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Введение 

Значение религии для человечества и его культуры огромно. В истории средиземноморско-европейской цивилизации, частью которой является и Россия, особую роль играет христианство, возникновение которого явилось переломным пунктом не только в культурной, но и в социальной и политической истории средиземноморско-европейского мира. Изучение проблем истории древних средиземноморских религий и предыстории христианства чрезвычайно важно для понимания общего исторического процесса. Отсюда общей задачей курса является знакомство будущих магистров с конкретным процессом религиозного развития Древнего мира и выявление ими на основе самостоятельного исследования основных закономерностей этого развития в тесной связи с политической и социальной историей.

При изучении истории религий Древнего Средиземноморья магистрантам необходимо основное внимание уделить вопросам эволюции религиозных представлений, четко выяснить различия между политеизмом и монотеизмом и усвоить проблемы перехода от первого  ко второму. Изучение конкретной истории религиозного развития Средиземноморья должно основываться на ясных теоретических основах. Магистранты должны обратить внимание на связь религиозного развития с политической, социальной и общекультурной историей При этом магистранты должны находиться на строго научной базе, не входя в вопросы истинности или неистинности тех или иных религий (прежде всего, иудаизма и христианства) и выясняя лишь пути их развития. 
Часть 1. Греческая философия и религия

На религиозное развитие Эллады, а затем в еще большей степени эллинистического мира значительное влияние оказала греческая философия. Конечно, философия и религия представляют два разных типа постижения мира. Религия основана на вере, а философия, как и всякая наука, на исследовании и логическом рассуждении. Недаром само рождение философии иногда определяют как переход от мифа к логосу. Религия, даже такая далеко не догматическая, как олимпийская, требует безусловного принятия своих основных положений, в то время как философия разрешает постоянно возникающие сомнения. Как и любая другая наука, философия не только исследует и объясняет факты, но и приводит их в определенную систему и ищет закономерности развития таких систем внутри их самых, а религия относит все это к действиям сверхъестественных, надприродных и надчеловеческих сущностей. Тем не менее, понять развитие многих сторон эллинской религиозной мысли без учета влияния на нее философии трудно. Конечно, философия всегда была уделом сравнительно образованного меньшинства. И основная масса населения не только в эллинистических государствах, но и в классическом полисе едва ли воспринимала те или иные философские теории. Однако к этому же образованному меньшинству принадлежали поэты и драматурги, которые могли передавать некоторые философские мысли своим слушателям, читателям, зрителям. К нему же относились и теологи, особенно в более позднее время, которые пытались теоретически обосновать определенные религиозные построения, а это уже оказывало непосредственное воздействие на греческую религию.

Говоря именно в таком плане о греческой философии, надо иметь в виду, что резкое противопоставление философии и религии возникло только в новое время, да и сейчас оно воспринимается не всеми, и существует такое понятие, как религиозная философия. Греческие философы как правило вообще не были атеистами. То, что иногда воспринимается как чуть ли не атеистические воззрения, в действительности были попытками найти другое обоснование религиозным представлениям или другое понимание этих представлений. А обвинения в атеизме, какое, например, было предъявлено поэту (не философу) Диагору, или в непочитании отеческих богов, как это было сделано по отношению к Сократу, были основаны на нарушении ими «священного» для данного (в этих случаях афинского) полиса, да к тому же в огромной степени были вызваны чисто политическими мотивами. Даже такое безусловный материалист, как Демокрит, по-видимому, все же признавал наличие божества и, может быть, бессмертия. Правда, в нашей науке возникло стремление доказать наличие таких суждений у отца «линии Демокрита», как называл всю материалистическую философию Ленин, фальсификациями, совершенными одной из ранних христианских группировок. Однако доказательства неподлинности таких отрывков не безусловны. Последователь Демокрита Эпикур, отвергая воздействия богов на земную жизнь и бессмертие души, признавал само существование и богов, обитавших в межмировых пространствах, и души, состоявшей из особо тонких атомов, распадающейся на них в момент смерти человека. Конечно, такой взгляд был совершенно не религиозным, но он не дают основания считать Эпикура атеистом в том смысле, какой вкладывается в это слово в наше время. В еще большей степени религиозно-мифологические аспекты были свойственны другим философским течениям эллинской древности. И это не искажения чистой научно-философской мысли, как еще недавно считали некоторые наши историки философии, а неотъемлемая часть греческих философских воззрений. Не только философия на религию, но и религия на философию оказывала влияние, и порой довольно значительное.

Разумеется, на религиозную мысль б(льшее влияние оказали те течения греческой философии, которые можно считать идеалистическими. Однако и в данном случае надо сделать важную оговорку. Совершенно ясно выраженным материалистами в Греции были очень немногие философы, и одно из таких исключений - Демокрит и его атомистская школа. Но некоторые стороны и учения атомистов были восприняты религиозной мыслью Греции и Рима. В целом же четкое разделение философов на идеалистов и материалистов возникло, видимо, уже в новое время. И материалистические аспекты можно найти в учениях тех, кого история философии считает идеалистами, и идеалистические у тех, кого принимают за материалистов. И тем, и другим учениям свойственны были, хотя и в разной степени, религиозные аспекты. Эти аспекты и являются предметом внимания в данной главе, в то время как другие очень важные стороны различных философских учений полностью оставляются в стороне.

Досократовская философия. «Отцом» греческой и всей европейской философии является Фалес. Он первым стал искать основу мира в самом мире и нашел ее в воде. Но сам космос для него - творение бога, и поэтому он прекрасен, а бог старше всех вещей, ибо он не рожден. Уже в этом высказывании Фалеса выделяется проблема бога и его отношения к миру, которая будет занимать умы последующих философов и богословов. Но здесь же ясно и отличие трактовки этой проблемы в философии, поскольку в отличие от религии Фалес пытается не просто декларировать свои постулаты и требовать безусловной веры в них, а доказать, введя причинный союз «ибо». Не отрицал Фалес и существование души. Более того, принимая за основной признак души движение, он одушевляет не только людей, но и все, что движется, включая даже магнит.

Преемники Фалеса также не оставляли заявленной им проблематики. Его непосредственный ученик Анаксимандр считал богов смертными, но очень долголетними, почему они, по его мнению, и кажутся людям бессмертными. Анаксимен полагал, то ли что боги возникли из воздуха, как и весь мир и все в этом мире, то ли что сами они являются воздухом.

Наиболее ясно религиозные аспекты выделяются в философии Пифагора и его последователей. Последнее надо подчеркнуть, ибо состояние источников не позволяет четко отделить вклад самого Пифагора от того, что было внесено его учениками и последователями. Тем не менее, пифагорейство представляет собой довольно стройное учение, и его более древняя стадия вполне может быть связана с именем Пифагора.

Философия Пифагора имеет много сходства с орфизмом. Но орфизм является религиозным учением, а пифагорейство - философией, хотя и на очень ранней стадии ее развития. Это же можно сказать и об отношениях пифагорейства с различными мистическими культами. Пифагор тоже организовал свою общину, вступление в которую требовало выполнения особых правил, подобных посвящению в элевсинском или дионисийском культе. Сам Пифагор в этом союзе выступал не только как его глава, но и как пророк, а затем вокруг его фигуры даже начала складываться особая мифология. Однако главным для членов данного сообщества, если отвлечься от его политической деятельности, было отыскание сущности мира в явлениях самого мира, что не исключало чисто религиозных аспектов этих поисков. Суть мира, по мнению Пифагора, состоит в гармонии, которая является единой закономерностью, определяющей строение вселенной. Проще всего и яснее всего она проявляется в числах и их соотношениях. Но эта же гармония свойственна и всем остальным сторонам мироздания и жизни, которые по аналогии можно тоже свести к числовым соотношениям и пропорциям. Задача и состоит в проникновении в понимание этих аналогий и в результате в суть мироздания. Однако достигнуть такого проникновения можно только в сочетании математических знаний и праведной жизни. Для достижения последней надо выполнять ряд правил и соблюдать ряд запретов. Некоторые из них современному человеку кажутся бессмысленными, как, например, держать постель свернутой, не есть бобов, не держать в доме ласточек или не оборачиваться при уходе. Однако для самого Пифагора и его учеников все эти предписания имели определенный символический смысл. К тому же, подобно тому, как строевая подготовка в современной армии воспитывает дисциплину и чувство единения солдат, столь необходимые в военном деле, или изучение классических языков - дисциплину мышления, так и тщательное соблюдение всех даже на первый взгляд бессмысленных правил воспитывает дисциплину души и заставляет человека сосредоточиться на достижении цели - праведной жизни. Однако и изучение математики, и достижение праведной жизни являются лишь условиями для постижения истинного знания.

Истинным знанием является мудрость - (((((( (софия). Подлинной мудростью обладает только бог, а человек может быть только любителем мудрости - философом. Именно Пифагор впервые и ввел в оборот это столь популярное слово. Но уже «любитель мудрости» стоит выше обычных людей, и он может приблизиться к подлинной софии. Тогда он поймет настоящую гармонию, из которой возник весь мир, и эта гармония в основе своей и является богом. Признание существования бога-гармонии не исключает признания и почитания и обычных олимпийских богов, особенно Аполлона, бога, в наибольше степени воплощающего вселенскую гармонию. Что касается другого божества - Гестии, то она воплощает мировой огонь, горящий в центре мира, в то время как другой огонь, являющийся Олимпом, ограничивает вселенную снаружи. Между центральным и внешним огнями вращаются по своим сферам земля, противоземля, луна, солнце, планеты и, наконец, неподвижные звезды. Движение этих сфер производит музыку вселенной, воспринимаемую только особо очищенными душами.

Поскольку мировая гармония наглядно выражается в числах, то и сами эти числа приобретают определенные свойства, как справедливость, душа, ум и т. д. Числа выражают и основные принципы мироздания. Мир является сочетанием предельного и беспредельного, и принципом предела и единства является единица, а беспредельного разделения - двойка. Оба числа объединяются в тройке, которую можно считать вселенной, объединяющей оба начала. Четверка является символом добра и зла. А самым совершенным числом является десятка, объединяющая все эти четыре важнейшие космогонические и этические принципы. Она же является источником и корнем вечности. Человек подобен существующему большому миру, и элементом его вечности является душа. Поэтому, как учил Пифагор, именно душе и ее совершенствованию надо уделять особое внимание.

Пифагор (или кто-либо из его последователей) считал душу состоящей из трех частей: ума, рассудка и страсти. Именно рассудок отличает человека от остальным живых существ, и он-то и бессмертен. Когда человек умирает, его рассудок переходит в другое тело. Эта идея о переселении душ родственна существовавшей в дионисийских мистериях. И как та, она была чужда основной массе греков. Соперники и противники Пифагора и пифагорейцев более всего издевались над этой идеей. Сам Пифагор  утверждал, что Гермес в свое время даровал его душе память о прежних телах, и он порой отождествлял себя с персонажами греческой мифологии, в том числе с одним из гомеровских героев. Душа и тело, по учению Пифагора, не только сосуществуют в одном человеке, но в то же время и противостоят друг другу. Тело постоянно стремится к различным удовольствиям и удовлетворению самых низменных потребностей, но все это утяжеляет душу и не дает ей достичь мудрости. И душа того, кто вел жизнь, подобную жизни свиньи или осла, переселится затем в тело свиньи или осла. И только тот, кто стремился к достижению софии и вел праведную жизнь, имеет шанс в будущем тоже обрести тело человека, а тот, кто знания достиг, - тело любителя мудрости, философа. Образцом для человека в его трудном жизненном пути является бог, и человек должен следовать богу; тогда и он сам сможет стать богоподобным, каким стал сам Пифагор, занимавший, как утверждали его ученики, место между людьми и богами.

Всем этим пифгорейское учение не ограничивалось. Но именно эти его особенности в наибольшей степени соединяли философию и религию. Из всех досократовских философских учений в пифагорействе религиозный момент был выражен, пожалуй, наиболее ясно. Однако он не отсутствовал и в других течениях философской мысли VI-V вв. до н. э.

Идея Ксенофана о едином неподвижном и вневременном боге, о чем говорилось выше, была перенесена философами так называемой элейской школы на все бытие. Основатель этой школы Парменид, бывший учеником Ксенофана, разделял мнение учителя о едином конечном, шарообразном боге, не имеющим ни прошлого, ни будущего. И таким же он считал все истинное бытие, постигаемое только разумом, признавая подвижный и многообразный мир, усваиваемый органами чувств ложью, небытием. Парменид говорит и о других божествах, как Необходимость, Правда, Любовь и т. п., но не понятно, действительно ли они выступают у него как определенные божественные сущности или являются лишь художественными образами. Но в любом случае ясно, что для Парменида бытие равно богу. Его последователи Зенон и Мелисс считали, что Всеединое и единственное вечное Одно и есть бог, а следовательно, и вселенная равна этому богу. Что касается конкретных божеств, почитаемых людьми, то Мелисс предпочитал о них вообще не говорить, ибо, по его мнению, познать их невозможно.

Вершиной досократовской философии является учение Гераклита. Он утверждал что мир (космос) не создан никем из богов и никем из людей, а является вечно живым огнем, мерами загорающимся, мерами затухающим. Это высказывание дало основание считать его «отцом» материалистической диалектики. Однако философия Гераклита гораздо более сложная и далеко не однозначная. Уже то, что одна из трех частей его сочинения называлась «О теологии» (независимо от того, дано ли это название самим философом или, как считают многие исследователи, уже много позже), говорит о том, что Гераклит не был чужд богословским построениям. Из некоторых фрагментов его произведения, которое только во отрывках до нас и дошло, можно понять, что гераклитовский огонь - это особая субстанция, которая и является богом. Порой он давал ему и привычные личные имена, называя то Зевсом, то Дионисом, оговаривая, однако, что бог и желает называться Зевсом, и не желает. Но еще важнее другое. Весь мир пронизан логосом, который определяет и изменения состояния космического огня, и все, что происходит в этом мире. По его определению идет борьба противоположностей, и лишь эта борьба и создает мировую гармонию, без которой мира не существует.

Логос - понятие очень многозначное. В «Древнегреческо-русском словаре» дается 34 соответствующих понятия в русском языке, и большинство из них выражено несколькими словами. Первоначальное значение логоса - слово, речь, особенно прозаическая. В этом смысле иногда использует его и Гераклит, говоря, например, что дурак любит восторгаться любым логосом, т. е. любой речью. Но в целом этот философ придает понятию «логос» иной смысл. Логос, по мнению Гераклита, существует вечно, он является и судьбой, которая творит мир и все, что в нем есть, через бег в противоположные стороны. Но он не только творит мир, но и управляет им. Из некоторых фрагментов можно сделать вывод, что логос и огонь тождественны. Творящий огонь - это особый огонь, отличающийся от всеми видимого, состоящий из отдельных мелких частичек, как золото состоит из отдельных мельчайших крупиц. Возможно, логос рассматривается Гераклитом как разумная сторона мирового огня. Если это так, то огонь Гераклита разумен. В философии Гераклита важное место занимает еще одно понятие - гнома (((((((), которая правит миром. Оно также многозначно, но во всех случаях в нем присутствует ясный оттенков разумности - ум, рассудок, сознание, знание, мнение и т. д. Сопоставление некоторых фрагментов дает основание говорить о тождестве логоса и гномы. Таким образом, логос, гнома и огонь практически оказываются одним и тем же. И вся вселенная пронизана этим разумным началом. Рационализм, присущий греческой мысли, нашел в философии Гераклита прекрасное выражение.

Логос един во всем мире, в человеке и боге, и человеческий логос связан с божественным. Это определяет и единство божества. Его имена не так уж важны. Говоря о тождестве Диониса (или Зевса) с Аидом, Гераклит подчеркивает единство жизни и смерти, а имена богов даны явно лишь для наглядности. Бог выше людей, и только он обладает истинной мудростью, поэтому взрослый муж так же глуп по сравнению с богом, как ребенок по сравнению с взрослым. Бог никак не похож на человека, и в этом философская мысль Гераклита совпала с религиозным представлением Ксенофана, хотя самого Ксенофана, как и других своих предшественников, включая Пифагора, Гераклит нещадно критикует. Поэтому Гераклит выступает против изваяний богов, жертв им и других проявлений современного ему культа. Это, разумеется, далеко не атеизм, это, наоборот, очищение представлений о едином и не подобном людям боге от человеческих заблуждений, к каковым философ относил существующую религию. Для бога все справедливо, и все правильные законы исходят от божественного закона, и лишь люди со своими ложными понятиями о справедливости искажают его и принимают свои законы. Бог бессмертен, и уже этим резко отличается от смертного человека. Но логос у них един, и поэтому можно говорить, что бог - бессмертный человек, а человек - смертный бог.

Частицей бога, логоса, искрой мирового огня в человеке является его душа. Как паук ткет паутину и является ее центром, так и душа окружает себя телом, будучи его сердцевиной. С рождением человека душа подвергается различным напастям, в том числе плотским желаниям, и она должна им сопротивляться, а в случае, если она им подвергнется (а так у большинства людей), то излечиться от них. Но по настоящему излечиться может только душа мудреца. Смерть тела освобождает душу, и в этом смысле можно говорить о ее рождении. Душа, будучи искрой мирового огня, бессмертна, но лишь душа мудреца восстает и становится стражем живых и мертвых. По-видимому, Гераклит верил в посмертное воздаяние, ибо говорил, что души вакхантов и мистов подвергнутся наказанию за нечестивые посвящения.

Из философии Гераклита можно сделать как строго материалистические выводы, оставляя в стороне религиозно-мистические моменты, так и религиозно-богословские, игнорируя строго рационалистические и материалистические аспекты этой философии. Религиозные стороны учения Гераклита позже привлекали большое внимание различных богословов, в том числе раннехристианских. Высказанные им мнения о наличии единого бога и вселенского разума - логоса, правящего миром, - были им очень близки.

Греческий рационализм, столь ярко проявившийся у Гераклита, нашел свое выражение и в философии Анаксагора. Анаксагор был старшим современником Сократа, но по своим философским взглядам относился  к предшествующей стадии развития философии. Он исходил из наличия двух противоположных начал - материи (или природы) и Ума. Оба эти начала существуют вечно. Ум (((((() является творящим началом, в то время как материя подвергается его действию. Именно воздействие Ума на природу объясняет разумность и осмысленность всего существующего. Само возникновение мира Анаксагор объяснял тем, что под воздействием Ума мельчайшие частицы материи пришли в движение, подобные соединялись с подобными, и из этих самых мелких элементов возникли все существующие вещи. Человеческий ум способен мысленно разделить вещи на предшествующие творению мельчайшие частицы - гомеомерии, каждая из которых абсолютно подобна самой вещи. Этот ясно выраженный дуализм философии Анаксагора оказал воздействие, как на философские, так и на религиозные учения более позднего времени.

Анаксагор, как и Гераклит, и Пифагор, и другие многие считали свои учения абсолютно истинными. Но истинность не только их учений, но и вообще всех людских представлений поставили под сомнения софисты, «мудрствующие», как их иронически назвали, отличая этим от подлинных «мудрецов». В их построениях рационализм достиг своего апогея. Самый старший из них Протагор утверждал, что человек есть мера всех вещей, существующих, что они существуют, и не существующих, что они не существуют. Этот абсолютный релятивизм софисты распространяли и на религиозную сферу. Тот же Протагор заявлял, что о богах и их существовании он ничего сказать не может, ибо этому препятствует и неясность вопроса, и краткость человеческой жизни. А некоторые более поздние софисты указывали на различия в понимании, виде и почитании богов разными народами. И если Ксенофан, исходя из тех же предпосылок, пришел к выводу о существовании истинного бога в противоположность богам, признаваемым людьми, то софисты - к утверждению относительности веры в богов вообще. Правда, другие софисты все же признавали и богов, и гадания, и различные ритуалы. Но в любом случае религиозно-мифологические вопросы не стояли в центре их внимания.

Безбрежный релятивизм софистов вызвал резкие возражения Сократа.

Сократ. Сократ (469-399 гг. до н. э.) стоит на грани двух эпох истории античной философии. До него философия занималась в основном проблемами природы, ее сущностью, причинами и процессом ее происхождения, а в религиозной сфере - взаимоотношением природы и божественного мира. В какой-то степени обратиться к человеку пытались софисты, но акцент, который они ставили на относительности всего существующего и на относительности знания о нем не давали возможности исследовать сущность человека и его отношение к миру и богам. Эту задачу поставил перед собой Сократ. В центре его философии стояла не природа, а человек и не каждый отдельный человек с его относительным знанием и отношением к окружающему миру и вселенной, а человек вообще. Религиозный аспект сократовской философии заключался в выяснении отношений между богом (или богами) и человеком или, может быть, точнее - между человеком и богом (богами).

Сократ не отрицал ни существованием обычных и привычных греческих богов, ни различных ритуалов в их честь. Более того, он считал необходимым чтить богов так, как чтит их данный полис (в случае Сократа Афины), ни в чем не уклоняясь от отеческих обычаев. Он по мере своих материальных возможностей приносил жертвы, признавал гадания, верил оракулам. Надпись на стене дельфийского храма Аполлона «Познай самого себя» стала девизом его деятельности и процесса познания. Произнесенный в этом же храме оракул Аполлона, признавшего его, Сократа, мудрейшим человеком, превратился в исходный пункт его диалогического поиска истины. Диалог стал для Сократа единственным средством познания и донесения до других людей познанных им истин. «Ты этого не знаешь, и я этого не знаю, но давай порассуждаем вместе, и тогда, может быть, мы вместе найдем истину». В таком диалоге заключалась известная доля лукавства, поскольку сам Сократ уже знал основные принципы искомых им понятий, но он давал возможность привести и собеседника к пониманию сущности его философии.

Как уже говорилось, в противоположность прежней (и частично современной) философии Сократа не занимали вопросы устройства природы, хотя он не отрицал и полезности некоторых таких занятий для конкретной человеческой деятельности. В противоположность софистам, которые тоже уже отказались от исследования природы, Сократ признавал существование абсолютных истин. К абсолютным истинам он относил такие понятия, как добро, добродетель, благо, мудрость. И все они были связаны друг с другом, а практически сводились друг к другу, ибо всякая добродетель есть мудрость. Мудрый человек тот, кто знает, что такое добро и зло, справедливость и несправедливость, и знающий все это никогда не будет поступать плохо, ибо добродетели противопоставлено безумие, а какой нормальный человек хочет быть безумцем и поступать, как безумец. Таким образом, мудрость, по Сократу, есть знание, а знание есть добродетель. И этому необходимо учиться, как и конкретным знаниям и умениям, полезным и нужным каждому в его профессиональной деятельности.

Однако знать человек может далеко не все. И мудрость человека состоит в знании обычного и необходимого для конкретной жизни. За границами его знания находится божественная мудрость. Боги обладают полным знанием, часть которого они считают возможным и даже нужным сообщить человеку через различные знаки, оракулы и т. п. Боги знают все не только об окружающем человека мире и человечестве вообще, но и о каждом конкретном человеке, включая самые тайные его помыслы и намерения; для богов нет ничего тайного нигде и ни в ком. Более того, боги сами знают, что человеку в действительности полезно и нужно даже вопреки воле и мыслям самого человека. Поэтому и просить богов нужно только о добре, а никак не о конкретных милостях или помощи. И боги сами, если сочтут нужным откликнуться на эту молитву, дадут просящему то, что ему и его душе действительно необходимо, хотя иногда это может казаться злом. Даже когда он был осужден на смерть, Сократ не счел приговор злом, ибо, по его мнению, так стало для него полезным.

Вселенная - творение богов. Всякие силы природы и небесные явления - их слуги. И не надо людям пытаться проникнуть в суть этих сил и явлений, так как боги могут быть недовольны попыткой человека узнать то, что принадлежит лишь им, богам. А надо следовать велениям богов и быть мудрыми, а, следовательно, и добродетельными. Человек - любимое творение богов, и доказательство этому - практически идеальное строение человеческого тела. Только человека они одарили разумом, а все остальное создали для него: животных и растения для его пищи и обслуживания его, чередование света и тьмы для его работы и отдыха, солнце и звезды для определения им времени и т. д. Они же вложили в тело человека его душу.

Душа человека - незримая хозяйка его тела. А т. к. хозяева важнее слуг, то и любить душу больше, чем тело и заботиться о ней, о ее неповрежденности. С течением времени тело отцветает, а душа становится все более разумной и, следовательно, все более достойной любви. И любить свою душу должен сам человек, и если нет возможности вовсе избежать каких-либо проявлений несправедливости, то лучше претерпеть ее, чем причинить, ибо причиняющий несправедливость делает хорошо для своего тела, а терпящий - для души. И ни в коем случае нельзя отвечать несправедливостью на несправедливость. Душа - бессмертна. И в связи с этим встает вопрос об отношении Сократа к загробного существованию. В этом он близок к воззрениям орфиков и пифагорейцев. По его мнению, после некоторого времени пребывания в царстве Аида душа возвращается на землю и вселяется в новое тело, и это вселение является и наказанием за прошлые грехи, и средством их исправления в соответствии с решением загробных судей. Только две категории душ избегают этой участи: преступников, которых уже ничто не может исправить, и они отправляются в темный Тартар на вечные мучения, и добродетельных мудрецов, освобожденных от круговращения жизни и смерти.

Сама жизнь важна постольку, поскольку она приготавливает человека к посмертному существованию. Поэтому жизнь - это подготовка к смерти. И сам он, умирая, просил принести в жертву петуха, которого обычно жертвовали Асклепию в благодарность за выздоровление. Смерть для него - выздоровление от жизни. Впрочем, в этой проблеме не все так ясно для Сократа. В своей речи на суде он допустил и другу возможность: смерть как бесконечный сон без сновидений. Но и в этом случае он считает ее благом по сравнению с жизнью. Все же уверенность в сознательном вечном существовании у него превалирует. После смерти душа, наконец-то, сможет воочию увидеть богов.

В связи с этим встает вопрос о постижении незримого. Для большинства греков боги воплощались в статуях и других изображениях, являвшихся объектами культа. Сократ, как говорилось выше, никакие детали культа не отрицал. Но богов он все же считал невидимыми при жизни. Этим он очищал их от суетных земных представлений, превращая в некотором смысле в философские абстракции и открывая тем самым путь и к платоновским объективным идеям, и к христианскому пониманию незримого Бога.

Проблема божественного мира в философии Сократа далеко не однозначна. Признавая всех богов, почитаемых его современниками, он порой высказывает мысли, позволяющие говорить о поисках им объединения всех многочисленных божеств в одной фигуре. Сократ сомневается в наличии двух Афродит (небесной и всенародной), а не одной. И Зевс имеет много имен, будучи одним и тем же. От этого Сократ, как кажется, перешел к мысли о существовании одного незримого бога, создавшего вселенную и правящего ею. Мысль о взаимоотношениях этого незримого творца и правителя мира и отдельных богов Сократ не развил, но сама идея существования единого бога ему, по-видимому, иногда была не чуждой. Завершая свою речь на суде, он (в переложении Платона) сказал: «Пора идти отсюда, мне - чтобы умереть, вам - чтобы жить, а что из этого лучше, знает только бог». И слово «бог» он употребляет в единственном числе. Едва ли надо говорить о сознательном монотеизме Сократа, ибо в подавляющем большинстве других случаев он говорит о богах во множественном числе, не говоря уж о признании им оракула Аполлона, а следовательно, и самого бога, и других подобных высказываниях. Но возможно, что он уже нащупывал путь к единобожию. В известной степени возникновение такой мысли явилось логическим следствием всех его рассуждений. Если он утверждал существование абсолютных истин и понятий, то в религиозной сфере это должно было привести к признанию наличия божественного абсолюта, т. е. в конечном итоге к мысли об абсолютном и, следовательно, едином божестве, являющимся воплощением вселенского разума. Во всяком случае, позже эти поиски оказали влияние на развитие религиозной мысли.

Принимая существование божественного мира и, может быть, даже одного бога, Сократ считал возможным наличие в человеке частицы божественного. Это - его демоний (((((((((((). Демоний - не душа. Душа имеется у каждого человека, а демоний имел только сам Сократ. Само слово «демоний» - абстрактное прилагательное от «демон», каковым, как уже говорилось, обозначалось божественное существо низшего ранга. Порой, однако, «демон», «демоническое» приобретает значение божественного вообще. А в устах Сократа его «демоний» превращается в некое незримое существо, сидящее внутри него. Это по существу - его внутренний голос, но этот голос незримо связан с божественной волей. И это - некая внутренняя сила, которая отвращает его от неправильного и неправедного. Поскольку он связан с богами, то поступать надо только в соответствии с ним, и лучше вступить в конфликт с властями и вытерпеть несправедливый приговор, чем ослушаться своего демония.

Религиозное занимало значительное место в философствовании Сократа. Но он остается все же не религиозным мыслителем, не богословом, а философом. Все, что имеет отношение к божественному миру и его роли, явилось следствием не религиозной веры, а логического рассуждения, и его религиозные постулаты явилось результатом работы разума. При всем почитании греческих богов и недвусмысленным признанием их существования логика Сократа привела его к пониманию божественного как философского понятия. А это, в свою очередь, привело его к конфликту с большинством народа. Результатом стал процесс и осуждение Сократа на смерть в 399 г. до н. э. Его обвинили в безбожии, в непочитании отеческих богов и изобретении новых, в развращении юношества, что было совершенной ложью. Определенную роль в организации и исходе суда сыграли и политические резоны. Смерть Сократ не сняла проблем им поставленных и оставленных в наследство будущим поколениям. Учение Сократа было в огромной степени окрашено этически. По существу Сократ ставил вопрос о правильном поведении человека, включая и поведение по отношению к божественному миру. И сам он дал пример бескомпромиссного следования своим нравственным постулатам, предпочтя смерть отказу от них. Поставленные им проблемы, в том числе и в религиозной области, стали основными в античной философии последующего времени.

Платон и Академия. Одним из учеников Сократа был Платон (около 430-348 гг. до н. э.). В 386 г. до н. э. он создает в Афинах собственную школу. Его ученики собирались в роще, посвященной герою Академу, и поэтому философская школа Платона получила название Академии. Платон всю жизнь преклонялся перед Сократом и сделал его главным персонажем почти всех своих произведений, вкладывая в его уста собственные представления и мысли. Как и Сократ, Платон избрал диалог как форму изложения своих мыслей в споре с другими персонажами. Но в отличие от Сократа, принципиально излагавшего свои взгляды только устно, Платон свои диалоги писал и, хотя участников споров он обычно называл историческими именами, вкладывая в их уста действительно излагаемые ими взгляды, сама обстановка таких диспутов была литературной выдумкой Платона. Кроме Сократа, на Платона большое внимание оказали пифагорейцы и элеаты. Но все, что он узнал от других философов, включая Сократа, он сплавил в единое и оригинальное учение, которое не оставалось застывшим, а развивалось им на протяжении всей жизни. И это постоянное развитие делает очень трудным определение философской системы Платона.

Исходя из сократовского положения о реальности самых общих понятий, как добродетель, справедливость, красота, которых невозможно увидеть, а только постигнуть разумом, Платон пришел к мысли о реальном существовании мира умопостигаемых сущностей всех видимых вещей и явлений и всего мира в целом. Это - идея, иногда называемая им еще и эйдосом. Оба эти слова (((((((, (((((() происходят от глагола ((((( - видеть, созерцать, смотреть и в обыденном языке означают вид, внешность, облик. Платон придал им совершенно другой смыл: сущность вещи, которую можно увидеть только особым умственным зрением, но нельзя воспринять обычными органами чувств. Но это - сущность не столько каждой отдельной вещи, сколько определенной группы однородных вещей и понятий, их обобщение. В то же время идея является причиной существования всех видимых вещей и целью, к которой эти видимые вещи стремятся. Долгое время Платон считал идеи неподвижными, но позже стал приходить к мысли, что и они движутся. Но это движение не есть становление, ибо идеи существуют вечно и уже поэтому становиться не могут. Царство идей - это истинное и полноценное бытие, и оно противопоставлено чистому небытию, каким является материя. Вообще-то идеи не нуждаются в материи. Но если бы они с ней не взаимодействовали, то не было бы ощущаемого всеми космоса и отдельных вещей.

Вещи творятся демиургом. Этим словом, буквально означающим «работающий на народ», когда-то называли тех людей, которые не были ни аристократами, ни земледельцами, т. е. в первую очередь ремесленников, но также жрецов, гадателей, певцов и т. п. Постепенно оно закрепилось именно за ремесленниками. Для Платона демиург - мастер, творец. Он, взирая на идею как на образец, создает видимый мир и все принадлежащие миру вещи. Так что - это бог-творец. Освобожденный от телесной оболочки он является в то же время чистой идеей. Идеями по существу являются и другие боги. Они - одушевленные идеи. Платон не отрицает существования множества божеств, не сводит их к одному существу. Богов много, и каждый из них связан с отдельными сферами существования. Еще ниже, как и в олимпийской религии, стоят демоны, занимающие промежуточное положение между богами и людьми и соединяющие миры людей и богов.

То, что материя есть небытие, не означает, что ее не существует. Платон, используя наличие в греческом языке двух видов отрицания, различает ((( ((( ((( и (((( ((( (((. Первое для него означает, действительно, несуществование, а второе, как это доказано современными исследованиями, сочетание отсутствия с возможностью присутствия. И материю Платон определяет именно вторым отрицанием. Материя - возможность возникновения. Она не является бытием в том смысле, что в ней нет ничего постоянного, она находится в состоянии непрерывного изменения и становления и в этом противоположна миру идей. Но она воспринимает идеи и, воспринимая их, порождает те вещи, которые мы воспринимаем органами чувств. Царство идей воспринимается как мужское начало, а материя - как женское. Из их соединения и возникает мир, воспринимаемый органами чувств, который занимает среднее положение между истинным бытием - идеями - и истинным небытием - материей

Однако встает важный вопрос: как неподвижный или, во всяком случае, не становящийся мир идей может контактировать с постоянно подвижной и вечно становящейся материей? Ответом на это в значительной степени является платоновская мысль о мировой душе, или душе космоса. Мировая душа охватывает весь мир, и через ее посредство мир чувственно воспринимаемых вещей оказывается причастным к обоим вечно существующим началам - идеям и материи. Она одушевляет мир и дает возможность познавать истинное бытие. Порой Платон называет мировую душу Зевсом и Умом, подчеркивая ее роль в творении и функционировании вселенной.

Таким образом, весь чувственно воспринимаемый мир соединяет в себе два начала: то, что в нем изменчиво, принадлежит материи, а неизменное - идеям. Это относится и к человеку. Материей является его тело, постоянно изменяющееся и в конечном итоге смертное. Идея же - это его душа, неизменная и бессмертная. Более того, душа еще и вечная, т. е. она не только не умирает с человеком, но и не появляется с его рождением, ибо она, как и другие идеи, живет в царстве вечного и неизменного бытия, созерцая богов. После гибели тела душа возвращается в мир идей, но остаться в этом мире может лишь та душа, что во время жизни не осквернилась своим телом, не поддалась его желаниям и стремлениям. А такой является только душа философа. Это опреде6ляет и этику Платона, и его общественно-политическую мысль. В этической сфере Платон утверждает необходимость вести праведную и справедливую жизнь, дабы не осквернить душу, а жить так в состоянии только философы. В общественно-политической сфере он создает идеальную модель государства, в котором правят философы, ибо только они знают истинное состояние мира и ведут все общество по правильному пути. Что касается душ других людей, то подвергаются загробному суду и в соответствии со справедливым приговором позже воплощаются в другие тела, в том числе в тела животных или растений, в зависимости от степени осквернения души поведением тела при жизни в человеческом облике.

Утверждая все это, Платон по существу создает свою религию. Иногда он использует известные мифы и популярные божественные имена, но в целом он решительно критикует народные сказания и представления о богах. Боги, будучи идеальными, не могут совершать неправедные поступки. К тому же, будучи по существу чистыми идеями, воспринимаемыми лишь разумом, они вообще не могут иметь видимых тел и, соответственно, делать в мире то, что им приписывается обычной мифологией. Но от мифологии в целом Платон не только не отказывается, но и активно ее использует, создавая свои собственные мифы. Иногда это делается для более наглядной иллюстрации высказываемых мыслей. Так, для того, чтобы его представления о государстве стали читателям (и слушателям) яснее, он конструирует миф об Атлантиде, которая якобы когда-то существовала по ту сторону Геракловых Столпов, т. е. за пределами известного тогдашним грекам мира, а чтобы сделать это свое сказание еще более наглядным и вероятным, приписывает сведения о нем египтянам, которых эллины считали народом древним, а потому знающим и мудрым. Но чаще миф для Платона оказывается необходимым орудием в создании им его умопостигаемого мира. Создавая свою философскую религию, в которой боги оказываются постигаемыми только умом вечными существами, Платон создает и соответствующую мифологию, в которой воспринимаемый чувствами рассказ выражает логику постижения мира идей и, следовательно, божеств. Мифология, таким образом, оказывается необходимой и существенной частью платоновской философии.

Значительное место в мифологии, создаваемой Платоном, занимает судьба, которая, в частности, определяет падение той или иной души, приводящее к ее вселению в тело. Она же в большой степени определяет и поведение человека в этом мире. Но это определение не абсолютно, и человек может сам выбрать свой путь. Так, истинный философ, подобный Сократу, выбирает путь предельно нравственной жизни, не соблазняясь ни богатством, ни почестями, ни какими иными благами посюстороннего мира, не страшась самой смерти, ибо смерть является лишь освобождением вечной души от оков временного и часто мешающего душе тела.

Платон впервые создал стройную систему объективного идеализма. Для религии оказались очень важны его представления о мире незримых и лишь разумом постигаемых божеств, о мировой душе, объемлющей чувственный мир, о вечной человеческой душе, являющейся частью божественного мира и лишь временно пребывающей в бренном теле, о загробном воздаянии и в связи с этим необходимости вести праведную жизнь, и о многим другом. Недаром гораздо позже некоторые христианские мыслители из всех языческих философов именно последователей Платона признавали наиболее себе близкими.

При своей жизни Платон не сумел достичь своих основных целей. Его попытка вмешаться в политику и с помощью сицилийских тиранов создать идеальное или, по крайней мере, приближающееся к идеалу государство окончилась полным крахом. Его идеи подверглись значительной критике еще при его жизни. Но после смерти слава Платона резко возросла. В эпоху эллинизма его даже обожествили, и он стал одним из очень немногих не царственных особ, которые получили настоящий культ. И Платону стали приписывать даже те сочинения, которые он не писал. Созданная им Академия продолжала существовать. Преемником Платона по руководству ею стал его племянник Спевзипп, который придал платоновской школе стройную организацию, сделавшей ее подобной религиозным союзам. Резиденцией платоников были Афины, но после их разрушения римлянами в 88 г. до н. э. они были вынуждены перебраться в Александрию. Постепенно Академия все больше отходила от чистоты платоновского учения. Элементы пифагореизма, все яснее ощущаемые в более поздних произведениях самого Платона, занимали в философии Академии все более значимое место. Нарастала и чисто религиозная сторона платоновского учения. Придет время, и платонизм трансформируется в неоплатонизм, обладающий уже своими характеристиками, как в чисто философской, так и в религиозной сферах.

Аристотель и Ликей (перипатетики). Решительным противником Платона выступил Аристотель (384-322 гг. до н. э.). Он родился в городе Стагире на севере Греции, и историки философии часто называют его Стагиритом. В 17 лет он стал учеником Платона, но затем решительно с ним разошелся и создал свлю школу. Она располагалась в роще, посвященной Аполлону Ликейскому и поэтому стала называться Ликеем (в латинской транскрипции Лицеем). Обычно Аристотель излагал слушателям свои мысли, прогуливаясь вместе с ними по этой роще. И его учеников и последователей стали называть периепатетиками, т. е. прогуливающимися. Историки порой говорят о перипатетической философии, понимая под ней философию Аристотеля. Некоторое время Аристотель провел при дворе македонского царя и стал воспитателем царевича Александра, в будущем знаменитого Александра Македонского, на всю жизнь сохранившего уважение к своему учителю.

Юношей Аристотель стал учеником Платона и двадцать лет провел в его Академии. Платоновская философия оказала на него огромное влияние, и он, в частности, заимствовал многие термины, введенные Платоном. Но уже во время пребывания в Академии Аристотель стал сомневаться в ряде положений своего учителя, а после его смерти подверг многие из них уничтожающей критике. И главным объектом аристотелевской критики стало основное положение платоновской философии - существование мира идей, резко противопоставленного материи. Аристотель использовал то же слово, которое часто использовал и Платон, - эйдос, также понимая под ним постигаемую лишь разумом сущность вещи. Но для Аристотеля эйдос является формой данной вещи. Аристотель противопоставляет форму и материю, но оба эти элемента, по его мнению, существуют в каждой вещи: форма как действительность, материя как возможность; форма воздействует на материю, и из этого воздействия и рождается вещь. Форма, таким образом, является активным началом, а материя пассивным. Следовательно, подлинным движением обладает именно форма. Однако оба эта понятия не отделены друг от друга, ибо форма может стать материей и, наоборот, материя формой. Так, в шаре медь является материей а шаровидность - формой, но сама медь есть форма тех элементов, из которых она возникла, а с другой стороны, шар может быть материей какого-либо более сложного построения. И в другом примере кирпич является формой глины, но материей дома. По мнению Аристотеля, эту цепь можно продолжить в обе стороны. И тогда на одном конце цепи окажется чистая материя, а на другом - чистая форма. Оба понятия можно постигнуть только разумом. А между ними располагается уже весь мир видимых вещей, постигаемых не только разумом, но и органами чувств. Форма и материя существуют вечно, поэтому и мир также вечен.

Чистая форма, или праформа, форма форм, и является, по Аристотелю, богом. Поскольку форма вечна, то и бог вечен. Но этим сущность бога не ограничивается. Сам переход от формы к материи и обратно является источником движения в чувственном мире. В целом в мире движение проявляется в постоянном переходе от неорганической материи к растительному миру, от него - к животному, далее - к человеку. Но движение невозможно без первичного толчка, данного движению. Таким перводвигателем и является опять же бог. Все в мире, как считал Аристотель, целесообразно, и ничего не происходит без определенной цели и заранее намеченного плана. Тот же шар сначала возник в голове скульптора или механика, кирпич - в голове строителя, дом - в голове архитектора, а потом уже все это реализовалось в действительности. Если это так в отдельных проявления бытия, то почему должно быть иначе в мироздании в целом? И Аристотель утверждает, что весь мир создан по намеченному плану, и этим первоначальным планировщиком является бог, который в этом случае выступает как демиург, творец мира.

Формой всех живых существ является душа, и именно усложнение строения душа в органическом мире и является развитием этого мира. Растения свойственна  только питательная душа, у животных к ней прибавляется чувствующая душа, у человека к ним обеим - разумная душа, которая есть не что иное как ум. В этом плане первоначальные души являются материей, а ум - формой. Именно ум отличает человека от всех других биологических существ, и поэтому именно он и должен руководить человеком во всех жизненных ситуациях, с его помощью человек познает все окружающее, и отсюда то огромное внимание, какое уделял Аристотель правильному познанию, став фактически создателем целой науки - логики. Поскольку человек разумен, то он и объединяется ради собственного блага в сообщества и является поэтому не только разумным, но и общественным животным, создавая последовательно семью, деревню, полис. Признавая человеческий ум главным в человеке, Аристотель признает и космический Ум во вселенной. И таким вселенским высшим Умом является бог, мыслящий самого себя, пронизывающий весь мир и господствующий над ним. Ум, являясь богом, бессмертен, а так как человеческий ум причастен космическому, то и душа, по крайней мере ее разумная часть, также бессмертна.

Созданный Аристотелем Ликей продолжал существовать и после его смерти. И даже когда организационная форма объединения его последователей изменилась, сама философия Аристотеля (школа перипетатиков) не исчезла. Однако более поздние перипатетики развивали в основном отдельные стороны многогранного учения Аристотеля, преимущественно естественнонаучные или морально-этические. Общефилософские проблемы оказались несколько в тени, и лишь позже были заимствованы теологами различных направлений, оказав большое влияние не столько уже на античное (хотя и оно имело место), сколько на средневековое арабское, иудейское, а затем и христианское богословие.

Другие философские школы. Если Аристотель, будучи учеником Платона, может считаться научным «внуком» Сократа, то основатели некоторых других школ были непосредственными учениками казненного философа. Такими учениками являлись Аристипп и Антисфен. Первый стал основателем школы киренаиков, второй - киников. Название «киренаики» происходит от города Кирены, уроженцем которого был Аристип. Точное происхождение названия «киники» спорно: возможно, что оно происходит от холма Киносарг в окрестностях Афин, где находился гимнасий, в котором учил Антисфен, а, может быть, от греческого слова (((( - собака; впрочем, и в названии пригорода тоже звучало слово «собака» (Киносарг - Белая собака). Собаками называли киников противники, так же стали они и сами называть себя. Гимнасий на Киносарге был посвящен Гераклу, и этот герой стал любимым у киников, которые находили в его судьбе нечто родственное своим исканиям. И киренаики, и киники исходили из учения Сократа о добродетели и мудрости как о высшем благе. Однако из этого они делали противоположные выводы. Киренаики высшим благом считали наслаждение. Если мудрец обладает добродетелью, то никакие внешние блага не смогут его испортить, ибо наслаждением надо пользоваться, а не покоряться ему, сохраняя свободу собственного духа. Киники полагали, что добродетельный философ должен вовсе отринуть этот мир и все его блага. Единственное, чем необходимо следовать, это - добродетель, а поскольку внешний мир с его обычаями, привычками, жизненными удобствами, государством, социальными перегородками, условностями и всем остальным мешает наслаждаться добродетелью, то надо жить так, чтобы быть не только внутренне, но и внешне от этого мира независимым. Поэтому обитать можно, где угодно и в каких угодно условиях (самый знаменитый киник Диоген жил то вместе в собачьей сворой на помойке, то в бочке, точнее в огромном глиняном сосуде пифосе), носить самое рваное рубище, а если позволяет погода, то и без него вовсе, не иметь никакого имущества и демонстративно нарушать все принятые нормы поведения в обществе. Социальные условия для киников были безразличны, ибо мудрец остается свободным в любой ситуации, даже будучи в рабстве. Отсюда киники делали очень важный вывод об отсутствии различий между свободным и рабом. Более того, они считали рабство противоречащим человеческой природе. Это было по существу первое в античном мире выступление против рабства как системы, и эта идея природного равенства всех людей впоследствии будет развита, а затем и включена в религиозный контекст.

Взгляды киренаиков и киников на религию в значительной степени были противоположны. Большинство киренаиков, полагая, что божественный мир ощущениями все равно не охватить, старались вообще не заниматься религиозными проблемами, а один из поздних киренаиков дошел до полного атеизма. Особую позицию занимал Эвгемер, также принадлежавший к киренаикам. Он выдвинул идею, что богами в действительности были цари и другие выдающиеся люди, выделявшиеся силой и разумом, которым за это остальные люди воздали божественные почести. Не обошлось, впрочем, и без сознательного обмана со стороны таких «суперменов», которые ради большего им повиновения придумывали, что они обладают божественной силой. Эти свои взгляды Эвгемер изложил в произведении, являющимся по существу одним из первых (если не первым) утопическим романом: якобы он во время своего путешествия попал на некий остров Панхею, где прочитал хранившуюся там «священную запись», в которой излагалось, что первыми царями этого острова были последовательно Уран, Крон и Зевс, которые за свои благодеяния были обожествлены. Эвгемер стал родоначальником целого направления в историографии религии (эвгемеризма), которое в различных обстоятельствах развивало его основные идеи о богах как о реальных людях, обожествленных современниками или потомками.

Киники религиозную проблему не обходили. Следуя Ксенофану, Гераклиту и некоторым другим мыслителям, они решительно выступали против существующих обрядов, включая жертвоприношения и молитвы, и против распространенных народных верований вообще, но признавали существование единого бога, которого нельзя узреть глазами и изобразить. Этот бог не нуждается ни в чем, и единственным видом служения ему может быть только добродетель. А добродетельным может быть любой человек, ей научившийся: свободный и раб, мужчина и женщина.

Учеником Сократа был и Эвклид, основатель мегарской школы (от города Мегары, родины Эвклида). Мегарики были близки Академии, с которой они остро соперничали, а в своей этике - к киникам. Религиозные вопросы как таковые мегариков, как кажется, не интересовали. Но своими утверждениями о реальном существовании только Единого и отрицанием множества они подводили философскую мысль к принятию монотеизма.

Непосредственным учеником Сократа не был Пиррон (ок. 360-271 гг. до н. э.), родоначальник скетицизма как особой философской школы. Исходя из гераклитовского постулата, что все течет, все меняется, скептики делали вывод, что ничего прочного не существует и, следовательно, познать ничего нельзя. Разум далеко не всесилен, а чувства обманывают, так что никакого критерия истины не существует. Понимание этого дает мудрецу блаженство. И только бог обладает полным знанием. Поэтому богов чтить необходимо, и притом по обычаям той страны, в которой живешь. Так что в учениях скептиков отрицание человеческого знания, а, следовательно, и всякой философии, сливается с глубокой религиозностью.

Непосредственно с Сократом и сократовской философией не был связан также Эпикур (341-271 гг. до н. э.). Он со своими учениками беседовал в саду, и созданную им философскую школу часто называют Садом. Однако в центре философского размышления Эпикура и его последователей стояли все те же вопросы, впервые поставленные Сократом: о человеке и его месте, об отношениях человека с богами, государством, обществом, другими людьми, о возможности достижения счастья, а следовательно, и о поведении человека, прежде всего мудреца, в этом мире. Эпикур был уверен, что для достижения счастливой жизни необходимо главным образом освободиться от страхов, которые всю жизнь преследуют людей: страх болезни, страх разорения, страх неудачи на общественном или военном поприще и т. п. Чтобы освободиться от всех этих страхов, надо просто ничем подобным не заниматься. Идеал мудреца - полное бесстрастие, апатия. Его занятием должны быть беседы в дружеском кругу и разумные, не переходящие меру удовольствия, среди которых первое место занимает опять же общение с друзьями. Но более всего, по Эпикуру, человека страшит смерть и ужасы посмертного существования, а также непонятная и неумолимая воля богов. Чтобы освободиться и от этих страхов, Эпикур и предлагал свою физическую теорию. Восприняв атомистское учение Демокрита, он учил, что все в мире состоит из атомов, в том числе не только человеческое тело, но и душа, и в момент смерти и тело, и душа вновь распадаются на отдельные атомы, так что никакого загробного мира с его ожидаемыми ужасами и возможными мучениями не существует. Поэтому и бояться смерти не надо, ибо пока мы живы, смерти нет, а когда она придет, нас не будет.

С этим связана и теология Эпикура. Он, как упоминалось в начале, не отрицал существования богов. Более того, он призывал к благоговейному их почитанию. По его мнению, боги существуют совершенно реально. Они, как и все в мире, созданы из атомов, но это - особого рода тончайшие атомы. Такой характер атомов определяет и характер самих богов, чьей главной чертой является блаженство. И блаженные боги, существуя в своих столь же блаженных межмировых пространствах, не вмешиваются в земную жизнь вообще, а тем более в жизнь отдельного человека. И лучшим доказательством такого невмешательства является существование в мире зла: боги столь блаженны, что допустить по своей воле существование зла не могут, а если оно все же наличествует, то, значит, боги или не блаженны, что невозможно, или не вмешиваются в дела мира. Это не означает, что их не надо признавать и молиться им. Молиться богам надо обязательно, но эта молитва должна быть совершенно бескорыстной; это акт не просьбы, ибо не вмешивающиеся в жизнь боги все равно ничего не дадут, а глубокого почтения к богам.

Эпикурейство, как уже упоминалось строго говоря не было атеистическим, но, отрицая всякое вмешательство богов в земную жизнь, бросало вызов, как философским представлениям о религии (например, платонизму), так и религиозным представлениям народных масс, а относительно широкое распространение могло казаться угрожающим. Поэтому эпикурейство вызвало довольно жесткую реакцию со стороны различных теологических и религиозно-философских кругов, которые повели с ним острую полемику. И если говорить о значении эпикурейства для истории религии, то оно состоит в том, что полемика с ним заставляла философов и богословов оттачивать свое полемическое мастерство и усиливать аргументацию.

Стоицизм. Наиболее распространенной в эпохи эллинизма и (забегая вперед) ранней Римской империи философской школой был, пожалуй, стоицизм. Философы стоической школы принадлежали к самым разным слоям общества - от императора Марка Аврелия до раба Эпиктета. И происхождение стоиков было самое разнообразное, и среди них были не только греки и римляне, но и финикийцы, сирийцы и многие другие. Но еще важнее было то, что стоические идеи вышли за пределы сравнительно узкого круга философов и их непосредственных слушателей. Стоические идеи были восприняты очень разными людьми, занимавшимися самыми разными делами. Многие вельможи имели при себе «придворных» стоиков, игравших роль духовников. Стоицизм порой оказывался знаменем той или иной политической группировки. Он вдохновлял людей на противодействие произволу. Известно, что какие-то представления о стоицизме имели даже рабы-гладиаторы в Помпеях. Едва ли во всех этих общественных слоях воспринимали и понимали все тонкости философских рассуждений стоиков, но общее влияние стоицизма на политическую, общественную и культурную жизнь эллинистических государств и Рима несомненно. Стоицизм превратился в своеобразную философскую религию, существующую наряду с обычными культами. Стоицизм за время своего существования развивался, его отдельные положения видоизменялись, те или иные философы высказывали мысли, не совпадающие с мыслями других представителей той же школы. Но в основные принципы стоицизма оставались неизменными.

Основателем стоицизма был Зенон из финикийского города Кития на Кипре. Прибыв в Афины, он слушал различных философов, принадлежавших к разным школам, а около 300 г. до н. э. выступил с собственным учением. Не имея средств приобрести или снять специальное помещение, он свои идеи излагал на афинской площади агоре в тени стоящего там портика, называемого Пестрой стоей, отчего его учение и получило название стоицизма (или стои). Вторым основателем стоицизма считается Хрисипп, в большой степени дополнивший положения Зенона, а главное - объединивший различные высказанные ранее положения в единую систему. Второй период истории стои (средняя стоя) относится уже ко II-I вв. до н. э., когда стоики многое восприняли из других учений, особенно у Академии; крупнейшими представителями средней стои были Панеций и Посейдоний. Наконец, в первые века нашей эры поздняя стоя приобрела все более морализующий характер, и ее виднейшими деятелями были Люций Анней Сенека, Эпиктет и Марк Аврелий. Этими именами стоицизм далеко не ограничился. Ни одна философская школа древности не выдвинула такого количества крупных и самостоятельных мыслителей, как стоицизм. Этому способствовала сама атмосфера философских занятий стоиками, поощряющими споры и не признававшими авторитет своих лидеров непогрешимым.

Уже Зенон выдели три основные части стоической философии: логику, физику и этику. Все три части были нераздельно связаны друг с другом. Хрисипп назвали их «эйдосами», т. е. формами единого учения. Они, по мнению стоиков, были лишь отдельными аспектами единой философии. Задачей логики было научиться и научить правильному пониманию и определить пути познания мира. Стоики исходили из безусловной познаваемости действительности. Физика должна была исследовать природу человека, мира и божества. На этих основах можно было уже установить идеал мудреца и свойственное ему правильное, т. е. добродетельное и соответствующее законам природы поведение. Эти три части сохранялись на протяжении всей истории стои, хотя порядок отдельных частей в сочинениях того или иного автора был различен, а с течением времени именно этика оттесняла две другие части. Надо, однако, заметить, что уже с самого начала этические проблемы были для стоиков наиболее важными. Стоики продолжали линию, начатую Сократом, и стремились в первую очередь определить возможности счастливой жизни, условием которой являлась добродетель. Добродетельное поведение - это поведение в соответствии с природой и естественным законом. А для этого необходимо познать природу и ее законы.

В философии природы, т. е. в физике, стоики развивали основные мысли Гераклита. Основой мира является космический огонь. В результате его сгущения и образуются остальные элементы, из которых состоит мир и все его составные части, включая человека. Однако всеобщее движение ведет к тому, что вслед за сгущением должно происходить и разрежение элементов, и это в конечном счете должно привести к превращению нынешнего мира снова в огонь. Так завершится «космический год», составляющий 10800 лет. Но после этого начнется новый цикл сгущения-разрежения, и возникнет новый мир. Т. е. все происходит по одному закону, то этот новый мир будет полным повторением предыдущего. Наш мир тоже не первый, и ему предшествовали другие. Происходит бесконечное чередование абсолютно аналогичных миров.

Весь мир стоики считали материальным, телесным. Даже отдельные качества и свойства являются телами, только гораздо более тонкими. Даже мысли - тоже тончайшие тела, которые по особым каналам проникают в другие. Весь мир представляет собой единый и стройно организованные телесный организм. Все его члены так же согласованы друг с другом, как органы в отдельном человеческом теле. Все они связаны друг с другом определенной силой - симпатией. Наличие всеобщей симпатии и позволяет узнавать то, что скрыто от обычного восприятия, что и является основой астрологии, оракулов, различных гаданий. Единство и стройность космоса обусловливаются наличием единой разумной силы, которую стоики опять же вслед за Гераклитом называли логосом. Его разумность доказывается разумностью человека: так как целое не может быть хуже части, то космос не может быть менее разумным, чем человек, являющийся частью космоса. Этот логос, являющийся самим космосом, и есть в то же время бог. Он определяет возникновение и движение всего на свете и поэтому является и судьбой. И уже поэтому бог провидит все на свете и является провидением, промыслом. Его конкретным проявлением является божественное дыхание - пневма, присутствующая во всех вещах космоса. Люди могут его звать по разному, в том числе и Зевсом. Это имя подчеркивает, что он - причина жизни (((((( от (((( - жить). Но какие бы имена ему ни давали, все они обозначают одно сверхразумное существо, которое сохраняет свою огненную природу за пределами видимого мира, а в этом мире проявляется в блеске солнца, луны и звезд. Бог пронизывает весь мир, по существу он этим миром и является и одновременно этим миром управляет. Что же касается отдельных божеств, то это либо аллегорические обозначения различных сил или аспектов Зевса, как, например, Гефест - огонь, Гелиос - солнце или Деметра - земля, либо низшие божественные существа - демоны, надзирающие за людьми и их делами. Соответственно существующие мифы стоики объясняли чисто аллегорически, видя в них не рассказы о действиях богов и героев, а иносказания.

Бог создал весь этот мир и все, что является частями этого мира, в том числе живые существа. От всех других живых существ человек отличается наличием в нем разума и разумной души. Как и Гераклит, стоики считали, что человеческая душа причастна логосу, что и обеспечивает разумность самого человека. Как логос разлит во всем мире, так и душа не имеет в теле особого места пребывания, а разлита по всему телу, хотя и не равномерно. Она тоже является тончайшей вещественной субстанцией. Человеческая душа не едина. Она состоит из восьми частей: пяти чувств, разума, речи и порождающей части. Все это и делает человека разумным существом. Душа не гибнет с разрушением тела, а остается существовать, но лишь до конца «космического года», когда она, как и все в этом мире, гибнет в огне мирового пожара. Душа является как бы временно бессмертной. Но это не отменяет необходимости заботиться о ней. До своей гибели в конце данного космоса души мудрецов ведут блаженное существование вблизи луны, а души остальных людей притягиваются к земле, что само по себе лишает их блаженства.

Задачей стоической этики является определение идеала мудреца и пути к мудрости. Таким живым идеалом для них был Сократ, хотя они понимали, что на деле достичь такого идеала чрезвычайно трудно, но стремится к нему все-таки необходимо. Мудрец, познавший суть мира и законы, двигающие его, всегда будет добродетельным и потому нравственно здоровым, а тот, кто эти законы не познал, является не только недобродетельным и нравственно больным человеком, но и безумцем. Сначала стоики делили всех людей на эти две категории. Однако позже была введена и третья категория - не мудрецов, но стремившихся к мудрости. Помочь людям овладеть мудростью и понять их место в жизни и является задачей философов. Это и позволило стоикам выйти за пределы узкой группы собственно философов и оказывать порой довольно значительное влияние на общественную жизнь.

Вслед за Сократом стоики приравнивали добродетель к мудрости. Мудрый знает, что в мире важны только добродетели и пороки, и он будет всегда стремиться к первым и избегать вторых. Главными добродетелями являются разумение, мужество, справедливость и здравомыслие. Пороками, соответственно, их противоположности. Мудрец поступает добродетельно не из-за награды и не из-за страха наказания, а из-за сознания, что он поступил так, как должно, и это сознание - лучшая награда для него. Стоики впервые ввели в нравственную философию понятие долга. Разумеется, добродетелями и пороками, добром и злом не ограничивается мир. Между ними лежит огромное поле безразличного. К нему относятся богатство и власть, семья и социальное положение, почести и телесное здоровье, и многое другое, что так ценят безумные, не овладевшие истиной люди не понимая, что все это не во власти человека. Правда, и безразличные вещи не едины. Они могут быть либо предпочтительными, либо нежелательными, либо вовсе не имеющими никакого значения. Мудрец может их иметь и не иметь. Он не должен к ним стремиться, но и не должен от них отказываться, особенно если речь идет о предпочтительным, как, например, искусство, здоровье, сама жизнь, но и не должен скорбеть при их утрате. Хотя видов добродетели несколько, все они по сути составляют единство, и нельзя иметь одну или две и не иметь остальные. Мудрец добродетелен полностью, и безумец порочен также полностью. Задача философии - дать человеку возможность и средства овладеть добродетелью. Овладение же добродетелями приносит мудрецу благо, которое является в то же время и прекрасным. Порочность, присущая безумцам, - это зло. Правда, безумец тоже иногда может вести себя добродетельно, но это происходит не из-за знания им добродетели, а случайно и уже поэтому непрочно и временно.

Достичь блаженства можно единственным способом - жить по природе А это означает жить соответственно естественному закону, тождественному с логосом, т. е. с богом, Зевсом. Основным законом жизни является стремление к самосохранению. Но человек, которого бог одарил еще и разумом, идет гораздо дальше. Для него, познавшего истинный божественный закон, важнее всего следовать нравственным началам и быть добродетельным. Хотя понимание добродетелей исходит от логоса, они не даны человеку с рождением, в должны воспитываться, им необходимо учиться, и в этом процессе их познать, а познав, неуклонно следовать, чтобы душа, которая является в человеке ведущим началом, всегда оставалась чиста. Поскольку человек создан богом и его душа причастна логосу, то сама его жизнь определена богом-логосом. И это и есть его судьба. Познавший веление судьбы следует ей добровольно. Безумец пытается противиться судьбе, но напрасно. Желающего, как говорили стоики, судьба ведет, не желающего тащит. Разумное и добровольное следование судьбе дает человеку счастье и свободу. А поистине свободным человек может быть в любых обстоятельствах независимо от внешних условий, даже если он - раб или узник, ибо самое главное - не внешняя ситуация, а внутренняя свобода. Испытания, которые выпадают человеку, важны как упражнения в добродетели. Если мудрец чувствует, что он уже не может переносить давление внешней жизни, то он всегда может покончить жизнь самоубийством, ибо тот, кто знает, что может в любой момент умереть, не может быть в оковах, навязанных извне.

Отсюда стоики делали вывод о безразличии для мудреца внешних условий вообще, в том числе его социального положения и этнической принадлежности. Так как бог создал всех людей и дал им душу, ему, богу, причастную, то все люди по природе равны и являются братьями друг другу. Подлинный раб - это не тот, кто находится в рабстве у другого человека, ибо рабство никогда не может овладеть все существом человека и душа его является свободной, а тот, кто является рабом своих страстей и неразумных желаний, овладевших душой. Если киники считали, что добродетелью может овладеть любой человек, то стоики пошли дальше, утверждая принципиальное равенство всех людей, что относится не только к добродетельным мудрецам, но и к двум другим категориям - и безумцам, и стремящимся к мудрости. Перед нами фактически первое принципиальное признание человеческого равенства. Разумеется, это признание не вело к требованию уничтожения реальных социальных рамок жизни конкретного человека. Более того, стоики считали, что мудрец должен неуклонно выполнять свой долг независимо от своего положения: правитель должен исполнять свой долг, а раб - свой.

Как в мире существуют только добро и зло, а остальное безразлично, так и поистине ценны только два вида общения: дружеский кружок и весь мир. Весь космос создан единым богом и поэтому един. А раз так, то мир по существу является одним огромным полисом, в то время как все ныне существующие государства - лишь отдельные дома этого полиса. И все население огромного полиса, т. е. все люди, живущие на земле независимо от их принадлежности к тому или иному государству, от их гражданства, от их языка, являются членами одной большой семьи, главой которой является бог, он же логос, он же Зевс, хотя разные люди и могут его называть иначе. Поэтому нельзя делить людей на эллинов и варваров, а надо понимать, что такое деление случайно и потому безразлично. Утверждение принципиального социального равенства привело стоиков и к утверждению столь же принципиального этнического равенства и к космополитизму, ибо стоики утверждали, что принадлежность к тому или иному государству мудрецу безразлична и что все мудрецы, познавшие истину, на деле являются гражданами мирового полиса, а не конкретных государств. Принципиальное утверждение социального, этнического и политического равенства, предшествующее подобному заявлению апостола Павла, резко рвало с самой сутью античного мышления и выводило стоицизм на иной уровень философского осмысления мира.

Многие положения стоицизма сыграли значительную роль в дальнейшем религиозном развитии Средиземноморья. Сознательно или бессознательно они были довольно широко восприняты ранними христианами. Это восприятие относится и к познаваемости мира, и ко многим положениям физики и особенно этики стоицизма. Недаром христиане начальных периодов развития этой религии иногда называли Сенеку «наш», и возникла фальшивая переписка между апостолом Павлом и тем же Сенекой.

Языческий гностицизм. На грани между философией и религией стояли гностики. Расцвет гностицизма относится к римскому времени, но первые мысли, приведшие к гностицизму, появились уже в эпоху эллинизма. Гностики исходили из того, что истинное знание о мире, человеке и боге можно получить только в результате мистического озарения, экстаза при отключении всех мыслей и чувств. Тогда-то и приходит знание - гносис. Гностики исходили из абсолютной противоположности бога, воплощающего всеобщее благо, и материи, являющейся столь же абсолютным злом. Этот верховный бог создает более низшие божества, которые уже и взаимодействуют с материей. Материя в своем первоначальном виде была хаосом самых разных элементов, и их объединение и упорядочение и есть творение мира. А смысл мирового процесса состоит в возвращении каждого элемента в его сферу. Сам мир, в том числе и человек, создан, однако не богом, а подчиненными ему духами, высшим из которых является демиург, который одновременно является его разумом (логосом). Само творение началось с ниспадения в материю и пленения ею души первого человека. В человеке наличествуют три элемента - тело, душа и дух, причем в каждом человеке эти элементы сочетаются в различных пропорциях. В зависимости от преобладания того или иного люди делятся на соматиков (((((( - тело), психиков (((((( - душа) и пневматиков (((((((( - дух). Только последние могут достичь истинного знания (гносиса), а после смерти приобрести вечное блаженство. Весь же мир спасется, когда плененный материей первочеловек снова вознесется в верхний мир к богу. Иногда на роль мировой спасительницы определяется София, т. е. мудрость бога. Существовало также представление о небесном спасителе, который сойдет с неба и, победив силы тьмы, воплощенные в страшном чудовище, принесет конечное спасение миру.

Постепенно возникло довольно много различным гностических школ, отличающихся друг от друга отдельными деталями. Многие гностики восприняли христианство и пытались совместить христианское учение с идеями гностицизма, в результате чего гностицизм превратился в самостоятельную религию, параллельную христианству, но объединенную с ним признанием Христа в качестве посредника между богом и миром.

Филон Александрийский. Деятельность Филона тоже относится уже к римскому времени. Он был знатным александрийским евреем и правоверным иудеем (поэтому его часто называют Филон Иудей), но в то же время получившим прекрасное эллинское образование и проникнувшимся эллинским духом. Свой главной задачей он поставил совместить иудейское Писание и греческую философию и истолковать библейские рассказы с точки зрения этой философии. Прекрасно зная и то, и другое, он написал ряд сочинений, толкующих Библию в духе эллинской философии. Он не примыкал ни к каким философским школам, а был в значительной степени эклектиком, выбирая нужные ему аргументы из различных учений, хотя в ряде положений явно развивал стоические и гностические идеи. В то же время в ряде религиозных вопросов он стоял на почве правоверной иудейской религии.

Естественно, что в центре внимания Филона стоял вопрос о Боге. Бог, по Филону, един, бестелесен и самодостаточен. Он является чистым и вечным светом, абсолютным духом, умом, благом и красотой. Он -подлинное бытие, вечен, неподвижен, неописуем, недоступен человеческим чувствам. Он - небесное солнце, являющееся прообразом земного. Судить о нем можно только по проявлениям его воли, по результатам его действий, а описать - лишь отрицательными определениями, т. е. чем он не является. Поэтому и познать его можно не логическим мышлением, а лишь в процесс экстаза. Богу противоположна бесформенная и безвидная материя, которая так же вечна, как и сам Бог. Между этими двумя понятиями нет ничего общего. Материя пассивна, Бог активен. Противоположность этих двух явлений абсолютна. Поэтому между Ним и материей посредствуют его силы, проявления его энергии, являющиеся и качествами Бога, через которые он, будучи чистой идеей, изливает идеи в мир. Это - благость, могущество, справедливость. Они в то же время сотворены всемогущим Богом как чисто духовные существа, и это есть то же самое, что иудейские ангелы. Высшим из этих существ и качеств Бога является Логос, который является одновременно и энергией Бога, и душой и связью мира, и посредником между Богом, который мыслит идеи всех творений, и миром, в котором эти идеи принимают видимую форму. В тоже время он и разум Бога, его первородный сын, тварно-личное создание, идея всех идей. Именно он, Логос, и является демиургом, т. е. непосредственным создателем мира из бесформенной материи. Создав мир, Логос выступает и как наместник Бога в нем, царственный первосвященник. Именно Логос соединяет Бога, природу и человека в сущностном единении, важнейшим элементом которого, естественно, является Бог. Значение Логоса для мира столь велико, что его можно назвать вторым богом. В грекоязычном тексте Филон слово «бог» в применении к Логосу ставит без артикля (((((() в отличие от артикля, которым обозначен сам Бог ((( (((((), и этим подчеркивается различие между личным четко определенным Богом и его первородным сыном и важнейшей энергией. О нем и о других силах Бога, а не о самом трансцедентном, находящимся за пределами мира Боге повествует Библия. Библейские рассказы - это аллегория божественных сил, и их надо толковать не буквально, а как иносказания проявления этих сил в мире. Так, рассказ о грехопадении первых людей и изгнании их из райского сада является в действительности аллегорией человеческой души, которая ранее пребывала в чистых эмпиреях, наслаждаясь созерцанием самого Бога, а потом впала в земное тело. Тело же для Филона - гробница души. Мир для Филона, и в этом он следует греческим представлениям, является иерархически организованным космосом - от мертвых, лишенных души камней до человека, обладающего не только ростом и развитием, как растения, и органами чувств, как животные, но и языком и разумом. Божественная идея, воплощенная в человеке - это его душа, которая существовала еще до воплощение в тело.

Эти положения определяют и этический идеал Филона. Если тело есть лишь могила души, то заботиться о нем не нужно. Человеческие чувства относятся именно к телу, а не к душе, приводя лишь к греху. Поэтому необходимо думать прежде всего о душе, не поддаваясь телесным чувствам. Отсюда Филон делает вывод о необходимости аскетизма. Отказываясь от всяких желаний и страстей, человек освобождает свою душу от земных пут и дает ей возможность еще при жизни ощутить в себе присутствие Бога. Главная цель человеческой жизни - подъем его души через Логос к Богу. От поведения человека во время его жизни зависит судьба его души после телесной смерти. В зависимости от этого поведения душа может подняться в сферу ангелов, Логоса или даже самого Бога. Однако человек сам по себе греховен и спастись может только с помощью Бога. Человек обладает добродетелями, но он должен понимать, что они возникли не сами по себе и не являются его завоеваниями, а дарованы ему Богом. И поэтому добродетельный человек должен слушаться Бога, подражать Ему, а для этого отречься от всех земных благ, ибо последние принадлежат материи, а душа - Богу.

Итог. Итак, говоря о религиозных аспектах философии, надо подчеркнуть, что в ней постоянно ощущается стремление найти единую основу божественности. То в той, то в другой форме возникают какие-то представления о едином боге. В религии греческая философия нащупывала путь к монотеизму. Но при этом она оставалась философией, не становясь богословием, теологией, т. к. пыталась дать логические, разумные основания своим религиозным представлениям, требуя знания, а не чистой веры. Однако сама по себе философия привести к утверждению монотеизма не могла, ибо религия требует совершенно иного осмысления и, лучше сказать, ощущения мира и божества. Греческие философы (кроме, естественно, иудея Филона) строили свои религиозные конструкции на основе эллинского политеизма, стремясь логизировать его различные проявления. Но греческая религия была слишком политеистична, чтобы самостоятельно придти к единобожию. Но многие положения философии были восприняты, как в эллинской религии, так и, пожалуй, в не меньшей степени

Часть 2. Греческая мифология
Греки обладали богатой и весьма развитой мифологией, и, что очень важно, основной корпус этой мифологии дошел до нас. Непосредственно от греков или через римлян эллинские мифы были восприняты более поздним временем, войдя, особенно в эпохи Возрождения и классицизма, в культурный обиход и багаж европейской мысли. В течение долгого времени (в значительной степени и сейчас) знакомство с ними составляло необходимую составную часть всякого школьного, а для гуманитариев и университетского, образования. Многие произведения европейских, американских, русских писателей, поэтов, художников, композиторов невозможно понять без знаний греческой мифологии. Для авторов XV-XX вв. эллинские мифы (очень часто с римскими именами персонажей) стали неисчерпаемой сокровищницей сюжетов. Для самих греков эти мифы, естественно, имели другое значение. В них они выражали свое отношение к миру и пытались познать этот мир. Миф делал зримым ритуал. Рассказывая об истории своих богов или о подвигах героев, греки показывали наглядные образцы поведения. Различные аспекты веры и культа выступали в виде ясно видимых литературных или пластических образов (античная живопись, которая, несомненно, существовала, к сожалению, почти полностью потеряна). Рассказы о богах и героях являлись неотделимой частью религии и зачастую выступали как объяснение тех или иных ее особенностей.

Особенности греческой мифологии. Уже многократно говорилось, что в Греции не существовало религиозного учения как такового и, следовательно, религиозной догмы (кроме как в так называемых мистических культах). Это определяло ряд особенностей греческой мифологии. Если не существовало догмы, то, разумеется, не существовало и ереси, которую обычно рассматривают как отклонение от догмы или даже ее нарушение. Поэтому в существовании самых разных, а порой и совершенно противоречивых, версий того или иного мифа сами греки не видели ничего страшного и даже исключительного. В свое время приводились слова Сократа (если верить Платону), что в мифе все происходило так или приблизительно так. Много позже греческий писатель Павсаний тоже говорил о мифе, что, может быть, все это было иначе, но пусть будет так, как об этом говорят. Различные варианты рассказов об одном и том же божестве или герое, или мифологическом событии могли ходить не только в разных городах и племенах Эллады, но и в одном полисе или этносе. Такие варианты могли возникать в разных общественных группах, но могли по каким-либо причинам сосуществовать и в рамках одной социальной группы. При отсутствии непреложного образца, канона, мифотворчество развивалось относительно свободно, разумеется, в рамках общих религиозно-мифологических представлений. Поэтому греческая мифология сохраняла довольно противоречивый вид. Более или менее стройную картину она приобретает только в справочниках нового времени. А все попытки создать непротиворечивую мифологическую систему в древности (а такие попытки предпринимались не раз, начиная с поэта Гесиода, жившего, по-видимому в VIII в. до н. э.) кончались неудачей.

Второй особенностью греческой мифологии является то, что ее хранителями и передатчиками не являлись жрецы, которые возвещали мифологические истины остальному населению. Отсутствие (за немногими исключениями) кастового жречества и широкое распространение хотя бы начального образования вели к тому, что таким хранителем выступало эллинство как таковое, а не только его жреческая часть. Мифы, таким образом, оказывались достоянием всего народа. Они, естественно, не отрывались от религии как таковой, оставались ее составной частью, но все-таки приобретали и определенный светский аспект. Что же касается передатчиков мифов, то в этой роли выступали писатели самых разных жанров, художники, частично философы. Следствием этого стало и то, что мы знаем греческие мифы именно через передачу их античным искусством и литературой, как чисто художественной (например, поэмами или драмами), так и научной (историей, географией и т. д.). Создавая свои произведения античные (греческие и римские) авторы очень часто (и с течением времени все чаще) преследовали не столько религиозно-мифологнческие, сколько художественные цели. Это, с одной стороны, позволило греческим мифам не остаться лишь в древности, а войти в художественную сокровищницу и более позднего человечества, но с другой, делает необходимым выяснение, в какой степени в том или ином произведении сохранен исконный вариант мифа или же преображенный творческой фантазией автора. Конечно, полного отрыва от подлинной мифологии ни один античный автор не допускал, но он мог сам миф трансформировать в соответствии со своими художественными целями.

Третья черта эллинских мифов заключается в том, что они никогда (за исключением мистических культов) не были священной историей. Они были связаны с культом, как уже говорилось, в значительной степени объясняли его, но непреложным «писанием», подобным, например, Библии, не являлись ни в одном полисе, ни у одного греческого племени.

Еще одной важной чертой греческой мифологии было разделение нынешнего и героического времени. Боги, естественно, действуют и в настоящее время, иначе вера в них была бы бессмысленна. Но непосредственно на землю они являются очень редко, как редко и прямо вмешиваются в совершающиеся события. Иначе было в далеком прошлом, когда действовали герои, которым активно помогали или препятствовали те или иные божества, как это было, например, во время Троянской войны или при похищении Ясоном золотого руна, не говоря уже о подвигах Геракла или приключениях Тесея. Представление об ушедших героических временах, когда совершали свои подвиги герои, любимцы или враги богов, предки нынешних знатных или даже правящих родов, возникло, по-видимому, еще в микенскую эпоху. Вполне возможно, что рассказы об этих подвигах были содержанием «ахейских былин», как их называют некоторые исследователи. После крушения микенского общества сама эта эпоха стала в глазах эллинов последующего времени «героическим веком», временем действия самых различных мифов и сказаний. Рубежом между двумя качественно различными эпохами стала для греков, как уже говорилось, Троянская война, вокруг которой концентрируется значительное число различных мифов и легенд. Время до этой войны становится синонимом глубокой древности, в которую и были перенесены действия различных героических сказаний.

Период после крушения микенского мира и до формирования полиса был очень тяжелым и в то же время очень плодотворным и важным для эллинов. Многие религиозные представления, как уже говорилось, сохранились, сохранились и многие мифы, но все это в новых условиях значительно видоизменилось. Появились в это время и новые представления, и новые сказания. Это, судя по всему, была эпоха активного мифотворчества. Недаром «отец истории» Геродот утверждал, что родословии богов, их имена, прозвища, образы, круг их деятельности и почести установили великие поэты Гомер и Гесиод, которые, по Геродоту, жили приблизительно в середине IX в. до н. э., а в действительности несколько позже. В этом утверждении греческого историка проявляется не только понимание значения литературной фиксации мифологии, но и приблизительная датировка появления классической мифологии Эллады.

На этом развитие мифологии не остановилось. Новые условия жизни вели к появлению, если не новых мифов, то их новых вариантов. Мифы и их варианты фиксировались писателями и художниками и становились, таким образом, достоянием более широкого круга эллинов. Мифы стали использоваться и в политической борьбе, как внутри полиса между различными его группировками, так и между различными полисами и племенами, да и в других, порой весьма далеких от религиозных, целях. А это, в свою очередь, стало толчком к появлению все новых вариантов мифа или отысканию уже забытых, но в новых условиях снова приобретших актуальность. Отсутствие, как подчеркивалось выше, официальной догмы и мифологического канона способствовало такому развитию. Поэтому охватить всю греческую мифологию практически невозможно, и надо остановиться только на наиболее важных ее моментах.

Космогония, теогония, антропогония. В начале любых мифологических систем, независимо о степени их систематизации классификации, стоят, естественно, сказания о возникновении мира, самих богов и человека. Как и в мифологиях других народов, в греческой космогония, т. е. рассказ о происхождении мира, совпадала с теогонией - повествованием о происхождении богов. Надо, однако, заметить, что в греческой мифологии эти проблемы занимали, вероятно, не очень большое место. Во всяком случае, за некоторыми исключениями греческие писатели не акцентировали на них внимание. Это не означает, что соответствующих мифов у греков не было. Более того, явно существовали различные варианты таких мифологических представлений. Общим было убеждение, что те боги, которые ныне правят миром, не занимали это место изначально, что они пришли к власти в результате борьбы со своими предшественниками - титанами. Греки, таким образом, видели мир в развитии, но это развитие осмысливалось ими, как и многими другими народами, в виде смены различных поколений богов. В этом их мифология была похожа на мифологии некоторых других народов, в том числе западных семитов.

В поэмах Гомера можно встретить некоторые указания на такие мифы. В том варианте мифологии, которая отражена в этих поэмах, в начале всего стоят глубокотекущий Океан и его супруга (по-видимому, и сестра) Тефида, которые названы родителями богов. Откуда явилась эта пара, поэт не уточняет, но подчеркивает, что от Океана родилось все существующее. Конкретно детьми Океана он называет все моря, реки, источники, родники, но, судя по контексту, потомками этой первоначальной реки явилось и все остальное, включая самих богов. Позже власть оказалась в руках Крона и других титанов. Поэт называет Крона «хитроумным», что явно намекает на коварство, с каким он сверг своего отца. Крона и его брата Иапета низверг под землю и под воды бесплодного моря Зевс. После этого три брата - Зевс, Посейдон и Аид - по жребию разделили всю вселенную, так что первому досталось небо, второму - море, а третьему - подземный мир; земля же должна была остаться в общем владении, но практически все оказалось под властью Зевса. Знает Гомер и то, что все боги являются потомками Урана, древнейшего бога неба. Может быть, в сознании Гомера и его круга существовала последовательность сменявших друг друга богов - Океан-Уран-Крон-Зевс. Другим актом творения явилось разделение моря, неба и земли; по словам Гомера, титан Атлант из глубины моря поддерживает столбы, разделяющие землю и небесную сферу. Еще одним следом таких мифов является упоминание Гомером всесильного Сна (Гипноса) и Ночи (Нюкты), названной победительницей богов и людей, оскорбить которую не решился сам Зевс. Видимо, эти божества тоже стояли где-то в начале генеалогической линии олимпийцев. Можно только предполагать, в каком объеме знал Гомер все эти мифы и каково было их подробное содержание. Поэт упоминает о них лишь мимоходом, рассказывая о совершенно других событиях. Сама эта мимоходность предполагает знание слушателями (и последующими читателями) поэм хорошее знакомство с этой частью мифологии.

Поэмы Гомера создавались в Ионии, греческой области, расположенной на эгейском побережье Малой Азии и близлежащих островах. Эта область, с одной стороны, довольно рано установила контакты с Востоком, а с другой, явилась убежищем для потомков многих микенцев, бежавших с Балканского полуострова после гибели их мира. И едва ли можно сомневаться, что в этой среде сохранились старинные предания, вынесенные из разрушенных центров микенского мира. В какой степени в ионийской мифологии отразились восточные влияния и в какой - воспоминания о прежних представлениях, сказать трудно. Но более вероятно, что именно последнее обстоятельство оказало большее воздействие на мифы ионийцев об истории богов, и в таком случае в убеждении о первичности Океана и особом положении Ночи можно видеть отзвук микенской мифологии. Надо заметить, что идея значения воды как первоосновы мира сохранялась в Ионии довольно долго: первый греческий философ иониец Фалес тоже видел такую первооснову именно в воде. Видимо, и в Афинах, где в большей степени, чем во многих других городах балканской Греции сохранились микенские традиции, Океана тоже считали старейшим богом.

Другой вариант космогонии и теогонии представлен Гесиодом, который вообще пытался создать непротиворечивую картину возникновения и развития мира. Кончено, полностью устранить все противоречия он не смог, ибо они были присущи самой мифологии как таковой. Хотя отец Гесиода тоже происходил из Малой Азии, сам поэт творил уже на Балканском полуострове, в Беотии, где море и мореходство никогда не играло большой роли. Как и во многих других религиях, первым актом творения явилось разделение до того нерасчлененной массы, в которой были слиты все элементы бытия. По Гесиоду, первым во вселенной зародился Хаос. По поводу значения этого слова, ученые спорили еще в древности и спорят до сих пор. Оно однокоренное глаголу ((((( - раскрываться, разверзаться и, по-видимому, подразумевает некое зияние, брешь. Во всяком случае, у Гесиода - это некая бесформенность, противопоставленная последующему упорядоченному космосу. А следом за Хаосом зародились Гея-Земля, подземный Тартар и Эрос-Любовь. Если следовать буквально Гесиоду, эти первоначала и одновременно первые божества возникли параллельно Хаосу и не зависимо от него. Хаос же порождает Нюкту-Ночь и Эреба-Мрак. Детьми двух последних были Эфир и Гемера-День. Таким образом, Хаос оказывается в начале не столько мира и череды богов, сколько времени и его подразделений - ночи и дня, мрака и света. Характерно, что в линии Хаоса каждая новая пара оказывается отрицанием предыдущей: ночь и мрак своей определенностью отрицают бесформенный и неопределенный хаос, а день и высший эфир, сам являющийся в значительной степени источником света - ночь и мрак. И все же все дальнейшее потомство Ночи - это божества, ужасающие или угнетающие людей, как Эрида-Раздор, Печаль и Труд, Голод и Скорбь и т. п. Надо подчеркнуть, что Хаос не был заменен космосом, он как бы отодвинут им на задний план, но все же продолжает существовать наравне с упорядоченной вселенной. Эта пара - космос и хаос - сосуществуют. Сам мир - это космос, но за его пределами имеются хаос и Тартар, откуда произрастают корни всего существующего. Таким образом, весь универсум оказывается соединением трех основополагющих его составных частей - разумного и оформленного космоса (нашей вселенной), бесформенного хаоса и мрачного Тартара, выступающего в определенной степени условием существования существующего.

Основная же линия богов, определяющая судьбы мира, исходит от Геи. Эрос как первопричина соединения различных существ, в том числе и божественных, подвигает Гею на рождение ею потомства. Первоначально Гея творит своих потомков одна. Это - Уран-Небо, нимфы и бесплодное Море-Понт. Интересно здесь определение моря: для беотийского крестьянина, каким был Гесиод, море не является творческим началом, каким был Океан (тоже олицетворение водной материи) для ионийца Гомера. Людям всегда было свойственно переносить закономерности и условия их жизни на все окружающее, в том числе и на божественные силы. Поэтому хотя боги и всесильны и могут, следовательно, рождать потомков без помощи партнера, такое порождение новых богов кажется людям все же исключением. Правда, оно встречается и у более позднего поколения богов: Зевс сам рождает Афину, а Гера - Гефеста. Но и это - исключение из общего правила. Поэтому Гесиод (явно следуя существующим мифам) делает Урана супругом Геи и родоначальником соответственно следующего поколения божеств. В первую очередь это были титаны, и в их числе Океан (в отличие от Гомера Океан стоит не в начале божественной генеалогии, а относится лишь к третьему поколению, если Урана считать вторым), Рея и самый младший - Крон. Детьми Геи и Урана были и другие мифологические фигуры, как правило, необыкновенно сильные и в то же время чудовищные.

Итак, перед нами - первая стадия существования мира. На этой стадии его правителем является Уран. Он возненавидел своих ужасных детей и многих из них заключил в чрево земли. И Гея, тяжко страдая от невыносимой тяжести, обратилась за помощью к Крону. И тот, спрятавшись, коварно оскопил отца, после чего сам стал царем вселенной. Перед нами несомненное наследие первобытной эпохи, когда правитель (вождь, царь или кто-либо еще) выступал как носитель и гарант мощи данного сообщества, и утрата им сексуальной, т. е. в конечном счете, творческой, производящей силы, вела к его смещению (а в более раннее время и к убийству). Из капель крови Урана родились богини мести Эринии, Гиганты и нимфы Мелии, защищающие покинутых детей. Но еще важнее, что из пены, которая взбилась вокруг упавшего члена Урана, родилась Афродита, вышедшая на берег сначала на острове Кифере, а затем на Кипре. Пожалуй, более распространенным был миф о рождении Афродиты от Зевса и Дионы, но Гесиод связал богиню любви со свержением Урана.

Царствование Крона - вторая стадия истории мира. В это время появились на свет многие другие божества. Среди них были дети Океана и Тефиды - различные земные и подземные реки, Гелиос, Селена и Эос, рожденные титанидой Фейей, Лето (Латона), дочь той же Фейи и многие другие. Детьми же Крона и Реи были Гестия, Деметра, Гера, Аид, Посейдон и Зевс. Боясь повторения судьбы отца, Крон поглощал всех своих новорожденных детей. В горе Рея обратилась за помощью к Гее и Урану, и те, возвестив ей о великой судьбе сына, посоветовали спрятать новорожденного Зевса на Крите, Таким образом, лишенные власти и прежней силы, первые боги вмешиваются в историю новых богов. По совету своих родителей Рея, отдав на съедение отцу завернутый в пеленки продолговатый камень, спрятала младенца Зевса на Крите в Идейской пещере, где его вскармливала своим молоком волшебная коза Амалфия (Амалтея), а юноши-куреты звуками своих плясок и звоном своих щитов заглушали плач божественного младенца. Сама Гея воспитала на Крите юного Зевса, а затем именно по ее новому совету Зевс перехитрил отца, низверг его, заставив при этом извергнуть на свет проглоченных им ранее детей, которые в благодарность за освобождение передали Зевсу власть. При этом Зевс получил гром и молнию, ранее скрытые в недрах Земли. И вновь перед нами выступает роль первобогини Геи.

С приходом к власти Зевса и его братьев и сестер начинается третья, до сих пор продолжающаяся стадия мировой истории. Теперь у власти новое поколение богов, вслед за которым идут их дети и внуки. Отныне эта разросшаяся семья божеств, возглавляемая Зевсом, правит вселенной. Однако прежде чем утвердиться у власти, новым богам пришлось выдержать жестокую борьбу с прежними владыками мира - титанами. Лишь с помощью могучих гигантов, которых тоже Зевс освободил из заточения, куда они были отправлены еще Ураном, боги сумели одолеть титанов и почти всех их, включая Крона, заключить в мрачный Тартар, где их сторожат те же гиганты, тоже низвергнутые Зевсом после их попытки свергнуть его власть.

Другим противником олимпийских богов выступает страшный Тифон, порожденный Геей. В упорной борьбе Зевс, разумеется, победил его и тоже низверг в Тартар. Не совсем ясно, почему Земля, до того всячески помогавшая Зевсу и даже воспитавшая его, теперь насылает на него и его семью это чудовище. Конечно, требовать от мифа логики бессмысленно, но здесь противоречие выступает особенно ясно. Но с другой стороны, само появление этого сказания вполне естественно. Светлые начала, которые воплощают олимпийцы, не могу утвердиться в мире без преодоления темных сил. Гея-Земля выступает и как помощница светлых богов и как родительница хтонических чудовищ. В этом мифе, возможно, отразилось восточное влияние, хотя само сказание, несомненно, греческое.

В дальнейшей истории Земля снова играет очень важную роль. Именно, повинуясь ее совету, братья и сестры сделали Зевса царем вселенной и главой богов, а затем уже от него получили различные сферы управления миром (и в этом Гесиод решительно расходится с Гомером). И далее по совету опять же Геи и Урана Зевс проглотил богиню мудрости Метиду, которая должна была родить детей, еще более мудрых, чем он, и, следовательно, имевших бы возможность свергнуть его. И с этого времени сам Зевс обладает высшей мудростью. Далее Гесиод перечисляет многочисленных супруг и возлюбленных Зевса, как бессмертных, например, Харит, рожденных от океаниды Эвриномы, Аполлона и Артемиду, детей Лето (Латоны), Гермеса, сына Майи, или Дииониса, рожденного Семелой, так и смертных героев, как, например, Геракла. А от последней супруги (и сестры) Геры он имел златообутую Гебу, воинственного Ареса и богиню рождения Илифию. Будучи всемогущим, Зевс сам из себя породил Афину. Обидевшись на это, Гера без помощи супруга произвела на свет Гефеста. Потомство имели и другие боги и богини.

В науке миф Гесиода о смене в результате борьбы нескольких поколений богов часто сопоставляют с ближневосточными, в том числе и западно-семитскими, подобными мифами. Конечно, полностью отрицать влияние восточных религий и мифологий бессмысленно. Но и преувеличивать это влияние тоже нельзя. Надо подчеркнуть, что у Гесиода говорится только о трех поколениях богов, что резко отличает гесиодовский миф от восточных. И изложение Гесиодом перипетий войн богов отличается от финикийского и хеттского. Поэтому можно думать, что в поэме этого поэта отразился чисто греческий миф. Скорее всего, речь идет об общем донаучном представлении о развитии мира, которое рассматривает это развитие как утверждение все новых поколений божеств, захватывавших власть в ходе борьбы с «отцами». Рассматривая мифы о смене божественных поколений в более общем контексте, можно, видимо, говорить о существовании ближневосточной культурной общности, к которой примыкала и Греция в микенскую эпоху. Однако в рамках этой общности различные народы обладали собственными мифологическими системами, а внутри систем существовали различные локальные традиции. Одну такую локальную традицию представляет Гомер, другую - Гесиод, причем первый, может быть, в большей степени сохранил микенскую традицию, а у второго значительное место заняли мифы, возникшие уже после крушения микенского мира.

Значительное место в истории богов занимают дети титана Иапета. Сам он, по-видимому, вместе со всеми титанами был сброшен в Тартар, но его сыновья остались на земле. Однако судьба их была не особенно счастливой. Один, Менойтий из-за своей чрезмерной силы был отправлен в мрачный Эреб. Другой - Атлант - был принужден вечно держать на своих руках небесный свод. Наиболее известный из детей Иапета - Прометей, славившийся своей мудростью. Само его имя означает «Прозорливый». Но он вздумал тягаться в мудрости с самим Зевсом и обмануть его, заставив принять в качестве жертвы самые несъедобные части жертвенных животных, чтобы оставить лучшие части самим людям. За это Прометей был прикован к колонне, куда прилетал орел, пожирая постоянно отрастающую печень титана. И только через много лет Зевс допустил, чтобы его сын Геракл ради еще большей своей славы, убил орла и освободил Прометея. Но Прометей на этом не успокоился и, чтобы помочь людям, украл божественный огонь. После этого гнев бога обрушился уже не на Прометея, а на самих людей. Для их наказания по приказу Зевса боги изготовили и всячески украсили деву, которую и послали брату Прометея Эпиметею («Крепкому задним умом»), с чего и начались для людей на земле всяческие несчастья.

Хотя миф о Прометее и Эпиметее вставлен Гесиодом в середину своей поэмы «Теогония», здесь уже речь идет не только о богах, но и о людях. Мысли о происхождении человека не могли не занимать умы людей, и у греков, несомненно, соответствующие мифы существовали. По-видимому, очень древним был миф, приписывавший сотворение человека все тому же Прометею, который, смешав землю с водой, вылепил людей. Как говорилось выше, Прометей затем и облагодетельствовал свои создания, даровав им огонь и предоставив им лучшую часть жертвенных животных. Но этим дары Прометея людям не ограничивались. Он пробудил в них ум и сметку, научил их строительству и укрощению животных, используемых в пахоте, дал им колесницы и корабли, обучил добывать металлы, даровал письменность и счет, открыл лекарства и различные приметы и гадания - одним словом, все, что сделало из жалких несмышленышей настоящее человечество. Именно за это он и был наказан гневным Зевсом и, прикованный к скале, обречен на мучения, пока не был освобожден от них Гераклом. И это, несмотря на то, что сам Прометей в свое время оказал решающую помощь богам в их борьбе с титанами.

В этих мифах Прометей предстает не только как творец человечества, но и как «культурный герой», научивший людей всем необходимым навыкам, делам и искусствам, как создатель цивилизации. И он оказывается в конфронтации с богами, не желавшими предоставить людям блага этой цивилизации. Правда, позже Зевс примиряется с Прометеем и возвращает его в сонм богов. По существу, это - примирение богов с человеческой цивилизацией и культурой. Мифическая судьба Прометея выступает как бы содержанием драмы взаимоотношений богов и людей: создание человечества, противостояние его и мира богов (следы этого противостояния можно найти и в гомеровских поэмах) и, наконец, полное примирение, основанное на взаимном признании - люди признают власть богов и всячески их почитают, а боги принимают как данность человеческую цивилизацию и всеми силами людям помогают при условии выполнения людьми своих обязательств. Не исключено, что история Прометея когда-то являлась самостоятельной мифологической традицией, которая противостояла олимпийской. Отсюда и могло возникнуть странное противоречие между представлением о Зевсе как гаранте справедливости и человеческого сообщества и его гневом по поводу обретения человечеством благ цивилизации. Надо заметить также, что в другом месте, о чем будет сказано немного ниже, Гесиод говорит о первом веке человечества, относящимся ко времени правления Крона, т. е. еще до Зевса и Прометея. А дальнейшие «века» уничтожались и возникали по воле Зевса.

Гомер, видимо, принимает другой вариант мифа о сотворении человека. Правда, в его поэмах прямо об этом ничего не говорится, но, называя Зевса отцом богов и людей, поэт явно выражает мысль, что именно Зевс являлся создателем первых людей. Можно, по-видимому, говорить о трех вариантах антропогонии: гомеровском, «прометеевском» и гесиодовском.

Гесиод, описывая историю богов в «Теогонии», в другой своей поэме «Труды и дни» дает краткую историю человечества. По его словам, люди были созданы богами из золота еще в то время, когда владыкою был Крон. В этот «золотой век» люди не знали ни забот, ни трудов, ни горя, ни старости. Перед нами по существу - райское состояние, какое находится в начале человеческой истории во многих мифологиях. Когда Зевс сменил Крона на троне вселенной, он превратил этих первых людей в демонов, охраняющих правду и карающих за несправедливость. Вторым веком был серебряный, когда люди росли неразумными до ста лет, а разумная их жизнь оказывалась чрезвычайно короткой; к тому же, они в своей неразумной гордости не желали почитать богов, за что и были уничтожены. За этим шел медный век, люди которого были могучими воинами, полностью истребившими друг друга. Четвертым был век героев, полубогов. Именно они совершали те подвиги, о которых рассказывается в многочисленных сказаниях, в том числе и во время Троянской войны. Часть этих героев по воле Зевса избегли смерти и перенесены на блаженные океанские острова. Этот век как бы прерывал ряд «металлических» веков, и его вставка в этот ряд была вызвана необходимостью как-то согласовать снижающуюся линию развития человечества с представлениями о великих героях. И, наконец, нынешний век - железный, когда нет людям передышки от труда, горя, несчастий. Но дальше, уверяет поэт, будет еще хуже, когда все будут чужды друг другу, правду заменит кулак, все будет разграблено, восторжествует несправедливость и ложь, Немезида, т. е справедливое мщение, и Стыд отлетят на Олимп, оставив людям лишь беды. История, таким образом, по Гесиоду, движется от райского блаженства к моральному и физическому краху. Эту концепцию можно рассматривать как эсхатологическую. Но эсхатология обычно подразумевает вслед за катастрофой спасение. Гесиод же фактически эту возможность из своей философии истории исключает. И каково завершение истории, неясно. Позже ряд греческих мыслителей нашли выход из такого положения. Они заменили линейное развитие истории - от золотого века до полной моральной и, видимо, физической катастрофы - на круговое: из всеобщего беззакония возникает новое общество, повторяющее в своем развитии основные черты предыдущего.

Несколько иной вариант ранней истории человечества дает другой миф, в котором опять же фигурирует Прометей и его сын Девкалион. Желая после получения людьми огня в наказание за это вообще истребить человеческий род, Зевс наслал на Грецию потоп. Но Прометей предупредил своего сына и тот по его совету построил большой ящик, в котором и носился девять дней по бушующему морю, пока не причалил к горе Парнас. После прекращения ливня спасшийся Девккалион принес Зевс жертву, и тот, умиленный таким благочестием, разрешил Девкалиону попросить все, что тот желает, и Девкалион выпросил разрешение возродить человеческий род. По приказу Зевса Девкалион и его жена Пирра стали бросать камни, которые и превращались в людей: брошенные Девкалионом стали мужчинами, Пиррой - женщинами. По другому варианту, Девкалион и Пирра обратились к оракулу богини Фемиды, и та приказала им с завязанными глазами бросать кости матери; поняв, что это - кости всеобщей матери Земли, спасшаяся пара стала кидать камни, из которых и выросли новые люди. Перед нами - второе рождение человечества. И снова, хотя на этот раз косвенно, оно обязано Прометею. Позже некоторые авторы, стремясь связать миф о потопе и вторичном рождении людей с гесиодовским представлением о «металлических» веках, помещали потоп в конец медного века, делая его, таким образом, гранью между людьми этого века и героями.

Этот миф, по-видимому, очень древний. Само имя Девкалиона, видимо, связывается с глаголом (((( - орошать, лить, проливать. Есть один вариант сказания о Девкалионе, в котором говорится, что тот, будучи еще юношей, из-за любви к Пирре бросился в море, но не смог утонуть. Этот вариант считают изобретением довольно поздних мифографов, но особо убедительных оснований для такого вывода нет. В том варианте мифа, в котором говорится об оракуле Фемиды, ясно выступает роль земли, т. е. богини Геи. Сама Фемида порой выступала как ипостась Земли - Гея Фемида. С другой стороны, как говорилось в соответствующем месте, Посейдон, будучи водным богом в микенские времена, может быть, являлся супругом Матери Земли. Так что вполне возможно, что миф о Девкалионе и потопе пришел в Элладу I тысячелетия до н. э. из микенских времен.

Этот миф чрезвычайно напоминает семитский миф о всемирном потопе. В то же времена имена действующих лиц - чисто греческие, а сами они не связаны ни с какими восточными божествами. Можно заметить, что у греков существовали сказания не об одном потопе, а о трех, и потоп, связанный с именем Девкалиона, был вторым. Возможно, что в условиях частых землетрясений и связанных с ними наводнений (об этом писал в свое время Аристотель) подобные мифы возникли самостоятельно, хотя позже, когда греки познакомились ближе с восточными мифологиями, последние оказали какое-то влияние эти мифы. А если это сказание возникло еще в микенскую эпоху, то, как уже говорилось, микенская Греция примыкала к ближневосточной (может быть, лучше - восточно-средиземноморской) культурной общности, в которой и возник миф о всемирном потопе.

Старшим сыном Девкалиона был Эллин, сыновьями которого, в свою очередь, являлись Дор, Ксуф и Эол, а внуками (от Ксуфа) - Ахей и Ион. Эллин, естественно, считался предком всех греков (эллинов), а его сыновья и внуки - четырех основных греческих племен - дорийцев, эолийцев, ахейцев и ионийцев. В соответствии с обычным в древности этноцентризмом греки рассматривали свой этнос как происходящий непосредственно от создателя человечества, совершенно не обращая внимания на происхождение других народов, которых они называли «варварами». Таким образом, через своих прямых потомков Прометей связывается непосредственно с греческим этногенезом.

Существовал и параллельный вариант мифа о первом человеке. Таким считался Фороней, сын речного бога Инаха и нимфы Мелии, который одновременно был и первым царем в Греции, а также изобретателем огня и создателем первых городов, т. е. фактически зачинателем цивилизации. Миф о Форонее явно противопоставлялся более распространенному сказанию о Прометее. Фороней являлся царем Аргоса, города, который до возвышения Микен играл первенствующую роль в Греции II тысячелетия до н. э. Видимо, в выдвижении на роль первочеловека и благодетеля человечества аргосского Форонея должно было обосновать роль Аргоса и его претензии на первенство.

Боги и люди. Зевс был главой огромной семьи олимпийских богов. Поэтому и в божественном мире он выступал как родитель многих из них, и в этом мире он являлся супругом или возлюбленным различных богинь, кроме своей последней жены Геры. Первой супругой верховного бога была Метида (Мудрость), которую Зевс по совету Геи и Урана проглотил, чтобы она не родила детей, еще более мудрых, чем он сам. После этого высшая мудрость перешла к самому Зевсу, а результатом поглощения Метиды стало рождение из головы Зевса Афины, одной из функций которой было именно то, что она была богиней мудрости (Афина София). Второй женой Зевса была дочь Урана и Геи Фемида, ставшая матерью Мойр и Ор. Сестра Фемиды богиня памяти Мнемосина явилась следующей супругой Зевса и матерью девяти Муз. От собственной сестры Деметры Зевс имел дочь Персефону, а от дочери Океана Эвриномы - трех Харит. И, наконец, последней женой верховного бога стала другая его сестра Гера, которая и царит вместе с супругом над миром. Однако на этом любовные приключения Зевса в мире богов не завершились. Так, матерью Аполлона и Артемиды стала Лето (Латона), а Гермеса - дочь Атланта Майя. Ряд детей Зевс имел от различных нимф.

Свою поэму «Теогония» Гесиод завершает упоминанием смертных женщинах, что явилось для него переходом к другой поэма, от которой, к сожалению, сохранились лишь отрывки, «Каталог женщин». В ней рассказывалось о смертных возлюбленных бессмертных богов, ставших родоначальницами многих аристократических родов. Именно в аристократической среде и возникли подобные родовые предания, связывавшие происхождение данного рода с богами. Более всего, естественно, ценилось происхождение от Зевса, почему верховному богу и приписывалось огромное количество любовных связей на земле. Трудно найти такую область Греции, где не существовало бы героя, происходившего непосредственно от Зевса или через посредство нескольких звеньев родословной.

Первой смертной возлюбленной Зевса была дочь Форонея Ниоба, и ее детьми были Аргос и Пеласг. Другой возлюбленной Зевса была сестра Форонея Ио. Чтобы скрыть ее от ревнивых глаз Геры, Зевс превратил свою возлюбленную в корову, но Гера выпросила чудесную корову себе в подарок и поставила стеречь ее стоглазого великана Аргуса. По приказу Зевса Гермес усыпил и убил Аргуса, освободив Ио. Гера в благодарность поместила его глаза на хвосте своей птицы павлина, а на Ио наслала страшного овода, который стал гнать несчастную из страны в страну. Наконец, Ио добралась до Египта, где и вернула себе человеческий облик. Там Ио родила сына Эпафа, ставшего царем Египта. Позже греки отождествили Ио с египетской богине Исидой, а ее сына - с Аписом.

Аргос был родиной и другой возлюбленной Зевса - Данаи. К ней бог сошел в виде золотого дождя. Не зная подлинного происхождения младенца, отец Данаи царь Акрисий, которому была предсказана смерть от руки внука, приказал заключить мать и новорожденного в ящик и бросить в море. Однако по воле Зевса ящик, разумеется, не утонул, а был прибит к острову Серифу, царь которого Полидект принял спасшихся мать и сына. Сын был назван Персеем. Позже он совершил ряд подвигов и стал предком рода Персеидов, правившего в Микенах.

В Фивах возлюбленной Зевса стала царевна Семела, погибшая от его молнии еще до рождения сына, который, однако, был спасен отцом и стал богом Дионисом. Это, пожалуй, единственный из детей Зевса от смертных женщин, который сразу же стал бессмертным богом. Божественных почестей, но уже после смерти, удостоился и другой сын Зевса - Геракл, тоже рожденный в Фивах от Алкмены, жены тамошнего царя Амфитриона. Геракл, в свою очередь, стал предком многочисленных родов Гераклидов, претендовавших на происхождение от этого самого знаменитого греческого героя, а через него и от самого Зевса. Полюбив финикиянку Европу, Зевс превратился в быка и в таком виде похитил ее и унес на Крит, где она стала матерью царя Миноса и его братьев Сарпедона и Радаманфа. В виде чудесного лебедя Зевс явился спартанской царице Леде, которая родила четырех близнецов, из которых двое - Полидевк и Елена - были детьми Зевса, а двое - Кастор и Клитемнестра - смертного мужа Леды царя Тиндарея. Братья Полидевк и Кастор так любили друг друга, что не могли разделиться и после смерти, когда сын Тиндарея долден был отправиться в царство Аида, а сын Зевса обрести бессмертие. По их просьбе боги решили, чтобы они оба один день находились в мире смерти, а другой - жизни. Обоих почитали под именем Диоскуров («сыновей Зевса»), помогающих путникам, особенно морякам. Елена была самой прекрасной женщиной на свете и, будучи уже женой спартанского царя Менелая, была с помощью Афродиты похищена троянским царевичем Парисом, став этим причиной Троянской войны. Имелись и другие возлюбленные верховного бога.

Многие другие боги и богини уступали Зевсу в его любвеобильности, но тоже не отличались чрезмерно строгими нравами. Ведь, как уже говорилось, только три богини - Афина, Артемида и Гестия - не были подвластны Афродите. Правда, ничего не известно о любовных похождениях Геры, но зато она постоянно ревниво преследовала возлюбленных и детей своего супруга и жестоко карала за малейшую попытку посягнуть на нее самую. Зато другие олимпийцы не избежали любовных страстей. Так, Аполлон, полюбив Кирену, унес ее на золотой колеснице в Африку (греки и римляне называли ее Ливией), где она родила сына Аристея. От Аполлона зачала сына Коронида, но перед тем как стать матерью, она вышла замуж за жителя Аркадии Исхида. Возмущенный этим Аполлон проклял ворона, поставленного им сторожить Корониду, а саму Корониду и Исхода убил (по другому варианту, их убила Артемида, мстя за оскорбленного брата). Впрочем, Аполлону не всегда удавалось добиться своих целей. Убегая от него, Дафна превратилась в лавр (по гречески лавр - (((((), который Аполлон сделал своим священным деревом. Дельфийская девушка Касталия предпочла превратиться в ручей, Кастальский ключ, около Дельф, на берегу которого играют Музы и воды которого дают вдохновение поэтам. Троянская царевна Кассандра обманула Аполлона: она пообещала стать его возлюбленной в обмен на дар пророчества, но получив его, отвергла бога; в наказание Аполлон сделал так, что никто не верил пророчествам Кассандры, хотя те и были правдивы. Среди смертных возлюбленных Гермеса была Хиона, сын которой Автолик получил от отца возможность быть невидимым и использовал эту возможность для совершения самых неблаговидных дел, став самым искусным вором. И сама Афродита попала в собственные сети, полюбив смертного троянца Анхиза. К нему она явилась в виде смертной девы и родила затем сына Энея, ставшего, как рассказывали уже римляне, их предком. Да и другие божества имели многочисленных детей. Многие из этих детей стали героями.

Герои и героический век. Как уже говорилось, греки довольно резко отделяли современность от века героев. Те подвиги, которые совершались в героический век, невозможны в нынешние времена. Когда в конце V-IV вв. до н. э. в условиях кризиса греческого полиса появилась идеология выдающихся личностей, «сверхчеловеков», таких людей, совершивших деяния, казавшиеся некоторым современникам подобными деяниям героического века, стали героизировать, возводить в ранг героев. Само понятие героического века было, как кажется, изобретением греков. В других религиях, в частности в западно-семитской, многое из того, что греки приписывали героям, совершали боги. Самым ярким примером является финикийский Мелькарт, бог города Тира, который совершил много подвигов и был позже греками и сблизившимися с греческой культурой финикийцами отождествлен не с тем или иным эллинским богом, а с героем Гераклом. Герои многих сказаний других народов, совершившие не менее великие деяния, не были, однако, зафиксированы в строго определенном промежутке времени, отличном и от предшествующих периодов, и от последующего. Уже отмечалось, что в представлениях греков так называемого «исторического» времени, т.е. эпохи, наступившей после крушения микенского мира, именно этот мир и был тем временем, когда действовали герои. И даже местом этих действий были в основном бывшие центры микенского мира, многие из которых в I тысячелетии до н. э. уже исчезли, а сами герои чаще всего рассматривались как цари того далекого времени. При этом воспоминания о действительно происходивших событиях обрастали клубком сказочных деталей, часто перемешивались с другими, действие сказаний переносилось с места на место и с времени на время. Многие из героев были наследием очень древнего прошлого, даже более древнего, чем микенская эпоха. Порой случалось, что некоторые божества «разжаловались» в герои. Так, по-видимому, первоначально одной из богинь, связанных с растительным миром, (может быть, даже догреческой) была Елена, которая затем стала героиней, дочерью Зевса и Леды. Предполагалось, что сначала морским божеством был Тесей. Открытие среди микенских имен этого имени, которое носил обычный человек, подрывает такое предположение, но все же не полностью его отменяет. Одни герои имели общегреческое значение и почитались во всей Элладе или, во всяком случае, во многих местах Греции, другие были число локальными. Так, аттическим героем, почитавшимся практически всеми греками, был Тесей, в то время как некоторые другие герои Аттики сохранили локальный характер.

Тесей был сыном царевны города Трезена в Арголиде (область Пелопоннеса, т. е. Южной Греции) Этры. Отцов же у него было целых два: афинский царь Эгей и бог моря Посейдон, который еще до Эгея, приняв его вид, явился к Этре. Тесей воспитывался у матери в Трезене, но в 16 лет он узнал об Эгее и о его сандалиях и мече, положенные тем под тяжелый камень, который обычный смертный своротить не мог. Тесей выдержал свое первое испытание и достал отцовские реликвии. После этого он отправился из Трезена в Афины. По пути юный Тесей совершил ряд подвигов. В частности, он убил страшного разбойника Перифета, сына Гефеста, прихватив с собой его чудовищную дубину, уничтожил другого разбойника Скирона, вступил в состязание с Прокрустом, который заставлял всех ложиться на его ложе и, если оно оказывалось коротким, вытягивал члены несчастного вплоть до его смерти, а если длинным, то отрубал «лишнее»; Тесей повалил его на его собственное ложе, оказавшееся для него коротким и убил. Когда Тесей явился в Афины, он был не сразу узнан Эгеем. Не имеющий детей и ничего не знающий о своем настоящем сыне, Эгей оказался во власти волшебницы Медеи, которая обещала ему своими заклинаниями вернуть мужскую силу. Увидев Тесея и сразу поняв, кто перед ней, Медея уговорила Эгея пригласить опасного юношу и на пир и отравить. Но во время пира Тесей вытащил меч, чтобы разрезать кусок мяса,, и по этому мечу Эгей узнал Тесея и признал его. Медея была с позором изгнана из Афин. Она попыталась натравить на Тесея страшного быка, которого Тесей в упорной схватке победил и убил. Затем ему пришлось бороться со своими двоюродными братьями, потерявшими надежду на наследование трона. Но самым знаменитым подвигом Тесея стало убийство им страшного Минотавра на Крите.

В Афинах был убит сын критского царя Миноса Андрогей, и Минос за это потребовал от афинян раз в девять лет посылать к нему по семь юношей и столько же девушек, которых он отдавал на съедением Минотавру. Минотавр был чудовищем полубыком, получеловеком, которого родила жена Миноса Пасифая от противоестественной связи с быком, посланным Посейдоном. Он был помещен в Лабиринт, являвшийся чрезвычайно запутанным помещением, из которого никто не мог найти выход. В центре этого Лабиринта и съедал Минотавр свои жертвы. В этом мифе явно отразились воспоминания о некогда могущественном царстве на Крите. В городе Кноссе долго еще существовали развалины дворца, построенного по плану, совершенно чуждому грекам с их любовью к симметрии и гармонии отдельных частей. На его стенах красовались изображения лабриса - двойного топора, бывшего священным предметом у минойцев. Уже говорилось, что во дворце разыгрывались ритуальные игры с быком, непонятные рядовому населению острова, а тем более иностранцам, и память о них возродилась в образе чудовищного Минотавра. Когда пришла очередь в третий раз отсылать на Крит страшную дань, Тесей сам вызвался направиться туда и убить Минотавра, договорившись с Эгеем, что в случае успеха он сменит черный парус своего корабля на белый. По прибытии на Крит Тесей заявил Миносу, что его подлинный отец - Посейдон; чтобы проверить эти слова, царь бросил в море свое кольцо и приказал Тесею вернуть его, и Тесей с помощью Посейдона сумел это сделать. В Тесея влюбилась дочь Миноса Ариадна, которая дала ему клубок нитей. Тесей прикрепил конец нитей к выходу и, постепенно разматывая клубок, дошел до центра Лабиринта. Там он убил Минотавра, а по нитям нашел выход.

Освободив таким образом Афины от страшной дани, Тесей отправился обратно домой вместе с Ариадной. Но на острове Наксос ему ночью явился Дионис, приказавший покинуть девушку на этом острове. Тесей был вынужден повиноваться богу. А днем к Ариадне явился Дионис, который женился на ней и взял ее на Олимп. Тесей же в этих обстоятельствах забыл заменить парус, и Эгей, увидев, что парус черный, в горе бросился в море, которое стало называться по его имени. Тесею не оставалось ничего другого, как вступить на афинский трон.

Став царем Афин, Тесей прославился и в этом качестве. Он объединил вокруг Афин другие города Аттики, и Афины превратились в столицу довольно мощного государства, к которому Тесей присоединил еще и город Мегару. Затем он дал законы государству, учредил его высшие органы, начал чеканить монету, учредил праздник Панафиней как символ единства Аттики. Все население государства Тесей разделил на три сословия - эвпатридов (знатных), геоморов (земледельцев) и демиургов (ремесленников, но вообще-то всех, кто не вошел в первые два сословия, включая певцов, гадателей и т. п.). Это деление аттического общества, приписываемое Тесею, сохранялось много веков и лишь в начале VI в. до н. э. в процессе формирования афинского полиса было заменено другим, основанным на имущественном цензе. Таким образом, Тесей выступает не только как воинственный герой, но и как государственный деятель, законодатель. Надо заметить, что и большинство своих воинственных подвигов он совершил, защищая родину или гражданскую цивилизацию вообще от угрожающих им врагов, как критский царь или местные разбойники. В честь своего отца Посейдона Тесей учредил на Истме Истмийские игры. Затем он воевал с амазонками - девами-воительницами, около Марафона убил чудовищного быка, совершил ряд других деяний и даже вместе со своим другом Пиритоем отправился в царство Аида, где они были прикованы к креслу забвения. Герой Геракл освободил Тесея, но Перитой так и остался под землей. Однако во время отсутствия Тесея власть в Афинах захватил Менесфей, и Тесей ушел в изгнание. Позже царь острова Скирос Ликомед заманил его на высокую гору и столкнул с нее. Позже сыновья Тесея сумели вернуться в Афины и свергнуть Менесфея. Когда афиняне вступили в жесткое сражение с персами, то, как они были уверены, сам Тесей сражался в их рядах. Позже кости Тесея были перенесены со Скироса в Афины и там торжественно захоронены.

Тесей был не единственным локальным героем, приобретшим общегреческий характер. Таковыми стали и некоторые герои Пелопоннеса. Одним из них был Персей, сын Зевса и Данаи. Он был воспитан на острове Серифе, царь которого Полидект воспылал страстью к Данае, но ему мешал Персей. И тогда царь послал юного Персея доставить ему голову страшной Горгоны, жившей где-то на западном краю земли, в надежде, что тот не вернется. Но дети Зевса Гермес и Афина помогли своему родственнику. По их совету он сначала направился к странным и всезнающим старухам Грайям, у которых был один глаз и один зуб на троих. Он сумел схватить глаз и зуб и в обмен на их возврат потребовал, чтобы Грайи открыли ему путь к нимфам. От нимф Персей получил специальный мешок и шлем Аида, делавший его невидимым, а от Гермеса - стальной серп необыкновенной твердости и крылатые сандалии. Со всем этим снаряжением он направился к трем сестрам Горгонам, из которых одна Медуза была смертной. На их головах вместо волос были змеи, а их взгляд обращал каждого в камень. С помощью Афины, направлявшей его руку, Персей отрубил голову Медузы серпом Гермеса и спрятал ее в свой мешок. Из разрубленной шеи Медузы явился великан Хрисаор, ставший затем отцом трехтелого великана Гериона, и крылатый конь Пегас, превратившийся в коня поэтов. На обратном пути в Эфиопии он убил страшного дракона и освободил прекрасную Андромеду, прикованную к скале и обреченную в жертву этому дракону. С ней он вернулся на Сериф и, показав голову Медузы Горгоны, обратил Полидекта и его придворных в каменные статуи. Персей вернул мешок и шлем нимфам, серп и сандалии Гермесу, а голову Медузы подарил Афине, которая поместила ее на свой щит. После этого Персей вместе с матерью вернулся в Аргос и затем во время состязаний, слишком сильно метнув диск, убил им своего деда Акрисия. Опечаленный этим, Персей покинул Аргос, где стал править его двоюродный брат Мегапент, а сам воцарился над Тиринфом и Микенами, где в течение нескольких поколений правили его потомки Персеиды.

Персеиды были заменены на микенском троне Пелопидами. Их предком был Пелопс. Отец Пелопса Тантал, сын Зевса и царь Фригии (по другому варианту, Лидии), государства в Малой Азии, чтобы испытать всезнание богов, пригласил их на пир и в качестве блюда подал мясо убитого и сваренного младенца Пелопса. Боги сразу же распознали жуткое блюдо, и лишь Деметра, в то время искавшая свою дочь Персефону, растеряно съела плечо. По приказу Зевса одна из Мойр, Клото, воскресила Пелопса, и только вместо плеча ему была вставлена слоновая кость. За свое преступление Тантал был осужден в царстве Аида на вечные голод и жажду, хотя стоял по подбородок в воде и над ним висели сочные плоды. Пелопс же, возмужав, не остался в Азии, а направился в Грецию, в Пелопоннес. Там он решил жениться на Гипподамии, дочери царя Эномая, внучке Ареса. Но Эномаю была предсказана смерть от руки зятя, и он придумал такую хитрость: он пообщал отдать руку Гипподамии тому, кто победит его в состязании колесниц, угрожая смертью побежденному. Многие пытались выполнить это условие, но и у Эномая были божественные кони, подаренные самим Зевсом, и поэтому обогнать его никто не мог. Но Посейдон, покровительствовавший Пелопсу, сделал так, что Гипподамия влюбилась в него. По ее совету Пелопс подкупил возничего Эномая Миртила, сына Гермеса, и тот подпили ось колеса у колесницы царя. Во время состязания эта ось подломилась, и Эномай упал, а Пелопс в соответствии с уговором убил его, после чего женился на Гипподамии. После этого то ли из-за попытки Митрила напасть на Гипподамию, то ли просто из нежелания отдать ему всю обещанную сумму, Пелопс столкнул Миртила в море. Падая, Миртил проклял Пелопса и все его потомство. Сам Пелопс закончил жизнь как будто благополучно. Он даже учредил Олимпийские игры, которые затем пришли в упадок и были восстановлены Гераклом. А от Гипподамии он имел много детей, на судьбе которых (а также и их детей) и сбылось проклятие Миртила.

Среди сыновей Пелопса и Гипподамии были Атрей и Тиест. Боясь, что Пелопс оставит трон не ее сыновьям, а своему сыну от нимфы Аксиохи Хрисиппу, Гипподамия подговорила сыновей убить Хрисиппа. За это отец изгнал их из своего царства, и они направились в Микены. Там после смерти бездетного царя Эврисфея, потомка Персея, жители предложили трон одному из братьев. Жена Атрея Аэропа, став любовницей Тиеста, сумела сделать так, что царем был провозглашен именно Тиест, а Атрей изгнан из Микен. Но затем по велению оракула, наоборот, Атрей стал царем, а Тиест изгнан. Но в свое время Тиест воспитал как собственного сына Плистена, сын Атрея, и теперь поручил ему отомстить за себя. Не зная, что Атрей его отец, Плистен пытался его убить, но был убит сам Атреем. После этого Тиест сообщил брату о том, что тот убил собственного сына. Чтобы отомстить, Атрей притворно примирился с Тиестом и призвал его вернуться в Микены. Там в знак примирения он устроил пир, на котором угостил брата мясом убитых им его собственных детей. От этого ужаса даже солнце повернуло вспять свою колесницу. А Тиест вновь задумал месть. Его сын Эгист убил дядю, и Тиест стал царем Микен. Но затем сыновья Атрея Агамемнон и Менелай снова изгнали его. Агамемнон стал царем Микен, в Менелай - Спарты. Они женились на сестрах: Агамемнон на Клитемнестре, а Менелай на Елене. Когда троянский царевич Парис похитил Елену, началась Троянская война. Пока Агамемнон воевал под Троей, Клитемнестра стала любовницей Эгиста и после возвращения мужа коварно убила его. Когда же ее и Агамемнона сын Орест возмужал, он с помощью своей сестры Электры отомстил за отца, убив собственную мать и ее любовника. Аполлон очистил Ореста от скверны убийства, а Афина примирила с ним богинь мести Эриний. И только тогда закончилось действие проклятия Миртила.

В мифическом рассказе о смене Персеидов Пелопидами некоторые историки видят отражение действительной смены династий в Микенах. Купольные гробницы, с которыми связана, возможно, смена династий, начали сооружаться в XIV в. до н. э. Так что всю историю с заменой Персеидов Пелопидами в Микенах можно датировать этим временем. Это, правда, не очень совпадает с мифологическим временем, ибо Троянская война происходила ближе к концу XIII или даже в начале XII в. до н. э., и отцы и сыновья Атрей и Тиест, Агамемнон, Менелай и Эгист не могли жить столь долго. Но требовать хронологической точности от мифа неразумно.

Сначала в Фессалии возник миф о походе аргонавтов за золотым руном, но позже он стал достоянием всей Эллады. В нем рассказывается, что царь Атамант по наущению своей второй жены Ино решил принести в жертву Зевсу своих детей от первого брака с богиней тучи Нефелы Фрикса и Геллу. Но Зевс, спасая детей, послал им чудесного барана с золотым руном, который унес их. По пути Гелла упала в пролив, отделяющий Азию от Европы, который с тех пор и стал называться Геллеспонтом (море Геллы, современные Дарданеллы). А Фрикса баран унес на Кавказ в Колхиду, где был принят царем и волшебником Эетом. Там Фрикс вернул барана Зевсу, а его золотое руно подарил Эету, который посвятил его Аресу и прикрепил к дереву, поставив сторожить его страшного дракона. Тем временем в фессалийском городе Иолке Пелий лишил власти своего брата Эсона. Когда сын Эсона Ясон, бывший потомком бога ветров Эола, потребовал от дяди возврата трона, тот согласился при условии, что Ясон доставит ему из Колхиды золотое руно, слухи о котором распространились в Греции. Ясон согласился. С помощью то ли Геры, то ли Афины он построил чудесный корабль «Арго», в который был вставлен кусок чудесного дуба Зевса из Додоны, могущий пророчествовать. Затем он обратился с кличем ко всем знаменитым героям Греции помочь ему в опасном предприятии, и те согласились. После различных приключений аргонавты, т. е. плывущие на «Арго», прибыли к берегам Колхиды. Афродита сделала так, что в Ясона влюбилась дочь Эета Медея, сама бывшая искусной волшебницей. С ее помощью Ясон преодолел все препятствия и опасности, в том числе убил дракона, сторожившего руно, и похитил его. Вместе с аргонавтами из Колхиды уплыла и Медея. Обратное плавание было не менее опасным, но аргонавты преодолели все трудности. В Иолке Медея коварством погубила Пелия, что вызвало недовольство народа, и Ясон с Медеей был вынужден покинуть родной город. Они нашли приют в Коринфе, где у них родилось несколько детей. Но затем Ясон влюбился в дочь коринфского царя Креонта Креузу и покинул Медею с детьми. В отместку Медея, послав отравленные дары, погубила Креузу и Креонта, а чтобы еще больнее уязвить изменника, убила собственных детей, после чего бежала в Афины. Там она, как рассказывалось выше, пыталась убить Тесея, но была изгнана и вернулась в Колхиду. А Ясон, по одному варианту, покончил с собой, по другому, покинул Коринф и после многих лет скитаний был раздавлен обломками собственного корабля «Арго».

Героев в Греции было довольно много. Много было и самых различных, порой противоречивых, мифов об их приключениях и подвигах. Но самым знаменитым греческим героем был, безусловно, Геракл.

Подвиги Геракла. Геракл был правнуком Персея. Сын Персея и Андромеды Алкей являлся отцом Амфитриона, а другой сын Электрион - отцом красавицы Алкмены. Амфитирион полюбил свою красивую родственницу и, когда был изгнан из Микен своим родственником Сфенелом, ушел оттуда в Фивы вместе с ней. Там молодые люди официально вступили в брак, но при условии не лишать Алкмену девственности до возвращения из похода, куда он отправился воевать с тафийцами, с которыми сражался еще в Пелопоннесе. Однако пока он воевал, Алкмену полюбил Зевс (кстати, она стала последней его смертной возлюбленной) и накануне возвращения Амфитриона, приняв его вид, пробрался в покои Алкмены и зачал сына. Когда Амфитрион вернулся, то Алкмена стала беременной и от него. В результате она в положенное время родила двух сыновей, один из которых Ификл был сыном Амфитриона, а другой - Зевса. Ему по имени отца Амфитриона было дано имя Алкид. Гера, преследовавшая всех детей смертных возлюбленных своего мужа, послала двух змей, чтобы они задушили младенцев. Но еще грудной сын Зевса схватил их и сам задушил. Вырос он огромного роста, невиданной силы и необузданного нрава. Сначала он получил обычное греческое образование, но во время обучения игры на кифаре в гневе убил своего учителя, и Амфитрион на всякий случай отправил его к пастухам, среди которых он и жил до 18 лет. Юный Алкид совершил ряд подвигов, в том числе изгнал Киферонского льва, опустошавшего поля Беотии. После возвращения в Фивы, он стал мужем дочери царя Креонта Мегары, от которой имел несколько детей. Но Гера не оставила его своей ненавистью. Она наслала на него безумие (точнее, послала против него богиню безумия Ату), и в припадке Алкид убил всех своих детей. Он был очищен от скверны убийства, но вынужден уйти из Фив. В Дельфах оракул повелел ему направиться в Тиринф и безропотно выполнять там все поручения тамошнего царя Эврисфея. Тот тоже принадлежал к потомкам Персея. В свое время Зевс, зная, что у Алкмены должен вот-вот родиться его сын, решил, что тот, кто среди потомков Персея родится первым, станет царем Тиринфа. Но Гера с помощью богини рождений Илифии сумела сделать так, что роды Алкмены задержались, и первым на свет появился Эврисфей, который затем и воцарился над Тиринфом. Приказав Алкиду отправиться в Тиринф на службу Эврисфею, оракул назвал Алкида Гераклом, т. е человеком, который прославится благодаря Гере (подразумевалось, что из-за гнева Геры он совершит множество подвигов, которые его прославят). Это и стало его новым именем. Отправившись в Тиринф. Геракл действительно, поступил на службу к Эврисфею и совершил по его приказу двенадцать подвигов.

Рассказы об этих подвигах (так называемый додекатлон) составляют сердцевину всех повествований о Геракле, и все остальные рассказы помещаются либо до совершения им двенадцати подвигов, либо после этого. Видимо, все остальные рассказы были позже присоединены к додекатлону. Это даже отразилось в терминологии. Двенадцать подвигов греческие писатели называли ((((((, т. е. собственно «деяния», но также «страдания», а остальные подвиги - (((((((( - «дополнения». Еще одна любопытная деталь разделяет эти две группы деяний Геракла: двенадцать подвигов он совершает либо один, либо с помощью своего племянника Иолая, сына Ификла, а более поздние - во главе набранного им войска. Но возникает проблема происхождения додекатлона. По этому поводу существуют различные мнения. Одни ученые полагают, что более или менее твердо установленный список двенадцати подвигов возник довольно поздно, другие, наоборот, настаивают на ранней дате. Геракла обычно считают дорийским героем, т. е. героем тех греческих племен, которые разрушили микенские царства, и полагают, что только позже он стал общегреческим. Однако несомненно, что рассказы о некоторых подвигах, например, о похищении золотых яблок, возникли еще в микенские времена. И не исключено, что образ Геракла восходит к еще более древнему прошлому, ко временам индо-европейской общности, когда греки еще не выделились из общей массы народов, говоривших на индо-европейских языках (или праязыке). Гомер знает о тяжелой службе Геракла у Эврисфея и о свершении им множества подвигов с помощью Афины, посланной Зевсом для защиты своего сына, в том числе о выводе из царства Аида пса Кербера. Ряд подвигов Геракла упоминает Гесиод. Это говорит о том, что даже если Геракл, действительно, был сначала лишь дорийским героем, к VIII в. до н. э. или, скорее всего, гораздо раньше он уже стал общегреческим, и что к этому времени часть, по крайней мере, из его двенадцати подвигов тоже уже была хорошо известна, ибо контекст их упоминаний в поэмах Гомера и Гесиода таков, что из него можно сделать вывод об известности этих подвигов слушателями и читателями поэтов, хотя полный список и взаимный порядок этих деяний еще сравнительно долго оставался неопределенным.

Вооруженный в основном лишь мощной дубиной, которая становится его отличительным признаком, Геракл стал выполнять поручения своего трусливого родственника Эврисфея. Первым подвигом Геракла стало убийство страшного Немейского льва, порожденного ужасным чудовищем Ехидной, опустошавшего окрестности. После его убийства Геракл снял с него шкуру и сам облачился в нее, и с этого времени она стала его обычной одеждой и, как и дубина, отличительным признаком. После этого Геракл сражался с Лернейской гидрой, многоголовой змеей, тоже порожденной Ехидной; укротил и принес на своих плечах к Эврисфею мощного Эриманфского вепря; с огромным трудом догнал посланную Артемидой Керинейскую лань, при этом ее ранив и оправдавшись перед богиней приказом Эврисфея; перебил б(льшую часть Стимфалмйских птиц с острыми, как стрелы, перьями, которыми те забрасывали все живое на земле, а остальных заставил в страхе навсегда покинуть Грецию; пустив воды двух рек, очистил заваленные совершенно невыразимой грязью конюшни (точнее, скотный двор) царя Авгия сына Гелиоса. Местом действия этих шести подвигов был Пелопоннес. Арена второй половины двенадцати подвигов Геракла уже выходила далеко за пределы Южной Греции да и Эллады вообще. На Крите Геракл укротил мощного быка, по приказу Посейдона разорявшего остров, и привел его к Эврисфею, но тот, испугавшись, быка отпустил, и вырвавшегося на свободу его уже потом убил Тесей на Марафонском поле Аттики; похитил коней фракийского царя Диомеда, питавшихся человеческим мясом, а затем убил и самого Диомеда; отправившись еще дальше на север, воевал там с амазонками, девами-воительницами, и принес дочери Эврисфея пояс их царицы Ипполиты; на далеком Западе убил трехтелого великана Гериона и привел к Эврисфею его чудесных быков; по приказу Эврисфея отправился даже в царство Аида, где, победив его страшного страда трехголового пса Кербера, вывел его на белый свет и привел к царю, по просьбе которого затем вернул вновь в подземный мир, и во время свершения этого подвига освободил Тесея. Последним из двенадцати подвигов Геракла стало добывание золотых яблок, охраняемых Атлантом и девами Гесперидами, причем герою пришлось некоторое время самому держать на себе небесный свод вместо Атланта. Во время совершения этих деяний Геракл по пути испытывал и другие приключения. Так, по пути к Эриманфу ему пришлось сражаться с кентаврами - полулюдьми-полуконями, и при этом он случайно ранил отравленной стрелой мудрого кентавра Хирона, во время похода во Фракию одолел в схватке самого бога смерти Танатоса и заставил того вернуть живой на землю Алкестиду, жену его друга Адмета, а на обратном пути из страны амазонок освободил дочь троянского царя Лаомедонта Гесиону, обреченную в жертву чудовищному дракону, по пути же к Гесперидам сражался с сыном Геи великаном Антеем, которого оторвал от земли, чтобы лишить его помощи матери, и задушил. Лишь после свершения всех этих подвигов Геракл получил свободу.

Сценой свершения двенадцати подвигов Геракла стал фактически весь известный грекам мир: от Причерноморья, куда эллины помещали амазонок, и Кавказа, где Геракл освободил Прометея, до европейского и африканского побережья Атлантического океана. Все противники Геракла по существу были страшными порождениями хтонических сил, угрожавшим людям и человеческой цивилизации. Сражаясь с ними и побеждая их, Геракл обеспечивал победу света над тьмою, защищал человечество от чудовищ, сам испытывая страдания, ограждал людей от многих из них. Поэтому совершенно естественно, что он стал не только самым известным, но и самым любимым героем Греции. И в основном эта борьба сосредоточилась в его двенадцати подвигах.

Остальные подвиги были, как уже упоминалось, лишь «дополнениями». Среди них была война с Авгием, который в свое время отказался заплатить герою за его труд. По этой же причине он разрушил Трою и убил Лаомедонта и всего его сыновей, кроме младшего - Приама. Помог Геракл и богам в их борьбе с гигантами. Пришлось Гераклу еще раз побывать в рабстве; это рабство было еще более постыдно, т. к его госпожой была женщина - царица Лидии Омфала. Совершил Геракл и ряд других деяний, в том числе участвуя в походе аргонавтов за золотым руном. Итогом всей многотрудной жизни героя стал его апофеоз, т. е. обожествление. Но чтобы и этого достичь, он был должен пройти через страдания. Жена Геракла Деянира, сама этого не желая, отравила Геракла, послав ему плащ, натертый ядом Лернейской гидры (о чем Деянира ничего не знала). И тот, невыносимо страдая, живым бросился в костер. Но когда огонь охватил тело героя, он был поднят на Олимп и принят в семью богов, причем его женой стала Геба, дочь Зевса и Геры, которую согласилась отдать ему в жены примирившаяся с Гераклом Гера. В царство же Аида была отправлена только тень Геракла, как это было известно уже Гомеру. Позже поэты иногда именовали Геракла героем-богом, а клятва его именем, как и клятва именами богов считалась нерушимой. Геракл вступил в божественный мир, потому что он, с одной стороны, много и несправедливо страдал, а с другой, свои подвиги совершал не ради собственной славы, а для людей, и в этом великий нравственный смысл цикла мифов о Геракле.

Дети Геракла - Гераклиды, - изгнанные Эврисфеем из Пелопоннеса, позже вернулись туда и уничтожили врагов своих и своего отца. Уже некоторые древние писатели, как великий историк Фукидид, видели в этом сказании отражение того вторжения, которое происходило в конце II тысячелетия до н. э. И современные историки склонны считать этот рассказ мифологическим отражением дорийского вторжения и гибели микенского мира. Цари Спарты, мощного греческого государства в Пелопоннесе, считали себя Гераклидами. Потомками Геракла считали себя и многие другие греческие знатные роды.

Фиванский цикл. Многие греческие мифы объединялись в целые циклы. Они могли объединяться вокруг того или иного героя. Таким был цикл рассказов о Геракле. Другие концентрировались вокруг какого-либо места. Одним из таких циклов был фиванский, действие которого связывается с городом Фивами в Беотии.

Фиванскому царю Лайю было предсказана смерть от руки сына. И когда сын родился, он решил его уничтожить. Не решаясь брать на себя скверну убийства, царь приказал выбросить младенца на лесистую гору, раздев его и пронзив лодыжки. Однако пастухи подобрали мальчика и отнесли е царю Коринфа Полибу, который воспитал его как собственного сына. Из-за распухших вследствие ран ног мальчика назвали Эдипом (Пухлоногим). Эдип вырос в абсолютной уверенности, что его отец - Полиб. Но однажды один из коринфян, желая унизить Эдипа, сказал ему, что он - подкидыш. Полиб в ответ на прямой вопрос юноши дал уклончивый ответ, и тот решил спросить у оракула в Дельфах, кто же его настоящий отец. Но оракул вместе ответа сообщил, что Эдип убьет отца и женится на собственной матери. Устрашенный этим пророчеством, Эдип решил не возвращаться в Коринф и пошел куда глаза глядят. Дорога повела его к Фивам, и на этой дороге он встретил Лайя. В это время у ворот Фив угнездился сфинкс, чудовище с головой женщины, телом льва и крыльями птицы. Он всем загадывал загадку: «Кто это - утром ходит на четырех ногах, днем на двух, а вечером на трех?» Никто эту загадку разгадать не мог, и сфинкс неудачника пожирал. В результате никто не мог ни выйти из города, ни войти в него, и фиванцы были в отчаянии. И тогда царь решил сам отправится в Дельфы, чтобы спросить у бога совет, чт( делать (миф умалчивает, как Лай выбрался из города). Т. к. никто не хотел уступать узкую дорогу, началась схватка, и Эдип, не зная, кто перед ним, убил и Лайя, и почти всех его спутников, кроме одного раба, убежавшего к пастухам. После этого Эдип дошел до Фив и разгадал загадку сфинкса, сказав, что это - человек, который утром своей жизни ползает на четвереньках, днем, т. е. в расцвете, ходит на двух ногах, а под вечер своих дней передвигается с помощью палки. Услышав это, сфинкс бросился со скалы и разбился. Фиванцы радостно приветствовали Эдипа. А т. к. они уже узнали о гибели Лайя, то провозгласили Эдипа царем, и он женился на вдове своего предшественника Иокасте, не зная, что это его мать. У них родилось два сына - Полиник и Этеокл и две дочери - Антигона и Исмена.

Прошло много лет, когда пришла очередь мести Эриний Эдипу за убийство отца и женитьбу на матери. Фивы посетил страшный мор, и старый провидец Тиресий сообщил, что это - наказание за страшный грех отцеубийства и женитьбы на матери. Эдип велел разыскать преступника. После различный перипетий он узнал страшную тайну: этим преступником был он сам. В отчаянии Эдип ослепил себя и в сопровождении Антигоны, не желавшей его покидать, ушел из Фив и поселился в афинском пригороде Колоне, где затем и умер, примирившись с Эриниями. Иокаста покончила с собой.

На этом трагедии в доме Эдипа не закончились, ибо проклятье тяготело и над его детьми. Полиник и Этеокл решили царствовать по очереди, сменяясь через год. Но когда пришла Этеоклу очередь отдать трон брату, он отказался и изгнал Полиника. Тот направился в Аргос, где был принят царем Адрастом, выдавшим за него свою дочь. Полиник сумел уговорить Адраста помочь ему вернуть родину и трон. Решили ему помочь и другие герои. И вскоре семь героев во главе своих войск выступили в поход против Фив. Среди них был прорицатель Амфиарай, знавший о грядущей гибели почти всех участников этого похода, включая себя самого. Но он не мог отказаться, т. к. Полиник подкупил его жену, а он в свое время поклялся выполнять все ее желания. Взять Фивы штурмом семеро не смогли, но и фиванцы не смогли отбросить врага. И тогда обе стороны решили, что дело должно решиться поединком двух братьев. Во время этого боя Полиник и Этеокл убили друг друга. После этого бой развернулся с новой яростью. Фиванцы одержали победу, и под стенами их города пали почти все их враги, кроме Адраста. Победители устроили Этеоклу пышные похороны, а Полиника новый царь Фив Креонт приказал не погребать, угрожая смертью любому, нарушившему этот приказ. Но Антигона, вернувшаяся после смерти отца в Фивы, исполнила долг сестры и вопреки повелению царя похоронила брата. За это Креонт осудил Антигону на смерть. Его сын Гемон, жених Антигоны, не сумел пережить смерть любимой невесты и покончил с собой. Узнав о гибели сына, покончила с собой его мать, жена Креонта. Вскоре погибла и Исмена. В живых остались сын Этеокла Лаодам и Полиника - Терсандр.

Когда выросли сыновья несчастных участников фиванского похода, они решили возобновить дело отцов. И снова семеро выступили против Фив. На этот раз удача была на их стороне. В битве пал только сын Адраста Эгиалей. Погиб и Лаодам. Фивы были взяты и разрушены. Терсандр, став царем разрушенного города, восстановил их. Его сын Тисамен впоследствии участвовал в Троянской войне.

Центральная тема этого цикла - всесилие рока, перед которым бессильны все попытки людей избежать своей судьбы. По существу никто из его персонажей лично не виновен в несчастьях, но высшая сила ведет их от одного преступления к другому и карает детей и внуков за грехи отцов и дедов. Так и решали эту тему великие трагики Греции. В этом цикле мифов отразились и воспоминания о действительных событиях, ибо Фивы были разрушены еще до окончательной гибели микенского мира, но позже восстановлены и играли довольно значительную роль в истории Греции.

Троянский цикл. Уже говорилось, что Троянская война надолго отложилась в памяти греков, рассматривавших ее в большой степени как грань между героическим веком и современной эпохой. И сама эта война, включая ее предысторию, и события, последовавшие за ней, стали сюжетом многочисленных сказаний и возникших на их основе литературных произведений, самыми знаменитыми из которых были поэмы Гомера «Илиада» и «Одиссея». Гомеру приписывался и ряд других поэм Троянского цикла, от которых сохранились только фрагменты.

В начале всего цикла стоит рассказ о свадьбе героя Пелея с морской богиней Фетидой, на которую были приглашены все боги, кроме богини раздора Эриды. Возмущенная Эрида бросила на стол, за которым пировали Гера, Афина и Афродита золотое яблока с надписью «Прекраснейшей», и богини стали спорить за обладание им. Зевс приказал Гермесу увести богинь к городу Трое, где пас стада пастух Парис, (его второе имя было Александр). В действительности он был сыном троянского царя Приама и его жены Гекубы. Поскольку было предсказано, что он станет причиной гибели Трои, его выбросили на склоны горы Иды, где его подобрали и воспитали пастухи. Т. к. Парис долго не мог решить, кто из богинь прекраснее других, то Гера пообещала сделать его царем всей Азии, Афина - самым мудрым человеком на земле, а Афродита - обладателем самой прекрасной женщины. И Парис выбрал Афродиту. Позже он вернулся в Трою, был признан царским сыном, а Афродита помогла ему похитить прекрасную Елену, дочь Зевса и Леды, жену спартанского царя Менелая. Оскорбленный Менелай обратился к своему брату царю Микен Агамемнону, и тот призвал всех греческих героев отомстить троянцам. Среди героев, отправившихся под Трою, был и Ахилл, сын Пелея и Фетиды. Так началась Троянская война, длившаяся десять лет. В ней активное участие приняли и многие боги, Гера и Афина, естественно, на стороне греков, а Афродита - троянцев. Другие божества тоже разделились на два враждующих стана. В войне участвовали и другие народы, реальные и мифические, так что Троянская война представлялась эллинам как мировая.

«Илиада» рассказывает о некоторых эпизодах десятого года войны. В это время греки, кроме осады Трои, разоряли окрестности и захватывали рабынь. Среди последних оказалась и Хрисеида, дочь жреца Аполлона Хриса, и тот обратился к богу с мольбой о помощи. Аполлон наслал на греческий лагерь мор. Прорицатель Калхас открыл причину мора и сказал, что он прекратится, если Хрисеиду, которая к тому времени стала наложницей Агамемнона, отцу. По настоянию Ахилла Агамемнон был вынужден этому подчиниться, но взамен отнял у Ахилла его наложницу Брисеиду. Оскорбленный Ахилл, бывший самым храбрым и славным героем среди греков, отказался воевать, чтобы греки поняли, что без него они сопротивляться троянцам не смогут. И действительно, троянцы, возглавляемые старшим сыном Приама Гектором, начали теснить греков и даже ворвались в их лагерь. Тогда друг Ахилла Патрокл упросил его дать ему его колесницу и вооружение, чтобы троянцы подумали, что в бой вышел сам Ахилл и дрогнули. Так и произошло. Но в поединке Гектор убил Патрокла и снял с него доспехи, тело же павшего греки сумели отбить и принести в свой лагерь. Теперь уже Ахилл зажегся жаждой боя, чтобы отомстить за смерть друга. Однако у него не было доспехов. По его просьбе Фетида отправилась на Олимп, и там Гефест изготовил новое оружие для ее сына. С эти оружием Ахилл вступил в бой и убил Гектора. Прима с помощью Гермеса сумел проникнуть в шатер Ахилла и упросил вернуть ему тело сына. Поэма заканчивается описанием похорон Патрокла в греческом лагере и Гектора в Трое.

На этом Троянская война не закончилась. Произошло еще много других событий. Парис с помощью Аполлона сумел убить Ахилла. В свое время Фетида окунула младенца в воды подземной реки Стикс, чтобы сделать его неуязвимым. При этом она держала его за пятку, которая и стала единственным местом на теле Ахилла, которое можно было поразить. Туда-то и направил Аполлон стрелу Париса. Было предсказано, что Трою нельзя взять, пока в ней находится палладий - статуя Афины Паллады, и тогда греки Одиссей и Диомед сумели проникнуть в Трою и похитить эту статую. В конце концов греки прибегли к хитрости. Они притворились, что отплыли из-под Трои, а взамен похищенного палладия оставили огромного деревянного коня, которого надо было ввести в город. В действительности же внутри коня был спрятан отряд во главе с Одиссеем. Жрец Лаокоон пытался отговорить тороянцев от принятия этого дара, но две огромные змеи, посланные Посейдоном, сражавшимся на стороне греков, задушили его и двух его сыновей. Устрашенные этим троянцы тотчас ввели коня в свой город. Ночью отряд Одиссея выбрался из чрева коня и открыл грекам ворота города. Греки ворвались в Трою. Началась дикая резня. Город был сожжен, все мужчины, включая царя и его сыновей, перебиты, а женщины и дети уведены в рабство. Троянская война закончилась, но не закончились приключения греческих героев, сражавшихся под Троей.

Агамемнону удалось благополучно вернуться в Микены, но, как об этом уже говорилось, там он был убит Клитемнестрой и Эгистом, которых, в свою очередь, в отместку за отца, убил Орест. Девять лет странствовал Менелай вместе с возвращенной ему Еленой, побывав в самых разных странах и с большим трудом вернувшийся в Спарту. Но дольше всех пришлось странствовать царю острова Итаки Одиссею, приключения которого стали сюжетом «Одиссеи».

Во время возвращения из-под Трои корабли Одиссея попали в страшную бурю, и эта буря стала гранью отделяющей реальный мир от сказочного, в котором и развернулись приключения героя. А их было немало. Одиссей и его спутники побывали и в земле лотофагов, где растет такой сладкий лотос, что попробовавшие его забывали родину, и в стране одноглазых циклопов, где он ослепил сына Посейдона Полифема, за что отец стал преследовать Одиссея, и у волшебницы Кирки, которая превратила часть воинов в свиней, но Одиссей сумел добиться, чтобы она вернула им человеческий облик, и на острове бога ветров Эола, который дал ему мешок со всеми ветрами, но спутники, думая, что царь скрывает от них ценные дары, его развязали, и вырвавшиеся на свободу ветры погубили почти все корабли Одиссея. На единственном оставшемся корабле Одиссей проплыл между Скиллой и Харибдой, мимо острова Сирен, завлекавших своим пением мореходов и губивших их, но Одиссей сумел сделать так, что он и услышал их пение, и не погиб. Было много и других приключений, пока Одиссей в полном одиночестве не оказался на далеком острове Огигии у нимфы Калипсо, которая удерживала его несколько лет, пока боги по просьбе Афины, покровительствовавшей Одиссею, не смилостивились над ним и велели Калипсо его отпустить. Одиссей построил плот и отправился в путь, но Посейдон устроил бурю, разбившую этот плот. Одиссей был выброшен на остро Схерию, где жили блаженные феаки. Дочь феакийского царя Алкиноя Навсикая нашла Одиссея и привезла его во дворец к отцу. Там Одиссей и рассказал о своих приключениях. Пожалевший его Алкиной снаряди волшебный корабль, который за одну ночь, пока Одиссей спал, доставил его на Итаку. Эта ночь стала возвращением из сказочного мира в реальный.

На Итаке Одиссей не был двадцать лет. За это время вырос его сын Телемах. Но царский дворец фактически оказался в руках нескольких десятков женихов, которые, уверенные в гибели Одиссея, требовали от его жены Пенелопы, чтобы отдала одному из них руку и трон Итаки, а пока своими пирами разоряли дом Одиссея. В конце концов, Пенелопа была вынуждена согласиться с условием, что свой выбор она сделает после окончания работы над свадебным покрывалом. Но ночью она распускала то, что ткала днем. Телемах пытался найти следы отца и побывал, в том числе, у Менелая, но никто не мог ему ничего сообщить, и он вернулся ни с чем. Афина исказила облик Одиссея, чтобы его не узнали раньше времени, и помогла составить заговор против женихов, открыв при этом Телемаху, кто перед ним. В конце концов, Одиссей, которому Афина вернула прежний облик, и Телемах сумели перебить всех женихов. После этого Одиссей торжественно вернулся в свой дворец к своей верной жене Пенелопе.

Греческая мифология, разумеется, не исчерпывается теми мифами, которые были кратко изложены. На протяжении всей истории Древней Греции мифы являлись неотъемлемой частью эллинской культуры и всей жизни. Их многократно перетолковывали, стремясь приспособить к тем или иным философским воззрениям. И сами эти воззрения порой преподносились в виде мифов. Греческие мифы были заимствованы римлянами, которые почти полностью сохранили их, лишь давая их персонажам римские имена. И непосредственно через греков, и через римлян эти мифы перешли в средневековье, а затем и в новое время, когда боги и герои превратились лишь в персонажей красивых сказаний, полностью утеряв всякое религиозное значение.

Часть 3. Эллинистическая религия

В 338 г. до н. э. Греция подпала под власть Македонии. А через четыре года македонский царь Александр начал восточный поход, в результате которого под его властью образовалась огромная держава, простиравшаяся от Адриатики и Сахары до Памира и Инда. После смерти завоевателя его держава распалась, и на ее развалинах образовалась сеть эллинистических государств. Их правители были самодержавными царями, и в этом плане эллинистические государства больше напоминали восточные царства, чем греческие полисы.

Основные черты эллинистической культуры. Эллинистическая культура, будучи продолжением классической, обладала греческой формой. Ее языком был греческий, но он претерпел некоторые изменения. В эллинистических городах, в грекоязычном войске, при дворе монархов находились выходцы из Македонии и разных мест Эллады. Поэтому выработался общий для них всех греческий язык, более не делившийся на диалекты.

Выходцы из разных полисов и их потомки не могли обладать патриотизмом своих прежних городов. Не могли они выработать и новый патриотизм, т. к. внешнеполитическая роль эллинистических городов была ничтожной, города и целые страны часто переходили из рук в руки, и людям оставалось только славить очередного властителя. Не могло пылать патриотизмом и наемное войско. В этих условиях существенной чертой эллинистической культуры оказывается космополитизм, когда люди считают себя гражданами не столько своего города или страны, сколько всего мира (космоса). Но оборотной стороной космополитизма является индивидуализм, ибо быть гражданином всего мира - это быть ни с чем не связанной единицей в этом мире. И индивидуализм стал одной из важнейших характеристик эллинистической культуры. Однако быть совсем одному в этом суровом мире было страшно. В условиях распада реальной гражданской солидарности люди объединяются по профессиям, личным интересам, почитанию того или иного божества. Появилась корпоративная мораль, свойственная только данной группе, союзу, корпорации и порой (а чем дальше, тем больше) не совпадающая с общепринятой.

Жизнь людей в то время была очень непрочной. Эта непрочность воспринималась современниками как «игра судьбы», спорить с которой было бессмысленно. Отсюда развился фатализм, т. е. полная покорность судьбе, столь характерная для эллинистического мировосприятия. Воплощением судьбы стала богиня Тюхе (от глагола ((((((( /тюнхано/ - встречаться, случаться, выпадать на долю). Судьба стала восприниматься как случайность, случай, удача.

Эллинистические монархи рассматривали культуру как один из способов своего господства. Поэтому они стремились ее поддерживать. Особенно далеко пошли в этом направлении Птолемеи. В их столице Александрии был создан и поддерживался на средства казны Музей (храм муз). В его стенах жили и занимались своим трудом поэты, художники, ученые. При Музее была создана библиотека, ставшая самым большим книгохранилищем Средиземноморья. Глава Музея был одновременно главным библиотекарем и наставником царевича. Здесь были созданы великолепные условия для занятия интеллектуальным творчеством (не попавшие туда с завистью, прикрытой презрением, называли Музей не храмом, а «птичником муз»), но только при условии полного подчинения царю. По пути Птолемеев пошли и другие эллинистические монархи. Культура эллинизма приобрела в значительной степени придворный характер. Еще в IV в. до н. э. в Греции появилась монархическая идеология. В эпоху эллинизма она стала господствующей, широко распространяясь даже в полисах Эллады.

Хотя эллины резко противопоставили себя «варварам», жить в полной изоляции от них они не могли. Люди постоянно сталкивались на рынках, улицах, площадях, в мастерских. Восточные купцы активно торговали и даже селились в Греции. Таинственный мир Востока и отталкивал, и привлекал греков. Представители местной аристократии могли войти в правящий слой государства, только приняв греческую культуру и весь греческий образ жизни. Но став таким образом эллинами, они, естественно, не могли полностью отказаться от впитанной с детства культуры. В результате этого культура эллинов постоянно соприкасается с восточной. Обе культуры взаимно влияют друг на друга. Взаимодействие эллинских и восточных элементов характерно для культуры эллинизма. Их взаимодействие столь значительно, что можно в значительной степени говорить об их слиянии, о появлении синкретической культуры, но в этом синкретизме западные элементы решительно преобладают, так что эллинистическая культура в целом является определенной стадией античной, в то время как восточные (египетская, месопотамская и др.) продолжают существовать наряду с эллинистической, хотя, разумеется, и испытывают ее значительное влияние. Но все же эллинистическая культура - это культура эллинов, как тех, кто жил на Востоке под властью эллинистических царей, так и тех, кто продолжал обитать в Элладе и Македонии, а также в греческих колониях Западного Средиземноморья и Причерноморья.

Однако сама культура эллинов не остается единой. С одной стороны, выделяются профессиональные писатели, ученые, художники, артисты, т. е. интеллигенция, и сравнительно тонкий слой высокообразованных «верхов», на который эта профессиональная культура была рассчитана, а с другой, намного менее развитые массы со своей «массовой» культурой.

И все же в целом греческая культура в эту эпоху приобретает универсальный характер. Один язык, одни религиозные представления, одни моральные ценности, любовь к одним поэтам и художникам характерны для всего эллинистического мира, варьируясь не столько от местных условий, сколько от политического и социального положения носителей и восприемников культуры, их профессии, уровня образования. Это целиком относится и к эллинистической религии.

Изменения в религиозном сознании. В целом роль религии в эллинистическую эпоху возросла. Во-первых, цари видели в ней лучше средство идеологического подчинения своих разнородных держав. Во-вторых, при нестабильности тогдашнего мира религия давала людям надежду и утешение. В-третьих, для эллинов, разбросанных по обширным пространствам эллинистического мира, религия была наиболее надежной и ясно видимой скрепой, соединяющей их в единое целое перед лицом «варваров». Все это привело к резкому повышению уровня религиозности и постепенной сакрализации ранее чисто или почти чисто светских отраслей знания и бытия, как, например, все большее замещение в повседневной жизни астрономии астрологией или широкое распространение магии. Однако сама греческая религия в эту эпоху претерпела важные изменения.

Те изменения в религиозном сознании эллинов, которые намечались в период кризиса греческого полиса, становятся преобладающими в эпоху эллинизма. Внешне старая олимпийская религия переживает необыкновенный расцвет. Воздвигаются новые храмы, строятся великолепные алтари, самым знаменитым из которых является Пергамский, посвященный Зевсу, создаются прекрасные статуи богов и богинь, как, например, статуя Афродиты, известная под именем Венеры Милосской. Огромным почитанием пользуются оракулы, особенно дельфийский, ставший в эту эпоху подлинно международным. Археологи находят многочисленные посвящения самым разным греческим богам. Важной чертой эллинизма является создание царями новых городов, и каждый такой город становился под покровительство того или иного божества, которому воздвигали храм, которому приносили многочисленные жертвы, в честь которого делали различные посвятительные надписи. Стремясь подчеркнуть свой эллинский характер, эллинистические цари устраивали различные игры на манер уже прославленных Олимпийских или Пифийских. Религиозные празднества в это время вообще широко распространились. Большинство из них состояло из трех частей: спортивных, мусических, где выступали поэты, певцы, танцоры, и сценических состязаний. Различные празднества являлись важной частью жизни в эту эпоху.

От царей и городов не отставали поэты. В моду вновь вошел мифологический эпос. Оказавшись в «варварском» окружении, эллины обращались к своему прошлому, особенно именно мифологическому прошлому, видя в нем гарантию своего превосходства. Правда, добиться большого успеха на этом пути эллинистические поэты не смогли, ибо время больших эпических поэм безвозвратно ушло. Большее распространение имел так называемый эпиллий, или малый эпос, небольшая поэма мифологического содержания, в которой автор показывал себя знатоком самых второстепенных вариантов мифа, проявлял умение оригинально разрабатывать вообще-то довольно знакомый сюжет, показывал поэтическую изощренность. Обилие таких произведений создавало впечатление жизни и жизнеспособности старой олимпийской религии и связанной с ней мифологии.

Однако реальность была более сложной. В самом стане олимпийских богов происходят важные изменения. Культы многих из них становятся чисто формальными. И это, прежде всего, относится к самой «верхушке» олимпийского пантеона. Почти не пользуются реальным почитанием такие божества, как Гера, Арес, Гефест и некоторые другие. И в этой сфере существуют различия между положением в «старом доме», т. е. в самой Греции, включая греческие города Малой Азии и многочисленные колонии, и в эллинистических государствах, возникших в Азии и Северо-Восточной Африке. В Греции и частично в Македонии старая олимпийская религия осталась довольно живучей. Так, Афины по-прежнему глубоко почитали Афину, Родос - Гелиоса, а Эфес - Артемиду. Культ Афины был широко распространен в Македонии. На Востоке же происходит слияние греческих божеств с местными, о чем подробнее речь пойдет позже, и эти по существу уже новые божества получают культ, хотя многие думают, что они поклоняются старым богам и богиням.

В эту эпоху происходит как бы расщепление греческой религии. Культы старых великих богов, как Зевс или Аполлон (даже если реально они уже слились с местными), становятся царскими, династическими, государственными. Каждая уважающая себя эллинистическая династия избирает себе бога-покровителя. Для Птолемеев такую роль играет Зевс, в котором фактически слились старый глава Олимпа и египетский Аммон. У Селевкидов эта роль принадлежит Аполлону, ибо, по преданию, сам основатель династии Селевк I в действительности был сыном этого бога. В столице Селевкидов Антиохии было создано предместье, названное Дафной по имени возлюбленной Аполлона, и в нем был воздвигнут великолепный храм Аполлона Дафнийского. Впрочем, когда две ветви этой династии схватились в остром соперничестве, одна предпочла избрать себе покровителем Зевса. Афина и Зевс покровительствовали династии Атталидов, утвердившейся в Пергаме в Малой Азии. Подданные славили этих богов, подразумевая, вольно или невольно, самих правителей, которым боги покровительствовали. Характерным примером является Пергамский алтарь, на котором изображена борьба богов и гигантов. В греческой мифологии эта борьба являлась одним из важнейших эпизодов становления нынешней вселенной. Но на Пергамском алтаре под ее видом прославлялась одна из побед пергамского царя над соседями.

Это не означает, что эллины, жившие на Востоке, вовсе перестали верить в олимпийских богов. Зевс, как и раньше, считался верховным богом, отцом богов и людей, правящим миром. Он оставался хранителем порядка и гарантом величия и мощи государства. В этом качестве он даже, пожалуй, стал еще важнее, ибо сами государства изменили свой характер, и место сравнительно небольшого полиса заняла довольно значительная территориальная империя. По-прежнему воплощением красоты и покровительницей любви являлась Афродита. Но еще раньше эта богиня как бы раздвоилась на Афродиту Всенародную (Пандемос) и Небесную (Урания). Последняя пользовалась почитанием в более образованных кругах, в основном у философов, в то время как первая была довольно популярна в народной массе, а также у поэтов, восхваляющих утехи любви и призывающих Афродиту и ее сына Эрота. И это, конечно, объясняется не столько сохранившимися традициями, сколько гораздо более тесной связью Всенародной Афродиты с конкретной жизнью и общества, и отдельных людей.

В широких массах гораздо б(льшим почитанием, чем великие олимпийские боги и богини, пользовались те божества, которые были теснее связаны с их жизнью и с их надеждами. В условиях острой политической, экономической и в значительной степени духовной нестабильности люди обращались к божествам, которые давали хоть какую-то надежду на спасение. «Надежда» и «спасение» становились ключевыми понятиями религиозной и вообще всей духовной жизни эллинистического общества. Оба понятия были тесно связаны друг с другом. Тот, кто верил в то или иное божество, получал надежду на спасение. И это были те самые божества, которые в предыдущую эпоху тоже давали надежду, по крайней мере, на посмертное спасение, т. е. Деметра и Дионис. Эти культы широко распространились в эллинистическом мире. Они, как уже говорилось, были мистическими. Для участия в них требовалось особое посвящение, но реально круг поклонников Деметры и Коры, а также Диониса, становился все шире, теряя прежний характер некоей избранности. В результате устанавливается все более тесная связь между людьми и этими богами. И если раньше основная связь была между богом или богиней и гражданским коллективом, то теперь - это связь между божеством и отдельным человеком или союзом поклонников. В мистических культах так было и раньше. Но тогда сами эти культы были уделом сравнительно небольшого меньшинства эллинов. Теперь такая связь становится одной из основных черт религиозной жизни.

Деметра оставалась старинной богиней плодородия, и ее почитали земледельцы во всем греческом мире. Издавна она выступала как богиня-мать, причем в основном как страдающая мать, и матери семейств видели в ней свою покровительницу. Но особенно привлекали людей ее качества спасительницы от посмертных страданий, которые проявлялись в Элевсинских мистериях. Элевсин и в эллинистическую эпоху оставался центром культа Деметры, и ход и содержание мистерий не изменились. Однако число поклонников Деметры за пределами Элевсина резко увеличилось. К ней обращались и те, кто не был посвящен в эти мистерии и находился далеко за пределами Аттики. Расширяя круг своих поклонников, Деметра в то же время умножала и свои функции, все более приближаясь к типу универсального божества, воздействующего на самые разные стороны жизни. Птолемей I попытался «присвоить» культ Деметры и с этой целью создал около Александрии свой Элевсин. Но стать соперником аттического Элевсина его египетский тезка не смог.

При всем огромном почтении, каким пользовалась Деметра, тесная «привязка» ее культа к Элевсину мешала более широкому распространению ее культа в эллинистическом мире. Поэтому гораздо более впечатляющую «карьеру» сделал Дионис. Как и Деметра и Кора, он имел отношение к потустороннему миру и давал людям надежду на спасение. Но он не был связан с определенным местом, и это облегчало распространение его культа по всему эллинистическому миру.

Уже издавна культ Диониса был двойственен. С одной стороны, это был культ умирающего и воскресающего бога, связывающего жизнь и смерть, и он имел мистический характер, будучи доступным только посвященным, и из него в значительной степени вырос орфизм. С другой, это - культ крестьян-виноградарей, воспринятый более широким кругом эллинства, а в некоторых полисах, как в Афинах, ставший фактически государственным; он тоже имел отношение к контакту двух миров, но в большей степени все же был связан с умиранием и возрождением природы. В эпоху эллинизма оба эти аспекта сохранились, но к ним прибавился третий, ставший преобладающим. Как и в мистическом своем аспекте, эллинистический культ Диониса в первую очередь давал людям надежду на спасение, если не в этом мире, то в загробном. Но при этом он, как уже было отмечено, терял свой характер исключительности, избранности, доступности только посвященным, а, как и крестьянский, стал доступным самым широким слоям населения эллинистических государств, по крайней мере, их эллинской части.

Поклонники Диониса придают своему богу черты всемогущего божества. Он даровал людям чудесное вино, порой позволяющее им забыть о невзгодах окружающего мира, но сам этот напиток являлся результатом чудесной трансформации сока винограда. Существовали мифы о превращении Дионисом в вино даже простой воды. Это придавало богу характер чудотворца. В эллинистическую эпоху этот его аспект выходит на первый план. Возможность Диониса творить чудеса распространяется уже не только на воду, превращаемую в вино, но и на дикую природу вообще. Дионис подчиняет природу, цивилизует ее. Знаком подчинения дикости является укрощение богом пантеры. Теперь не столько козел, как это было раньше, сколько пантера (или тигр) становится священным животным Диониса, его зоологическим атрибутом. На колеснице, запряженной этим зверем (или несколькими зверями) разъезжает Дионис, подчиняя своей власти весь обитаемый мир. Подчиняя этот мир, Дионис в то же время сурово карает тех, кто не желает ему подчиняться. Так что он выступает не только как спаситель и благодетель, но и как губитель и разрушитель.

На многогранность Диониса повлияло еще одно важное обстоятельство. Из культа Диониса в свое время возник греческий театр. Сравнительно быстро театральное искусство эмансипировалось от своей религиозной основы, и единственным следом прежней связи остался жертвенник Дионису в центре орхестры, так что даже возникла поговорка «А причем здесь Дионис?». Но в эпоху эллинизма, эпоху всеобщей нестабильности, религиозность общества, как говорилось выше, усилилась, и связь театра с культом Диониса возродилась. Уже в самом начале эллинистической эпохи возникли союзы технитов, которые объединяли различных людей, связанных с театром, в том числе самих актеров. Эти союзы не только вставали под покровительство Диониса, но их члены рассматривались как жрецы этого бога. В античном театре никогда не было больше трех актеров, в то время как число действующих лиц было гораздо больше, и одному актеру приходилось играть несколько персонажей, меняя костюмы и маски. В сознании или подсознании зрителей и сам Дионис оказывался столь же разнообразным существом, каким являлся его технит, выступая в различных ролях. Некоторые исследователи полагают, что именно театр и особенно пьеса Еврипида «Вакханки», чрезвычайно популярная в эпоху эллинизма, определили столь широкое распространение культа Диониса и его многогранность. Это едва ли так. Скорее наоборот: распространенность культа определила и популярность драмы Еврипида. Но полностью сбрасывать со счетов роль театра в развитии культа Диониса тоже нельзя.

Одновременно с все большим ростом значения Диониса развивается и его мифология. Пожалуй, в культе ни одного греческого божества мифология в то время не оставалась столь живой, как в культе Диониса. Выделяется ряд моментом «биографии» этого бога. Прежде всего - это его рождение. Старые мистические представления о Загрее, разорванном титанами и воскрешенном в новом виде Зевсом, и, как следствие, о двойной - божественной и титанической - природе человека, не исчезли, но перестали привлекать особенное внимание людей. Теперь акцент ставился на рождении Диониса не только от великого Зевса, но и от смертной матери Семелы. Появляется миф о небесном путешествии Семелы, которую сын перенес в обитель богов, так что и сама Семела превращается в богиню. Не имея специфических божественных функций, она почитается именно как мать благого бога. Второй момент - свадьба Диониса и Ариадны, которую возвращающийся с Крита Тесей по приказу Диониса оставил на острове Наксос. В этот старый миф люди эллинистической эпохи вложили новое понимание. Ариадну они стали рассматривать как воплощение человеческой души, и свадьба Диониса с нею оказывалась символом единения бога с человечеством и людскими душами.

Особое значение в эллинистической мифологии Диониса приобретает третий момент его «биографии» - далекие походы. И раньше Дионис в сопровождении своей свиты победоносно шествовал, даруя людям культуру виноградарства и виноделия. Теперь сфера его походов вышла далеко за пределы Эллады, распространившись фактически на весь обитаемый мир вплоть до Индии. Во время этих походов Дионис порой встречал сопротивление, которое он, разумеется, успешно преодолевал. Результатом этих походов стало не только покорение дикой природы, но и приобщение к благам эллинской цивилизации «варварские» народы. Таким образом, Дионис в это время выступает как цивилизатор и природы, и общества. Он становится в глазах своих поклонников главным носителем цивилизационного начала во всем окружающем мире. Культ Диониса становится чуть ли не мировой религией, привлекая к себе не только эллинов, но по мере эллинизации и другие круги эллинистического общества.

Выступая во всех этих качествах, эллинистический Дионис в значительной степени, хотя, разумеется, и далеко не полностью, оттесняет других богов, в том числе своего отца - всемогущего некогда Зевса, и оказывается для значительного количества эллинов, обитавших в различных государствах эллинистического мира, наиболее важным богом. Но даже если это так, то это совершенно не означает исчезновения культов других божеств, их поглощения культом Диониса. Эллинистическая религия оставалась политеистической, в ней еще много места находили и другие боги. Среди них значительную роль играл бог врачевания Асклепий, культ которого, как об этом уже говорилось, начал широко распространяться еще раньше, но в эллинистическую эпоху его распространение резко ускорилось.

Как и Дионис, Асклепий был древним богом; во всяком случае, его и его детей - искусных врачей - знал еще Гомер. И началом своей «жизни» оба бога были похожи. Асклепий был сыном Аполлона и его возлюбленной Корониды. Коронида изменила богу, и его сестра Артемида убила ее. Аполлон сам возложил тело убитой на костер и выхватил из сгоравшего чрева своего сына Асклепия. Асклепия воспитал мудрый кентавр Хирон, научивший его искусству врачевания. Асклепий сумел не только лечить болезни, но и воскрешать мертвых, за что был испепелен молнией Зевса и сам попал в царство Аида. Таким образом, он был скорее героем, чем богом, но еще до эпохи эллинизма пользовался божественными почестями. В эту же эпоху он воспринимался исключительно как бог, бог врачевания, дочерью которого была богиня здоровья Гигиея. Священным животным Асклепия была змея, и с этого времени змея и чаша с лекарствами являются символами медицины. Издавна существовали два основных центра культа Асклепия - Эпидавр в Южной Греции и остро Кос в Эгейском море. В известной мере они воплощали два аспекта греческой медицины: на Косе преобладал рациональный аспект, ярчайшим представителем которого был Гиппократ, а в Эпидавре - религиозный. Впрочем, резко разделять эти два аспекта нельзя, ибо и косские врачи, включая самого Гиппократа, являлись служителями Асклепия, и эпидаврские жрецы применяли и обычные лекарства, но в еще большей степени - лечебный сон и различные психотерапевтические приемы. В эпоху эллинизма на отмеченной выше волне общей сакрализации жизни религиозный аспект медицины стал преобладающим. К старым приемам прибавилась магия. И резко возросла роль культа Асклепия. Побывав в загробной мире, он тоже соединял жизнь и смерть. Но все же в гораздо большей степени Асклепий выступал излечивающим страдания земного мира. Само лечение проводилось в святилищах Асклепия, особенно в Эпидавре. Сначала больного очищали с помощью омовения и умащения, а затем тот постился и приносил жертву Асклепию, после чего и начиналось лечение. Его важным методом был сон, во время которого сам бог являлся страждущему и сообщал ему свое решение, давая в случае благоприятного решения нужный совет. Такой совет мог быть непосредственным, а мог быть аллегорическим, который нуждался в толковании жрецов. Кроме того, лечители пользовались травяными настойками, различными мазями, физическими упражнениями. При лечении применялись также такие методы, как гипноз или психический шок. Людские страдания были не только телесными, но и душевными. Асклепий лечил и те, и другие, даруя искренне верящим в него, как телесное, так и душевное здоровье. Само излечение было спасением и чудом, и Асклепий воспринимался как Спаситель и чудотворец; последнее качество порой приписывалось и некоторым его служителям, особенно искусным врачам. Излечившиеся выражали свою благодарность богу, часто посвящая ему модели излеченных органов или частей тела или ставя благодарственные надписи с описанием лечения и его результата. Культу Асклепия был свойственен и определенный этический аспект, ибо лечение в его святилищах требовало, кроме всего прочего, чистоты помыслов и полной веры в могущество бога. Считалось, что после излечения человек становился не только здоровее, но и чище душой и помыслами. Особенно популярен Асклепий был, пожалуй, в низах эллинского населения этого времени.

Огромное распространение в эллинистическую эпоху получил культ Геракла. Геракл был героем, но героем особенным, получившим за свои подвиги и страдания бессмертие. Уже Пиндар, поэт VI-V вв. до н. э., называл его героем-богом. Во времена эллинизма Геракл в глазах многих людей окончательно превращается в бога. Но опять же - в бога особенного, приобретшего божественность не столько в силу своего рождения от Зевса, сколько в награду за величайшие деяния и необыкновенные страдания и унижения. Поэту не удивительно, что особую популярность приобретают двенадцать подвигов Геракла. По-видимому, сам этот цикл возник гораздо раньше, но наиболее распространенным он становится именно в это время. В этом цикле людей поражал яркий контраст между величием подвигов Геракла и его социальной униженностью, между значимостью его деяний и ничтожностью поводов для их свершения, между высоким духом Геракла и низменностью натуры его хозяина Эврисфея. Геракл освобождает мир от всяческой нечисти и даже оказывается одним из немногих, вышедший невредимым из загробного мира, но все это совершает, находясь в рабстве. И даже перед тем, как вознестись на Олимп, он сгорает на костре в сильнейших мучениях, так что между заполненной не только деяниями, но и телесными и душевными страданиями жизнью и блаженным существованием на Олимпе находится его мученическая смерть. Такой Геракл оказался очень близок самому широкому кругу людей того времени. Его почитали спортсмены и воины, в нем видели защиту от разнообразных врагов «простые люди», некоторые философы брали его как образец, видя в нем пример страдающей, но в то же время высоко добродетельной жизни. Культ Геракла широко распространился по всему эллинистическому миру.

В эллинистическую эпоху особое значение приобрел культ богини судьбы Тюхе. Сама по себе эта богиня не был изобретением эллинизма. Ее упоминает еще Гесиод, считая ее дочерью Океана. Но до эллинистической эпохи греки ее почти полностью игнорировали, ибо судьбу тогда олицетворяли другие божества. В эту же эпоху положение, как уже упоминалось, радикально, изменилось. И Тюхе, ранее бывшая сравнительно незначительным демоном, становится уже накануне наступления эллинизма одной из самых важных богинь. В саму же эту эпоху ее культ широко распространяется по всему эллинистическому миру. Судьба никогда не бывает одинаково и во все времена благосклонной. Поэтому и Тюхе имела двойной аспект - позитивный и негативный: она могла и помогать, и препятствовать, создавать и разрушать, давать надежду и отнимать ее. Богиня непреклонна, и действия судьбы избежать невозможно, еще меньше можно ее понять. Но каждый надеялся на благоприятный поворот судьбы и поклонялся Благой Судьбе (’((ά(( ((((() и так же обращался к другому, желая ему счастья: (((((((( (((((. Свою судьбу, свою богиню Тюхе имел каждый человек, каждый город и каждое государство. Некоторые города даже избирали эту богиню как свою основную покровительницу. Так, главной городской богиней она была в столице державы Селевкидов Антиохии. В этом случае голову Тюхе украшал венец в виде городских стен, который символизировал неприступность города, пользующегося покровительством самой Судьбы. Тюхе изображали в виде зрелой женщины с рогом изобилия, и ее спутником являлся бог богатства Плутос. Собственно говоря, это было даже не столько изображение, сколько олицетворение Судьбы. Сама же Судьба представлялась не только могучей, но и безличной. Характерно, что практически не существовало никаких мифов, связанных с этой богиней. Тюхе не имела собственной истории.

Тюхе была не единственным демоном предшествующего времени, ставшим самостоятельным и влиятельным божеством. Многие местные божества, ранее занимавшие в божественной иерархии сравнительно низкие места, теперь становятся весьма почитаемыми. Самостоятельные позиции занимают прежние спутники и спутницы великих богов и богинь. Такой была богиня победы Ника, ранее рассматриваемая преимущественно как спутница Афины. Уже Александр Македонский в большой степени почитал ее, свидетелем чего явилось создание им ряда городов, названных в честь этой богини. При преемниках Александра культ Ники стал еще более значимым. В отличие от Тюхе, культ которой был всенародным, Ника была связана в основном с царями и полководцами. Недаром самым знаменитым ее изваянием является статуя Ники Самофракийской, созданной в свое время для прославления победы Деметрия, одного из полководцев, претендовавших на наследие Александра.

Лишь спутником Афродиты долгое время считался Эрот. Правда, существовал вариант мифа, по которому этот бог был старейшим и могущественным, но этот вариант не получил большого распространения. С течением времени Эрот эмансипировался от Афродиты, становясь все более самостоятельным, и в эпоху эллинизма он уже рассматривается как всесильный и самостоятельный бог. При этом происходит эволюция его внешнего облика. Постепенно Эрот «омолаживается», все более превращаясь в подростка, а в эллинистическую эпоху чаще всего - в маленького шаловливого ребенка. Это придает связям человека и бога любви еще б(льшую интимность. «Малолетство» Эрота не мешает его могуществу. Возбуждаемая им любовь не только скрепляет семью и вообще человеческое общежитие, но может даже преодолеть смерть, и фигура Эрота появляется даже на эллинистических саркофагах.

Очень важным явлением в религиозной жизни эллинистической эпохи является расширение функций тех богов и богинь, которые пользовались наибольшей популярностью. Они в значительной степени начинают поглощать другие божества. Это уже можно было увидеть на примере Диониса. Сохраняя старые имена, эти божества начинают (но только начинают) изменять свой характер, становясь универсальными. Может быть, можно говорить о первом (разумеется, самом первом) шаге от политеизма к генотеизму.

Проникновение восточных божеств. Как бы греки и македоняне ни гордились своим преимуществом перед «варварами», жить в изоляции от огромного большинства населения новых государств они не могли. Да и сама Греция с Македонией находились в тесных контактах с миром Востока. Как и все приверженцы любой политеистической религии, эллины считали необходимым почитать богов тех стран, в которых они находились. Политеистическая религия, и греческая не была исключением, не являлась абсолютно замкнутой системой, она могла в тех или иных конкретных условиях включать в себя чужие божества, даже если сначала эллины и относились к ним настороженно. К тому же, в новых условиях жизни древние и во многом загадочные религии Востока привлекали пристальное внимание эллинов, зачастую давая им то, что традиционная олимпийская религия дать не могла. И важной новой чертой эллинистической религии становится активное проникновение в нее различных божеств восточного мира. Знакомство греков с этими божествами началось еще раньше, и раньше же некоторые восточные боги и богини уже находили поклонников в греческой среде. В эллинистическую эпоху это явление приобрело столь значительные размеры, что перешло в новое качество, и восточные культы оказались важной составной частью религиозной жизни эллинистического мира.

Проникновение восточных божеств в эллинистическую религию шло несколькими путями. Одним путем было отождествление старых греческих богов с восточными.

В свое время, знакомясь с теми или иными чужеземными божествами, греки считали их фактически теми же, что и уже известные им собственные. «Отец истории» Геродот в V в. до н. э., говоря о египетских или скифских богах, называл их греческими именами, и сейчас только специальное исследование позволяет понять, каких конкретно богов подразумевал историк, говоря об Афродите или Аресе. Уже давно греки считали египетского Амона тем же самым богом, что и их Зевс, а финикийского Мелькарта - Гераклом. Александр Македонский, подойдя к финикийскому городу Тиру, потребовал, чтобы его впустили в город, дабы принести жертвы Гераклу, которого он весьма почитал. А когда Амон устами своих жрецов объявил Александра своим сыном, тот потребовал от подчиненных ему греков признать его сыном Зевса. После завоеваний Александра отождествление восточных божеств с персонажами греческого пантеона получило новый и сильнейший импульс. Практически все более или менее почитаемые греческие боги были отождествлены с персонажами малоазийских, западно-семитских, египетских, месопотамских, иранских религий. Эллины сочли, что Асклепий - тот же бог, что и египетский Имхотеп, а Афродита - египетская же Хатхор, Афина - малоазийская Ма, а Посейдон - «владыка» финикийского Берита. Большинство баалов западно-семитского мира греки отождествляли с Зевсом, а Эла - с Кроном.

Однако достаточно скоро греки и македоняне заметили, что божества подчиненных народов, хотя теми или иными своими сторонами схожи с их эллинскими, тем не менее, обладают и собственными чертами и не совпадают полностью с эллинскими образами. Но и в этом случае греки нашли выход. Как уже говорилось, греческие боги могли выступать в различных ипостасях, обладающих собственными чертами. И эллины стали рассматривать восточные божества как новые ипостаси собственных. Чтобы отличать эти новые проявления известных богов от старых, они давали этим новым ипостасям дополнительные имена (эпиклезы), которые, с одной стороны, подчеркивали новый характер божества, а с другой, связывали его с восточными. Это могли быть и чисто географическая эпиклеза, как Зевс Касий, или же напоминающая о божестве, с которым этот бог отождествлен, как Зевс Ормазд. Зевс Касий отличался от Зевса Олимпийского, что обитал не на Олимпе, а на горе Касий на сирийском побережье, и фактически это был старый западно-семитский Баал-Цафон (Балу-Цапану), а Зевс Ормазд - иранский Ахуру Мазда. В Малой Азии возник культ Зевса Долихена (по имени небольшого городка Долихе), который был по существу древнейшим местным богом бури и изображался на быке с молнией и двухлезвийном топором в руках. Для греков все это являлось проявлениями их верховного бога Зевса. Постепенно по мере эллинизации местного населения и оно стало именовать своих богов греческими именами, хотя черты старых культов еще долгое время оставались чрезвычайно живучими. По существу это были уже синкретические божества, соединявшие в единое целое эллинские и местные черты.

Второй путь - появление изначально синкретических богов. Самым ярким примером является учреждение культа Сераписа, или Сараписа. По преданию, первый эллинистический царь Египта Птолемей увидел во сне юношу, повелевшему ему привезти из понтийского (черноморского) города Синопы его статую и создать храм в строящейся тогда новой египетской столице Александрии. После некоторого промедления Птолемей выполнил этот приказ, и его посланцы, получив благословение дельфийского оракула и преодолев сопротивление синопцев, привезли статую бога, для которого Птолемей построил великолепный храм. Существовали и другие варианты появления Сераписа в Александрии: он был заимствован Птолемеем I из старинной египетской столицы Мемфиса (кстати, бывшего некоторое время и столицей Птолемея до переезда в Александрию), где существовал старинный храм этого бога, или же из сирийской Селевкии, но уже Птолемеем III. Основную роль в признании привезенной статуи истинным изображением Сераписа сыграли грек Тимофей и египтянин Манефон.

При всей мифичности самого рассказа в нем надо признать существование несомненно исторического ядра: введение культа нового бога стало результатом сознательной религиозной реформы, проведенной по инициативе царя и при активном содействии Тимофея и Манефона. Обе последние фигуры чрезвычайно замечательны. Тимофей происходил из аттического рода Эвмолпидов, который, как об этом в свое время говорилось руководил элевсинскими мистериями. Он был известным богословом, автором ряда теологических сочинений, в том числе о малоазийской Великой Матери и Аттисе и об их мистериях. Возможно, что Тимофей каким-то образом участвовал в реформировании культа Кибелы, делая его более приемлемым для широких кругов эллинства. Манефон был египетским жрецом, позже написавшим по желанию Птолемея II историю своей страны на греческом языке, что свидетельствует о его высокой образованности. Во время проведения реформы он, видимо, еще недостаточно знал греческий язык, так что Тимофей выступал его переводчиком.

Обращение Птолемея I к этим фигурам свидетельствует о стремлении царя создать такой культ бога, в почитании которого объединились бы и эллинские, и египетские его подданные. Благословение Аполлона Дельфийского удостоверяло для греков и македонян истинность нового бога, а связь с Мемфисом была важна для египтян. В Мемфисе, из которого, по одному из вариантов мифа, был заимствован Серапис, почитался и хоронился священный бык Апис, связанный с владыкой загробного мира Осирисом. И в Сераписе, несомненно, отразились многие черты египетского Осириса. С другой стороны, привлечение к проведению реформы Тимофея показывает связь нового культа с Элевсином и его мистериями, в которых огромную роль играл супруг Персефоны-Коры Аид и которые давали посвященным надежду на посмертное блаженство. В Синопе, откуда якобы была вывезена статуя Сераписа, она, как гласит предание, изображала Зевса-Аида, который, в свою очередь, являлся слиянием этих двух богов, результатом чего стало появление фигуры могучего божества, господствующего как над посюсторонним, так и потусторонним миром. Имел Серапис и некоторые черты Асклепия. Серапис, таким образом, предстает как могучий бог, соединяющий черты греческих Зевса и Аида и египетского Осириса, властвующий над этим миром и над загробным царством, а также спасающий и излечивающий людей, к нему обращавшихся.

Проводя религиозную реформу, Птолемей I, как уже говорилось, ставил своей целью религиозное объединение Египта. Недаром второй храм Сераписа был создан в старинном Мемфисе. В какой степени ему это удалось, спорно. Значительная часть местного населения, как кажется, долгое время оставалась чуждой новому богу, но постепенно его культ явно проникал и в местную народную массу. И к тому времени, когда в Египте стало широко распространяться христианство, культ Сераписа был одним из его наиболее серьезных соперников. В греко-македонской среде, особенно в самой Александрии, Серапис утвердился довольно быстро. Птолемей III развернул активную пропаганду культа Сераписа за пределами Египта, рассматривая эту пропаганду как одно из средств своей великодержавной политики: утверждение Сераписа, тесно связано с царским домом Птолемеев, должно было возвысить и политическое значение Птолемеев. И именно во времена правления этого царя культ Сераписа стал, действительно, широко распространяться вне Египта, в том числе в самой Греции: в Афинах и Спарте, на Делосе и на Родосе. Уже тогда Серапис становится одним из самых почитаемых богов эллинистического мира.

В храме Сераписа в Мемфисе культ отправлялся по египетскому обычаю. Но в Александрии и в других городах (уже не египетских) в этом культе преобладали греческие черты. Птолемеи стремились представить своего бога всемогущим владыкой обоих миров. И в значительной степени это им удалось. Серапис все более становился победителем всякого зла, включая земные болезни и морские бури, разорения и ужас смерти. Он был чудотворцем и лечителем. И поэтому Серапис не остался только богом Птолемеев, а приобрел довольно широкий круг поклонников, как в самом Египте, так и далеко за его границами. Но и за пределами Египта египетское происхождение бога постоянно ощущалось. Очень часто его почитали не одного, а вместе с Исидой. Серапис в этом случае «отобрал» у Осириса его супругу, что еще раз подчеркивает его связь с древним египетским богом.

Исида показывает пример третьего пути проникновения восточных культов в эллинистическую религию - прямое заимствование чужеземных божеств, которые, правда, были эллинизированы и приспособлены к эллинскому сознанию.

Исида была одной из древнейших египетских богинь и считалась супругой Осириса и матерью Хора. Издавна в Египте рассказывали об убийстве Осириса его злобным братом Сетхом и о долгих и трудных поисках Исидой трупа мужа. В конце концов она нашла тело супруга и воскресила его, после чего Осирис не остался на земле, а, перебравшись в загробный мир, стал его владыкой. Исида же соединяла эти два мира - земной и загробный. Миф подчеркивает еще один важный аспект богини: она воспитала и нежно любила сына Хора, который отомстил за отца и одолел злого Сетха. Таким образом, в египетских представлениях Исида предстает в первую очередь как страдающая жена, любящая мать и могущественная волшебница. Именно эти качества особенно привлекли греков, которые стали рассматривать Исиду как покровительницу семьи и рождения детей и чудотворницу. Но этим они не ограничились. Исида казалась им фигурой, родственной Деметре. Как и та, она глубоко любила своего ребенка, много времени провела в поисках (одна - мужа, другая - дочери), а в результате соединила мир жизни и мир смерти. Поэтому, как и Деметра, Исида все более становилась универсальной богиней, постепенно расширяя сферу своих «полномочий». В этот круг входили уже и покровительство мореплаванию, и изобретение (вместе с Гермесом-Тотом) письма, и излечение от болезней, и помощь всем страждущим и гонимым, и даже определение путей солнца и луны. В Александрии возникает особый культ Исиды Фарии, покровительствующей знаменитому маяку, созданному на островке Фарос перед входом в александрийскую гавань.

Египтяне продолжали почитать Исиду в ее прежнем виде, и ритуалы египетских храмов этой богини, в том числе и основанных уже Птолемеями, оставались чисто местными. Жившие неподалеку от них эллины принимали Исиду такой, какой она была в этих храмах. Но в Александрии и еще больше за пределами Египта, в том числе в самой Греции, культ Исиды принимает смешанный характер. Жрецы Исиды бреют головы и облачаются в белые одежды, наподобие египетских, но сама богиня изображается по греческому образцу, хотя и с некоторыми египетскими чертами. А бритая голова и белизна одежды воспринималась как символ ритуальной чистоты, какую требовала от своих жрецов богиня. Мольбы Исиде возносятся в соответствии с канонами греческой молитвы и на греческом языке.

Долгое время Исида представлялась грекам как элемент божественной троицы вместе с мужем Осирисом или уже чаще Сераписом и сыном Хором. Иногда  место Осириса или Сераписа занимает египетский бог Анубис, один из немногих египетских богов, как и Исида, принятый в греческий пантеон, в котором он сохранил свою функцию судьи в загробном мире. Но постепенно все более распространяется образ Исиды с младенцем Хором на коленях. Хор, как и Исида, был древнейшим египетским божеством. В ряде случаев он выступал даже более могущественным богом, чем его родители, будучи покровителем фараонов и вообще царской власти (по крайней мере, в периоды правления некоторых, особенно более ранних, династий). Однако греки практически восприняли только одну ипостась этого бога - ребенка. От египетского наименования этой ипостаси - Хорпахеред, т. е. Хор-дитя, они произвели имя Харпократ, и этого Харпократа ввели в свой пантеон. Он всегда изображался младенцем на коленях у матери, прижимая палец к губам. Эта деталь, которая у египтян могла быть просто частым жестом маленького ребенка, сосущего свой палец, у греков превратилась в символ благоговейного молчания, останавливающего шум повседневной жизни перед обращением к божественной святости.

Издавна греки поддерживали довольно тесные связи с финикийцами. Поэтому естественно, что еще до наступления эпохи эллинизма они познакомились и с некоторыми финикийскими богами. Таким был верховный бог города Тира (и значительной части его колоний) Мелькарт, которого уже давно греки отождествили со своим Гераклом и почитали под этим именем. Все же греки различали двух Гераклов - греческого и финикийского, хотя и находили у них много общего. «Владыку» другого финикийского города - Библа - они приняли под его семитским именем Адонис. Точнее, они восприняли как собственное имя обращение к этому богу - Адон или Адонай, т. е. «Господин» или «Мой господин». В Греции культ Адониса принял некоторые эллинские черты. В эпоху эллинизма восприятие финикийских богов стало более интенсивным, и одним из центров почитания Адониса становится Александрия. Характерно, что в эту эпоху коренные жители Библа тоже стали почитать Адониса скорее в его греческом, чем старинном финикийском виде, хотя многие черты западно-семитского происхождения в нем сохранились. И Мелькарт, даже тогда, когда его называли Гераклом, и Адонис были тесно связаны с богиней Астартой, богиней плодородия и любви. И культ Астарты эллинами тоже был принят. Первоначально эллины отождествили Астарту с Афродитой. Однако различие этих двух богинь было довольно велико, и позже Астарте было возвращено ее семитское имя.

Также еще до завоеваний Александра в Грецию проник культ малоазийских Кибелы и Аттиса, о чем уже шла речь. Также еще, по крайней мере, в IV в. до н. э. некоторые греки стали почитать Сабазия. Культ этого бога плодородия и растительности, ее умирания и возрождения существовал у фригийцев, обитавших в Малой Азии, и у родственных им фракийцев, живших на Балканском полуострове. Через последних этот культ начал проникать и в Грецию. В эллинистическую эпоху он распространился весьма широко. Почитателями Сабазия в первую очередь были низшие слои населения, в том числе рабы и земледельцы. Образованные круги эллинистического общества долгое время чурались его. Но постепенно, как это произошло и с некоторыми другими популярными божествами, Сабазий стал принимать все более универсальный характер, превращаясь в небесного творца мира, владыку жизни и человеческой души. Сабазий обладал чертами, близкими Дионису, и это способствовало его распространению и укоренению во все более широких слоях населения. Как и Дионис, он обеспечивал своим почитателям всяческие блага, в том числе и после физической смерти. В Пергаме, государстве в западной части Малой Азии, Сабазий сливается с Зевсом и становится одним из официальных культов этого царства. В Сирии и Палестине, особенно среди наиболее эллинизированных слоев иудейского общества, Сабазий сливается с Йахве, превращаясь в Сабазия-Саваофа.

В эпоху эллинизма именно в Малой Азии эллины, по-видимому, познакомились с богом Митрой. Митра был старинным индоиранским богом, бывшим сначала богом договора, потом расширившим свои «обязанности», превратившись в воплощение верности вообще и в воина, постоянно сражавшегося за правду и справедливость. Будучи светлым началом, Митра принимает черты и солнечного божества. После принятия персами зороастризма статус Митры несколько понизился. Сохранив свои основные функции, он из великого бога превратился в одно из творений Ахура-Мазды, созданное, как и другие его творения, для помощи верховному богу в его постоянной борьбе со злом, являясь младшим владыкой мира. В Малой Азии, которая более двух веков входила в состав Персидской державы, Митра вновь возвысился до положения высшего божества. И в таком качестве стал известен грекам. Они увидели в нем фигуру, близкую к Аполлону, Гелиосу и Гермесу одновременно. Его постоянная борьба с мировым злом сближала его с Гераклом. Это мировое зло воплощал чудовищный бык, и с ним ежедневно сражался Митра, убивал его, гарантируя этим победу добра и света, но тот постоянно возрождался, и светоносный бог вновь вступал с ним в ожесточенное сражение. Конечная победа, разумеется, будет за Митрой; недаром сам день рождения этого бога отмечался 25 декабря, когда освещенный солнцем день снова начинал удлиняться в ущерб темной ночи. Но эта победа будет именно конечной, а пока мир является ареной упорной борьбы двух начал - света и добра, с одной стороны, тьмы и зла, с другой.

Мир восточных богов был, конечно, гораздо более разнообразным и богатым но эллины избирали из него лишь тех, кто был им более близок, более отвечал их надеждам и чаяниям. Большинство восточных божеств, нашедших отклик в эллинском сердце, были теми, кто соединял жизнь и смерть, кто обеспечивал победу добра над злом, кто гарантировал блаженство смертным, если не на этом свете, то в загробном мире. Они присоединялись к старинным греческим божествам, обладавшим теми же качествами. Это, в частности, нашло выражение в мистических культах.

Распространение мистических культов. В эпоху эллинизма в условиях общей нестабильности усиливаются различные настроения, связанные с напряженным ожиданием скорого и неизбежного конца света. Это стало основой все более широкого распространения мистических культов, дававших людям надежду на счастливое избежание всеобщей гибели во время крушения этого мира, а пока на блаженство, если не на этом, то на другом свете. Сами по себе такие культы далеко не были изобретениями эллинизма, многие из них возникли задолго до этого времени. Но, как и в случае с восприятием восточных божеств, можно сказать, что мистические культы распространились столь широко и проникли столь глубоко в толщу населения, что нужно говорить о взрывообразном характере этого распространения, что придало самому процессу новое качество.

В это время не только продолжали существовать, но и получили новый импульс старые мистические культы Деметры и Диониса, кабиров и Кибелы и Аттиса. Эти культы сохранили и свой характер. Так, мистерии Деметры по-прежнему были тесно связаны с Элевсином. Птолемей I попытался «перехватить» эти мистерии, сделав их вторым (а на деле более главным) центром свой Элевсин, предместье Александрии. По-видимому, с этой целью в Александрии появился известный теолог Тимофей из рода Эвмолпидов, возглавлявших элевсинские мистерии. Однако этот культ оказался столь тесно связанным с аттическим Элевсином, что попытка Птолемея и Тимофея оказалась неудачной. Может быть, эта неудача и подтолкнула Птолемея к созданию культа Сераписа, в чем его ближайшим помощником являлся тот же Тимофей. Мистерии Деметры и ее дочери, как и раньше, совершались только в Элевсине. Но круг посвященных резко расширился. Много позже, уже в I в. до н. э., когда Элевсин, как и вся Греция, находился под властью Рима, римский оратор Цицерон называл этот город высокочтимым и священным, в котором посвящаются в мистерии все племена. Элевсинские мистерии, таким образом, были открыты уже не только для эллинов, но и для всех желающих, посвятить себя Деметре и Коре-Персефоне.

Сохраняя свой характер, расширили аудиторию и другие мистерии, в том числе и мистерии Диониса. Надо только подчеркнуть, хотя об этом уже говорилось, что мистический аспект культа Диониса не «покрывает» собой весь культ. От его мистической составляющей в эту эпоху ответвился культ Орфея. Орфизм как особе направление религиозной мысли был издавна связан с мистическим культом Диониса. Но теперь в глазах многих людей этой эпохи изменяется образ самого Орфея. Если раньше его считали основателем дионисийских мистерий, то теперь самого его стали почитать как умирающего и воскресающего бога. Миф о его пребывании в царстве Аида и выходе оттуда теперь воспринимают как символ преодоления душой всех ужасов загробного существования. Божественный певец, сумевший своей песней заворожить саму Персефону, Орфей звуками песни может помочь и людям, посвященным в его таинства, преодолеть силы смерти и зла.

Хотя орфизм, как говорилось выше, существовал задолго до эпохи эллинизма, орфические мистерии были, вероятно, все же созданием этого времени. Сам же Орфей являлся персонажем греческой мифологии. Но в это время возникают мистерии, связанные и с восточными божествами. В первую очередь - это мистерии Исиды. Исида - египетская богиня, но сами египтяне никогда не были причастны этим мистериям. Да и эллины, жившие в Египте, отнеслись к ним довольно прохладно, предпочитая собственных богов, особенно Диониса. Зато за пределами Египта мистерии Исиды распространились довольно широко. Содержанием этих мистерий являлся постепенный переход Исиды от страдания к блаженству, что было воплощено в мифе о муках Исиды, потерявшей мужа, о находке ею тела супруга и последующем его воскрешении, о конечном обретении богиней блаженства. Подобным образом и мисты Исиды переходят через страдания этого мира к обретению вечного блаженства, после гроз судьбы и суровых бурь к пристани отдохновения и алтарям милосердия. В этом Исида была подобна Деметре, с которой она позже и слилась. Но египетское происхождение самой богини наложило на ее мистерии определенный отпечаток. Это выражалось и в иерархии жречества, резко отделенного от остальной массы поклонников богини, и в одежде жрецов и посвященных. Жрецы носили узкие белые льняные одежды до пят, а посвященные - тоже белые льняные, но явно более короткие. Мужчины при этом брили головы, а женщины умащали волосы и украшали их прозрачными накидками.

Поклонники Исиды делились на три группы: жрецы, посвященные и остальные люди, поклоняющиеся богине. Последние могли участвовать в священной процессии и слушать молитву, читаемую жрецом по особой книге перед воротами храма. Но только посвященные имели право входить в сам храм. Они должны были всю оставшуюся жизнь посвятить себя служению Исиде, что, однако, не означало отказа от светской жизни и исполнения различных житейских обязанностей, включая государственные. Но не каждый желающий мог быть посвящен в мистерии Исиды; считалось, что сама богиня избирает своих мистов среди многих желающих. Избранный предварительно десять дней постился, воздерживаясь от мяса и вина, а на одиннадцатый день проходил сам торжественный обряд посвящения в таинства Исиды. Жрец облекал посвящаемого в плащ из грубого холста и вводил его вглубь храма. Там проходила сама церемония, символизирующая смерть человека для этого мира и возрождение в мире блаженства: посвящаемый переступал порог потустороннего мира, созерцал какие-то сцены, участником которых, может быть, был и сам и которые показывали различные ужасы мира смерти, после чего загорался свет, воплощающий солнце. Все это происходило ночью, а утром одетый в двенадцать священных одежд, с пальмовым венком на голове и факелом в правой руке посвященный вставал на особое возвышение перед статуей Исиды, а после этого являлся публике, радостно его приветствующей. Вслед за тем новый мист устраивал многодневные трапезы, которые порой могли даже его разорить.

Внутри посвященных также существовала своя иерархия. Наиболее благочестивые могли проходить подобные посвящения трижды, каждый раз приобщаясь к более глубоким тайнам учения Исиды. Так, вторично человек посвящался уже в тайны Осириса, супруга богини и владыки подземного мира. И лишь третье посвящение давало гарантию вечного блаженства. Только после него посвященный мог участвовать в самых сокровенных богослужениях и стать жрецом Исиды.

Кроме различных богослужений и молитв, важной частью мистического культа Исиды являлась священная процессия. Она проходила в праздник богини, который отмечался весной, когда заканчивались зимние бури и становилось возможным мореплавание. В процессии участвовали все желающие, но проходила она под руководством жрецов, первый из которых нес зажженную лампу, символизирующую свет надежды и истины. Другие жрецы несли другие священные предметы. В процессии несли также изображения других богов, связанных с загробным миром, в том числе Анубиса. Процессия, если это было возможно, подходила к морю и на воду спускалась заранее приготовленный корабль Исиды, украшенный золотом. После того как священный корабль скрывался из глаз, вся процессия возвращалась к храму, около которого и читались молитвы, предназначенные для всех собравшихся, включая непосвященных.

Характерной особенностью мистерий Исиды было то, что священное предание было записано египетскими иероглифами. Вообще письменный текст играл в этих мистериях большую роль. Даже молитвы были предварительно записаны и читались специальным жрецом. Это, по-видимому, тоже можно рассматривать как отпечаток египетского происхождения самой Исиды.

Вероятно, в эллинистическое время возникли и мистерии Митры. Вообще-то они стоят несколько особняком в мистическом течении эллинистической эпохи, поскольку в отличие от Деметры, Диониса, Орфея или Исиды Митра не был связан с миром смерти. Но он постоянно боролся с мировым злом, и его поклонники могли считать себя причастными к этой вечной борьбе. Эти люди исполняли особые ритуалы посвящения, главным из которых, как кажется, было то, что посвящаемые с завязанными глазами под руководством жрецов испытывали различные мучения, чтобы потом придти к вечному блаженству. Кроме того, в культе Митры тоже существовало и тайное учение, передаваемое только посвященным, и особые ритуалы, связанные с посвящением, и жреческая корпорация, т. е. все то, что является явными признаками мистерий и мистических культов.

Культовые союзы. Еще задолго до наступления эллинистической эпохи поклонники мистических культов образовывали особые общины. Естественно, что в эту эпоху такие общины сохранялись, и число их увеличивалось в соответствии с развитием самих этих культов. Однако в это время появляются и развиваются подобные общины и союзы поклонников того или иного божества, не связанные с таинствами, таинственными учениями и мучительными посвящениями. Старые полисные структуры уже не могли гарантировать гражданину достойный уровень благосостояния и успехи в делах, а в одиночку справиться со всеми трудностями эпохи люди еще были не в состоянии. И они стремились объединиться в определенные союзы, которые в тех условиях, естественно, были культовыми. Возникновение таких союзов является отличительной чертой эллинистической религии.

По-видимому, в самом начале III в. до н. э. возникли союзы технитов Диониса. Само слово «технит» первоначально обозначало вообще ремесленников и художников, но в начале эллинистической эпохи стало применяться только к деятелям, связанным с театром и организацией и проведением различных религиозных празднеств. Это были актеры, музыканты, певцы, танцоры, постановщики, костюмеры, поэты и т. п. Все они находились под покровительством Диониса, и жрец Диониса возглавлял каждый такой союз. Сами техниты, естественно, особо почитали именно этого бога. Их союзы являются, таким образом, религиозно-профессиональными объединениями. Союзы технитов Диониса являлись совершенно автономными организациями, действующими не зависимо от властей того города, в котором они находились, обладали собственным имуществом и имели ряд привилегий, в том числе освобождение от военной службы и налогов, неприкосновенность и право убежища, особое право ношения золотых украшений божества. По заказу или заданию городов и монархов союзы организовывали панэллинские или местные праздники, направляли туда своих членов, часто руководили (иногда вместе с местными должностными лицами) проведением празднеств, точнее их сценической и мусической частями. Техниты обучали музыке, пению и танцам, организовывали хоры, сами выступали в различных религиозных процессиях. Цари и полисы всячески покровительствовали технитам Диониса, осыпали их благодеяниями, стремясь этим увеличить собственный престиж, а союзы технитов, в свою очередь, не только отвечали благодарностью своим благодетелям, но и оказывали им и более реальные услуги, в том числе в дипломатической сфере, ибо, обладая межполисным и межгосударственным статусом, они порой могли легче способствовать решению каких-либо важных международных дел или конфликтов, чем официальные посольства и представительства.

Техниты Диониса были не единственными религиозно-профессиональными объединениями. Все врачи являлись Асклепиадами и считались жрецами Асклепия, даже если они не относились непосредственно к святилищам этого бога и потомками его сыновей Махаона и Полидария, упоминавшихся еще Гомером. Объединениями купцов были Гермиасты, находившиеся под покровительством Гермеса. Рыбаки группировались вокруг святилищ Приапа, а спортсмены - Геракла. Существовало и много других подобных сообществ. Наряду с ними имелись и религиозные объединения, не связанные с определенными профессиями. Такими были тиасы и эраны.

В тиасы объединялись люди, избравшие своим покровителем то или иное божество, чаще всего - Диониса, хотя и не только его. Каждый тиас представлял собой общину со сравнительно жесткой структурой, копирующей устройство полиса, с собранием всех членов и избранными должностными лицами. Членство в них было сравнительно открытое, в них принимались самые разные люди, включая женщин и даже рабов. Вступление в такой тиас не требовало специального посвящения, но все-таки определялось определенными условиями. Чаще всего таким условием являлась уплата определенного взноса. Эти взносы, а также использование другого имущества, в том числе зданий и земельных участков, были главными источниками доходов союза. Деньги тратились на различные религиозные церемонии, жертвоприношения, праздничные процессии. Важным элементом деятельности тиасов часто были совместные пиршества, символизировавшие единение тиасотов, т. е. поклонников божества данного союза. Тиасы могли иметь свои кладбища, и в любом случае они помогали с похоронами своим неимущим или малоимущим членам. Более богатые тиасоты, занимавшиеся различными торговыми или финансовыми делами, ремеслом или еще каким-либо делом, помогали друг другу, так что тиасы, оставаясь культовыми союзами, приобретали и характер деловых объединений. Взаимопомощь членов вообще была отличительной чертой любого тиаса. И все дела велись под покровительством того бога, вокруг культа которого тиас создавался.

Другим видом культового союза являлся эран. Он тоже был объединением поклонников того или иного конкретного божества и обладал некоторыми религиозными функциями, особенно устройством празднеств и проведением определенных религиозных обрядов. Но в эранах большую, чем в тиасах, роль играла чисто светская сторона их деятельности, в частности, взаимопомощь, включая взаимное ссужение денег. Именно как своеобразные кассы взаимопомощи возникли эраны еще задолго до эллинизма. Но в эту эпоху, встав под покровительство определенного божества, они превращаются в культовые союзы. Значительную роль в их функционировании играли совместные пиршества. Часто эранисты называли друг друга «товарищами», «друзьями», «братьями».

Размеры подобных союзов были небольшие, и в некоторых местах таких объединений было довольно много. Например, на острове Родос их насчитывалось около сотни. Все такие союзы становились главными формами частной жизни в эллинистическую эпоху. Они могли и сосуществовать с полисами и монархиями, и в некоторой степени противостоять им. Их широкое распространение свидетельствует, с одной стороны, о «снижении» основных форм религиозной жизни с политического уровня на уровень более или менее частных союзов, члены которых не связаны обязательно гражданством данного полиса, а с другой, о возрастании уровня религиозности и сакрализации жизни, когда важнейшей формой человеческих объединений становятся религиозные союзы.

Царский и династический культ. Совершенно новым фактом религиозной жизни в эпоху эллинизма явился царский и династический культ. Его предпосылки возникли еще в первой половине IV в. до н. э. и даже немного раньше, когда в Греции стала все шире распространяться идеология «сильных личностей» и из старинного культа героев начало вырастать почитание ныне живущих благодетелей. Однако даже если такого благодетеля, как Лисандра, и героизировали при жизни, то все же богом его не считали. Решающий шаг в этом направлении сделал Александр Македонский. Уже упоминалось, что после признания устами жрецов египетского Амона его своим сыном, царь потребовал от греков признать его богом и сыном Зевса. Не имея сил сопротивляться, греки приняли требуемые постановления. Правда, спартанцы при этом постановили, что если Александр желает быть богом, то пусть им будет, а враг македонян афинский оратор Демосфен иронически предложил признать Александра сыном не только Зевса, но и любого бога, какого он только пожелает. Многие греки, возможно, даже большинство их, еще не приняли такое обожествление по приказу всерьез. Но уже менее, чем через 30 лет после смерти Александра, афиняне радостно приветствовали Деметрия, одного из тех, кто сражался за наследство Александра, гимном, в котором утверждали, что Деметрий является сыном Афродиты и Посейдона и в отличие от других богов, которых или вообще нет, или которым нет дела до людей, настоящим богом из плоти и крови, которому они, афиняне, молятся. Можно говорить о настоящем скачке в развитии религиозных представлений, когда живой человек, царь или претендент на трон, искренне признавался истинным богом.

В появлении царского культа обычно видят явное влияние восточных религий. Разумеется, такое влияние имело место. Однако преувеличивать его нельзя. Собственно богом монарх считался только в Египте. В других странах Ближнего и Среднего Востока царь стоял выше обычных людей, но богом он все же не считался. Греки, видя огромную власть персидских царей, полагали, что и персы обожествляют своего царя, но сами персы так не считали. Конечно, неслучайно, что обожествление царя началось в Египте, но только один этот факт объяснить возникновение и укоренение культа царя и династии в других эллинистических монархиях (кроме, как ни странно, самой Македонии) невозможно.

Конечно, огромную роль сыграл культ самого Александра. Не только греки, но и македоняне не приняли его приказ об обожествлении серьезно. В Македонии этот приказ вообще проигнорировали, а в войске, особенно среди офицеров и ближайших сподвижников царя, он вызвал глухое недовольство, прорывающееся порой в заговорах, а в конце восточного похода уже и рядовые воины отказались повиноваться, что было бы невозможно при обожествлении государя. Положение резко изменилось после смерти Александра. Популярность умершего царя стала превосходить авторитет живого. Сама его жизнь стала казаться чудом. Действительно, Александр вступил на престол в 20 лет, в 22 года начал свой поход на Восток и менее чем за десять лет покорил обширные земли, дойдя почти до восточного края известной тогда вселенной, из царя сравнительно небольшой Македонии превратился повелителя полмира и умер в 33 года, подготавливая новые походы. В глазах людей того времени такие деяния обычный смертный совершить не мог. И они уже поверили, что, действительно, отцом умершего царя был не памятный еще многим Филипп, а сам Зевс и, следовательно, Александр сразу же был героем или даже богом. Возникли и соответствующие мифы, рассказывающие о тайном браке его матери Олимпиады с богом. С течением времени культ Александра развивался, ему уже стали приписывать деяния, которые он не совершал, даже чисто сказочные. Фигура Александра становилась подлинно божественной. Еще сразу же после смерти Александра значительную роль в становлении его культа сыграл Птолемей, ставший повелителем Египта. Он захватил труп царя и, не дав его отправить на родину в Македонию, захоронил в пышной гробнице в Александрии, где Александру, который к тому же был и основателем этого города, стали воздавать божественные почести. Так политические расчеты Птолемея соединились с египетской верой в божественность монарха и греческим культом героев-основателей городов.

Принимая царские титулы, бывшие полководцы Александра переносили на себя и частицу его божественности. Это стремление к обожествлению царей, идущее «сверху», встречалось с аналогичным течением «снизу». Годы, последовавшие за смертью Александра, были наполнены ожесточенной борьбой за его наследие, и в этой борьбе претенденты на власть не щадили ни страны, ни города. Эти последние практически не имели никаких сил для сопротивления, кроме надежды на могущественного избавителя, ибо даже мольбы богам или благочестие горожан не смягчало жестокостей очередного властителя. Зато каждый победитель объявлял себя освободителем того или иного города от тирании своего соперника. И сами горожане в жажде спасения искренне верили в это и награждали своего «освободителя» самыми пышными титулами, считая его победы несомненными проявлениями его божественности. Приведенный выше пример обожествления афинянами Деметрия не был уникальным. И других царей провозглашали богами, спасителями, благодетелями, давая им соответствующие имена. Именно эти годы стали временем, когда сформировалось представление о божественности царей и царской власти вообще, причем эти представления оказались в большей степени плодом творчества самого населения, чем целенаправленной политики самих монархов. В глазах подданных царь являлся идеальной фигурой. Его важнейшими качествами были смелость и разумность, человеколюбие и справедливость, мудрость и благочестие и другие подобные черты характера, которые давали ему неоспоримое право занимать престол. И уже одно этот роднило его с богами.

Первые преемники Александра еще не решались сами утверждать свою божественность, но с удовольствием принимали божественные титулы и соответствующие почести, которые им оказывали подданные. В значительной степени это обожествление являлось для них оправданием их действий: ведь в принципе они не имели никаких прав на царский титул, и признание за ними божественного покровительства или даже происхождения сразу же оправдывало их поведение и их честолюбие в глазах, как их подданных, так и их самих. Но уже второе поколение эллинистических царей обожествило своих отцов, открыв этим путь и к собственному обожествлению. И сравнительно быстро культ живых царей и их ближайших родственников, например, любимых жен или сестер, укоренился, а затем и стал государственным. Выражением божественности царей являются культовые прозвища, сопровождавшие их имена: Спаситель (Сотер), Благодетель (Эвергет), Явленный, подразумевается явление людям бога, (Эпифан) и т. п. А иногда тот или иной царь вообще именовал себя Богом (Теос) или, например, Новым Дионисом. Возникают соответствующие храмы и их жречество. Известно, например, что царь Антиох III из династии Селевкидов являлся жрецом собственного культа. В Египте верховным жрецом культа обожествленных Птолемеев являлся глава александрийской библиотеки. Культ, естественно, имели умершие цари, теперь уже без всякого сомнения считавшиеся богами. Культ имели и ближайшие родственники царей. Это привело к возникновению династического культа: божественными качествами обладал не только конкретный монарх, но и вся царская династия. И если царский культ в огромной степени явился результатом спонтанного обожествления царя «снизу», то династический насаждался «сверху», будучи плодом целенаправленной политики эллинистических царей. В наибольшей степени этот культ был воспринят при дворе, а также чиновничеством и армией. Для всех этих слоев царский и особенно династический культ оказался и религиозной рамкой самого их существования, и несомненным выражением их лояльности правящей династии.

Наряду с государственными культами царей и династий существовали городские. Многие города, подчиненные царям, когда искренне, когда в виде чистой лести, обожествляли того или иного монарха, награждая его пышными божественными титулами. Таких городских культов было очень много, сфера их распространения ограничивалась территорией данного города, включая его сельскую округу. Поэтому один и тот же царь мог иметь в разных городах разные культовые прозвища. Такой в значительной степени идущий «снизу» культ объясняется верой в то, что человек, достигший огромного успеха, высшей степенью которого была монархическая власть, может быть только божественной личностью. Уже сама победа над могущественными врагами свидетельствовала о сверхъестественной сущности царя, и при этом божественность распространялась не только на самого победителя, но и на его потомков.

Надо отметить, что в самой Греции царский культ не игнорировался, но такого большого распространения, как на Востоке, все же не получил. Македоняне же, оставшиеся на родине, и вовсе не желали считать своих царей богами, и ни один македонский царь не имел культового прозвища. В большой степени причиной этого явления было сохранение относительно демократических традиций в македонском обществе, каких уже давно не было на Востоке. Но надо иметь в виду и еще один момент. Птолемеи, Селевкиды и другие монархи Востока в глазах  эллинов не были царями конкретных стран, а владели ими по праву завоевания, и монархия носила личный характер, так что и культ такого царя и его династии были личным. Македонский царь был главой македонян, он был связан с конкретной страной и ее народом, и это обстоятельство также объясняет отсутствие личного культа царя. С течением времени по мере нарастания политического кризиса восточных монархий этот культ тоже становился все более формальным. Царь Птолемей XII гордо именовал себя Новым Дионисом, а подданные непочтительно прозвали его Флейтистом (Авлетом), и под этим именем он и вошел в историю.

Все же значение царского культа в истории религии было велико. Впервые в эллинской мысли возникло представление о возможности воплощения бога не в мифических персонажах далекой древности, а в современных людях, чья человеческая природа не исключала их божественной сущности, а телесная смерть не препятствовала признанию их блаженного существования среди бессмертных богов. Уже в эту эпоху возникли мысли о возможности обожествления не только царей, но и других людей, имевших большие заслуги. Однако это осталось единичным явлением, и в целом представление о возможности соединения в одном реальном человеке божественной и человеческой сущностей не вышло за пределы царских династий.

Астрология и магия. Суеверия были присущи людям во все времена, и греки при всем их рационализме не были исключением. Они верили в вещие сны и приметы, полеты птиц и случайно услышанные слова, счастливые и несчастливые дни и гадания, и во многое другое. Некоторые образованные люди могли все это высмеивать, но на распространение суеверий в народной массе их насмешки никак не влияли. В эпоху эллинизма контакты с Востоком еще более увеличили роль различных суеверий в народной жизни эллинов. Повсеместной стала вера в различные чудеса и совершающих их чудотворцев. Именно тогда в связи с общей сакрализацией жизни начала широко распространяться не только в низах населения, но и среди интеллектуальной и политической элиты астрология.

Относительно стройное учение о влиянии небесных светил на человеческую жизнь зародилось, по-видимому, в Месопотамии. В начале III в. до н. э. месопотамский жрец Берос, стремившийся включить месопотамскую культуру в общий культурный мир эллинизма, не только написал на греческом языке историю своей страны,, в которой имелись также сведения об астрологических учениях Месопотамии, но и основал на греческом острове Косе астрологическую школу. Еще в VII в. до н. э. халдеи завоевали Вавилон, и с этого времени Вавилонию часто называли Халдеей. И после Бероса долгое время всех астрологов (а позже и других восточных гадателей, каковыми считали и астрологов) называли халдеями. Сначала относительно научная астрономия успешно противостояла астрологии, но постепенно стала сдавать свои позиции. Этому способствовали не только общая сакрализация жизни, о чем уже говорилось, но и то, что греки не видели противоположности этих двух направлений восприятия небесных явлений: и то, и другое они обычно называли одним словом и видели в них лишь два аспекта одной науки. Но надо отметить, что до эллинизма и в самом его начале астрологический аспект фактически какой-либо роли в эллинской мысли не играл. Однако постепенно значение астрологии возрастало. Важнейшим центром эллинистической астрологии стала Александрия. Там в середине или третьей четверти II в. до н. э. появилось сочинение, приписываемое «древним египтянам» царю Нехепсо и жрецу Петосирису, в котором была воспроизведена сравнительно стройная астрологическая система. Судя по содержанию дошедших до нас отрывков, это была именно эллинистическая, а никак не египетская астрология, а древние и несомненно египетские имена были использованы, скорее всего, лишь для придания произведению ореола глубокой древности.

Эллинистическая астрология не была простым воспроизведением месопотамских оракулов и предсказаний. Она активно использовала уже имеющиеся достижения греческой науки, особенно математики и астрономии. Возникло и определенное философское обоснование астрологии. Философы, принадлежавшие к очень популярной в то время стоической школе, полагали, что весь мир подчинен единым законам и, следовательно, постигнув закономерности развития небесных явлений, можно определить и ход земных процессов. Если, как к тому времени было уже установлено, солнце влияет на рост растений и вообще на земную жизнь, а луна, например, на приливы и отливы, как и на некоторые особенности человеческого поведения, то, полагали астрологи, эти светила оказывают влияние и на жизнь отдельного человека, на его поведение и даже на его судьбу. От солнца и луны они довольно легко перешли и к другим небесным телам, считая их также влияющими на человеческую жизнь и характер. Особое значение стали придавать наряду с солнцем им луной планетам и двенадцати созвездиям зодиака.

Знаки зодиака играли большую роль в астрологических построениях. Каждый из них стоял под покровительством того или иного олимпийского божества, например, овен - Афины, лев - Зевса, скорпион - Ареса, рыбы - Посейдона и т. д. Считалось, что эти знаки влияют на погоду, что те или иные страны находятся под покровительством того или иного знака, как, например, Персия находилась под знаком овна, а Вавилония - тельца. С определенными знаками стали связывать камни (например, яшма - телец или изумруд - рыбы), растения (например, кашка - овен), животных (например, лев - дева, сокол - стрелец). Сочетание планет, включая солнце, и созвездий зодиака, как утверждали астрологи, позволяло определить судьбу человека и все особенности его жизненного пути.

Планеты, как и зодиакальные созвездия, тоже были связаны с божествами Олимпа, и в мысли астрологов, а еще больше в народных верованиях, характер этих божеств переносился и на планеты, и одни считались благоприятными, а другие неблагоприятными. Так, Юпитер и Венера приносили добро, а Марс и Сатурн
 - зло. Считалось, что если планета находится на расстоянии 15о от солнца, то она сильно действует на земные процессы и людей, а если ближе, то теряет свое воздействие. Если одна планета оказалась в окружении двух других и если эти последние неблагоприятные, то это сулит зло, даже если основная планета благоприятная; наоборот, если окружающие планеты благоприятные, то все три приносят на землю добро. Планеты связаны со знаками зодиака, и эта связь осуществляется в «домах». Каждая планета, кроме солнца и луны, связана с двумя знаками и имеет соответственно два «дома» - дневной и ночной. Так, Юпитер в дневном доме связан со стрельцом, а в ночном - с рыбами, Венера - с весами и тельцом, Меркурий - с девой и близнецами. Солнце, естественно, имеет только дневной «дом», а котором оно связано со львом, а луна - ночной и связана с раком. Каждая из пяти планет, опять же кроме солнца и луны, имеет в каждом знаке свой «округ», и сумма градусов каждой планеты в ее «округе» дает число лет, какое данная планета дарует людям: Сатурн - 57 лет, Юпитер - 79, Марс - 66, Венера - 82, Меркурий - 76. Люди верили, что небесные тела активно влияют на характер народа, его культуру, нравы, религию, но не в меньшей степени и на характер отдельного человека, и его судьбу.

На Востоке различные астрологические прогнозы относились к войнам, стихийным бедствиям и другим подобным явлениям, важным для царя и всего общества. В эллинистическое время подъем индивидуализма и широкое распространение культа Судьбы, о чем уже говорилось, привел к усилению внимания человека к своей конкретной судьбе. Это ясно отразилось в широком распространении индивидуальных гороскопов. Для определения человеческой судьбы надо было в первую очередь определить, какая звезда (в том числе планета) поднимается во время рождения человека. Это и есть собственно гороскоп ((((((((((((, от слов (((( - время, промежуток времени и ((((((( - наблюдать, рассматривать). После этого весь небесный круг делится на 12 «мест» по 30о каждое, и эти «места» определяют сферы человеческой судьбы. В первом речь идет о жизни в целом, во втором - о собственности, в третьем - о братьев, в четвертом - о родителях, в пятом - о детях, в шестом - о здоровье и болезнях, в седьмом - о браке, в восьмом - о смерти, в девятом - о верованиях, снах, путешествиях, в десятом - о родине, деятельности, почестях, в одиннадцатом - о друзьях, в двенадцатом - о врагах. В каждом «месте» следует учитывать расположение планет, их «дома» и «округа», знаки зодиака и их связи друг с другом. Все это и давало, по мнению астрологов, широко разделяемому общественным мнением, точно определить судьбу человека. 

Человека и весь окружающий мир тесно связаны друг с другом. Поэтому и в малом мире (микрокосмосе), каким является конкретная человеческая личность, и в большом (макрокосмосе), т. е. во всей вселенной, действуют одни и те же законы. Поэтому возможно составлять гороскопы целых государств, отдельных областей и городов, предсказывать те ил иные события. При составлении гороскопов всех типов использовались различные математические расчеты, что придавало им наукообразный вид. Все это свидетельствует о том, что астрология широко проникла в жизнь эллинистического общества. Она была тесно связана с религией, причем «старые» великие божества играют в ней гораздо б(льшую роль, чем в религиозной жизни общества в целом, поскольку именно они властвуют над планетами и влияют на созвездия.

Наряду с астрологией в эпоху эллинизма широко распространилась магия. Но если в астрологию верили все или почти все люди того времени независимо от статуса, состояния и даже образования, то магия пользовалась популярностью в основном в низших слоях общества. Существовало еще одно важное различие: астрологии раньше в Греции практически не было, а магия в греческой жизни присутствовала всегда. Она была присуща самым разным культам, а особенно мистическим. Однако в эллинистическую эпоху магия распространилась особенно широко. К старым верованиям и практике присоединились восточные, особенно египетские и персидские. Иранские боги Ормузд (Ахуру-Мазда) и Ариман (Андхра-Манью) воспринимаются как добрый и злой демоны, обращение к которым может помочь достичь желаемого результата, а слово «маг», обозначавшее персидского и мидийского жреца, распространилось на всех совершающих чудесное действие ради достижения добра (заказчику) или зла (его противнику). В греческий язык широко вошло слово (((((( - магия.

К магии люди обращались в самых разных случаях: чтобы вылечиться или, наоборот, заставить заболеть врага, чтобы обеспечить прибыль или разорить конкурента, чтобы отвратить самые разные несчастья или навлечь их на соперника. Особенно широко применялась магия в любовных делах, с ее помощью девушки стремились найти желанного мужа, а юноши - привлечь возлюбленную. Амулеты самого разного вида, куклы, над которыми совершались соответствующие магические действия, металлические, чаще всего свинцовые, пластинки с волшебными текстами - все это широко использовалось в эллинистической магии. Существовала и числовая магия, в ней выделялись особенно важные числа, наиболее распространенным было 3, но значительную роль играли также 7 и 13. Среди красок особым вниманием пользовалась красная, имитирующая кровь. И все это смешивалось ради достижения желаемого эффекта. Всеми премудростями магии большинство людей, конечно, овладеть не могло. Имелись специалисты, порой весьма неплохо зарабатывающие на народных суевериях. Одни из них искренне верили, что обладают нужными и таинственными знаниями, другие были едва прикрытыми шарлатанами. Но предложения и тех, и других находили обширный спрос в эллинистическом обществе.

Магия, астрология и другие суеверия усиливали сакральность жизни в то время. Они не совпадали с религией, но и не противостояли ей. Религиозная жизнь эпохи эллинизма была насыщена и разнообразна. Эта эпоха стала очень важным этапом в религиозном развитии европейско-средиземноморского мира.

Часть 4. Мистические культы и орфизм

Греческие культы, о которых говорилось выше, были в значительной степени гражданскими, государственными. Это явление стало результатом довольно долгой эволюции, в ходе которой гражданские и религиозные элементы жизни слились (разумеется, при условии относительной автономии тех и других), но так, что первые все же первенствовали, и греческое общество сохраняло светский характер. Самым ярким примером этого является замена обычая, основанного на религиозной санкции, гражданским законом. Религия, конечно, далеко не была исключена из жизни людей, и любое событие и личной, и общественной жизни сопровождалось исполнением определенных религиозных ритуалов. Во всех ритуалах и культах личный момент был тоже представлен. Но все же с богами человек общался преимущественно через посредство полиса. Однако существовали и культы, в которых люди устанавливали более прямые связи с божеством. Это были так называемые мистические культы.

В этих культах устанавливались личные связи между человеком и божеством. Само слово (((((((((( (чаще всего употреблявшееся во множественном числе - мистериа) означает тайну, а главным образом - таинство, тайное священнодействие. Уже одно название говорит о секретном характере этих культов. Поэтому о них известно очень немного. Ясно, что мистические культы не были широко распространены. Наоборот, их приверженцы стремились как можно больше ограничить круг вовлеченных в них. Для вступления в этот круг требовалось особое посвящение, которым удостаивались далеко не все люди. Посвященные же (они назывались мистами) должны были хранить тайны и обрядов, и учений. Конечно, кое-что просачивалось вовне. С течением времени некоторые писатели, посвященные в таинства, стали пропагандировать в том или ином виде некоторые стороны этих тайных учений. Кроме того, ученые нашли ряд надписей, в том числе погребальных, относившихся к людям, которые были посвящены те или иные таинства и затем захоронены. Некоторый свет на мистерии проливают и археологические раскопки. Это и позволяет все-таки получить о мистериях какие-либо сведения.

Известно, что в основе всех мистических культов лежало представление о скрытых от обычных людей свершениях и знаниях. Только специально посвященные, прошедшие трудный путь испытаний и различных ступеней посвящения, принявшие многочисленные ограничения в своей повседневной жизни, включая одежду и пищу, могут постигнуть эти знания. Эти знания диктовались жрецами и не могли иметь никаких вариантов. Таким образом, в отличие от обычных проявлений греческой религиозности в мистических культах возникла религиозная догма. И это связано с еще одной чертой, отличающей мистические культы от основного направления олимпийской религии: существование в них профессионального или полупрофессионального жречества и, соответственно, отделение его от основной массы посвященных. Полученные знания оказывались догматическими и облекались в мифологическую форму. Здесь создавались свои мифы, которые частично могли совпадать с распространенными в обычной греческой среде, но приобретали при этом своеобразные черты, в которых акцентировались те мифические события, в наибольшей степени соответствовавшие мистическим учениям. А многие мифы были совершенно оригинальны.

Главное, что не устраивало многих греков в обычных культах олимпийских богов, - это безнадежность посмертного существования. Именно в поисках выхода из этой безнадежности, в обретении надежды на посмертное блаженство, в стремлении разгадать тайну смерти и ее связи с жизнью люди и обращались к иным видам культов, к иным видам религиозных представлений. По словам римского оратора Цицерона, мистерии показывали людям, как жить в радости и умереть с надеждой. В центре этих представлений стояли уже привычные и хорошо известные божества, но в них выделялась та сторона, которая более всего отвечала сущности мистерий. Мисты, т. е. люди, посвященные в мистерии, обретя тайные знания, во время мистерий выходили за пределы обычной жизни и обычного разумного отношения к миру. Тайны жизни и смерти, которые невозможно постигнуть человеческой логикой, открывалось им в неразумном исступлении, в каковом состоянии человек сливался с божеством и приобретал надежду на бессмертие и, что очень важно, блаженство после смерти. Недаром и безумие как болезнь, и вдохновенное безумие мистов, как, впрочем, и поэтическое вдохновение, определялось греками одним словом ((((( - мания. Т. к. в центре всех мистических устремлений находилась проблема жизни и смерти (может быть, скорее наоборот - смерти и жизни, которая обусловливает блаженство после смерти), то этими божествами были те, которые сами умирали и воскресали, и те, которые были тесно связаны с землей, в которую уходили мертвецы. В первую очередь это были Деметра и ее дочь Персефона.

Другой важный вопрос, волновавший многих эллинов и не находивший ответа в обычных культах - это проблема добра и зла, благополучия несправедливых и несчастий чистых, воздаяния за праведную или, наоборот, нечестивую жизнь. И ответ они в какой-то степени находили в этих мистических культах, которые давали надежду на воздаяние посвященным, причем порой не только после смерти, но и при жизни. А в значительной степени подателями благ на земле также были те божества, которые связаны с подземным миром - Деметра и Дионис. Они и родственные им божества обеспечивали и наказание злых за гробом, и вознаграждение добрых. Однако непреложным условием последнего было принятие специального посвящения и причастие к тайнам этих богов.

Деметра и элевсинские таинства. Деметра, богиня плодородия и пахотного земледелия, была одной из самых древних греческих богинь. Вероятнее всего, именно она упоминается в микенское время под именем Владычицы Хлеба. Это ее качество засвидетельствовано и в более поздние времена в эпитет (((( (от слова ((((( - «хлеб», особенно «хлеб на корню, злаки»). Тогда, во II тысячелетии до н. э., она была связана с Посейдоном, бывшим в ту эпоху богом оплодотворяющей пресной воды и одновременно - землетрясений. Возможно, что тогда ее в какой-то степени смешивали с Реей, бывшей матерью богов. Позже ее считали сестрой того же Посейдона и Зевса, а иногда - и одной из супруг Зевса. Само же имя богини может означать «Мать богов» или «Мать Земля». Оно говорит о глубокой древности этой божественной фигуры, культ которой был свойственен многочисленным (если не всем) народам древнего мира. И всюду такая богиня относится к хтоническим, т. е. связанным с землей и ее благотворными, но в то же время и грозными силами. Хтонический характер Деметры проявляется и в том, что ее священным животным считалась змея, которая у всех народов связана с происхождением из земли и с идеей постоянного обновления. Существует миф, в котором ребенком Деметры называется бог богатства Плутос. Как уже говорилось, из-за близости имен богом богатства стал считаться Плутон-Аид. Это еще более утвердило связь Деметры с землей и подземным миром. В ходе религиозной эволюции у многих народов такие богини, как Деметра, становились и богинями любви. Но в греческом мире эта ниша была довольно прочно занята Афродитой, и Деметра так и осталась богиней земного плодородия, покровительницей земледелия, владычицей урожая хлебов.

С подземным миром Деметра была связана не непосредственно, а через свою дочь Персефону, которая имела и другое имя - Кора, т. е. «девушка» или конкретно «дочь». Этим Персефона сразу отличалась от Матери - Деметры. Если Деметра была Матерью Землей, то Персефона - порождением Земли. Персефона, как и ее мать, была известна еще в микенское время и, возможно, уже тогда мать и дочь почитали вместе под именем Владычиц. В греческом мире был широко распространен миф о похищении Персефоны, который, может быть, восходит к очень древним временам. В нем рассказывается, как Персефону, гулявшую со своими подругами, привлек к прекрасному цветку Аид, а когда та наклонилась над цветком, внезапно из глубин земли возник Аид, который и увлек Персефону в свое подземное царство. Деметра, опечаленная пропажей дочери, долго скиталась по земле в ее поисках, пока бог солнца Гелиос не рассказал ей о похищении, и та впала в траур, в результате которого земля перестала приносить урожаи. Во время своих странствий Деметра остановилась в Элевсине, где попыталась даровать бессмертие маленькому царевичу Демофонту. Это ей не удалось, но Элевсин остался одним из самых ее священных мест. Зевс, удрученный грозящим земле голодом, решил, что Персефона будет две трети года находиться с матерью, а одну треть - с мужем в его мрачном мире. Дело в том, что греки делили год на три сезона - влажная плодотворная весна с февраля по июнь, жаркое засушливое лето, тем не менее приносящее плоды, в том числе и хлебные колосья, с июня по октябрь и мрачная бурная и бесплодная зима с октября по февраль. Последний сезон и был периодом траура Деметры. Так эти две богини - Деметра и Персефона - установили связь между двумя мирами - землей, миром жизни, и подземным царством, миром смерти.

Именно этот аспект культа Деметры и Персефоны приобрел важнейшее значение в мистериях, центром которых стал Элевсин, происходили, вероятно, еще в микенскую эпоху, а, может быть, даже предшествовали появлению греков на юге Балканского полуострова. Недаром традиция приписывала основание мистерий самой Деметре, а первыми мистами считались элевсинский царь Келей, любимец Деметры Триптолем и некоторые другие элевсинцы. И само слово «мистерия» применялось только к элевсинским таинствам Деметры, и лишь позже было распространено и на другие подобные явления. Владычество Деметры на земле и царствование Персефоны под землей явилось залогом благоденствия в этом мире и блаженства за гробом. Всего этого могли достичь разные люди, не только свободные граждане и гражданки, но и метеки, рабы и даже «варвары», т. е. негреки. Правда, официально это должны были быть только афинские граждане, но в действительности власти сквозь пальцы смотрели на фиктивное усыновление или удочерение гражданином негражданина и, таким образом, на допуск его к элевсинским мистериям. Но непреложным условием достижения желанного благоденствия и загробного блаженства было специальное посвящение, которым удостаивались только «чистые» люди; и в первую очередь это были те, кто не запятнан никаким убийством, в том числе и убийством животных, и ведущие абсолютно безупречную жизнь, почитавшие гостей, любящие всех людей и не причинявшие никому никакой несправедливости, предпочитая лучше претерпеть ее. Если человек, принявший посвящение, нарушал моральные запреты, налагаемые на него этим актом, то он карался богами еще в большей степени, чем непосвященные, ибо за гробом каждую душу ждет суд и соответствующее воздаяние. Этим утверждением в религиозную мысль Эллады внедрялся некоторый моральный аспект, в целом эллинской религии все же чуждый.

Предварительное очищение такие люди получали во время «малых мистерий», главной героиней которых была Персефона, проходивших в начале весны в одном из пригородов Афин. К ним допускались только афинские граждане (включая женщин), как правило, молодые. Юноши в этом возрасте были так называемыми эфебами, они были обязаны нести военную службу, и уже одно это делало их сопричастными не только радостям молодой жизни, но и опасностям гибели. «Малые мистерии» были связаны с культом не только Деметры и Персефоны, но также Крона и Реи, Гермеса и Пана, Афродиты и Гекаты, но особенно, пожалуй, Артемиды, которая так же, как Деметра, генетически восходила к образу Великой богини бронзового века. Большинство всех этих божеств тоже имели непосредственное отношение к загробному миру. Во время мистерий желающие получить посвящение подвергались различным испытаниям. Прошедшие их очищаются в том числе и огнем, когда жрица быстро проводит огненным факелом по людям, как бы сжигая все их прежние грехи и через огонь приготовляя к новой жизни. Вновь посвященные должны сами понять, а какой степени они прониклись божеством, и те, кто действительно всей душой принял очищение, готовы к пути в Элевсин.

«Большие мистерии», посвященные в основном самой Деметре, разворачивались осенью. Им предшествовало объявление «священного перемирия», чтобы все желающие могли прибыть в Афины и оттуда отправиться в Элевсин. Сами празднества продолжались одиннадцать дней, но основное действо разворачивалось в течение трех ночей и начинались с торжественной священной процессии, направлявшейся по особой священной дороге из Афин в Элевсин. Эта процессия останавливалась во всех местах, где когда-то останавливалась и Деметра во время своих поисков пропавшей дочери. В самом Элевсине в святилище Деметры устраивались жертвоприношения, факельные шествия, ритуальные танцы, священные трапезы. Проводились очистительные обряды. Все это проходило под руководством жреца из рода Эвмолпидов. Когда-то, как рассказывают мифы, предок Эвмолпидов Эвмолп прибыл в Элевсин из Фракии и активно участвовал в политической жизни города, в частности успешно воюя с афинянами. Подчинившись все же Афинам, он выговорил условие, что только он один станет организатором священных служб богиням Деметре и Персефоне. И якобы с этого времени его потомки и руководят всеми ритуалами, связанными с таинствами обеих богинь. Возможно, Эвмолпиды были царским родом, ведшим свое происхождение из микенской эпохи. По одному из вариантов мифов, младшим сыном Эвмолпа был Керик, предок рода Кериков, члены которого также играли значительную роль в элевсинских мистериях. Кроме обеих богинь, в Элевсине почитали Аида, богиню Баудо, различные мифологические фигуры, связанные с Деметрой, как, например, любимца Деметры Триптолема, который по поручению богини распространял по всей земле искусство земледелия, разъезжая на крылатой колеснице, запряженной змеями, или Эвбулея, пастуха, который стал свидетелем похищения Персефоны Аидом.

Особенно интересна фигура Иакха, также весьма почитаемого в Элевсине. Его статую несли во главе процессии, направлявшейся из Афин в Элевсин. Это был демон, воплощавший экстатическое начало, присущее всем мистериям, в том числе элевсинским. Как считают некоторые филологи, само его имя может происходить от восклицания «иа» (((((), которое в экстазе выкрикивали участники культовой процессии. Уже в микенское время Иакх был связан с Деметрой и ее дочерью: найдена группа из слоновой кости, изображающая младенца Иакха, играющего под наблюдением двух богинь. Позже Иакх будет очень тесно связан с Дионисом, и само его имя превратится в дополнительное имя этого бога. Но в культе Деметры и Персефоны он останется самостоятельным божеством, включенным в свиту этих богинь.

Поскольку Персефона сама часть года правила загробным миром, она могла передать сокровенное знание об этом мире не только своей матери, но и смертным людям, посвященным в элевсинские таинства. Перед этим они постились, а затем ели специальную пищу, называемую «кикеон», состоящую из смеси муки, мяты и воды, какой в свое время питалась сама Деметра во время поисков дочери. После этого их допускали к зрелищу живых картин и священной драмы, в которых наглядно представлялся миф о похищении Персефоны, ее брака с Аидом, блуждании Деметры и обретении ею дочери, допускались только посвященные. Представление проходило в специальном здании, называемым «телестерий». Туда, по-видимому, допускались не все мисты, а только так называемые эпопты. Само это слово означает «надзирающий, созерцатель», и оно подчеркивает роль этих людей в элевсинских мистериях - созерцать миф об утрате и обретении Персефоны Деметрой и о браке первой с Аидом. Видимо, это были люди, которые были посвящены в таинства не менее года назад, и они составляли более привилегированную группу мистов. Остальные мисты, как кажется, оставались перед телестерием, но тоже ощущали себя причастными тайн Деметры и Персефоны, в их руках горели факелы, и они сопереживали страданиям богини, ищущей дочь, и ее радости после обретения Персефоны.

В первую ночь, вероятно, представлялось похищение Персефоны и поиски ее несчастной матерью. Захваченные этим представлением зрители сами эмоционально включались в события и переживали горе богини, вторя ее стенаниям своими стонами. Содержанием второй ночи был, как кажется, брак Персефоны и Аида и рождение Персефоной божественного младенца. В благоговейной тишине раздавался крик жреца «Владычица родила священного сына, Бримо родила Брима!» Это прозвище Персефоны означает «Страшная» и является наследием очень древних времен. В эту ночь посвященные допускались к определенным магическим действиям: они перекладывали из большой корзины в малую, а затем снова в большую деревянную модель женского лона, прикасаясь тем самым к тайне рождения священного младенца и, видимо, к тайне собственного возрождения. На третью ночь эпопты становились свидетелями обретения Деметрой дочери, ее примирения с богами и отправлением Деметрой Триптолема с поручением обучения людей священному искусству землепашества и сбора хлеба. Символом умирания и возрождения человека, подобных умиранию и возрождению зерна, был хлебный колос, растение Деметры, показываемый жрецом собравшимся в Элевсине. Возможно, его созерцателями были уже не только эпопты, но и все посвященные в элевсинские мистерии. После совершения специальных обрядов на берегу моря мисты возвращались в Афины, вновь становясь обычными гражданами.

Все это представлялось в роскошной обстановке, ночью, при свете факелов, сопровождалось музыкой и песнями, а возможно и курением благовоний. И все это действовало на людей, приводя их в экстаз, в котором они считали себя как бы слившимися с почитаемыми богинями. Именно это действо и было главным содержанием мистерий. Недаром верховный жрец назывался иерофантом, т. е. показывающим священное. Он и другие жрецы, вероятно, не только показывали, но и объясняли и растолковывали сокровенный смысл показываемого. Все увиденное и услышанное мисты как бы принимали вовнутрь себя, делали частью своего внутреннего мира, которым не только не могли из-за принятых обязательств, но по своему убеждению и не желали делиться ни с кем. Они знали, что после лицезрения ритуальной драмы им будет ведомы все тайны жизни и смерти, конец жизни, и ее новое начало. Войдя в личный контакт с богинями, такие люди полагали, что тем самым они избегнут жалкой участи беспамятных теней в царстве Персефоны и Аида, ибо сама Персефона, по их мнению, будет сопровождать их после смерти в мир вечного блаженства. В то время как остальные люди, сойдя в царство Аида будут там лежать в грязи, очистившиеся и посвященные поселятся среди богов, где они в многоцветных венках будут вести веселый хоровод и предаваться прелестным играм и забавам среди благоухающих цветов. Не забывали они и земную жизнь, ибо, как они были уверены, Деметра воздаст им благополучием еще при жизни.

Таким образом, в элевсинских таинствах утверждалась мысль о возможности индивидуального спасения, причем определенную роль в этом спасении играли и моральные качества индивидуума, в значительной степени определяемые беспристрастным загробным судом. Это не соответствовало общему направлению религиозной мысли Греции и поэтому вызывало и насмешки некоторых людей, и определенные опасения полисных властей. Но это не останавливало желающих приобщиться к тайнам Матери и Дочери, Деметры и Персефоны. Точное число мистов неизвестно, но, возможно, что в начале V в. до н. э. оно достигало 30 тысяч человек, хотя, как считают некоторые ученые, эта цифра весьма преувеличена.

Из Элевсина таинства Деметры и Персефоны распространились по всему греческому миру. И в некоторых местах, как, например, в Фивах, они слились с еще более таинственными культами кабиров. О кабирах нам известно очень мало. Само это слово явно не греческое, но по поводу его происхождения специалисты очень много спорят и до сих пор не пришли к какому-либо единому мнению. Ясно, что это - очень древние божества; вполне возможно, что они почитались на юге Балканского полуострова и островах Эгейского моря еще до прихода туда греков. В кабирских мистериях в Фивах наряду с самими кабирами и Деметрой Кабирией почиталась некая Пеларга, чье имя связано с пеласгами, народом, который, как утверждали греческие писатели, населял Грецию до прибытия туда эллинов. Последние были убеждены, что почитание кабиров они переняли именно от пеласгов. Греки обычно считали кабиров сыновьями Гефеста, который поручил им власть над металлами и их добычей, а также наблюдение за полями и защиту моряков. Сколько было кабиров и как они выглядели, об этом еще в древности не могли придти к согласию. Чаще всего полагали, что их было четверо, а сами они являлись маленькими уродливыми человечками. Центром культа кабиров был остров Самофракия в северной части Эгейского моря. Мифическая традиция приписывает основание (или обновление) этих мистерий сыну Зевса Дардану, подчеркивая при этом наивысшую таинственность самофракийских мистерий Но этот культ засвидетельствован во многих других местах, однако особо распространенным его назвать нельзя. Сам же он был настолько таинственным, что о его деталях ничего сказать невозможно. Ясно лишь, что кабиры были каким-то образом связаны и с Деметрой, и с Гермесом, и с Дионисом. Возможно, что этот культ имел отношение к мифу о всемирном потопе. Рассказывается, что во время этого потопа жители Самофракии взмолились богам и те в последний момент остановили затопление острова, после чего благодарные самофракийцы воздвигли на границе наводнения алтари, на которых и приносили жертвы спасшим их богам. Не исключено, что этими богами и были кабиры.

Дионис и дионисийские таинства. Определенные связи с Деметрой и Персефоной имел и Дионис. Долгое время большинство ученых считало, что культ Диониса пришел в Грецию из Фракии довольно поздно. Однако расшифровка микенского письма показало ошибочность этой точки зрения. Теперь можно считать установленным, что Дионису поклонялись еще в микенские времена. Более того, тогда он был одним из самых важных богов и уже был связан с растительным миром и с виноградарством и виноделием. Возможно, что его почитали в виде чудесного быка, и некоторые следы такого почитания проявлялись и в более позднее время. Позже Дионис на какое-то время был, видимо, оттеснен на второй план; во всяком случае, в ряде крупных центров, как, например, в Афинах, он не был даже включен в число олимпийцев, хотя и почитался. Дионис был в значительной степени связан с крестьянским бытом и противопоставлялся Аполлону, чей культ был особенно распространен среди аристократии. Оттеснение родовой знати привело к новому выдвижению Диониса и его культа. Вскоре он снова становится одним из важнейших божеств греческого мира и уже не уступает это место до самого конца античности.

Дионис, подобно Деметре, был богом умирающей и воскресающей природы, но в отличие от нее был связан не с зерном хлеба, а с виноградной лозой, не столько с осенним созреванием, сколько с весенним прорастанием, хотя и осенью, особенно в период сбора винограда, ему поклонялись тоже. Как говорилось выше, его культ носил экстатический характер, его поклонники в ходе религиозных церемоний выходили за пределы обычного мира и установленного порядка, давая волю своим эмоциям, когда душа как бы выходила из бренного тела. Это роднило культ Диониса с первобытным шаманизмом, но эллины окультурили его и вписали в более широкий контекст олимпийской религии. Постепенно с Дионисом сливались и другие божества, связанные с растительным миром и чей культ также был экстатическим. Уже упоминался Иакх. Другим подобным божеством был, по-видимому, Вакх. Дионис поглощает и древнего критского бога Загрея. Теперь это все стало дополнительными именами Диониса. Позже к Дионису приравниваются и некоторые «варварские» боги, как фракийский Сабазий.

Сам Дионис являлся умирающим и воскресающим богом. По наиболее распространенному мифу, он был сыном Зевса (на это намекает и само его имя) и фиванской царевны Семелы. По наущению ревнивой Геры Семела попросила своего возлюбленного явиться к ней в образе бога-громовержца и погибла от огня молнии, а еще не рожденный младенец выпал из ее чрева. Зевс зашил его в свое бедро, и когда пришло время ребенку родиться, он появился на белый свет вторично уже из бедра самого Зевса. Спасенный Гермесом, выпестованный Океаном и воспитанный своей тетей Ино, сестрой Семелы, Дионис затем явился в мир уже как бог виноградарства, виноделия и веселья, вызванного плодами винограда. Дважды рожденный, дважды вошедший в этот мир, Дионис, таким образом, оказывался связанным с потусторонним миром. Так что поклонявшиеся ему люди чтили в нем не только бога умирающей и возрождающейся растительности, особенно винограда, но и того, кто узнал тайны жизни и смерти. В этом отношении культ Диониса был сходен с культом Деметры и Персефоны, и, как и тот, он породил определенное мистическое течение. Важно отметить еще один момент. Возможно, из далекого микенского (или даже минойского, если иметь в виду Загрея) прошлого Дионис сохранил черты бога, покровителя мужского плодородия. И, пожалуй, именно этот аспект в таинствах Диониса приобрел особое значение. Недаром одним из священных предметов его культа и атрибутов самого бога был тирс, увенчанный сосновой шишкой, являвшейся символом сексуальной силы мужчины, и даже непосредственно фаллос.

Вообще всякое тайное культовое действие греки называли оргией. Но постепенно это слово в особенности закрепилось за культом Диониса. Оргии в честь Диониса справлялись в самых разных местах Греции. В принципе в них могли участвовать все люди, но на практике наибольшее распространение они нашли в женской среде. Более эмоционально подвижные, женщины обрели в экстатическом культе и его тайнах возможность выхода своих затаенных чувств и таинственного слияния с богом, воплощающим мужское начало и его плодородие. В целом в греческой жизни женщины занимали приниженное положение, и только тогда, когда общепринятый порядок нарушался, они выдвигались на первый план. Такое происходило, прежде всего, во время празднеств в честь Диониса. Это, разумеется, не значит, что мужчины были чужды этому культу и этим мистериям. Они тоже принимали в них участие, хотя, может быть, и в меньшей степени, чем женщины. С течением времени доля мужчин среди мистов Диониса, видимо, возрастала.

Люди, обращавшиеся к Дионису, надеялись на его помощь в достижении долгой и беспечальной жизни, здоровья и богатства, хорошего урожая вина и спокойного моря для торговли. Но не меньше всего это они надеялись достичь блаженства после неминуемой смерти. После смерти очень немногие, как Геракл или мать Диониса Семела, сразу возносятся к богам и сами становятся ими. Большинство уходит в подземный мир, где их презренные души постигают различные кары. Если человек совершил какое-либо жестокое преступление при жизни, например, убийство, то одним из его наказаний будет то, что его вернут на землю, где он претерпит то же самое несчастье, какое в прошлой жизни причинил другому. Но есть достойные люди, которые и после смерти ведут беспечальную жизнь. На девятый год своего пребывания под землей их сама Персефона, владычица подземного мира, выведет снова на свет солнца, и они станут героями. Если в трижды побывав и на земле и под землей, такие люди сохранят свою душу беспорочной, то они отправятся за край земли на Остров Блаженных, где уже живут Ахилл и некоторые другие герои и где царствуют Крон и Рея. И чтобы всего этого достичь, необходимо вести праведную жизнь и быть посвященными в мистерии Диониса.

Таким образом, основная цель дионисийских мистерий, как и элевсинских, была одной и той же: достичь определенного счастья при жизни и блаженства после смерти, а добиться этого можно было только путем специального посвящения. Но в ряде аспектов они отличались друг от друга. В отличие от мистерий Деметры и Персефоны таинства Диониса не были жестко связаны с определенным местом. Кончено, существовали различные святилища и алтари Диониса, но сами таинства могли совершаться в самых разных местах. Другим отличием было гораздо более активное участие мистов в этих таинствах. Имелись «профессионалы», которые распространяли дионисийское учение и вовлекали в таинства других людей, совершая при этом их посвящение (каким образом, неизвестно), но и посвященные были не только зрителями, но и активными участниками различных ритуальных действий. Главным ритуалом была, по-видимому, священная пляска, сопровождаемая музыкой, исполняемой преимущественно на ударных инструментах и пением гимнов в честь бога. При этом участники такого танца сами наряжались в силенов, сатиров и других спутников Диониса, чувствуя себя преображенными из обычных людей в свиту этого дароносного бога. Вином - даром Диониса, экстатической музыкой, бешенным ритмом пляски люди приводились в исступление, в каковом они и сливались с богом. В этой пляске посвященные очищались не только от своих грехов, но и от грехов своих предков. Но подлинно очищались далеко не все. В торжествах в честь Диониса участвовало много людей, но только часть их, видимо, специально посвященные и придерживающиеся определенных правил жизни, подлинно очищались и обретали надежду на посмертное блаженство.

Важной стороной дионисийского учения было чуждое грекам представление о переселении душ и их новом воплощении. Некоторые исследователи видят в этом индийское влияние, которое через каких-то ближневосточных посредников проникло в Элладу не позднее VI в. до н. э. Но доказательств этому нет, и вполне возможно, что это представление возникло в Греции самостоятельно, а может быть (хотя это доказать тоже совершенно невозможно) было ею унаследовано от догреческого населения Эгейского бассейна. Как бы то ни было, оно обусловливало и определенный стиль жизни посвященных. В частности, они не могли ни есть что-либо одушевленное, т. е. были последовательными вегетарианцами, ни носить шерстяное, и их даже не могли хоронить ни с какой, даже малейшей, шерстяной ниточкой.

Могилы посвященных в дионисийские таинства обычно находились на особом участке, чтобы и после смерти они не смешивались с непосвященными. Стелы на могилах или саркофаги украшались различными динисийскими символами, в том числе фаллом или тирсом (особым жезлом, украшенным сосновой шишкой, бывшим атрибутом Диониса и обязательной принадлежностью его жрецов и особенно жриц). Кроме обычных предметов, в их могилы клали и особые вещи, напоминающие об их причастности к динисийским мистериям, как, например, специальные бронзовые зеркала со священными изображениями, а также костяные или, если была возможность, золотые пластинки с текстами, которые не только напоминали о причастности покойного к дионисийству, но и дававшие инструкции, как надо действовать ушедшей под землю душе. Так, в одной такой инструкции говорилось, что недалеко от дворца Аида находится источник с белым кипарисом на его берегу, к которому ни в коем случае нельзя подходить, но надо подойти к другому источнику, посвященному богине памяти Мнемосине полному холодной воды, и упросить его стражей дать из него напиться, и тогда душа сможет пойти по священной дороге, по которой уже шли другие мисты. Видимо, эта вода давала возможность душе сохранить память о ее пребывании в человеческом теле на земле. Лишь после этого душа могла придти к священным лугам и рощам Персефоны, и та благосклонно ее примет.

Нам мало известно о самих мистериях Диониса. Кроме известных ритуалов, как священные пляски, имелось и особое учение, об общих чертах которого уже говорилось, распространяемое знатоками. Как уже отмечалось, несмотря на активное участие в дионисийских ритуалах всех посвященных и даже непосвященных (которые явно к другим сторонам таинств не допускались), существовали и своего рода специалисты, многие из которых и были знатоками учения. Учение это передавалось в первую очередь от отца к сыну и от деда к внуку, вероятно, устно. Но существовали и записи, «священные слова», хранимые этими знатоками. Очень часто эти люди не оставались на месте, а бродили по разным местам Эллады и греческих колоний, распространяя учение Диониса. Другим видом специалистов являлись фиванские жрицы, которых считали происходившими от Ино, воспитательницы Диониса. Таких жриц могли «выписывать» к себе разные греческие города, чтобы они утвердили у них культ Диониса.

Мистерии Диониса и Деметры с Персефоной представляли собой личную религию, а не полисную, являвшуюся основным направлением эллинской религиозной жизни. В ней присутствовали элементы представлений о праведной жизни и загробном воздаянии. Но говорить о противопоставлении этой личной религии полисной нельзя. В обыденной жизни мисты оставались теми же людьми, какими они были вне празднеств в честь соответствующих божеств, и, как и все остальные, исполняли все обряды и чтили все «священное», что чтил данный полис. При этом они, правда, приобретали дополнительную уверенность в своей посмертной судьбе, какой, как они считали, не было у остальных. Отношение же этих остальных к ним варьировалось от насмешек (а позже даже и попыток запрещения) до благоговейного уважения. Но мистерии всегда оставались уделом меньшинства, как бы широко они ни распространялись.

Орфизм. С таинствами Диониса тесно связан орфизм. По-видимому, он даже возник из этих таинств. В какой-то степени орфизм представлял собой вероучительную сторону дионисийских мистерий. По-видимому, посвященные в эти мистерии усваивали орфическое учение как тайное знание, известное только им. Папирусные свитки с изложением орфического учения о происхождении богов, мира и людей вкладывались в могилы или сжигались вместе с трупами умерших поклонников Диониса. Случайно, отрывки одного такого папируса сохранились и были найдены и прочитаны, что позволило несколько лучше узнать некоторые стороны орфизма. Но этим орфизм не ограничился, а превратился в определенное религиозное учение и относительно сплоченную богословскую систему.

В древности начало этого учения и этой системы возводили к мифическому певцу Орфею. По преданию, Орфей был не греком, а фракийцем, сыном местного царя Эагра и музы Каллиопы. Иногда его матерью называют других муз, но связь с музами подчеркивается почти всегда. Пение и музыка Орфея были столь сладки, что в пляс пускались даже деревья и камни. Орфей помогал строить стены, ибо камни под звуки его пения и его игры сами ложились в стройные ряды в нужном месте. Он принял участие в походе аргонавтов за золотым руном, но и в этом случае его главным оружием было его искусство, каковым он завораживал и сирен, и других страшных чудовищ, угрожающих аргонавтам, и этим в огромной степени способствовал успеху их предприятия. Его жену Эвридику укусила ядовитая змея, и она умерла. Орфей отправился вслед за ней в подземный мир, где своим жалобным пением зачаровал не только страшных стражей этого мира, но и саму Персефону, которая согласилась отпустить Эвридику на землю, но при условии, что Орфей не оглянется на нее до выхода на свет. Однако уже перед самым выходом Орфей, обеспокоенный, что не слышит за собой шагов жены (а тень и не могла издавать никаких звуков), обернулся, и душа Эвридики вернулась в подземное царство. Орфей пытался снова убедить Персефону отпустить Эвридику, но тщетно. Сам Орфей вернулся на землю, но остался безутешным и с этого времени не смотрел ни на одну женщину, что вызвало их ненависть. Во время праздника Диониса впавшие в исступление его жрицы-менады напали на Орфея и растерзали его. Его голова, оторванная от тела, была брошена в море и приплыла к острову Лесбосу, где была торжественно похоронена. Поэтому на этом острове и получила большое развитие лирическая поэзия. Душа Орфея не попала в царство Аида и Песефоны, а была перенесена в мир блаженных. Лира же его была взята на небо и превращена в созвездие. Могила певца время от время издавала музыкальные звуки и стоны, а душа Орфея могла порой воплощаться в ныне живущих людей. Иногда Орфея считали предком Гомера и Гесиода.

Еще два имени связано с началом орфического движения - Мусей и Лин. Рассказы об их достижениях иногда столь схожи с повествованиями об успехах Орфея, что их считают мифологическими фигурами, дублирующими фигуру фракийского певца. Мусей был жителем Аттики, хотя существовало и предание, делавшее его сыном Орфея, а Лин - фиванцем и учителем Геракла, а позже его сделали братом Орфея. Древние писатели порой сами путались, какие достижения надо приписать Орфею, какие - Мусею и какие - Лину. И все же самым популярным являлся, пожалуй, Орфей.

Орфея считали основателем мистерий Диониса, и культ этого бога, действительно, играл в орфизме первенствующую роль. И все же связь между Орфеем и Дионисом с его таинствами была не столь проста и однозначна. Инструментами Орфея были лира и кифара. Ему даже приписывали изобретение кифары или, по крайней мере, увеличение числа ее струн, делавших ее более полнозвучной. Оба инструмента были струнными. Но в культе Диониса гораздо б(льшую роль играли ударные, а струнные являлись инструментами Аполлона, одним из прозвищ которого было Кифаред. Много позже римский поэт Овидий называл Орфея Аполлоновым певцом, и сама история о растерзании Орфея менадами оказывалась в известной степени символом противостояния Аполлона и Диониса. Но один важный момент объединяет Орфея с Дионисом и отделяет его от Аполлона: миф о его пребывании в загробном мире и возвращении оттуда. И в этом плане соединение Орфея с культом умирающего и воскресающего бога, каким был Дионис, представляется закономерным. Можно говорить, что Орфей принес в экстатический культ Диониса некоторые стороны аполлоновской гармонии, упорядочив его отдельные аспекты и превратив в религиозное учение. Разумеется, говоря о деятельности Орфея (некоторые ученые говорят даже о реформе Орфея), надо иметь в виду полную мифичность самой его фигуры. Речь идет о придании культу Диониса теологического звучания. Поскольку уже греческие авторы не знали точно, когда же Орфей или Мусей, или Лин жили, можно говорить о древности этого учения, которое постепенно обогащалось и принимало все более стройный вид.

В орфизме существовала своя священная литература, б(льшая часть которой приписывалась самому Орфею. Недавние открытия показали, что многие стороны орфизма, ранее считавшиеся относительно поздними, в действительности относятся к сравнительно раннему времени. Следовательно, и орфическая литература в своем первоначальном виде довольно древняя. Возникновение такой литературы говорит о приобретении орфизмом некоторых черт догматической религии с ее идеей истинного и ложного. Однако свойственное классическому эллинству представление о вариативности религиозно-мифологических утверждений и в данном случае претворилось в существовании различных конкретных вариантов орфического учения. Но все эти варианты укладываются в общую рамку орфизма, гораздо более тесную, чем основное направление греческой религии.

Ядром орфизма является учение о человеческой душе и возможности ее спасения. Но с этим учением тесно переплетены остальные стороны орфизма: космогония и связанные с ней теогония и антропогония и этика. Сами орфики особое значение, как кажется, придавали именно космогонии, теогонии и антропогонии, видя в них обоснование своего учения о душе и возможности ее освобождения. Они стали содержанием возникшей в орфизме собственной мифологии. Она имела много сходных черт с мифологией Гесиода, но в значительных моментах все же от нее отличалась.

Отмеченная выше вариативность орфических представлений отразилась в разных вариантах сказаний о начальных ступенях истории богов и вселенной. Так, в одном варианте орфики представляли первоначало как нечто слитое и единое, которое под воздействием ненависти разделилось на отдельные существа. И первым царем мира был Офион и его жена Эвринома, которые уступили затем царство Крону и Рее, царствовавшим до тех пор, пока их не сверг Зевс. По другому варианту, по-видимому, наиболее древнему, сначала появилась на свет Ночь, которая произвела в мраке Эреба мировое яйцо, из которого произошел на свет Протогон (что и означает Перворожденный). Он был не только богом, но единством всех богов и богинь, реки и источников, и всего, что когда-либо существовало и существует. Будучи в то же время первопринципом всякого движения, Протонон являлся одновременно и Эротом (Любовью). Протогон родил Гею и Урана, который и стал первым царем. Их детьми были Крон и Рея, царствовавшие после своих родителей. Затем появился на свет Зевс, который принял власть из рук своего отца Крона. Боясь в свою очередь потерять эту власть, Зевс обратился за помощью к прародительнице Ночи, и та посоветовала ему проглотить Протогона. Проглотив его, Зевс стал выше всего мира, началом, серединой и концом всего существующего, и это определило его власть навечно. После этого Зевс стал производить из себя других богов, и первой была произведена Афродита Урания (Небесная), позже с помощью Дионы он произвел на свет вторую Афродиту. После этого Зевс воспылала страстью к собственной матери Рее, которая, родив дочь, стала Деметрой, а дочь, соответственно, Персефоной.

Существовал еще один вариант, который позже, как будто, был наиболее распространен. В начале всего был Хронос (Время). Сначала Хронос родил светлый Эфир и мрачную бездну, а затем в Эфире - серебряное яйцо, включавшее в себя начала всего существующего. Когда же яйцо раскололось, из него явился ярко сверкающий Фанес с золотыми крыльями и четырьмя глазами. Фанес был и Метис (разум), и, возможно. Эрот (любовь). Фанес долго носился по кругу, но затем произвел из себя три Ночи, со средней из которых, названной почтенной, он сочетался, произведя на свет Урана и Гею. Соединение Урана и Геи стало первым браком. Первая Ночь была прорицанием, а третья - справедливостью. Фанес фактически и создал нынешнюю вселенную, включая жилище богов, солнце, которое он поставил стражем мира, и луну, являющейся небесной землей со своими горами, городами, жилищами. А затем Фанес уступил власть Ночи. Жилищем Ночи является пещера, в центре которой она обитает, за ней сидит Фанес, а у входа - Адрастея (Неотвратимая), дающая всем установления. После Ночи царем стал Уран, а Гея родила семь дочерей, в том числе Фемиду, Диону и Рею, и семь сыновей-титанов, включая Крона и Океана. По просьбе матери (и здесь орфическая теогония почти совпадает с гесиодовской) титаны выступили против Урана, и только Океан отказался к ним присоединиться. Крон оскопил Урана и стал владыкой вселенной. Но в конце концов рожденный им и Реей Зевс, опоив отца медом, сверг его и также оскопил.

Существовали и другие варианты орфической космогонии и теогонии, в той или иной степени отличающиеся от описанных. Орфическое учения (или, скорее, учения) с течением времени изменялось, испытывая, с одной стороны, довольно сильное влияние все новых философских идей, находивших в орфизме возможность облечь свои отвлеченные мысли в зримые мифологические образы, а с другой, особенно после завоеваний Александра Македонского, воздействие восточных религиозно-мифологических представлений. Но основа его все же оставалась, если не неизменной, то, во всяком случае, относительно постоянной, ибо история возникновения мира и богов была в орфизме лишь предисловием к истории человека и его души.

Зевс, став владыкой мира, родил других богов и богинь. Далеко не всегда он оставался высоконравственным, с точки зрения обычной человеческой морали. Так, он изнасиловал собственную дочь от Деметры, которая родила от него Диониса-Загрея (первого Диониса). Как мать Диониса она была Корой, а как похищенная Аидом - Персефоной. Зевс так полюбил этого своего сына, что решил уступить ему царство, хотя тот был еще совсем молодым. Но недолго Дионис владел престолом богов. Гера, ненавидя его, уговорила титанов погубить царственного ребенка. То ли Гефест, то ли сами титаны создали зеркало и подсунули его Дионису. По другому варианту, титаны подбросили Дионису красивые игрушки. И пока Дионис то ли играл этими игрушками, то ли наслаждался своим отражением в зеркале, титаны напали на него. Он принял вид быка и попытался в таком виде бежать от них, но они нагнали его и разорвали на части. Затем они сварили куски тела Диониса и съели их. И только еще бившееся сердце Диониса сумел спасти Афина. Разгневавшийся на такое преступление Зевс испепелил титанов своей молнией, после чего приказал Аполлону похоронить сохранившиеся куски тела сына, что тот и сделал на горе Парнас. Позже из спасенного Афиной сердца Зевс уже родил через Семелу второго Диониса, который и явился в мир и которого орфики из всех богов почитали более всего. А из копоти, поднявшейся от сожженных молнией титанов (или из их пепла) Зевс сотворил людей. Таким образом, человек от начала своего сочетает в себе два начала - злое титаническое и благое дионисийское.

Существует вариант, что вообще-то это было уже третье сотворение человека. Первым человеческим родом был золотой, существовавший при Фанесе, вторым - серебряный, над которым властвовал Крон, и лишь третий род сотворил Зевс из пепла титанов. Этот-то род и живет ныне на земле. В сохранившихся фрагментах орфического учения ничего не говорится о судьбе предыдущих родов людей. Видимо, они сходили со сцены с концом правления соответствующего божественного царя.

Сочетание в человеке двух начал определяет и его сущность. Человеческие души причастны божественному миру, но они изначально отягощены грешным титанизмом и поэтому вынуждены вселяться в живые существа, однако чувствуя себя в них как в могилах или темницах. Орфики играли на сходстве слов ((((( (тело) и ((((( (могила) и определяли тело как могилу души. Пребывание в теле, в которое душа, носящаяся в мировом пространстве, попадает при вздохе, является наказанием и в то же время средством искупления как первоначального греха, связанного с происхождением от титанов, так и новых грехов, отяготивших душу уже во время нового ее пребывания в том или ином человеческом теле. И от этого наказания и возможности искупления сам человек не имеет права освободиться, и поэтому орфизм решительно запрещал самоубийство.

После смерти тела душа отправлялась в царство Аида, где загробный судья (или судьи) определял ее дальнейшую судьбу. Праведные души, а это, прежде всего, души тех людей, которые усвоили орфическое учение и вели правильную и справедливую жизнь, наслаждаются блаженством, а неправедные подвергаются различным наказаниям. Но душа не остается навсегда в загробном мире, она возвращается на землю, чтобы снова вселиться уже в другое тело. И это не обязательно должно быть человеческое тело. В зависимости от срока искупления и наличия или отсутствия новых преступлений и проступков душа может вселиться в какое-либо растение или животное, ибо и эти сферы живого мира тоже обладают душой, и ни один живущий человек не знает достоверно, чья душа (не близкого ли родственника или даже родителя) воплощена в известном ему животном или растении. Правда, в отношении растений орфизм делает уступку, разрешая их все же есть, несмотря на наличие у них души, но есть животных и даже носить что-либо шерстяное категорически запрещает. Постоянный круговорот души, воплощающейся во все новые тела, будет длиться до тех пор, пока добродетельной, «орфической» жизнью человек не искупит и грехи своих предков, и изначальный злой титанизм. А добродетельной жизнь человек обеспечивает благополучие и посмертное блаженство не только себе, но и своим потомкам. Требование добродетели и справедливости находится в центре орфической этики. В ходе этого круговорота непрестанных воплощений душа постепенно все более очищается и, наконец, полностью избавленная от титанического начала и, сохранив только дионисийское, воссоединяется с миром богов, к которому по своей сути принадлежит.

В таком относительно стройном виде орфическое учение оформилось, видимо, сравнительно поздно. Но какие-то его элементы явно относятся к довольно раннему времени. Уже одно то, что его зачинателем считали очень древнего и явно мифического Орфея, жизнь которого относили обычно к одному или даже нескольким поколениям до Троянской войны, говорит о том, что даже самые образованные греческие авторы, как великий философ Платон, не знали из-за давности лет точное время возникновения этого учения. Явное сходство многих аспектов орфизма, особенно его учения о душе и круговороте ее воплощений вплоть до окончательного успокоения в божественном мире, с буддизмом может натолкнуть на мысль о буддийском вилянии. Как уже говорилось, полностью исключить восточные влияния на орфизм нельзя, но и преувеличивать их не ст(ит. Во всяком случае, буддизм, появившийся в VI в. до н. э., не древнее орфизма, так что он едва ли влиял на его появление.

Важнейшим элементом орфизма является миф о растерзании и дальнейшим воскресении Диониса, причем первый раз он выступает под именем Загрея. Загрей был древним критским богом, возможно, восходившим еще к минойской эпохе. Миф о нем содержит много очень архаичных черт, как явление Зевса к матери Загрея Персефоне в виде змеи (а змея была священным животным на минойском Крите) или бегство Загрея от титанов в образе быка. Этот миф был в значительной степени орфиками переосмыслен, но само его сохранение свидетельствует о появлении первых элементов орфизма в весьма давние времена. Представления о загробном мире у Гомера и Гесиода совершенно иные, чем у последователей Орфея, хотя в некоторых моментах теогонии Гесиода и Орфея сходны, но это еще не доказывает, что в то время ничего похожего на орфизм не существовало. Во всяком случае, в начале V в. до н. э. орфическое учение (или, по крайней мере, его важнейшие элементы) уже воспринимались как привычные и даже давно существующие. А еще несколько раньше афинянин Ономакрит сочинял какие-то Орфические стихи, в которых излагал происхождение мира.

Своим учением о первородном грехе титанизма, свойственном каждому человеку и о возможности от этого греха избавиться орфизм резко отличался от основного течения греческой религии. Обильная священная литература, частично приписываемая самому Орфею, столь характерная для орфизма, также представляла собой элемент, чуждый этому основному течению. Но это не выводит орфизм из рамок греческой религиозной жизни вообще, он является ее составной частью, даже если ему следовало меньшинство греков.

Орфизм оказал значительное влияние на греческую культуру. Отдельные стороны учения орфиков принимали и отражали в своих произведениях великие афинские трагики Эсхил и Еврипид. Орфические сюжеты появляются в росписи ваз и на картинах художников; сами эти картины до нас не дошли, но мы знаем о них по описаниям античных авторов. Взгляды орфиков отразились в ряде произведений литературы, как, например, в поэме «Аргонавтика» поэта III в. до н. э. Аполлония Родосского. Орфизм оказал влияние и на формирующуюся греческую философию. Очень близкими к взглядам орфиков являлись многие элементы учений Пифагора и Эмпедокла, с этими взглядами спорил и частично их принимал Платон. В еще большей степени к орфическому учению обращались поздние греческие философы - неоплатоники. Но собственно философским учением орфизм не стал, он всегда оставался в сфере религии.

Мистерии Кибелы (Матери) и Аттиса. Можно спорить, в какой степени восточные влияния отразились в мистериальных культах Деметры и Персефоны или Диониса, в орфическом учении о происхождении мира, богов и человека и о судьбе его души и отразились ли они вообще. Однако бесспорно, что носивший также мистериальный характер культ Кибелы, или просто Матери, как ее часто называли, и связанного с ней Аттиса происходил с Востока, а точнее - из Малой Азии.

Кибела принадлежала к тем великим богиням, которые обеспечивали плодородие земли и само продолжение жизни, в том числе и человеческой. Ее аналогами были и западно-семитская Астарта, и греческая Деметра. Ее культ восходил к далеким первобытным временам. Во II тысячелетии до н. э. ее почитали в Малой Азии под именем Кубабы, царственной богини, живущей на вершинах гор. Когда в конце этого тысячелетия существовавшая на полуострове Хеттская держава рухнула, значительную часть Малой Азии заняли фригийцы. В целом они не стали преемниками погибшей цивилизации, но явно восприняли некоторые существовавшие здесь культы, и в их числе был культ Кубабы, названной ими Кибебой; его центром стал восточнофригийский город Пессинунт. Греки, обосновавшиеся на эгейском побережье Малой Азии, довольно рано вступили в контакты с фригийцами и, видимо, уже тогда познакомились с этой богиней. Еще более близким это знакомство стало после того как Фригийское государство пало и его значительная часть вошла в состав Лидии, которое, с другой стороны, подчинило и многие греческие города Малой Азии. Лидийские цари тоже восприняли богиню, культ которой стал, по-видимому, даже царским. В этих условиях богиня, которую эллины называли Кибелой или Матерью (иногда Матерью богов, иногда Горной матерью), стала почитаться и малоазийскими греками. Из Малой Азии этот культ проникает и на острова Эгейского моря, на Балканский полуостров, в многочисленные греческие колонии.

Греки отождествили Кибелу с Реей, матерью Зевса, его братьев и сестер. Для эллинов она стала воплощением могучей дикой природы, гор, лесов и зверей. Ее изображали в виде зрелой женщины, увенчанной венцом в башнями (как часто азиатских богинь вообще), сидящей или на троне, перед которым расположились львы, или на колеснице, влекомой этими зверями. С Кибелой в Грецию проникли и малоазийские второстепенные божества, среди которых наиболее значительным был Аттис.

Практически неизвестны мифы, повествующие о приключениях Кибелы. Действительно ли в Греции таких мифов не было или это объясняется тайным характером ее культа, сказать трудно. Об Аттисе же, несмотря на таинственность и этой фигуры, и рассказов о нем, все же кое-что известно. О нем рассказывали, что он был сыном некоего фригийца Калая, но переселился в Лидию и учредил там празднества в честь Матери, т. е. Кибелы, приобретя за это у лидийцев столь высокое уважение, что вызвал этим зависть Зевса, который наслал на Лидию огромного кабана, убившего и Аттиса, и многих лидийцев. Существовал и другой, по-видимому, более распространенный рассказ, согласно которому Зевс, заснув, уронил свое семя на землю, и из нее родился гермафродит по имени Агдистис. Боги отрезали у этого существа мужские половые органы, превратив Агдистис только в женщину. Но из отрезанных мужских органов Агдистис выросло миндальное дерево, и дочь реки Сангария (видимо, бога этой реки) сорвала плод с этого дерева и забеременела. Родившийся мальчик был выброшен, но не погиб, а был вскормлен козой и превратился в красивого юношу по имении Аттис. Агдистис, будучи теперь лишь женщиной, влюбилась в него, и когда он хотел жениться на дочери царя в Пессинунте, явилась к нему. Аттиса охватило безумие, и в его припадке он оскопил себя. Почему-то его примеру последовал и его несостоявшийся тесть. Агдистис раскаялась и упросила богов, чтобы тело Аттиса навсегда осталось таким же юным и красивым.

Существовал и другой рассказ о безумии и оскоплении Аттиса. По этому рассказу, Аттис был прекрасным юношей, бродившим по фригийским лесам, где его увидела и полюбила Кибела. Богиня сделала юношу своим служителем, поставив ему условием сохранение им невинности. Аттис дал богине слово, но затем нарушил его, влюбившись в нимфу Сагаритиду. Это разгневало Кибелу, и она срубила дерево, в котором жила нимфа, погубив ее, а на Аттиса наслала безумие. В безумном исступлении Аттис острым камнем оскопил себя, искупив, таким образом, свою вину перед Кибелой.

В сохранившихся вариантах мифа ничего не говорится о гибели и воскресении Аттиса, но поскольку фигура Аттиса очень напоминает образы других юных богов, бывших любовниками грозной великой богини, погибших и ее воскрешенных, как, например, финикийского Адониса, то можно думать, что и Аттис был умирающим и воскресающим божеством. Само его оскопление являлось знаком ухода из этого существования и возрождения в иной жизни. Так что и мистерии Кибелы, или Матери, тоже являлись связью живущих людей с загробным миром и с надеждой на посмертное блаженство. Недаром различные изображения, связанные с образами Кибелы и особенно Аттиса, как и фигура самого Аттиса, часто появляются на саркофагах.

Культ Кибелы и Аттиса распространяли бродячие проповедники, ведущие порой нарочито нищенский образ жизни. Это вызывало различные насмешки и даже презрение со стороны богатых и образованных эллинов. Но с течением времени круг поклонников этих малоазийских божеств все более расширялся. Греки внесли в их культ некоторые элементы культа Диониса, ибо оба они были экстатическими. Большую роль в культе Кибелы и Аттиса, как и в культе Диониса, играли музыка и танец. Под звуки тимпанов и кимвал поклонники Кибелы приходили в безумие и бросались в исступленный танец, в ходе которого, придя в совершенный экстаз, они порой острыми кремневыми ножами оскопляли себя. Жрецы Кибелы, называемые галлами (по-видимому, от названия реки в Малой Азии), должны были это делать обязательно. Как говорил очень поздний римский писатель, они себя кастрировали, чтобы после смерти жить блаженными.

Галлы, являясь профессиональными жрецами, образовывали свои корпорации, во главе которых стояли верховные жрецы - архигаллы. Возможно, что внешним знаком принадлежности к ним была особая татуировка на теле, позволяющая их сразу распознавать. Другим внешним знаком являлась их одежда: независимо от своего происхождения все галлы носили фригийский наряд и особый фригийский колпак со свисающей вперед верхушкой. На жрецов Кибелы накладывались и определенные ограничения. Так, им было запрещено есть все выпеченное из зерна, и они питались либо яйцами, либо мясом жертв. Враги обвиняли жрецов в том, что они сами своими грозными пророчествами провоцировали людей на принесение таких жертв. Галлы стояли несколько обособленно от остальных людей, и даже на кладбищах имели особые участки для погребения. Став однажды таким жрецом, выйти из этого состояния никто уже не мог. В значительной степени в этом культе жречество противопоставлялось остальной массе.

Многие черты мистерий Кибелы и Аттиса неизвестны. Известно, однако, что само посвящение в эти мистерии носило довольно шокирующий характер. Посвящающего помещали в яму, символизирующую тьму этого мира, которую накрывали досками, а на досках размещали жертвенного быка. Жрец закалывал несчастное животное, и его кровь обильно лилась вниз обливая посвященного. Кровью жертвенного быка человек очищался от грехов своей прошлой жизни и возрождался к новой. Происходило это во время особого ежегодного праздника в честь Кибелы. Видимо, тогда же имело место, по крайней мере частично, и оскопление мужчин, которые, подобно Аттису, превращались в бесполых служителей грозной и гневной богини. Но это очищение кровью действовало не всю жизнь, а только, как кажется, 20 лет, так что через этот промежуток времени обряд было необходимо повторять. Следом за «днем крови» шел «день радости», когда одного из посвященных сажали на трон, а остальные кружились вокруг в бешеном танце, считая, что сама музыка очищала их. Это становилось символом перехода от тьмы и страданий прежнего бытия к новому чистому состоянию, очищенному от прошлых грехов и переживаний. Посвященные в таинства Кибелы чувствовали себя вступившими в брак с богиней и отождествляли себя с самим Аттисом.

Все те мистические культы, о которых шла речь выше, имели ряд общих черт. Все они были связаны с божествами умирания и возрождения, целью всех их было найти вечное блаженство, все они были рассчитаны на сравнительно ограниченное число приверженцев, и все они носили экстатический характер, и их поклонники полагали, что именно в экстатическом безумии, выходя за пределы разума, они найдут путь к искомому блаженству.

Изменения в греческой религии. Распространение мистических культов и орфизма, связанного с одним из них, было лишь одним проявлением изменения в греческой религии. Эти изменения постепенно расширялись, накапливались и привносили в традиционные религиозные представления новые идеи.

Слишком большое количество божеств самого разного рода и рассказы о них, чрезмерно сближавшие их с людьми и их недостатками, не удовлетворяли некоторых мыслящих людей. Уже орфизм сближал различные близкие по своему характеру божества, считая их одним и теми же фигурами с разными именами. Так, одной богиней были Деметра и Рея, а ее (и Зевса) дочь выступает сразу под тремя именами - Артемида, Геката и Кора. Среди мужских божеств орфики отождествляли, например, Аполлона и Гелиоса.

Более радикально подошел к этому вопросу поэт и мыслитель VI в. до н. э. Ксенофан. Он резко выступил против традиционной мифологии, утверждая, что Гомер и Гесиод много налагали про богов. Людям, как полагал Ксенофан, свойственно представлять богов по своему подобию, и поэтому у разных народов боги похожи на них самих, и даже, как он говорило, если бы лошади умели рисовать, то их боги были бы подобны лошадям. Но бог совершенно иной, чем его обычно представляют люди. Он - всемогущ, неподвижен, безграничен, присутствует во все мире и главенствует над всем бытием. Его внешняя форма - шар, поскольку шар является самой однородной геометрической фигурой. И богов не может быть много: ведь в таком случае одни боги подчиняются другим, а это значит, что они не всемогущи. Всемогущий бог может быть только один. И он не имеет истории, ибо не было времени, когда бога не существовало, и не будет, когда бог исчезнет. Поэтому-то и не может быть никаких мифологических рассказов. Бог Ксенофана не нуждается в пище, так что не нужно никаких жертвоприношений; отрицал Кснофан и другие традиционные формы почитания богов, в том числе и игры в их честь. Мир создан богом и будет вечен, ибо в противном случае надо признать, что бог не совершенен, раз уничтожает созданный им же мир, а это противоречит беспорочности божественной природы.

Учение Ксенофана оказало значительное влияние на некоторые ветви греческой философии, но в чисто религиозной сфере оно оказалось слишком радикальным, так что прямых последователей он в этой области не имел. Но скептицизм Ксенофана по отношению к традиционным взглядам нашел все же некоторый отклик в рационалистическом течении эллинской мысли. Определенный скептицизм проявляли профессиональные учителя мудрости - софисты («мудрствующие»). Один из основателей софистики Протагор утверждал, что о богах он ничего сказать не может, ибо этому препятствует и неясность вопроса, и краткость человеческой жизни. Была высказана мысль, что представления о богах возникли из обожествления полезных явлений природы и человеческой деятельности. Подобный скептицизм выражал в речах своих персонажей великий трагик Еврипид. Но все же, несмотря на значительное распространение, этот религиозный скептицизм в целом оставался на периферии греческого религиозного сознания, оставаясь уделом эллинских интеллектуалов, сравнительно мало задевая народную массу.

Гораздо большее значения для греческой религии имело постепенное изменение в народном сознании взаимоотношений богов. Все чаще люди стали обращаться не к великим олимпийцам, а к божествам, более близким к их повседневной жизни. Таким, например, был Асклепий, бог-лечитель. Он считался сыном Аполлона. Асклепий покровительствовал медицине, и все врачи по существу рассматривались как его служители. Центром его культа был город Эпидавр, где находилось святилище Асклепия, куда из всей Греции стекались жаждущие излечиться. Но затем его культ довольно широко распространился и в других местах, в том числе в Афинах, где он сначала был чисто частным, а затем принял государственный характер. Бог, излечивавший от различных недугов, оказался очень близким многим людям.

Распространение культов ранее второстепенных божеств в ущерб главным (хотя этот ущерб в то время был еще весьма незначительным) стало одним из признаков кризиса греческого полиса, развернувшегося в IV в. до н. э. Он был связан и с экономическими, и социально-политическими факторами, но отражался, естественно, и в сознании. Впрочем, в сознании этот кризис начал ощущаться еще раньше. Он проявлялся различным образом. Очень важным его аспектом был моральный кризис, когда практически распалась полисная солидарность, богачи и бедняки смертельно ненавидели друг друга, появились «сильные личности», считавшие для себя ненужным руководствоваться законами и элементарными моральными принципами и стремившимися лишь к удовлетворению собственных целей любым путем. Этот кризис не мог не сказаться и в религиозной сфере.

В области религии кризис проявлялся по-разному. С одной стороны, среди элиты росли скептические настроения. Еще в последние десятилетия V в. до н. э. в среде «золотой молодежи» появились люди, осмелившиеся не уважать «священное», насмехаться над святынями, пародировать мистерии. Приблизительно тогда же стала оформляться и соответствующая идеология, утверждавшая право «сильного человека» стоять не только над человеческими законами, но и над божественными установлениями. Представители этих кругов все меньше верили оракулам и искали рациональные причины событий и человеческих стремлений.

В широкой народной массе, наоборот, все больше укреплялась вера в таинственные и могучие сверхъестественные силы, управляющие и миром, и отдельной человеческой судьбой, с которыми спорить бесполезно и веления которых надо узнать, чтобы легче исполнять их веления. Отсюда еще более, чем раньше, распространение различных суеверий и на этом фоне усиление внушаемости людей. Любое сомнение в истинности установившихся представлений вызывало острое недовольство народа, видевшего в этом угрозу не только собственному благосостоянию, но порой и самому своему существованию. Усиливались мистические культы, о которых говорилось выше. Стали распространяться культы некоторых восточных божеств, как, например, египетского Амона. И в традиционных культах акцент все более смещался с общественного аспекта на частный, и именно частные культы и притом тех богов, которые в наибольшей степени «отвечали» за личное или семейное благополучие, начали в большей степени определять религиозную картину того времени.

Отчаявшись в собственных силах, многие греки стали видеть спасение в тех или иных «сильных личностях». В этих условиях возродился культ героев. Но его содержание изменилось. Новыми героями становились не древние полубоги, совершавшие различные подвиги, и не основатели новых городов или другие прославленные фигуры, становившиеся героями после своей смерти, а живые люди, которым стали воздавать почти божественные почести. Правда, в этот период в Греции практически известен только один прижизненный культ - спартанского полководца Лисандра, но это уже предвещало будущее развитие таких представлений.

В своем религиозной сознании греческое общество было уже готово перейти на новую ступень своего развития - в эпоху
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