон писал о режиме для здоровых людей, Диокл — о гигиене и гимнастике, Праксагор Уничтожается Константином. о пульсе, показывая, что он является мерой силы болезни. Асклепион в Книде просуществовал до времен Константина, когда был разрушен вместе со многими другими языческими учреждениями. Союз между жречеством и профессией постепенно становился все менее тесным; и по мере того как последняя таким образом обособлялась, в ней возникали разделения или направления как в отношении предметов (фармацевтика, хирургия и т. д.), так и в отношении положения тех, кто ею занимался: одни следовали ей как свободной науке, а другие — как простому ремеслу. В те времена, как и в наши, многие, кому не улыбалось счастье, были вынуждены пополнять последние ряды. Классы врачей. Так, Аристотель, мало кто из людей оказал большее интеллектуальное влияние на человечество, растратив свое состояние на свободные занятия, держал в Афинах аптечную лавку. Аристотель-аптекарь за прилавком, продающий лекарства случайным покупателям, — это и есть великий писатель Аристотель, чье мнение было непреложным для схоластов Средних веков. Однако в целом медицинские профессора набирались из философского класса. Вне этих подразделений, хотя во все времена постоянно отвергаемые профессиональным сообществом, но неизменно кружащиеся вокруг него, находилась толпа самозванцев и шарлатанов, каковых всегда будет столько, сколько найдется легкомысленных и недалеких людей, которых можно обмануть, и тщеславных и глупых женщин, готовых верить.

Egyptian medicine. The Museum.

Когда Александрийский Мусейон был основан Птолемеем Филадельфом, его изыскания были распределены по четырем факультетам: литература, математика, астрономия, медицина. Эти разделения, однако, следует понимать широко: так, под факультетом медицины подразумевались такие предметы, как естественная история. Врачи, получившие первые назначения, были Клеомброт, Герофил и Эрасистрат; среди младших профессоров был Фило-Стефан, ведавший естественной историей и получивший указание написать книгу о рыбах. Возвышенные идеи основателя Филадельф основывает медицину на анатомии. Он разрешает вскрытие и вивисекцию человека. Врачи александрийской школы. не могут быть проиллюстрированы лучше, чем тем способом, которым он организовал свою медицинскую школу. Она опиралась на прочный фундамент анатомии. Герофилу и его коллегам было разрешено прибегнуть к вскрытию мертвых и выяснить с помощью этого единственно надежного метода истинное строение человеческого тела. Твердая рука Птолемея решительно проводила в жизнь его замысел, хотя и в стране, где народные настроения были резко против таких практик. Касаться трупа в Египте было мерзостью. И не только намерением этого великого человека было выяснить человеческое строение; он также принял меры к тому, чтобы открыть способ протекания его функций, то, как оно работает. С этой целью он разрешил своим анатомам производить вивисекции как над животными, так и над преступниками, приговоренными к смертной казни, находя для себя в этом тот королевский путь в физиологии, которого, как сказал ему однажды Евклид за обедом в Мусейоне, в геометрии не существовало, и защищая этот поступок от моральной критики оправданием, что раз виновные уже лишили себя жизни перед лицом закона, то нет никакого вреда в том, чтобы сделать их полезными для интересов человечества. Герофил получил образование на Косе; его патологические взгляды были известны как гуморализм; лечение — активным на манер Гиппократа, на труды которого он писал комментарии. Его собственные исследования были многочисленны; они были воплощены вместе с его специфическими взглядами в трактатах по врачебной практике, акушерству, о глазе, о пульсе, который он правильно связывал с сокращениями сердца. Ему было известно существование млечных сосудов и их анатомическая связь с брыжеечными узлами. Эрасистрат, его коллега, был учеником Теофраста и Хрисиппа: он также занимался анатомией. Он описал строение сердца, его связь с артериями и венами, но впал в заблуждение, полагая, что первые сосуды предназначены для переноса воздуха, а вторые — для крови. Он знал, что существует два вида нервов — двигательные и чувствительные. Все лихорадки он относил к воспалительным состояниям и в своей практике отличался от принятых методов Гиппократа, соблюдая менее активное лечение.






Improvements in surgery and pharmacy.

Благодаря этим врачам изучение медицины в Александрии было поставлено на прочный фундамент анатомии. Помимо них было много других преподавателей по специальности; и действительно, храм Сераписа использовался как больница, в него принимались больные, а лица, изучавшие медицину, допускались туда с целью ознакомления с внешним видом болезней, точно так же, как в подобных учреждениях в настоящее время. Разумеется, при таких обстоятельствах отделения хирургии и фармации получили много усовершенствований и породили много способных людей. Среди этих усовершенствований можно упомянуть новые операции по камнесечению, инструменты для дробления камней, вправления вывихов и т. д. Активная торговля Египта предоставляла изобильные возможности для расширения materia medica за счет ввоза большого количества трав и лекарств.

Decline of Alexandrian medicine.

Медицинская школа Александрии, которая изначально основывалась на вскрытии, с течением времени утратила многое из своего научного духа. Но влияние первых учителей прослеживается сквозь многие последующие века. Так, Гален делит врачей своего времени на герофилианцев и эрасистратицев. В ходе событий возникли различные секты, такие как догматики, которые утверждали, что болезни можно лечить правильно только с помощью знания строения и функций, действия лекарств и изменений, происходящих в пораженных частях; поэтому они настаивали на необходимости анатомии, физиологии, терапии и патологии. Они заявляли о своем происхождении от Гиппократа. Их противники, эмпирики, высмеивали такое знание как вымышленное или недостижимое и полагались только на опыт. Эти подразделения не ограничивались сектами; их можно наблюдать и в форме школ. Даже сам Эрасистрат ближе к концу своей жизни из-за какого-то спора или недопонимания, по-видимому, покинул Мусейон и основал школу в Смирне. Изучение различных отраслей медицины практиковали и другие лица вне непосредственных рядов профессионального сообщества. Так, Митридат, царь Понта, посвятил себя исследованию ядов и открытию противоядий.

Какое падение от этой научной медицины к чудодейственному исцелению, которое вскоре вытеснило ее! Какое снижение уровня от Гиппократа и великих александрийских врачей до святынь святых и монахов!



The Jewish physicians.

К вышеприведенному очерку о состоянии греческой медицины в дни ее славы я должен добавить исследование той же науки у евреев после II века; это необходимо для правильного понимания происхождения сарацинской учености.

Their emancipation from the supernatural.

В философии евреи постепенно освобождались от влияния древних традиций; их продвижение в этом направлении демонстрируется тем активным образом, с каким они содействовали развитию неоплатонизма. После разрушения Иерусалима вся Сирия и Месопотамия были полны еврейских школ; но великие философы, равно как и великие купцы этой нации, проживали в Александрии. Преследования и расселение, если они и не принесли никакой другой пользы, ослабили хватку церковников. Возможно также, что неоднократные разочарования в ожидаемом пришествии национального земного Мессии привели тех, кто преуспел в интеллектуальном развитии, к здравой оценке древних традиций. В этом ментальном освобождении их врачи взяли верх. Долгое время, пока их занятия были еще в зачаточном состоянии, левиты проявляли к ним яростную враждебность; их способ исцеления заключался в молитве, искупительной жертве и чуде, или, если они спускались до менее сверхъестественных средств, в применении средств, популярных у простонародья повсюду. Так, человеку, укушенному бешеной собакой, они давали съесть диафрагму собаки. В качестве примеров людей, которым вскоре предстояло сыграть видную роль в управлении прогрессом человечества, можно упомянуть Ханнину (205 г. н. э.), о котором его преемники часто отзывались как о первом из еврейских врачей; Самуила, столь же выдающегося как астроном, акушер и окулист, изобретателя глазной мази, носившей его имя; Раба, анатома, написавшего трактат о строении человеческого тела, установленном посредством вскрытий, благодаря чему он приобрел такую известность, что народ после его смерти использовал землю с его могилы в качестве лекарства; Аббу Оумну, чье изучение душевных болезней ясно показывает, что он дал материалистическое толкование народному учению о одержимости дьяволом и заменил это странное заблуждение научным объяснением телесного расстройства. Этот почтенный врач взял за правило никогда не брать плату с бедных и не делать никаких различий в своем пристальном внимании между ними и богатыми. Этих людей можно считать образцом их преемников вплоть до VII века, когда восточные школы были разрушены в результате арабских военных походов. В талмудической литературе наличествуют все признаки переходного состояния, по крайней мере что касается медицины: сверхъестественное, кажется, переходит в физическое, церковное смешивается с точным: так, рабби может вылечить болезнь церковной операцией возложения рук; но лихорадочным расстройствам дается точное, хотя и ошибочное объяснение, а паралич задних лап животного правильно связывается с давлением опухоли на спинной мозг. Некоторые из его афоризмов не лишены забавного смысла: «Любая болезнь, лишь бы кишечник оставался свободным; любая боль, лишь бы сердце оставалось невредимым; любое недомогание, лишь бы не была затронута голова; всякого рода золы, кроме скверной женщины».

The Arabs affiliate with them.



Rise of Jewish physicians to influence.

Сначала, после падения Александрийской школы, еврейским врачам приходилось делать всё возможное, чтобы сохранить доставшееся им наследие. Но когда сумятица арабских завоеваний улеглась, мы видим, как они становятся советниками у венценосных особ и благодаря своему выгодному положению, либеральному образованию, широким взглядам оказывают важнейшее влияние на интеллектуальный прогресс человечества. Мазер Джайвах, врач халифа Моавии, одновременно отличался как поэт, критик, философ; Харун, врач из Александрии, чьи «Пандекты», к сожалению, ныне утраченный трактат, как утверждают, содержали первое подробное описание оспы и метода ее лечения. Исаак бен Имран написал оригинальный труд о ядах и их симптомах, и другие последовали его примеру. Халиф Аль-Рашид, поддерживавший политические отношения с Карлом Великим посредством еврейских посланников, Они основывают медицинские коллегии, подал этому монарху пример, которым тот действительно не преминул воспользоваться, — активно покровительствуя медицинской коллегии в Джундишапуре и основав университет в Багдаде. Он запретил кому бы то ни было заниматься врачебной практикой до тех пор, пока тот не сдаст удовлетворительный экзамен перед одним из таких факультетов. На Востоке богословская теория болезней и их лечения быстро уходила в прошлое. Из багдадской школы наиболее знаменитым профессором считается Джошуа бен Нун, причем сама школа активно содействовала переводу греческих трудов на арабский язык — не и способствуют развитию науки и литературы. только профессиональных, но и общего характера. Таким образом были сохранены труды Платона и Аристотеля; действительно, говорят, что чуть ли не каждый день в ворота Багдада входили навьюченные томами верблюды. Чтобы пополнить запасы, император Михаил III был вынужден по договору поставлять греческие книги. Результатом этого интеллектуального движения не мог не стать приток света. Школы возникли в Басре, Исфахане, Самарканде, Фесе, Марокко, Сицилии, Кордове, Севилье, Гранаде.

Intermingling of magic and sorcery.

Через несториан и евреев арабы познакомились с медицинской наукой Греции и Александрии; но к этому добавились другие знания более зловещего толка, почерпнутые из Персии или, возможно, восходящие к халдейским истокам, поскольку несториане имели важные церковные учреждения в Месопотамии, а евреи давно были знакомы с этой страной; да оттуда изначально и происходили их предки. Не раз ее идеи видоизменяли их национальную религию. Эти посторонние знания носили астрологический или магический характер и претворялись в жизнь посредством заклинаний, амулетов, оберегов и талисманов. Посвящение частей материи и времени сверхъестественному. Их фундаментальным принципом было то, что планетарные тела оказывают влияние на земные дела. Поскольку в то время было известно семь планет и семь металлов — Солнце, Луна, Марс, Меркурий, Юпитер, Венера, Сатурн были планетами астрологии, — было произведено надлежащее распределение. Золото почиталось священным для Солнца, серебро — для Луны, железо — для Марса и т. д. Даже отрезки времени были аналогичным образом посвящены: семь дней недели были отданы соответственно семи планетам астрологии. Названия, данные этим дням, и порядок их следования очевидным образом связаны с птолемеевской гипотезой Происхождение недели. астрономии, причем каждой из планет назначался час в порядке ее следования, и планета, управляющая первым часом каждого дня, давала свое имя этому дню. Расположенная таким образом неделя представляет собой замечательный пример долговечности института, приспособленного к нуждам человека. Она пережила множество смен империй, навязала себя церковной системе Европы, которая, будучи не в силах изменить ее идолопоклоннический облик, поощряет распространенное заблуждение, будто она обязана своей подлинностью Священному Писанию, — заблуждение, слишком явно выдаваемое языческими именами дней и порядком их следования.

Эти представления о посвящении частей материи или времени сверхъестественному происходили из учения об универсальном духе, или мировой душе, получившего широкое распространение по всему Востоку. Как мы видели в главе III, оно лежит в основе всей восточной теологии и представляет собой одновременно очень древнюю и вполне философскую концепцию. Дух человека, как многие полагали, был частицей этой души, подобно искре, сорвавшейся с пламени. Все остальные вещи, одушевленные или неодушевленные, животные, растения, камни, даже природные формы — реки, горы, водопады, гроты, — каждая имеет свой внутренний и одушевляющий дух.

Амулеты и талисманы, следовательно, черпали свою силу не из материального вещества, из которого они состояли, а из этого внутреннего духа. Считалось, что в случае человека его нематериальный принцип соответствует его личному телесному облику. Из двух великих сект, на которые делилась еврейская нация, фарисеи приняли ассирийское учение; саддукеи же, отрицавшие существование какого-либо подобного духа, хвалились, что их вера — старая моисеева, и обвиняли своих противников в заражении во время вавилонского пленения, до коей катастрофы, по их словам, эти доктрины в Иерусалиме не были слыханны. В Александрии среди ведущих деятелей было много приверженцев этих взглядов. Так, Плотин написал книгу об общении демонов с людьми, а его ученик Порфирий доказал на практике возможность такого союза: отправившись в храм Исиды вместе с Плотином и неким египетским жрецом, последний, чтобы доказать свою сверхъестественную силу, предложил вызвать дух самого Плотина в видимом облике. На земле был очерчен магический круг, окруженный обычными астрологическими знаками, началось заклинание, появился дух, и Плотин лицом к лицу встретился со своей собственной душой. В этом успешном эксперименте излишне спрашивать, насколько некромант полагался на оптические приспособления, а насколько на испуганное воображение. Но если таким образом можно было вызвать дух живого человека, то насколько более вероятным было вызов душ умерших.

These ideas originate in Pantheism.

В действительности эти дикие доктрины были связаны с пантеизмом, в который тайно верили повсюду; ибо хотя при грубом способе выражения и казалось, что проводится различие между материей и духом или телом и душой, посвященные утверждали, что сама материя есть лишь тень духа, а тело — обманчивое подобие души.

The black art.

В VIII веке накопилось множество природных фактов удивительного и необъяснимого характера, прекрасно способных произвести глубокое впечатление на тех, кто был их свидетелем. Они были таковы, какие теперь привычны химикам. Плотно закрытые сосуды разрывались при нагревании в огне, по-видимому, под действием какой-то невидимой силы; нематериальные пары конденсировались в твердые тела; из бесцветных жидкостей внезапно возникали яркие осадки; пламя выделялось без всякой адекватной причины; происходили спонтанные взрывы. Столь многое неожиданное и необъяснимое оправдывало название «оккультная наука», «черная магия». Из изолированных чудес, не связанных друг с другом, эти факты объединились. Халдейские представления о мировой душе и внутренних духах предоставили нить, на которую можно было нанизать все эти жемчужины, какими они в итоге оказались.

The Arabians fall into these delusions,

С жадностью — ибо в сверхъестественном всегда есть свое очарование — арабы восприняли от своих наставников-несториан и евреев эти мистические толкования наряду с истинным знанием. И отнюдь не ограничиваясь тем, что передали им учителя, они тотчас приступили к их усовершенствованию и расширению для самих себя. Они подвергали всевозможные вещества всевозможным операциям, значительно усовершенствовав преподанный им экспериментальный метод. Подвергая различные тела воздействию огня, они обнаружили возможность извлекать из них более очищенные части, которые, казалось, концентрировали в себе качества, присущие более рассеянным образом тем веществам, из которых они были выделены. Поскольку эти части часто были невидимы при своем первом высвобождении, но при этом способны разрывать самые прочные сосуды, а иногда и исчезать в взрывах и пламени, они заключили, что это должен быть внутренний дух или душа тела, из которого их изгнал огонь. Это была реализованная халдейская доктрина. Так они получили винный спирт, соляной спирт, селитряный спирт. Мы до сих пор сохранили в торговле эти названия, хотя их смысл утрачен. При первом появлении они имели строго буквальный смысл. Алхимия с ее эссенциями, квинтэссенциями и спиртами была материализованным пантеизмом. Было видно, что Бог присутствует во всем, в абстрактном так же, как и в конкретном, в цифрах так же, как и в реалиях.

and the Christians also.

Предвосхищая то, что в дальнейшем предстоит рассмотреть подробно, я могу заметить здесь, что не только магометанин предавался этим мистическим заблуждениям; христианство тоже было к ним готово. По его мнению, земля, воздух, море были полны невидимых форм. С еще большей верой, чем даже само язычество, принималась сверхъестественная сила образов богов, только она приписывалась влиянию демонов. Безумец страдал от подобной одержимости. Если источник изливал свои воды с периодическими выбросами углекислого газа, он волновался ангелом; если несчастный спускался в яму и задыхался от удушливого воздуха, это делал какой-то скрытый демон; если факел шахтера производил взрыв, это происходило по гневу какого-то злобного духа, охранявшего сокровище и чье уединение было нарушено. Не было конца историям, должным образом подтвержденным лучшими человеческими свидетельствами, о периодическом появлении таких духов в видимых обликах; не было ни одного грота или прохладного кустарника, где бы ни видели ангелов и гениев, ни одной пещеры без ее демонов. Хотя имена еще не были даны, хорошо понималось, что воздух имеет своих сильфов, земля — гномов, огонь — саламандр, вода — ундин; дню принадлежали его видения, ночи — феи. Дурной воздух стоячих мест принимал видимый облик демонов отвратительного вида; взрывчатые газы шахт приобретали форму бледных, злобных карликов с кожаными ушами, свисающими до плеч, и в одеждах из серого сукна. Философские концепции никогда не могут быть отделены от социальных идей; мысли человека всегда будут приобретать оттенок той интеллектуальной среды, в которой он живет.

Однако в христианстве главным применением этих доктрин стали реликвии мучеников и святых. Как и в случае с амулетами и талисманами Месопотамии, считалось, что они обладают сверхъестественными силами. Они служили надежной защитой от злых духов и безотказным средством при болезнях.

Transmutation of metals—Alchemy.

Своеобразную силу этим мистическим идеям придавало их специфическое направление. Поскольку в земле имеются жилки воды и отверстия, через которые может проникать воздух, была выведена аналогия между ее строением и строением животного, что привело к выводу о сходстве функций. Отсюда возникла теория развития металлов в ее чреве под влиянием планет: беременная земля спонтанно производит золото и серебро из более низких субстанций после определенного числа лунаций. Однако уже в доктрине трансмутации металлов было замечено, что для природы течение времени — ничто, для человека же — всё. Что значат тысяча лет для природы, когда она превращает никчемный металл в лучший? Для человека половина века охватывает период его интеллектуальной деятельности. Целью возделывателя священного искусства должно быть сокращение природного срока; и поскольку мы наблюдаем влияние тепла на ускорение созревания фруктов, разве не можем мы с полным основанием ожидать, что должным образом регулируемая степень огня послужит этой цели? Путем воздействия Философский камень. на нечистый материал в печи в течение подходящего времени не можем ли мы приблизить желанное событие? Император Калигула, который некогда пытался получить золото из аурипигмента силой огня, был лишь одним из тысяч адептов, преследовавших схожий замысел. Некоторые полагали, что добавление материального вещества поможет огню очистить примеси представленного ему низкого тела. Из этого возникли учение о порошке проекции и философский камень.

Transmutation and transubstantiation.

Это учение о возможности превращения вещей в принципиально иные формы неуклонно пробивало себе дорогу, приводя в материальном направлении к алхимии — искусству делать золото и серебро из более низких металлов, а в теологии — к пресуществлению. Трансмутация и пресуществление были сестрами-близнецами, обреченными на всемирную известность; одна стала союзницей науки Мекки, другая — теологии Рима.

The elixir of life.

В то время как арабы участвовали в занятиях алхимией, их медицинские склонности побуждали их одновременно культивировать другое древнее заблуждение — открытие универсальной панацеи, или эликсира, способного исцелить все болезни и продлить жизнь вечно. Мистические экспериментаторы на протяжении веков обыскивали всю природу: от желтых цветов, священных для Солнца, чьей эмблемой и представителем на Земле оно является, до грязнейших экскрементов человеческого тела. Что касается золота, то вокруг этого металла помимо его реальной ценности было собрано множество вымышленных достоинств; верили, что в каком-то Золото для питья. его препарате будет найден эликсир жизни. Этим объясняются неутомимые попытки получить питьевое золото, поскольку всеобщей была мысль, что если этот металл удастся получить в растворенном виде, он составит столь долго искомую панацею. И не казалось невозможным настолько усилить свойства воды, чтобы наделить ее новыми достоинствами и тем самым позволить ей совершить желаемое растворение. Разве не существовало природных вод с самыми разными свойствами? Разве не было таких, которые могли укрепить память, и других, которые уничтожали ее; одни усиливали дух, другие придавали тупость, а третьи, высоко ценимые, могли обеспечить возвращение любви? Давно было известно, что как природные, так и искусственные воды могут неизменно влиять на здоровье и что можно создавать приборы для определения их качеств. Химические воды. Зосим Панополитанский описывал в прежние времена процесс дистилляции, посредством которого можно очищать воду; арабы называли аппарат для проведения этого опыта аламбиком. Его трактат о свойствах и составе вод передавался в форме сна, в котором перед нами проплывают причудливые седовласые жрецы, совершающие жертвоприношения перед алтарем; котлы с кипящей водой, в которых прогулки совершают люди ростом с пядь; облаченные в медь воины, молча читающие свинцовые книги, и крылатые сфинксы. В таких непостижимых вымыслах знание намеренно, а невежество удобно скрывались.

The Arabs originate scientific chemistry.

Практичные арабы недолго занимались этими увлекательными, но дикими поисками, как стали проявляться результаты величайшей важности. С научной точки зрения открытие сильных кислот заложило истинный фундамент химии; с политической точки зрения изобретение пороха произвело революцию в мире.

Gunpowder and fireworks.

Существовало несколько взрывчатых смесей. Самовозгорающийся огонь изготовлялся из равных частей серы, селитры и сульфида сурьмы, мелко измельченных и смешанных в пасту с равными частями сока черной сикоморы и жидкого асфальта с добавлением небольшого количества негашеной извести. Предписывалось беречь материал от солнечных лучей, которые могли воспламенить его.

О жидком, или греческом, огне у нас нет точного описания, поскольку знание о нем хранилось в Константинополе как государственная тайна. Однако есть основания полагать, что он содержал серу и нитрат калия, смешанные с нефтью. Состав пороха подробно описывает Марк Грек, время жизни которого, вероятно, относится к концу VIII века. Он предписывает растирать в мраморной ступке одну фунтовую часть серы, две части древесного угля и шесть частей селитры. Если этот порох плотно набить в длинную узкую трубку, закрытую с одного конца, а затем поджечь, трубка полетит по воздуху: это явно ракета. Он говорит, что грохот можно имитировать, завернув немного пороха в обертку и крепко завязав ее: Несгораемые люди. это хлопушка. Таким образом оказывается, что фейерверки предшествовали огнестрельному оружию. Этому же автору мы обязаны рецептами приготовления кожи несгораемой, так что можно брать в руки огонь и не обжигаться. Это, несомненно, принималось за объяснение легенд того времени, повествовавших о том, как чудотворцы мыли руки в расплавленной меди и с комфортом сидели в пылающей соломе.

Arabian chemists.

Среди сарацинских имен, которые можно упомянуть как практиков алхимии, мы можем вспомнить Эз-Рази, Эбид Дурра, Джафара, или Гебера, Тограи, написавшего алхимическую поэму, и Джильдеги, одно из сочинений которого носит выразительное название «Фонарь». Определение алхимии, даваемое некоторыми из этих авторов, весьма поразительно: наука весов, наука веса, наука горения.

Djafar discovers nitric acid and aqua regia,

На мгновение наше внимание может быть привлечено к одному из этих химиков — Джафару. Он жил ближе к концу VIII века и почитается великими арабскими врачами Разесом, Авиценной и Халидом как их учитель. Его имя памятно в химии, поскольку оно знаменует собой эпоху в этой науке, имеющую столь же важное значение, как эпохи Пристли и Лавуазье. Он первым описывает азотную кислоту и царскую водку. До него не было известно кислоты сильнее концентрированного уксуса. Мы не можем представить себе химию без кислот. Роджер Бэкон говорит о нем как о magister magistrorum. У него совершенно верные представления о природе духов, или газов, как мы их называем; так, он говорит: «О сын учения, и что окисление увеличивает вес. когда духи фиксируют себя в телах, они теряют свою форму; по своей природе они уже не то, чем были. Когда вы принуждаете их снова выделиться, происходит следующее: либо дух один улетучивается с воздухом, а тело остается фиксированным в перегонном кубе, либо дух и тело улетучиваются вместе в одно и то же время». Его учение относительно природы металлов, хотя и ошибочное, не было лишенным научного значения. Металл он считает соединением серы, ртути и мышьяка, и отсюда делает вывод, что трансмутация возможна путем изменения пропорции этих ингредиентов. Он знает, что металл при прокаливании увеличивает вес, — открытие величайшей важности, которое впоследствии сыграло роль в разрушении теории флогистона Шталя и которое приписывалось европейцам гораздо более позднего времени. Он описывает операции дистилляции, сублимации, фильтрации, различные химические приборы, водяные бани, песчаные бани, костные тигли, применению которых дает исключительно ясное описание. Химик читает с интересом старинный метод Джафара получения азотной Он решает проблему питьевого золота. кислоты путем перегонки в реторте кипрского купороса, квасцов и селитры. Он излагает ее коррозионную способность и показывает, как ее можно заставить растворить даже само золото путем добавления части нашатыря. Таким образом, Джафар может считаться решившим великую алхимическую проблему получения золота в питьевом виде. Разумеется, должно было быть сделано множество попыток изучения влияния этого раствора на живой организм, в отношении которого питались столь экстравагантными ожиданиями. Последовавшее за этим разочарование, несомненно, стало причиной того, что записи об этих испытаниях до нас не дошли.

Rhazes discovers sulphuric acid.



Bechil discovers phosphorus.

Наряду с Джафаром можно упомянуть Разеса, родившегося в 860 г. н. э., главного врача великой больницы в Багдаде. Ему принадлежит первое описание получения и свойств серной кислоты. Он получал ее, подобно тому как до сих пор изготавливают нордхаузенский купорос, путем перегонки высушенного зеленого купороса. Ему же принадлежат первые указания на получение абсолютного спирта путем перегонки винного спирта над негашеной известью. В качестве любопытного открытия, сделанного сарацинами, можно упомянуть опыт Ахилда Бехиля, который путем совместной перегонки экстракта мочи, глины, извести и порошкообразного древесного угля получил искусственный карбункул, светившийся в темноте «подобно прекрасной луне». Это был фосфор.

Geological views of Avicenna.

И вот среди арабских врачей возникла поразительная точность мысли и широта взглядов. Можно почти подумать, что следующие строки написаны кем-то из наших современников; однако они извлечены из главы Авиценны о происхождении гор. Этот автор родился в X веке. «Горы могут быть обусловлены двумя различными причинами. Либо они являются следствием поднятий земной коры, которые могут происходить во время сильного землетрясения, либо они являются результатом действия воды, которая, прокладывая себе новый путь, обнажила долины, причем пласты имеют разный состав — одни мягкие, другие твердые. Ветра и воды разрушают одни, но оставляют другие в целости. Большинство возвышенностей на земле имеют именно такое происхождение. Для завершения всех подобных изменений потребовалось бы много времени, в течение которого сами горы могли бы несколько уменьшиться в размерах. Но то, что вода была главной причиной этих явлений, доказывается существованием ископаемых остатков водных и других животных на многих горах». Авиценна также объясняет природу окаменяющих или покрывающих коркой вод и упоминает аэролиты, из одного из которых был сделан клинок меча, но добавляет, что металл оказался слишком хрупким, чтобы быть полезным. Его работы свидетельствуют о достижениях той эпохи. Простой перечень некоторых трудов Авиценны укажет на состояние арабской образованности. 1. О пользе и выгоде науки; 2. О здоровье и средствах лечения; 3. Каноны врачебной науки; 4. О астрономических наблюдениях; 5. Математические теоремы; 6. Об арабском языке и его свойствах; 7. О происхождении души и воскресении тела; 8. Демонстрация боковых линий на сфере; 9. Сокращение Евклида; 10. О конечности и бесконечности; 11. О физике и метафизике; 12. Энциклопедия человеческих знаний в 20 томах и т. д. и т. д. Ознакомление с таким каталогом достаточно для того, чтобы вызвать глубокое внимание, если вспомнить современное ему состояние Европы.

Effect of the search for the elixir on practical medicine.

Поиски эликсира оставили заметный след в арабской экспериментальной науке, закрепив ее связь с медициной. В основе этого применения лежал принцип, согласно которому болезни человеческого тела можно облегчить чисто материальными средствами. По мере развития науки она постепенно сбрасывала свои фетишимы, духовное отходило на задний план, а материальное выступало все рельефнее. Однако не без великого труда пробивала себе дорогу та великая доктрина, что влияние веществ на конституцию человека носит всецело материальный характер и отнюдь не связано с каким-либо внутренним или одушевляющим духом; что совершенно бесполезно произносить заклинания над лекарствами или повторять молитвы над ступкой, в которой смешиваются медикаменты, поскольку эффект будет одинаковым независимо от того, делалось это или нет; что нет никакой эффективности в амулетах, никакой силы в талисманах; и что, хотя мощи святых могут служить для возбуждения воображения невежд, они совершенно ниже внимания философа.

Medical conflict between Europe and Africa.

Именно это последнее настроение привело Европу и Африку к интеллектуальному столкновению. Сарацинские и еврейские врачи стали убежденными материалистами. Во всему христианском мире врачебная практика носила всецело сверхъестественный характер. Она находилась в руках духовенства, а мощи святых, раки и исцеления чудесами являлись источником безграничной прибыли. На последующих страницах мне предстоит описать обстоятельства конфликта, разгоревшегося между материалистической философией с одной стороны и сверхъестественным жонглированием с другой; показать, как арабская система одержала победу и как из этой победы родилась индустриальная жизнь Европы. Византийская политика, зародившаяся в Константинополе и Александрии, к счастью для мира, в конце концов потерпела крушение. К той будущей странице я должен отложить описание великих достижений арабов во всем блеске их эпохи разума. Когда Европа была едва ли просвещеннее нынешней Каффрарии, сарацины возделывали и даже создавали науку. Их триумфы в философии, математике, астрономии, химии и медицине оказались более славными, более долговечными и поэтому более важными, чем их военные деяния.



ГЛАВА XIV.

ЭПОХА ВЕРЫ НА ЗАПАДЕ — (Продолжение).

ПОКЛОНЕНИЕ ИКОНАМ И МОНАХИ.

Происхождение поклонения иконам. — Бесполезность икон, обнаруженная в Азии и Африке во время сарацинских войн. — Зарождение иконоборчества.

Императоры запрещают поклонение иконам. — Монахи при поддержке придворных женщин отстаивают его. — Победа последних.

Поклонение иконам на Западе поддерживается папами. — Ссора между императором и папой. — Папа при поддержке монахов восстает и вступает в союз с франками.

Монахи. — История возникновения и развития монашества. — Отшельники и киновиты. — Распространение монашества из Египта по Европе. — Монашеские чудесы и легенды. — Очеловечивание монашеских обителей. — Они материализуют религию и внедряют свои идеи в Европу.


Influence of the Arabians.

Арабское влияние, объединившись с философией, отныне приносило иные плоды, нежели военные результаты. К утрате Африки и Азии добавилось потрясение, затронувшее саму Европу и приведшее к разделению христианства на две ветви — греческую и латинскую, а также к трем великим политическим событиям: освобождению пап от власти константинопольских императоров, узурпации власти новой династией во Франции и воссозданию Римской империи на Западе.

Спор относительно поклонения иконам привел к тем великим событиям. Действия магометанских халифов и императоров-иконоборцев, или разрушителей икон, породили этот спор.

Worship of relics and images.

Ничто не могло быть более плачевным, чем состояние южной Европы, когда она впервые ощутила интеллектуальное влияние арабов. Ее старое римское и греческое население полностью исчезло; пришедшие ему на смену расы полукровок и метисов были погружены в фетишизм. Соблюдение определенных церемониалов составляло религиозную жизнь. Щепка от истинного креста, несколько железных опилок от цепи св. Петра, зуб или кость мученика почитались как святыня; мир полнился поразительными чудесами, которые сотворили эти реликвии. Но особенно считалось, что расписные или высеченные изображения святых лиц наделены таковыми силами. Они стали объектами подлинного поклонения. Легкость, с которой императрица Елена, мать Константина Великого, ввела аристократическую моду на это идолопоклонство, показала, что старые языческие идеи никогда по-настоящему не умирали и что выродившееся население с одобрением воспринимало религиозные концепции своих великих предшественников. Ранние христианские отцы полагали, что живопись и скульптура запрещены Священным Писанием и что они являются греховными искусствами; и хотя второй Никейский собор утверждал, что использование изображений всегда принималось Церковью, существуют многочисленные факты, доказывающие, что действительное поклонение им не практиковалось вплоть до IV века, когда по случаю его появления в Испании оно было осуждено Эльвирским собором. В течение V века практика введения изображений в храмах возрастала, а в VI веке она стала повсеместной. Простолюдины, которые никогда не были способны постичь догматические тайны, находили удовлетворение своих религиозных потребностей в обращении к этим изваяниям. С удивительным тупоумием они верили, что святой присутствует в своем изображении, хотя существовали сотни таких же подобий, каждое из которых имело равное и исключительное право на духовное присутствие. Доктрина призывания усопших святых, получившая видное значение в V веке, значительно укрепилась благодаря этим наглядным формам. Языческое идолопоклонство возродилось.

Simple fetiches replaced by images.

Сначала простой крест использовался как замена амулетов и талисманов былых времен; он представлял собой фетиш, способный изгнать злых духов, самого Сатану. Это существо, которое удивительно измельчало по сравнению с тем, каким оно представало в благородных восточных сказаниях, было слабоумным и злобным, хотя и не закоренелым духом, пугающимся не только кусков дерева, сложенных в форме креста, но и самой его формы, изображенной пальцем в воздухе. Предполагалось, что каждый человек при рождении одержим подчиненным демоном, но тот изрыгался во время крещения. Когда со временем крест превратился в распятие, представляющее умирающего Искупителя, можно было предположить, что он обрел возросшую силу; и вскоре в дополнение к этому обожаемому образу были введены изображения Девы, апостолов, святых и мучеников. Казалось, вернулись древние времена, когда к этим картинам приближались с земными поклонами, светильниками и кадилами. Доктрина более образованных людей заключалась в том, что они являются подспорьем в молитве и что среди людей, которым незнакомо искусство чтения, они служат полезной цели напоминания о священных событиях в некоем иероглифическом роде. Но среди простонародия, монахов и женщин считалось, что они наделены сверхъестественной силой. У одних раны могли кровоточить, у других глаза могли моргать, у третьих конечности могли подниматься. В древние времена статуи Минервы могли размахивать копьями, а статуи Венеры могли плакать.

Idolatry never extinguished in Greece and Italy.

По правде говоря, население греческих и латинских стран было обращено лишь номинально и христианизировано поверхностно. Старые традиции и обычаи никогда не были забыты. Склонность к идолопоклонству казалась неизбежным следствием климата. Не без оснований апологеты духовенства утверждали, что поклонения иконам требовал народ и что Церковь была вынуждена принять идеи, которые она никогда не могла искоренить. Спустя семьсот лет апостольского труда обнаружилось, что население Греции и Италии внешне находилось в своем прежнем состоянии и что фактически не было достигнуто абсолютно ничего; пришельцы шли по стопам своих предшественников. Часто говорят, что восстановление поклонения иконам произошло из-за уничтожения цивилизации северными варварами. Но это не так. В крови германских народов скверна идолопоклонства весьма мала. В собственных странах они почти не поощряли его и, поистине, быстро шли к его полному отвержению. Грех лежал не на них, а на средиземноморских народах.

Influence of the barbarians.

Также нельзя возлагать на этих варваров ответственность за так называемое уничтожение цивилизации в Италии. Истинная римская раса преждевременно ушла из жизни; она пришла к преждевременному концу вследствие своей распутной, бурной жизни. Ее цивилизация угасла бы естественным образом вместе с ней, даже если бы поблизости не было ни одного варвара; и если эти пришельцы поначалу произвели пагубный эффект, то в конце концов они компенсировали его. Подобно тому как при добавлении свежего угля в угасающий огонь происходит еще большее затухание и, возможно, возникает риск полностью погасить его, но в надлежащее время, если все идет хорошо, новый материал присоединится к заразительному пламени. Дикари Европы, брошенные в угасающие очаги греческого и римского света, возможно, на время снизили общий жар; но постепенно он распространился по всей их массе, и ярким результатом стало пламя современной цивилизации. Пусть те, кто оплакивает вторжение этих людей в классические страны, подумают о том результате, который неизбежно последовал бы в противном случае: последняя искра вскоре погасла бы, и не осталось бы ничего, кроме пепла.

Origin of Iconoclasm.

Три причины породили иконоборчество, или бунт против поклонения иконам: во-первых, увещевания и насмешки магометан; во-вторых, здравый смысл великого государя Льва Исавра, который благодаря своим достоинствам поднялся из безвестности и стал основателем новой династии в Константинополе; в-третьих, обнаруженная неспособность этих творящих чудеса идолов и фетишей защитить своих почитателей или самих себя от неверующего врага. Более того, среди более образованных классов постепенно утверждалось мнение, что религия должна освободиться от подобных суеверий. Столь важны были последствия деяний Льва, что некоторые склонны относить к его правлению первую попытку поставить политику в зависимость от теологии; и к этому периоду, как я отмечал в другом месте, они поэтому относят начало Византийской империи. На протяжении ста двадцати лет шесть императоров посвятили себя этой реформе. Но она была преждевременной. Они были повержены простонародьем и монахами, римскими епископами, а также суеверной и злобной женщиной.

Inutility of miraculous images discovered in the
Arab invasions.





Destruction and sale of idols by the Arabs.

Излюбленным аргументом против язычников было то, сколь мало их боги могли сделать для них в час бедствия, когда их статуи и изображения подвергались оскорблениям и разрушению, и оттого сколь тщетно такое поклонение, сколь слабоумны такие боги. Когда Африка и Азия, полные реликвий и крестов, картин и изображений, пали перед магометанами, те завоеватели ответили той же логикой с немалым эффектом. Едва ли нашелся хотя бы один павший город, у которого не было бы какого-нибудь идола-покровителя. Помня суровые обличения пророка против этого смертного греха, запрещенного заповедью Бога и отвергнутого человеческим разумом, сарацинские халифы приказали уничтожить все сирийские изображения. Под насмешки арабской солдатни и слезы охваченных ужасом почитателей эти приказы беспощадно приводились в исполнение, за исключением тех случаев, когда искушение огромным выкупом заставляло мстителей за единство Бога отступить от своего долга. Так, кусок полотна, на котором, как утверждалось, наш Спаситель запечатлел свой лик и который был палладиумом Эдессы, был увезен победителями при взятии этого города, а впоследствии продан Константинополю по выгодной цене в двенадцать тысяч фунтов серебра. Говорили, что эта картина, а также некоторые другие знаменитые изображения обладали свойством размножаться при соприкосновении с другими поверхностями, подобно тому как в современную эпоху мы размножаем фотографии. Таковы были знаменитые образа «нерукотворные».

The Emperor prohibits image-worship.

Широко утверждалось, что непосредственной причиной иконоборчества был халиф Язид, завершивший уничтожение сирийских изображений, и два еврея, подтолкнувшие Льва Исавра к этой задаче. Как бы то ни было, Лев опубликовал в 726 г. н. э. эдикт, запрещающий поклонение иконам. За ним последовал другой, предписывающий их уничтожение и побелку известью стен церквей, украшенных ими. Тут духовенство и монахи взбунтовались; императора объявили магометанином и евреем. Он приказал убрать статую Спасителя в той части города, которая называется Халкопратия, что привело к беспорядкам. Один из его офицеров поднялся по лестнице и ударил идола топором по лицу; это был случай, подобный тому, что произошел за столетия до того в храме Сераписа в Александрии. Священный образ, который часто останавливал ход природы и творил множество чудес, теперь оказался неспособным защитить или отомстить за собственную честь. Толпа женщин вступилась за него: они сбросили лестницу и убили офицера; бунт не прекращался до тех пор, пока не были вызваны войска и не была учинена великая резня. Монахи распространяли мятеж по всем частям империи; они даже пытались провозгласить нового императора. Льва повсюду клеймили как магометанского неверного, врага Матери Божией; но с непреклонной решимостью он упорствовал в своем намерении до конца своих дней.

They accuse the emperor of atheism.

Его сын и преемник Константин продолжал ту же иконоборческую политику. Из-за того, что он случайно осквернил купель при крещении, он получил красноречивое прозвище Копроним. Монахи утверждали, что его дальнейший путь был предзнаменован его кощунственным началом. Публично заявлялось, что он атеист. По правде говоря, его жизнеописание во многих отношениях доказывает, что высшие классы в Константинополе были в значительной степени заражены неверием. Патриарх под присягой свидетельствовал, что Копроним делал ему самые нерелигиозные признания, например, что Спаситель, далеко не будучи Сыном Божиим, по его мнению, был простым человеком, рожденным от матери обычным путем. Правдивость этих обвинений, возможно, в какой-то мере подтверждалась местью, которую император обрушил на патриарха за его нескромные откровения. Он схватил его, выколол ему глаза, велел провести по городу верхом на осле лицом к хвосту и затем, словно выказывая свое невыразимое презрение ко всей религии, с изысканной злобой вновь назначил его на его пост.

Council of Constantinople prohibits image-worship.

Если таково было религиозное состояние императора, то высшее духовенство ушло недалеко от него. В 754 г. н. э. Константин созвал в Константинополе собор, в котором приняли участие 388 епископов. Он провозгласил себя седьмым вселенским собором. Он единогласно постановил, что все видимые символы Христа, кроме евхаристии, являются богохульными или еретическими; что поклонение иконам есть извращение христианства и возобновленная форма язычества; он приказал удалить из церквей и уничтожить все статуи и живописные полотна, извергнуть из сана каждого священнослужителя и отлучить от церкви каждого мирянина, который примет участие в их восстановлении. Он завершил свои труды молитвами за императора, который искоренил идолопоклонство и даровал мир Церкви.

Uproar among the monks.



The emperor retaliates.

Но это решение встретило отнюдь не мирный прием. Монахи подняли бунт: одни шумели в своих пещерах, другие — с вершин своих столпов; один из них в церкви св. Мамма оскорбил императора прямо в лицо, заклеймив его как второго Юлиана Отступника. И император не мог избавиться от них с помощью бичевания, удушения и утопления отдельных лиц. В гневе Копроним, ясно видя, что с одной стороны стоят монахи, а с другой — правительство, решил ударить в корень зла и уничтожить само монашество. Он изгнал святых мужей из их келий и клуастров; заставил посвященных дев выйти замуж; отдал здания под гражданские нужды; сжег картины, идолов и всевозможные реликвии; низложил патриарха с его поста, высек его, сбрил ему брови, выставил на всеобщее осмеяние в цирке в бесрукавной рубашке, а затем обезглавил. Он уже успел поставить евнуха на его место. Несомненно, эти зверства укрепили римских епископов в их решении искать защитника от такого господина среди варварских королей Запада.

Re-establishment of image-worship by Irene the murderess.

За Константином Копронимом последовал его сын Лев Хазарин, который в течение короткого пятилетнего правления продолжал иконоборческую политику. После его смерти его жена Ирина захватила власть, якобы от имени своего сына. Эта женщина, выдающаяся по своей злобе и суеверности даже для своего времени, предприняла восстановление икон. Она заставила патриарха оставить свой сан, назначила вместо него своего ставленника Тарасия и созвала новый собор. На этом втором Никейском соборе константинопольский собор был объявлен сборищем глупцов и атеистов, поклонение иконам было признано угодным Священному Писанию и разуму, а также соответствующим обычаям и традициям Церкви.

Ирина, прославляемая как вторая Елена и представляемая монахами как образец благочестия, таким образом совершила восстановление поклонения иконам. Спустя несколько лет эта честолюбивая женщина, отказавшись уступить сыну его законное достоинство, приказала схватить его и в порфировой палате, в которой она его родила, выколола ему глаза. Константинополь, давно привыкший к ужасным преступлениям, был потрясен столь противоестественным деянием.

Resumption of Iconoclasm by the succeeding emperors.

В течение последующих правлений вплоть до правления Льва Армянина положение дел оставалось неизменным; но этот император возобновил политику Льва Исавра. Своим эдиктом он запретил поклонение иконам и изгнал Константинопольского патриарха, который увещевал его, что апостолы создавали изображения Спасителя и Девы и что в Риме хранится картина Преображения, написанная по приказу св. Петра. После убийства Льва его преемник Михаил Тюркот не выказывал поощрения ни той, ни другой стороне. Утверждали, что он был склонен к кощунственным шуткам, не верил в воскресение мертвых, отрицал существование дьявола, относился равнодушно к тому, почитаются иконы или нет, и рекомендовал патриарху предатели забвению декреты как константинопольского, так и никейского соборов. Однако его преемник и сын не соблюдал подобного беспристрастия. К сарацинским вкусам, проявившимся в строительстве дворца наподобие халифского; к страсти к поэзии, примером чего служило выжигание собственных строф на телах своих врагов-иконопочитателей; к сочинению музыки и ее исполнению им самим в качестве любителя в хоре; к механическим познаниям, продемонстрированным в гидравлических устройствах, музыкальных инструментах, органах и автоматических поющих птицах, сидящих на золотых деревьях, он добавил ненависть к монахам и решительное иконоборчество. Вместо того чтобы просто белить стены церквей, он украсил их изображениями зверей и птиц. Иконоборчество отныне превратилось в борьбу между императорами и монахами.

Final restoration of image-worship by the Empress Theodora.

Вновь после смерти Феофила поклонение иконам восторжествовало, и восторжествовало тем же путем, что и прежде. Его вдова Феодора, испуганная монахами за спасение души своего мужа, купила ему отпущение грехов ценой восстановления икон.

Таков был итог иконоборчества на Востоке. Монахи оказались сильнее императоров, и после 120-летней борьбы иконы были окончательно восстановлены. На Западе последовали гораздо более важные последствия.

Image-worship in the West.

Италия была горячо предана поклонению иконам. Когда экзарх обнародовал первый эдикт Льва, это вызвало мятеж, которым папа Григорий II воспользовался для приостановления выплаты податей Италией. В письмах, написанных императору, он защищал народное заблуждение, заявляя, что первые христиане велели создавать изображения нашего Господа, его брата Иакова, Стефана и всех мучеников и разослали их по всему свету; причиной того, что Бог Отец не был изображен на картинах, являлось то, что Его лик был неизвестен. Эти письма демонстрируют дерзкую самонадеянность относительно невежества императора в отношении обычных сюжетов Священного Писания и, как отмечают некоторые, заставляют усомниться в знакомстве папы со священным текстом. Он указывает на разницу между статуями древности, которые являются лишь изображениями призраков, и образами Церкви, которые бесчисленными чудесами доказали свою подлинность как формы Спасителя, его матери и святых. Ссылаясь на статую св. Петра, которую император приказал разбить на куски, он заявляет, что западные народы почитают этого апостола как бога на земле, и зловеще грозит местью благочестивых варваров в случае ее уничтожения. В этой защите икон у Григория нашелся активный помощник в лице сирийца Иоанна Дамаскина, который был свидетелем ярости халифов против изображений в своей собственной стране и чья рука, отрубленная этими тиранами, была чудесным образом воссоединена с его телом благодаря иконе Девы, которой он молился.

and by the Lombard king.

Но Григорий не был одинок в своей политике, а Иоанн Дамаскин — в своих спорах. Король лангобардов Луитпранд также усмотрел выгоду в том, чтобы выступить защитником икон и призвать итальянцев ради них изгнать греков из страны. Папа действовал на том принципе, что ересь государя оправдывает отказ от повиновения, а лангобард — что она служит извинением для захвата владений. Соответственно, Луитпранд отважился захватить Равенну. Огромная добыча, накопленная императорами, готскими королями и экзархами и захваченная при штурме города, одновременно вознаградила его благочестие, побудила к новым предприятиям подобного рода и привлекла к нему внимание его врага-императора, которого он обокрал, и его союзника-папы, которого он перехитрил.

Position of affairs at this time.

Таково было положение дел. Если бы лангобарды, будучи арианами, а следовательно, еретиками, преуспели в распространении своего владычества по всей Италии, влияние и процветание папства подошли бы к концу; их действия по вопросу икон носили всецело кратковременный и иллюзорный характер, поскольку все северные народы предпочитали простое поклонение первобытных времен и никогда не выказывали привязанности к почитанию высеченных форм. Если бы, с другой стороны, папа сохранил верность Константинополю, он неизбежно подвергся бы жестоким преследованиям, столь часто и столь недавно обрушиваемым их тираническим господином на патриархов этого города; да и разрыв этой связи на самом деле не предполагал утраты никаких солидных преимуществ, поскольку император был слишком слаб, чтобы защитить от лангобардов. Уже ощущалась огромная трудность отправки помощи из Константинополя из-за военно-морского превосходства сарацинов в Средиземном море. За налоги, уплачиваемые суверену, не получалось никакой реальной отдачи; но Рим был вынужден в бесчестии подчиняться, подобно какому-нибудь безвестному провинциальному городу, повелениям восточного двора. Более того, в его глазах император из-за своего иконоборчества был еретиком. Но если союз с лангобардами и верность грекам были одинаково нецелесообразны, оставался третий путь. Майордом франкских королей с успехом вел свои армии против арабов из Испании и одержал великую победу при Туре. Если франки под влиянием своего климата или гения своей расы до сих пор не выказывали никакой поддержки иконам, во всех остальных отношениях они были ортодоксальны, поскольку были обращены католическими миссионерами; их короли, правда, были лишь призраками, но Карл Мартелл зарекомендовал себя великим воином, а следовательно, был честолюбивым человеком. Существовало авторитетное свидетельство Священного Писания о возвышении подчиненного до суверенной власти; пророки Израиля некогда помазывали елеем королей. И если меч Франции был бы мягко изъят из королевской руки, которая была слишком слаба, чтобы удержать его, и отдан герою, который уже доказал, что может грозно разить им, — если бы это было сделано по авторитету папы, действующего как представитель Бога, сколь велик был бы выигрыш для папства! Тысячи лет могло бы не хватить, чтобы отделить монархию Франции от теократии Италии.

Revolt of the pope from the emperor.

Сопротивление, возникшее против императорского эдикакта об уничтожении икон, определило ход событий. Папа восстал, и император предпринял попытки схватить или убить его. Опасение, что понтифик может быть увезен в Константинополь, и приготовления к уничтожению икон в церквях объединили всю Италию. В Риме был созван собор, предававший анафеме иконоборцев. В качестве возмездия сицилийские и другие имения Церкви были конфискованы. Григорий III, тем временем взошедший на папский престол, продолжил политику своего предшественника. Император был вызван на бой. Снаряженный им в поддержку экзарха флот погиб в буре. С этим прекращением влияния Константинополя в Италии возникла неизбежная опасность того, что папа должен будет признать верховенство лангобардов. В своем бедствии Григорий обратился к Карлу Мартелу. Он послал ему ключи от гробницы св. Петра и умолял о помощи. Жребий был брошен. Папский Рим восстал против своего государя и нерасторжимо связал себя с варварскими королевствами. Франции была дарована новая династия, папе — светская власть, а западу Европы — фиктивная Римская империя.



The monks.

Монахи таким образом одержали верх над императорами-иконоборцами, и этот результат доказывает, что они уже превратились в грозную силу в государстве. Для правильного понимания тех великих событий, с которыми они с тех пор оказались связаны, необходимо описать их происхождение и историю.

Their first position

В иконоборческом споре их следует рассматривать как представителей простого народа в противоположность духовенству; зачастую, поистине, как представителей толпы, зараженной всеми ее инстинктами суеверия и фанатизма. Они являются защитниками чудотворных исцелений, призывания святых, поклонения иконам, шумными поборниками единства веры в Церкви — единства, которого они никогда не соблюдали, но которое служило удобным предлогом для жестокого преследования ереси и язычества, хотя сами они были более чем наполовину язычниками.

and subsequent improvement.

Им было суждено запечатлеть в практической жизни Европы ту смесь христианства и язычества, которая порождена политическими событиями в Италии и Греции. Тем не менее, участвуя таким образом в великих делах, они сами самым наглядным образом явили силу того закона непрерывного изменения мнений и привычек, которому должны подчиняться все долговечные человеческие сообщества. Рожденные суеверием, непристойные в своей ранней жизни, они завершают свой путь в роскоши, утонченности, учености. Их история заслуживает того, чтобы мы уделили ей пристальное внимание.

The first hermits.

С давних времен в Индии существовали ревнители веры, которые, движимые стремлением оградить себя от искушений общества и подготовиться к иной жизни, уединялись в пустынных местах. Таковы были и ессеи среди иудеев, и терапевты в Египте. Плиний говорит о безупречной жизни первых, когда произносит: «Они — спутники пальм»; и он не скрывает своего удивления перед бессмертным обществом, в котором никто никогда не рождается. Их пример не пропал даром для более набожных христиан, особенно после того, как стали ощущаться отголоски маздеизма. Хотя иногда утверждают, что первыми из этих отшельников были Антоний и Павел, их, несомненно, следует считать лишь прославившимися благодаря своей особой святости среди толпы предшествовавших им или современных им праведников. Уже во II и III веках среди христиан началась практика уединения; вскоре она стала обычным явлением. Год рождения Илариона — около 328 г. н. э., Василия — 360 г. н. э. Считая молитву единственным занятием, которому человек может с пользой предаваться, они не уделяли плоти больше внимания, чем абсолютно требовали нужды природы. Несколько сушеных фруктов или хлеба для еды и вода для питья были достаточны для поддержания ее сил; изредка могла добавляться щепотка соли, но употребление теплой воды расценивалось как проявление склонности к роскоши. Побудительные мотивы многих их правил жизни могли бы вызвать улыбку, если бы было правильно улыбаться поступкам ревностных людей. Некоторые, подобные невинным ессеям, которые ничего не делали в субботу, соблюдали накануне день поста, строго воздерживаясь от еды и питья, чтобы природа не заставила их согрешить на следующий день. Для некоторых было недостаточно пассивными средствами воздержания удерживаться от проступков или покорять плоть, хотя голодание — противоядие от вожделения; к ним добавлялось более активное и, пожалуй, более действенное средство — периодические бичевания и телесные истязания. Изобретательность изощрялась в поисках новых способов самоистязания. Отшельник, который никогда не позволял себе спать более часа, не будучи разбуженным, переносил мучения, не уступающие мучениям современного факира, который скрещивает руки на макушке и держит их так годами, пока они не иссохнут до костей, или подвешивает себя к шелсту с помощью крюка, вонзенного в плоть спины.

Profound contemplation of God.



Aerial martyrs. Holy birds.

Среди восточных сект есть такие, которые верят, что Верховное Существо вечно занято созерцанием самого себя и что чем ближе человек может подойти к состоянию полного бездействия, тем больше он будет уподобляться Богу. Годами индийский мудрец не поднимает глаз от своего пупка; поглощенный глубоким созерцанием его, он не прерывает свое вечное мечтая никакими внешними внушениями, а восхищенные зеваки дают ему по мере возможности ту малость еды и воды, в которых он нуждается. Под влиянием подобных идей в V веке св. Симеон Столпник, которого в молодости часто спасали от самоубийства, взойдя на построенную им колонну высотой в шестьдесят футов и шириной всего в один фут у вершины, удалился от земных дел так далеко, как только мог, и приблизился к небесам. На этом возвышенном уединении, к которому он был прикован цепью, он претерпевал, если верить этой невероятной истории, в течение тридцати лет летний зной и зимний мороз. Издали прохожий назидался созерцанием неподвижной фигуры святого с простертыми крестом руками, вырисовывавшейся на фоне неба в его излюбленной позе молитвы или выражавшего свою благодарность за многочисленные милости, получателем которых он себя считал, быстрым ударом лбом о колени. Историки рассказывают, что любопытный зритель насчитал тысячу двести сорок четыре таких движения, а затем прекратил счет из-за усталости, хотя неутомимое зрелище продолжалось. Этот «святейший воздушный мученик», как называет его Евагрий, наконец получил свою награду, и гора Теленисса стала свидетелем грандиозной процессии преданных почитателей, сопровождавших его бренные останки в могилу.

The monks insist on celibacy.

Однако чаще отшельник отвергал бросающуюся в глаза известность этих «святых птиц», как их называли нечестивцы, и, уединяясь в какой-нибудь пещере в пустыне, презирал мирские удобства и предавался покаянию и молитве. Среди людей, так полностью возвысившихся над нуждами плоти, не было терпимости к ее похотям. Греховность брачных узоров и превосходящая ценность целомудрия вытекали из их принципов. Если этим обычаям возражали тем, что при их всеобщем принятии человеческий род вскоре угаснет и не останется никого, кто мог бы воздавать хвалу Богу, эти ревнители, помня об искушениях, от которых они спаслись, справедливо отвечали, что в мире всегда найдется достаточно грешников, чтобы избежать этой катастрофы, и что из их злых дел будет извлечено благо. Св. Иероним предлагает нам многозначительное размышление о том, что хотя землю наполняет брак, небо пополняет девственность.

Grazing hermits.

Если бы они не были записаны множеством правдивых авторов, экстравагантные выходки некоторых из этих энтузиастов показались бы невероятными. Мужчины и женщины бегали на четвереньках нагими, уподобляясь полевым зверям. Весной, когда трава мягка, пасущиеся отшельник Месопотамии отправлялись на равнины, разделяя со скотом его грязь и пищу. О некоторых, несмотря на весомость доказательств, ошеломляющие биографии должны испытать доверчивость их почитателей. Утверждают, что св. Аммон никогда не видел свое тело обнаженным; что ангел перенес его на спине через реку, которую он был вынужден пересечь; что при своей смерти он вознесся на небо сквозь небесные сферы, причем св. Антоний был очевидцем этого события — св. Антоний, к отшельнику Павлу был приведен кентавром; что Дидим девяносто лет ни с кем не разговаривал.

Insane hermits.

От иудейских анахоретов, которые в древности искали уединения в тени пальм Энгедди, коротавших свои тоскливые часы в пении псалмов у горьких вод Мертвого моря; от философствующего индуса, искавшего счастья в телесном бездействии и умственных упражнениях, до этих христианских отшельников — этапы заблуждения многочисленны и последовательны. Было бы нетрудно представить примеры каждого шага на пути падения. Для того, кто знаком с работой и случайностями человеческого мозга, не будет удивительным, что в Иерусалиме было учреждено прибежище для отшельников, которые безнадежно сошли с ума.

Causes of hallucinations.

Биографии этих затворников, веками служившие источником утешения для верующих в их искушениях, не должны рассматриваться как простые произведения художественной литературы, хотя они изобилуют сверхъестественными событиями и являются предвестниками демонологии Средних веков. Весь мир был ареной демонических приключений, чудес и знамений. Далеко не являясь простым обжалованием, они рассказывают лишь то, что можно наблюдать в любое время при сходных условиях. В человеческом мозге сохраняются отпечатки всего, что он видел или слышал, всего, что было явлено ему другими органами чувств, более того — даже следы его прежних мыслей. Эти следы наиболее яркие вначале, но постепенно они ослабевают, хотя, вероятно, никогда полностью не угасают. Во время бодрствования, пока мы непрерывно получаем новые впечатления от окружающих нас вещей, такие следы заглушаются и не могут привлечь внимание разума. Но во время сна, когда внешние влияния прекращаются, они предстают нашему вниманию, и разум, поддаваясь обману, группирует их в фантастические формы снов. С помощью опиума и других наркотиков, способных притупить нашу чувствительность к происходящим событиям, эти фантомы могут быть вызваны наружу. Они также возникают при бреде во время лихорадки и в час смерти.

Supernatural appearances.

Не имеет значения, каким образом или под воздействием какого агента наша восприимчивость к впечатлениям окружающих предметов притупляется — с помощью ли наркотиков, сна или болезни, — как только их сила становится не больше силы форм, уже зарегистрированных в мозге, эти формы возникают перед нами, и результатом становятся сны или видения. Настолько разум подвержен самообману, что с величайшим трудом осознает заблуждение. Ни один человек не может подвергать себя долгому и суровому посту, не став жертвой этих галлюцинаций; и чем сильнее он ослабляет свои органы чувств, тем ярче проявление, тем глубже обман. Зловещая фраза может непрерывно шептаться ему на ухо; перед его неподвижным и зачарованным взором вечно может представать какой-нибудь гротескный или мерзкий предмет. Отшельнику в уединении его келлии несомненно часто являлись при неверном свете его лампады непристойные тени дьявольского толка; несомненно, было немало мук с демонами, немало схваток с монстрами, сатирами и бесами, немало ревностных, торжественных и мужественных споров с самим Сатаной, который иногда приходил в образе старца, иногда с лицом ужасного ума, а иногда — в образе пугающе прекрасной женщины. Св. Иероним, с величайшим трудом добившийся истребления всех плотских желаний, простодушно признается, как тяжко он искушался этим последним коварством врага, как близки к возгоранию были прежние пламена. Что касается реальности этих видений, то почему отшельник должен был подозревать, что они возникли из естественной работы его собственного мозга? Люди никогда не видят во сне, что они видят сон. Для него они были страшными реальностями; для нас они должны быть доказательствами безумия, а не обмана.

Если в пенитенциарной системе современности было обнаружено, что одиночное заключение — это наказание, слишком ужасное для того, чтобы его вынес самый закоренелый преступник, и что если на нем настаивать, оно способно привести к безумию, то насколько быстрее должно было наступать это несчастное состояние, когда к нему добавлялись испытания религиозных терзаний и физическое истощение от суровых постов и непрерывных бдений! Об ужасной тоске, предшествующей этому состоянию, патетически упоминает один из древних монахов, когда рассказывает, как часто он выходил из келлии и возвращался в нее, и глядел на солнце, словно оно слишком медленно спешило к закату. И все же такое страшное уединение длится недолго. Даже бежав в пустыню, мы не можем долго оставаться одними. Отрешенный от социального общения, человеческий разум порождает компаньонов для самого себя — компаньонов, подобных мраку, из которого они появились. Так св. Антонию явился Дух Блуда в образе сладострастного негритенка; так множество демонов ужасного вида жестоко избили его почти до смерти, а храбрый старик бросал им вызов до конца и говорил, что не желает, чтобы ему пощадили хоть один удар; так ночью с ужасным смехом они врывались в его келлию в образе львов, змей, скорпионов, аспидов, ящериц, пантер и волков, каждый нападая по-своему; так когда в смертельном отчаянии он поднял глаза в поисках помощи, крыша исчезла, и среди лучей света Спаситель посмотрел вниз; так было с заколдованным серебряным блюдом, которое дал ему Сатана и которое при прикосновении растаяло в дыму; так с гигантскими летучими мышами и кентаврами, и двумя львами, которые помогали ему выкопать могилу для Павла.

Important religious results of cerebral sight.

Образы, способные таким образом возникать из мозга, были отнесены физиологами к феноменам обратного зрения, или церебрального видения. В другом месте я дал подробное исследование их природы (Human Physiology, гл. xxi) и, будучи убежден, что они сыграли гораздо более важную роль в человеческих делах, чем принято полагать, выразился так: «Люди во всех частях света, даже среди самых падших и варварских наций, обладают неизменной верой не только в существование духа, который нас одушевляет, но и в его бессмертие. Среди них есть множество тех, кто отрезан от всякого общения с цивилизованными странами, кто никогда не был просвещен откровением и кто ментально не способен самостоятельно вывести аргументы в поддержку этих великих истин. При таких обстоятельствах мало вероятно, что неопределенность традиций, унаследованных из отдаленных веков, могла быть для них руководством, ибо традиции быстро исчезают, если они не связаны с потребностями повседневной жизни. Может ли быть с философской точки зрения что-либо более интересное, чем то, каким образом эти недостатки были восполнены путем внедрения в самую организацию каждого человека средств, постоянно напоминающих ему об этих фактах, — средств вызывать их с неожиданной яркостью даже после того, как они стали настолько тусклыми, что почти угасли? Пусть он будет сколь угодно падшим и темным дикарем, отрезанным от всякого общения с расами, которые Провидение поставило в лучшие условия, он все же обладает той же организацией и подвержен тем же физиологическим инцидентам, что и мы. Подобно нам, он видит в своих видениях увядающие очертания пейзажей, которые, возможно, связаны с некоторыми из его самых приятных воспоминаний, и к какому же еще выводу он может прийти из этих нереальных картин, кроме как к тому, что они являются предвестиями другой земли за пределами той, где выпала его доля. Подобно нам, он вновь посещается через определенные промежутки времени сходствами тех, кого он любил или ненавидел, пока они были живы, и он никогда не сможет опуститься до такого животного состояния, чтобы не разглядеть в таких проявлениях внушения, которые являются для него неопровержимыми доказательствами существования и бессмертия души. Даже в самых утонченных социальных условиях мы никогда не в состоянии стряхнуть с себя впечатления этих событий и постоянно извлекаем из них те же выводы, что и наши нецивилизованные предки. Наше более возвышенное состояние жизни никоим образом не освобождает нас от неизбежных последствий нашей собственной организации, точно так же как оно не освобождает нас от немощей и болезней. В этом отношении по всему земному шару мы равны. Дикие или цивилизованные, мы носим внутри себя механизм, предназначенный представлять нам напоминания о самых торжественных фактах, которые могут нас волновать, и голос истории говорит нам, что он всегда был верен своему назначению. Требуются лишь моменты покоя или болезни, когда влияние внешних вещей уменьшается, чтобы он пришел в полное действие, и это именно те моменты, когда мы лучше всего подготовлены к истинам, которые он собирается внушить. Такой механизм согласуется с тем, как исполняется ход природы, и несет в самом своем стиле печать неизменности действия. Он нелицеприятен. Он не позволяет ни горделивейшим быть свободными от своих предостережений, ни скромнейшим оставаться без утешения знания об иной жизни. Не подверженный никаким невзгодам, недоступный для каких-либо возможностей фальсификации со стороны корыстных или заинтересованных лиц, не требующий никакого постороннего человеческого посредничества для своего эффекта, но всегда присутствующий с каждым человеком, куда бы он ни направлялся, он чудом извлекает из следов впечатлений прошлого непреодолимые доказательства реальности будущего и, собирая свою силу из того, что казалось бы самым маловероятным источником, незаметно приводит нас, независимо от того, кто мы и где мы находимся, к глубокой вере в бессмертное и нетленное из фантомов, которые едва успели появиться, как уже готовы исчезнуть».

Amelioration of monasticism.

Из таких истоков возник монашеский строй Европы — тот строй, который представляет нам ученость вместо свирепой невежественности, переполняющую любовь к человечеству вместо злобной ненависти к обществу. Тучный аббат на своем спокойном иноходце, с ястребом на кулаке, едва ли похож на прямого потомка отшельника, доведенного голодом до безумия. Как велик интервал между монахом третьего и монахом тринадцатого века — между пещерами Фиваиды и величественными монастырями, хранящими реликвии древней учености, надежды современной философии — между дворецким, расставляющим свою хорошо укомплектованную кладовую, и кувшином холодной воды с коркой хлеба. Тысяча лет превратила голодание в роскошь и, увы! если верить разрушителям Реформации, превратила видения прелести в дышащие и румяные реальности, которые использовали свое очарование с лучшим успехом, чем некогда их призрачные сестры.

The modifications of eremitism.

Последовательные этапы к этому исходу можно описать кратко. Вокруг келлии какого-нибудь отшельника, подобного Антонию, закрепившего свое уединение на горе Колзим, собралось множество скромных подражателей, подражавших его аскетизму и благочестию. Подобное чувство побуждает их соблюдать установленные часы молитвы. Необходимость поддержания тела указывает на какое-то занятие праздным трудом: плетение циновок или изготовление корзин. Настолько сильна инстинктивная тенденция человека к объединению, что даже сообщества безумцев могут организовываться. Говорят, что Иларион был первым, кто основал монашескую общину. Он ушел в пустыню, когда ему было всего пятнадцать лет. Отшельничество таким образом дало начало киновитству, и зла одиночества были устранены. И все же оставались суровые анахореты, которые отрекались от своих ассоциированных собратьев так же, как те отрекались от мира, и монастырь окружался кольцом их уединенных келий — лаврой, как она называлась. В Египте песчаные пустыни по обеим сторонам богатой долины реки предоставляли большие удобства для такого образа жизни: пустыня Нитрии была полна монахов, климат был мягким, а нужды человека удовлетворялись легко. Говорят, что в то время в той стране насчитывалось не менее семидесяти шести тысяч мужчин и двадцати семи тысяч женщин из числа этих религиозных затворников. Вместе с бесчисленными другими уродливыми формами под жарким солнцем этого климата они словно порождались тиной Нила. Как только из какого-нибудь знаменитого скита образовывался монастырь, соратники подчинялись правилам братства. Их трапеза, съедаемая в молчании, состояла из хлеба и воды, масла и небольшого количества соли. Связка папируса, служившая монахом сиденьем днем, пока он делал свои корзины или циновки, служила ему подушкой ночью. Дважды он пробуждался от сна звуком рога для вознесения молитв. Культивация суеверия предписывалась неумолимими правилами. Непреклонно отправлялась дисциплина наказаний, заключения, поста, бичевания и, в более позднее время, даже увечий.

Spread of monasticism from Egypt.

Из Египта и Сирии монашество распространилось подобно эпидемии. В Италию оно было впервые введено Афанасием при содействии некоторых учеников Антония, но Иероним, чьим местопребыванием была Палестина, прославился множеством обращенных им к жизни в уединении. Под его влиянием многие знатные римлянки склонились к практике монашеских привычек, насколько это было возможно, в уединенных местах близ этого города, на руинах храмов и даже на Форуме. Некоторые были побуждены удалиться в Святую Землю после того, как пожертвовали свое богатство на благочестивые цели. Молчаливый монах проникал в уединение семей с целью тайного обращения в прозелиты. Вскоре не было необитаемого острова в Средиземном море, ни пустынного берега, ни мрачной долины, ни леса, ни лощины, ни вулканического кратера, которые бы не стали свидетелями того, как чрезмерный эгоизм возведен в правило жизни. Множество отшельников находилось на пустынных берегах Черного моря. Они изобиловали от ледяного Танаиса до знойной Табенны. В суровой личной жизни и в сверхъестественной силе Запад не признал никакого превосходства Востока; его восторженные подражатели бросали вызов даже Фиваидской пустыне, требуя произвести равного Мартину Турскому. Одинокий анахореты вскоре был вытеснен общежительным учреждением — монастырем. Среди богатых вошло в моду отдавать все, что они имели, этим институтам ради спасения собственных душ. Теперь не было нужды в плетении корзин или ткачестве циновок. Братства быстро росли. Всякий, кто хотел спастись от варварских нашествий или избежать тягот службы в императорской армии, всякий, кто разочаровался в своих мирских делах или не видел в те темные времена никаких соблазнов в собственном доме и семье, находил в монастыре верное убежище. Число этих религиозных обителей со временем стало очень велико. Обычно они располагались в самых очаровательных и выгодных местах, а их прочность и великолепие иллюстрировали необходимость возведения прочных жилищ для бессмертных обществ. Часто случалось так, что Церковь предъявляла права на служение какого-нибудь выдающегося монаха. Было многозначительно замечено, что дорога к церковному возвышению лежала через монастырское крыльцо, и амбиция часто с довольством на время облачалась в клобук, чтобы вернее завладеть митрой.

Difference of the Eastern and Western monk.

Хотя монашеская система Востока включала в себя труд, в этом отношении она значительно уступала Западу. Восточный монах, делавший поначалу эгоизм своим правилом жизни, а собственное спасение — величайшей целью, даже если весь остальной мир погибнет, в зрелый период занимал свои интеллектуальные способности утонченными диспутами по теологии. Слишком часто он проявлял свою физическую силу в яростных беспорядках, устраиваемых им на улицах крупных городов. Он был фанатиком и бунтарем. С другой стороны, западный монах проявлял гораздо меньшую склонность к обсуждению вещей, лежащих выше разума, и тратил свои силы на полезный и честный труд. Под его рукой дикая пустыня превращалась в сад. В значительной степени это различие объяснялось физиологическими особенностями, и все же нельзя скрывать, что условия жизни в обоих случаях также не остались без последствий. Старые страны Востока с их изношенной цивилизацией и истощенной почвой не предлагали никаких соблазнов, сравнимых с варварским, но юным и плодородным Западом, где перед духовными лицами открывались самые прекрасные и манящие земли. И те, и другие, однако, сходились в том, что рассматривали дела жизни как представляющие постоянное вмешательство провиденциального или, скорее, сверхъестественного рода — ангелы и дьяволы находились в непрерывном конфликте за душу каждого человека, который мог стать счастливым призом одного или жалким трофеем другого. Эти духовные силы непрерывно управляли ходом природы и порождали чудеса. Мерой святости святого было количество совершенных им чудес. Так, в житии св. Бенедикта рассказывается, что когда его кормилица Кирилла уронила каменное сито, ее горе сменилось радостью по молитве святого дитяти, при которой разбитые части соединились и стали целыми; что однажды, получая пищу в корзине, опущенной в его недоступную иным путем келью, дьявол напрасно пытался досадить ему, оборвав веревку; что однажды Сатана, приняв облик черного дрозда, едва не ослепил его хлопаньем крыльев; что однажды тот же искуситель явился в образе прекрасной римской девушки, к чьим прелестям в молодости св. Бенедикт был чувствителен и от которых он теперь едва упасся, вывалявшись в колючках. Однажды, когда его суровые правила и строгость вызвали недовольство монастыря, настоятелем которого он был, братья — ибо монахи, как известно, способны на такое — попытались отразить его, но чаша рассыпалась, едва он взял ее в руки. Когда священник Флорентий, будучи злонамеренно настроен, попытался совершить подобное преступление с помощью отравленного хлеба, ворон унес смертоносный хлеб из рук св. Бенедикта. Наученный дьяволом, тот же Флорентий изгнал из своего соседства святого мужа, запустив в сад его монастыря семерых обнаженных девиц; но едва святой обратился в бегство, как комната, в которой жил его гонитель, рухнула и похоронила его под своими руинами, хотя остальная часть дома не пострадала. Под руководством двух видимых ангелов, шедших впереди него, св. Бенедикт продолжил путь в Монте-Кассино, где воздвиг благородный монастырь; но даже здесь чудеса не прекратились: Сатана заколдовал камни, так что каменщики не могли сдвинуть их с места, пока они не были освобождены сильными молитвами. Мальчик, тайком убежавший из монастыря повидать родителей, был не только поражен смертью Богом за свой проступок, но освященная земля исторгла его тело, когда они попытались его похоронить; и оно не могло обрести покой, пока на него не положили освященный хлеб. Две болтливые монахини, отлученные св. Бенедиктом от церкви за свою извращенную болтовню, случайно оказались похороненными в храме. При следующем совершении таинства, когда диакон приказал всем не причащающимся удалиться, трупы поднялись из могил и вышли из церкви.

The character of these miracles.

Тома можно было бы заполнить такими чудесами, которые назидали верующих на протяжении веков, требуя слепой веры и расцениваясь как равные по авторитету с чудесами Священного Писания.

Хотя монашеская жизнь покоилась на принципе социального отречения, монашество, в странном противоречии с этим, содержало в себе принцип организации. Уже в 370 г. н. э. св. Василий, епископ Кесарийский, объединил отшельников и киновитов своей диоцезы в один орден, названный по его имени василианским. Сто пятьдесят лет спустя св. Бенедикт под более мягким правилом организовал тех, кто прошел под его именем, и нашел для них занятие в подходящих видах ручного и умственного труда. В IX веке другой Бенедикт пересмотрел правило ордена и сделал его более суровым. Вскоре возникли ответвления, такие как клюнийцы (900 г. н. э.), картезианцы (1084 г. н. э.), цистерцианцы (1098 г. н. э.). Поскольку литературный труд был их излюбленным занятием, они внесли большие улучшения в копирование рукописей; в их иллюминации и иллюстрациях кроются зародыши возрождения живописи и изобретения скорописи. Св. Бенедикт предписал своему ордену собирать книги. Было удачно замечено, что он забыл упомянуть что-либо об их характере, полагая, что все они должны быть религиозными. Августинцы были основаны в XI веке. Однако они заявляли, что являются восстановлением общества, основанного века назад св. Августином.

The Benedictines.

О влиянии, которого достигло монашество, можно судить по хвастовству бенедиктинцев о том, что «папа Иоанн XXII, умерший в 1334 году, после тщательного расследования обнаружил, что с момента возникновения ордена в нем состояло 24 папы, около 200 кардиналов, 7000 архиепископов, 15 000 епископов, 15 000 знаменитых аббатов, более 4000 святых и свыше 37 000 монастырей. Кроме того, в этом ордене состояли 20 императоров и 10 императриц, 47 королей и свыше 50 королев, 20 сыновей императоров и 48 сыновей королей; около 100 принцесс, дочерей королей и императоров; не говоря уже о бесчисленных герцогах, маркизах, графах, графинях и т. д. Орден произвел огромное число авторов и других ученых мужей. Их Рабан учредил школу Германии. Их Алкуин основал Парижский университет. Их Дионисий Малый усовершенствовал церковное исчисление. Их Гвидо изобрел музыкальную шкатулку (гамму); их Сильвестр — орган. Они хвастались тем, что породили Ансельма, Ильдефонса и Досточтимого Беду».

Civilization of Europe by the monks.

Мы слишком часто датируем христианизацию общины с момента обращения ее суверена, но природа вещей не такова, чтобы это могло изменить сердца людей. Какая польза от того, что варварский вождь прогоняет орду своих дикарей через воды реки в качестве импровизированного или скорого крещения? Такие внешние формы имеют мало значения. Именно главным образом благодаря монастырям крестьянскому классу Европы был указан путь цивилизации. Молитвы и благотворительность; аскетизм братьев; их воздержанная трапеза; их скудная одежда — самая дешевая в стране, где они жили; их бритые головы или клобук, скрывавший вид греховных предметов; длинный посох в руках; их обнаженные ноги и голени; то, как они отправлялись в путь по двое, каждый из которых следил за братом; запреты на принятие пищи вне стен монастыря, у которого была собственная мельница, собственная пекарня и все необходимое для воздержанного домашнего хозяйства; их молчаливое гостеприимство по отношению к страннику, которого потчевали в отдельном помещении; земли вокруг их зданий, превращенные из дикой пустыни в сад, и, прежде всего, труд, возвеличенный и облагороженный их святыми руками, и безбрачие, навсегда в глазах простолюдинов служившее доказательством отделения от мира и жертвой небесам — вот что привлекало внимание варваров Европы и вело их к цивилизации. В наш собственный материальный век защитники монастыря жалобно вопрошали: где теперь найдем мы прибежище для грешника, уставшего от мира, — для человека созерцательного в его старости или для государственного деятеля, уставшего от дел? Именно благодаря досугу, обеспеченному их богатством, монастыри породили столько деятелей литературы и передали нам литературные реликвии былых времен. Это был счастливый день, когда монах от ткачества циновок обратился к переписке рукописей — счастливый день, когда он начал сочинять те благородные гимны и мелодии, которые будут жить вечно. Из «Dies Iræ» звучит великая поэзия даже на монашеской латыни. Непрерывные движения монашеских орденов вдыхали жизнь в Церковь. Протестант признает, что Реформацией мы обязаны решительному монаху.

Their materialization of religion.

Наряду с этими выдающимися достоинствами монашеский институт имел и свои пороки. Через него распространилось то страшное овеществление религии, которое на столь многие века унизило священные вещи; через него — та хуже языческой апофеоза, которая вела к обожествлению — а это было именно им — мертвых людей; через него поддерживались реликвии и лжечудеса, вера в ложь столь чудовищную, что она позорит здравый смысл человека. Апостолы и мученики древности были забыты; более того, даже поклонение Богу было заброшено ради святынь, способных исцелять все болезни, и реликвий, способных воскрешать мертвых. Через него развился тот глубокий эгоизм, который не останавливался ни перед какой жертвой — ни настоящей, ни будущей, по крайней мере в том, что касается этой жизни, — ради обеспечения личного счастья в иной, эгоизм, который в заблуждении того времени проходил под именем благочестия; а степень унижения человеческого достоинства была сделана мерой заслуг монаха.

КОНЕЦ ТОМА I.
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