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В конце 80-х гг в Институте философии Академии наук (тогда еще СССР
а сегодня - России) работала исследовательская группа 'Анализ вненаучного
знания' Даже в либерализированной атмосфере академического института
бьпо не так-то просто отстоять в то время мысль о равноценности науки и
вненаучного знания в контексте теоретико-познавательного анализа Надо
отдать должное руководству института и сектора теории познания в том,
что в конце концов идея институциализации такого исследования была
принята Фонд Дж Сороса в Москве ' Культурная инициатива" также под-
держал этот проект В результате удалось подготовить два ротапринтных
сборника, которые при тираже 200 экземпляров стали известны и за преде-
лами Москвы

В 1992 г эту работу продолжил Центр по изучению немецкой философии
и социологии в рамках русско-немецкого проекта "Анализ научных и внена-
учных форм мышления" при поддержке фондов "Фольксваген" и "Интер-
Национес" К тому времени настоятельной необходимостью стала уже не
просто критика сциентизма по П Фейерабенду, но обстоятельный анализ
широкого многообразия типов знания Данная идея проводится в книге из-
вестного немецкого философа профессора Кильского университета Курта
Хюбнера "Критика научного разума", перевод которой опубликован Цен-
тром в 1994 г Ее обоснованию посвящены также книга автора этих строк
"Познание в мире традиций" (М , 1990) и ряд коллективных работ, подго-
товленных сотрудниками Центра

В их числе и настоящая антология, идея которой родилась еще тогда, ког-
да нами готовилась к печати уже известная читателям книга "Заблу-
ждающийся разум7 Многообразие вненаучного знания" (М . 1990) В той
книге была предпринята одна из первых попыток теоретического анализа
понятия вненаучного знания, которая, как отмечали и сами авторы, была во
многом несовершенна Теоретический анализ должен, сколько бы мы ни
ругали эмпиризм, опираться или хотя бы всерьез соотноситься с определен-
ной фактурой, интерпретация которой доведена до известной степени зрело-
сти Тогда можно было лишь задумываться о задаче подобного рода, в на-
стоящий момент мы уже в состоянии целенаправленно создавать условия ее
решения

Так, успела завоевать внимание читателей первая книга из этой серии,
призванной создавать эмпирическую базу для вышеуказанного теоретическо-
го анализа, -"Магический кристалл магия глазами ученых и чародеев" (М
Республика, 1992, 1994) Она, однако, ограничивалась в основном современ-
ной литературой Сегодня мы представляем книгу совсем иного рода В ней
собран целый ряд литературных раритетов, издавна служивших источниками
оккультного и паранаучного мышления тексты Гермеса Трисмегиста, астро-
логическое "Четверокнижие" Птолемея, каббала, алхимический трактат
Альберта Великого и т д Впервые переведенные на русский язык с древне-
греческого, татыни коптского, древнееврейского, санскрита тексты пред-
ставляют собой ценнейшие памятники древней и средневековой мировой
культуры Данная книга, в свою очередь, является лишь первой частью анто-
логии, которую мы намереваемся довести до XIX в



Каждый текст в ней снабжен научным комментарием, без этого он почти
недоступен сколько-нибудь осмысленному чтению. Ведь понимание даже
вненаучных текстов для многих недостижимо без научного аппарата, хотя и
не исчерпывается его возможностями. И вместе с тем мы стремились избе-
жать сугубо сциентистского изображения вненаучных феноменов; мы не
навязываем читателю какой-либо формы познания - научной или вненауч-
ной, а лишь по мере сил обеспечиваем возможность собственного сознатель-
ного выбора.

В заключение хотелось бы упомянуть о том, что создание этой книги бы-
ло бы во многом проблематичным без научных консультаций со знатоком
данной темы профессором К. Хюбнером, перевод книги которого "Истина
мифа" (Мюнхен, 1981) только что вышел в свет, а также без поддержки фонда
"Фольксваген", которым редколлегия и составитель выражают свою глубо-
кую признательность.

И. Т. Касавин



ПУТЕШЕСТВИЕ В СТРАНУ
НЕПРИВЫЧНОГО ЗНАНИЯ

В. М. Розин

Пробежав оглавление, читатель может удивиться: что объединяет все
представленные в книге материалы и за какими это пределами может ока-
заться знание? Действительно, в ней собраны весьма разнородные тексты.
Здесь и натурфилософские работы, и богословские трактаты, и эзотерические
исследования, здесь западная и восточная мысль. Не так давно соединение
под одной обложкой авторов столь разной ориентации и тематики было бы
сочтено в лучшем случае эклектикой. Сегодня же подобная книга будет вос-
приниматься вполне естественно и, надеюсь, даже с любопытством. Однако
вопросы все же остаются: что все-таки объединяет авторов и о каких преде-
лах идет речь?

Можно начать с того, что составители сборника хотели удовлетворить
вполне понятный сегодня интерес интеллектуального читателя к истокам со-
временного научно-философского и эзотерического мышления, а эти истоки
прослеживаются, начиная с античности на Западе и древнеиндийской гности-
ческой традиции (уже с эпохи брахман и первых упанишад) на Востоке. Безус-
ловно, велико здесь и значение средних веков. Не менее важное обстоятельство,
с которым нельзя не считаться в наше время, - это быстрая смена представле-
ний о познании и знании. Познание теперь перестает отождествляться с наукой,
а знание - только с таким, которое получено научным путем, да еще, как пра-
вило, в естественных науках. Постепенно восстанавливается понимание того,
что существуют разные формы познания - научное, философское, религиозное,
эзотерическое, художественное и другие, а также разные его идеалы - антич-
ный, теологический, естественнонаучный, гуманитарный и т. д. К тому же идеа-
лы познания существенно различаются для западной и восточной мысли. На-
конец, тематика книги обозначает область поисков современного человека, не
удовлетворенного чисто рациональным познанием, - он в который раз обра-
щает свой взор на религиозные и эзотерические учения.

Рассуждая о знании и границах познания, мы обычно исходим из сле-
дующей картины. Существует природа, первая или вторая, физическая
или духовная. Ученый может познать законы и устройство природы и на
основе такого знания овладеть соответствующими природными процес-
сами, превратить их в средства человеческой деятельности, даже если речь
идет о природе самого человека. Например, Л. С. Выготский, которого мы
сегодня относим к гуманитарно ориентированным психологам, писал в
1927 г., что психология, призванная практикой подтвердить истинность
своего мышления, "стремится не столько объяснить психику, сколько по-
нять ее и овладеть ею", что эта отрасль знания будет первой в истории чело-
вечества наукой, которая позволит создать нового человека1. Представитель

1 Выготский Л. С. Исторический смысл психологического кризиса//Собр. соч.:
В 6т. М.. 1982. Т I.C. 387,436.
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современной научной мысли смотрит на изучаемое им явление со стороны,
как наблюдатель, и, как правило, склонен манипулировать этим явлением
Однако нужно заметить, что подобное понимание знания и познания - про-
дукт относительно недавнего исторического развития. Оно сложилось не
ранее XVII—XVIII столетий. Исходное же понимание познания, относящееся
к античности, было совершенно другим: помимо процедур доказатель-
ства и рассуждения по правилам логики оно включало в себя идею мудрос-
ти. По Платону, мудрый - это человек, познающий истину и обретающий
бессмертие; последнее было обусловлено тем, что душа этого человека при-
поминала свою божественную природу. Необходимое условие познания -
занятие наукой и философией, что было в то время одним и тем же. "Когда
же она [душа], - говорит Платон в "Федоне" устами Сократа, - ведет иссле-
дование сама по себе, она направляется туда, где все чисто, вечно, бессмертно
и неизменно, и так как она близка и сродни всему этому, то всегда оказы-
вается вместе с ним, как только остается наедине с собою и не встречает
препятствий. Здесь наступает конец ее блужданиям, и, в непрерывном со-
прикосновении с постоянным и неизменным, она и сама обнаруживает те же
свойства"1 Эту мысль Платон поясняет в "Государстве": "В науках очи-
щается и вновь оживает некое орудие души каждого человека, которое
другие занятия губят и делают слепым, а между тем сохранить его в целост-
ности более ценно, чем иметь тысячу глаз, - ведь только при его помо-
щи можно увидеть истину"2 . Сходное понимание познания существовало и
в Древней Индии. В средние века научное и религиозное знания также
тесно соприкасались. "Философ средневековья, - пишет С. С. Неретина, -
получил от античности богатое наследство в виде определенного аппарата
понятий и не менее определенного уморасположения. Но, перестав осозна-
вать себя гражданином замкнутой общины-полиса, призванным обеспечи-
вать его жизнедеятельность (в этом состояла добродетель гражданина),
направив свой разум на постижение иной, Божественной жизни, он необхо-
димо должен был перестроить основания философии, - в контексте теоло-
гически ориентированной культуры. Логика оказалась способом созерцания
Бога, этика обозначала пути его постижения. Логика и этика оказались
моментами единой теологической системы. В результате античные катего-
рии обретают своеобразную этико-логическую нагруженность. Когнитивные
акты суждения нагружаются актами нравственного суждения, а механизм
когнитивных актов - механизмами нравственных актов спасения, что по-
влекло за собой интерпретацию аристотелевских категорий, во-первых, под
углом зрения любви или ненависти, во-вторых, как иносказаний (тропов),
поскольку любая категория, сколь бы точной она ни казалась для
"земного" разума, оказывается лишь примерной относительно разума Бо-
жественного, примеряемой к нему.. "3.

1 Платон Федон // Соч В 3 т М , 1970 Т 2. С 44
J Платон Государство // Там же М , 1971 Т 3, ч. 1.С. 338
3 Неретина С С Слово и текст в средневековой культуре История, миф, время, за-

гадка М , 1994 С 56



Таким образом, наше деление на знания научные, религиозные, эзо-
терические, ненаучные практически отражает только одно из по-
ниманий, характерное для определенной философской и научной тради-
ции Именно в наше время эта традиция подвергается серьезной
критике и даже атаке, не в последнюю очередь потому, что немало рацио-
нально настроенных ученых и философов пошли в религию и эзотеризм,
занялись поисками смысла жизни и альтернативных путей выживания.

Пересмотр традиционного понимания знания и познания связан с
критикой натуралистического понимания природы, более широко -
любых объектов научного мышления. В свое время в венском докладе
1935 г Э. Гуссерль отметил: " .путь философии лежит через наивность..
Выразимся яснее' самое общее имя этой наивности - объективизм,
проявляющийся в различных формах натурализма, в натурализации
духа. Старые и новые философии были и остаются наивно объекти-
вистскими. Справедливости ради нужно добавить, что вышедший из
Канта немецкий идеализм страстно стремился преодолеть ставшую
уж чересчур явной наивность, не умея, однако, достигнуть той
решающей для нового образа философии и европейского челове-
чества ступени высшей рефлексии"1 . Десять лет спустя Н. Бердяев
признается, что существует не объект, а только объективация, которая
представляет собой проекцию, вынесение вовне активности субъекта.
"Объект, - пишет он, - есть порождение субъекта Лишь субъект экзи-
стенциален, лишь в субъекте познается реальность"2 Это утверждение
вполне коррелирует с высказываниями К. Юнга, по мнению которого
философское познание "не есть результат чисто логического безлич-
ного процесса, а произведение конкретной личности с ее простран-
ственными и временными характеристиками. В этом плане оно главным
образом субъективно, а его объективная ценность зависит от того, много
ли найдется людей, рассуждающих сходным образом". И далее Юнг
добавляет: "Мы действительно совсем свыклись с мыслью, что разум
полностью утратил свой универсальный характер, от его прежнего,
космического значения anima rationalis не осталось и следа. Сегодня
разум стал более или менее частным делом, субъективным, даже про-
извольным феноменом"3

Следовательно, не только в предыдущие эпохи понимание познания, а
также классификация разных видов знания были иные, предполагающие
тесное переплетение научных и ненаучных (религиозных, эзотерических,
жизненно-практических, бытийственных, психологических) аспектов и ком-
понентов, но и сегодня этот подход, естественно, по-новому трактуемый,
набирает силу, грозя перекроить все наши привычные представления.

1 Гуссерль Э Кризис европейского человечества и философия // Вопросы фи-
лософии 1986 № 3 С 112

2 БерОяея Н А Самопознание М , 1991 С. 295
3 Юн? К Г Различие восточного и западного мышления // Философские науки

1988 № 10 С 94
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Еще одно обстоятельство, которое нельзя не учитывать, заключается в

том, что хотя многие обсуждаемые темы на первый взгляд кажутся
"канувшими в Лету", они весьма актуальны и прямо-таки животрепещущи
для наших дней. А что, собственно говоря, обсуждается? Существование и
статус разных реальностей (не только рациональных, но и любых), приро-
да высших, духовных начал и их влияние на обычную жизнь, западное и
восточное понимание человека, мира, природы и космоса, различные науч-
ные и ненаучные способы познания и освоения мира. Все эти проблемы
интенсивно дискутируются, начиная с конца прошлого века, на фоне углуб-
ляющегося кризиса нашей цивилизации и культуры. Приведем одну
иллюстрацию, как раз из области гносеологии и мировоззрения личности,
определяющей, как мы отмечали, характер современного знания.

Ныне специалисты почти в каждой области знания и практики настаи-
вают на своем видении действительности. Но может быть, это обычная си-
туация? Всегда существовали разные точки зрения на мир, разное понимание
истины, разное видение. Так, да не совсем так. Разве не в наше время не всег-
да удается различить нормального человека и душевнобольного, понять, чем
отличается предсказание погоды от астрологического прогноза (ведь на эк-
ранах телевизоров они часто следуют друг за другом), нащупать критерии,
отличающие верующего от эзотерика, эзотерика от сумасшедшего, а их всех,
например, от обычного человека со странностями или от художника, кото-
рый тоже живет в символических реальностях и достаточно серьезно их вос-
принимает?

Или еще один пример: проблема личного спасения. Сегодня нас призы-
вают спасаться в лоне разных конфессий или даже мироощущений. Но поче-
му, спрашивается, нужно верить православной церкви и не верить восточным
учениям, верить протестантизму и не верить какому-нибудь другому религи-
озному братству? Проблема в том, что каждый говорит о спасении и подлин-
ной реальности, но понимает их по-своему. Для одних это Бог, для других -
нирвана, для третьих - планеты, определяющие нашу судьбу; одни ориенти-
руются на церковь, другие - на эзотерические общества или общение с тай-
ными силами.

О чем все это говорит? Не о том ли, что мы живем в особой культуре
или, может быть, находимся между культурами в неком состоянии суще-
ствования-переживания, для которого характерно мерцание, калейдоскоп
реалий, принципиальная неуверенность в существовании и прочности, ста-
бильности мира? Кстати, в нашей стране подобное мироощущение усили-
лось в связи с распадом советского общества и системы, что не могло не
сказаться на самочувствии личности. В этом смысле мы живем в непростое
время: нужно выстраивать собственное понимание происходящего, прихо-
дится отвечать на вызовы времени, духа, каких-то других, часто неясных
нам сил. Приходится проверять свою интеллигентность, порядочность, про-
сто человеческие качества: способность выстоять, справиться с отсутствием
ясной перспективы жизни, выдержать одиночество (ведь одиноким можно
быть даже в окружении родных и друзей), нередко рассчитывая только на
свои силы.



*

В настоящее время почти все согласны, что мы стоим на пороге новой ци-
вилизации. Куда же идет человечество? Явно к уяснению корней нашей куль-
туры, к выработке нового понимания человека и личности. Индивидуализм,
считал Н. А. Бердяев, изжил в новой истории все свои возможности, в нем
уже нет никакой энергии, он не может больше патетически переживаться. Для
Бердяева речь шла, по сути, о новом христианстве. "Мы, - отмечает он, -
живем в эпоху, аналогичную эпохе гибели античного мира. Тогда был закат
культуры несоизмеримо более высокой, чем культура нового времени, чем
цивилизация XIX века". Философ был убежден, что не может быть сам
человек целью человека, что на смену новой истории идет новое средне-
вековье (отсюда и название его книги - "Новое средневековье"), для которого
будет характерно подлинное бытие Церкви Христовой. Индивидуализм не
имеет бытийственной основы, он менее всего укрепляет личность, образ
человека. "Личность человека может быть вкоренена лишь в универсуме,
лишь в космосе... Личность есть лишь в том случае, если есть Бог и боже-
ственное"1.

Критикуя представление об индивидуальности, Бердяев имел в виду свои
эсхатологические идеи о метаистории, а также о несотворенной свободе.
Личность для него - это феномен не психологический, а метаисторический и
религиозный. А вот что - на следующий день после смерти своей первой
жены - сказал о человеке и Христе Ф. М. Достоевский: "Маша лежит на сто-
ле. Увижусь ли с Машей? Возлюбить человека, как самого себя, по заповеди
Христовой, - невозможно. Закон личности на земле связывает. Я пре-
пятствует. Один Христос мог, но Христос был вековечный от века идеал, к
которому стремится и по закону природы должен стремиться человек. Меж-
ду тем после появления Христа, как идеала человека во плоти, стало ясно
как день, что высочайшее, последнее развитие личности именно и долж-
но дойти до того (в самом конце развития, в самом пункте достижения
цели), чтоб человек нашел, сознал и всей силой своей природы убедился, что
высочайшее употребление, которое может сделать человек из своей личности,
из полноты развития своего я, - это как бы уничтожить это я, отдать его
целиком всем и каждому безраздельно и беззаветно. И это величайшее счас-
тие"2 . Интересно, что дзенбуддисты, да и многие другие эзотерики, правда,
совсем с другой стороны пришли к тому же отрицанию новоевропейской
психологической личности.

Вместо традиционных представлений о личности явственно про-
растают новые, опирающиеся на иное понимание, иное ощущение мира
и человека. Отходит на задний план европоцентристское мироощу-
щение, вместо него формируется широкий культурологический взгляд
на мир, требующий признания самоценности разных культур. В рам-
ках складывающейся новой цивилизации утверждаются как право-
мерные самые разные конфессии, эзотерические учения, представления и

1 Бердяев Н. Новое средневековье. М , 1991. С. 8,14.
1 Достоевский Ф. М. Поли. собр. соч : В 30 т. Л.. 1980 Т. 20. С. 172.
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мировосприятие в целом. Начиная с И. Канта, идет критика натуралисти-
ческого видения действительности, которая не может не привести к при-
знанию разных реальностей вместо одной - физикалистской. И в практи-
ческом отношении человек обращается к новым способам поведения: не
отказываясь от себя, он учится признавать миропонимание и реаль-
ности других людей, строить с ними совместную деятельность.

Эти глобальные перемены, в свою очередь, приводят к изменению пони-
мания человеческой сущности. Прежде всего происходит отказ от онтологи-
чески субстанциальных представлений личности, постепенное включение в
эти представления концепций природы и сущности человека. В этом плане
личность - это не только то, что есть в человеке, но и знание о нем, и рефлек-
сия, и "сочинение себя человеком", по словам Достоевского. Другой не менее
важный момент нового подхода к осмыслению данной проблемы - принятие
принципа, который можно. назвать принципом "личностной относитель-
ности". В самом деле, как, спрашивается, совместить между собой признание
разных видений и мироощущений с признанием действительности, с призна-
нием единства жизни на земле, с возможностью установления объективной
истины?

В соответствии с принципом "личностной относительности" нужно
различать по меньшей мере два плана: социетальный и витальный.
Первый план - общий для всех людей: он обусловлен экономикой, производ-
ством, социальными системами, то есть реальным взаимодействием инди-
видов, их взаимозависимостью друг от друга. Только в этом плане явле-
ния могут быть описаны в рамках представления об одной реальности -
объективной и общезначимой для всех людей. Примерами подобного подхо-
да являются монистические мировоззрения - материализм и идеализм:
один все сводит к природе и материи, другой - к духу. Второй план - специ-
фичный для каждого человека или "субъекта" (группы, субкультуры); он
обусловлен индивидуальной культурой, опытом жизни, формой бытия.
Хотя каждый человек (субъект) находится в реальном взаимодействии с
другими людьми, одновременно он может реализовать свой индивиду-
альный путь жизни. Так, один человек верит в Бога и живет в соот-
ветствии с религиозными требованиями. Другой - атеист и живет в
мире рациональных отношений. Но и верующий может видеть и жить
совершенно по-разному: христианин одним образом, а буддист другим.
Получается, что на одном уровне (социетальном) опыт жизни у всех людей -
одинаковый и, следовательно, истина одна (американский ученый-
экспериментатор Дж. Лилли относит этот опыт к так называемой
"согласованной реальности"), а на другом (витальном) - сколько разных
опытов жизни и соответствующих истин, столько существует реальных,
как правило, не совпадающих между собой форм жизни. На этом уровне
истина есть не просто принцип соответствия знания и реальности, но и спо-
соб реализации себя, самоорганизации своей жизни. Именно здесь, вероятно,
справедлива формула Лилли: "В сфере ума то, что считаешь истинным, ис-
тинно или становится истинным в пределах, которые предстоит определить
из опыта".
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Принцип "личностной относительности", конечно, нуждается в пояс-
нении. В соответствии с ним наше видение и реальность - условны, но не в
том смысле, что их нет. Они, конечно, существуют, однако если признаются
другие реальности, не совпадающие с нашей, то из этого следует, что наша
реальность и видение (так же, кстати, как и другие) существуют не в социе-
тальном плане, а в витальном. Вернее, существуют они и в социетальном
плане, но как культурные и психические феномены. Другими словами, когда
кто-то утверждает что Бог есть, и живет в соответствии с этой верой, то
для него Бог действительно существует, хотя для другого, не верящего в Бога,
последнего нет. Тем не менее и первое (реальность Бога), и второе
(реальность, где Бог отсутствует), - оба эти видения наличествуют, представ-
ляя собой явления культурно-психологического порядка.

Как же в этом случае необходимо мыслить личности? Ведь подры-
вается ее сущность: представление об онтологической природе личности,
ее константности и имманентности. Вероятно, мы должны строить новый
образ себя, который бы включал идею культуры и других как равноцен-
ных в отношении к идее Я. В этом случае источник нашей жизни
(соответственно наших желаний, воли, переживаний) - не только в нас самих,
но и в других, а также в культуре. "Центр мира" не один - в нас, совпадаю-
щий с нашим Я, он размещается в своеобразном "треугольнике", вершины
которого задаются культурой, другими и, наконец, нашим Я. Моя история -
это не только история моего Я, но также моей семьи, народа, той культуры, к
которой я принадлежу. Реальность и моя и других людей - принципиально
неонтологична, это есть феномен культуры, квинтэссенция моего личного
опыта и бытия.

По сути, давая все эти характеристики и познанию, и личности,
мы пытаемся наметить тот подход, который позволяет не только спокойно
воспринять предложенные в книге темы, но и понять их смысл. Было бы не-
правильным комментировать во вводной статье каждый из содержащихся в
сборнике текстов (тем более, что комментарии к ним дают сами переводчи-
ки), но задать категориальное пространство, в котором все они размещаются,
вероятно, полезно. Подобное пространство, облегчающее смысловую ориен-
тировку читателя, может быть описано с помощью трех систем координат-
две мы фактически уже задали - это личность и культура (личность автора
той или иной работы и культура, в которой он творил), а третья - тип
(способ) сознания, или ментальности. С нашей точки зрения авторы, пред-
ставленные в этой книге, мыслят или в чисто рациональном плане, например
философском, или в религиозном, или в эзотерическом, или их мышление
сплавляет и сочетает три указанных типа сознания. Кратко охарактеризуем
философское и эзотерическое сознание, считая, что религиозное более из-
вестно и понятно; к тому же большинство предложенных в сборнике статей,
даже религиозных, несут на себе печать философского и эзотерического ми-
роощущения.

Согласно распространенному мнению, философия невозможна без
рефлексии. В философии рефлексия гесно связана с критической точкой
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зрения, критической функцией. В теоретической установке философа, пи-
сал Гуссерль, самым существенным является специфическая универсаль-
ность критической точки зрения, с характерной для нее решимостью не
принимать на веру ни одно готовое мнение, ни одну традицию, в стремле-
нии найти для всего традиционно данного универсума истину саму по
себе, некую идеальность. "Это происходит в форме новой практики -
универсальной критики всей жизни и всех жизненных целей, всех по-
рожденных жизнью человечества культурных образований и систем
культуры, тем самым критики самого человечества и руководящих им,
отчетливо или неотчетливо выраженных ценностей..."1

Но рефлексия в философии связана не только с критической пози-
цией, она способствует также построению общих схем онтологии,
причем в универсальной и нормативной формах. Другими словами,
философ не только старается понять и объяснить мир, но трактует свои
построения и рефлексию как всеобщие нормы и идеал. В этом случае воз-
никают уже претензии философии. Философия, утверждает Гуссерль,
"продолжает выполнять ведущую функцию и решать свою собственную
бесконечную задачу - функцию свободной и универсальной теоретической
рефлексии, охватывающей также все идеалы и всеобщий идеал, т. е. уни-
версум всех норм" 2 . Однако сегодня претензии философии на всеобщ-
ность, универсальность и нормативность явно чрезмерны, время гло-
бальных философских систем и аристотелевской презумпции на
управление со стороны философии ушли в прошлое. Мы часто называем
философами многих крупных ученых современности: например, лите-
ратуровед и философ М. М. Бахтин. Кажется, что философствовать сегод-
ня может любой мыслящий человек, любой специалист; философии,
ориентированные на конкретную науку, искусство или какую-нибудь прак-
тику, растут как грибы после дождя. Тем не менее, действительно, никакая
другая область знания, кроме философии, не может взять на себя
функции целостного осмысления мира, ценностного самосознания в
форме пусть не всеобщей, а частной, ограниченной субъективности. В
настоящее время без философии человечество вряд ли может рассчиты-
вать на преодоление глубокого кризиса современной культуры, на спасение
и выживание. В ситуации всеобщего кризиса культуры и цивилизации,
утверждал А. Швейцер, нельзя более довольствоваться не только
"измельчавшими идеалами, но и неполноценным представлением о
мировоззрении"3. Хотя философия в настоящее время не представляет собой
универсальный нормативный разум - эту роль совместно с ней берет на
себя ряд других дисциплин и областей практики (наука, искусство, идеоло-
гия и т. д.), все же за философией остаются функции критического и це-
лостного осмысления, аксиологической ориентации мышления, смысло-

1 Гуссерль Э Кризис европейского человечества и философия // Вопросы филосо-
фии 1986. № 3 С 107

2 Там же С. ПО
3 Швейцер Л Мировоззрение индийских мыслителей Мистика и этика // Восток -

Запад. Исследования, переводы, публикации М , 1988. С 227
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вого выражения. Через нее по-прежнему осуществляются разработка и
проведение таких трансцендентальных идей, которые призваны сохра-
нять культуру и саму жизнь человека; в этом плане философия не только
своеобразный соборный разум, но и важный для здоровья культуры орган.

Наиболее отчетливо эта функция философии проявляется в созда-
нии и провозглашении этических идей или принципов. "Из познания
мира,-писал Швейцер, - нельзя вывести никакой этики"1 . Но философ,
размышляя и над познанием, и над этическими идеями, соотносит
их друг с другом. Именно философия (естественно, не только она)
должна убедить людей, что идеи прогресса, роста потребления, комфорта,
желание любой ценой реализовать идеалы и мечты ученого, инжене-
ра, политика ничего не стоят перед угрозой гибели природы и самой
жизни, что безопасное развитие, сохранение природы или архетипи-
ческих человеческих ценностей - вещи несравненно более важные, чем,
скажем, интенсивное техническое развитие, амбиции великих держав,
национальные или религиозные претензии и т. п. Сегодня об этом
пишут многие философы, ученые, публицисты; отрицательные послед-
ствия нашей деятельности лавинообразно нарастают, не выдерживают
ни природа, ни человек. Очевидно, рано или поздно каждый из нас,
человечество в целом вынуждены будут осознать, что дальше так жить
нельзя, что нужно от чего-то отказаться, изменить свою жизнь, причем
кардинально. Подобно тому как, например, философия Аристотеля ори-
ентировалась на идею блага (разума, божества), а философия Ф. Бэкона
на идею природы и могущества человека, использующего законы приро-
ды, современная философия также должна опираться на определенный
пласт этических идей. В то же время этические идеи, ориентирующие фи-
лософские системы, не должны быть утопическими. "Путь от несовершен-
ного к более совершенному пониманию истины, - отмечал А. Швейцер, -
ведет через долину реального мышления"2 . Реализм философского мышле-
ния сегодня связан не только с наукой (философия в наше время не ста-
нет называть себя "наукоучением", как она нередко делала это в конце XVIII
и в начале XIX в.), но и с инженерией, с опытом искусства, жизни отдельных
личностей, социальных движений и т. п.

Реализм современной философии - это инстинкт самосохранения че-
ловеческого рода и сообщества, его воля к жизни, к изменениям и само-
ограничениям, к отказу от форм бытия, хотя и притягательных, но ги-
бельных.

Философия прежних веков, конечно, отличалась от современной, в
частности, тем, что не всегда рефлексировала свои основания. Философы
античности и средних веков, работы которых рассматриваются в дан-
ной книге, были склонны мыслить натуралистически и метафизически,

1 Швейцер А. Мировоззрение индийских мыслителей Мистика и этика // Восток -
Запад. Исследования, переводы, публикации. М , 1988 С. 2)7.

2 Там же. С 228.
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о чем и писал Гуссерль, характеризуя предшествующий этап развития
философии Весьма часто философы ориентировались не на диалектиче-
ское мышление Платона или критическую рефлексию Аристотеля, а
на их онтологические построения, представленные, например, в "Тимее"
Платона или "Метафизике" Аристотеля Именно в этом последнем слу-
чае философское мышление впадало в натурализм и метафизику, в эмпи-
рическое описание сущности явлений Но справедливости ради нужно от-
метить, что натуралистическое и метафизическое философствование подго-
товило и естествознание нового времени, и современную философию По-
скольку разные философские учения по-разному описывали сущность одних
и тех же явлений, возникала необходимость уяснения метода изучения
этих явлений и их обоснования В этом контексте и рождались естествознание
и философия нового времени

Обратимся теперь к особенностям эзотерического мышления, в частности
к вопросу о том, что такое эзотеризм

Эзотерическая и религиозная мысль всегда шли рука об руку Но ес-
ли религиозные учения говорят прежде всего о соборном спасении и Боге,
то эзотерические - об индивидуальном пути спасения и других, нездешних,
реальностях Истоки эзотерической мысли теряются в учениях Заратустры,
Христа, Будды, Мухаммеда, в таинствах древних египтян, в гностиче-
ских учениях первых столетий нашей эры Расцвет же эзотерической
культуры - это начало нашего века, деятельность Е П Блаватской,
Г И Гурджиева, Дж Кришнамурти, Н К Рериха Но об эзотеризме
как особом типе культуры, субъективности и индивидуальности можно
говорить и более широко Тогда эзотерик - это любая творческая личность,
прокладывающая путь в культуре, это те, кого мы называем гениями, учите-
лями человечества, кому мы стараемся подражать, кого любим, кем восхи-
щаемся

Творцы эзотерических учений исходят из идеи двух реальностей -
обычной, оцениваемой как майя, иллюзия сознания, и истинной, эзотери-
ческой (каждый гений эзотеризма утверждает свою реальность) Назначе-
ние человека, убеждены творцы эзотеризма, - пройти путь, в конце ко-
торого находится истинный, эзотерический мир, условием этого является
кардинальное изменение своего существа, работа над его трансформацией
Но эзотерическая реальность - это не обязательно сверхъестественный
или мистический мир Эзотерической является любая реальность, вво-
дящая в идеальный мир, предполагающая индивидуальный путь, инди-
видуальное творчество, особые установки и устремления индивида
Приходя в эзотерический мир, личность одновременно творит его, соз-
давая и уясняя эзотерическое учение При всей своей неоднозначности
эзотеризм в истории европейской цивилизации чаще всего выступал как
явление плодотворное в культурном отношении Достаточно привести
несколько примеров Сама европейская культурная традиция - античная
философия и наука - сложилась в лоне эзотеризма Эзотерическими
были и школа Пифагора, и школа элеатов первая в качестве подлин-
ной, истинной реальности утверждала мир чисел, вторая - мир сущего
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Эзотерической была и программа построения античной философии
и науки Платоном Для последнего познание и размышление - путь,
ведущий душу от мрака и безумия к свету и разуму, который он пони-
мал как благо и божество всякий раз, писал Платон, когда душа
"устремляется туда, где сияют истина и бытие, она воспринимает их
и познает, а это показывает ее разумность Когда же она уклоняется в об-
ласть смешения с мраком, возникновения и уничтожения, она тупеет, стано-
вится подверженной мнениям, меняет их так и этак, и кажется, что она лиши-
лась ума"1 Истинная наука, говорит Платон в книге "Законы", исследуя
законы движения светил, приводит людей не к безбожию, а, наоборот, к по-
знанию божественного

В свою очередь эзотеризм науки у Платона опирается на эзотеризм
личности Сократа Выступая против софистов, задавшись целью найти
твердые основания суждений о мире, Сократ, как известно, обращается к
критике сознания человека, что приводит его к новому ощущению своей
индивидуальности продолжая верить в богов, Сократ ощущает себя, так
сказать, соразмерным им, то есть сознает себя уже почти самостоятельной
личностью (в античном понимании) Заканчивая свою знаменитую защи-
ту в суде, Сократ говорит "Но и вам, мои судьи, не следует ожидать ниче-
го плохого от смерти , и уж если что принимать за верное, так это то,
что с человеком хорошим не бывает ничего плохого ни при жизни, ни
после смерти и что боги не перестают заботиться о его делах И моя
участь сейчас определилась не сама собою, напротив, для меня ясно, что мне
лучше умереть и избавиться от хлопот"2 Почему же Сократ не боялся смер-
ти1' Не только потому, что он слышал голос своего личного бога (гения или
даймона - "демона"), но и потому, что ощущал себя "хорошим человеком",
то есть человеком, руководствующимся истиной, правильно думающим,
работающим над собой с целью обнаружения в себе божественного начала

Первое осознание эзотерического мироощущения, очевидно, относит-
ся ко времени создания так называемого Герметического корпуса (примерно
II—III вв) Именно в этот период были сформулированы такие принципы,
как, например, "соответствие микро- и макрокосмоса" или "дуализм и
единство активного и пассивного начал" Кстати, первый принцип в его
практической реализации мы находим в платоновском "Тимее" Демиург
создает Вселенную и человека по своему образу, складывая их из тела и
души Судя по всему, именно эзотерические идеи в специфической гер-
метической форме осознания вдохновляли в средние века многих астроло-
гов и алхимиков В этом смысле можно согласиться с Л М Косаревой, ког-
да она пишет, что "в силу провозглашавшегося герметистами принципа
соответствия микро- и макрокосмоса определенная часть алхимиков
(адепты "метафизической" алхимии) видела в превращениях вещества в
процессе "великого делания" внешнюю параллель внутренней работы над

1 Платон Г о с у д а р с т в о / / С о ч В З т Т 3, ч 1 С 3 1 6
2 Платон Апология Сократа//Там же М 1968 Т 1 С 112
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собой. Для них внешние химические процессы являлись своеобразным
"наглядным пособием" (выполнявшим примерно ту же функцию, что икона в
ортодоксальном христианстве) для очистки наличного сознания "мага".
"Философский камень", ставший средством труда в трансмутационной
практике алхимика, есть в некотором смысле сам алхимик, трансформирую-
щийся в бога"1 .

Второе осознание эзотерического мироощущения падает на эпоху
Возрождения и связано с именами Марсилио Фичино и Пико делла
Мирандолы. Последний известен, в частности, концепцией "естественного
мага", в которой эзотерические идеи причудливо переплетались с
идеями нарождающейся новой науки и инженерии. Естественный маг,
писал Пико делла Мирандола, "не столько творит чудеса, сколько
скромно прислуживает творящей чудеса природе... Глубоко изучив
гармонию Вселенной и уяснив взаимное сродство природы вещей, воз-
действуя на каждую вещь особыми для нее стимулами, он вызы-
вает на свет чудеса, скрытые в укромных уголках мира, в недрах при-
роды, в запасниках и тайниках бога, как если бы сама природа творила
эти чудеса"2. Пико делла Мирандола был первым, кто смело сфор-
мулировал новую позицию человека "как мага, пользующегося магией и
каббалой для управления миром, для контроля за собственной судьбой с
помощью науки"3.

В XVI в. мы встречаем прямое возвращение к эзотерическим идеям
спасения в работах Дж. Бруно. Так же, как Платон, Бруно идеализи-
рует мудрость и культуру Древнего Египта и считает, что после своеоб-
разного апокалипсиса "Господь и Отец Бог, управитель мира, всемо-
гущий промыслитель, водным или огненным потопом, болезнями или
язвами, или прочими слугами своей милосердной справедливости, не-
сомненно положит конец этому позору и воззовет мир к древнему ви-
ду"4 . Бруно, считает Ф. Ейтс, здесь открыто провозглашает грядущую
религиозно-этическую реформу, которая возродит "прекрасную" маги-
ческую религию египтян, а их моральные законы сменят современный
хаос5.

В чем же состоит эзотерический замысел Бруно? В тройственном
обновлении - себя, неба и затем земли. Путь и способ обновления -
новая магия. "Вот этот обряд, - писал он, - и называется Магией: и
поскольку занимается сверхъестественными началами, она - боже-
ственна, а поскольку - наблюдением природы, доискиваясь ее тайн, -
она - естественна, срединной и математической называется, поскольку

1 Косарева Л. М. Герметизм и формирование науки Нового времени // Герметизм и
формирование науки. М., 1993. С. 11.

2 Там же С. 10.
3 Ейтс Ф. А. Джордано Бруно и герметическая традиция /У Герметизм и формиро-

вание науки. С. 77.
4 Бруно Дж. Изгнание торжествующего зверя. Спб., 1914. С. 169
5 Ейтс Ф А. Джордано Бруно и герметическая традиция // Герметизм и формиро-

вание науки С. 87.
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исследует силы и способности души, что все находится в кругозоре
телесного и духовного: духовного и умственного"1. Предположим, себя
эзотерик может изменить, а вот небо и землю? Как, каким образом,
ведь это прерогатива Бога? Именно с помощью Бога, но также и эзотери-
ка, постигающего его замысел. Замысел же Бога, по Бруно, состоит в
следующем: маг познает божественный замысел и, действуя в соот-
ветствии с ним (то есть через действие мага реализуется действие
Бога), изменяет небеса. Последние же (в силу идей астрологии)
обновят жизнь на земле. "Если... мы обновим наше небо, то обновятся
созвездия и влияния, обновятся внушения, обновятся судьбы, ибо от сего
горнего мира зависит все"2. Перед нами типичный эзотерический замы-
сел, но, конечно, отвечающий идеям Нового времени. И его реали-
зация, как и у Платона, приводит к новому учению о природе и Вселенной.

Зато значительно более поздние эзотерические изыскания И, Ньютона,
вероятно, имеют совершенно другую природу. С одной стороны, Ньютон
пытается замкнуть систему, изложенную в "Математических началах
натуральной философии", обосновав с помощью эзотерических идей
действие гравитационных сил, а также сил притяжения и отталкивания3.
С другой - это эзотерические поиски человека, живущего уже доста-
точно современно. Современно, то есть раздвоенно: как ученый, Ньютон
мыслит вполне рационально, а как эзотерик - иррационально. Однако это
тема уже другого исследования.

В начале нашего века эзотерическая культура расходится по
двум разным направлениям. Одно - к идее сверхчеловека, другое - к
идее преображения самой жизни, раскрытия в обычном человеке эзо-
терических способностей и реальности. Дилемма этого расхождения -
или полный уход от обычной жизни и культуры, уход от человека,
или преображение "здесь и сейчас" действительности и человека.

В заключение еще раз подчеркнем, что представленные в данной
книге тексты, как правило, лучше всего осмысливать в пространстве
трех систем координат - личности автора, культуры, в которой он тво-
рил, типа его сознания, причем последняя сама может сочетать в
себе разные мироощущения. Например, текст "Пистис София" явно
относится и к религиозной, и к эзотерической традиции. Таков
его автор - эзотерическая и религиозная личность. Когда он пишет
об Иисусе и его учениках или вкладывает в уста Христа и Софии
парафразы из Библии - перед нами христианин. Когда же автор пишет
об архонтах, Троесильном Дерзком, разрабатывает онтологию света
(Христос - Свет светов, движение к свету - путь к духу и спасению, об-
ратное же движение - в тьму и вещество; вообще свет и его характеристи-
ки являются критериями, по которым приверженец учения распознает

' БруноДж. Изгнание торжествующего зверя. С. 166-167
2 Там же. С. 52.
3 См : Косарева Л. М. Герметизм и формирование науки Нового времени // Герме-

тизм и формирование науки. С. 20-23.
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свой путь), то в этом случае речь идет о типично эзотерическом мирЪ-
ощущении. Если же мы при этом будем учитывать также культуру соз-
дания текста, время, то можем квалифицировать это мироощущение как
гностическое. Но, естественно, в самом тексте аспекты религиозного,
гностического и эзотерического мироощущений слиты воедино. В ка-
честве примера возьмем следующий фрагмент из "Пистис Софии":
"Снова вышла вперед Мария и сказала: "Господи мой, есть уши у
моего человека света, и слышу я в моей силе света, и Твой дух, который во
мне, он отрезвил меня. Услышь же, что говорю о покаянии, которое ока-
зала Пистис София, говоря о грехе своем и обо всем, что произо-
шло с нею. Сила твоя пророчествовала некогда об этом через проро-
ка Давида в шестьдесят восьмом псалме: 1. Избавь меня, Боже, ибо воды
дошли до души моей... 3. Исстрадался я, взывая; гортань моя охрипла; очи
мои убыли, в то время как уповал я на Бога моего... 21. Они дали желчь в
пищу мою; они напоили меня уксусом в жажде моей... 23. Согни хре-
бет их навсегда... 32. Да узрят бедные и возвеселятся. Ищите Бога, дабы
души ваши были живы... 36. Семя рабов Его удержит Его и любящие имя
Его пребудут в нем". В данном фрагменте можно усмотреть самые разные
культурные традиции: религиозную (ветхозаветную и новозаветную), эзоте-
рическую (пассаж о "человеке света"), художественную (она проявляется в
самой стилистике текста, в его языке) и т. д. Это относится и к другим
фрагментам.

Конечно, читателя ожидает нелегкое чтение; какие-то тексты, чтобы
их понять, возможно, придется перечитать, и не раз. Однако этот труд
оправдает себя, способствуя духовному познанию и художественному пере-
живанию.
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ПОЙМАНДР

1. Когда однажды случилось мне размышлять о сущностях и чрезвычайно
вознеслась мысль моя, а телесные ощущения замерли, словно из-за пресыще-
ния пищей или утомления тело было объято сном, мне показалось, что явился
некто огромнейших, неизмеримых размеров, назвавший меня по имени и
сказавший:"Что желаешь ты услышать и увидеть, усвоить разумением и уз-
нать?"

2. Я воскликнул: "Но кто же ты?" - "Я, - сказал он, - Поймандр1, Ум Все-
властия. Знаю, чего ты желаешь, и повсюду пребываю с тобой".

3. Я сказал: "Хочу изучить сущности, постичь их природу и познать Бо-
га". "О как же, - прибавил я, - желаю я слушать!" Он ответил мне: "Храни в
своем уме то, что ты хочешь изучить, а я тебя наставлю".

4. Сказав это, он преобразился, и тотчас все в один миг открылось мне, и
увидал я зрелище необъятное, и все стало светом, тихим и радостным, и,
узревши, я возлюбил его. ,А вскоре опустилась ужасающая и грозная тьма,
возникшая своим чередом и свернувшаяся спиралью наподобие, как мне
показалось, змеи. Затем тьма превратилась в некую влажную природу, нево-
образимо сотрясавшуюся, выделявшую дым, словно исходящий от огня, и
испускавшую некое невыразимо жалобное стенание. Затем из нее изошел
нечленораздельный вопль, наподобие голоса огня.

5. Отделавшись от света... Святое Слово объяло природу, и беспримесный
огонь устремился из влажной природы ввысь; был же он сразу и легок, и
жгуч, и подвижен; а воздух, будучи невесомым, последовал за <огненным>
дыханием, ибо вознесся от земли и воды к огню, так что казалось, он был
подвешен к нему. Вода же и земля пребывали соединенными друг с другом,
так что не разглядеть было землю из-за воды: они беспрерывно передвига-
лись под действием дыхания Слова, вознесшегося над ними...

6. А Поймандр говорит мне: "Ты уразумел, что означает это зрелище?" -
"Я узнаю", - сказал я. Он же продолжил: "Свет этот - я, Ум, твой Бог, кото-
рый воссиял из тьмы прежде влажной природы, а исходящее от Ума Светоно-
сное Слово - это Сын Божий". - "И что же?" - спросил я. - "Усвой это сле-
дующим образом: то, что в тебе видит и слышит, - это Слово Господне, а Ум
- Бог-Отец2. Они нераздельны друг с другом, ибо их единение есть жизнь". -
"Благодарю тебя!" - воскликнул я. "Так восприми свет и познай это".

7. Сказав, он долго смотрел прямо на меня, так что я задрожал, глядя на
него. Он покачал головой, и я увидел в своём уме свет, состоящий из бесчис-
ленных сил и ставший не имеющим границ космосом, и огонь, который объя-
ла всемогущая Сила, и он, ведомый ею, обрел покой. И все это я, узрев, по-
стиг мыслью благодаря слову Поймандра.

8. Поскольку я был ошеломлен, он снова обратился ко мне: "Ты видишь в
уме архетипический образ, первоначало безграничного начала". Так сказал
мне Поймандр. "Но откуда же возникли, - спросил я, - элементы природы?"
Он ответил на это: "Из Воли Божьей, которая, восприяв Слово и увидев со-
вершенный космос, воспроизвела его, соделавшись космосом, составленным
из ее собственных элементов и из ее творений - душ".

9. А Бог-Ум3, будучи муже-женщиной и являясь жизнью и светом, поро-
дил словом другой Ум - демиурга, который, будучи Богом огня и дыхания,
сотворил семь Управителей, охвативших чувственный мир своими круговра-
щениями; а Управление их именуется Судьбою.
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10. Тотчас же Слово Божье воспрянуло от падающих вниз элементов к
области чистого творения природы и соединилось с Умом-Демиургом, ибо
было единосущно ему, а падающие вниз элементы остались бессловесными,
так что стали лишь материей.

11. А Ум-Демиург вместе со Словом, образовав орбиты и закружив их с
грохотом, запустил круговращение созданных им тварей и оставил их вра-
щаться от неопределенного начала до бесконечного конца, ибо круговраще-
ние начинается там, где заканчивается. И именно их круговращение, как
пожелал того Ум, произвело из низших элементов бессловесных животных
(ведь они не имели Слова), воздух же произвел пернатых, а влага - водопла-
вающих. Земля и вода отделились друг от друга, согласно желанию Ума, и
земля выпустила из своих недр тех, кого она в себе заключала, - четвероно-
гих и пресмыкающихся, диких и домашних животных.

12. А Ум, Отец всех сущих, будучи жизнью и светом, породил Человека,
подобного себе, и полюбил его, как собственное дитя. Ведь был он сверхпре-
красен, являясь образом Отца; воистину Бог полюбил собственное подобие и
передал ему все Свои творения.

13. Увидев созданное в пламени Демиургом, Человек также пожелал тво-
рить и получил на это дозволение Отца. Оказавшись в демиургической сфере
и обретя полную власть, он увидел творения брата4, и они полюбили его, и
каждый дал ему часть своего естества. Постигнув их сущность и причастив-
шись их природы, он возжелал разорвать поверхность сфер и понять силу
того, кто пребывает в огне.

14. И он, обладая всей властью над миром смертных, а также и бессловес-
ных животных, выглянув за пределы сфер и прорвав их поверхность, явил
находящейся внизу Природе прекрасное подобие Божие. Она же, увидав его -
обладавшего неисчерпаемой красотой, всей энергией, полученной от Управи-
телей, и подобием Божьим, - засмеялась, влюбившись в него, ибо она увида-
ла отражение прекрасного образа Человека в воде и тень его на земле. А он,
увидав в ней собственное изображение, отраженное в воде, полюбил его и
пожелал в него вселиться. Вместе с желанием явилась сила, и он вселился в
бессловесное изображение. А Природа, заполучив любимого, объяла его вся,
и они соединились, ибо полюбили друг друга.

15. Именно поэтому из всех обитающих на земле живых существ
человек двойствен: смертен благодаря телу, бессмертен же благодаря сущ-
ностному Человеку. Ведь будучи бессмертным и обладая властью над всеми,
он претерпевает присущее смертным, подчиняясь судьбе. Находясь над по-
верхностью сфер, он стал рабом внутри сферы. Являясь муже-женственным,
происходя от муже-женского отца, свободным от сна, происходя от свобод-
ного от сна, он подчинен... [любви и сну??? Текст испорчен. - Примеч. перев.].

16. После этого я сказал: "О, мой Ум! Ведь я тоже люблю слово". Пой-
мандр же сказал: "Вот тайна, сокрытая до сего дня. Ведь Природа, соеди-
нившись с Человеком, породила величайшее чудо. Поскольку Человек обла-
дал естеством сообщества семи, состоящим, как я уже тебе говорил, из огня и
дыхания, а Природа не ждала, то она немедленно породила семь человек,
соответствовавших естеством семи Управителям, муже-женщин, устремлен-
ных ввысь".

После этого я воскликнул: "О Поймандр! Огромным я сейчас томим не-
терпением и желаю слушать. Не уклоняйся от рассказа". А Поймандр сказал:
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"Замолчи же! Ведь я не изложил тебе и первой речи". - "Молчу, молчу!" -
ответил я.

17. "Итак, как я уже сказал, порождение первых семи человек произошло
следующим образом: женским началом была земля, вода же - оплодотво-
ряющим, от огня Природа получила способность к созреванию, а от воздуха
- дыхание; тела же она породила по образу Человека. А Человек из жизни и
света превратился в душу и ум, из жизни - душа, а из света - ум. И все су-
щества чувственного космоса пребывали так вплоть до конца периода и на-
чала поколений.

18. Слушай же, наконец, ту речь, которую ты жаждешь услышать. По
окончании периода, по воле Божьей, была разорвана всеобщая связь, ибо все
животные, бывшие до тех пор муже-женщинами, были разделены, и человек с
ними, и они стали - одни мужского пола, другие - женского. А Бог тотчас
сказал в священном слове: "Плодитесь, плодясь, и размножайтесь, умно-
жаясь, вы все - созданные и сотворенные. И пусть имеющий ум познает, что
он бессмертен, что причина смерти - любовь, и постигнет все сущее"5.

19. После того как Бог сказал это, провидение посредством судьбы и вра-
щения сфер произвело брачные союзы и установило поколения, и стали раз-
множаться все существа, каждое соответственно своему роду, и тот, кто
познал самого себя, был призван к благому уделу, а тот, кто лелеял тело,
происшедшее из ошибки любви, пребывает во тьме, заблуждаясь и претерпе-
вая чувствами то, что относится к смерти".

20. "Какое же огромное прегрешение, - спросил я, - совершили неве-
дающие, чтобы лишиться бессмертия?" -"Как видно, ты не обдумал то, что
услышал, - ответил он. - Разве я не сказал, чтобы ты внимал?" - "Я внимаю,
вспоминаю, а также благодарю тебя". -"Если ты внимаешь, ответь мне. за
что достойны смерти пребывающие в смерти?" -"Потому что тело каждого
происходит из мрачной тьмы, из которой проистекает и влажная природа,
образующая в чувственном мире тело, питающее смерть".

21. "Ты правильно понял, - сказал он. - Но почему "тот, кто познал
самого себя, идет к себе", как говорит слово Божье?" Я ответил: "Потому
что из света и жизни состоит Отец всего сущего, от которого родится Чело-
век". "Ты хорошо сказал. Бог и Отец, от которого родился Человек, - это
свет и жизнь. Если же ты научишься постигать себя в качестве света и жиз-
ни и поймешь, что из них ты состоишь, ты снова пойдешь к жизни". Так
сказал Поймандр. "Но скажи мне еще, - спросил я, - как я пойду к жизни, о
мой Ум? Ведь сказал Бог: "Пусть человек, имеющий ум, познает самого
себя".

22. "Разве не все люди имеют ум?". "Молчи же, - сказал он. - Я, Ум, пре-
бываю с набожными, благими, чистыми, милосердными и благочестивыми, и
мое присутствие становится подмогой: они умилостивляют Отца любовью,
как только познаю все сущее, и благодарят его надлежащим образом с любо-
вью, молитвами и гимнами. И прежде чем предать тело смерти, которая ему
присуща, они отвращаются от чувств, ибо знают дела их. Более того, я, Ум,
не дозволю, чтобы деяния, совершающиеся телом, осуществились. Ибо, буду-
чи привратником, я закрою вход дурным и позорным деяниям, преградив
путь разгоряченному воображению.

23. Я держусь поодаль от неразумных, злых, порочных, завистливых, алч-
ных, убийц, нечестивцев, уступая место мстительному демону, который жа-
лит чувства подобного [человека?.. Текст испорчен. - Примеч. перев.] огнен-
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ным шипом, еще в большей степени толкая его на нечестивые поступки, дабы
его постигло еще худшее возмездие. Такой человек не перестает направлять
свое желание к поистине безмерным похотям, беспрестанно сражаясь во тьме,
и... [Текст испорчен. - Примеч. перев.] это мучит его и еще больше усиливает
сжигающее его пламя".

24. "О Ум, ты прекрасно разъяснил все, что я хотел. Но расскажи мне
также, как происходит восхождение". На это Поймандр сказал: "Прежде
всего, когда распадается материальное тело, ты предаешь само это тело из-
менению, а образ, который ты имел, становится невидимым. Ты отдаешь
демону свой нрав, отныне бездействующий; телесные чувства возвращаются
каждое соответственно к своему источнику, частью которого они становятся,
и снова смешиваются с энергиями, а злоба и похоть отправляются к бессло-
весной природе.

25. И таким образом оставшаяся часть человека устремляется вверх через
все сферы, и в первой оставляет способность увеличиваться и уменьшаться,
во второй - возможность творить зло и обман, отныне бессильные, в третьей
- иллюзорное вожделение, отныне бессильное, в четвертой - проявление
власти, лишившейся самонадеянности, в пятой - нечестивую дерзость и над-
менную наглость, в шестой - дурные дела богатства, отныне бессильного, и в
седьмой - расставляющую сети ложь.

26. И тогда, совлекши то, что произвело сообщество сфер6, он входит в
огдоадическую7 природу, обладая лишь своей собственной силой, и он
поет вместе с сущностями гимны Отцу, и все радуются вместе с ним
его прибытию. И уподобившись находящимся с ним, он слышит некие
Силы, расположенные над огдоадической природой, которые поют
приятными голосами гимн Богу. И тогда они в определенном порядке
поднимаются к Отцу, предаются Силам и, сами став Силами, входят в
Бога. И таков благой конец обладающих знанием: Обожение. И чего же ты
еще медлишь? Почему, все получив от меня, не становишься наставником
достойных, чтобы благодаря тебе род человеческий был бы спасен
Богом?"

27. Сказав это, Поймандр при мне смешался с Силами. А я, возблагодарив
и восхвалив Отца всего сущего, был отпущен им. Обретя силу и наставив-
шись в природе всего и в высшем видении, я начал проповедовать людям
красоту благочестия и знания: "Народы, земнорожденные люди, предавшиеся
опьянению, сну и незнанию Бога, отрезвитесь, перестаньте опьяняться, одур-
манившись бессмысленным сном!"

28. Они же, услышав меня, единодушно примкнули ко мне. И я им сказал:
"Почему же, земнорожденные люди, предались вы смерти, имея силу прича-
ститься бессмертию? Покайтесь, избравшие путь греха и объединенные неве-
жеством. Освободитесь от света тьмы, причаститесь бессмертию, оставив
путь погибели!"

29. И одни из них, поиздевавшись надо мной, отошли, ибо предались пути
смерти, другие же, бросившись мне в ноги, умоляли их наставить. А я, подняв
их, стал наставником человеческого рода, преподав им слово о том, как и
каким способом они спасутся. И я посеял в них слова мудрости, и они отве-
дали напитка амброзии. Когда же наступил вечер и луч Солнца начал пол-
ностью исчезать, я призвал их возблагодарить Бога. Совершив благодарение,
каждый из них заснул на своем ложе.
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30 Я же вписал в самого себя благое дело Поймандра и возрадовался, на-
полнившись тем, чего желал Ведь сон тела стал трезвением души, истинное
видение явилось на место сомкнутых глаз, молчание оказалось чревато бла-
гом, высказанные слова породили благие дела И все это произошло со мной,
потому что я получил от моего ума, то есть от Поймандра8, слово подлинно-
го могущества И я преисполнился божественной истины И от всей моей
души и всех моих сил я воспел хвалу Богу-Отцу

31 "Свят Бог, Отец всего сущего
Свят Бог, чья воля свершается его собственными Силами
Свят Бог, желающий быть познанным и познаваемый теми, кто ему при-

надлежит
Свят еси, Словом восставивший все сущее
Свят еси, образом которого является вся природа
Свят еси, которого природа не сформировала
Свят еси, сильнейший всяческих сил
Свят еси, лучший всех превосходств
Свят еси, превышающий хвалы
Прими, Невыразимый, Несказанный, Именуемый в молчании, непороч-

ную словесную жертву от обращенных к тебе души и сердца
32 Умоляю тебя, чтобы ничто не лишило меня знания, обретенного моей

сущностью, удовлетвори меня и наполни меня силой А я просветлю этой
благодатью тех из рода моего, кто пребывает в невежестве, моих братьев,
твоих сыновей Я верую и свидетельствую, что иду к жизни и свету Благо-
словен еси, Отче Твой человек желает помочь тебе в деле освящения, ибо ты
наделил его всей силой"

П р и м е ч а н и я
Перевод выполнен по изданию Corpus Hermeticum Texte etabli par A D Nock et

traduitparA J Festugiere Pans, 1945 T 1 P 7-19
1 Поймандр - пастырь мужей (греч )
2 Здесь утверждается сущностное единство Ума божественного и ума человеческого,

божественного Слова и человеческой речи
3 Бог-Ум -Отец - это и есть Поймандр
4 Творение брата это семь управителей созданных братом Человека - Демиургом
5 Здесь безусловно заимствование из бибчейской Книги Бытия (9 1)
6 Имеются в виду семь Управителей
7 В восьмую снизу сферу
8 См примеч 2

АПОКАЛИПСИС АСКЛЕПИЯ

24 Разве ты не знаешь, Асклепий, что Египет является образом неба
или (что будет вернее) местом, куда переносится и низводится все, что
управляется и приводится в движение на небе9 А еще вернее будет сказать,
что страна наша - это храм всего мира

И однако, поскольку мудрецы должны все знать заранее, вам не подо-
бает быть в неведении относительно этого настанет время, когда окажется,
что напрасно египтяне благочестивым умом в твердо установленных пра-
вилах почитали Божество все их священное поклонение будет повергнуто и
окажется тщетным Ибо Божество возвратится с земли на небо, покинет
Египет, оставит страну, которая была пристанищем благочестия, лишенной
присутствия богов И наполнится страна и земля эта чужеземцами И бла-
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гочестие не только будет в презрении, но, что еще хуже, мнимые законы под
угрозой установленного наказания запретят благочестие, набожность и по-
читание богов И так эта священнейшая страна, обиталище святилищ и хра-
мов, переполнится гробницами и мертвецами Египет, Египет1 о верованиях
твоих останется лишь молва, да и ей не поверят потомки твои, и о благоче-
стивых деяниях твоих будут повествовать лишь сохранившиеся слова, выби-
тые на камнях И населит Египет скиф, или индиец, или кто-либо еще из
соседних варваров Ведь Божество вновь вознесется на небо, покинутые
люди все умрут, и тогда Египет, лишенный богов и людей, опустеет К тебе
теперь обращаюсь я, священнейшая река, тебе предсказываю будущее ты
выйдешь из берегов, переполненная горячей кровью, и божественные воды
не только осквернятся кровью, но и покинут свое русло, и число мертвых
намного превысит число живых А если кто и выживет, только по языку
можно будет признать в нем египтянина, делами же своими он покажется
чужеземцем

25 Что же ты плачешь, Асклепий'' Сам Египет будет совращен на гораздо
худшее, его поразит тяжелейшее зло Страна, некогда святая, столь лю-
бившая Божество, благодаря заслугам своего благочестия единственное на
земле пристанище богов, наставница в святости и набожности, станет приме-
ром величайшей жестокости И тогда, пресытившись жизнью, человек не
будет находить мир достойным удивления и почитания Все это благо, лучше
которого не было, нет и не будет среди всего, что возможно увидеть, окажет-
ся в опасности и станет в тягость людям И поэтому будут презирать и не
будут почитать этот мир, неподражаемое творение Бога, славный организм,
благое создание с бесконечным разнообразием форм, орудие Воли Божьей,
которая без ненависти воплощается в его собственном творении, объеди-
няющем в разнообразном сочетании форм все в одном, все, что для видящего
достойно быть хвалимым, почитаемым и, наконец, любимым Ведь тьму
предпочтут свету, и смерть посчитают полезнее жизни Никто не воззрит на
небеса, благочестивый окажется сумасшедшим, нечестивец мудрым, безумца
примут за храбреца, худшего за лучшего Душа же и все, что с нею связано, -
рождена ли она бессмертной или надеется стяжать себе бессмертие, как я вам
объяснял, - все это не только будет считаться достойным насмешки, а и тще-
славным Но верьте мне, в еще большей опасности окажется тот, кто дух
свой отдаст благочестию Возникнет новое право, новый закон Ничто свя-
тое, ничто благочестивое, ничто подобающее небу и небожителям не будет
услышано и не найдет веры в душе

Наступит мучительный разрыв между богами и людьми Останутся лишь
злые ангелы, которые, смешавшись с людьми, толкнут их своей рукой ко всем
грехам дерзости и ввергнут в войны, грабежи, обман и во все, что противно
природе души Тогда и земля потеряет устойчивость, и море не будет судо-
ходно, и небо не будет покрыто звездами, и светила перестанут бороздить
небо Всякий божественный голос, принужденный к молчанию, умолкнет
Плод земли погибнет, и почва лишится плодородия, воздух же застынет в
мрачном оцепенении

26 Такова будет старость мира нечестивость, беспорядок, неупорядо-
ченность всего достояния Когда же все это произойдет, Асклепий, тогда
сам Господь и Отец, Бог - Перводержитель и Демиург Единого Бога, рас-
смотрев нравы и добровольные деяния, своею волею, которая есть милость
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Божья, воспротивившись порокам и всеобщей испорченности, исправив
прегрешение и все зло либо смыв потопом, либо истребив огнем, либо унич-
тожив губительными болезнями, разнесенными по разным краям, вернет мир
к первоначальному состоянию, чтобы и сам мир выглядел достойным почи-
тания и удивления, и Бог, зиждитель подобных деяний и восстановитель, был
бы прославляем людьми, которые тогда появятся, постоянными возглаше-
ниями хвалы и благословениями. Таково будет рождение мира преображе-
ние всех благих вещей, священнейшее и торжественнейшее восстановление
самой природы, совершенное во времени, <но по воле>, которая есть и была
без начала и вечно Ведь Воля Божья не имеет начала Она постоянно су-
ществует и так как существует, вечна И замысел Воли Божьей является ее
природой

- Этот замысел представляет собой высшую милость, Трисмегист7

- Из замысла, Асклепий, рождается воля, а от воли - само хотение Ведь
ничего не желает случайного тот, кто владеет всем сверх меры, а то лишь
желает, чем владеет Ведь желает он всего, что есть благо, и владеет всем, что
желает Он замышляет и желает всего, что есть благо Таков Бог, а мир - его
образ <благ> по подобию благого

27 - Благ, Трисмегист9

- Благ, Асклепий, что я тебе и покажу. Ведь подобно тому, как Бог разда-
ет и распределяет всем существующим в мире родам и видам блага, такие,
как ум, души и жизни, также и мир дает и раздаривает все, что смертные
почитают за благо, то есть чередование рождений во времени, зарождение,
рост и созревание плодов и тому подобное Таким образом, Бог, пребываю-
щий на вершине главного неба, находится повсюду и все вокруг обозревает
Ибо ведь есть по ту сторону неба место, лишенное звезд и удаленное от всех
телесных вещей Место между небом и землей занимает Даятель жизни, кото-
рого мы называем Юпитером. А над землей и морем владычествует Юпитер
Плутоний Он - кормилец смертных живых существ и плодоносящих Силой
этих богов поддерживается жизнь плодов, деревьев, земли Сила же и влия-
ние других богов распространяется на все, что существует Те же, кто
властвует на земле, поселятся в городе на крайней границе Египта, который
будет основан на западе и к которому по земле и по морю стечется весь род
смертных

- А где же они сейчас обитают, Трисмегист''
- Они населяют огромный город на горе в Ливии Но об этом уже доста-

точно рассказано
П р и м е ч а н и я

Перевод выполнен по изданию Corpus Hermeticum Texte etabli par A D Nock et
traduit par A-J Festugiere Pans, 1945 T 2 P 326-333

Перевод и примечания H В Шабурова

ОТКРОВЕНИЕ ГЕРМЕСА ТРИСМЕГИСТА

Н. В. Шабуров

1. Современник Моисея

Мастер сделавший в 1488 г мозаику в Сиенском соборе, изобразил рядом с Мои-
сеем Гермеса Трисмегиста (Трижды Величайшего) Каким образом рядом со столь
почитаемым в христианстве еврейским законоучителем оказался этот странный персо-
наж не имеющий никакого отношения ни к христианству, ни к библейской традиции''
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Прежде чем ответить на этот вопрос, приведем некоторые факты За сорок лет до
создания мозаики Сиенского собора Николай Кузанский, который (не следует забы-
вать об этом) был не только великим философом, но и кардиналом католической
церкви, счел возможным сравнить в своей "Апологии ученого незнания" (1449) речи
приписываемые Гермесу, со словами самого Христа "И Гермес Трисмегист Асклепия
и Дионисий Ареопагит Тимофея учили тому же что заповедовал нам Христос он
запретил бросать перед неразумными свиньями жемчуг, под которым нужно понимать
Царство Божие' ' Из сочинений, дошедших до нас под именем Гермеса Трисмегиста
Николай Кузанский знал трактат "Асклепий", сохранившийся в латинском переводе
Автором этого латинского перевода долгое время ошибочно считали Апулея

Латинский ' Асклепий" оставался до середины XV в единственным герметическим
трактатом известным в Западной Европе Однако в числе многочисленных рукописей
вывезенных на Запад греками, покинувшими родину после падения Византийской
империи, оказался и корпус философских герметических трактатов Эти трактаты
были в 1463 г переведены на латинский язык известным итальянским гуманистом и
неоплатоником Марсилио Фичино, прервавшим работу над переводом
"божественного' Платона, чтобы поскорее сделать доступными читающей Европе
тексты, по его мнению, более важные, чем диалоги Платона Значение подобных тек-
стов покоилось на авторитете их автора - Гермеса Трисмегиста Но на чем зиждился
этот авторитет'' Вот что писал Марсилио Фичино в предисловии к своему переводу,
напечатанному в 1471 г и оза1лавленному "Книга Меркурия Трисмегиста о Могу-
ществе и Мудрости Бога" 'В то время, когда родился Моисей, прославился астролог
Атлант, брат физика Прометея и дед по матери старшего Меркурия, его внуком был
Меркурий Трисмегист А он [Трисмегист] назван первым создателем богословия
Следующий за ним Орфей обрел вторую часть древнего богословия К святыням Ор-
фея был приобщен Аглаофем Аглаофему наследовал в богословии Пифагор, а тому
следовал Филолай, наставник нашего Божественного Платона"2

Эта фантастическая схема делает понятным энтузиазм Фичино и других итальян-
ских гуманистов, вызванный знакомством с герметическими текстами В них видели
основной источник древней%1удрости, той вечной богооткровенной философии, кото-
рой, по мнению неоплатоников Ренессанса, учили и библейские книги, и сочинения
Платона, Плотина, Дионисия Ареопагита А автор этих текстов считался боговдохно-
венным египетским мудрецом и современником Моисея Поэтому столь велик был
успех герметических сочинений Современный исследователь культуры итальянского
Возрождения Э Гарэн нарисовал следующую картину "Изображенный в соборах
почитаемый в Риме, воспеваемый во Флоренции, обсуждаемый в академиях, Трисме-
гист заставляет услышать свое слово с почтенных университетских кафедр Профессо-
ра, сообразуясь со вкусами и необходимостью, берут его в качестве темы для своих
лекций Политические и религиозные ораторы черпают из него - отнюдь не у Аристо-
теля или отцов церкви - цитаты, которыми украшают свои речи ' 3 Виднейшие герме-
тисты этой эпохи - Франческо Патрици, Джордано Бруно, Томмазо Кампанелла
Наиболее значимым было влияние герметических идей, в особенности содержащихся в
трактате "Асклепий", на Дж Бруно Но этого вопроса мы коснемся чуть позже

Отрезвление наступило в начале XVII в В 1614 г вышла книга швейцарского фи-
лолога Исаака де Казобона, где автор доказывал что сочинения, приписанные Герме-
су Трисмегисту, не могли быть написаны египтянином - современником Моисея
Казобон датировал их временем не ранее конца I в н э Изыскания Казобона привели
к тому, что герметические идеи оказались отодвинутыми на периферию философской
и научной мысли И хотя интерес к Герметическому корпусу сохранялся до конца XVII

1 Николай Кушнский Соч В 2 т М , 1 9 8 0 Т 2 С 10
2 Цит по Hermetica The ancient greek and latin writings which contain religious or

philosophic teachings ascribed to Hermes Tnsmegistus Ed with english translation and
notes by W Scott Oxford 1924 V 1 P 31

3 Гарэн Э Проблемы итальянского Возрождения Избр работы М , 1986 С 336
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столетия и выказывали его такие ученые как Роберт Бойль и Исаак Ньютон, прежней
славы Гермес Трисмегист не достигал уже никогда Разве только в теософско-
оккультистских кружках вплоть до нашего времени продолжают верить в исключи-
тельную древность корпуса и принадлежность его Гермесу Вместе с тем с конца XIX
в начинается углубленное историко-филологическое и религиоведческое изучение
герметических текстов как памятников первых веков нашей эры

2. От Тота к Гермесу

Одним из наиболее почитаемых богов Древнего Египта был Тот - верховный бог
города Шмуна (Гермополя), лунное божество с головой ибиса, создатель счета и пись-
ма, календаря и летописи, покровитель писцов, архивов и библиотек, автор священ-
ных книг Русский египтолог Б А Тураев, написавший монографию о культе Тота, так
охарактеризовал роль этого бога "В лице Тота явился образ благого и премудрого
бога общественного и мирового порядка, олицетворяющего собой выработанную
веками культуру Все прекрасное и полезное исходило от него, лучшие способности
ума и лучшие проявления деятельности вызывали на сравнение с ним, и как для царей,
так и для частных лиц всех эпох было наиболее почетным и желательным сопоставле-
ние своей деятельности со свойствами этого "сердца Ра" и его "языка", как называют
Тота позднейшие тексты"1

Образ Тота как "творца культуры" был развит греческими авторами, испыты-
вавшими необычайное почтение к древности и мудрости египетской религиозной
традиции В диалоге "Федр" Платон вкладывает в уста Сократа следующие слова
"Так вот, я слышал, что близ египетского Навкратиса родился один из древних та-
мошних богов, которому посвящена птица, называемая ибисом А самому божеству
имя было Тевт Он первый изобрел число, счет, геометрию, астрономию, вдобавок
игру в шашки и в кости, а также и письмена"2 Тевт - это, конечно. Тот Греки имели
обыкновение отождествлять чужих богов со своими Тота они отождествили с Герме-
сом, а центр его почитания Шмун назвали Гермополем, что означает город Гермеса
Произошло это довольно рано Гермесом называет египетского бога уже "отец ис-
тории" Геродот (V в до н э), написавший свою книгу за несколько десятилетий до
платоновского "Федра"

Процессы синкретизма - соединения элементов греческой и египетской религий и
культур - усилились в эпоху эллинизма, когда после походов Александра Македонско-
го в Египте стала править греческая династия Птолемеев и возникла Александрия -
гигантский по масштабам той эпохи город, населенный главным образом эллинами,
более того, ставший одним из основных центров греческой культуры, литературы и
философии Культы восточных, в частности египетских, богов начали широко распро-
страняться среди греков, но при этом они видоизменялись, приспосабливаясь к грече-
ским представлениям, а связанные с такими культами тексты переводились на грече-
ский язык либо прямо писались по-гречески греки, как правило, не желали изучать
"варварские" языки, представители же образованных слоев египетского населения,
включая жречество, учили язык завоевателей, в том числе и для пропаганды среди
греков достижений собственной культуры

Именно к эпохе эллинизма относится возникновение синкретического культа То-
та-Гермеса Это по сути уже новое божество заимствовало свои функции частично у
египетского бога, частично у греческого Гермеса, часть же функций прежних богов
отмерла (связь Тота с культом Луны, "плутоватость" и даже "вороватость", присущая
древнегреческому Гермесу - сыну Зевса и одной из дочерей Атланта, Майи) Греки уже
и собственного Гермеса стали воспринимать как египетского бога Так, греческий
историк I в до н э Диодор Сицилийский писал "У него [у египетского бога Осириса]
наибольшим почетом пользовался Гермес, наделенный отменными способностями
относительно того, что может быть полезно для общежития Прежде всего, им сделана

1 Тураев Б А Бог Тот Лейпциг, 1898 С 73
2 Платон Федр 274c-d // Соч В Зт М , 1970 Т 2 С 216
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членораздельной общая речь, многое из безымянного получило имена, изобретены
буквы и заведен порядок богопочитания и жертв Он же был первым наблюдателем
порядка звезд, гармонии и природы звуков, был изобретателем палестры, заботился о
пропорциональности и об изваянии тела в надлежащей форме Он устроил трехструн-
ную лиру, наподобие времен года, так как установил три тона острый, тяжелый и
средний, острый - от лета тяжелый - от зимы и средний - от весны И греков он нау-
чил красноречию, за что и назвали его Гермесом Одним словом, Осирис, у которого
он был иерограмматом [священным писцом], обо всем сообщал ему и очень пользо-
вался его советами И оливковое дерево изобрел он, а не Афина, как говорят греки"1

Вместе с тем единое божество Тот-Гермес расслаивается Возникает представление
о нескольких Тотах и соответственно, о нескольких Гермесах Так, египетский жрец
Манефон (IV—III вв до н э), написавший "Египетскую историю' на греческом языке,
утверждал, что имелось три Гермеса - Тот, отец Агатодемона (то есть Благого демона)
и Тат Цицерон (I в до н э ) писал уже о пяти Меркуриях (римского Меркурия издавна
отождествляли с греческим Гермесом) ••''Из Меркуриев один родился от отца Неба и
матери Дня, у него, по преданиям, позорно похотливая природа, так как он возбудил-
ся при виде Прозерпины Еще один, сын Валента и Корониды, живет под землей, он
зовется еще Трофонием Третий - сын Юпитера третьего и Майи, от него и Пенелопы,
говорят, родился Пан Четвертый имел своим отцом Нила, египтяне считают недозво-
ленным называть его по имени Пятый, которому поклоняются фенеты, как говорят,
убил Аргуса, по этой причине бежал в Египет и сообщил египтянам законы и пись-
менность Египтяне этого называют Тотом, и так же называется у них первый месяц в
году"2 Нет нужды комментировать все упомянутые Цицероном имена Существенно,
что это имена и персонажи, относящиеся к греческой и римской мифологии В то
время как у Диодора египтянин Гермес обучил греков красноречию, пятый Меркурий,
согласно Цицерону, - не египтянин, он бежал в Египет и принес туда законы и пись-
менность

Смешение культур и религиозных культов, крушение традиционного уклада жизни
наряду с некоторыми другими факторами привели в эпоху эллинизма к кризису тра-
диционной религии и мифологии, к скептицизму и неверию в старых богов Получило
широкое распространение учение греческого философа Евгемера, полагавшего, что
боги - это обыкновенные люди древние цари, законодатели, мудрецы и герои, кото-
рые позднее были обожествлены Тот-Гермес воспринимался уже не как бог, а как
мудрец и основоположник древней египетской культуры Но наряду со скептицизмом
распространялся и мистицизм, одним из основных центров которого являлась Алек-
сандрия И почитание Тота-Гермеса, все чаще называемого сначала Дважды Вели-
чайшим, а затем и Трижды Величайшим (Трисмегистом), тесно переплетается с этими
новыми мистическими настроениями Имя Гермеса упоминается в текстах магических
заклинаний, его считают основоположником чрезвычайно популярной в эллинистиче-
ско-римскую эпоху астрологии и зарождающейся алхимии Все эти дисциплины -
магия, астрология, алхимия и т п - получили название "герметических наук"

3. Герметический корпус

Наряду с "низовым" магико-астролого-алхимическим герметизмом в первые века
нашей эры развиваются философско-богословские герметические учения, в которых
делается попытка синтезировать эллинистический мистицизм, отдельные положения
греческой идеалистической философии и иудейского монотеизма Некоторые исследо-
ватели очень резко разделяют и даже противопоставляют друг другу "философский" и
"народный" герметизм Однако доктрины, излагаемые в философских трактатах
Герметического корпуса, фактически обосновывали и алхимию, и астрологию, и ма-
гию, и народную медицину

1 Цит по Тураев Б А Бог Тот С 159
2 Цицерон О природе богов III, 56//Философские трактаты М, 1985 С 175
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В самом деле мир, согласно герметическим представлениям един, и все его части
связаны друг с друг ом Поэтому звезды и планеты воздействуют как на мир в целом
(макрокосм), так и на каждого человека, являющегося микрокосмом Человеческий ум
- часть Ума Божественного, следовательно, познавая себя, человек тем самым познает
и Бога Слово, человеческая речь пронизаны энергиями Божественного Слова, что
открывает возможность для магического воздействия человеческого слова на мир
Человек и мир соответствуют друг другу голова человека - это небо глаза - Солнце и
Луна, грудь - воздух, живот - земля, сердце же является святилищем тела, обиталищем
ума Поскольку все в мире связано, будущее можно предсказать, скажем, по внутрен-
ностям животных или по расположению небесных тел При полном очищении души от
грехов происходит как бы рождение нового человека, сутью которого оказывается
свет, а при очищении "грязных' металлов образуется светоносное золото Поскольку
мир един, едино и познание, при этом познание мира, самопознание и познание Бога
оказываются одним и тем же Но это не рациональное познание, а тайное знание
гносис, постижение которого возможно лишь при помощи откровения Божества
Подобным откровением и были, по мнению адептов герметизма, тексты Герметиче-
ского корпуса А пророком передавшим это откровение людям, и являлся египтянин
Гермес Трисмегист

Что же представляет собой Герметический корпус'' Это собрание довольно разно-
родных трактатов, написанных на греческом языке во II—III вв н э Вот заглавия этих
трактатов 1) Поймандр Гермеса Трисмегиста, 2) название утрачено, 3) Священное
слово Гермеса, 4) <Слово> Гермеса Тату Кратир или Монада, 5) <Слово> Гермеса
сыну Тату о том, что невидимый Бог весьма явеи, 6) О том, что Благо в одном Боге и
нигде больше, 7) О том, что величайшее зло для людей - неведение Бога, 8) О том, что
ничто из сущностей не исчезает и что изменения напрасно именуют уничтожением и
смертью, 9) О мышлении и ощущении, 10) Ключ Гермеса Трисмегиста, 11) Ум к Герме-
су, 12) <Слово> Гермеса Трисмегиста Тату о всеобщем Уме, 13) О возрождении и о
правиле молчания, тайная проповедь на горе Гермеса Трисмегиста сыну Тату, 14)
<Слово> Гермеса Трисмегиста Асклепию, 15) трактат отсутствует, 16) Определения
Асклепия царю Аммону, 17) небольшой фрагмент без названия, 18) О волнениях тела,
сковывающих душу К корпусу примыкает еще ряд трактатов и фрагментов, дошед-
ших в составе компиляции, составленной автором VI в Стобеем Самый значительный
из них - Дева мира (или же Зрачок мира) Трактат, именуемый "Посвятительным
словом", сохранился в латинском переводе под названием "Асклепий" Все эти тракта-
ты создавались в разное время разными авторами и лишь позднее - не ранее VI в -
были объединены в Герметический корпус

Большая часть трактатов представляет собой речи Гермеса, в которых он излагает
полученное сверхъестественным путем Божественное откровение Кроме Гермеса
Трисмегиста в этих текстах фигурируют его сыновья иученики - Тат, Аммон, Аскле-
пий Тат - это вариант имени того же Тота, имя Аммон заимствовано у египетского
бога Солнца а герметический Асклепий - это уже не греческий бог врачевания, а
отождествленный с ним легендарный древнеегипетский врач Имхотеп

4. Пастырь мужей

Рассмотрим подробнее учение, изложенное в первом трактате Герметического
корпуса "Поймандр", поскольку в "Поймандре" затронуты все основные пункты
герметической доктрины теология - учение о природе божественного начала, космо-
гония - история возникновения материального мира, антропогония - история созда-
ния человека, сотериология - объяснение путей спасения человека, освобождения
души от уз материи и воссоединения ее с Богом, и, наконец, эсхатология - учение о
конце мира "Поймандр" представляет собой откровение, данное Гермесу Богом-
Отцом, который именуется Поймандром, Пастырем мужей

Первоначально существовал только Бог, являющийся Умом, Отцом, Светом,
Жизнью и имеющий андрогинную (муже-женскую) природу Затем от Света отдели-
лась и пала вниз Тьма-материя, превратившаяся в четыре первоэлемента воду, землю,
огонь и воздух Между тем Свет породил Слово, Сына Божьего, сам же в себе воспро-
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извел мир многочисленных Сил Световой мир Сил - это идеальный мир, архетип
мира материального Бог - Ум-Отец породил затем второй Ум, Демиурга, названного
Богом огня и дыхания Возникает, таким образом герметическая Триада первый Ум -
Отец, Слово и второй Ум - Демиург Упоминается также персонифицированная Воля
Божья, которая восприяв Слово и увидав прекрасный архетипический мир, пожелала
его скопировать и породила души А Ум-Демиург создал семь мироправителей, соот-
ветствующих семи планетам Владычество этих мироправителей зовется Судьбой
Таким образом обосновывается астрология Ум-Демиург и Слово приводят в круго-
образное движение аморфную первоматерию, в результате чего элементы отделяются
друг от друга и из низших элементов возникают живые существа из воздуха - перна-
тые, из воды - рыбы, из земли - четвероногие и пресмыкающиеся При этом дважды
подчеркивается, что, хотя создателями мира были Демиург и Слово, они действовали
в согласии с первым Умом

Теперь настала очередь Человека, творцом которого явился первый Ум он поро-
дил Человека, равного себе, которого полюбил как собственное дитя Ибо Человек
был прекрасен, являясь образом Отца Первый человек обладал, таким образом, боже-
ственной природой Увидев сотворенный Богом-Отцом идеальный мир, Человек (не
следует забывать, что речь все время идет о Человеке-архетипе) сам пожелал творить и
получил на это согласие Отца Он узрел семь мироправителей, и они полюбили его, и
каждый уделил ему часть собственного естества Это и явилось первым шагом к паде-
нию Мироправители, созданные из низших элементов, испортили идеальную природу
Человека, наделив его семью грехами Разорвав планетную сферу Человек явил ниж-
ней природе прекрасный божественный образ Узрев его, вместившего силы миропра-
вителей и обладавшего безграничной красотой, природа полюбила его и улыбнулась
А он, увидев в ней свое подобие, отразившееся в воде, воспылал любовью к этому
подобию и пожелал вселиться в него Вместе с желанием явилась сила, и он осуществил
желаемое Природа же, приняв возлюбленного, обвила его вся, и они соединились в
любви Так произошло нисхождение Человека, обладавшего божественной природой,
в материальный мир Отсюда двойственность людей Они смертны телом и бессмертны
душой благодаря связи с Человеком - сыном Бога

Соединившись с Человеком, природа породила семь первых людей по числу семи
управителей-планет, пороки которых воспринял Человек Эти первые люди были
андрогинами При их порождении в качестве женского начала выступила земля, опло-
дотворяющим началом явилась вода, огонь способствовал созреванию, воздух же
превратился в дыхание От Человека люди получили внешний облик, кроме того,
поскольку Человек был Светом и Жизнью, Свет превратился в ум (человеческий,
разумеется), а Жизнь стала душой Первые люди жили до конца периода и начала
поколений Затем Бог разделил все живые существа на мужской и женский пол и запо-
ведал им плодиться и размножаться, постичь собственное бессмертие, понять, что
причина смерти - Любовь, и познать все сущее Указание на необходимость познать
себя и все сущее говорит о том, что гносис (постижение тайного знания), согласно
автору "Поймандра", является необходимым путем к спасению

Герметическое воззрение на земного человека отличается дуализмом Человече-
ский ум и душа имеют божественное происхождение Более того, человеческий ум
является частицей Божественного Ума, и если бы человек состоял из одного ума, он
был бы Богом в буквальном значении этого слова Но тело человека не имеет никако-
го отношения к божественной природе Возникнув из низших, природных элементов,
оно ведет человека к гибели Это же относится и к страстям, внушенным телом По-
добная концепция предопределяет высокую оценку аскетической практики в гермети-
ческом учении Аскеза подчинена задаче спасения (сотериологии) Конечной целью
герметической сотериологии является избавление человека от оков материи, воссоеди-
нение с Богом, понимаемое как непосредственное вхождение очищенного и просвет-
ленного человека в божественную субстанцию Человеку необходимо совершить вос-
хождение к Богу - процесс, противоположный нисхождению, послужившему причиной
нынешнего бедственного состояния Совершить восхождение может лишь тот, кто
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осознал свое бессмертие и стремится к высшему благу, ибо такой человек живет, сле-
дуя уму, доставшемуся ему от Человека, который есть Жизнь и Свет. А тот, кто ценит
свое тело, подлежит смерти, потому что тело через влажную природу соотносится с
первородной тьмой, то есть со смертью. Следует подчеркнуть, что человек не может
достичь спасения самостоятельно. Ему нужна помощь Божества или божественного
посредника. Так, преображение Гермеса началось в результате откровения Бога-Ума,
явившегося ему, когда он находился в экстатическом состоянии. Восхождение к Богу -
часть эсхатологического процесса. Происходит разрушение человеческого тела, кото-
рое распадается на элементы, а человеческая душа начинает путь к Богу. При этом она
проходит через планетные сферы и возвращает каждой из семи планет грехи и страсти,
в которые облачилась, как в одежды, при нисхождении. Душа, отныне нагая, достига-
ет восьмой сферы снизу - Огдоады, затем вступает в хор Сил, превратившись в одну из
них, и, наконец, входит в Бога, становится Богом, что является концом гносиса, ц
также всего космо- и антропогонического процесса.

5. Фрагмент из "Асклепия"

В "Поймандре" изложен дуалистический вариант герметического учения: Бог и
мир противопоставлены друг другу, мир объявлен злом, злом является и человеческое
тело. Поэтому человек должен предаваться аскезе, чтобы полностью порвать с миром.

Иной, пантеистический, вариант герметизма содержится в трактате "Асклепий".
Мир в нем предстает божественным и благим, а человек - великим чудом, достойным
прославления и поклонения. "Асклепий" неоднороден; он имеет довольно сложную
композицию, дошедший до нас текст включает позднейшие вставки. Трактат пред-
ставляет собой речь Гермеса Трисмегиста, обращенную к Асклепию, который изредка
прерывает ее своими вопросами. При их беседе присутствуют Тат и Аммон, но они
слушают молча и не перебивают Гермеса. Одной из наиболее интересных частей
"Асклепия" является публикуемый нами так называемый " Апокалипсис Асклепия", в
котором содержится пророчество о конце истинного богопочитания и о гибели мира.
Текст этот вызвал большой интерес отцов церкви Лактанция и Августина, а спустя
тысячелетие привлек внимание Дж. Бруно.

Трудно сказать, что больше поражает в этом тексте: страстный египетский пат-
риотизм или же неподдельная скорбь о неизбежной гибели язычества. По-видимому,
имеющаяся редакция "Апокалипсиса" была написана уже после победы христианства.
Новая религия вытеснила все старые культы и учения, но, как это ни парадоксально,
именно благодаря христианским писателям герметизм не умер, а, напротив, как бы
обрел второе дыхание.

6. Постигший истину о Боге-Сыне или друг демонских глумлений?

Известный русско-польский филолог-классик и историк античной культуры
Ф. Ф. Зелинский включил свой очерк "Гермес Трижды-Величайший" в книгу, назван-
ную им "Соперники христианства" В самом деле, философский герметизм, наряду с
такими философскими и религиозными течениями поздней античности, как гности-
цизм и неоплатонизм, мог рассматриваться как соперник и даже противник христи-
анства. Тем любопытнее отклики на герметические тексты со стороны виднейших
отцов церкви IV-V вв. В качестве примера рассмотрим позицию трех христианских
писателей: двух латинских - Лактанция и Августина и одного греческого - Кирилла
Александрийского.

Луций Целий Фирмиан Лактанций (ок. 250 - ок. 325) был родом из Римской Аф-
рики, учился у известного христианского писателя Арнобия и сам был ритором. Им-
ператор Диоклетиан пригласил его в Никомедию (Малая Азия) для преподавания
латинской риторики. Когда началось гонение на христиан в 303 г., Лактанцию
пришлось прекратить преподавание, однако серьезным преследованиям он не под-
вергся. Позднее, в правление Константина, легализовавшего христианство. Лактанций
был в Трире наставником старшего сына Константина - Криспа. Сохранились сле-
дующие его произведения: "О творчестве Бога", в котором он полемизирует с Эпику-
ром и Лукрецием; "О гневе Божием", содержащим полемику со стоиками и Эпикуром;
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"Божественные установления" - самое крупное апологетическое сочинение Лактанция,
и "О смерти гонителей", в котором доказывается, что все гонители христианства
понесли наказание. Отличаясь большой начитанностью в римской и греческой литера-
туре, Лактанций много и охотно цитировал языческих авторов. Как христианский
апологет, он осуждал язычников, полемизировал с ними, нередко чернил их, однако
доказательства истинности христианской религии часто черпал у тех же языческих
авторов в случаях, когда их воззрения, по его мнению, близки христианству. Основной
труд Лактанция - "Божественные установления" - обращен к языческому читателю:
Лактанций, очевидно, полагал (и полагал справедливо), что этот читатель будет убеж-
ден скорее ссылками на Платона и Цицерона, чем ссылками на Библию. Кроме того,
существенным был тот факт, что христианство Лактанций принял уже в зрелом воз-
расте, и языческое воспитание не могло не сказаться в его произведениях.

Обратимся к текстам Лактанция, имеющим непосредственное отношение к Герме-
су Трисмегисту и к герметическим сочинениям. Лактанций пишет, что в древности
существовало пять Меркуриев и что пятый, прибыв в Египет, дал египтянам законы и
научил их письму. "Его египтяне назвали Тотом, откуда получил у них имя первый
месяц года, то есть сентябрь; он же основал город, который ныне греки называют
Гермополем... Хоть он был человек, но жил в глубочайшей древности и во всякого
рода учености был искушен настолько, что знание многих вещей и искусств принесло
ему прозвище Трисмегиста. К тому же он написал во множестве книги, относящиеся к
познанию дел божественных, в которых утвердил величие всемогущего и единого
Бога, называя его теми же именами, что и мы, - Богом и Отцом..."1 Мы видим, что
сведения, сообщаемые Лактанцием о Гермесе, восходят к Цицерону. Да он и сам пи-
шет: " Гермес, которого Цицерон называет в числе богов у египтян... <он> был много
древнее не только Платона, но и Пифагора и семи Мудрецов". Но Лактанций, будучи
христианином, конечно же считает Гермеса не богом, а человеком. Лактанций пишет:
"Ведь Трисмегист, постигший, уж не знаю как, почти всю истину, описал неоднократ-
но силу и величие Слова...". "Что до меня, то я не сомневаюсь, что Трисмегист так или
иначе постиг истину, ведь он высказал о Боге-Сыне многое, что содержится в боже-
ственных таинствах". Христианский автор признает величайшую древность Гермеса
Трисмегиста, его огромные знания, близость к истинному, то есть христианскому,
понятию о Боге, в известной степени дар предвидения и в ряде случаев боговдохно-
венный характер его речей. Авторитет Гермеса Трисмегиста Лактанций ставит сразу
за авторитетом христианского Священного Писания и гораздо выше авторитета Пи-
фагора, Сократа. Платона и других языческих философов Самое удивительное, что
Лактанций нисколько не сомневается в принадлежности герметических сочинений
легендарному Гермесу Трисмегисту.

Лактанций стремился ссылками на Гермеса Трисмегиста убедить своих языческих
читателей в истинности христианского откровения. Характерны следующие его слова:
"И не пророков теперь призову я в свидетели... а лучше тех, кому неизбежно поверят и
отвергающие истину". Далее следует цитата из Гермеса. Как уже указывалось. Лак-
танций справедливо полагал, что язычники будут скорее убеждены ссылкой на Герме-
са Трисмегиста, чем авторитетом библейских пророков. Поэтому он подбирал выска-
зывания Трисмегиста тенденциозно, беря лишь то, что носит монотеистический харак-
тер и не противоречит христианству. Вот наиболее показательные цитаты: "Бог не
имеет имени, потому что он един... А так как Бог един, его собственное имя - Бог".
"Один страж - благочестие. Над благочестивыми людьми не властны ни демоны, ни
судьба. Ведь Бог избавляет благочестивых от всякого зла..." "Единственное служение
Богу состоит в том, чтобы не делать зла" и так далее в том же духе. Имеются у Лак-
танция и искажения мыслей авторов герметических трактатов. Как правило, это не
сознательная фальсификация, а неправильное понимание. Так, Лактанций не чувству-
ет разницы между христианским троичным Богом и герметической триадой (первый
Ум, Ум-Демиург. Слово)

1 L.C.F Lactantu Opera. Ed. nova. Ace. DAB. Caillou. Paris, 1842. T. 1-2
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*
Наибольшее влияние герметические сочинения оказали на эсхатологические воз-

зрения Лактанция В VII книге "Божественных установлений" содержится пророчество
о конце мира Основные источники этого пророчества новозаветное Откровение
Иоанна, Сивиллины книги и "Апокалипсис Асклепия"

Лактанций начинает с напоминания читателям об описанных в библейской Книге
Исхода казнях египетских Египет был тогда наказан за преследование народа Божьего
А сейчас, поскольку народ Божий (то есть христиане) преследуется во всех странах,
наказан будет весь мир Лактанций сопоставляет кары, постигшие Египет, с карами,
которые постигнут человечество Накануне конца света будет всеобщий упадок благо-
честия и добрых нравов Законы будут нарушаться, восторжествует насилие Все наро-
ды и государства станут воевать друг с другом Здесь Лактанций почти текстуально
совпадает с "Асклепием" Далее у Лактанция неожиданная фраза "Раньше всех понесет
кару Египет из-за своих дурацких суеверий, и наполнится он кровью, как водою" Пв-
чему Египет погибнет первым9 Никакой особой "египтофобии" у Лактанция не замеча-
ется Осуждая язычество, он нигде не выделяет Египет как страну особенно отли-
чающуюся суеверием Он вообще нигде и никак не выделяет Египет Единственное
объяснение Лактанций следует "Асклепию" В "Апокалипсисе Асклепия"
"египтоцентризм" не вызывает удивления, потому что прежде всего судьба Египта -
священной земли - волнует его автора, без сомнения, египтянина по происхождению У
Лактанция же это выглядит искусственно и не обусловлено логикой повествования

После гибели Египта, продолжает Лактанций, падет Римская империя Нет нужды
подробно пересказывать, как именно это Лактанций описывает, тем более что он по-
вторяется опять упоминаются упадок благочестия, нарушение законов, смута и т д
Укажем лишь на параллели с "Асклепием" "Воздух станет отравленным, сделается
испорченным и губительным земля не даст людям плодов " и чуть ниже
"многочисленные звезды падут, так что темные небеса лишатся какого-либо света
Море сделается несудоходным" У автора "Асклепия" и Лактанция совпадает последо-
вательность событий сначала падение нравов, упадок богопочитания, затем смуты,
мятежи, что приведет к гибели страны, отождествляемой с культурой ойкуменой (в
одном случае это - Египет, в другом - Римская империя), и, наконец, катастрофы кос-
мического характера Сходство между нашими авторами проявляется и в рассказе о
заключительном акте эсхатологической драмы В обоих случаях она заканчивается
божественным вмешательством Лактанций в данном вопросе опирается конечно, не на
"Асклепия", а на христианский догмат о втором пришествии, но, стремясь убедить
своих читателей, приводит цитаты из "Асклепия"

Из восточных отцов церкви наибольшее внимание уделил герметическим тракта-
там один из крупнейших богословов первой половины V в - Кирилл Александрий-
ский (ум 444) Он отличался крайней нетерпимостью по отношению к инакомысля-
щим, будь то еретики, иудеи или язычники, и не останавливался перед применением
силы для их подавления, опираясь на наиболее фанатичные слои египетского мона-
шества Кирилл организовал еврейский погром в Александрии и изгнал оттуда зна-
чительную часть иудеев, а также еретиков-новациан Несмотря на все усилия конфес-
сиональных историков, им не удалось доказать его непричастность к убийству зна-
менитой Ипатии - ученой женщины, примыкавшей к неоплатонической философской
школе При этом Кирилл был образованным человеком, хорошо знавшим греческих
языческих писателей и философов

В 30-е гг V в Кириллом была написана книга "О благочестивой религии христиан,
против писаний безбожного Юлиана", в которой он опровергает антихристианский
труд императора Юлиана "Против галилеян" Именно в этой книге Кирилл высказы-
вает свое отношение к Гермесу Трисмегисту и к приписывавшимся ему сочинениям
Кирилл пишет "Следует почтить словом и воспоминанием египтянина Гермеса, кото-
рого, говорят, называли Трижды Величайшим, так как он почитался современниками, а
кое-кто его отождествлял с мифическим отпрыском Зевса и Майи"' Итак, бог Гермес

1 Patrologiae cursus completus Series graeca Ed par J - P Migne , Pans, 1859 T 76,
Col 508-1064
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- это мифологический персонаж, а Гермес Трисмегист, по мнению Кирилла, - человек,
почитавшийся людьми своего времени и лишь по недоразумению отождествленный с
богом А почитался он потому, что "разделил весь Египет на области и клеры обме-
рил бечевой пашни, провел ирригационные каналы, дал названия номам, учредил
разного рода договоры, составил календарь движения звезд, открыл лекарственные
травы, изобрел цифры и счет, геометрию, астрологию, астрономию, музыку и грамма-
тику" Гермес, сообщает Кирилл, был жрецом, но, несмотря на это (для Кирилла быть
жрецом - это плохо), считался по мудрости равным Моисею Ну конечно же, до Мои-
сея ему далеко, но отчасти он все же подобен ему, Гермес "тоже приносит пользу"

Среди приведенных Кириллом цитат из герметических сочинений нет ни одной,
которая противоречила бы христианскому учению Он тоже цитировал лишь строго
монотеистические высказывания, подчеркивающие бестелесность, всемогущество,
всесовершенство единого Бога

Вот несколько примеров "Бога познать трудно, а если и возможно по-
знать, то выразить <это знание> невозможно, ибо невозможно бестелесное
обозначить телесным, невозможно совершенное понять несовершенному, нелегко
вечному сосуществовать с преходящим - одно существует вечно, другое прохо-
дит, это истинно, а то - покрыто тенью вымысла Итак, насколько слабей-
ший от сильнейшего, а низший от высшего, настолько смертное отличается от
божественного и бессмертного" Или такое высказывание "Ты говоришь
сейчас Бог невидим'' - Не говори так Кто более видим, чем Он7 Он потому
сотворил все, чтобы ты видел Его во всех творениях В этом благо Божье, в этом Его
чудотворная сила - проявляться во всем" В этих цитатах нет ничего специфически
христианского, но нет и ничего, под чем не мог бы подписаться любой христиан-
ский богослов

Кирилл считал, что Гермес учил о Святой Троице И когда он встречал в гермети-
ческих произведениях такой, например, текст "Пирамида подчинена природе и умо-
постигаемому миру ведь у нее есть владыка стоящий над ней, - Творящее Слово
Господа всего <сущего>, которое вечно пребывает первой после него силой, несотво-
ренной, бесконечной, от него исходящей, оно возносится и правит всем, им сотворен-
ным, и является первенцем, совершенным истинным и законным Сыном всесо-
вершенного" Кирилл пола! ал, что тут речь идет не о ком ином, как об Иисусе
Христе

Когда в другом месте упоминался Святой Дух Кирилл не сомневался, что эго -
третье лицо христианской Троицы Порою же, когда Кириллу кажется, что Гермес
выражается неясно он его подправлял в христианском духе "Умом, происшедшим от
Ума, и Светом от Света, я полагаю, - пишет Кирилл, - он [Гермес] называет Сына
Упоминает он также и Дух "

Итак, Кирилл считал Гермеса древним египетским мудрецом, родоначальником
египетской культуры, который вплотную подошел к истинной религии, исповедовал
Троицу, поэтому его сочинения могут принести определенную пользу Кирилл и ис-
пользовал их в полемике с Юлианом, пытаясь доказать что Гермес, на мудрость кото-
рого ссылался Юлиан, был не так уж далек от христианства и являлся скорее против-
ником, чем союзником Отступника

Однако не все христианские богословы поддались чарам Гермеса Аврелий Авгу-
стин (354-430) в своем труде "О граде Божием" обрушился на герметический трактат
"Асклепий" со всей присущей ему полемической силой Августин характеризовал
Трисмегиста в самых резких выражениях, полагая что тот был обуян демонским
духом. Именно демонским внушением объяснял Августин дар предвидения, который
он отчасти признавал за Гермесом

Примечательно, что один и тот же текст - "Апокалипсис Асклепия' - два христи-
анских писателя, Лактанций и Августин, восприняли совершенно по-разному Для
Лактанция - это пророчество о конце мира, для Августина, жившего после торжества
христианства, - предсказание о гибели язычества, сделанное с позиций, враждебных
христианской религии Гермес, пишет Августин, "предсказывая это [то есть конец


