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„Золотые стихи" Пифагора.

(570 — 170 гг. до Рожд. Хр.)
Пусть разум руководит тобою даже в мелочах.
Пусть всеми твоими делами управляет справедливость, пусть она же сопутствует всем твоим словам. Если можешь сделать добро, то ты должен его.
Приучайся бороться с жадностью, со сном, с роскошью и гневом.
Не делай ничего постыдного ни в присутствии других, ни втайне. Первым твоим законом должно быть уважение к самому себе.
Счастье изменчиво; оно бежит от человека. Если тебе случится испытать несчастия, на которые судьба обрекает смертных, умей переносить их с терпением и не возмущайся против судьбы. Позволительно исправить наши несчастья, по при этом будь уверен, что судьба никогда не посылает добродетельным смертным таких бед, которые превышали бы их силы.
Среди людей услышишь и добрые и худые речи. Не пугайся пустых слов, они не должны заставлять тебя отказываться от твоих благих намерений. Если на тебя нападают лживые люди, будь терпелив, с кротостью выноси зло. Заметь еще следующее: пусть никто своими действиями и словами не заставит тебя сделать что-нибудь такое, что могло бы когда-нибудь повредить тебе.
Раньше, чем действовать, хорошенько подумай; остерегайся, чтобы от опрометчивости тебе не пришлось краснеть за свою глупость. Говорить и делать глупость — удел глупца.

Не делай ничего, в чем бы тебе пришлось впоследствии каяться.
Не пренебрегай здоровьем, будь умерен в пище, питье и в упражнениях. Без умеренности ты не можешь обойтись, не вредя себе.

Нет ничего лучше меры, которую следует соблюдать во всем.
Не предавайся сладкому сну, пока троекратно не рассудишь о всех твоих действиях совершенных в течение дня. Спроси себя: какую ошибку я совершил, что я делал, какой обязанности не исполнил? Начни разбор с первого из своих действий и так разбери все свои действия, упрекай себя в том, что ты сделал дурного, и радуйся тому, что сделал хорошего.
Ты должен понять, как справедливо то, что природа во всем подобна сама себе. Тогда ты не будешь питать тщетную надежду и ничто не будет для тебя сокрытым.
Ты должен понять, что люди сами виноваты в своих несчастиях. Несчастные! Они не умеют видеть добро, которое перед их глазами, они закрывают слух свой перед истиной. Они не знают настоящих средств против их бедствий. Так судьба ослепляет разум людей. Подобно ломким цилиндрам они катятся то туда, то сюда, беспрестанно сталкиваясь друг с другом и разбиваясь. Печальный раздор, родившийся с ними, всегда сопровождает их и незаметно для них вредит им. Не следует бороться с ними, а уступать ему и взбегать его.
Чти бессмертных богов — это твой первый долг. Чти их, как повелено законом.
Доверяй богам, смертный. Люди получили свое происхождение от самих богов; святая природа открывает им все самые сокровенные свои тайны. Если она удостоила открыть их тебе, тебе не трудно будет исполнять наши предписания. Ищи средства против выносимых тобою бедствий, и твоя душа скоро получит снова здоровье.
Исследуй все, пусть для тебя на первом месте будет разум; предоставь ему руководить тобою.
И тогда, когда ты оставишь свое смертное тело, ты улетишь в свободный воздух и сделаешься бессмертным и неизменяемым богом, и смерть не будет иметь власти над тобой.

Из поучений Пифагора.

Поистине живет подобно Богу довольный своим положением нестяжательный философ, который величайшим богатством считает то, чтобы не приобретать ничего чужого и не необходимого. Ибо приобретение богатства иногда
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производит желание большего и большего приобретения его; а между тем для того, чтобы жить счастливо, достаточно лишь не делать ничего несправедливого.
Бог ее имеет более удобного места для своего обитания на земле, как чистую душу.
В чем ты не будешь иметь нужды по разлучении от тела, то все презирай, а в чем будешь иметь нужду по разлучении от тела, о том заботься и призывай Бога в помощники себе при этом.
Дары и жертвы не великою честью служат для Бога, приношения не служат для Него украшением, но полный мыслью о Боге ум достаточно приближает нас к Богу, ибо к подобному и приближается подобное.
Как, смотря глазами, мы хорошо видим благодаря частоте их, так и живя душою, мы живем хорошо благодаря ее добродетели.
Труд — доброе дело; и наслаждения — во всяком случае — худое.
Человек мудрый и богобоязненный — тот, кто столько же старается трудиться в пользу душе, сколько другие трудятся для тела.
Имея корень свой и происхождение в Боге, мы должны крепко держаться за свой корень, ибо и водные потоки и земные растения, оторванные от своего корня, засыхают и загнивают.
Взаимную беседу должно вести так, чтобы собеседников своих из врагов сделать друзьями, а не из друзей врагами.
Во время гнева не должно ни говорить, ни действовать.
Для оказавших тебе несправедливость не требуй наказания, ибо достаточно для них того, что они удручены своей злобой.
Жизнь бедных людей подобна кораблю, плавающему около берега, а жизнь богачей по-
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добна кораблю, плавающему по морю: тем легко и канат выбросить на берег и причалить, а этим — нет.
Учись рождать детей вечных, а не тело питающих с тем, чтобы оно жило до возможно глубокой старости, но душу питающих вечной пищей.
Говори и делай всегда правду, и ты будешь подобен Богу.
Не клянись богами, но старайся жить так, чтобы всякий человек верил тебе и уважал всякое твое слово.
Невозможно быть свободным человеку, рабствующему страстям.
Прежде всего прочего обуздывай язык свой.
Удерживайся от пьянства, старайся как можно чаще представлять в своем уме то, что делается в пьяном виде.
Рабствовать страстям хуже, чем тиранам.
Если бы ты всегда памятовал, что где бы ни была твоя душа и какое бы дело ни совершало твое тело, всюду сопутствует надзирающее око Божие, то во всех желаниях и делах твоих ты опасался бы оскорбить Бога и имел бы Его сожителем своим.
Душа заключена в тело, как в темнице; она вечно борется со злом. Добродетелен тот, кто постоянно, побеждая в себе зло, согласуется с законом разума и устраивает свою жизнь в подражании Богу.
Мы по надлежащему чтим Бога, если ум нас делает чистым от зла, как бы от какой скверны.
Кто возмущается убийством других созданий, как делом несправедливым и беззаконным, тот сочтет еще больше беззаконным убить человека или начать войну.
Е. И. Попов.
104
Куда и как бежать из городов?

У большинства городских людей, в особенности среди рабочих, существует ложное убеждение, что будто бы в России очень трудно иметь землю в виду ее дороговизны. Россия по земельному пространству (площади для земледелия) и по дешевизне земли занимает второе место на земном шаре. С нею может соперничать только одна Америка. Вопрос о дороговизне земли уместен только для центральной европейской России и для западного края. Огромные площади средней и южной Азиатской России почти совершенно не заселены и лежат втуне и диком состоянии и в терпеливом ожидании руки трудолюба. Одни из этих площадей боле пригодны для земледелия, другие — для скотоводства, а большая часть — для того и другого. Насколько смешон вопрос о дороговизне земли, можно судить по тому что в Оренбургской губернии, в Акмолинской, Семиреченской и Сыр-Дарьинской областях можно купить вполне хорошую землю по 15 и даже по 10 рублей за десятину. Но покупка земли в вечность за деньги — это только одна из форм приобретения. Для рабочих из крестьян и мещан есть и другие способы: взять в долгосрочную аренду казенные участки; цены аренды на такие участки стоят сейчас в названных областях от 20 к. и 1 руб. в год за десятину. Но кроме этого есть еще возможность получить землю в надел из переселенческих участков. Говоря о покупки земли, попутно должен заметить, что в настоящее время даже в южной и восточной части Самарской губернии можно очень и очень недорого приобрести землю у башкир. А какие необозримые ковыльные степи есть в Оренбургской губернии. Глядя на эти степи невольно задаешься вопросом: Господи, здесь ли не место деятельной, здоровой, полной, ти-
105
хой и прекрасной жизни? А люди, свернувшись клубком, как черви, пожирают друг друга в городах. Для лиц, неопытных в деле покупки земли в данной местности, лучше всего обратиться сначала за справкой в местный крестьянский земельный банк, к управляющему банком, где даются все сведения о свободной земле.
Подыскивая товарищей для покупки земли, нужно иметь в виду, чтобы эти люди были более или менее единомышленные, близкие вам по убеждениям. Это важно даже и в том случае, если вы будете жить отдельными хозяйствами. Соседи-единомышленники — великое дело.
Теперь перейдем к тем препятствиям, которые ожидают человека, собравшегося бежать из города. Первое препятствие враги внутренние, о которых еще упоминал Спаситель: «и враги человеку домашние его». Из врагов внутренних у людей женатых самый опасный враг — жена. Из всех моих личных знакомств, а также из переписки с желающими уйти из городов 75% таких, где этому препятствуют жены. Постоянно слышишь: я давно готов, это моя заветная мечта, но жена никак, ничего не поделаешь! Удивительного тут нет. На всех витринах блестящих магазинов, на всех театрах, операх, концертах, гуляньях города начертаны глаголы сатаны по сердцу ее. И как праматерь наша, едва вышедшая из рук Творца, склонила ухо к этим глаголам, то и дщери ее так же жадно внимают им и днесь. Победить это препятствие можно только упорной борьбой. Здесь как нельзя более у места изречение: в борьбе обретешь ты право свое. Мужайся же, друг, ибо только побеждающий приемлет венец. Но горе сердцу расслабленному, горе тому, кто не противится злу, ибо его ждет участь Ахава — пята жены и худшее из рабств; вздыхая и стеная будет нести он цепи до могилы.
Второе значительное препятствие — это городская изнеженная дряблая природа человека, его привычки, его извращенные вкусы. Это препятствие не так существенно для рабочих, но для интеллигента, для лиц, занимающихся так называемым кабинетным трудом, это препятствие очень большое. И поэтому люди, принявшие решение уйти из города, должны заняться перевоспитанием себя. Нужно приучить себя иначе спать, есть, одеваться, положив в основу всего величайшую экономию и простоту. Если вы ложитесь в 12, а встаете в 8 ч., то приучите себя ложиться в 9—10 и вставать в 4—5 ч.; если вы просиживаете за обедом 1½ — 2 ч — раскуривая и прочитывая по 3 номера газеты,
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то постарайтесь употреблять на ваш обед один час. Вся городская одежда шьется применительно к праздности и физической неподвижности. Для того, чтобы раздеться на ночь или для других случаев, городской человек должен расстегнуть до полусотни разных пуговиц, запонок и крючков; довольно с вас, если их будет двадцать. Платили вы за шевровые ботинки 9—12 рублей, платите теперь 4—5 рублей и приучайте к ним ваши ноги; пусть на ваших руках и ногах вместо слизистой оболочки появится настоящая человеческая кожа. Природа — наш лучший проповедник и учитель; вглядитесь и вникните глубже в ее законы: в основе их лежит величайшая экономия. Отец наш Небесный, у которого бездна богатства и благости, есть дивный пример бережливости: ни одна пылинка, ни один атом не пропадает у него даром. Можно бы написать об этом целую книгу, но человек мыслящий, наблюдательный поймет это и так. Вместо газет и романов начните читать книги по сельскому хозяйству, по скотоводству, садоводству, огородничеству и т. п., подготовляйте себя к делу пока теоретически. Пока вы в городе, изучите непременно хоть одно ремесло, напр., плотничное, столярное, кузнечное, сапожное, портновское, словом, одно или два из самых полезных и необходимых. Изучение ремесел, кроме пользы будущего, поможет и вашему физическому развитию. Если вы человек небогатый, постарайтесь запастись в городе по дешевой цене на толкучках инструментами первой необходимости (топор, пилы, рубанки, долота, буравы, молотки, клещи и пр.); вещи эти в хозяйстве будут требоваться вам чуть не каждый день, неимение нужного инструмента причиняет часто большие хлопоты и задержку в работе в поле и дома. Третье препятствие, на которое столь часто любят ссылаться городские жители и в особенности рабочие, это отсутствие или недостаточность средств для покупки земли и обзаведения хозяйством.
Средства — это понятие столь растяжимое, что можно назвать его бесконечным. Город устроил жизнь людей так, что, сколько бы ни зарабатывал человек, ему всегда мало. Рубли у него, десятки, сотни или тысячи рублей, — бесчисленные соблазны, кишащие вокруг, все это высасывает у него. Средства это есть прежде всего мы сами, наша вера. Не напрасно же сказал Спаситель: по вере вашей дается вам. Не закрывайте ваших глаз, посмотрите на действительную жизнь и вы увидите, что и миллионные капиталы тают яко воск от лица огня и зерно горчичное делается огромным
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деревом. Не капитал прежде создан был, но человек, создавший капитал. Если взглянуть на поселки и хутора духовных христиан и баптистов, разбросанных по Кавказу и Сибири, на то, что они имеют теперь, и вспомнить то, что они имели, когда их сюда ссылали и сравнить, то станет ясно, что главная сила, создавшая их благосостояние, принадлежит вовсе не капиталу. Не многие из них нмели возможность приехать на своей повозке, большинство пришли пешком, в рубище, с сумой за плечами, с силами, надорванными тюрьмой, этапами и всякими гонениями. И придя на место, они терпели всяческие стеснения: им запрещено было право отлучки на заработки; кругом жили полудикие татары, встречавшие поселенцев враждебно, часто отнимавшие у них последнее жалкое достояние. Но это история, а вот и наше время. Духоборы пришли в Америку до такой степени нищими и разоренными, что первый год пахали на себе. Вам, господа языческие интеллигенты и рабочие, рекомендую посетить библиотеку и взять там книгу Сулержицкого «С духоборами в Америку»; в ней вы найдете фотографии, как духоборки тащат сами плуг. Это было 10—12 лет тому назад — теперь у духоборов собственные фабрики и стада скота. Но то Америка, а это мол Россия, здесь иные условия, скажете вы. А вот вам и Россия. He угодно ли взглянуть на возникающие новые поселки сектантов хотя бы в этой же Сибири, в Закасп. крае и наблюдать развитие благосостояния, так сказать, в личном состоянии; вы думаете: богачи садятся на землю, нет, это все бывшие стрелочники, сторожа, извозчики и просто никому неведомые трудолюбы. Посмотрите, это очень любопытно, как этот трудолюб начинает мазать и рубить себе дом, класть печку, городить двор, как он заводит первую посадку, первого теленка, как он сажает первую вербу, словом, как он прорастает и пускает корни в землю. Но приводя все эти примеры, я вовсе не хочу сказать, что капитал следует бросать в лохань. Капитал, как таковой, есть кристаллизованный труд человека, это никогда не следует забывать и поэтому в обращении с ним важно соблюдать особенную осторожность. Если бы могли растворить медную копейку на ее составные части, то всегда получили бы несколько капель пота и даже крови человека. Это одна сторона, а другая это то, что капитал, как бы он ни был мал, таит в себе силу живого семени, он может прорастать, вырастать и приносить самые разнообразные плоды. И когда вы бросаете части капитала на прихоти и пиршества городской жизни, вы разбрасываете дни,
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недели и годы вашей или чьей-нибудь другой жизни, или даже многих жизней, перестаньте же это делать и смотрите на капитал, как на семя, взятое трудом человека от земли и принадлежащее опять земле. Сберегайте же капли своего пота. Городской человек весь потонул в так называемых «культурных потребностях», им же имя легион. Эти культурные потребности — одна из главных позиций сатаны. Бейте же по этой позиции, направьте на нее все орудия вашего ума и воли — ограничивайте ваши потребности, так вы положите начало завоеванию истинной свободы. Бывшие крепостные у помещиков собирали крохи по десять, двадцать лет, чтобы выкупиться у помещика. А разве люди города не те же крепостные сатаны? Тигр, когда собирается сделать решительный прыжок, сжимается комком. Сожмите же и вы в комочек свои городские привычки.
У многих городских людей, в особенности у интеллигенции, составилось мнение о труде, как о наслаждении.
Идущим в деревню от этого ложного представления нужно отрешиться. Труд есть труд, а не наслаждение. Порой этот труд будет тяжел, неприятен и утомителен. Возьмите возку навоза, уход за скотом, выделку кирпича — поэзии тут мало, услады тоже. Жизнь есть серьезное дело, а не какая-нибудь пирушка. Если труд и есть наслаждение, то только чисто нравственное. Собираясь уйти из города, нужно взвесить все: свои сбережения, силы, возраст, настроение семьи. Конечно, эти слова никоим образом не могут относиться к тем, кто накануне самоубийства или психического расстройства; тем, как Лоту, нужно только одно: бежать и бежать без размышления и без оглядки. Ко всем же остальным будут у места слова Спасителя: «Ибо кто из вас, желая построить башню, не сядет прежде и не вычислить издержек, имеет ли он, что нужно для совершения ее». Израильтяне, уходя из Египта, припрятали кое-что в мешки свои; уходящим из города не мешает последовать их примеру. Только не следует слишком долго набивать мешок, а то ведь можно и опоздать: город съест последние силы. Момент выбора ухода должен быть указан разумом и совестью.
Молодым и сильным, находящимся на местах, можно потянуть годик, другой, чтобы собрать маленькое приданое. Людям же пожившим или с расстроенным здоровьем долго мешкать с набиванием мешка не советую. Сберегайте, но не будьте алчны. Кто может пользоваться отпуском в летнее время, тому не мешает у кого-нибудь из родственников или знакомых в де-
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поучиться и поупражняться в полевых работах, при чем следует избирать таких знакомых, которые работают сами, а не рабы. Лучше всего пройти курс полевых работ где-нибудь на маленьком хуторке, где работает вся семья от мала до велика. Среди наших духовных христиан и баптистов, а также у немцев-менонитов на Кавказе можно встретить образцовые университеты труда.
Для каждого нового поселенца на земле первые годы будут самыми трудными годами; придется привыкать, втягиваться в работу, для нежных рук будет больно завязать или развязать ремень сбруи, скинуть крепко захлеснувшиеся постромки упряжки. Посте трудового дня в поле, в степи плечи будут ломить, ноги устанут, глаза будут слипаться, и повалишься ты на постель и заснешь настоящим сном праведника, не захотев даже прочитать полученных с почты свежих газет. Но пройдет года два, зазеленеется деревцо, посаженное твоими руками; на столе твоем появится мягкий хлеб, возделанный тобою, молоко, которое надоила твоя жена собственными руками, зеленые огурцы, которые сажали и пропалывали твои дети. Выйдешь ты наружу, подбегут к тебе теленок и жеребенок, которых ты сам принимал на твои руки при появлении их на свет и будут доверчиво протягивать тебе свои умильные теплые мордочки! Куры и гуси со своим потомством обступят тебя тесной гурьбой как верного своего пророка и на понятном для тебя наречии деликатно будут выпрашивать у тебя совочек-другой зернышек и вольется в душу твою тихая радость и светлы будут небеса твои и почувствуешь ты себя участником в делах Творца своего и чистый вздох любви и благодарности вырвется из груди твоей и как фимиам вознесется в беспредельную синюю высь...
Горячо убеждая читателя покинуть Содом и Гоморру и вернуться под голубой шатер матери-природы, я долгом совести своей считаю также нужным предупредить его и о той опасности, которая может его ожидать там. Главная опасность, как и главное счастье, может крыться в нас самих же. Апостол Павел однажды сказал: дано мне жало в плоть. Яд этого жала дает себя чувствовать человеку везде. Он состоит в способности нашей природы к пресыщению. Пресыщаться наша душа может всем, даже и самым прекрасным.
Может вдруг наскучить человеку и ширь полей и зелень леса, и безмолвие природы, и захочется ему и шума и блеска города и электрических огней. И потянет его опять на торжище душ и тел человеческих. В эту
110
минуту блажен, кто вспомнит, что скука есть дыхание злого духа. Это — Саулова болезнь, которую нужно сейчас же радикально лечить. Но ошибается тот, кто возвратившись в город, будет лечить свою скуку оперой или концертом. Как Саула не излечила музыка лучшего артиста, Давида, так не излечит она и их. Не иди в дом пира, а иди в дом плача, говорит Библия и этот библейский совет есть лучший рецепт от скуки. Вместо оперы и концерта пойдите в подвал какой-нибудь мастерской и посмотрите, как там безвременно гибнет молодость, сила, посмотрите, как на спичечном заводе с утра до ночи клеят коробки 6—7-летние малютки дети вместе с матерями, — дети, не видевшие детства. Посмотрите, как на стеклянном заводе в адской температуре работают люди, выдувая стекло. Побывайте на кислотных заводах, на красочных фабриках и посмотрите, как там люди день за днем отравливаются кислотой, свинцом и всякой пакостью. Посмотрите на все эти человеческие морильни, погрузитесь в глубину страданий вечных рабов, задумайтесь над ними, и скука ваша слетит и вновь оцените вы то счастье и тот мир, которые окружали вас среди полей, среди природы. И тогда услышите вы голос Учителя жизни: встань, возьми твою уду, закинь ее в это соленое море страданий и вытащи из него хоть одну рыбу и пусти ее в реку живой воды. Даже больше того, ты будешь иметь власть сказать каждому из этих мучеников: встань, возьми одр твой и иди под голубой шатер неба, погрузись в животворную купель солнечных лучей и исцели в них недуги твои.
Но есть люди, которые в страхе задают вопрос: а кто же нам будет делать бутылки и спички, если все уйдут с фабрик в поле. Таким боязливым мы может только ответить, что духовному христианину бутылки не нужны совсем, ибо он не пьет; спичек ему нужно совсем мало, ибо он не курит; постарайтесь же и вы устроить свою жизнь так, чтобы фабрики и заводы требовались вам как можно меньше.
Есть еще люди, которые возражают, что переселение из городов в деревню не решает вопроса о всеобщем счастье. Таким людям можно сказать, что вопрос о всеобщем счастье есть вопрос не нашего времени и не нашего поколения. Вопрос нашего времени — это вопрос о счастье наивозможно большего числа людей. Когда мы этого достигнем, только тогда и можем ставить вопрос и о всеобщем счастье. Сначала перестаньте быть причиной несчастья для других, а потом уже занимайтесь вопросами о их счастье. Слезьте с той колымаги, которую везут дру-
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гие, тогда уж заботьтесь о их счастьи. Среди соблазнов города есть один огромный соблазн, оковавший сердца многих рабочих и интеллигентов: они живут в городе надеждою, что город высидит драгоценное яйцо, из которого вылупится жар-птица, называемая социализмом, при котором все будут мирно блаженствовать на земле. Об этом высиживании можно сказать только то, что города Европы сидят на этом яйце уже более ста лет, вероятно, еще не одна сотня лет в насиживании.

Но тут возникает еще вопрос, может ли еще из этого яйца вылупиться жар-птица? Дело в том, что город по природе
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своей — хищник, а биологический закон, подчеркнутый еще Спасителем, учит нас, что на репейнике не вырастают смоквы и хищная волчица не рождает ягненка, а потому и город не может высидеть райскую птицу; скорее всего из яйца выйдет новый хищник, по закону Дарвина более усовершенствованный, более приспособленный к хищению, чем первый. Хотя, может быть, из яйца получится только зловонный болтыш и более ничего.

Так не лучше ли, друзья мои и братья, взять то благо, которое близко и возможно и которое Бог отвесил на весах Своих для каждого человека.

Д. Зайцев.

127-128
Против пьянства.

Гимн трезвости.

Слышите ль, братья, вы вздохи и стоны,

Слышите ль зов удрученных семей?!

Гибнут под властью вина миллионы

Честных, но слабых людей.
Встаньте на дело, прекрасное дело!
Что нам насмешки! Сомкнемтесь дружней!
Бог нам поможет! Идемте лишь смело!
Ждет нас заря лучших дней... 

Спутники пьянства — разврат и безделье, 

Бедность, болезни в злая тоска;
Пагубно лживо-хмельное веселье, 

Слез в нем таится река.
Встаньте на дело и т. д... 

Крепкие узы позорного плена 

Смелой и сильной рукой разобьем 

С Божею помощью будет нам смена, 

Если в труде мы уснем!
Встаньте на дело и т. д... 

Бедные дети тревог и печали,

Ваша молитва до Бога дошла: 

Трезвости чистой несем мы скрижали. 

В царство порока и зла.
Встаньте на дело и т. д...
Ужасы алкоголизма.

(Из статьи „Письма буддиста к христианину").
Алкоголизм — это язва, угрожающая всему человечеству; родиной и местом ее опустошительной деятельности считается та часть земли, в которой сосредоточился центр «христианской» культуры.
Искоренение алкоголизма, устранение пьянства и замена его трезвостью и воздержанием принадлежат к великим культурным задачам буддизма. Разве Сакиа-Муна не требует настойчиво от своих учеников строгого исполнения следующего обета: обещаю воздерживаться от опьяняющих и хмельных напитков?
Пьянство в «христианских» странах постоянно увеличивается, и размеры, достигнутые им в наши дни, ужасающи. Оно завладело всеми сословиями без различия пола и возраста; бедные и богатые, высшие и низшие, мужчины и женщины, миллионеры и нищие, все они — до известной степени рабы алкоголя. Есть три сорта различных напитков, которыми лакомятся и напиваются «христиане»: вино, пиво и водка. «Благородное» вино — это специальный напиток богатых и знатных классов; вызывающее ожирение пиво ценится больше всего в мещанских и в университетски образованных кругах; водка же составляет утеху, пищу, отраву и разорение «рабочего народа».
Действие алкоголя всюду одно и то же, только люди, обладающее богатством, набрасывают на него обманчивое покрывало утонченности: пьяный богач усаживается в великолепный экипаж, между тем как менее достаточный довольствуется лежанием в сточной канаве. На западе действительно нет недостатка в поводах напиться и упасть ниже животного, а храмы Бахуса и Гамбринуса значительно превосходят по числу церкви и молельни «христиан». Устройство их, конечно, очень различно, начиная с грязнейших трущоб и притонов порока и кончая элегантными «бирпаластами» и ресторанами, в которых царит самая изысканная роскошь, и где занятые кельнера не успевают удовлетворять требованиям жаждующих гостей.
Алкогольные напитки для жителей запада — то же, что кровь для тигра. Отними у белого сколько угодно имущества, только не прикасайся к его стакану, потому что это его божество, его фетиш, его единственное утешение от колыбели до могилы. Пьянство у европейцев является универсальным средством против всевозможных телесных хворостей и душевных недугов: пьют, чтобы согреться, пьют, чтобы освежиться, пьют, когда делается грустно, пьют в веселом расположении духа, пьют, когда болит живот, пьют при встрече доброго друга, пьют за чье-либо здоровье, за благоприятную жатву, за благоденствие отечества, пьют за сохранение гуманности и за священное достояние Европы — пьют и пьют. Но почему пьют? На это до сих пор еще не дано ответа.
«Пить» — не совсем подходящее выражение для этого безнравственного порока. С физио-
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логической точки зрения этот род питья возможно рассматривать как бессмысленное переполнение тела ядовитыми веществами, а с психологической — как безумие и преступление одновременно. Этот порок принижает человека до степени животного, а нравственное состояние, вызываемое чрезмерным пьянством, очень метко изображается одним из ваших великих поэтов, который заставляет несколько пьяниц реветь следующим образом:
«Нам каннибальски хорошо

Как пятистам свиньям!»
действительно, пьянство и его воздействие на человека до того отталкивающе и отвратительно, что всякий трезвый человек отворачивается с омерзением при виде скотского состояния пьяницы. Подобие Бога заменяется образом свиньи; ядовитые пары, распространяемые пьяницей вокруг себя, так же отвратительны, как и то, что он наподобие вышеназванного животного нередко валяется в собственной грязи. Лишившись всякого стыда и выпучив глаза, выкрикивает он слова, содержание которых непристойно и мерзко.
Невзирая на свою высоко развитую культуру, и на воображаемое остроумие, эти «христианские» европейцы так тупы и духовно бедны, что в трезвом состояли они совершенно неспособны вести разумный разговор. Поэтому они систематически напиваются и развлекаются способами, подходящими для душевно-больных. Трезвый наблюдатель такой попойки никак не может отделаться от впечатления, что он попал в сумасшедший дом или в стадо свиней и хищных животных. Некоторые из пьяниц впадают в состояние раскаяния и проливают слезы; другие нежничaют и осчастливливают своих потерявших рассудок соседей объятиями и поцелуями, третьи наслаждаются самыми плоскими остротами; некоторые корчат гримасы и умирают со смеху, другие воют, кричат, визжат; ревут, стучат кулаками по окружающим предметам, прыгают на одной ноге и разламывают мебель; многие беспокоят прохожих на улице, оскорбляют и осыпают их ругательствами или же пристают к женщинам.
«Xристианские» варвары до того ослеплены и развращены, что они этот разрушающий душу и тело яд называют добрым Божьим даром и в страстных песнях воспевают этот «божественный» подарок. Они даже не считают состояние опьянения чем-то недостойным человека, а скорее знаком храбрости и мужества. Очень часто в витрине вывешивают картинки для продажи, которые изображают отвратительные сцены
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скотского пьянства. Что же удивительного, что грубость многих или даже большинства «христиан» дошла до того, что они осмеивают непьющего ни одной капли алкоголя человека, издеваются над ним и довольно откровенно заявляют, что полное отречение от спиртных напитков противоречит библии.
Подобно тону, как мясников называют «защитниками — животных», трактирщиков, пивоваров и винокуров можно назвать «друзьями человечества». Всякий раз, как гость проделывает у них «хорошую» выпивку, по их жирным, налитым алкоголем лицам скользит тупая улыбка. С величайшей любезностью вытаскивают они из карманов людей часто с таким трудом заработанные деньги. Но, Боже сохрани, чтобы погибающий от чрезмерного пьянства бедняк приблизился к их порогу: «человеколюбивая» улыбка исчезает, и только взгляд, полный презрения, или пинок ногою являются единственным приветствием, которое «друг человечества» приберегает для этих бедняков.
Опустошения, совершаемые алкоголем в среде культурных народов, просто ужасающи. Бедность, безнравственность, физические болезни и душевные страдания — это все следы, оставляемые за собой алкоголем.
За последние годы западно-европейская медицина все более приходит к заключению, что даже самая маленькая доза алкоголя очень вредна для тела и души, и поэтому ее надо избегать. Разрушение, производимое алкоголем в физических органах человека, идет очень глубоко, но гораздо тяжелее повреждения, которым подвергаются тонкие органы, метафизической телесности, заметные только для знающих. Отсюда необычайное увеличено ужасающих преступлений на Западе, отсюда тот печальный факт, что в Европе каторжные тюрьмы и сумасшедшие дома увеличиваются в одинаковом размере с употреблением алкоголя.
Дай Бог, чтобы эти благодеяния «христианской» цивилизации никогда не распространились на все человечество!
Станем же, милый друг, восхвалять великую мудрость нашего учения, которое своею заповедью воздержания предохраняет своих учеников и последователей от глубокой и угрожающей опасности.
Настало наконец время, чтобы Европа переняла и научилась постигать могущественное учение истины и чтобы воздержание и духовное просветление стали главной потребностью внутреннего совершенствования и стремления к высшей жизни.

(139-140)

Война.

Мир был бы местом мира, если бы мы все были миротворцами. Мы пользовались бы благородными услугами всех созданий, если бы наше владычество над ними было благородно. Но пока мы будем для своей забавы убивать животных и птиц, пока мы будем предпочитать борьбу с нашими братьями борьбе с нашими пороками, пока мы будем превращать наши луга из мирных пастбищ в поля сражений, до тех пор огненный меч будет сверкать на все стороны, и двери Эдема останутся закрытыми.

Дж. Рескин.
Химера ли уничтожение войны?
Проф. Ш. Ришэ.
Каждый знает, что чужое мнение легче всего и удобнее всего можно опровергнуть, назвав его химерой. Против него, дескать, нечего и возражать... Однако мы и до сих пор не считаем себя так легко побежденными.

Произнести слово „химера" не так трудно, но мы бы желали предварительно знать, в чем собственно граница между химерой и действительностью.

Нам кажется, что в общем химера ― вопрос времени.

Собственно, то, что вчера было химерой, становится сегодня действительностью; невозможное для сегодняшнего дня осуществится завтра.

Достаточно назвать самые большие успехи нашей цивилизации, чтобы указать одновременно на то, что наши прадеды считали химерой. Так, прорытие Суэцкого канала считалось на протяжении целых столетий только пустой мечтой. Какое безумие ― желание человека соединить два моря, переделать то, что сделано природой! Сначала говорили, что Средиземное море и Красное море имеют неодинаковый уровень, потом опасались, что не хватит воды для наполнения канала и что он засыпется песком. Наконец, боялись противодействия некоторых государств и делали замечание, что пароходы будут застревать в песке канала, что значение последнего для торговли будет ничтожным и т. д.‚ и т. д.‚ ― одним словом, возражения против этой как бы химеры могли бы наполнить целые толстые ученые тома. Однако чем дело кончилось? Явился энергичный человек, и то, что ученые, инженеры и политики считали невозможным, получило блестящее осуществление.

Рабство считалось на протяжении многих веков одной из самых прочных основ права. Наиболее выдающиеся умы, даже сам Аристотель, видели в нем один из принципов общественного порядка. Уничтожить рабство в то время значило расшатать основы всего общества. Однако, несмотря на все это, в России и в Соединенных Штатах было достаточно только одного указа для того, чтобы эта чудовищность перешла в область предания, без всякого вреда обществу в том и другом государстве.

Все успехи, достигнутые теперь человечеством в области нравственного и материального усовершенствования, считались когда-то химерой. Однако они стали действительностью, и если мы теперь чему-нибудь удивляемся, так это только тому, как они могли казаться безумными и пустыми мечтами для наших прадедов!

В области науки же нам вполне невозможно отделить химеру от действительности.

Что бы подумал, например, Вольтер, если бы ему сказали тогда, что в Париже будет возможно читать речь японского императора час спустя после того, как она будет произнесена; что путешествие из Парижа до Берлина будет длиться меньше чем 24 часа, и что в 50 суток будет возможно проехать кругом земного шара!

Что бы подумал дальше тот же Вольтер, если бы взялись убеждать его, что будет возможно изображать точно и ясно на бумаге все виды движения, что будет возможно фотографировать деньги, находящиеся в кармане, не вынимая их оттуда; что будет возможно запереть в склянке болезнетворные начала холеры, туберкулеза, чумы; что даже и самые длинные и кровавые операции будут вполне нечувствительны для оперируемых; что газетная статья может быть напечатана и разбросана в продолжение двух часов среди миллионов читателей и меньше одних суток — среди жителей всего земного шара; что, наконец, будет известен состав любой планеты, хотя расстояние, отделяющее нас от самой близкой из них, измеряется многими миллиардами верст?
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Все эти уверения заставили бы и самого умного и проницательного человека прошлого столетия усмехнуться, и он бы признал сумасшедшим того, кто бы взялся рассказывать ему подобные басни.

Но то, что когда-то было чудом, стало теперь действительностью, обыкновенной вещью, которая не удивляет даже маленьких детей.

В наше время все мечты, которые когда-то превосходили и самое разгоряченное воображение самого дерзкого мечтателя, теперь уже осуществлены и эксплуатируются промышленностью.

Во сто лет человечество сделало гигантские шаги по пути развития и прогресса. Мир преобразился: обширные, покрытые снегом прерии Канады превратились в самые плодородные поля; два миллиона американцев возросли в 80-тимиллионную нацию; в совершенно неизвестной Австралии появились точно такие же большие культурные центры, каким является в наше время Париж и т. д.

Через Суэцкий канал проходит ежедневно в среднем по 30 пароходов, и каждый из них везет в 10 раз больше товаров, чем мог везти самый громадный корабль прошлого. И все это случилось в течение всего каких-то ста лет, т. е. при смене только трех человеческих поколений! И после всего этого нам начнут говорить о химерах, о том, что возможно и что невозможно!

В области науки на каждом шагу осуществляется то, что прежде считалось невозможным и невероятным. И Мюллер говорил, что никогда нельзя будет измерить точно быстроту, с которой ток идет по проволоке. Однако, всего два года спустя, Гельмгольц вычислил ее с абсолютной точностью при помощи столь простого, но и столь гениального метода. Прево и Дюма думали, что люди никогда не смогут определить то вещество, которое дает красную окраску человеческой крови, а теперь этот вопрос исследован и решен вполне классически. В то самое время, когда хлороформ начинал входить в употребление, знаменитый Мажанди возмущался против того предположения, что операции когда-нибудь могут сделаться вполне бесчувственными.

Все подобные великие открытия встречали всегда в обществе своих ярых противников: могучая партия рутины всегда бывала в оппозиции относительно всякого новаторства и прогресса. Имя приверженцев этой партии легион: они управляют всеми и дают направление общественному мнению; они рассеяны повсюду и носят как профессорскую тогу, так и мундир, в зависимости от обстоятельств.
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Но мы очень хорошо знаем их, этих приверженцев рутины, этих поклонников старины!

С ними были принуждены бороться: Гарвэй, Лавуазье, Дарвин, Пастер, Дженер, Кобден, Джон Брайт, а также и все двигатели науки и прогресса, которые побеждали их и шли вперед победоносно.

Несмотря на все это, мы не должны слишком много презирать этих поборников старины: необходимо, чтобы мы примирились с ними до некоторой степени. Если бы общество могло менять каждый год свои взгляды, законы и принципы, то оно, очевидно, не могло бы существовать. Такая вечная перемена и переломление были бы вполне немыслимы. Поэтому до известной степени необходимы устойчивость и постоянство; с этой точки зрения мы не можем не признать известный смысл и законность партии рутины. Но к ихнему упрямству в ошибках прошлого мы можем относиться снисходительно только в том случае, если эти ошибки более или менее почтенного свойства. Когда же слово идет о войне, которая является причиной гибели многих тысяч людей, дальнейшее их упрямство более чем непростительно. Единственный аргумент, единственное оправдание, которые защитники войны выдвигают в пользу ее, могут быть сведены в наивную и бессмысленную фразу: „Война всегда существовала и следовательно останется навсегда.“

Очень убедительный довод, не правда ли?

Стерн рассказывает, что какой-то господин терпеливо переносил пятьдесят лет страшное скрипенье двери своей комнаты, когда ее открывали или закрывали. Но в один прекрасный день он намазал ее маслом, и дверь перестала скрипеть.

Мы страдаем на протяжении многих столетий от бедствий войны, и нам нужно, как тому господину, очень немногое, чтобы избавиться от них.

Все зависит только от нашего желания.

Что уничтожение войны возможно, что оно не химера, доказывается еще тем, что люди могут жить в мире в продолжение долгих годов, обходясь вполне без нее.

Наша химера о мире сводится к тому, что мы мечтаем продлить, насколько это возможно, промежутки, отделяющие одну войну от другой, т. е. продолжить то состояние, в котором мы находимся вот уже почти 30 лет. Мы прожили столько времени в мире, и неожиданно какая-то мелочь, какое-то пустое дело может довести нас опять до войны.

Было бы вполне достаточно, если бы все те, кто любит мир, имели мужество от-
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крыто заявить, что не хотят войны. Но их останавливает страх и часто страх, что их посчитают плохими патриотами, и они молчат. Все очень хорошо знают, что война ― зло, что она ― одни только страдания, болезни, разрушения, бедствия, смерть.

Единственно искренние приверженцы войны ― это военные. Эти господа в момент опасности не скроются и смело пойдут навстречу ей. Но все остальные ратники войны, которые больше всех кричат и шумят, ― только, так сказать, ее теоретики. При приближении опасности они постараются скорее спрятаться в какое-нибудь надежное место и оттуда будут следить издалека за ходом ее. Это ― журналисты, некоторые политики, потом адвокаты, не имеющие практики, и, наконец, всевозможные бездельники, занимающиеся политикой. Вот кто они, эти ратники войны! Если присоединить к ним еще и несемейных и бездетных стариков, которые в большинстве случаев холодные эгоисты, потом ненормальные люди и пьяницы, банкиры, спекулирующие на счет общественного несчастия, пустые и праздные дамы, жаждущие сильных ощущений, калеки и паралитики, которые знают очень хорошо, что не будут позваны под знамена, то кроме них не найдется других поклонников войны.

Если война на самом деле такой бич и ужас, то спрашивается, почему, благодаря какому странному заблуждению, всеобщая ненависть к ней остается недействительной? По всему видно, что все мы одинаково думаем относительно этого зла. Почему тогда мы не раздавим его, почему не вырвем его с корнем? Можно ли говорить об этом, как о химере, когда весь мир сходится так дружно в этом вопросе?

Если бы честные немецкие люди могли поговорить по душе с честными французами без посредничества недобросовестных и преступных газет и журналов, которые обманывают их, то примирение было бы вполне легко достижимо и нечего было бы даже говорить о взаимном истреблении. Но беда в том именно, что люди не разговаривают непосредственно один с другим, они слушают вероломных советников, взявших образ 
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журналистов и публицистов, которые говорят французам, что немцы их ненавидят, а немцам ― что французы не думают больше ни о чем, как об ихнем истреблении.

Но, к счастью, находятся люди, которые говорят обоим народам: „Не верьте этим своим советникам‚ — они вас обманывают".

Настоящая причина войны ― невежество: оно причина, что бедный народ не умеет отличать своих друзей от своих врагов.

Но разве химера предполагать, что настанет день, когда народ будет развитее и будет в состоянии отличать своих врагов, желающих пихнуть его в море бедствий и несчастий, от тех, которые хотят освободить его от последних?

Настанет пора, и это уже недалеко, когда люди опомнятся и с ужасом и отвращением отвернутся от ратников этих международных, спасительных и освежающих, как они любят выражаться, войн.

Мы, очевидно, жертвы колоссального недоразумения, и весь мир напоминает собрание в несколько сот людей, собранных в одну залу. Все они согласны между собой относительно вопроса, который нас занимает, только какой-нибудь десяток людей из них, даже еще меньше, не согласны. Но эти десять душ так шумят и кричат, что в конце-концов насилуют остальных присутствующих, большей частью людей скромных и неловких, которые боятся, чтобы как-нибудь не скомпрометировать себя. Таким образом эти несколько крикунов берут верх над всеми и дают тон, несмотря на то, что они ― такое ничтожное меньшинство.

Приверженцы войны не больше этих крикунов, но они так же, как и последние, шумят и насилуют все остальное общество. К счастью, мы не дадимся, чтобы они испугали нас, а их громкие фразы не заставят нас замолчать!

Это недоразумение, невежество и заблуждение, на которых основана война, не могут долго продолжаться, или, правильнее сказать, человечество уже давно терпит, повторяя все одну и ту же ошибку.

Оно увидит, что может освободиться от нее. И освободится. 
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Памяти Л. Н. Толстого, как поборника мира.

I.

Председателем московского Общества мира кн. П. Д. Долгоруковым получено следующее письмо от берлинской группы немецкого Общества мира от 16 ноября 1910 г. «Берлинская группа немецкого Общества мира от имени собрания выражает свое сердечное и братское соболезнование по случаю смерти дорогого в несравненного вождя и руководителя графа Льва Николаевича Толстого. Не только Россия, но и весь свет теряет в его лице гениального поборника мира; он после Христа был один из первых, кто со всей серьезностью примкнул к Евангелию и к мысли о братстве всех людей и народов. Среди враждующих людей он бесстрашно поднял свой голос против насилия, как глубоко верующий человек, у которого не было сомнений в божественном предназначении человеческой природы. Он умер, но его учение будет еще вместо него говорить из-за могилы. И мы от всего сердца желаем, чтобы это исшедшее из России учение победоносно прошло через весь мир и, опираясь на могучую силу ума и здравого смысла, сделало невозможными будущие войны. С этим наиболее заметным нашим желанием мы и имеем честь засвидетельствовать вам свое почтение.
II.

В собрании Общества мира 14 января 1910 г.
1) Из речи председателя Кн. П. Д. Долгорукова.
«Л. Н. Толстой и Общество мира».
Основание Общества мира в Москве связано с Толстым; мысль об основании Общества зародилась осенью 1908 г., когда вся мыслящая Россия праздновала 80-тилетие великого миролюбца, — праздновала скромно, встречая на каждом шагу внешние препятствия. Упомянув затем о неосуществившихся предположениях
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Толстого сделать доклад на стокгольмском конгрессе Общества мира и о получении этого доклада по окончании конгресса, во время банкета, в последний день экскурсии конгрессистов в Швеции, в Готенбурге, оратор отметил, что конгрессисты обратились с просьбой к членам бернского международного бюро мира размножить доклад на французском языке, разослать ко всем членам конгресса и доложить на будущем римском конгрессе. Считая в виду смерти Толстого это теперь особенно своевременным, кн. Долгоруков предложил московскому Обществу мира обратиться с подобной же просьбой к бернскому бюро. Предложение это было единогласно принято собранием.

2) Из речи И. И. Горбунова-Посадова.
«Л. Н. Толстой и единение народов».

Из глубины истории идут два великих процесса: процесс соединения людей и их разъединение, проповедь любви к людям и проявления эгоизма, насилия человека над человеком. Докладчик набросал в общих чертах историческую картину этих двух процессов, упомянув с одной стороны о кровопролитных войнах, о вражде между племенами и народами, а с другой стороны — о широком движении в пользу мира и единения между народами. Могучая роль в этом последнем движении принадлежит Л. Н. Толстому. 30 последних лет своей жизни он неустанно, изо дня в день, работал над раскрытием истинного смысла жизни и разъяснением его людям согласно учению Христа. А истинный смысл жизни заключается в любви к людям и к Богу, пославшему их в мир. Для этой проповеди, для преображения человечества и объединения его в любви друг к другу Толстой отдал свою жизнь и пожертвовал своим великим художественным талантом. Могила его, это — колыбель нового человечества, которое преобразится в будущем из теперешнего мрака насилия в свете любви и правды.
Л и т е р а т у р а .

Гаршин. Четыре дня на поле сражения. 3 к.

 — Из записок рядового Иванова. Ц. 10 к.

 — Трус. Ц. 5 к.

Гольцендорф. Идея вечного мира. Ц. 40 к.

Засодимский. От сохи к ружью. Ц. 5 к.

Золя. Кровь. Сказка. Ц. 3 к.

 — Разгром. Роман. Ц. 60 к.

Зутнер. Долой оружие. Роман. ц. 80 к.

Ковальский. Война. Сборник рассказов. Ц. 1 р.

Клейн. Под громом пушек. Ц. 80 к.

Мопассан. Месть. Ц. 1½ к.

И. Наживин. Волос Мадонны. Ц. 1 к.

Ольховский. Назарены в Венгрии. Ц. 30 к.

Стриндберг. Укоры совести. Ц. 3 к.

Таубе. Христианство и международный мир. Ц. 25 к.

Хельчицкий. Сеть веры. Ц. 40 к.

Шрейнер. Рядовой Петр Холькет. Ц. 20 к.

(149-150)

Международный язык.

Эсперанто, международный вспомогательный язык, составленный доктором Л. Заменгофом из Варшавы.
Получив лестные отзывы таких знаменитых людей, как филолог Макс Мюллер, Лев Толстой и многие другие, язык Эсперанто преодолел без шума и без рекламы разного рода препятствия, которые возникали пред ним. В настоящее время нет ни одного государства, где нельзя было бы найти эсперантистов. Грамматика Эсперанто переведена на 28 языков и наречий; более 100 периодических изданий посвящены его распространению.
Цель его — не уничтожение существующих живых языков. Он служит только как вспомогательный доступный всем язык для международных сношений.
Грамматика языка Эсперанто может быть изучена в течение одного часа. — Человеку с средним образованием 50% корней знакомы без изучения. — Язык не содержит никаких уклонений, ни одного исключения. —

Эсперанто приносит вам немедленную пользу тем, что открывает пред вами весь мир. Он разрушает преграду, которую ставят иностранные языки, и предоставляет вам в каждой стране множество людей, могущих вас понять и готовых обмениваться с вами мыслями и услугами.
Если вы желаете переписываться с людьми различных национальностей, языка который вы не знаете, будь то с коммерческой или научной целью, вы можете легко сделать это при помощи Эсперанто.
Напишите письмо на языке Эсперанто, вложите в него ключ Эсперанто, составленный на языке вашего корреспондента, и он сможет легко перевести Ваше письмо.
Если вы сами не имеете желания писать, то вы, по крайней мере, дадите другим возможность писать вам, если Ваше имя находится в ежегоднике Эсперантистов. Автор Эсперанто — русский врач Л. Л. Заменгоф, издавший свой учебник „Международный язык Эсперанто" — в 1887 г. Основанная им вскоре на этом языке первая Газета „Esperantisto" вначале распространялась очень медленно, но затем нашла читателей во всех частях света.

Подробности об Эсперанто можно получать в местных Эсперантских Обществах, которые существуют почти во всех городах.
В России центральным складом, где можно получать все пособия в изучении языка Эсперанто и книги на нем, является в настоящее время Московский специальный магазин „Эсперанто" (Москва, Тверская, 26), который свои каталоги высылает бесплатно.
Здесь же издается ежемесячный журнал „La Ondo de Esperanto" (Волна Эсперанто) на Эсперанто и русском языках. (Подписная плата 2 руб. в год с приложениями. Адрес редакции: Москва, Лубянский проезд, 3.) В Москве же существует и специальное учебное заведение „Институт Эсперанто" где специально преподаются курсы языка Эсперанто. (Адрес: Москва, Лубянский проезд, 3.)

Учебники и Словари:

Л. Заменгоф. Учебник языка Эсперанто 25 к. Его же: Основы языка Эсперанто 35 к.; Universal vortaro (Словарь на 5 языках) 40 к. Полный Эсперанто-русский словарь 80 к. Полный Русско-Эсперантский словарь 1 р. 75 к.
Т. А. Щавинский. Полный учеб. языка Эсперанто 60 к.
Литература для начинающих:

Н. Кабанов. Полная грамматика эсперантского языка. Изд. «Посредника». Ц. 40 к.
Н. Кабанов. Первая эсперантская книга для чтения. Изд. «Посредника». Ц. 40 коп.
Л. Л. Заменгоф. Fundamenta Krestomatio 1 p. 40 к.
К. Бейн. Unuo Legolibro 75 к. Patroj kaj Filoj („Отцы и Дети" соч. Тургенева) 1 р.
(На пересылку показанных книг прилагать 10% и 7 коп за заказ.)

О международной корреспонденции.

В каждой из существующих Эсперантских газет, число коих в настоящее время доходит уже до 100, имеется особый корреспондентский Отдел — Korespondada fako, где печатаются адреса лиц, желающих переписываться по тому или иному вопросу. Если вы хотите завести переписку с иностранцами, вы можете получить нужные Вам адреса из
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какой угодно Эсперантской газеты, где за незначительную плату можете напечатать и Ваш адрес.
Заграничные письма оплачиваются: закрытые 10 коп. почтовой маркой, а открытые 4-х-копеечной.

Институт Эсперанто.

(Москва, Лубянский проезд, 3).

(Открыт с октября 1910 .)
1) Институт Эсперанто имеет своею задачею дать желающим возможность изучить как теоретически, так и практически международный вспомогательный язык Эсперанто в целях применения его в различных сферах общественной жизни.
2) Институт находится в ведении Министерства Народного Просвещения и действует на основании правил об уроках и курсах для взрослых, утв. г. Мин. Народного Просвещения 20 марта 1907 года. Учредителем и распорядителем Института состоит надворный советник Александр Андреевич Сахаров.
3) Правом поступления на курсы Института пользуются лица обоего пола без различия сословия и вероисповедания; представления для того каких-либо документов и свидетельств об образовании не требуется.
4) Запись на курсы производится в течение всего года.
5) Занятия в Институте ведутся по группам, в зависимости от степени подготовки слушателей.
6) В Институте ведутся курсу двоякого рода: элементарные и специальные. Элементарные курсы языка Эсперанто продолжаются приблизительно, при двух уроках в неделю, от двух до трех месяцев (16 — 24 урока). Специальные курсы преподаются по особой программе, вырабатываемой Педагогическим Советом и преимущественно для лиц, которые в будущем пожелали бы преподавать язык Эсперанто.
7) На 1910-1911-й год плата за слушание курсов в группах определена 4 руб. в месяц, считая два полуторачасовых урока
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в неделю. За отдельные занятия плата устанавливается по соглашению.
8) Лицам, прошедшим полный курс языка Эсперанто в пределах принятых программ, Институт, в случае заявленного желания, может, после производства испытания, выдавать соответствующие свидетельства.
9) Названные свидетельства выдаются двоякого рода: 1) свидетельства об элементарном знании Эсперанто и 2) свидетельства о прохождении специальных курсов, удостоверяющие знакомство с предметами, необходимыми для преподавания языка Эсперанто.
10) Желающее подвергнуться испытанию на получение свидетельства об элементарном знании Эсперанто, уплачивают в пользу Института пять рублей (5 р.), а на получение свидетельства о прохождении специальных курсов десять рублей (10 р.). Лицам, не выдержавшим испытания, предоставляется по истечении 3 месяцев возобновить таковое без особой за то платы.
Союз для выработки всемирного языка.

В Берне (Швейцария) образовался союз для выработки всемирного языка, в состав коего входят Фрей, проф. Оствальд, Гоб Вальтисбюль и Шнеербергер.
Эти лица представили союзному швейцарскому правительству записку, в которой ходатайствуют о том, чтобы союзное правительство обратилось ко всем державам с предложением прислать в Берн своих представителей на конференцию для выяснения вопроса, необходим ли всемирный язык для международных научных, коммерческих и культурных сношений.
Если конференция дает утвердительный ответ, то в Берне будет образована международная комиссия для выработки основ всемирного языка. Проф. Оствальд представил союзу доклад о необходимости создания международного языка. Он находит, что языки Эсперанто, идо и др. не удовлетворительны и что необходимо создание нового международного языка.

(153-154)

Биографии.
Манес.

Манес был основателем той сильно распространившейся в средних веках христианской секты манихеев, которая, через своих приемников месаниан, павликиан и богомилов-альбигойцев, имела такое большое и благотворное влияние на ход развития религиозных представлений и пониманий всего христианского мира и вызвала, как последнюю свою волну, знаменитую реформацию церкви.
Манес был, но мнению одних историков, индусским брамином, а по мнению других, персидским магом. Но вернее второе мнение. Жил он в конце III века, принадлежал к богатому торговому роду и был в свое время одним из самых образованных людей. Он долго, почти всю жизнь изучал и хорошо знал восточную мудрость и греческую философию и науку. Знал он хорошо и учение Христа. И из всех этих знаний у него сложилось стройное миросозерцание, которое старалось дать объяснение и разрешение всем тем мировым вопросам, которые с давнишних времен занимали и занимают до сих пор умы передовых и глубоких людей.
Манес учил, что в мире есть два начала: начало Духа и начало Плоти, начало добра и начало зла. Начало Духа есть Бог, начало же плоти есть Сатана. Два эти начала, Бог и Сатана, ведут вечную и непримиримую борьбу.
Бог, по Манесу, присутствует везде и одухотворяет все. Он присутствует не только в душе человека, но и в животных, в растениях, во всем мире.
Тут мы снова встречаем элементы и основания пантеизма, которые повторяются во многих религиозных учениях, в особенности же на Востоке, и которые на Западе нашли сильное отражение и проявление в философской системе Спинозы.
Сатана — властитель и создатель материального мира; в подчинении у него находится и человеческая плоть.
Следовательно человек подчинен и Богу и Сатане, и духу-разуму и плоти-страстям. Поэтому в нем происходит постоянная борьба. Но Бог, который дал ему разум, влечет его к себе и человек стремится всеми силами к духовному совершенству, к освобождению себя от материального порабощения. Дух Адама был силен и близок к освобождению, но злые духи создали Еву и этим соблазнили Адама и подчинили его себе. Не только Адам, но все люди, которые отдаются плотскому служению, подчиняются плоти и отдаляются от жизни духа. Поэтому по учению Манеса, люди должны подавлять в себе похоти и страсти и избегать чувственных наслаждений, усиливая, в то же время, свой дух.
Для достижения этого Манес рекомендует нравственное учение Иисуса, исполнение его заповедей и его идеалы.
Ученики Манеса отличалась строгой нравственной жизнью: не женились, воздерживались от мяса и вина, раздавали свое богатство и делалась, таким образом, добровольными бедняками и нищими.
Учение Манеса быстро распространилось. Но сам он недолго жил. Проповедуя свое учение в Персии, он был схвачен властями, осужден ими и казнен. Но смерть его не помешала распространению его учения. После его смерти оно перешло в Византию, потом распространилось по всему Балканскому Полуострову и по Западной Европе. Но долго оно, как отдельное мировоззрение, как «манихейство», не просуществовало. На его теоретических основах скоро выросли новые учения, под которыми оно и скрылось. Таковы была учения мессалиан и павликиан.
Индусский религиозный реформатор Нанак.

Очерк Ф. Пинкота.
Нанак родился в 1469 году близ города Лагора и, наследуя всем индусским преданиям, он явился в ту эпоху, когда шла пламенная борьба между индусскими и магометанскими религиозными понятиями. Предшествовавшее ему волнение в умах соотечественников вполне подготовило почву для создания новой религии искренним энтузиазмом. Нанак был как бы создан для подобной задачи: он был искренен и вереи себе, благоразумен, но склонен к энтузиазму, терпелив, но упорен, мягкий в обращении, но твердый в своей вере. Он сделался одним из ве-
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личайших реформаторов в свете, потому что ясно видел заблуждения своих предшественников и смело проповедовал истину, не обращая внимание на противодействие сильных мира сего и суеверной толпы.
Все учение Нанака сводилось к двум идеям: Бог один, все люди братья. Для Нанака не существовало одного бога для индусов, другого для магометан, а третьего для язычников: он признавал только одного Бога не в лице человека, как Рама, не в форме существа полного человеческих страстей, как Аллах, но в виде единого, неделимого, самосуществующего, непостижимого, вездесущего, вечного Творца вселенной. Подобное понятие о Боге уничтожало все различия религий и сект, догматов и обрядов, устраняло все теологические софизмы и диалектические тонкости, очищало ум от хаоса умозрительных предположений насчет мелочных вопросов и делало сердце свободным для воспринятия человечных идей. Если принцип единого Бога уравнивал все веры, то другой принцип братства людей разрушал все различия наций, каст и положений в свете. Нанак учил, что все люди равны перед Богом, что нет высших и низших, 6елых и черных, привиллегированных и отверженных, а все одинаковы по расе, вере и политическим правам.
В глазах его человечество составляло громадную общину богобоязненных республиканцев и в основе ее, по его учению, лежали свобода от всех притеснений, равенство перед Богом и братство между собою. Практическое применение такой теории вело к образованию новой национальности из последователей великого пророка.
Указав на главные две черты учения Нанака, мне остается уже немного сказать об его подробностях. Естественно, что эти подробности составляли смесь магометанских, буддистских и индусских идей. Подобно магометанам, Нанак учил, что великое имя Бога было единственным орудием спасения; подобно буддистам, он считал, что Нирвана, или вечный бесстрастный покой был высшей и конечной наградой добродетели; подобно суфитам, он верил, что человеческая душа была бессмертным лучом Божьего Света, и, подобно индусам, он признавал основой всех теорий формулу: «Я есть То». Эта последняя формула прямо повторяет веданский принцип, что Бог есть природа и что индивидуальная душа есть только часть всеобщей души в случайном соединении с космическим явлением. С признанием индивидуальной души, что она, т. е. я, тождественна с тем, т. е. вечным вездесущим Духом, которого она составляет мельчайший атом —
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уничтожается всякая индивидуальность, a вместе с нею все желания и страсти, которые приковывают душу к земной жизни.
Основной принцип единства твердо вкореняется в умах последователей Нанака обычаем выставлять цифру 1 на каждой книге, главе, странице, на каждом документе и письме. Это пантеистическое сведение всего к одному источнику вполне согласуется с учениями Вед и суфитов. Если человеческая душа состоит из луча Божьего Света, то, очевидно, она в естественном своем положении безгрешна. Нечестивость же человека происходит от влияния Майи, т. е. иллюзии, которая доводит людей до эгоизма и дуализма, до самомнения и ложной идеи, что может быть отдельное существование от Божественного бытия. Эта иллюзия мешает душе освободиться от материи и потому она переходит от одной материальной комбинации к другой длинным рядом рождений и смертей, пока, наконец, эта иллюзия не исчезает и душа, как луч света, не возвращается к своему Божественному источнику. Таким образом вера в переселение душ составляет необходимое добавление пантеизма и основной элемент религиозных теорий буддистов, индусов и суфитов.
Такова философская подкладка сикизма и теперь взглянем на историю этой религии и на изменения, произведенные в ней временем. Хотя Нанак был сыном простого индуса, но его учителем был магометанин, и это обстоятельство доказывает, какая тесная связь существовала тогда между индусами и магометанами. По-видимому, с детства он имел религиозные стремления и любил находиться в обществе фанатичных энтузиастов, известных под названием факиров и которые наводняли Пунджаб. Эти дикие, полуобнаженные нищие-мечтатели наполняли ум юноши пламенным стремлением к духовной чистоте. От них также он научился презирать богатство и смотреть на него только как на средство помогать другим. Поэтому он раздавал все, что попадало ему в руки, и той же участи подвергались деньги, которые отец дал ему, чтобы начать какое-нибудь ремесло. В виду подобного неблагоразумия, отец отправил его к своей сестре, которая жила в городе Султанпуре, с целью разлучить его с друзьями факирами. Там Нанак поступил на службу к одному магометанскому вельможе, но отдавал все свое жалованье бедным, оставляя себе лишь необходимое для существования. Около этого времени его убедили жениться и вскоре у него родились два сына, потомки которых существуют до сих пор. Он очевидно хорошо исполнял свои обязанности, потому что через некоторое время
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сделался управляющим значительным поместьем своего господина и заведовал им совершенно по своей воле.
Ему было тридцать пять лет, когда его осенило откровение, даровавшее ему новую веру. По словам его биографов, Нанак, производя однажды религиозные омовения в реке, неожиданно впал в бессознательное состояние и увидал себя у ворот рая, где ему подали кубок с водой жизни; отпив ее, он услышал голос Бога, говоривший ему: «Нанак, Я с тобою; Я сделал тебя счастливым и все, кто последует за тобой, будут сделаны Мною счастливыми. Иди, повторяй Мое имя и побуждай других делать то же. Оставайся незапятнанным от прикосновения к свету. Продолжай верить в Мое имя, раздавать милостыню, совершать омовения и помнить Меня. Я передал тебе Мое имя и ты совершишь порученное тебе дело».
Как только Нанак очнулся, то произнес слова, служившие основой всей его будущей религиозной системы: «Нет ни индуса, ни магометанина». Подобный парадокс возбудил волнение среди окружающих его и господин Нанака, 6ывший главным лицом в селении, был принужден подвергнуть его допросу. Явившись перед своими судьями, он только пристыдил их бесспорной логикой своих ответов и вполне искренней религиозностью своих чувств. Тогда народ, одинаково индусы и магометане, стали утверждать, что Бог говорит устами Нанака; а потому он был признан пророком и учителем. С этого времени он уже начал называться Гуру Нанак, т. е. учителем, или наставником Нанаком.
Его господин сделался теперь самым пламенным сторонником Нанака, но ни дружба, ни семейные узы не могли ограничить его миссионерского пыла. Сначала он, по-видимому, исключительно проповедовал свою веру магометанам и обратил многих из них, но потом отправился в Бенарес и в этой твердыне браманизма стал обращать индусов. Во время этих странствий, его сопровождал преданный ученик, по имени Мардана, который прекрасно играл на туземном музыкальном инструменте рабаб, похожем на скрипку. Сообщество этого музыканта дало возможность Нанаку выразить свои мысли в стихотворной форме, и он сочинил значительное число поэм, в которых всего до трех тысяч строф. Предметами их служат: славословие Бога под различными ин-
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дусскими и магометанскими именами, восхваленье Его всеблагости и всемилосердия, а также советы вести жизнь набожную и непорочную. Собранные вместе и значительно добавленные, они составили знаменитую книгу под названием Ади-Грант, которая играет роль библии сиксов. Во время одного из своих странствий, Гуру Нанак был захвачен победоносными войсками Бабера, который вторгнулся в Пунджаб в 1526 году и в конце концов сел на престол Индии. По-видимому, набожность и независимый ум Нанака понравились императору Баберу и он вскоре приказал выпустить его на свободу. Тогда он возобновил свою проповедь среди магометан и с значительным успехом. Рассказывают, что он посетил Кашмир и даже предпринял паломничество в Мекку, как правоверный магометанин, хотя последнее известие вряд ли справедливо и только доказывает, что ученики считали его чрезвычайно склонным к магометанству.
После тридцати четырех-летних странствий и постоянной проповеди, он отправился умирать на реку Рави, так как по обычаю индусов надо умирать на берегу потока. Он сел на землю под тенью дерева, а его ученики: индусы и магометане окружили его в ожидании услышать последние приказания пророка. В особенности их беспокоил вопрос, по какому обряду, индусов или магометан, похоронить его, так как он с одинаковым сочувствием относился к обеим религиям. «Мы предадим его земле», говорили магометане. «А мы его сожжем», отвечали индусы. Но по преданиям, как только он умер, его тело исчезло, и очевидная цель этой легенды заключается в том, что Нанак хотел оставить вопрос об его погребении открытым.
Основатель сикизма умер в 1538 году и оставил после себя славу скромного, искреннего, доброго и благоразумного человека. Он был вполне необразован и не умел ни читать, ни писать, но, благодаря своему пламенному воображению, он сочинил много вдохновенных стихов на туземном пунджабском наречии и до сих пор их читают с восторгом.
Об его религиозных взглядах и человечных воззрениях я уже говорил и мне остается только прибавить, что его любовь ко всему живому доходила до запрещения есть мясо и дурно обращаться с животными.
Перевод с английского.
А. Шпир.

Основатель научной метафизики.

Истинное знание безлично, всемирно и заключает в себе самые значительные интересы человеческого рода.

(Gesammelte Schriften, v. IV, p. 220.)

To непосредственное (интуитивное) чувство, которое составляет основу нравственного сознания людей, нуждается в объяснении, чтобы занять место в их мировоззрении и стать для них правилом поведения. А. Шпир.

(Essquiss de ph. cr., p. 45.)

Профессор философии Лильского университета A. Penjon в предисловии к переводу главного труда Шпира: «Мысль и действительность», писал следующее:
«Будет ли философия всегда суетным исканием, своего рода охотой, где удовольствие и увлечение погоней за истиной в конце концов берет верх над потребностью достичь полной ясности? Или, — как до сих пор думали все великие мыслители, не будучи, правда, в состоянии оправдать свою уверенность на деле, — философия способна дать нам обладание полной достоверностью?
«Если это только игра, упражнение разума, искусство рассуждать с единственной целью изощрять ум для более серьезных целей, надо предоставить ее детям. Если же, наоборот, она должна быть самостоятельной наукой, то приходится согласиться, что она еще не организована и не обоснована.
Тем не менее не может быть сомнения в том, что с течением времени было открыто очень большое число частичных истин и остается найти только основное положение, под которым эти истины взаимно определят свои места, образуют стройное целое и получат свое истинное значение и всю свою жизненную цену» 1).
Найти этот принцип выпало на долю русскому философу А. Шпиру. Отец его, высоко ценимый в свое время и вместе с тем несколько страшивший своих пациентов, доктор Александр Александрович Шпир, владел 6олее ста лет назад цветущим имением в Херсонской губернии. Это был чело-
——————————
1) Pensee et Realite, par. A. Spir, p. V et VI.

век редкой самобытности, со смелым, твердым умом и железной волей, в точности проводивший в жизнь свои убеждения. Считая частый воздух основным условием здоровья, он лето и зиму спал под открытым небом, и бывали случаи, что утром после метели рабочим приходилось откапывать своего господина.
Рассказывают также, что не раз, найдя своего больного в герметически закупоренной комнате, доктор пускал в ход палку, чтобы пробить доступ воздуху к несчастному пациенту... Но под такой суровой внешностью скрывались в высшей степени благородные чувства и великая любовь к человечеству.
Поступив очень рано на государственную службу (1791), он был экстра-ординарным профессором физики в московской медицинской академии, он перевел с немецкого физику Мейера, — затем был директором больниц Николаева и Одессы и главным врачом Херсонского порта. К 1820 году, когда на Камчатке свирепствовала ужасная эпидемия, он предложил свои услуги и посетил этот отдаленнейший край в то время, когда те страны были почти совершенно не исследованы.

161
По возвращении его ожидали чины и повышения, но уже в 1830 г. доктор вышел в отставку, желая посвятить все свои силы науке. Выработав себе в течение долгой практики ясное понятие о разумном образе жизни и разумных приемах лечения, он считал своим долгом перед человечеством обнародовать открытые им истины.
Благодаря применяемым им естественным методам лечения, доктор Шпир имел в своей практике несколько поразительных случаев выздоровления, обративших на себя внимание высокопоставленных лиц, с помощью которых ему удалось издать свою замечательную книгу «О достоверности в медицине» (1836).
Но — увы! — в те времена, когда лечение состояло в герметическом закупоривании больного, в бесчисленных микстурах, а главное — в неизбежном кровопускании, появление подобной книги показалось очень опасным сословию докторов для их практики и репутации, и они сумели добиться от государя запрета обнародования тех истин, которые пользуются теперь всемирным признанием.
В отчаянии Шпир обратился лично к государю, но последний выразил только доктору свое искреннее сожаление.
Тогда Шпар подумал о свободной и просвещенной Франции и с новой энергией принялся за перевод своей книги. Он послал рукопись в министерство народного просвещения, а знаменитый Гизо ответил ему необычайно вежливым письмом, обещая «поручить рассмотреть столь важный труд, как он этого заслуживает».
Этим дело и кончилось. Эта неудача набросила черную тень на всю остальную жизнь честного доктора.
Такова была в нескольких чертах жизнь отца Африкана Шпира. Мать его, Елена Арсеньевна Пулевич была греческого происхождения.

Женщина необыкновенной красоты и, — как говорят все, кто знал ее лично, ангельской доброты и кротости, она составляла полную противоположность своему мужу.

Но, благодаря своему уму и редкой деликатности, она сумела понять могучую самобытность его характера и вполне примирялась с его выходками. Ей было около 45-ти лет, а ему — за 60, и у них уже были дочь и сын, когда родится младший их сын Африкан 15-го ноября 1837 года.
Еще в пеленках Африкан проявлял совершенно исключительные особенности характера. Так, например, он выказывал к драгоценным вещам инстинктивный ужас, и если у взявшей его на руки в ушах были серьги, он не переставал плакать до тех пор, пока та не снимала их.
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Это глубокое отвращение к драгоценностям и мишуре сохранилось у него на всю жизнь; он смотрел на такого рода украшения, как на наследие вкусов первобытных времен.

В два года он знал азбуку, в пять — читал с матерью Евангелие. Детство его было очень счастливо. Мечтательный и склонный к одиночеству, он наслаждался степной природой того времени и обществом своей нежной матери.
Но — увы! — по варварскому обычаю, которого и теперь придерживаются образованные классы, этой чудной поре не было суждено долго продолжаться. Едва Шпир достиг 8-ми лет, его безжалостно оторвали от семьи и отдали в пансион, долженствовавшей подготовить его к морскому училищу, куда он поступил через несколько лет.
Склонность его к размышлениям с годами все усиливалась. Он с жадностью прочитывал те редкие научные сочинения, которые ему удавалось достать, и страстно изучал классиков.
К 15-ти годам он пережил, как Ренан и многие другие, период пылкой религиозности, проводя долгие часы за молитвой и страстно мечтая поступить в монастырь. Только настояния родителей помешали этому.

Однако неожиданному обстоятельству суждено было изменить направление его мыслей.
Однажды ему попалось в руки философское сочинение: это была «Критика чистого разума» во французском переводе Тиссо. Знакомство с Кантом было для него откровением и дало окончательное направление его мысли.

С этого времени Шпир нашел свой путь. Он одного за другим перечитал всех немецких мыслителей, затем Вольтера, Декарта, а впоследствии Стюарт Милль и Юм были его любимыми авторами.
Жизнь гардемарина, которую он тогда вел, давала мало досуга для учения; лазить по вантам, ставить паруса, исполнять всевозможные матросские обязанности — вот на что уходил у него день.
Впоследствии философ любил вспоминать впечатления первой ночной вахты, которую он простоял, один в бурю на вершине грот-мачты, неистово качаясь в темноте над мрачным и ревущим морем.
18-тилетним мичманом он принял участие в защите Севастополя. Находясь на передовых постах на Малаховом кургане, он спасся чудом и был награжден орденами.

Как известно, там же находился Лев Толстой, но молодым мыслителям не пришлось встретиться.
Ужасные воспоминания о жестокостях этой войны никогда не могли изгладиться из его сердца.
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Исполненный отвращения к этому кровавому ремеслу, он отказался от ожидавшей его карьеры и, подав в отставку, поселился с своей матерью. Отец его к тому времени уже умер (1852), оставив значительное состояние в землях и рабах.
Получив наследство, Африкан Шпир немедленно же дал отпускную всем крепостным, наделив их землею и деньгами и построив каждому избу.
В деревне и в своем маленьком доме в г. Елизаветграде, где он проводил зиму, Шпир вел с своей горячо любимой матерью простую, тихую и уединенную жизнь. В 1862 г. он предпринял путешествие по Западной Европе, посетил Париж, Лондон, Берлин и Лейпциг, главным образом интересуясь университетами и преподаванием философии. Возвратившись через два года домой, он с новыми силами отдался науке. Вскоре ему пришлось схоронить сестру, а затем и мать, с которой до самой ее смерти, кроне сыновней привязанности, его соединяло глубокое сродство взглядов и характера.
Теперь ничто его не удерживало больше в России. Он за бесценок продал свои земли, роздал большую часть своего состояния и в 1867 г. переехал в Лейпциг. Он давно решил посвятить свою жизнь беспристрастному уяснению истины, и только на Западе, как он думал, он мог быть в центре великого течения мыслей человечества и в непосредственном общении с мыслителями. Здесь он жил одиноко, окруженный книгами, слушая в университете лекции по философии, и в этом же году выпустил в свет на немецком языке свой первый труд, который через два года он счел нужным вновь напечатать в переработанном виде под заглавием: «Об отыскании достоверности в познании и действительности».
Шпир был очень склонен остаться холостым. В 1869 г. он даже напечатал брошюру в которой развил план общежития, которое могло бы заменить семью холостым, не отрывая их частных занятий.
Эта мысль была вызвана в нем письмом Лессинга, в котором тот сожалеет об отсутствии протестантских монастырей.
Однако, встретив девушку, которая показалась ему вполне достойной его привязанности, он женился на ней в Штутгарте в 1872 г., где и поселился, продолжая свои научные занятия и писательство.
В 1873 году он выпустил в свет на немецком языке один за другим 4 тома своего „Собрания сочинений", 1) содержащие

——————————
1) Gesammelte Schriften: I и II Denken und Wirclichekeit, III Moralität und Religion, Recht
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полное и точное изложение его миросозерцания. Первые два тома содержат метафизическую часть („закон мысли" и „мир опыта"); третий касается нравственной жизни, религии и права; четвертый составляют статьи по разными предметам и отдельные мысли.
На 41 году Шпир заболел воспалением легких; болезнь повторилась и с той поры хронический кашель не покидал больше Шпира, лишая его возможности общения с людьми. Это вынудило его переехать в Швейцарию, где он с женой и единственной дочерью провел 5 лет в Лозанне на берегу Леманского озера, продолжая свои занятия. Здесь он в 1885 году издал полное и окончательное собрание своих сочинений. Однако Лозанские библиотеки скоро перестали удовлетворять его, и он был вынужден переехать в Женеву.
Тут он решил изложить основу своего миросозерцания на французском языке и в 1887 году в Париже появился небольшой томик его „Очерков критической философии" 1). Так как эти очерки были слишком кратки, чтобы дать общее понятие о его взглядах, Шпир написал еще в дополнение к ним более пространные „Новые очерки критической философии" появившиеся в печати уже после его смерти.
Эти две книги по своей сжатости, ясности, точности и простоте и доступности изложения бесспорно являются исключением в философской литературе.
По настояниям Л. Н. Толстого русский перевод первых „Очерков" был издан в 1901 г., но к сожалению цензура того времени урезала несколько значительных страниц.
С этой поры Шпир перестал писать, находя, что сказал все, что имел сказать. Он только обработал статью „О бессмертии души", вошедшую в „Новые очерки", и до четверти заполнил объемистую тетрадь отдельными мыслями. Это были последние строки, начертанные его рукой.
Хотя каждый труд Шпира и отмечался немецкой, а впоследствии французской критикой, но, как говорит его дочь: „не нашлось никого, кто бы отважился открыто заявить себя сторонником учения, огромное значение и творческую силу которого нельзя было не признать.
Сын должен был изведать всю горечь, которая выпала на долю его отцу. Один думал обеспечить за человечеством телесное здоровье, указав людям основы жизни наибо-

——————————
und Unrecht, IV Schriften Jnhalts (переименованная новыми издателями в Philosophische Essays).

1) Esquissu do philozophie par A. Spir, Paris 1887 chez Felix Alcan, 2 fr. 50 с.
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лее сообразные с их физической природой; другой нес им еще гораздо более драгоценное обеспечение душевного здоровья, открыв основание нравственной природы человека. Ни тот, ни другой не были услышаны.
Необыкновенно скромный от природы и по своим убеждениям Шпир никогда не приписывал себе открытия своего учения:
„Не я его создал, — говаривал он, — наоборот, это оно сделало из меня то, что я есть, и научило меня думать. Я был только почвой, где оно проросло и развивалось само собой с чрезвычайной медленностью в течение долгих лет". И малое внимание, которое привлекло к себе его несомненно истинное учение он приписывал только слабости своих способностей.
„Никогда не встречалось, — писал он однажды другу, — такого несоответствия между человеком и его произведением, и что горше всего это то, что труд должен терпеть от неспособности и слабости своего автора.
Более способный человек, обладая этим учением, давно уже привел бы в движение весь мир".
Учение Шпира ясно и просто, и в его трудах оно разработано до самых мелких частностей, при самом тщательном освещении всего последними данными опытных и философских наук. Свободно выраженное в самом общем, кратком и доступном виде оно заключается в следующем:
Мы живем во время, когда люди начинают жить мыслью. Это значит, что в своих поступках они начинают руководиться не тем, что кажется с первого взгляда, а тем что оказывается существующим действительно, после внимательной проверки этою мыслью.
Но чтобы проверять мыслью то, что нам кажется под влиянием чувств, надо ясно знать, что значит для чего-нибудь действительно существовать.
Действительно существовать, а не казаться только, для какого-нибудь предмета значит быть 1) независимым, 2) простым, 3) неизменным и потому — 4) совершенным.
Только такому предмету, который отвечает этим четырем условиям можно приписать действительное существование.
Это очень просто, хотя и необычно для нашей мысли. В самом деле, если мы видим, что что-либо кажущееся нам существующим зависимо, то мы не можем не заключить, что существует на самом деле не этот предмет, а то, от чего он зависит, и что создает его существование.
Если мы признаем существующим что-нибудь сложное, то это только потому, что мы не можем видеть или решили не видеть
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тех простых вещей, которые его составляют, если мы признаем существование чего-нибудь изменяющегося, например пламени свечи, то это возможно только пока мы не заметили этой перемены.
Кто скажет, например, что река или ветер есть действительное существо? Но эти три свойства: независимость, проста и неизменность возможны только для чего-нибудь совершенного в своем роде, ибо только совершенство всегда равно самому себе и не может быть изменено, упрощено или освобождено от зависимости. На деле эта простая, но непривычная истина будет яснее.
Люди в повседневной жизни прекрасно чувствуют себя и действуют без больших ошибок, принимая все окружающие нас явления и предметы за действительность. Но это не мешало им с самой глубокой древности и до наших дней, — перед лицом смерти, когда исчезает то, что не должно бы исчезнуть, или перед господством зла, когда торжествует и насмехается над человеком то, что не должно бы быть, — глубоко задумываться над тем, что представляет в действительности этот сложный необъятный мир, который мы имеем перед глазами, и тот не менее сложный и противоречивый мир, который мы знаем внутри себя. И с той поры, как человечество помнит себя, были перепробованы тысячи объяснений: то представляли себе множество божеств, то пыталась доказать, что все произошло из воды или из огня, то представляли мир в виде борьбы двух сверхъестественных существ и т. д. и т. д. Все эти детские попытки объяснения, в которых к непостижимости, окружающей нас, прибавлялись еще противоречивые и произвольные отвлеченные представления, хотя обыкновенно значительно помогали доброй жизни некоторых людей, давая могучую опору добрым сердцам, но с другой стороны так приучили их объяснять все то, чего они не могут знать, вместо того, чтобы обнажать одни голые факты, что эта наклонность до сих пор вредит ученым нашего времени, мешая им делать основные выводы из их науки. И теперь, в век просвещения, если вы зададите старинный вопрос: что же значит это противоречивое существование, эти ничтожные усилия личности, заброшенной среди необъятных миров, среди торжества смерти? Его чуткое сердце, способное обнять человечество, среди моря крови и зла? Этот дивный разум, измеривший глубины видимого неба, среди царства лжи и несообразностей? — ученейшие люди человечества будут вам говорить об однородной материи, которая наполняет бесконечную вселенную и различными соединениями
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своими образует весь мир вещественный и живой.
И в век небывалой учености люди, которые только улыбнутся на самый запутанный софизм древних, серьезно думают или делают вид, что думают, что бесконечность может быть наполнена, и действительно существующее однородное вещество может образовать разнообразнейшие соединения и даже твердое логическое мышление. И в наше время тысячи и тысячи людей живут, страдают и умирают с недоумением, ужасом и отчаянием, которому никогда не было примера на земле и ежегодно все большее и большое количество их накладывает на себя руки или лишается рассудка, и стремление занять или одурманить свой разум, вместо работы над уяснением истины, становится главною целью усилий цивилизованных народов.
Таким образом мы видим, что все окружающее нас, что нам кажется так просто, на самом деле не может существовать, так как, как только люди пытаются ясно представлять себе это действительное существование, они принуждены придумывать немыслимые вещи и запутываются в безвыходных противоречиях.
Единственный выход из них тот, чтобы твердо установить, что значит действительно существовать, и, имея в руках это мерило, шаг за шагом подвигаться вперед, отбрасывая все то, что, не соответствуя ему, будет оказываться только кажущимся.
Как мы видели, действительно существовать значит быть: независимым, простым, неизменным и совершенным.
Что же в этом вихре окружающих нас и совершающихся в нас перемен можем мы найти соответствующего этим условиям? С первого же взгляда видно, что под них подходит только связь явлений между собой, содержание же их дается нашими чувствами, о которых уже в древности было более или менее установлено, что они не имеют ничего общего с действительностью, а Кант окончательно доказал это.
И всякий кто потрудится проследить это на деле, легко убедится, что все данные чувств постоянно меняются, зависимы и т. д.
Таким образом мир явлений есть только мир наших представлений (или идей), не могущих иметь нечего общего с тем, что существуете само в себе, помимо наших чувств.
Связь же между этими явлениями, которая действительно независима, проста, неизменна и совершенна и которая под именем закона причинности составляет основу науки, — связь эта — это как бы тот план, по которому мы строим себе этот фантастический мир,
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включая в него и свое собственное личное существование.
Вот почему все в этом мире подчинено математическим законам.
Во время Пифагора смотрели на числа, как на действительно существующие предметы и приписывали им физическое влияние. Теперь все понимают, что числа и величины это только создания мысли, и законы их взаимоотношения это только законы мысли, по которым они созданы. Тоже самое надо понять и относительно внешнего мира.
Связь между явлениями действительно существует, но содержание этих явлений так же создается вами, помощью наших чувств, как математические величины — разумом.
Вот почему, как только мы хотим знать что-нибудь большее, чем одни отношения между явлениями, пытаясь найти в них действительное содержание, мы неизбежно должны придумывать понятия не только противоречивые, но и невозможные: соединение конечно с бесконечным, материя служащая одновременно основой физики и логики, первая причина, начало бесконечности или конец ее в настоящем, все это такие же „понятия", как сухая вода или истинная ложь.
Это слова не имеющие смысла.
Как это ни неожиданно, но оказывается, что человечество накопило теперь более чем достаточно опыта и знаний, чтобы видеть, что мир нас окружающий, как и наша личность, не может существовать в действительности.
Это легче себе представить, чем может показаться с первого взгляда: в самом деле кто не переживал самых сложных сновидений, где благодаря воображаемым образам радуешься и страдаешь иногда с необычайной силой. То же и с этой жизнью. Только в сновидениях и галлюцинациях действуют не все чувства и им не подвержены остальные люди. Поэтому пробудившись мы имеем возможность увидать призрачность окружавших нас образов, проверяя свои представления остальными чувствами и сравнивая их с представлениями других людей.
В бреде же этой личной жизни участвуют все люди и все наши чувства, по своей природе стройно согласованные между собой и с той созидающей способностью мысли, с помощью которой мы из разрозненных данных чувств строим себе этот мир вещей, тщательно стараясь подогнать его под условия истинного существования: единство, простоту, независимость и совершенство.
Это не остроумные шутки, это самая несомненная научная действительность, которая ясно не признана еще большинством ученых только потому, что они настолько увлеклись изучением, а главное объяснением внешнего,
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что забыли о цели всякого изучения, заключающейся в удовлетворении основной потребности разума человека, которая состоит в том, чтобы возвышаться над кажущимся и достигать несомненного.
Причина этому та, что люди до сих пор недостаточно ясно понимали, что означает та внутренне данная им уверенность, что не все кажущееся может существовать, а то, что независимо, неизменно и т. д.
Между тем, если мы можем знать что-нибудь несомненно, то это то, что помимо нашего воображения может существовать только то, что независимо, неизменно, просто и совершенно.
Сама сущность их индуктивных наук есть ни что иное, как погоня за отысканием такого элемента в мире, и если отнять у нас это врожденное понятие о действительном существовании, которое мы имеем (а priori) прежде всякого опыта, то мы уже не в состоянии ничего знать.
Таким образом перед тем, кто потрудится довести работу своей мысли до конца, открываются две дороги: или признать, что все физическое и даже наша личная жизнь суть только произведения наших чувств, подобные тем, которые мы создали себе в сновидении; или — отказаться от уверенности разума в том, что одна и та же вещь не может в одно и тоже время существовать и меняться, зависеть и т. п.
Но эта уверенность есть основа всякой возможности мышления и знания. В логике она называется законом тожества и противоречия, который может быть выражен так: в одно и то же время нельзя утверждать и отрицать одного и того же относительно одного и того же предмета.
Нам трудно представить себе мнимость существования внешних предметов потому, что мы склонны понимать эту мысль так, как будто бы ею утверждается, что предметы опыта не существуют в сравнении с другими предметами опыта, или в сравнении с нашими чувствами, наконец, с нашей сознающей личностью.
Л. Н. Толстой в „Отрочестве" пишет, что после чтения философских сочинений он оглядывался, чтоб узнать, существуют ли предметы опыта в действительности! На самом же деле, если сравнивать предметы друг с другом и даже с нашей сознающей личностью, то относительно всего этого они, разумеется, существуют, как части миража будут казаться действительностью, если их сравнивать с другими частями миража.
Призрачность нашего личного существования и этого мира может быть обнаружена только, если ясно понять то мерило истинной действительности, которым мы обладаем в
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виде уверенности, что чтобы быть, а не казаться, предмет должен быть независим, прост и неизменен.
Мы находимся в положении человека, который видел бы во сне, что носит воду решетом, и, вместе с тем, твердо помнил бы действительные свойства воды. Не пробуждаясь он мог бы заключить, что чувства его обманывают.
Таким образом, приходится признать, что внешний мир и мы сами, как личности, существуем только в своем воображении, ибо, как ни усиливался разум человека найти что-либо неизменное, независимое, простое к совершенное в этом мире и в человеке, — его не только не найдено, но с несомненностью видно, что его и не может быть, т. к. основа науки состоит в признании закона причинности, по которому все предметы этого мира зависят друг от друга и в нем не может быть ничего независимого (как бы основного), т. е. действительно существующего.
Всякие предположения первопричины, неведомой сущности этого мира, материи, атомов и т. п., чтобы удовлетворять и норме нашей мысли и быть членами мира явлений, неизбежно должны заключать в себе свойства взаимно заключающие одно другое (так называемые антиномии).
Итак в действительности существуют только две вещи:
1. Необъяснимая, но и несомненная всеобщая согласная и строго сообразная с законом причинности игра чувств, изображающая нам действительность в виде взаимодействий мира тел и личностей в пространстве и времени. (Необъяснимость этого обмана не должна смущать нас, ибо обман может существовать только пока он необъясним. Если бы какая-нибудь наша способность могла бы объяснить этот обман, он бы не был всеобщим и потому не существовал бы вовсе).
2. Существует наша сверхчувственная нормальная природа, лежащая вне этого видения и проявляющаяся в нас в понятии о действительном или нормальном существовании, т. е. о действительности независимой, простой, неизменной и совершенной.
Понятие это не приобретается опытом, a неизбежно должно предшествовать всякому опыту так как самый опыт наш есть ничто иное, как сравнение действительности кажущейся на первый взгляд с этим понятием о действительном существовании.
Мы чувствуем себя свободными и удовлетворенными только постольку, поскольку в мысли и поступках стараемся отбрасывать

171
все то, что противоречит этому врожденному понятию действительного существования, т. е. все то, что является для мысли как ложь, и для воли — как зло.
«Закон логики — ни что иное, как понятие абсолютного (или действительного), и закон нравственный — ни что иное, как стремление к действительному (абсолютному) добру»
Иначе говоря, в этой жизни мы всецело находимся под влиянием волшебного сновидения. Но мы обладаем (a priori) таким понятием о действительном существовании, которое изобличает призрачный характер нашего этого состояния. В мысли это возвышающее нас над иллюзией понятие есть сознание того, что только истинное может действительно существовать, а в поступках нас возвышает над иллюзией сознание того, что может существовать в действительности, а потому имеет для нас значение только доброе. Так что мы действительно существуем, т. е. независимы, просты, неизменны и совершенны только постольку, поскольку мы ищем истину и делаем добро, так как то, что представляется нам этими двумя деятельностями, есть ни что иное, как борьба с испытываемым нами сновидением и победа над ним. Вот почему одни и те же понятия могут казаться истиной и ложью разным людям и одному лицу в разное время, а одни и те же поступки могут быть добром и злом для различных людей ила для одного и того же, но в разное время.
Все, что мы привыкли считать положительным (позитивным), есть лишь волшебное видение, и действительные добро и истина не могут иметь поэтому положительного содержания. Истина заключается в победе мысли над кажущимся. Добро есть победа воли над тем мнимым представлением о самом себе, по которому мы кажемся себе личностью животной и даже духовной, зависимой, мимолетной и вместе с тем существующей. И обратно — зло есть подчинение нашей воли этой призрачной своей природе и внешним призрачным влияниям, т. е. все, что мы делаем из личных (эгоистичных) стремлений: из чувства самосохранения, боязни страданий, ради наслаждения, чести и пр., и пр. А ложь есть все то, чему мы даем место в наших мыслях, благодаря доверию, привычке, лености и т. п.
Этим пониманием призрачности внешнего мира и нашей личности не отрицается опытная наука. Задача опытной науки есть уяснение не действительности, как это принято думать, а тех общих всем людям законов чувств и мысли, по которым мы создаем себе наш волшебный мир. Поэтому в опытной науке истинно не то, что действи-
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тельно существует, а то, что кажется и всегда казалось существующим всем нормальным людям. Вот отчего безусловную истину каждый может находить непосредственно и во всякое время, а для уяснения относительной научной истины нужно обыкновенно очень много труда, приборов, временя и участников.
И вот отчего, если предположить действительно существующими те элементы, с которыми имеет дело наука, — впадаешь в безысходные противоречия.
Понимание того, что физическая действительность есть только всеобщая и потому неуничтожимая иллюзия, не имеющая с действительностью настоящей ничего общего, кроме видимости, а что на самом деле существует только, так сказать, действительность логическая и нравственная, нормальная природа вещей, совершенно неведомая для нас, но включающая в себя нас, поскольку мы отождествляем себя с истиной и добром, — т. е. такая, перед которой следует благоговеть и кот. точнее всего назвать Богом, — понимание этого не только не отрицает науки, но, напротив того, представляет венец работы точной мысли.
1. Оно дает нам точное и ясное отрицательное объяснение всего кажущегося нам в этой жизни, что во всей совокупности тщетно старается объяснить наука; и
2. Что гораздо важнее, оно ясно показывает нам явления такими, какими они не кажутся, а суть на самом деле, приводя к взаимному согласию нравственное чувство и разум, религию и науку, и этим самым открывает, наконец, человечеству ясную и точную религию и такую же нравственность.
Несколько мыслей Шпира, не переведенных еще по-русски, пополнят это в высшей степени беглое и совершенно вольное изложение основ его учения.
Глубочайший нравственный упадок нашего времени состоит в том, что, подчиняя физическую природу во вне, люди внутренне до такой степени порабощают себя ей, что теряют даже сознание того, что человек есть нечто возвышающееся над этой природой. Но теперь, благодаря предполагаемому им знанию нормы мысли и действительной природы вещей, люди обладают возможностью выйти из того состояния бреда, или сомнамбулизма, в котором они живут, и возрождение человечества не может казаться невозможным когда видишь, что множество людей осуществляло его, не обладая даже ясным пониманием вещей.
Слепота, присущая нашему природному эгоизму, никогда не была всеобщей; во все времена встречались удивительные и поистине божественные личности, которые твердо шли
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по прямому пути и вели возвышенную жизнь, несмотря на различие и ложность их понятий и теоретических верований.
По счастию, нравственное сознание могло пробудиться даже в отсутствии истинного понятия о действительности, и люди или по крайней мере некоторые из них, могли подняться до истинной, или абсолютной действительности, руководясь чувством, прежде чем разуму возможно было угадать или достичь ее.
В теории большая часть людей не в состоянии понять действительный смысл отречения от себя; они не могут возвыситься над природным эгоизмом, основанным на обмане чувств или на мнимом образе существующей в них неизменной и независимой личности, и им кажется, что то, что не приобретено для этой сознательной личности, не есть действительное приобретение.
Вот почему в часы размышления они ищут себе личного сознательного бессмертия и усиливаются верить в него. Но по счастию, на деле людям доступно много таких действий, теории которых они не понимают. Канатный плясун не может дать математических доказательств движений, которые он делает, чтоб удержать равновесие, и хороший игрок на биллиарде не в силах научно объяснить своих ударов; но это не мешает им иметь полный успех на деле.
То же самое и в нашем случае. В теории люди по большей части не способны понять смысл самоотречения, но на деле они очень нередко проявляют его.
Однако истинная всемирная и неизменная религия будет иметь возможность надежно утвердиться только помощью истинной философии, которая приводит ко взаимному согласию чувство и разум, религию и науки и этим самым устанавливает вечные основания духовной жизни.
Нет ничего более грустного, чем это ослепление безмерного большинства людей, которые вполне принимают всерьез блага этого мира, как будто бы это были действительные и безусловные блага, и которые из любви к этим благам производят неисчислимое количество страданий и несправедливостей.
Если обращать свое внимание исключительно на аномалию, наполняющую этот мир: на пороки и страдания, на заблуждения, ошибки, свирепый эгоизм, непрестанную войну между живыми существами и хрупкость их существования, можно было бы лишиться рассудка и желать уничтожения всего. Так как существование ненормального является для разума бездонной пропастью, пучиной непостижимостей. Существование предметов, которых не должно бы быть, которые не имеют права
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существовать, в этом ужасная загадка, не допускающая разрешения. Но устанавливая присутствие божественного элемента в нашей мысли и нашем нравственном сознании, мы получаем возможность возвыситься в точной, чистой и незыблемой религии абсолютного. Болезненная загадка существования аномалии этим не разрешается, но мы находим, что одна сторона нашего существования, — и именно та, которая только и может идти в счет, — ускользает от нее. С этой стороны открывается для нас путь спасения. Пусть только тщательно проверят основания этого в себе и вне себя.
Человечество еще только что вышло из варварства, и тем не менее каких только поистине божественных личностей не создало оно! Герои духа, которые всю жизнь неустанно предавались самоотречению и милосердию; светлые умы, которые открыли для человеческой мысли новые пути и горизонты; удивительные поэты и художники, которые создали образ идеального мира — отражения того совершенства, которое есть нормальная (т. е. действительная), или божественная природа вещей. Все это столько же доказательств присутствия абсолютного или божественного в сердце человечества, для того, кто не видит непосредственного доказательства этого в самом себе.
Но человечество — это только наивысшее выражение физической природы, и высшие цели, к которым оно стремится сознательно, до него преследовались бессознательной природой. Существование человека само по себе уже доказывает это. Только те, кто сами еще недалеко ушли от животного состояния или усиливаются вернуться к нему, по крайней мере в теории, могут думать, что появление человека на земле есть действие внешних случайных причин, какого-нибудь «естественного подбора».
Напротив, тот, кто обладает ясным понятием абсолютного и сознанием ненормальности вещей этого мира, в этом самом видит очевидность того, что природа, создавая или рождая человека, преследовала высшую цель, ту самую, которую человек ставил себе сознательно: осуществление добра и истины, восхождение к божественному или к норме вещей. А между тем, кто бы мог предположить это, видя слепое действие природы и длинные извилистые пути, которыми она шла к достижению своих целей. Тот, кто видел бы землю, когда она была заселена одними пресмыкающимися, мог ли бы он предположить или поверить, что на этой самой земле появится существо, способное измерить видимые пространства небес, и, что много больше того, дойти до понятия об абсолютном и 
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проникнуть взором сквозь все те видимости, которыми природа скрывает истинное положение вещей? Тем не менее эта непостижимость совершалась, правда, не в виде грубого чуда, но посредством медленного и последовательного развития среди бесчисленных препятствий и отклонений.
Таково, стало быть, могущество божественного в этом мире, хотя Бог и не есть физическая сила. И мы, наиболее одаренные дети творения, предназначенные осуществлять верховные цели природы и приобщаться одной стороной нашего существа к божественному, или абсолютному, мы были бы обречены на ничто, на полное уничтожение! Нечто божественное воздвигалось бы в нас только, чтобы бесследно исчезнуть с нашей смертью! Нет, все, что отмечено свойством божественного, недоступно уничтожению, и наше бессмертие обеспечено за нами уже благодаря тому обстоятельству, что мы обладаем религией.
После всего сказанного ясно видно, какова истинная сущность религии.
Религия не состоит, как это часто думают, в том, чтобы верить в то или другое, исполнять различные обряды и участвовать в различных церемониях. На нее не следует также смотреть, как на праздничную одежду, которую снимают тотчас по выходе из церкви.
Религия — это высшая жизнь, жизнь посвященная служению добру и истине; ибо Бог — предмет религии — есть ничто иное, как чистое добро и истина, высшая и полная действительность, норма вещей. Таким образом, между жизнью и религией не может и не должно быть никакого разделения...
Идеал — это не бездельник и нищий, а работник; не аскетизм и монашество, но деятельная жизнь, посвященная осуществлению добра и истины. И жизнь человечества не войдет в правильное русло до тех пор, пока каждый, отдаваясь своим практическим делам, не будет в то же время всегда помнить, что истинное, действительно существующее благо, спасение и бессмертие находятся в самоотречении, в преданности тому, что божественно и вечно: добру, истине и справедливости.
* * *
Совершенно верно, что несправедливость всегда царствовала на земле, но она царствовала, только последовательно предавая погибели все народы и стирая с лица земли все цивилизации, которые питались ею.
Если существующий порядок мог продолжаться до сих пор, то это главным образом зависит от того, что в народах господствовало убеждение, что этот порядок божественного установления, или согласен с
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волей Бога. Но это убеждение в наше время быстро исчезает, а с ним вместе исчезнет и единственная нравственная опора существующего строя, оставляя в жизни общества только взаимно враждебные физические силы и побуждения без возможности мирного исхода.

Я глубоко убежден, что современная цивилизация не будет в состоянии долго просуществовать, если люди не начнут проникаться следующими тремя истинами:
1. Ведение производства отдельными лицами, преследующими только свои личные цели, должно уступить место общественному устройству производства.
2. Общественное устройство производства — это самая сложная и самая трудная задача, которая когда-либо стояла перед человечеством.
3. Это устройство не может быть осуществлено ни силой, ни исключительно внешними или законодательными мерами; оно предполагает свободное соревнование всех к общему делу и поэтому нравственное перерождение людей, которое дает им возможность преодолеть природное себялюбие.
* * *
Рассматриваемая отвлеченно, как бы со стороны, личная жизнь со всеми ее страданиями есть кошмар пробуждения, от которого есть смерть или исчезновение этого призрачного образа.
С практической же стороны, жизнь есть счастье, драгоценный дар, благодаря которому мы можем делать сознательно то, что в своей длинной эволюции от червя до человека видимая природа старалась осуществить бессознательно: истину и добро. Человек должен спешить с благодарностью и благоговением воспользоваться этой привилегией. Величайшее же личное счастье, возможное в этой жизни, это смерть за истину и добро, ибо умереть так значит сознательно прогнать от себя и победить могучий кошмар, которым мы одержимы.
* * *
Шпир умер в Женеве 52 лет. Он до последнего вздоха остался верен своему миросозерцанию.
Когда зимой 1890 года в Женеве распространилась эпидемия инфлуэнцы, он спокойно заявил, что пришел его черед. И действительно, после жены и дочери, за которыми он ухаживал до их выздоровления, он слег в постель и не вставал уже более.
Спокойно и ясно глядел больной на то, как угасала его жизнь, — пишет его дочь; он следил за тем и старался анализировать фазы этого материального разрушения, которое шаг за шагом подвигалось вперед.

177
Несколько раз он пытался писать, но рука его была слишком слаба. Когда же, после нескольких недель болезни, он почувствовал, что смерть уже почти касается его, он сказал с покорностью в голосе:
«Легко умирать, когда исполнил свой долг в этом мире», и глазами, выражавшими беспредельную нежность, он следил за двумя дорогими существами, с которыми он расставался; но слеза блеснула на его ресницах, когда последней улыбкой он выразил им свое последнее прости...
Потом в один миг паралич овладел его языком, в то время как ужасная трагическая борьба между жизнью и смертью продолжалась.
Обладая полным сознанием, умирающий тщетно пытался объясниться; он мог только лепетать; но вдруг, собрав последние силы, он сделал страшное усилие и явственно произнес: «Fiat Lux!» (Да будет свет!). Затем наступила продолжительная агония, и 13 (26) марта 1890 года он перестал страдать».
Fiat Lux!.. Только глубоко вдумываясь в известную нам теперь в общих чертах сущность мировоззрения Шпира, можем мы понять все значение этих последних слов мыслителя...
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Готовясь испустить последний вздох, умирающий хотел сказать, что делает последний шаг, чтобы выйти из этого мира приведений.

Вспоминая в этом беглом очерке это одинокое сердце, посвятившее все свои силы на уяснение истины, мы не можем не повторить его слов в несколько ином значении.
Fiat Lux! Да будет свет! И если невозможно, чтоб он немедленно сделался достоянием общества, то пусть будет свет хоть в головах тех, в чьих руках находятся все орудия для отыскания истины: досуг, печать и весь склад знаний человечества!
Пусть ученые, философы и профессора нашего времени, так поразительно упорно, не видящие жалкой бессмыслицы и элементарнейшего противоречия того метафизического материализма, который составляет их религию и так принижает нравственную природу человека, пишут свои сочинения и читают свои лекции не так, как будто бы никогда не было тщательного, всестороннего, строго научного и потому обязательного для всех исследования Шпира, но пусть они переведут и прочтут его труды и продолжают свои занятия или опровергнув его положения, или согласившись с ними. Да будет свет!
В. Лебрен.
Псалом.

Земля трепещет; по эфиру

Катится гром из края в край.

То Божий глас; он судит миру:

«Израиль, Мой народ, внимай!
Израиль! Ты мне строишь храмы;

И храмы золотом блестят,

И в них курятся фимиамы,

И день и ночь огни горят.
К чему Мне злато? В глубь земную,

В утробу вековечных скал,

Я влил, как воду дождевую,

Огнем расплавленный металл:

Он там кипит и рвется сжатый
В оковах темной глубины,
А ваше серебро и злато
Лишь всплеск той пламенной волны.
К чему куренья? Предо Мною

Земля, со всех своих концов,

Кадит дыханьем под росою

Благоухающих цветов.

К чему Мне пышных храмов своды

Бездушный камень, прах земной?

Я создал землю, создал воды,

Я небо очертил рукой!
Хочу — и словом расширяю

Предел безвестных вам чудес,

И бесконечно созидаю

За бесконечностью небес.

К чему огни? Не Я-ль светила

Зажег над вашей головой?

Не я-ль, как искры из горнила,

Бросаю звезды в мрак ночной!

Твой скуден дар. — Есть дар бесценный,

Дар нужный Богу твоему;

Ты с ним явись, и, примиренный,

Я все дары твои приму:

Мне нужно сердце чище злата,

И воля крепкая в труде; 

Мне нужен брат, любящий брата,

Нужна мне правда на земле...
(По Хомякову.)

Мне хочется рассказать о влиянии Льва Николаевича, проявившемся на одном из островков Тихого океана, лежащем недалеко от острова Явы. Человека, на котором сказалось это влияние, мне пришлось встретить во время одной из поездок моих за границу.

Я встретил его у одного знакомого близ Женевы. Это был человек высокого роста, с довольно длинными, прямыми, черными волосами и со смугло-желтым цветом лица. Он был по происхождению полуголландец, полумалаец и служил на острове Яве в качестве одного из начальников местной полицейской стражи.

На том островке, о котором я упомянул выше, происходили волнения. Правящий островком раджа вследствие своей алчности вызвал сильнейшее негодование со стороны местного населения; негодование это перешло в открытое возмущение. Голландское правительство поспешило убрать раджу и заменить его другим, но страна настолько разбушевалась, что восстание продолжалось по прежнему. Тогда голландское правительство решило послать отряд, чтобы вооруженной силой подавить всякое сопротивление. Во главе этого отряда был поставлен наш знакомый малаец. Как раз в это время ему попалась в немецком переводе книга Толстого "Царство Божие внутри вас". Эта книга произвела на него огромное впечатление, но несмотря на это он по инерции продолжал служить, продолжал исполнять привычные обязанности, и даже, когда пришло предложение стать во главе отряда, и тогда как-то не решился уклониться от этого поручения и поехал усмирять восставших жителей, хотя в мозгу его бушевала буря и ворвавшиеся туда новые идеи опрокидывали все, что находилось там раньше в таком стройном порядке.

Когда этот начальник отряда явился на островок, то, видимо, под влиянием прочитанного им сочинения, он решился прежде всего испытать путь мирных переговоров. Он послал к предводителям восставших деревень гонцов с предложением явиться к нему для объяснений, но предводители ответили ему, что они не находят возможным явиться, а что если ему хочется вступать с ними в переговоры, то пусть он сам придет ночью в назначенное время на поляну, находящуюся в таком-то лесу и чтобы он явился на эту поляну не только без всякой свиты и охраны, но и без оружия. Предложение было, очевидно, нелепое, тем не менее он послал им сказать, что он на поляну придет.

И вот действительно ночью среди тропического леса на поляне появилась толпа вооруженных туземцев и нашла там одного человека без свиты, без охраны и без оружия. Вид безоружного человека, доверчиво явившегося к ним, несмотря на то, что в его распоряжении были огромные вооруженные силы, произвел на восставших потрясающее впечатление. Лед вражды был сломан, доверие было полное, немедленно начались переговоры, и через несколько дней восстание прекратилось совершенно.

Из воспоминаний о Л. Н. Толстом. А. Хирьякова.
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