1914
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К вопросу о переселении на землю.
(Из письма к В. Г. Ч.)

Вопрос о переселении на землю для всех типов не может быть решен одинаково. Все типы, желающие переселиться, можно разделить на две категории. Первая — это герои и подвижники, для которых, как говорится, закон не писан, для которых никакие правила и руководства не нужны, потому что они идут туда, куда их гонит пожирающий их внутренний пламень искания идеала, и ничто не может быть препятствием к их неудержимому стремлению.

Вторая, наиболее многочисленная категория, это люди обыкновенных сил и среднего уровня нравственных стремлений и понимания. И что возможно для первых, то совершенно невозможно для вторых. Но так как этих вторых больше, то о них только и приходится говорить.

Всякая идея постольку жизненна, поскольку она воплотима в жизнь этими средними, серыми, ничем не блистающими людьми.

Однако и эти средние, уходя на землю, хотят сохранить те элементарные познания и то развитие, которое они приобрели в городе, а для этого требуются и досуг и деньги. То и другое для этого тогда только будет оставаться от земледельческого труда, когда: во-первых, достаточно земли, во-вторых, когда
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эта земля обрабатывается по требованиям современной агрикультуры и в третьих — когда произведения земли будут продаваться не в силу крайней нужды, а по выбору подходящего для этого момента.

Дале, обрабатывающие землю должны жить непременно на том участке, который они обрабатывают. Самые дальние пункты пашни должны быть не далее 2-х или 2½ верст от жилья.

Общинное землевладение тогда только даст нужный результат, когда: во-первых, община немногочисленная, второе — когда члены объединены одинаковыми религиозными убеждениями, одинаковыми привычками, любовью к делу и связаны крепкою внутренней дисциплиной посредством выборной власти. Без дисциплины, без власти получатся целые моря всякой болтовни, споров и бесконечных рассуждений, при которых философ всегда остается без огурцов.
На землю должны идти не инвалиды, растерявшие все свои силы в городе, и не для отдыха или кейфа и случайных впечатлений, а также не в гости на время, а садиться на нее крепко, так крепко, как садится хозяйственный наш мужичок, которого сколько ни ругали, а все-таки признали победителем.
Безубыточное земледелие для вегетарианцев возможно только при садоводстве и огородничестве, но эти отрасли сельского хозяйства требуют долгого времени для их изучения и хорошей постановки в соответствующих местах, посему он хороши только для небольшого кружка лиц. Новичкам на земле следует начинать непременно с посева хлебов, быстро вознаграждающих трудящегося и меньше поглощающих затрат и времени, и только потом с течением времени нужно переходить к другим отраслям.
До сих пор наши земледельческие интеллигентные колонии основывались по одному методу, или способу: с одной стороны, богатый, кающийся интеллигент, непременно помещик, жертвующий и землю и деньги в изобилии, а с другой стороны, налет всяких перелетных птиц, всяких сынов человеческих, не имеющих где главы приклонити, и снедаемых единственной жаждой, жаждой отдыха и покоя, тогда как сельское хозяйство есть дело кипучего своевременного и осмысленного труда, требующего, во-первых, хороших сил физических, во-вторых, расчета, аккуратности, сноровки и чуждого всякой сантиментальной идеологии. Сельский труд это прежде всего борьба, борьба со стихиями и т. п. врагами. Все это требует большого напряжения, бдительности, сосредоточенности.

Колоний, основанных на других началах, в России пока не слышно. Но с какой бы
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строгой критикой ни относились к общине, а все-таки для начала дела, для большинства городского обывателя с маленькими средствами это единственный путь, а тем более для малосемейных, где подчас и работник-то только один. Опрокинулся воз, завалилась в ясли или в канаву какая-нибудь глупая телка, постановка какого-нибудь столба, стропил и т. п. — все это требует двух, трех здоровых мужчин, а на хуторе к соседу всякий раз не побежишь, и вот тут-то одиночество и скажется.

Для большинства людей при уходе в деревню важно прежде всего практически верно поставить хозяйство, — другими словами, обосновать его в коммерческом отношении наиболее прочно.

Одной из нужнейших задач современного сельского хозяйства является разработка опытов с минеральными удобрениями, я немного поработал в этом направлении и убедился, что конечные результаты минеральных удобрений будут иметь большие последствия для нашей родины. Услуги химии в этом отношении неоценимы.

Идя в деревню, нужно расстаться (как это ни больно) со всякою мыслью о просвещении мужика на первое время. Всякий пиджачник из города для мужика прежде всего или предмет зависти и ненависти или презрения и насмешки, но не авторитета. Только тогда, когда будешь знать и уметь все, что умеет мужик, и на его глазах перещеголяешь его в нужных знаниях, только тогда он будет приглядываться понемногу и перенимать. Великое дело организация ссудных товариществ с выдачею ссуд под зерно. Кто может, пусть изо всех сил работает в этом направлении. Но прежде всего бегущий из города должен устроиться сам и тогда уже «светить» другим.
Трехлетний опыт в деревне дал мне одно убеждение, что идейный поселенец, если он практически не разработает своей программы, как тот евангельский строитель, который вздумал строить башню, недолго пробудет в деревне и убежит так, как и мне пришлось убежать.

Конечно, мне бы очень хотелось, чтобы мой неудачный опыт послужил кому-нибудь как средство для избежания повторения тех ошибок, которые я сделал. Главная моя ошибка — я думал работать на надельной общинной земле, разбросанной десять десятин в 14 — 15 клочках. Но самая главная истина для меня осталась все такою же святою, как и прежде — истинная полная жизнь, которую можно назвать жизнью, только в поле, на земле, в ближайшем общении с природой, просто в объятиях природы.
Д. Зайцев
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О причинах распадения общин.

(Из письма к А. С. Зонову.)

Я живу в общинах непрерывно вот уже больше четырех лет. Побывал уже в двух, проживя в каждой по два года и теперь живу в третьей.

Все эти три общины более или менее «христианского» типа, т. е. не признают совершенно или же допускают в самых небольших размерах частную собственность, не признают физического насилия как во внутреннем распорядке, так и в отношениях со внешним внеобщинным миром.
Живя в общинах такого типа, я, конечно, и больше всего следил за жизнью других общин этого же типа, и буду говорить именно о таких общинах.
Самой главной причиной распадения таких общин я считаю то, что они слишком далеко шагают вперед остального общества в своих взаимных отношениях.
Так, все они отрицают принуждение человека человеком или людьми. Все они признают, что все люди братья и так и поступают со всеми людьми.

Всегда в таких общинах сильно развита духовная деятельность людей и проповедуется бедность, а иногда, и самая крайняя бедность. Часто раздаются голоса и против общинной собственности, т. е. «если кто берет общинную вещь из соседей, то мы не имеем права не давать: берет, значит ему надо».

И получается то, что не чувствуя принуждения и не привыкнув еще жить по велениям совести, малонравственные члены общины дурно хозяйствуют. Лучшие люди общины, увлекаясь религиозными и др. вопросами, также являются плохими хозяевами.

Бедность же общины подбирает именно такой состав членов: пылких идеалистов и людей, которым некуда даваться и которым не приносит больших страданий угрызение совести за дурное хозяйствование.

Собранный всегда с большими усилиями кое-какой капитал быстро проживается и члены общины разъезжаются.

Кроме этих главных причин, есть еще много второстепенных.
Так 1) очень много портить делу то, что собираются в общины люди большею частью, совсем незнакомые друг другу, так называемые интеллигенты и люди не физического труда, совсем не сведующие в сельском хозяйстве. А если и попадают земледельцы, то всегда в ничтожном меньшинстве, и то по малоземелью большею частью и не по любви к этому делу, веса большого не имеют, и советов их мало слушаются.

2) Общинное дело, как дело новое и хо-
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рошее, требует огромной энергии, незаурядной смелости и самоотречения и большого ума, а это не так-то легко найти, особенно для такого малопопулярного дела.

3) От всех этих причин, а также и от того, что оно, как новое, мало кому знакомо, естественно дело это не может крепко стоять и легко может рухнуть и часто рушится.

4) Тем более, что люди старшего поколения (отцы) знающие это дело, сторонятся от новых попыток, хотя дело это очевидно хорошее и для них не может быть не любимым.
П. Ф. Безверхий.
(Ст. Митрофановка Юго-Восточных ж. д., имение Ржевск.)

Толстовство в жизни.

Мне пришлось побывать прошлым летом в двух толстовских колониях. Для читателя, который относится к толстовским колониям, как к утопическим затеям, замечу с самого начала, что заговорил я о них совсем не потому, что вижу в «опрощении» выход из современного социального тупика. Но думаю, что раз в наше скептическое время находятся люди, которые выходят из условий, так называемой, культурной жизни и поселяются в деревне, в глуши, и работают тяжелую крестьянскую работу, то независимо от вопроса, чем такой образ действий может окончиться, это интересно как факт.
Первою из посещенных мною колоний была община, приютившаяся в 15-ти верстах от станции М., юго-восточных железных дорог, в имении Е. И. Ч.

Владелица имения ничего общего с толстовством не имеет и ему не сочувствует. Но это просто добрая женщина, готовая помочь всем, кто ищет хорошей жизни в труде и простоте. Поэтому ее сыну, другу Л. Н. Толстого, легко было убедить ее предоставить имение в 500 десятин под земледельческую трудовую артель для некоторых его единомышленников.
22-го февраля 1911 г. в Петербурге между артельщиками и владелицей имения состоялся договор, оформленный по всем правилам закона (на основании статей 1528—1531 и 2198 тома X ч. I свода законов гражданских) и заключающийся по существу в следующем:
«1) На всей заарендованной земле устраивается одно общее хозяйство всей артели с общей обработкой земли, предоставляя в отдельное пользование только усадебные участки в размере одной десятины на каждую семью
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для устройства жилых и хозяйственных построек, посадок, огородов и т. п., не принадлежащих артели.

2) Весь скот, лошади, земледельческие орудия и машины, постройки на артельном дворе и вообще все хозяйство и артельное имущество — составляет собственность всей артели.

3) Для начала каждый из членов артели должен внести в кассу артели денежный пай в размере 50 рублей. Если кто-либо из членов не будет в состоянии внести свой пай одновременно, то на нем остается долг, который должен быть уплачен в кассу по частям в определенные сроки по соглашению с остальными членами артели.

4) Весь урожай артельного посева свозится в один артельный двор и по окончании молотьбы зерно распределяется следующим образом: а) оставляется на посев; b) на уплату артельных долгов; с) затем отчисляется одна десятая часть в основной капитал, предназначенный для приобретения земли в общее владение; d) остаток делится на две половины, из которых первая распределяется между членами артели по числу рабочих душ (полных рабочих и полурабочих, считая полурабочими между 12 и 17 годами), а вторая половина распределяется между всеми участниками артели по числу едоков без различия пола и возраста.

5) Все работы на артельном дворе: по уходу за скотом, лошадьми и по охране имущества производятся по дежурству по очереди или по особому соглашению в распределении между собой обязанностей. Во всех же полевых работах все члены артели участвуют на равных основаниях.
6) Для руководства в хозяйстве и в ходе работ выбирается староста; для заведывания кассой — кассир, а для ведения записей, счетоводства и отчетности — секретарь артели.

7) Нарушение нравственного поведения, употребление спиртных напитков, курение табаку, картежная игра и грубое обращение ни в каком случае не допускается.

8) За прогульные дни без уважительной причины при разделе прибыли вычитается плата в размере однодневного заработка зимой, двухдневного — весной и осенью и четырехдневного — летом.
9) В случае какого-либо несчастья с членами артели или в их семье (болезнь, смерть, пожар и пр.), артель должна помогать им чем может и за прогульные дни никакого вычета из его части не делать.

10) Артель может принять к себе в товарищи еще новых членов на равных условиях.
11) В случае желания выйти из состава
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артели кого-либо из членов, ему возвращается его членский взнос и уплачивается следуемая ему часть годовой прибыли в конце хозяйственного года, к концу 1 ноября.

12) Все могущие возникнуть недоразумения и несогласия между членами артели должны разрешаться товарищеским постановлением всей артели или выбранными уполномоченными.

13) За нарушения договора после предупреждения и за упорное неподчинение общим постановлениям артель может исключить из числа своего состава такого члена, вернув ему денежный взнос и уплатив за работу сколько ему придется годовой прибыли.

14) Постройки на отдельных усадебных участках, возведенные на свой личный счет, считаются личной собственностью, но при уходе члена остаются в неприкосновенном своем виде за артелью, за уплату их действительной стоимости, объявленной при их возведении, и могут быть переданы на условиях уплаты по соглашению вновь прибывшему члену на место уходящего».

Как видит читатель из приведенных здесь существенных пунктов договора, только один подчеркнутый мною 7-й пункт имеет некоторый специфически толстовский привкус. Все прочие пункты приемлемы для всех желающих заняться земледельческим трудом на общинных началах.
Действительно я нашел в Р. (так называется имение Е. И. Ч.), кроме толстовцев, целый ряд лиц, ничего общего с толстовством не имеющих. Есть там сектанты-баптисты; есть последователи Александра Добролюбова, мистика и подвижника, во многом несогласного с Толстым; есть разочаровавшиеся в культуре интеллигенты, нашедшие душевный покой в новых для них условиях жизни; есть два-три последователя Вл. Соловьева; есть, наконец, обыкновенные православные люди, крестьяне, ходящие из Р. в ближайшую церковь и Толстого нисколько не почитающее.

К юридической части приведенного выше договора прибавлена в оригинале еще и моральная часть, составленная В. Г. Ч. и устанавливающая те толстовские идеалы, которые считаются обязательными для членов общины. Раз в общине есть и нетолстовцы (их большинство), то я считаю лишним приводить здесь пункты этой моральной части. Но все же должен сказать, что колония эта недаром слывет толстовской. Пускай большинство — не толстовцы и под моральными тезисами В. Г. Ч. не могли бы подписаться, но дух общины все-таки толстовский. Там не едят мяса и рыбы, вообще ничего живого; там выполняют полностью упомянутый седьмой пункт договора, а, самое главное, там царит
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та атмосфера содружества при совместной работе, которая является одновременно и причиной, и следствием подлинного единения людей, о котором мечтал Толстой. Но там есть и нечто большее: специфически благочестивая атмосфера; если ее нельзя назвать толстовской, потому что в колонии есть и не толстовцы, то она все же атмосфера религиозная.

Я попал в колонию в субботу, и в воскресенье, вечером, я был свидетелем очень трогательного зрелища. Собрались колонисты, и стар, и млад, и пели духовные песни. Мелодии примитивны, слова песни просты, но хор голосов мужских и женских, старых и молодых, давал прекрасный ансамбль. Лица певцов и певиц были торжественны, а у некоторых светились необыкновенным светом. Особенно поразила меня одна крестьянская девушка лет 18, которая днем еще казалась мне грубым безграмотным существом, попавшим в колонию по недоразумению. Во время пения лицо ее преобразилось; она читала слова некоторых песен по книге, и видно было, что вся ее душа участвует в этом общем хоре и глубоко чувствует смысл гимнов. Я видел также несколько мне известных лиц, которые ничего общего с сектантством не имеют, но общее настроение охватило и их.
Некоторые из членов колонии мне говорили, что имеются в ней и отрицательные стороны. Большинство в колонии семейные, есть только человек 15 холостяков (всего же в колонии вместе сто с лишним человек). Так вот некоторым холостякам кажется, что они напрасно работают на детей семейных, семейным же кажется, что вся колония существует главным образом для них. Бывают недоразумения и по мелким выводам, как например, выражали недовольство при мне, что одна семья заняла баню под мойку своего белья, тогда как была суббота и всем хотелось мыться. Но, в общем, принимая в расчет, что люди не ангелы, можно сказать, что до сих пор несогласия улаживались мирно и скоро.

Каждое воскресенье и каждый праздник происходит собрание всех взрослых членов общины. На этих собраниях обсуждаются планы работ, все нужды общинников и улаживаются все конфликты.

Хозяйство в общине ведется исключительно земледельческое (скотоводства нет), между тем, большинство членов общины до приезда в Р. занимались ремеслами или же умственным трудом. При таких условиях, естественно, чувствуется отсутствие настоящей хозяйственности. Но я слышал от крестьян, настоящих земледельцев, что работы все-таки производятся довольно успешно. Причина успешности — совместный труд, при котором
110

самые тяжелые работы производятся шутя, весело с песней да с прибауткой. Кроме того, применяются усовершенствованные машины, которые и вообще упрощают и ускоряют работы.

Р. община существует всего полтора года. Хотя дело только началось и не было вполне налажено, все же колония получила прибыль уже в конце первого хозяйственного года. В текущем году ожидается прибыль гораздо более значительная.

Зимой предполагается организовать школу для детей. Для взрослых выписываются книги и журналы, но главным образом сектантского или толстовского содержания; местная библиотека имеет лишь специальный интерес. Впрочем, у отдельных членов колонии имеются свои книги, и они обмениваются ими между собою.

Здесь есть отбывшие наказание в тюрьме и ссылке политические деятели, отказавшиеся навсегда от всякого вмешательства в борьбу, есть здесь и юноши, принесшие сюда первый пыл своих исканий, истины и справедливости не на словах, а на деле. Я видел здесь одного юношу, только что окончившего среднее учебное заведение и потерявшего всякий вкус к жизни. Он стрелялся. Пулю извлекли и его вылечили. Случайно он узнал об общине и приехал в нее «жить по правде, а не на шее народа». Он работал как крестьянин, и физически и духовно окреп. Он спрашивал меня, «честно ли», чтобы он продолжал образование. Я долго беседовал с ним, и позднее получил известие, что он подал бумаги в университет с тем, чтобы «сесть на землю» по окончании университета.

Там же я познакомился с В. А. Ш., который приехал туда на день по делу и пригласил меня заехать в другую колонию, основанную им и его братом в Харьковской губернии.

В. А. Ш. — богатый помещик. На 37-м году своей жизни он решил зажить по-новому, роздал большую часть своей земли крестьянам Екатеринославской губернии, где было его имение, и купил небольшое имение в Харьковской губернии. В этом имении он и его брат и их семьи работают самостоятельно, прибегая к наемному труду только по необходимости. Двенадцать десятин выделено им под общину. Сейчас в ней живет пять человек. Кроме того, лица, желающие поселиться в деревне и заняться земледелием силами одной только своей семьи, без наемного труда, могут получить на очень выгодных условиях две или три десятины и всякую моральную помощь. В. А. Ш. принимает в свое имение новых лиц с большим разбором, ибо он хочет, чтобы дело, которому он служит, процветало. На-днях я читал письмо, в ко-
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тором он отказал в приеме в общину одному лицу, которое не удовлетворяло некоторым требованиям, необходимым для успешной работы.

После посещения этих двух колоний, я уехал в деревню к одному знакомому толстовцу и прожил у него целый месяц в тех самых условиях земледельческого труда, в которых живут и в колониях. Знакомый этот — бывший земский учитель; жена его — бывшая учительница. Это — интеллигенты, «севшие на землю» по убеждению еще двенадцать лет назад. Они приобрели десять десятин земли и собственными силами упятерили ее стоимость. Они развели прекрасный сад, имеют огород и сеют пшеницу, рожь и овес. В этом году впервые посеяли подсолнечники. У них трое детей: дочь 19 лет и два сына 16 и 15 лет. Все работали все работы.

В заключение должен отметить, что окрестное крестьянское население относится к общинникам и к одиночкам-толстовцам, севшим
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на землю, очень хорошо. Я не раз расспрашивал крестьян об их взгляде на этих нарочитых земледельцев и всегда слышал им только похвалы. Крестьянам кажется странным, что они не едят ничего живого, верят иначе, но зато они преклоняются перед их честностью, просвещенностью и умением хорошо поставить хозяйство. Многие из крестьян обращаются к ним за советами, стараются кое-что полезное для тела и души, позаимствовать.
И. Ветров.

—————

Очень прошу всех интересующихся поселением на земле, в особенности лиц, уже осуществивших на деле это поселение, сообщать всякого рода сведения о своей жизни, условиях труда, указывать на ту или другую сторону жизни, памятуя, что эти сведения очень дороги в интересах большего осуществления дела устроения трудовой жизни.

Адрес: Москва, Петровские линии, магазин, «Посредник», А. С. Зонову.
А. З.
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Мысли о труде.
Только труд делает сознание здоровым, и только сознание делает труд счастливым; нельзя безнаказанно отделять труд от сознания.

Д. Рёскин.
Хорошо примененного труда человека всегда вполне достаточно для того, чтобы в течение жизни доставлять ему все необходимое и не только необходимое, но и многие тешащие его предметы роскоши и даже промежутки здорового отдыха и полезного досуга.

Д. Рёскин.
Не оставляйте земли голой и безжизненной, ибо предки ваши застали ее одетой Самим богом. Пусть те, кто впоследствии пойдет по вашим следам, — проходят в свою очередь, благословляя своих предшественников. Любите землю, как вашу мать, пользуйтесь своим пребыванием на ней, как вы ежедневно пользуетесь временным солнечным светом...

Благодаря непостижимой тайне, человек, обрабатывая землю, делает ее плодородною. Милости ее неистощимы, и всех, кого она на себе носит, она в состоянии прокормить.
Ламартин. (1790 — 1869 г.).

Война.
Национальная раздражительность.

Одной из причин войны следует считать национальную раздражительность.

Обыкновенно полагали, на каких-то далеко неразумных, основаниях, что лучшим способом поддержания национального достоинства и сохранения безопасности своей страны будет правило, в силу которого при возникновении малейшего несогласия или недоразумения тотчас напускать на себя надменный вид и вести переговоры в вызывающем тоне.

Ложно понятое чувство национальной чести всегда поддерживает нас в раздражительном состоянии, а при такой напускной щепетильности достаточно самой пустой причины, чтобы малейшие дрязги казались бы нам кровными обидами. Щепетильность видит оскорбления и обиды там, где при спокойном и хладнокровном исследовании не оказывается ровнехонько ничего. Вопрос национального достоинства окружен сетью тончайших щупальцев, которые тянутся по всем направлениям, как бы в поисках поводов раздражительности и обидчивости, и эти-то щупальцы вызывают чувство мести при каждом случайном или неосторожном прикосновении к ним.
Тот, кто легко оскорбляется, очень склонен оскорблять других.
На каждом шагу мы находим подтверждения этому психологическому закону: человек, щепетильный по вопросу ли чести, по вопросу ли неприкосновенности своих прав, всегда будет плодить недоразумения и ссоры с своими соседями. Это заряженная лейденская банка, к нему притрагиваться опасно, его следует даже избегать, бояться можно его, но любить его нельзя, страх же без любви легко переходит в вражду. Жизнь человека, наделенного таким характером, будет всегда слагаться из бесконечных ссор и тяжб, которые не отравляли бы его существования, если бы не его болезненное прислушивание к случайным выражениям, показавшимся ему оскорбительными, и не жестокая мстительность его за ничтожные обиды.

Что верно в применении к личности, то одинаково верно и по отношению к нациям. Та нация, которая, при каждом случае явной или воображаемой обиды, тотчас же хватается за оружие и начинает бряцать им, непременно вызовет раздражение в соседе; если же сосед тот так же щепетилен и задорен, то без сомнения каждое ничтожнейшее недоразумение будет иметь последствием своим войну, и станут обе эти нации убивать друга у друга возможно большее количество солдата до тех пор, пока или истощится казна, или будут перебиты все те из среды их, которых можно было убить. Грозить войной почти всегда равносильно объявлению войны. При теперешнем состоянии международных нравственных принципов нельзя допустить пред-
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положения о том, чтобы нашлась нация, которая спокойно бы глядела на усиление численности войск соседа, на увеличение военного его флота, на литье гигантов пушек и не стала бы запасаться такими же несметными полчищами, такими же броненосцами и крупповскими пушками; при наличности же этих постоянных, нескончаемых и взаимных угроз можно ли с какою-либо вероятностью поручиться за то, что сегодняшний мир не будет нарушен завтра.

Если бы войны разгорались только в случаях крайней необходимости, то их было бы донельзя мало. Войн же, разгоравшихся из-за ничтожных мотивов очень много, так что главным поводом всех почти битв можно считать национальную щепетильность. Нет того, чтобы проявить миролюбие по отношению к оскорблявшему; аргументами и увещаниями нашими всегда бывают угрозы, и та нация, которая охотно бы дала нужное удовлетворение за обиду, не считает совместным с своим достоинством отвечать на угрозу иначе, как угрозою же, и начинается резня, не потому, что нации враждебны друг к другу, а потому, что они изволят гневаться друг на друга.

Приведу один пример из тысячи. 
В 1789 году, небольшой испанский корабль учинил какое-то насилие в Нутка-Зунде под тем предлогом, что страна та принадлежит Испании. Эта выходка какого-то капитана маленького кораблика была сочтена оскорблением великобританской чести и разом подняла воинственный дух в среде правительства и народа. Полетели ноты, написанные в таком вызывающем тоне, что испанское правительство было поставлено в недоумение, не допуская мысли о возможности для настоящего конфликта той причины, которую выставляла Англия: настоятельный и грозный тон английских нот Испания приписала не чувству оскорбленного достоинства, не вопросу о нарушенной справедливости, а какой-то скрытой враждебности и каким-то тайным проискам, которые английское правительство не желало высказывать открыто.

Если бы переговоры велись более сдержанным и разумным языком, мы избегли бы подозрения в тайных умыслах, избегли бы и враждебных отношений к нам, как следствия подозрения в тайных происках. К счастью, после первого пыла, страсти немного улеглись, англичане заговорили более хладнокровно и дело уладилось без кровопролития. Приготовления же к осуществлению этих угроз обошлись государственному казначейству в 3 миллиона 133 тысячи фунтов стерлингов.
До того сильно укоренено убеждение в том, что главная причина всех войн кроется в
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национальной раздражительности, что те, кто по личным соображениям желают вызвать конфликт между известными народами всегда прибегают к содействию прессы для науськивания одной нации на другую, подобно тому, как делают уличные мальчишки, натравливая друг на друга собак из соседних дворов. Эти господа в самом преувеличенном виде говорят об оскорблении народной чести, о захвате сфер влияния, они пренебрежительно относятся к силе намеченного врага, распускают слух о попираемом нашем законном праве, о сопернике, издевающемся над нашим бессилием, о враге, желающем уничтожения нашей народности. Такими подходами, рассчитанными на злобное настроение общественного мнения, цель, намеченная коноводами, часто достигается, они хотят войны, и, раздражая страсти, достигают своей цели, так как переход к драке уже не труден, раз уже нервы приподняты, и существует раздражение.

Не подлежит сомнению, что изо всех причин войны, причина эта самая предосудительная с нравственной точки зрения, так как раздражительность и задор совершенно несовместимы с христианством.
Д. Даймонд, („Война, ее причины, последствия, законность и пр.").

Довольно крови!

Войне тяжелой, войне суровой
Когда же скажем: «пришел конец»!..
Достался многим венец терновый,
Облитый кровью родных сердец.

Не надо славе кровавых лавров;

Луч света, правды — ее кумир.

Пусть громче пушек, звучней литавров
Несутся клики: «любовь и мир»!..
Довольно крови и слез людских!

Земля устала страдать от них.

Зарею светлой, зарею новой
Зажжется небо со всех сторон,

Когда застынет войны суровой,
Войны тяжелой железный стон.
В. Уманов-Каплуновский.
Рост военных расходов в Европе.

По поводу новых военных проектов Германии и Франции известный французский писатель по финансовым вопросам Эдмонд Тери дает в «Matin» интересные цифры, рисующие рост военных расходов в Европе за последние 30 лет. Германия за период с 1883 по 1893 г. увеличила свои
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военные траты на 319 милл. франков, или в среднем ежегодно на 31,9 милл. фр. За время с 1893 по 1907 г. в Германии военные расходы увеличиваются еще на 538 милл., или в среднем за год на 38, 4 милл. Наконец, в последний период, от 1907 до 1912 г., военные расходы в этом государстве увеличились еще на 287 милл., или на 57,4 милл. ежегодно. В Англии в первый из указанных периодов военные расходы возрастают на 99 милл. фр., или на 9,9 милл. ежегодно, во второй — на 691 милл. (или на 49,4 милл. ежегодно) и в третий, — как и в Германии, — на 287 милл. (т. е. в среднем на 57,4 милл. ежегодно). Увеличение военных расходов Франции представляется в следующих цифрах: за первый период — 100 милл. (в год в среднем на 10 милл.), за второй — 203 милл. (в год 14,5 милл.), за третий — 251 милл. (в год в среднем 50,2 милл.). Если взять все великие европейские державы (Россию, Германию, Францию, Англию, Австро-Венгрию и Италию), то возрастание военных расходов для всех их в совокупности представляется за последнее тридцатилетие в следующем виде. В 1883 году расходы их составляли 3,518 милл. франков, в 1912 году — 8,013 милл., т. е. увеличились на  4,495 милл., или на 127,7 %. При этом в первый период в среднем в 
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год расходы увеличиваются на 53,9 милл., во второй — на 145,4 милл. и в третий — на 386 милл.

Стоимость общеевропейской войны
в течение одного дня.
При войне между державами тройственного союза европейские государства мобилизуют 20 мил. солдат, а расходы в один день для всех войск составили бы:

Довольствие. . . . . 23,50 милл. рублей

Фураж для лошадей 1,88

Жалованье 7,99

Оплата рабочим в арсеналах и гаванях 1,88

Мобилизация 3,76

Транспорт съестн. припасов, оружия и т. п. 7,52

Стрельба 15,15

Войсковое снаряжение 7,52

Санитария 0,94

Передвижение судов 0,94

Уменьшение поступления налогов 18,80

Оказание помощи оставшимся без средств 12,69

Реквизиция 3,76

---------

101,755 милл. рублей.
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Конгресс мира.
В ноябре 1912 года в г. Базеле, состоялся международный социалистический конгресс мира, на котором присутствовало 528 делегатов, представлявших 23 нации. Конгресс открылся 24 ноября в знаменательном Базельском соборе. При открытии говорили речи: Грейлих, В. Адлер, Кейр-Гарди и Ж. Жорес. Съезд длился два дня. Приняты резолюции против войны.

Этические церкви.
Под таким названием ("ethical churches") существуют в Лондоне союзы, которые, по своим воскресным обрядам, вполне напоминают протестантскую церковь; но им совершенно чужды всякие религиозные верования, и, по существу, они лишь ставят себе целью поднятие морального и общего духовного уровня своих членов. Они полагают, однако, что старая христианская традиция с правильными богослужениями приобрела такую сильную власть над душами, что внешние формы культа должны быть использованы для новых целей.

Вот церемониал одного такого воскресного празднования (12 марта) этической церкви в Вест-Лондоне:

11 часов: орган — вступительное слово проповедника; — пение гимнов общиной (по тексту, посвященному моральному воспитанию, свободному от каких бы то ни было специальных религиозных понятий), — слово проповедника на какую-нибудь моральную тему; — безмолвная пауза: сосредоточенное самоуглубление членов общины; — пение; чтение проповедником отрывков из книги; — гимны, — сообщение проповедника о следующих собраниях; — проповедь доктора Stanton Coil; — призыв к записи в члены; — гимны; — заключительное слово.

Для проповеди выбирались следующие темы:

Странное молчание Павла о существовании Христа. Зерно истины в заблуждениях Ницше. Влияние Библии на историю Англии. Религия Роберта Броунинга. Жизнь и учение Эдиссона. Конституционная проблема в Англии.

В следующую среду, в 8 1/2 час. веч., — тот же порядок, но проповедь христианского священника, который, в качестве гостя этической общины, говорит на нейтральную тему.

Автору этих строк пришлось неоднократно посетить собрания и убедиться в их многочисленности. На собрании завязывалось непринужденное общение между членами; за чашкой чая обсуждались социальные и моральные вопросы дня.

Тут же раздавались произведения, в которых читатели осведомляются о целях родственных организаций, печатаются отчеты об их деятельности, излагаются их идеи. Этическая община становится, таким образом, центральным пунктом социально-реформаторской деятельности города.

Лондон.
В. Вайт.
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М. А. Ш м и т .
18 октября 1911 г. в 7 часов утра, в Овсянниках, близ Ясной Поляны, скончалась известная последовательница и друг Л. Н. Толстого Мария Александровна Шмит.
Когда-то М. А. была классной дамой в Николаевском сиротском институте. Она была очень религиозна в строго церковном смысле. Однажды она услыхала, что Лев Толстой, глубоко чтимый ею писатель, написал свое изложение Евангелия и книгу об учении Христа. Она бросилась в книжный магазин искать это сочинение, но оказалось, что книга запрещена. Тогда с другой классной дамой, О. А. Баршевой, М. А. решилась поехать к самому Толстому в Хамовники. Л. Н. дал им рукописный экземпляр своего труда об учении Христа. Просмотрев рукопись, они сначала страшно изумились, но вскоре целиком приняли воззрения Толстого. Желая с этих пор жить трудами рук своих, оставив совершенно свою прежнюю жизнь, М. А. Шмит и О. А. Баршева вместе с покойным Н. Л. Озмидовым «сели на землю» на Кавказе, около Сочи. Колония просуществовала недолго. Но М. А. упорно жила там с подругою, трудясь «на земле» и терпя всевозможные лишения. После смерти подруги она вернулась в Россию. Вскоре Т. Л. Толстая купила имение Овсянники и предложила М. А. там поселиться. С тех пор она жила там в простой избушке, работая на бывшем в ее распоряжении участочке земли, где разводила огородные овощи и клубнику и существовала продажей этих продуктов и молока дачникам. Ее жизнь была скрашена великим счастьем: глубокой духовной близостью Л. Н. Никто и никогда не был так трогательно к нему духовно привязан и с своей стороны, он редко кого чтил так, как М. А. Самой великой радостью М. А. было то, что она часто переписывала черновики Л. Н.; ее же рукой написаны бесчисленные копии с его произведений, которые она исполняла для его последователей. Смерть Толстого лишила ее главного, чем она жила на земле. Перед тем еще при жизни Льва Ник. сгорел ее домик и в нем рукописи и письма Л. Н. к ней, словом, все, что было для нее особенно дорого.

После смерти М. А. были найдены две записки, датированные 21-м февраля 1911 года. В одной она объясняет на случай смерти, что все ее документы сгорели летом 1910 года, и пишет: «В этих бумагах я записана таким образом: дочь статского советника Мария Александровна Шмит»; М. А. была дочерью профессора московского университета по кафедре фармакогнозии д-ра Шмит. В другой записке М. А. излагает свою последнюю волю и просьбу: предать ее тело земле без церковных обрядов.
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Малеванный и малеванцы.
Ночью с 20 на 21 февраля 1913 года в городе Тараще, Киевской губернии, скончался Кондрат Алексеевич Малеванный, известный основатель секты "малеванцев", близкой по духу духоборам, молоканам, духовным христианам, свободным христианам и Л. Н. Толстому.

Он родился в том же городе в 1845 году от бедных православных родителей — мешан и занимался ремеслом колесника. На четвертом десятке лет он стал задумываться над своей верой, усомнился в ее истинности и стал всюду искать истинной веры. С этой целью он, несмотря на свою неграмотность (он до самой своей смерти оставался неграмотным), отыскивал по городам и селам таких людей, которые могли бы утолить его духовную жажду и подолгу беседовал с ними.

На первых порах он нашел себе некоторое удовлетворение в баптизме и в
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1884 году принял баптистское крещение в пруде около села Кердан Таращанского уезда.
Но он не долго оставался баптистом; обладая чутким, любовным сердцем и пытливым умом, он не мог удовлетвориться сухими догматами баптизма, его строгой дисциплиной, однообразными, регламентированными молитвенными собраниями и обрядами, и снова стал искать такой веры, которая вполне могла бы удовлетворить его духовные запросы.
В конце 80-х годов в таращанскую тюрьму были привезены сектанты из села Скибина, находящегося в 30 верстах от г. Таращи. Малеваный тотчас же постарался познакомиться с ними, посещая их в тюрьме, и стал вести с ними, особенно с Венедиктом Душеньковским, беседы о вере. Сектанты эти вскоре были сосланы в Елизаветпольскую губернию, но брошенное ими семя в душу Малеваного стало расти и принесло обильный плод.
В противоположность баптизму, занесенному в Россию из-за границы, от немцев и англичан, вера сектантов глухого села Скибина была самостоятельным их сознанием. Сущность этой веры была любовь и жизнь по учению Христа, при чем под Христом разумелся не только исторический Христос, живший 1900 лет тому назад, но и, главное, тот вечный, живой Христос, который проявляется в людях, в их сердцах и жизни, как дух любви, правды и свободы. Обряды же этими сектантами отрицались как излишние.
Желая проверить истинность этой веры, Малеваный и еще несколько баптистов, с которыми он общался, углубились в изучение Библии и пришли к полному отрицанию баптизма, признав, что все содержание Библии есть ничто иное, как аллегория, символ духовной жизни и ряд притч, что и самый Христос есть ничто иное, как символическое означение той вечной правды, любви и свободы, того духа Божия, того «гласа Божия», который был в Иисусе, но который был и до Иисуса и после Иисуса, почему и сказано: «истинно, истинно говорю вам: прежде, нежели был Авраам, Я есмь».
Эта новая вера пришлась по душе Малеваному и его друзьям, и они пришли в такой восторг от нее, что составили по этому поводу стих и стали с воодушевлением его распевать. Он так начинается:
„Слышите ли Божий глас

Поющего у саду?

Новым гласом он поет,

Весна весна настает"...
Этот разрыв с религией буквы, догматов и обрядов и проникновение религией 
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духа произошли в Малеваном и его друзьях в 1889 году, почему малеванцы и считают этот год годом рождения Христа среди них.
Найдя новую веру и воодушевившись ею, Малеваный и его первые друзья тотчас же принялись проповедовать ее и она стала быстро распространяться по селам Таращанского, Сквирского, Васильковского, Каневского, Уманского и Звенигородского уездов Киевской губернии, а из Киевской проникла и в другие губернии.
Вера Малеваного и его друзей признавала необходимым для спасения лишь любовь и дела любви. За распространение своей веры, при отсутствии веротерпимости в те времена, за исповедание своей веры, Малеваный был арестован и посажен в таращанскую тюрьму.
В 1891 году он был переведен в Киев и, вследствие экспертиз профессора Сикорского, помещен в тамошнюю Кирилловскую больницу умалишенных, откуда в 1893 году был отправлен в Казань и помещен в казанскую психиатрическую лечебницу, в которой и пробыл до августа 1905 года, когда он был освобожден по Высочайшему манифесту о веротерпимости.
Будучи лишен возможности непосредственно общаться со своими последователями, Малеваный посылал им из больницы длинные «послания», которые он диктовал своему товарищу по заключению Чекмареву и в которых старался излагать свою новую веру и предлагал своим последователям те или другие наставления.
Последователи Малеваного до указа веротерпимости тоже много претерпели.
Обо всем этом они старались так или иначе доводить до сведения Малеваного и просили его преподать им совет и утешение, что он и делал, посылая им свои «послания».
В одном из своих «посланий» Малеваный в ответ на такую просьбу своих последователей пишет: «Мне известно об вас и об вашем волнении, что у вас происходить за любовь Христову за правду, которую вы возлюбили, оденьтесь в броню правды и во всеоружие Божие, будьте мужественны и добры».
Как ни тяжело было Малеваному и его последователям переносить гонения, но ни он, ни они никогда не воздавали злом за зло своим гонителям и даже не жаловались на них в суды, говоря, что «страдание — удел нынешнего христианина», и молились за своих гонителей.
Осенью 1905 года, как раз в разгар волнений, бунтов и погромов, мне пришлось посетить малеванцев и присутствовать при 
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их беседе с приехавшими к ним революционерами. Последние говорили им о свободе, равенстве и братстве и призывали их вступать в их ряды. Малеванцы ответили им:
— Нет, мы не пойдем за вами. Свободу, равенство и братство мы признаем, но вы отрицаете Бога и проповедуете человекоубийство, а мы не можем этого делать.
Сам Малеваный, будучи встревожен происходившими в то время насилиями одних людей над другими, обратился к русскому народу с воззванием о прекращении вражды, погромов и других насилий.
Воззвание это Малеваный продиктовал мне в ноябре 1905 г. и просил меня напечатать его под заглавием «Приветствие русскому народу от Кондрата Малеваного», что и было исполнено «Посредником».
Полагая сущность своей веры в любви, Малеваный и малеванцы стараются и жизнь свою вести так, чтобы она была полна любви. Поэтому они отличаются особенною общительностью между собою, часто посещают друг друга, не стесняясь расстоянием, входят в нужды друг друга, дают у себя приют нуждающимся в нем и вообще оказывают друг другу настоящую братскую помощь.
Желая охранить себя и особенно свое молодое поколение от нравственной распущенности местного населения, они стараются избегать общения с ним, не ходят на работы в экономии, а работают у своих, не посылают своих детей в школы, а обучают их сами у себя, для чего приглашают к себе заведомо порядочных учителей, не пьющих и не курящих.
По воскресным дням они сходятся на молитвенные собрания, на которых поют псалмы, часто своего составления, читают Библию и беседуют по поводу прочитанного. На этих же собраниях они узнают о нуждах того или другого своего брата, той или другой своей сестры и выискивают средства помочь им.
Вообще малеванцы — это одна большая семья в тысячу или две тысячи человек, разбросанная по разным селам, главным образом, Киевской губернии, но объединенная одним духом христианской любви.
Когда осенью 1907 года Малеваный посетил Л. Н. Толстого, то я попросил последнего сообщить мне свое мнение о Малеваном и особенно об отношении Малеваного к признании его некоторыми, Малеванским Богом.
Л. Н. Толстой ответил мне на мой вопрос таким письмом:
«Получил ваше письмо, милый Ив. Мих., 
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и спешу ответить. Малеваный отец так разумен, что я и не нашел нужным спрашивать его о том, признает ли он себя Богом. Я спросил его только: не находит ли он излишним то поклонение, которое ему оказывают? Он сказал, что он всегда старается противодействовать этому. Он человек очень духовно сильный, но мало подвижный. Сын же его, приезжавший после него, мне особенно показался близок. Единственное неполное согласие с ним было то, в чем, я думаю, я расхожусь и с вами, — это то, что он приписывает большую важность проповеди, я же считаю это ненужным. Нужно все силы употреблять на себя, на слияние своей жизни с волей Бога. А так как воля Бога в том, чтобы все люди были причастны к благу, то и соединение своей воли с волей Бога самым верным и действительным способом содействует благу всех. Разница в том, что я считаю сознательную проповедь всегда слабою, неполною, часто и ложной; бессознательная же проповедь, вытекающая из всей жизни, всегда истинна и действует всегда более могущественно. 26 сент. 1907. Лев Толстой».
В 1911 году мне пришлось снова посетить малеванцев в Фастове и Киеве, и я заметил, что обоготворение Малеваного, а также «хождение в духе», говорение и писание на «иных языках» совсем почти исчезло.
Некоторые малеванцы перешли даже в другую крайность: стали осуждать Малеваного за то, что он допускал обоготворять себя, в чем он вряд ли повинен.
Умирая, Малеваный говорил окружавшим его и плакавшим о нем своим родным и друзьям:
«Я имею такую великую надежду и веру, что если и помру, то я из подземной глубины буду вопиять, ибо я еще не окончил своего дела».
За три дня до смерти он перестал принимать пищу, но и тогда он ничего не говорил о смерти, а только о хорошей жизни.
Когда сын его, Андрей, спросил: «как нам жить после вашей смерти?», то он сказал: «не пейте водки, не ходите до [попов], а остальное вы все знаете хорошо».
Пред выносом его тела друзья его преклонили колена пред гробом и дали друг другу обещание продолжать его дело.
Похоронили его без всяких обрядов.
Мир праху твоему, бесстрашный проповедник любви и правды!
А дух твой пусть вечно живет и работает с нами на пользу человечества!

Ив. Трегубов.
1915
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Сила добра.
(Из „Древнего Патерика".)

1) Пришли братья к авве Антонию, и говорят ему: скажи нам слово, как спастись? Старец отвечает им: вы слышали Писание? сего и достаточно для вас. Они же сказали: мы и от тебя, отче, хотим услышать. Старец сказал им: Евангелие говорит: аще кто ударит в десную твою ланиту, обрати ему и другую (Матф. 5, 39.) Они говорят ему: не можем сего сделать. Старец
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отвечает: если вы не можете обращать и другой, то по крайней мере — сносите (удар) в одну. И этого не можем, говорят они ему. Старец отвечал им: если и этого не можете сделать, то не платите человеку тем, что получили. Братья сказали: и сего не можем. Тогда старец говорит ученику своему: приготовь им немного кащицы, ибо они слабы. Если вы одно не можете, а другое не хотите, то что я вам сделаю? Нужно молиться!

2) Авва Макарий, находясь в Египте, застал человека прибывшего со скотом и грабящего его келью. Макарий как бы странник, ставши в воротах, навьючивал вместе скот и по долгом молчании отпустил его от себя, говоря: ничтоже внесохом в мир сей (I Тимоф. 6, 7.). Господь даде: яко Господеви изволися, тако и бысть (Иов. 1, 21). Благословен Господь во всем!
3) Некоторый брат, обиженный от другого брата, пришел к авве Сисою Фивейскому и говорит ему: такой-то брат обидел меня; хочу и я отомстить ему за себя. Старец же увещевал его: нет, чадо, предоставь лучше Богу дело отмщения. Брат сказал: не успокоюсь до тех пор, пока не отомщу за себя. Тогда старец сказал: помолимся, брат! И вставши, старец сказал: «Боже! Боже! мы не имеем нужды в твоем попечении о нас; ибо мы сами делаем отмщение наше». Брат услышав сие, пал к ногам старца, сказав: не стану судиться с братом, прости меня!

4) Пришли некогда разбойники в монастырь некоторого старца и сказали ему: мы пришли взять все, что есть в келлии твоей. Он же сказал: что вам угодно, чада, то и берите. Я так они взяли все, что нашли в келлии, и отошли. Но забыли они только денежный кошелек, который там был сокрыт. Взявши его, старец погнался за ними, крича и говоря: чада! возьмите, что вы забыли в келлии. Удивившись долготерпению старца, разбойники возвратили все в келлию и раскаялись, говоря друг другу: человек этот Божий!

5) Говорили о брате, соседе великому старцу, что он, приходя к нему, крал, если что находилось в келии его. Старец же видел его и не обличал его, но еще более работал, говоря: может быть брат этот имеет нужду. И великую скорбь находил старец, когда так трудился и, однако, находил свой хлеб в оскудении. Когда же старцу приспела кончина, то окружила его братия. Видя оного крадущего, говорит ему: приблизись ко мне! И целовавши руки его говорил: братие! я благодарен рукам сим, потому что через них иду в царство небесное. Брат, умилившись и раскаявшись, сде-
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лался и сам искусным монахом от дел, которые видел у великого старца.

6) Два старца жили вместе и никогда не было у них распри. Сказал же один другому: сделаем и мы распрю, как другие люди. Он же, отвечая, сказал брату: не знаю, какая бывает распря. Он же сказал ему: вот я кладу кирпич посредине и говорю: он мой, а ты говоришь: нет, он мой. Это и будет началом. И сделали так. И говорит один из них: это мой. Другой же сказал: нет, это мой. И сказал первый да, да, он твой, возьми и ступай. И разошлись и не могли вступить в распрю между собою.

Из самой древней в мире книги.

(Мысли египетского старца Пта-Готепа).

———

Остерегайся кого-нибудь ранить словом.
Не будь высокомерен и сердце свое не возноси над своим знанием. Держись с несведущим, как с знающим: ибо не закрыт предел искусства, и не совершенен никакой художник в созданиях своих. Мудрость также трудно найти, как смарагд; рабыни же находят смарагд между каменьев простых.

———

Не ослабляй внимание того, кто занят. Забота его — обнимать свою задачу, от себя отрекаясь, по любви к тому, что сюда он влагает. Любовь к своему делу людей сближает с Богом.
———

Не будь трудного нрава для того, кто слева и справа около тебя. Дурно заноситься пред соседями своими, и не уметь уже управлять своими словами. Там, где лишь малая трудность, большое вырастает огорчение.

———

Ели ты хочешь быть вежливым, не требуй ответа громко у того, к кому обращаешься. Говори с ним отдельно, его не стесняя. Не вступай в пререкания с ним, прежде чем успеет он запечатлеть в уме предмет разговора. Если он явит свое неведение, — не стыдя, уважь его скорее. Не тесни, не толкай его словом. Не взрывай его, как
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плугом, да не будет он кончен перед тобою. А не то не возвратится он к тебе и преимущество беседы твоей утратится.

———

Не повторяй излишек речи, не слышь его. Излияние жара это есть из души вскипевшей. Видя спорщика повторяющим, взгляни, не слыша, на землю. Не говори ничего на это. Сделай так, чтобы спорщик узнал, что есть справедливое, — он, который несправедливость зовет.
———

Если ты хочешь, чтобы было благим твое поведение, остерегись своенравия в приступах его. Это зловещий недуг, ведущий к разногласию; кто в него вступит, — не живет. Чума в том отцов, матерей, и братьев, и сестер; мужа с женою разводит; в этом источник всех зол. Если основанием ты взял справедливость, то иди по путям ее, и в ней избери свой дом; у своенравия дома нет.
———

Если великим ты стал после того, как был малым, умей не делать себе преимущества из того, что ты в первом ряду. Не ожесточай своего сердца по причине твоего возвышения. Ты не более, как управитель Божеских благ. Не ставь позади себя ближнего, который тебе есть подобный; будь ему как товарищ.
———

Если ты земледелец, собирай свою жатву на поле, которое великий дал тебе Бог. Не насыщай у соседей своего рта. Кто, будучи сильным, даже среди сторожащих берет себе все у ближних, как крокодил прожорливый, дети того суть предмет проклятия и ненависти.

———

Будь деятельным, покуда длится день твой, делай больше того, что сказано. Порицания достоин тот, кто не пользуется мгновениями своими. Не теряй ежедневного случая.

———

Если ты силен, относись с уважением к знанию и чти спокойствие слова. Повелевай лишь для того, чтоб направлять. Ведет к пороку — быть ограниченным.
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Влияние Толстого в Голландии.

Маленькая приморская Голландия, с своим трудолюбивым земледельческим народом, представляет из себя довольно плодородную почву для сильного развития всевозможных прогрессивных идей. Кооперация, вегетарианство, свободничество, толстовство, теософия — все это движения, которые уже имеют свое влияние в частной и в общественной жизни голландского народа. Особенно же сильным духовным влиянием среди голландцев пользуется Толстой, с его проповедью о непротивлении, о братской трудовой, простой жизни, с его учением об усилении чистого религиозного сознания, ведущего к познанию Бога и слиянию с Ним в самом себе.

«Толстовская вера зиждется на высшем «я» человеке» — пишет голландец Лод-ван-Миероп в своей статье «Герой», в которой он рисует Толстого как героя всего человечества (в духовной области), который помогает последнему выйти из области зла, привычек и традиций и войти в новую, более высокую область, жизнепонимания и жизни.

«Совершенно естественно, что мы все, придерживающиеся одного направления в жизни, смотрим на него, как на нашего старшего брата, и любим его. — Он, великан в своих писаниях, в мыслях, в жизни, во многих отношениях нас поддержал и подкрепил жизнью, которая велика любовью...

«И в нашей стране очень и очень многие внимательно прислушивались к тому, что он высказывал людям, прислушивались, захваченные до глубины сердца той правдой, которой так проникнуто все, что он пишет.
«Для всех них проповеди Толстого не пропадали бесследно, они испытывали его могучее влияние, их жизнь часто потрясалась до основания, но в то же время становилась богаче. Исполненные благодарностью, смотрят они на восток, на героя духа, который снова пробудил человеческое в человеке.
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«Он родился героем. Он останется героем и после смерти»...

«Толстого, как писателя — романиста, мы более или менее, знали раньше, — пишет другой голландский писатель Феликс Орт, — редактор свободно-религиозного и вегетарианского журнала, — но он не представлялся нам ярче других корифеев литературы.

В 1896 г. стало иначе.

Уже в следующем году идея «непротивления» настолько распространилась в Голландии, что ее последователи могли объединиться. И это повело к возникновению течения, известного под названием «Движение в пользу мира».

«Тогда единомышленниками была сообща основана типография «Мир», которая главным образом и должна была служить тому, чтобы сделать идеи Толстого и его единомышленников более доступными для народа. Периодический орган того же названия был основан для той же цели. Первый издатель и в то же время редактор «Мира» был человек, исповедующий то же миропонимание, что и Толстой. Вскоре крупные и мелкие социально-религиозные сочинения Толстого были напечатаны во многих изданиях и распространены в дешевых изданиях.
Естественным следствием этой пропаганды было то, что многие из наших соотечественников пробудились от духовного сна, но с другой стороны на это стали смотреть как на опасное явление.

Дальнейший ход духовного движения известен. Первое время с одушевлением стремились возможно более к совершенному проведению идеи непротивления в жизнь и думали достигнуть этого лучше всего в колонии, устроенной на принципах христианства, хотя сам Толстой видел в этих колониях только одну из переходных форм, и никак не непременное для всех устройство жизни. Однако, попытка устройства такой колонии (в Бларикуме) окончилась большими разочарованиями. Причиной была главным образом слишком большая самооценка со стороны многих, которые, хотя и брали на себя «крест непротивления», но не имели сил его нести. Были и другие, для слабых плеч которых оказалась слишком тяжелой жизнь общины...

Но все же эта эпоха не была бесплодной для духовного развития отдельных личностей и для истинной оценки идей истинного христианства. Духовная жизнь многих из нашего народа бесспорно обогатилась, и этим обогащением мы прежде всего обязаны Льву Толстому».
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Влияние Толстого в Индии.
Не остался без влияния Толстой и в замкнутой Индии, — в стране мудрецов.
Его учение, столь иного соприкасающееся с буддизмом, браманизмом и магометанством, не могли не вызвать интереса к себе среди образованных индусов.
Книги Толстого читаются и издаются в Индии. В городе Мадрасе выходил даже журнал под редакцией индуса Четти, имеющий целью распространение взглядов Толстого. Существует и другой журнал: «Голос Индии», под редакцией ученого брамана, почитателя Толстого, Баба Премананд Барати, — в котором проповедуется между прочим, как писал об этом сам Баба Барати Толстому, — и возобновленное Толстым учение Христа.

Факт существования подобных изданий говорит нам о том влиянии, которое имеют на индусов идеи Толстого.

«Несмотря на крайний материализм Европы, — говорит Четти, — совершенно не склонной к благоговейному почитанию кого бы то ни было, Толстой служит предметом поклонения для очень многих, усталой душе которых его творения приносят мир и успокоение.

Многие из моих соотечественников и теперь уже смотрят на Толстого как на проявление божества. Портрет Льва Николаевича украшающий мою комнату, является иногда для приходящих ко мне предметом почти религиозного поклонения.

И живи Толстой не в Европе, а в Индии, он наверное бы уже считался Буддой или Шри-Кришной».
Влияние Толстого в Японии.
До русско-японской войны среди европейского читающего мира существовало мнение об японцах, как о народе трудолюбивом и кротком. Но после неожиданного военного искусства и спокойной смелости, которые японцы проявили в своей борьбе с русскими, это мнение изменилось. И теперь на японцев смотрят как на невежественный, воинственный и подчиненный Микадо народ. Это, конечно, справедливо до некоторой степени, но только относительно большинства японского народа, стоящего на низком уровне духовного развития. Меньшинство же, в своем более высоком миропонимании, стоит далеко от всех этих низких понятий своего народа.

И это очень хорошо видно по тому громадному влиянию, которое имеют на японцев религиозно-общественные взгляды Толстого.

Вот, например, что пишет японский писатель-толстовец о влиянии своего учителя на его родину:

«Влияние Толстого в Японии должно рассматриваться с нескольких сторон. В качестве переводчика на японский язык его религиозных книг: «В чем моя вера», «Исповедь» и «Краткое Евангелие», я чувствую себя вправе сказать несколько слов о его влиянии на религиозный мир Японии.

Когда в 1902 и 1903 годах вышли в Японии переводы вышеназванных книг, было интересно наблюдать, как религиозные мысли Толстого проникли в каждую извилину японского ума и, подобно пороху, скрытому в трещинах скал, взрывались с большой силой, потрясая до основания все существующие теории и принципы. Не только христиане, которые достаточно прогрессивны, чтобы быть на уровне современной мысли, пришли к познанию страшной реальности истины, таящейся в исповедуемой ими религии, но даже буддисты нашли источник вдохновения в книгах Толстого. Многое указывает, что обновление, обнаружившееся в последние годы в буддизме, имеет здесь свое начало.

Если бы влияние Толстого ограничивалось религиозным миром Японии, было бы слишком много сказать, что его мысль потрясла духовный мир Японии до основания. Но дело в том, что его книги нашли самых ревностных читателей и последователей среди молодого поколения Японии, стоявшего вне религии. Десяткам тысяч молодых японцев открылась религия Христа в смелом рельефе и простейшей форме, которые, сознательно или бессознательно, скрывались от их взоров под оболочкой догматов и суетных условностей. Свет, брошенный Толстым в область разума, быль подобен радию, проникающему столько слоев, сколько находится на его пути. Толстые панцири, существующие для охраны от заразы религиозных эпидемий, оказались слишком тонкими для яркого света разумения. Благодаря этому свету, люди нашли свою собственную религию, исходящую из глубины души, а не привитую внешним миром под именем церкви догматов. «Религиозное сознание» — вот самые популярные слова вскоре после появления у нас книг Толстого. До этого времени религия была чем-то вне нашего «Я». Это было чем-то, чему учили, но что не переживалось. Христиан было много, но как мало среди них действительно перерождалось к новой духовной жизни согласно проповеди Великого Учителя.

Как волшебный ключ, открывающий каждую потайную дверь, Евангелие, проповедуемое Толстым, подходило к скважинам всех человеческих сердец, открывая их созна-
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нию таящиеся сокровища, которые нельзя променять на внешний мир. Так, по крайней мере, было со мной, когда я первый раз прочитал «Исповедь» и, судя по дальним откликам, которые были слышны вокруг меня, я нисколько не сомневаюсь, что подобное духовное возрождение происходило и с другими...

Есть много японцев, жизнь которых совершенно обновилась религиозным пробуждением под влиянием Толстого. Приведу один из многих примеров. Близ Киото, древней столицы Японии, живет небольшая группа толстовцев, которые посвящают свою жизнь услугам ближних, обрабатывая собственным трудом землю и проповедывая евангелие любви. И мало вожаков духовного мира в нашей стране, христиан, буддистов или стоящих вне религии, которые не обязаны так или иначе своим вдохновением в той или иной мере Толстому.

Ни одна эпоха в истории Японии не обнаружила такого глубокого религиозного стремления и такого энтузиазма по отношению к трудам по Евангелию, как теперешняя.

Не будет преувеличением, если скажу, что широкое влияние Толстого много способствовало пробуждению духовной жизни Японии, и ни один писатель японской истории после
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19-го столетия не может упустить, что, по крайней мере, часть японской мысли вылилась в форму идеалов, выраженных в произведениях Толстого».

Перед концом этого краткого очерка, я не могу удержаться не процитировать слова одного из самых выдающихся современных японских писателей, последователя Толстого — Токи-Тома — об образе его жизни. Книги Токи-Тома, особенно его романтическая повесть «Нами-Ко», переведены на многие европейские языки. Токи-Тома автор хорошей биографии Толстого.

Теперь, — пишет Токи-Тома, — я живу на маленькой ферме в 10 верстах к западу от Токио. Я живу в крошечном домике с своей женой и с собакой. Я развожу картофель, помидоры и другие вещи. Я провожу день за днем, работая заступом, — обрабатывая землю и выпалывая сорные травы. Почва так быстро зарастает, особенно в эти летние дни. Все время, всю энергию я трачу на то, чтобы полоть, полоть и полоть.

«Может быть, таков уклад моей души, может быть, таков строй несовершенного мира. Однако я вполне счастлив. У нас прекрасный сон и хороший аппетит. У нас есть все, что нам нужно»...

Хр. Досев.
Буддизм в Европе.
Европа в настоящее время напоминает Римскую империю в первые века христианской эры, когда старая религия изжила себя, а новая еще не овладела умами народов. Как тогда официальный культ продолжал существовать, стояли храмы, приносились жертвы, а мыслящие и чувствующее люди бродили между эпикуреизмом, стоицизмом, культом Изиды и молодым христианством, так и ныне стоят еще здания «христианских» церквей, совершаются еженедельно богослужения, существуют теологические факультеты, духовные академии, церковные журналы, а мыслящие и чувствующие люди идут к материалистам или монистам, к позитивистами, теософам и др. Как никогда раньше, жив теперь в Европе дух искания.

Естествознание и история культуры окончательно сокрушили старое теологическое миросозерцание. Но история культуры открыла перед глазами Европы старые восточно-азиатские религиозно-философские системы, столь непохожие на христианство, иудаизм и ислам. Благодаря кропотливому труду ряда археологов и филологов, мы теперь имеем переводы древнейших индусских, буддийских, ламаитских, таосийских и конфуцианских священных сочинений и огромную литературу о религиях древнего Востока. Вся эта литература не прошла бесследно; она оказала громадное влияние на такие великие умы, как А. Шопенгауэр, Л. Н. Толстой и мн. др.; она породила целые движения, как напр., теософическое. «Ex oriente Lux» — «С Востока света». Это становится очевиднее с каждым годом. И многие крупные умы XIX и XX вв. начинают высказывать опасения, как бы Азия не раздавила окончательно маленькую, ветхую Европу и физически, и духовно. Владимир Соловьев пишет стихотворение «Панмонголизм» и ряд статей о «желтой опасности», Вильгельм II рисует картину, изображающую ангела с пламенным мечом, который указывает народам Европы на мрачный горизонт, изрыгающего пламя дракона и дремлющего Будду. «Народы Европы, берегите ваше священнейшее достояние!» — подписано под этой картиной. И уже зародилась целая литература на эту тему. Но чем больше кричат «истинно-европейские» люди, тем большие успехи делает в Европе азиатская культура.

Особенную чуткость проявляют культурные европейцы к буддизму. Читатель ахнет, когда узнает, что в последней четверти XIX века в Париже было не менее 100 тыс. сторонников буддизма и около 10 тыс., лиц, считавших себя настоящими буддистами. Столь колоссальные числа, правда, объясняются тем, что в свое время в Париже была мода на буддизм. Гимэ, основателю музея религий, и Миллуа, консерватору этого музея, принадлежит немалая заслуга в деле ознакомления французов с учением Будды, но главным апостолом, вдохновлявшим всех друзей и последователей Сакия-Муни, был Леон де-Рони.

В Лугано органом буддистов является «Coenobium». Возле Лозанны существует буддийская колония «Caritas — Yiharo».

От Швейцарии не отстает и Италия. В Умбрии также основывается буддийская колония.

В Венгрии буддисты пытались, впервые в Европе, добиться официального признания их религии государством, дабы возможно было преподавание буддийского закона в школах. Конечно, католическая церковь приложила все свои усилия к тому, чтобы опасный конкурент не был легализован. «Буддийский катехизис» Субхадры-Бикшу выдержал в венгерском переводе 5 изданий.

Пионером «желтой веры» в Германии является известный и почитаемый на Востоке ученый знаток палийского языка и литературы Bhikhu Nyanatiloka, чистокровный немец по происхождению. Семь лет провел он, единственный немец, в буддийских странах: в нездоровой Бирме и на знойном Цейлоне. Затем он приехал на короткое время в Европу и вскоре приобрел в лице Бауэра первого ученика из немцев. Последний поехал на Цейлон, не зная ни языка, ни обычаев страны, и ревностно предался изучению. Вскоре вернулся и учитель с рядом новых учеников — немцами Vappo, Bhadigo, Mahanamo и Sono и американцем Assaji. На необитаемом озерном островке Polgasduva молодая община начала возводить постройки, и ныне Island Hermitage, как называют
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англичане этот «кокосовый остров», славится далеко за пределами Цейлона.

14-го февраля 1914 г. была совершена торжественная церемония принятия в этот орден двух новых европейцев: г. Ленга, недавнего вост.-прусского школьного учителя, и Ф. И. Бауэра (брата Kondanno), секретаря «Bund für buddhist. Leben» в Германии.

В 1905 г. в Лейпциге под редакцией Карла Зейденштюкера начал выходить журнал «Der Buddhist» и тогда же было открыто «Германское буддийское общество» с целью пропаганды. Вскоре затем в Бреславле появился «Die Buddhistische Welt», орган германского общества Пали, ставящего своей целью распространение знаний о буддийской литературе. 18 августа (н. ст.) 1912 года в Галле четырьмя членами о-ва Пали и несколькими буддистами было основано «Bund für Buddhistische Leben». Общество ставит своею целью самую широкую пропаганду буддийских идей, проповедь против милитаризма, проституции, алкоголизма, защита прав женщины и всех угнетенных и т. д. С 1-го января начал выходить их орган «Zeitschrift für Buddhismus» под редакцией д-ра В.Бона (Wolfgang Bohn), д-ра П. Дальке (Dahlke), Bhikhu Silakara. U. Kondanno, Bhikhu, Nyanatiloka, Assaji и др. европейских буддистов. 2-го января основана группа «Bund’a» в Берлине и предполагается к основанию и в Мюнхене.

Л. Анкербранд и Bhikhu Nyanatiloka в настоящее время находятся в Тибете, куда они поехали как миссионеры, с целью проповеди чистого учения среди тамошних ламаитов, застывших в догматическом, церковном «буддизме». И ныне благоприятнее, чем раньше складываются обстоятельства. В последнее время многие тибетские ламы, побывавшие на Цейлоне, ознакомились с чистым буддизмом, очень быстро усвоили его и, одушевленные горячим желанием распространить истинную веру во всей своей чистоте, вернулись в Тибет.
Но Азия и Америка превзошли остальные европейские страны. Завоевав Индию, гордые бритты сами оказались в сфере влияния индийской культуры. Десятки и сотни филологов археологов раскрыли перед глазами изумленной Европы дивные по красоте и величию религиозные и философские системы индусов. Бескровные победы стали одерживать индийские иоги и пандиты и тибетские ламы над умами лучшей части англо-саксонской интеллигенции. В 1875 году в Нью-Йорке, под влиянием индийских пантеистических учений и цейлонского буддизма, основано теософическое общество (Theosophical Society), распространенное ныне по всему земному шару. Основателями общества были Елена Петровна Блаватская,
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американец полковник Олькотт (Colonel Olcott) и несколько индусов и европейцев. Усердную проповедницу теософии приобрела Блаватская в лице известной английской социалистки Анны Безант (Annie Besant), нынешнего президента о-ва. Олькотт чуть ли не первый из «белых» открыто перешел в буддизм. Его «Буддийский катехизис», получивший одобрение Сумангалы, верховного главы цейлонского духовенства, ныне принят во всех школах сингалезов.
В 1889 году завоевана Бирма, и эта новая побежденная страна стала одерживать новые победы над умами и сердцами «победителей». Английский офицер Фильдинг, проделавший всю бирманскую кампанию, поет дифирамб «побежденному» народу и его удивительной религии. (Его книга «Душа одного народа» переведена на русский язык. Изд. «Посредник»), Английский журналист Эдвин Арнольд пишет чудную поэму «Свет Азии» (переведена, кажется, на все языки цивилизованных народов), сказание о жизни великого учителя:

„Сказанье о Будде, спасителе мира,

О князе Сиддартхе, о том,
Кому на земле и в пространстве эфира

Нет равного светлым умом,
О том, что учил всех усердней и ране
Закону о вечной блаженной Нирване".

Ученый профессор Рис-Дэвидс, автор наиболее серьезных исследований о буддизме, сам подпадает под влияние исследуемого учения, и ныне состоит президентом «Буддийского общества Великобритании и Ирландии (The Buddist Sosiety of Great Britain and Ireland), основанного шесть лет тому назад. Названное общество основано в Бирме, в Рангуне, но на его долю выпал такой успех, что пришлось открыть отделение его в Леверпуле и Эдинбурге. Его органом является «The Buddist Review».

В 1900 году в орден буддийских монахов вступил англичанин Гордон Дуглас и вслед за ним шотландцы Аллан Беннет Мак-Грегор (под именем Ananda Meteya) и Мак-Кехни. Последние весьма деятельно работали для своей идеи в Бирме, и Мак-Кехни через несколько лет вернулся в Англию в качестве буддийского миссионера. Сотни англичан под влиянием их проповеди обратились в учение Будды. В Бирме же живет и работает известный ученый и почитаемый деятель Bhikhu Silakara, англичанин родом. В Рангуне одна англичанка содержит буддийские школы для 400 девочек и 250 мальчиков.
На Цейлоне в вышеупомянутой общине подвизается американец Assaji, ученик Bhikhu Nyanatiloka.
Ничероп Кацуми.
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Клуб счастливых.
На берегу Женевского озера, в местечке Клараи, существует вот уже несколько лет так называемый «Клуб счастливых». Возник он по инициативе известного художника А. Гос. Проникнутый любовью к человечеству вообще и в частности ко всем слабым, обездоленным и страдающим мира сего, весь горящий жаждой служения, этот талантливый художник, одинаково владеющий кистью и смычком, стал собирать около себя заброшенных детей и сначала просто вел с ними беседы, зазывал их к себе в студию, показывал им свои картины, играл им свои импровизации на скрипке, которая у него умеет и петь и плакать, и утешать и уносить в чудный волшебный мир красоты и гармонии. Однажды среди детей возник вопрос: почему они чувствуют себя такими счастливыми, когда беседуют с своим «большим другом», как они все называют А. Гос. И все дети стали просить художника почаще и в определенные часы и дни собирать их у себя, обещая вести себя хорошо, не только при нем, но и даже и на улице. «А хорошо бы нам основать клуб и выработать устав» предложил кто-то. Восторгом дети приветствуют это предложение и начинаются долгие бурные прения. Клуб основан. Его решено назвать Клубом счастливых. Вступающие должны соблюдать девиз клуба: «любить, прощать, молчать, делать добро». Члены получают печатную карточку с девизом клуба, на которой внизу напечатано: «Я обязуюсь, как член клуба счастливых, по мере возможности стараться мыслить только хорошие мысли». А. Гос выхлопотал позволение собирать детей в помещении общественной школы. Около 4 часов по четвергам дети всех возрастов теснятся радостными, возбужденными группами в дверях школы и приветствуют своего друга «гимном» клуба, сложенным ими самими и положенным на музыку художником. Затем начинается беседа, или какая-нибудь интересная и поучительная общая игра, разыгрывается пьеска, или шарада, или A. Gos рассказывает что-нибудь, или играет на скрипке. Определенной программы собраний нет: всегда царствует полная непринужденность и свобода. Дети ведут себя прекрасно; сами следят за порядком, сами дорожат тем, чтобы радостное настроение ничем не нарушалось. Клуб счастливых насчитывает 82 члена, принадлежащих к самым разнообразным по материальному положению и по культурности семьям, но в клубе различия исчезают, и дети чувствуют себя членами одной большой семьи.

С 1913 года открылась новая секция клуба счастливых — секция взрослых. Им вручается карточка с тем же девизом: «Любить, прощать, молчать, хорошо мыслить». На обороте напечатано: «клуб счастливых — это одна большая семья, связанная общим стремлением — хорошо мыслить. Ибо направление нашей мысли служит двигателем нашей жизни: всякая упорная мысль ведет к стремлению или желанию; упорное желание в свою очередь ведет к действию, к поступку, в хорошем как и в дурном».
Лига радости и служения.
При теософическом обществе образовался кружок, именующийся «Лигой радости и служения». Цель лиги — вносить свет и утешение в жизнь мира. Свою работу члены ее формулируют так:
1) Желая вносить в мир свет радости и утешения, члены Л. Р. стремятся прежде всего не причинять боли и страдания чему-либо живому и потому строго следят за своими мыслями, чувствами, словами и поступками.

2) Члены Л. Р. стремятся быть всегда наготове помочь, поддержать или утешить нуждающегося. Они стараются не пропускать ни одного случая дать эту помощь.

3) Член Л. Р. начинает свой день, вспоминая свое участие в лиге. Он спрашивает себя, кому бы он мог в этот день принести свет радости и утешения, и делает свободный дар любви. При этом он вспоминает также, что для выполнения своей задачи он сам должен быть светлым.
4) В полдень он старается вспомнить свою принадлежность к мировой Л. Р. и посылает в мир мысли света, мира и радости. Он говорит: да будет свет, да будет мир, да будет радость.

5) Как орден служения члены Л. Р. постоянно изыскивают новые и лучшие пути служения миру. Пока намечены следующее
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виды служения: 1) праздничный обход больниц с цветами и подарками; 2) устройство елок и детских праздников для брошенных детей; 3) устройство чтений и концертов в народных аудиториях, а также приютах, богодельнях, больницах тюрьмах, и т. п. 4) Организация помощи слепым; 5) устройство приютов для выпущенных арестантов на время приискания заработка и пр.

Община „Начало века".
В шести верстах от Петербурга приютилась небольшая община, именующая себя «Началом века».

Название это имеет определенный смысл, долженствующий ознаменовать начало новой эры в жизни человека, исповедующего и исполняющего заветы благой и новой жизни.

Жизнь на новых началах — главное правило общины.

Не разрушая старое насильственным путем — стремиться создать справедливую, социальную жизнь, основанную на заповедях любви, братства, экономического равенства и свободы.

Главная задача — осуществить эти заповеди в жизни сейчас на практике, а не на словах в будущем.
Про существование этой общины я знал уже несколько лет, с отдельными членами переписывался и имел понятие о ее духовном содержании, но ближе ознакомиться с ней мне удалось только недавно.

Небольшой двухъэтажный домик, приобретенный год тому назад в собственность, был полон. Каждый общинник занимал отдельно квартиру со своей семьей. Квартиры небольшие — в три комнаты с кухней, отличались своей чистотой и опрятностью, несмотря на обилие детей.

Всего таких квартир — десять. Небольшой зал, занимающий нейтральное положение, служит местом для собраний и собеседований.

Меня пригласили в столовую. Большой, длинный стол, покрытый белой скатертью, уставленный фруктами, конфетами, печеньями по случаю праздника Пасхи. Все жильцы были налицо. На этот раз собрались для беседы с гостями.

Я пытаюсь выяснить, что собой представляет эта община. Не является ли она повторением многих общин, поддерживавшихся некоторое время, а потом, естественно, распавшихся.

Мне отвечают, что данная община ничего общего не имеет с общепринятыми коммунами. В коммуне нет места личности, все считают себя единым целым одного тела, меж тем как члены «Начала века» считают себя свободными от всего того, что связано со всякими запретами, решетками, цепями. По выражению одного члена:
— Человек сам норовит законопатить себя в какой-нибудь гробик, им же выдуманный.

Мы хотим быть человеками, свободными от всяких уз.
По этой причине каждая семья живет своей жизнью, и никто не вмешивается в ее внутренний распорядок.

— Разве мыслимо, — говорят они, — чтобы мы питались, одевались, думали по одному шаблону! Жизнь самая разнообразная по своим потребностям, желаниям и вкусам.
Каждая семья готовит для себя то, что ей нравится и хочется.

Все члены общины раньше работали на фабриках и заводах.
В настоящее время имеют свои мастерские: слесарную, токарную, столярную, кузнечную и др.

Весь инвентарь мастерских, как и дом, закреплен нотариальных порядком за всеми членами с оговоркой, что, в случае выбытия одного из них, он получает свою долю деньгами, согласно решению остальных.
Заработок распределяется не по количеству сделанной каждым работы, а соответственно потребностям его семьи.

Поэтому в их общине многосемейный и неважный работник получает больше, чем малосемейный или холостой, хотя более способный. Такое распределение объясняется тем, что члены «Начала века» считают причиной экономических бедствий неравенство раздела богатств по трудам и способностям.
Разве холостой работник может съесть больше того, что может? В состоянии ли он одеть на себя два костюма, когда ему нужен только один? Станет ли он занимать три комнаты, когда нужна одна?

Член нашей общины обеспечен и нет ему надобности копить для себя отдельно. Когда у него будет своя семья, он может быть уверен, что жена и дети его будут обеспечены, как жена и дети его товарищей.
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Распределение заработка по потребностям — один из основных факторов этой оригинальной общины. С этой целью ведется правильная бухгалтерия записи и выдачи заработка соразмерно душам каждой семьи. Обратил я еще внимание на один в высшей степени важный факт — отношение общины к женщинам и детям.

Женщина в их глазах является источником жизни, поэтому она пользуется особым вниманием и заботой. На собраниях она имеет равный голос.

При мне вошла жена рабочего, за столом не было места. Несколько человек сразу поднялись, уступая ей свой стул.

Женщина — источник жизни, живой родник, разливающийся повсюду. Она не только человек, равный мне, но и мать-творец.

Вследствие такого отношения мужчин женщина резко выделяется своим развитием и сознательным отношением к своим обязанностям жены, матери и воспитательницы.

Дети пользуются исключительным вниманием всех без исключения.

Растение требует ухода и специалиста, молодые животные — также, почему же дети должны быть заброшенными и расти на задворках. В них вся наша надежда. Если они вырастут свободными и подготовленными к новой жизни, они сумеют лучше построить свое будущее чем их родители.

Более способные дети выделяются и воспитываются за счет всей общины.

Для малышей существуют у них ясли. Матери по очереди дежурят и возятся с ними. Еженедельно приходит женщина-врач, которая осматривает детей и дает советы.

Мы сидели за общим столом, пили чай, ели фрукты и вели беседы, в которых принимали активное участие женщины.

Время от времени пели песни, сочиненные поэтом-членом.

По содержанию своему песни эти носили религиозно-общественный характер и резко отличались от сектантских песен вообще.

Назвать эту общину сектантской нельзя. По своему стремлению к раскрепощению себя от всяких решеток и преград они скорее ярые индивидуалисты, по хозяйственному устройству они все-таки являются общинниками. Сами они называют себя членами "Начала века", имеющими выдвинуть в жизнь "нового человека".

Книжник.
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Борьба со злом.

Проповедь Будды о непротивлении.

(Из священной книги буддистов „Дамапада".)
1. Ненависть никогда не уступит в этом мире ненависти. 

Ненависть уступает любви; такова природа ее.
2. В дух невоспитанный страсть проникает так же, как в хижину с редкою крышею дождь.

3. Безумные устремляются за суетой, и впадают в ошибки; мудрые сохраняют дух трезвый, клад драгоценнейший свой.

4. Не давай увлекать себя суете, ни соблазнам желаний.

Полная радость — удел мысли трезвой, глубокой.

5. Мудрец, заменив суету трезвым взглядом на вещи и мудрости достигнув вершин постепенным подъемом, зрит с высоты на глупцов, смотрит спокойно на суетливость толпы, как с вершины холма смотрит поднявшийся вверх на долину внизу.

6. Трезвый среди безрассудных и бодрствующий среди спящих, мудрый идет вперед, оставляя их за собою, как быстроногий рысак бессильную клячу.

7. Хорошо укрощать дух непокорный и мимолетный, всюду стремящийся; дух укрощенный несет благодать.

8. Не может причинить зла большего ни враг врагу, ни гневный гневному, чем причиняет человеку дух его, направленный по ложному пути.

9. Подобно пчеле, не вредящей цветку, ни краскам его, ни благоуханью, и улетающей, взявши нектар, — пусть мудрец в этом мире живет.
10. Пусть мудрец обращает внимание не на то, как другие грешат, что творят и чего не совершили, а на то, что сам он совершил или совершить упустил.
11. Красивому цветку без запаха подобны — без дел прекрасные слова бесплодны.

Красивому благоуханному цветку подобны (дают обильные плоды) слова прекрасные, коль таковы ж дела.

12. Пока плодов грех не дает, безумный мнит, что мед нашел он; но грех созреет и тогда под гнетом скорби дни влачит он.
13. Тысячу тысяч мужей победить возможно в сражении; но кто себя победит — величайший из всех победитель.
14. Легкомысленно да не подумает в сердце своем человек о грехе: «не может мной овладеть он».

Как дождь, падая капля по капле, горшок наполняет, так же безумец грехом проникается, мало по малу грехи накопляя.

15. К чему здесь смех? К чему здесь радость?

Горит огонь страстей, невежества и ненависти. Что же вы, окруженные тьмой, света не ищите?

16. Пусть человек сам становится тем, чем советует быть он другим.
Кто сам владеет собой, пусть подчиняет других; трудно себя укротить.
17. Кто, безрассудство оставив, трезвый взгляд приобрел, мир освещает, подобно луне, из-за туч выглянувшей.

18. На всякое способен зло, кто хоть один закон истины нарушил, и лжет и вечную жизнь вышучивает безрассудно.

19. Будем же счастливо жить без вражды к ненавидящим нас; среди ненавидящих мы без ненависти проживем.
20. Будем же счастливо жить, меж хворающих, пользуясь здоровьем, будем жить без скорбей средь страдающих сердцем людей.

21. Будем же счастливо жить, без забот меж людей суетливых, без вожделений среди тревожных волнений толпы.

22. Будем же счастливо жить, хоть своим ничего не зовем мы; станем подобны богам, пища которых — блаженство.

23. Ненависть за собою победу влечет: не по себе побежденным.
Мирный спокойно живет, не зная побед, поражений.
24. Кто сдерживает, подобно повозке катящейся, гнев возникающий, возничим того назову я: другие же держат лишь вожжи в руках.
25. Пусть человек побеждает кротостью гнев и добром — зло, алчного
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пусть покорит он своею щедростью и правдой — лжеца.
26. Пусть говорит он лишь правду, пусть гневу не уступает.
Пусть он немногое даже, что сам имеет, просящему даст!
Этим правилам трем повинуясь, он вступит в общенье с богами.

27. Закона истины дар важнее всех даров, всех сладостей сильней Закона истины сладость. И пуще радостей других Закона истины радость.

Перевод с английского.
Сократ о невоздаянии за зло злом.

Нравственное учение Сократа возвышалось до полного самоотречения ради исполнения высших требований нашей божеской природы. Между прочим мы находим у него учение о невоздаянии за зло злом.
В «Республике» Платон подробно излагает взгляд Сократа на этот вопрос.
Ни в каком случае, — говорит Сократ, — нельзя причинять зло (страдание) дурным людям, нельзя этого делать, во-первых, потому, что нам свойственно ошибаться в наших суждениях, при определении того, кто хорош и кто дурен, кто содействует нашему истинному благу, а кто вредит ему, а во-вторых, если даже допустить, что мы были бы безошибочны в своем суждении, то и в таком случае нельзя причинять зло дурным людям потому, что этим мы только озлобляем их, делаем их еще хуже.

Поэтому когда мы отвечаем на зло злом, то делаем нечто абсолютно дурное.

Справедливость не может требовать от вас дурного, т. е. отплаты за зло злом.

— Добрый, — говорит Сократ, — не может делать дурного, так как это есть свойство злого.
— Да, — отвечает Полемарк. — Конечно.
— Итак, делать зло друзьям ли, или кому бы то ни было безразлично, не может быть свойством человека справедливого. Это свойство человека несправедливого.

— Мне кажется, Сократ, что ты вполне прав.

Итак, если кто-нибудь говорит, что справедливость состоит в том, чтобы воздавать каждому то, что ему следует, и если подразумевают этим, что человек справедливый должен платить своим врагам злом, а своим друзьям добром, то такое суждение неразумно и несогласно с истиной: как мы видели, ни в каком случае несправедливо делать зло кому бы то ни было.

Та же мысль выражается в «Критоне».
— Признаем ли мы, — говорит Сократ, — что не надо никогда делать добровольно несправедливости? Несправедливость хороша ли в одних случаях и нехороша в других, или же она недозволена ни в каких обстоятельствах, как это было недавно нами признано... Не были ли мы правы, говоря, что безразлично каково бы ни было на этот счет мнение массы людей и какая бы судьба более счастливая или более несчастная от этого нам ни предстояла, мы должны признать, что во всяком случае несправедливость сама по себе есть всегда зло.

Признаем ли мы это положение или надо его отбросить?

Критон. Мы признаем его.

Сократ. Итак, это безусловный долг не быть никогда несправедливым?

Критон. Конечно.

Сократ. Если наш безусловный долг не быть ни в каком случае несправедливым, то наш долг не быть несправедливым даже относительно тех, кто несправедлив к нам, как бы ни судила об этом толпа?

Критон. Таково мое мнение.

Сократ. Теперь скажи, позволительно ли делать зло кому бы то ни было, или нет?
Критон. Конечно нет.
Сократ. А воздавать злом за зло справедливо ли, как думает народ, или несправедливо?

Критон. Совершенно несправедливо.

Сократ. Потому что ведь делать зло и быть несправедливым одно и то же?

Критон. Конечно.

Сократ. Итак, наш священный долг никогда не платить несправедливостью за несправедливость и не причинять зла человеку, каково бы ни было зло, которое он нам сделал.
По учению Сократа наказывать человека или платить за зло злом несправедливо уже потому, что если человек поступает дурно, то не оттого, чтобы он хотел делать дурно, но потому, что он заблуждается и принимает дурное и потому невыгодное для себя за хорошее и выгодное.

Сократ учил, что истина и благо совпадают. Благо человека заключается в исполнении истинного смысла жизни. Человек неизбежно стремится к тому, что он считает своим благом, т. е. назначением своей жизни. Если человек поступает дурно, то только потому, что он не ведает истинного своего блага, которое всегда в добре, в совершенствовании, в самопожертвовании, в объединении ради достижения высшей жизни.
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Гигиена духа.
Кто желает дисциплинировать свою жизнь согласно правилам духовной гигиены, кто стремится осуществить более или менее совершенно тот идеальный план, который он себе начертал, должен заранее проникнуться мыслью, что он этого достигнет лишь шаг за шагом, этап за этапом. Но это не должно его обескуражить. Напротив, именно благодаря сознанию постоянно достигаемого им самоусовершенствования, он будет находить особенное удовольствие, прелесть в этом предпринятом им деле, и это сознание придаст ему силы для продолжения начатого. И так-то, мало-по-малу, повторяя эти ежедневные внушения, мы достигнем того, что у нас будет постепенно совершенствоваться взгляд на этот идеальный план постоянного внушения, и следовательно и на его исполнение.

Попытаемся теперь точнее определить последовательные ступени этой эволюции.

Первая ступень. Прежде всего надо помнить, что как бы человек ни противился им, прежние привычки продолжают над ним господствовать; чаще всего он действует под влиянием обстоятельств или собственных мыслей и впечатлений, наконец под давлением собственных страстей. Однако бывают минуты, когда ему случается наблюдать за собой, когда он старается прибегнуть к самовнушению. Первые достигнутые им результаты будят в нем внимание, вселяют в него некоторое доверие.

Вот главный пункт: надо, чтобы субъект привыкал к мысли о самовнушении. Задача значительно облегчится, если он будет строго придерживаться следующего правила — капитального правила гигиены духа: с самого начала он должен аккуратно два раза в день прибегать к самовнушению — утром, вслед за пробуждением, и вечером, перед тем, как засыпать. Эти два внушения будут служить как-бы вехами, и ни под каким предлогом он не должен уклониться от них — чувствует ли в них необходимость в ту минуту или нет, и как-бы сильно ему ни хотелось встать с постели или же заснуть. И уже этот один правильно предпринимаемый поход на нашу природную лень и этот запрет иных мыслей и иных занятий будет прекрасным упражнением воли. Прежде всего он приступит к экзамену своей совести и в физических и в нравственных вопросах проследит, как он провел весь предшествовавший день и как ему предстоит провести этот; поразмыслить об изменениях, которые он хотел бы произвести в себе самом, о тех качествах, которые желал бы приобрести, поддержать, и развить. Затем наступит пора самовнушения в настоящем смысле этого слова: оно будет выражаться в форме душевного усилия, направленного на то, чтобы строго соблюдать все установленные правила. Эта операция должна продолжаться до тех пор, пока субъект искренно не проникнется произнесенными словами, иначе говоря, пока эти слова не вызовут в нем вполне соответствующая идеи. Но если даже последняя цель не будет вполне достигнута, не думайте, что вы напрасно потратили время. Сделанные вами внушения оставили без вашего ведома более или менее глубокий отпечаток в вашей душе. Как бы несовершенны они ни казались вначале, позднее, быть может, вы увидите, что цель их тем не менее достигнута. И во всяком случае, можете быть уверены, что они немного приблизили вас к ней, и что с такой подготовкой следующие внушения окажутся более действительными.

Это самовнушение, это обращение к самому себе, в состоянии сосредоточения или без него, следует повторять по нескольку раз в день. Не думайте, что это потребует у вас много времени. Можно делать себе внушение когда угодно и где угодно. Лучше всего пользоваться для этих целей теми минутами, которых достаточно у каждого из нас, когда мысли наши бесцельно бродят в пространстве, когда мы читаем, когда мы «ни о чем не думаем». Это будут краткие антракты, минуты отдыха, которые мы урвем у наших повседневных занятий, чтобы посвятить их чистой мысли.

Зато занятия эти помогут нам докончить предпринятое воспитание нас самих с помощью самовнушения, снабжая нас все новыми и новыми случаями, которые дадут нам возможность быстро воплощать наши идеи в действие и наоборот действиями влиять на идеи. И таким образом мы привыкаем пользоваться вторым методом воздействия на нас самих, будем применять активное самовнушение или психическую гимнастику.

Вторая ступень. Самовнушение входит мало-по-малу в привычку. Сильные неудачи приносят субъекту пользу, ибо они указывают ему необходимость хорошенько ознакомиться с различными приемами, что позволит ему разнообразить и подкреплять действия самовнушения. Таким образом он становится более сведущим в искусстве внушать
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самому себе, меньше поддается своим ощущениям, своим страстям, и даже научается обращать их порой в своих драгоценных помощников. Мало того: он привыкает распознавать, какое влияние другие имеют на него и, при случае, даже обращает это влияние в свою пользу.

Третья ступень. Идея сообразоваться с правилами духовной гигиены, другими словами, забота о своем нравственном и физическом совершенствовании, желание вести свою жизнь согласно обоснованному и твердо установленному плану окончательно овладевает его умом. Эта идея теперь господствует в нем безраздельно. Конечно, иной раз она и затуманится, заколеблется вследствие какого-нибудь серьезного потрясения, но и тогда она все-таки не изгладится совершенно из его памяти: она слишком глубоко засела в душе и, как только гроза стихнет, она снова всплывает на верх и займет свое место на первом плане.

У субъекта, достигшего такой степени совершенства, все мысли, ощущения, эмоции, решения, действия — все это будет с самого момента возникновения подвергаться некоторого рода инстинктивному контролю, который или

одобрит или осудит, поощрит или удержит. И следовательно каждое действие, совершенное или вынесенное субъектом с разрешения руководящего ума и оказавшееся вполне отвечающим насущной необходимости, послужит как бы удовлетворением этому и усилит его власть, словом, кроме тех немногих минут, что будут употреблены на сознательное самовнушение, весь остальной день мы будем подчинены самовнушению невольному, которое войдет нам в привычку, сделается естественной потребностью и будет руководить каждой минутой нашей жизни и все более приближать нас к тому идеалу, к которому мы стремимся.

Как видите, так понятая гигиена духа есть в сущности практическая философия жизни, она заключается в искусстве подчинять нашу душу и наше тело, все наше существование закону и разума и рассудка, которые, в силу непрестанного функционирования, развиваясь все более и более, должны разбирать, что для нас хорошо и что дурно, чего мы можем желать и чего нам следует избегать.

"Рациональное воспитание воли, П. Леви."
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О физической работе.
О хорошем влиянии физической работы говорят мало. Я же, из своего личного опыта, скажу, что самое лучшее средство сохранить и поддержать свое здоровье в душевном и телесном отношении — это работать физически, но работать так, чтобы утомить себя, вполне истощив набранные во время отдыха силы и энергию.

Те люди, которые жалуются на плохое здоровье и болеют душевно, живут обыкновенно без работы или работают очень немного. Из тех бездельников, которых я видал в своей жизни, ни один не чувствовал себя вполне хорошо в смысле здоровья. А мои богатые знакомые, которые жалуются постоянно на свое плохое здоровье, чувствуют себя вялыми и переезжают с места на место для улучшения здоровья, — это люди, не работающие и не имеющие какую-нибудь определенную цель жизни.

Мне ни разу не приходилось встретить человека с расстроенными нервами среди физически-трудящихся, а в особенности среди работающих на вольном воздухе. Я не стану отрицать того, что современная усовершенствованная и сложная жизнь сопряжена с многими такими занятиями, которые влияют чрезвычайно скверно на здоровье рабочего. Обязанность нашего общества улучшить эти условия. Но помимо этих желательных улучшений, работающий физически имеет достаточно сил устоять всем неудобствам; он располагает еще удивительной способностью приспособляться к всевозможным условиям и переносить невзгоды жизни. Та самая 
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энергия, что израсходуется на совершение какой-либо работы, дает силы и укрепляет трудящегося против неудобства в жизни и всевозможных болезней.

Трудящиеся умственно или физически страдают очень редко от самой скверной болезни — пессимизма, недовольства жизнью. Пока человек делает что-нибудь, от всей души отдаваясь ему вполне, он полон надежд, он доволен; может быть он видит окружающее его зло, но остается счастливым только потому, что хочет бороться с ним, хотя его усилия уничтожить существующее зло — капля в море. Когда рабочий останется без работы или сам не хочет больше работать, только тогда он становится страшным для самого себя и для общества.

Я вполне убежден, что ничто в мире не может сделать человека здоровым телесно, душевно и умственно кроме труда; труд, которому должны отдаться всей душой; труд, который полезен окружающим.

Наши обыкновенные повседневные заботы являются достаточной гарантией нашего довольства и счастья; они симптомы здорового тела и здорового духа. Но самая лучшая гарантия душевного и физического здоровья человека — это работа; работа, при которой напрягаются все наши телесные, умственные и душевные способности.

А человек, полезный миру своей работой, не только здоров во всех отношениях, но и счастлив.

Букер Вашингтон.
(Перевод с английского.)

В о й н а .
Одна из причин войны.

Одна из причин снисходительного нашего отношения к войне состоит в безучастии к страданиям других народов, в том эгоистическом племенном безразличии к бедствию людей вообще, которое привито нам воспитанием с детства.

Человек, возмущавшийся одиночным убийством путешественника на большой дороге, равнодушно выслушивает повествование о тысяче убитых в том или другом сражении. Человек, которого пронимает нервная дрожь при мысли о бедном трупе, относится равнодушно к мысли о куче обезображенных и разодранных на части человеческих тел, коими усыпаны поля битв. Ежедневные газеты, передавая факт отдельного убийства, рассказывают с мельчайшими подробностями все обстоятельства дела, выставляют весь ужас его и все зверство преступника; издатель не жалеет красок для того, чтобы вызвать в публики сострадание к жертве преступления и справедливое негодование по адресу преступника, при чем нередко и высказывается мысль о, том, что не избежать злодею заслуженной кары. И в той же газете издатель спешит поделиться с подписчиками радостною вестью, состоящею в том, что в жаркой схватке неприятель был разбит и оставил на поле сражения 850 человек убитыми.

Разве второе известие не в 850 раз плачевнее первого? Казалось бы что так, однако первое газетное известие нас огорчает, а второе радует.

Эта несообразность, этот недостаток соразмерности фактов с вызываемыми имя ощущениями, это благоволение к единицам и полное отчуждение от сотен и тысяч таких же человеческих особей, очень любопытное явление в области нравственных ощущений.

Обычай индусов, требующий сожжения жены на костре умершего ее мужа, приводит нас в неописанное волнение и вызывает искреннее наше сострадание; мы скорбим при мысли об юридических казнях; мы внутренним протестующим трепетом чувствуем, что жизнь сама по себе жизнь как индуски, так и жизнь караемого преступника, вещь первостепенной важности, и только, скрепя сердце, допускаем мысль о проявлении в этой форме как человеческого правосудия, так и закоснелого невежества индусов. А стоит только на одну минуту заставить себя мыслить логично, чтобы понять, что эти единичные убийства ничто — капля в море, сравнительно с теми жертвами, которые похищаются войной.

Во время походов Наполеона I в Россию, в течение 173 дней, — убывало из строя средним числом по 2200 человек в день, итого, менее, чем в шесть месяцев погибло пятьсот тысяч человеческих жизней, и умирали они, несчастные, при наличности самых ужасных лишений и страданий.

Мы заботимся о развитии гуманности в Индии, а о том, какие последствия вызовут
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наши те заботы в какой-либо другой стране, мы и не думаем. Мы заняты вопросом, как бы спасти от виселицы нескольких разбойников, а о спасении от пуль и ядер миллионов честных граждан, отцов семейств, и не помышляем.
Жизнь всегда — жизнь и где бы она ни приносилась в жертву, имеет одинаковое право на наше внимание и одинаковое право на заботы наши о ее сохранении.

Не говоря уже о том, что война сама по себе зло, я обращаю внимание на тот факт, что мы относимся к бедствиям, вызываемым войною, с таким равнодушием, с каким не относимся ни к одному из других бедствий и потому не подлежит сомнению, что подъемом общественного сочувствия к бедствиям, вызываемым войною, было бы вызвано усиленное старание избежать причины, порождающей бедствия эти, отсутствие же этого разумного и добродетельного сочувствия я считаю одной из причин увековечения войны на земле.

Из неизданной книги Даймонда:
„Война, ее причины, последствия и пр.".

Общества „Мира" в России.
1) Русская Группа Междупарламентского Союза, основанная 3 мая 1909 г.

2) Московское Общество Мира, основанное 1 ноября 1909 г.

3) С.-Петербургское Отделение О-ва Мира.

4) Ревельское Отделение О-ва Мира.

5) Киевское О-во Друзей Мира.

Мысли о войне.

Война войне! Мир! Мир! Мир! Пусть этот боевой клич отзовется в сердцах всех и запечатлеется в их головах как лозунг!
В самом деле, неужели утопия верить в прекращение войн? Неужели приближение вечного мира, хотя бы в далеком будущем, есть одна только мечта? Нет, это не суетная мечта! Может быть первобытное состояние человечества было только борьба всех против всех, но с нарастающей цивилизацией уменьшается постоянно острота и всеобщность-
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этой борьбы. Отвращение перед ужасом человеческих боен, перед посредственными и непосредственными последствиями войны, перед постоянно увеличивающимся израсходованием физических и материальных сил европейца — это отвращение растет все больше и больше, без остановки.

Л. Катчер.
* * *
Клеймо человеческих поколений, на протяжении всех веков, и самый ужасный, самый страшный язвительный смех ада — это война.

Клопшток.
* * *
Война ужасна, для нее нет никаких оправданий, война — результат тщеславия отдельных лиц, искусственно вызванная травля, вопиющее насилие. Экономическая, политическая, социальная жизнь народов основана на обмене продуктами, мыслями, знаниями. Чем свободнее, чем обширнее этот обмен, — тем выше процветание страны. Ненависть, разжигаемая и поддерживаемая войнами и постоянными приготовлениями к ним, не имеет никаких корней в душе «народа», — она противна идее человеческого общества, она лишь ужасное орудие насилия и захвата.

Д-р Манета.
Б и о г р а ф и и.
Персидские мудрецы:
Баб (Мирза-Али-Магомед) и Бага-Улла (Мирза-Хасейн-Али).

В 1844 году нашего летосчисления, соответствующему 1260 году магометанского календаря, в Персии появился юноша по имени Мирза-Али-Магомед, называвший себя «Бабом», т. е. дверью или вратами, через которые люди могут дойти до познания истины или Бога.

Баб начал свое призвание как «Дверь», открыв разумам народов настоящие истины их собственных религий, и, как все великие пророки, он пришел не разрушать, а исполнять; он не сказал своим магометанским слушателям, что они все эти годы были обманываемы лже-пророками, но он тем не менее громко выговаривал их лицемерие и извращение их настоящей религии. Он объяснял им также настоящее значение их проповедей и преданий о том, что придет настоящий Маади. Приведем его собственные слова:

«В прошлом, тогда, когда была в них нужда, Бог посылал на землю пророка, приносящего с собой книгу с Божественным откровением, и Он будет поступать так же и в будущем, когда появится в этом нужда".

Слова Баба были конечно встречены насмешками и издевательствами магометанских фарисеев; и он вынес оскорбление и гонение, и прошел окончательно через тюремное заключение и смерть. Он был расстрелян по приказанию персидского правительства в Тавризе на публичной площади.

Жизнь этого реформатора была не напрасной жертвой; еще при его жизни большое число серьезных мужчин и женщин присоединились к его делу, старательно распространяли его учение среди персов, так что движение скоро возросло до таких размеров, что персидское правительство и муллы очень встревожились.

Были изданы приказы арестовать и преследовать последователей Баба, и впродолжение этих мрачных годов, несколько тысяч их отдали свои жизни и перенесли самые жестокие мучения за свою веру.

Необходимо было бы остановиться на этих возмутительных событиях ранних годов этого движения, но место не дозволяет большего, чем краткий на них намек. Между тем, никакие сведения не должны быть даны без некоторого хотя бы упоминания имени Курратуль-Айн, этой замечательной героини.

Она была дочерью одного из вождей Уллемас Ислама, женщина культурная и высоко поставленная, известная как поэтесса, философка, лингвинистка и теолог; она рано сделалась последовательницей нового движения, и оставив свой дом, путешествовала по Персии, говоря публично, и, как рассказывали, многих обратила в новую веру.

Кончилось тем, что и она была схвачена возмутившимися магометанами и жестоко замучена.

Эта святая женщина своим большим мужеством проложила путь своим сестрам на востоке: и началась для женщин новая эра, так как оба, — и Баб, и Бага-Улла проповедовали свободу женщин.
Баб оставил после себя, как завет своим последователям — прекрасную надежду, что «Тот, кому Бог объявится», пополнит и дойдет до того, что он несовершенно начал.
Несколько лет после смерти Баба, в 1850 году, движение казалось в очень ненадежных условиях; оно имело у персидского правительства очень дурную репутацию; на него смотрели с презрением почти все высокопоставленные и богатые персияне; последователи его могли собираться только тайно, и никто не смел даже дохнуть ненавистным именем: «Баби». Одно время казалось даже, что муллам удалось совсем подавить молодую «веру». И явилась большая потребность в появлении «Обещанного» спасти движение от его полного потухания и восстановить ревность и мужество преследуемых Бабидов. И они не были разочарованы в своих надеждах, потому что в начале шестидесятых годов восстал некто, великая личность которого, его удивительная властность, и дар слова, и вдохновенные писания провозгласили его тем «Явлением», которого ждали Бабиды; и действительно, когда Бага-Улла публично возвестил, что он тот «Обещанный», пришествие которого предсказал Баб, большинство Бабидов приветствовали его как Господина и Искупителя.
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Бага-Улла родился в 1817 году, и происходил от богатой и знатной семьи. Молодым человеком он сделался последователем Баба, хотя никогда его не видал. Его выдающееся положение как учителя «Новой Веры» привело его к тюремному заключению в Тегеране. Некоторое время его держали в цепях с другими, пока наконец конфисковали его богатства и сослали его в город Багдад, во владения турецкого Султана. И там он продолжал учить народ, и влияние его очень увеличилось.

Впродолжение двух лет он удалялся в горы близ Багдада и жил вдали от людей, проводя свое время в молитве и размышлении. По своем возвращении он публично объявил о своем призвании установить мир и религиозное единение на всем свете. Он призывал людей всех верований и племен собраться под одно знамя «Единства», которое он воздвигнул, и способствовать ему в установлении Царства Божия и Братства людей на земле.

Магометанские муллы Багдада вскоре встревожились иметь в своей среде такую вредную личность и ходатайствовали у оттоманского правительства об его удалении. Вследствие этого Бага-Улла был вызван явиться на суд в Константинополь, и он отправился в этот город вместе с своей семьей и маленькой группой последователей.

Пребывание его в Константинополе было коротко, так как турецкое правительство решило сослать его в Андрианополь. Из Андрианополя Бага-Улла написал письма к королям Европы и Папе, призывая их к отречению от их несправедливости, от мыслей о завоеваниях, и вместо того способствовать «Единству». Письма эти содержали в себе пророческие предсказания, которые вскоре после исполнились.

После нескольких лет проведенных там, он был опять сослан в еще более неприступное место — маленький укрепленный город Акра или Акка, на морском берегу Сирии. Здесь Бага-Улла и маленький кружок его последователей провели несколько ужасных лет их ссылки, так как Акр можно описать как зачумленное место, и вероятно Бага-Улла был послан туда с надеждой, что лихорадка скоро избавить мир от него. На некоторое время он и его последователи были помещены в двух комнатах, в бараках, но постепенно им было оказано снисхождение. Сердце губернатора смягчилось при виде геройства маленького кружка.

Бага Улла проводил большую часть своего времени в Акре, поучая то малое число последователей, с которыми он мог иметь сношения; он писал свои наставления и уве-
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щевания миру; рассылал своим последователям в разные места таблички и писал книгу, известную под заглавием: «Книга Законов». В этой книге Бага-Улла говорит своим последователям, что меч должен навсегда быть изъят, а вместо него должно возникнуть «Слово». Он провозглашает «Всемирный Мир» и призывает все нации разрешать их несогласия третейским судом; он проповедует широкое духовное общение и терпимость, распространенные среди всех народов земли. «Вы все плоды с одного дерева» красиво выражался он; он внушал своим последователям установить всемирный язык; он говорил: это средство к единению, если б вы знали таковой, и величайший источник согласия и просвещения, если б вы его усвоили.

Обучайте этому общему языку детей во всех школах, чтобы весь мир обратился в одну страну и одну отчизну. Он говорил родителям, что они должны воспитывать своих детей — мальчиков и девочек одинаково давать им лучшее воспитание, которое они только могут, и что бедные должны воспитываться «Советом», избранным в каждом городе, так как он считает, что пока не искоренено невежество, не может быть настоящего прогресса; и он так желает внушить своим последователям важность воспитания, что говорит им: «кто воспитывает своего сына, или сына кого-либо другого, тот как бы воспитывает сына Бога».

Все должны учиться и упражняться в каком-нибудь ремесле, торговле или промысле, на которые, если заниматься ими добросовестно и прилежно, надо смотреть как на высшее проявление молитвы и служения Богу.

Повелевается знание наук и искусств.
Супружество советуется, а безбрачие отрицается.

Бага-Улла желает, чтоб религия его была религией радости и довольства. Он говорит своим последователям, чтоб они общались со всеми народами мира и указывали другим, какими благами они владеют; одним словом советует быть в мире, но не быть мирским.
Он строго порицает игру, употребление опиума, невоздержание и другие пороки, и издает некоторые интересные гигиенические законы.

Бага-Улла предлагает эту «Книгу Законов» как руководящее правило поведения и великое средство соединить разные народы, столь разъединенные различными нравами, предрассудками и привычками. Мы можем только восхищаться замечательно новым, всепрощающим духом, оживляющим эти законы. Все то, к чему стремятся западные реформаторы в наше время, находит место в этой всемирной ре-
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лигии; а между тем эти законы были написаны Бага-Улла почти сорок лет тому назад, в то время, как он сидел в восточной тюрьме.

Учение Багаи признает общую истину в Буддизме, Магометанстве и Христианстве, и других великих религиях; оно указывает их приверженцам, что дальнейшее откровение проявилось в учении Багаи-Уллы, что его исключительная миссия состоит в открытии истины во всех религиях, в уничтожении предрассудков и невежества в душах народов, и соединении их в мыслях, вере и любви.

Багаи не пренебрегают пророчествами, которые низошли к нам от всех религий; но указывают, что они все предвещают пришествие великого учителя, который должен установить мир и согласие на земле.

Когда Бага Улла умер, в 1892 году, он оставил завещание своим ученикам, чтоб после его ухода, они смотрели на его старшего сына; Аббас-Еффенди, как на своего руководителя и учителя, на одного из тех, с плеч которого должен упасть плащ, как на указателя и обнародователя его учения миру. С 1892 года Аббас-Еффенди, который тогда же принял титул Абдул-Бага, служителя Богу, был вождем движения Багаи, и под его мудрым и любовным руководством оно возросло и расширилось до того, что влияние его стало чувствительно в четырех концах земли.

Я видел поразительный пример этого, когда я посетил Акру около двух лет тому назад и встретил людей из Индии, Бурны, Персии, Аравии, Египта, Турции, России, Франции, Англии и Америки, собравшихся там слушать поучение Аббаса-Еффенди, который более чем учитель; он живой пример того, чем действительно должна быть христианская жизнь. Он, казалось, сиял любовью и добротой, а его ежедневная жизнь была выражением служения человеку.

Он показывает материалистическому и скептическому двадцатому веку, что эта жизнь не есть только идеал, но и действительность; что мы можем вновь одухотвориться и «направить наше зрение внутрь себя, чтоб найти Бога, находящегося в нас, властного, сильного и верховного, и чтоб мы могли прийти к сыновности Царства Божия».

Есть некоторые, отрицающие, что такая личность, как Иисус могла жить на земле. Жизнь Абдул-Бага доказывает действительность жизни Иисуса. Настоящий Бага есть в то же время и настоящий христианин; он не делает дальнейших рассуждений о том, возможно ли, чтоб такое совершенное существо могло топтать землю 19 веков назад. Он смотрит на «Учителя из Акры», и все знает. Подобная жизнь есть вдохно-
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вение целого поколения. Она больший аргумент для любви Бога и истины в религии, чем все книги теологии (старые и новые) когда-либо написанные.
Люди устали наконец от теорий и умствований, они хотят услыхать опять голос любви, самоотречения и братства, который был слышен девятнадцать столетий тому назад. Такой голос снова прозвучал в настоящее время из той же Святой Земли от служителя Бога Абдул-Бага, который поучает мир забытым истинам и проповедует настоящее примирение, примирение людей с людьми, людей с Богом, открывая настоящую любовь, которая есть еще другое слово служения, отдача себя за все. Он учит науке единства. Никакие учения не признаны им таковыми, чтоб неприятие их лишило душу Царства небесного.
«Все, кроме любви, — говорит он, — есть только праздно и внешне—произнесенные слова». И еще он говорил: «Это религия дел, а не слов».
Он призывает мужчин и женщин всяких племен и сект стать под знамя Единства, которое он высоко поднял, помогать ему в установлении Царства Божия, Братства людей на земле, здесь же, и сейчас же.

Пусть те прислушиваются к призыву этого человека, зовущего нас к Единству, которые действительно желают царства мира и доброжелательства человеку, а не желают только торжества своей собственной, особенной секты или исповедания, или своего собственного подбора мнений.

Можем ли мы найти в наше время и где-либо большего орудия, чтоб ввести это Единство и Братство людей, исповедующих это желание, чем это движение Багаи? Оно дает людям, как это сказал какой то писатель, — лучшее, что может дать какая бы то ни было религия — новое сердце. Она соединяет людей на том единственном пути, на котором они могут сойтись, — на пути любви, понимания и служения.

Из этого видно, что весть о Багаизме есть весть свету о мире, и что Багайцы смотрят на это явление, как на новое излияние Божественной истины на землю; видно что они любители Света, с какого бы горизонта он не появился; и потому Багайцы считают различных пророков и божественных учителей прошлого — светильниками, через которые этот Свет проходил, и которым просвещался мир.
И потому ученее Багаи признает божественными и заключающими в себе сущность истины все религии, которые постепенно затмились предрассудками и различными обрядами, введенными человеком.
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Принимая во внимание силу обособления, которое показал Багаизм, его быстрый рост среди различных племен и религий, и узы настоящей симпатии, любви и понимания, которое оно создает между Востоком и Западом, не можем ли мы сказать, что его притязания на всемирную религию не есть только красивый идеал, но возрастающая реальность? Какой серьезный наблюдатель жизни может отрицать, что мир проходит через большой подъем мыслей? Старый порядок вещей проходит, хотим мы этого или нет, люди везде ищут истины, и народы мучатся от всякого навеянного им учения. Таково значение «Высшего Критицизма», «Новой Теологии», возникновения стольких обществ и сект; того факта, что многие из протестантских стран обращаются в католицизм, а многие в католических странах сделались протестантами или свободно-мыслящими.
Вот что происходит среди христианских держав, но тот же подъем происходит и в других землях. Какой же выход всему этому? Есть многие, которые отступают перед холодными и несимпатичными теориями этики, предъявленными некоторыми материалистами, которые в то же время отталкиваются крайностями, к которым приходят некоторые оккультисты. Они чувствуют необходимость какой-нибудь религии, a исповедание церквей для них уже не достаточно жизненно. К таким-то народам исключительно и призывает Багайское движение.
Религия, которая превозносит труд, воспитание, науку и мир, должна привлечь нравоучителей, позитивистов и общественных реформаторов, которые, поддерживая все великие социальные реформы, не должны никогда выпускать из рук «Вечные Истины». Они содержат в себе ту духовную силу, ту жизненную веру, которая нужна для исполнения этих реформ.
Такая вера совершенно свободна от всякого спекулятивного духа, единственное орудие ее направлено против себялюбия, и она должна призвать ко всему тому, что есть высокого и лучшего в человеке.
Учение Багаи.

Хвала Богу за то, что Божественная основа закона Багаи состоит в совершенной любви и чистой духовности. Он не из этого царства — земли, так как он не имеет войны, не бедствия или угнетения одного народа другим. Его войско есть любовь к Богу; его победа восторг познания Бога; его борьба — борьба за правду, за изъяснение „Слова". Поход
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его направлен против себялюбия; орудие его терпение; его всепобеждающая власть в полной кротости, а любовь ко всем его вечная сила и слава.
Одним словом, это дух и любовь. И это так надо обсудить, как мы можем воспитать людей, чтоб могли исчерпнуть мирок невежества и нерадивость, и чтоб свет просвещения озарил весь мир; чтоб целые народы людей могли быть освобождены от личного честолюбия и распрей, а воскресали бы непрерывно духом Божьим; чтоб вражда и ненависть разъялись и исчезли, а притягательная сила любви Бога так всецело соединила бы сердца людей, чтоб все они забились как одно сердце; чтоб артерии всего человечества могли пульсировать (биться) любовью к Богу; чтоб всецело устранить разъединение и войны, а вместо них воздвигнуть среди земли знамена согласья и мира, и чтоб люди возгорелись любовью друг к другу; и чтоб радости духовные преобладали над материальными удовольствиями; чтоб Восток и Запад могли радоваться друг на друга, как любовники, а Север и Юг заключали бы друг друга в объятья теснейшей любви; чтоб видимый мир мог служить отражением царства небесного, а чтоб образ высшего провидения мог отражаться во всех соединениях, чтоб земля могла преобразиться в царство Бога.
О, народы мира! Закон Бога в любви и согласия, не делайте из него предмета раздора и несогласья. Я предписываю его вам на служение народам и умиротворение всего света.
О, народы мира! Воздвигнуть шатер Единства, не смотрите друг на друга глазами чуждых, вы все плоды одного дерева и листы с одного сука.
„Не возвеличивайте того, кто любить свою собственную страну, а возвеличьте того, кто любит весь мир". (Слова Бага-Уллы.)
Перевод с английского.
Плутарх.

Интересна слава Плутарха. Имя его, благодаря его блестящим характеристикам и биографиям, гремело немолчно среди современных ему и будущих поколений, сплошь до наших даже дней. Но его интерес, значение и важность, как историка древнего мира, стушевывались понемногу и теперь Плутарх стал почти что мертвым памятником в галлерее истории человеческой литературы. На сцене являются новые события, новые
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герои, новые, описывающие их, историки и биографы. Внимание общества сосредоточено на последних и как ни велика была слава Плутарха—историка, она мало-по-малу покрывается как бы густым туманом забвения.

Но есть другая сторона деятельности Плутарха, не создававшая ему прежде почти никакой шумящей славы и популярности, но которая теперь, после полной и безвозвратной его смерти как историка, понемногу воскрешает память о нем, но уже в другом свете. Это — его проповедь более высокой религии и нравственности, а главное, проповедь вегетарианства. Плутарх один из первых европейцев (после Пифагора), поставил в основу религии и нравственности гуманное, любовное отношение человека к своим меньшим братьям — животным.
Среди современного общества входит все большее и большее сознание этой основы человеческой религии и нравственности. Ряды вегетарианцев — гуманистов сгущаются все больше и больше. И как неизбежное следствие этого движения является воскрешение памяти первых апостолов этой простой, основной истины — в их числе и память самого видного из них, Плутарха.

Плутарх родился в 46 году после Рождества Христова, в богатой семье, в Херонее, в Беотии. Свое образование он получил в Афинах, под руководством философа Аммония, последователя Аристотеля. Но не смотря на это обстоятельство, Плутарх не воспринял материалистическую философию последнего, а примкнул к идеалистической школе платонистов.
Желание познакомиться с видными тогдашними представителями платонизма побуждаете его предпринять путешествие в Египет, в Александрию, — город, остающейся на протяжении долгих веков ядром нравственной философии платонизма.

Кроме философии, Плутарх изучал физику и естественные науки, некоторое время даже увлекался риторикой, которую скоро забросил, увидав вред риторико-софистического направления своих современников.
Кончив свое образование и чувствуя непобедимое влечение к этому, Плутарх отдается чтениям публичных лекций в Риме и других городах Италии. Везде его встречал неожиданный, но заслуженный успех. Слава и популярность его быстро росли среди тогдашнего образованного мира великой Римской империи. С ним завязывают знакомства и близкие отношения самые видные люди образованных классов. Даже императоры Траян и Адриан имели к нему большие симпатии.

Плутарх был нрава хорошего, мягкого, что отразилось на всех его сочинениях;
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склад его ума был консервативный. Он любил до самозабвения доброе старое своего народа, — его обычаи, его поэтические верования, его цельность и всею душою восставал против той новой тенденции, которая хотела заменить их новым, чуждым, грубым. Взгляд его на жизнь был вполне оптимистический.

Деятельный и в высшей степени энергичный, он поддерживал общение с многими людьми; написал множество самых разнообразных трактатов. Его ученик Ламприй насчитывает их до 210. Но до нас дошла только часть их.
Плутарх умер в глубокой старости, в 120 году после Рождества Христова.

Все его многочисленные сочинения могут быть разделены на две большие группы: историко-биографические и нравственные.
Из первой группы дошли до нас только 50 биографий видных римских и греческих людей, — мудрецов, ораторов, полководцев. Все эти биографии отличаются своей необыкновенной живостью, выпуклостью, увлекательностью. В них описываемое лицо совсем живое, со всеми своими великими и мелочными чертами, с своими слабостями, ошибками, грехами. Жизнеописания Плутарха переведены почти на все европейские языки.

Нравственные же сочинения Плутарха (доходящие до 80 и известные под общим названием «Moralia»), содержат в себе моральные, религиозные, философские, политические, литературные, критические, педагогические и естественно-исторические трактаты. Их литературная форма, под влиянием творчества Платона, преимущественно разговорная. Многие из этих трактатов посвящены разъяснению смысла некоторых разговоров Платона. Другие — критике философского учения стоической и эпикурейской школ.
Вот как неизвестный какой-то автор выражает общий характер значения всех сочинений Плутарха: «В сочинениях Плутарха преобладает доброе, гуманное направление, любовь ко всему облагораживающему и прекрасному. Читатель получает от них то же удовольствие, какое он испытывает в обществе уважаемого друга, сердечность которого проявляется во всем, что он говорит и делает».

Из всех сочинений Плутарха самые важные следующие трактаты: «О мясоядении», «О том, одарены ли разумом бессловесные животные», «О мыслительной способности бессловесных животных», «Слово о воспитании детей», «Правила брака», «О справедливости», «О душе», «О мнениях философов», и «Вопросы, касающиеся философии Платона».
Хр. Досев.
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Биографии.
Ян Гус.

Шестого июля 1915 года исполнилось 500 лет со дня мученической смерти знаменитого чешского религиозного проповедника и реформатора, Яна Гуса, имевшего и своей жизнью и своим учением и своей смелой борьбой с католической церковью, очень большое значение для дальнейшей реформации церкви, а также для освобождения человеческого духа и личности от того ужасного, беспросветного рабства и невежества, в котором находились христианские народы средних веков, руководимые папой и папским духовенством.
Ян Гус родился в Чехии, в местечке Гусинце, (1369 г.) в бедной крестьянской семье. Очень молодым он был послан в Прагу учиться, чтобы потом стать священником. Здесь, в столице Чехии, маленький Ян зарабатывал свое пропитание тем, что прислуживал в храмах.
По окончании низших школ Гус поступил в пражский университет. Строгий нравом, трудоспособный и трудолюбивый, он кончил очень скоро университет и уже в 1393 г. получил степень бакалавра свободных искусств или философских наук. Через год он добился степени бакалавра богословия, а еще два года спустя стал магистром свободных искусств.
Около 1400 года Гус принял священнический сан, а скоро после этого был избран деканом факультета.

Все это время, присматриваясь к жизни католического духовенства, осуждая его в себе за многие скверные дела, совершаемые им, а также изучая чешских и иностранных писателей, в том числе и английского богослова и философа Виклефа, сочинения которого были признаны еретическими, — Гус понемногу созидал свое учение о церкви, о вере христианской и о том, как должны жить исповедующие эту веру люди. Годы эти были для
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чешского народа годами только что начавшегося брожения против низкого нравственного уровня духовенства, против того, чтобы служба и проповеди церковные совершались по-латыни. В то время на чешском престоле был король Вацлав, за многое очень недовольный высшим духовенством. Все это способствовало тому, что в Праге, с разрешения короля и архиепископа и на средства богатого купца Кржижу, была открыта Вифлеемская часовня, в которой проповеди читались на чешском языке. В этой именно часовне был назначен проповедником молодой Гус. Бескорыстный, с жизнью аскета, очень любящий, умеющий говорить хорошо, затрагивая самые глубины души верующих, Гус очень скоро стал самым популярным и любимым проповедником всей Праги. На его проповеди стекалась всегда такая масса народу, что часовня не вмещала всех его слушателей.

Благодаря этой своей популярности Гус был избран ректором пражского университета, несмотря на то, что был еще слишком молод для подобной почетной должности. Скоро после этого архиепископ назначил его «синодальным проповедником», — обязанность очень важная, состоявшая в произнесении наставлении духовенству.

В своих проповедях и перед народом и перед духовенством Гус был открыт и смел. Если ему приходилось изобличать духовенство за его грехи, то он делал это сурово и беспощадно, не милуя ни римского папу, ни своего покровителя — архиепископа.

В одну из своих ранних проповедей он сознается, что глубоко ошибался, считая до тех пор римского папу непогрешимым. Основной тон всех почти проповедей Гуса того времени состоял в том, что католическое духовенство и верующие должны изменить свою жизнь по требованиям Евангелия. Деятельная любовь к ближнему, бескорыстие, чистота поведения, вера в учение Христа, — вот что он советовал своим слушателям.
«Напрасно думают, — говорит Гус, — что легче заслужить прощение грехов, сооружая храмы, чем если помогаешь бедным... Лучше употребить грош на Божье дело при жизни (т. е. помочь своим ближним), чем оставить священникам, по духовному завещанию, столько золота, чтобы им можно было заполнить все пространство между небом и землею... Лучше снести без гнева одну обиду, чем изломать на своей спине столько прутьев, сколько может доставить целый лес... Лучше унизиться перед низшим себя, нежели совершить богомолье с одного края земли до другого. Истинному христианину не надо ни знамений, ни чудес. Христос за-
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претил своим ученикам всякую мирскую власть, но слова его были забыты с тех пор, как император Константин дал папе царство. Богатство отравило и испортило церковь. Откуда войны, отлучения, ссоры между папами и епископами? Собаки грызутся из-за кости. Отнимите кость — и мир будет восстановлен. Откуда подкуп, откуда наглость духовных лиц, откуда прелюбодеяния? Все от этого яда».

По учению Гуса «разум и самостоятельное логическое мышление являются такими же источниками познания истины, как и откровение и само откровение может быть усвоено лишь при посредстве разума. Если Гус иногда утверждает, что Евангелие есть единственный источник истины, то этим он вовсе не ставит авторитет книги выше авторитета разума, так как проводит различие между самой истиной и средством ее познания. А таким средством является разум по отношению к евангельской истине, как и ко всякой другой. Авторитет католической церковной иерархии отвергается Гусом безусловно. По его мнению суждения как отдельного иерарха, так и целой совокупности иерархии нисколько не более непогрешимы, чем суждения любого члена церкви.

Ни один человек, будь то священник или мирянин, не обязан, без разумных доводов, основанных на изучении писания, верить на слово ни папской булле, ни даже изречениям отцов церкви. Целый собор иерархов может заблуждаться и, что еще того хуже, может заставлять других силою верить в свои заблуждения.

«По мнению Гуса, истинными членами церкви являются не люди внешним образом к ней принадлежащие, но все праведники от самого сотворения мира, одна внешняя принадлежность к христианской вере, хотя бы сопряженная с высоким духовным саном, не включает человека в число «избранных». Люди, внешним образом числящиеся среди христиан, а на деле распутные или негодные на самом деле члены «антихристовой церкви». Папа, стремящийся стать на место Христа, есть не апостолический папа, а «наместник Иуды Искориота». Если члены коллегии кардиналов живут не по-христиански, они хуже язычников, совершающих грехи по неведению.

«Повиновение папской власти должно быть условным. Если духовная власть идет против учения Христа, ей надо сопротивляться. Любой мирянин не только может, но должен проверять поведение духовной власти писанием» 1).
—————
1) Ян Гус, биогр. очерк М. М. Филиппова. Изд. Павленкова, стр. 75, 76, 77.
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В первое время своей проповеднической деятельности Гус надеялся, что изобличая недуги церкви, он этим самым поможет ее внутреннему обновлению. Вопросы догмы, вопросы внешнего преобразования католицизма начали занимать Гуса только в последние годы его жизни, когда он уже убедился по горькому опыту, что очищение папской церкви невозможно, что поэтому необходимо созидание новой церкви верующих во Христа, основанной на новом, демократическом фундаменте. Это смелое, чересчур смелое для того вре-
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мени учение Гуса, привлекая к нему еще больше сердца и души верующих, вызывало вместе с тем, страшную злость в католическом духовенстве. И последнее искало случая, затаив злобу свою, отомстить ему, стереть его с лица земли. Но время это еще не пришло, ибо Гус приобретал все большее и большее влияние не только среди народа, но и в среде царедворцев. Королева София даже назначила его своим исповедником. 
Враги Гуса написали донос в Рим, извещая о том, что в Праге появились последователи Виклефа. Папа Иннокентий VII послал сейчас же пражскому архиепископу особую буллу, в которой обращал его внимание на зародившуюся ересь. Архиепископ, мало интересовавшийся богословскими вопросами, но боясь впасть в немилость у папы, начал гонение на друзей Гуса. Гус заступился за своих друзей, упрекая архиепископа в том, что он преследует хороших священников, спуская с рук распутным. Это взбесило архиепископа и он решил уничтожить партию Гуса. Он велел, чтобы все у кого есть книги Виклефа, принесли их для сожжения. Также он запретил нападать в проповедях на духовенство. Затем он освободил Гуса от должности синодального проповедника.

Благодаря опять-таки интригам архиепископа и местного духовенства, папа Александр V издал буллу против пражских еретиков,
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в которой также воспрещалось проповедовать вне приходских и монастырских часовен.
Все эти преследования не пугали Гуса. Наоборот, он начал еще смелее и открытее свою критику духовенства. Прочитав пред громадной толпой папскую буллу, Гус произнес:

— А я, я объявляю — и благодарю Бога, что могу сказать это — объявляю, что в Чешском королевстве нет ни одного еретика. Все эти обвинения сущая ложь! Папа исполняет пророчества, преследуя Евангелие и христианскую веру.
Вскоре после этого пришло из Рима решение по делу Гуса. Новый папа Иоанн XXIII советовал преследовать Гуса и требовал к себе на суд. Гус, конечно, не спешил ехать к папе, a решение последнего только вызвало негодование в народе. 15 марта 1411 года была произнесена во всех церквах Праги новая анафема против Гуса, а весь город, за сочувствие ему, был лишен всякого богослужения. Но Гус и его друзья не испугались и этой меры римского первосвященника, — и проповеди и богослужения совершались в Вифлеемской часовне все с тем же энтузиазмом и при стечении громадной массы народа.

Напряженность отношений между Римом и Прагой утихает на некоторое время, чтобы снова вспыхнуть потом более ярким пламенем. Поводом к этому послужило появление (в 1412 г.) папского посланника в Праге, священника Тима, привезшего буллу, в которой папа, обещая простить прежние, настоящие и будущие грехи, созывал народ на крестовый поход против своего врага, неаполитанского короля Владислава. Гус и его друзья, несмотря на то, что Иоанну XXIII сочувствовали как архиепископ, так и король, подняли свой протест против папской затеи, доказывая в своих проповедях перед народом, что крестовый поход не согласен с прямым смыслом христианского учения и поэтому участие в нем не может дать спасения верующим. Этот поступок гуситов вызвал со стороны папы новую анафему, в которой требовалось от верующих поймать Гуса и передать его архиепископу, разрушив вместе с тем Вифлеемскую часовню. Результатом этого подстрекательства было то, что 2 октября 1412 г. толпа папских приверженцев пробовала войти в Вифлеемскую часовню во время проповеди Гуса, но не была допущена народом.
Король Вацлав, видя что все эти трения между Римом и пражским народом не могут привести к добру и боясь трогать силой популярного любимого проповедника, предложил Гусу покинуть на время город, на что тот согласился только после долгих коле-
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баний. В конце 1412 года Гус покинул добровольно Прагу, но последствия этого изгнания его были как раз противоположны тем, которых ожидали король и духовенство.

Гуситское движение переходит уже границы Чехии: приверженцы его начинают появляться в Вене, Париже. Все это беспокоило в высшей степени римского папу и его приверженцев. Надо было как-нибудь затушить это нежеланное движение, стереть с лица земли его вдохновителя Яна Гуса. За это взялся венгерский король Сигизмунд, имевший титул Римского императора, — человек тщеславный, порочный, нечестный и большой враг свободного мышления и всякого новшества.

По инициативе Сигизмунда был созван собор в Констанце 1-го ноября 1414 года, куда был специально приглашен и Гус. Сигизмунд предлагал Гусу, обещая ему свое полное покровительство, явиться на собор, — чтобы высказать и разъяснить свободно свои воззрения.

Гус и его друзья имели большие основания не верить слову лживого императора, но, несмотря на это, Гус не считал себя в праве отказаться от приглашения. Глубоко религиозный и убежденный в том, что человек должен высказывать везде, не смотря ни на что, ту истину, в которую он верит, а еще больше когда к этому его вызывают, — Гус принял коварный вызов и собрался ехать на собор. Гус знал, что, может быть его ожидает смерть, но он говорил спокойно своим друзьям, убеждающим его не ехать на собор:

— Что же, я не скрываю от себя опасностей; если надо, я готов даже умереть... Я не побоюсь исповедать Христа и, если уж этому должно быть, готов потерпеть даже смерть за истину.

Написав завещание и попрощавшись с друзьями, Гус отправился из Праги в Констанц 11 октября 1414 г. Все путешествие было для него непрерывной радостью; Везде его встречали, иногда большими массами, с любовью и почетом и Гус не мог не видеть, что семена той правды, исканию которой он посвятил свою жизнь, дают уже большие всходы. 4-го ноября Гус был уже в Констанце, куда стекались со всех концов католического мира посланники, далеко не отвечающие своему титулу: «святые отцы». «Если бы вы могли видеть этот собор! — писал Гус своим друзьям. — Собор, называющий себя святым и непогрешимым — просто отвратителен! Швабы говорят, что потребуется 30 лет, чтобы очистить город от грехов, которыми его теперь пятнают... Как далеки эти духовные пастыри от цели, указанной Христом! Вместо того, чтобы жить
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в простоте и смирении, они владеют землею, они хотят подчинить себе даже королей. Кто узнает в этих прелатах, окруженных свитами рыцарей, блистающих златом и серебром — учеников смиренного Распятого? Сколько времени им надо, чтобы забыть свою клятву? Они не могут видеть женщины без нечистых помыслов; они забывают о людях, как и о Боге. Откуда все это зло? Я трепещу, боюсь сказать, но не смею и умолчать. Я не хочу, чтоб сказали обо мне «Горе ему! он молчал и запятнал свои уста молчанием». Причина, источник всей этой заразы — римский двор, не только пото-
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му, что он не исполняет своего назначения, но и поэтому что сам продает веру и церковь. Народ гибнет и мы все виновны в его гибели, мы обязанные вести его к жизни, а не к смерти»!

По этой выписке из писем Гуса к друзьям в то самое время, когда он готовился выйти перед собором, подготовляя свою знаменитую речь, — можно судить о его решимости говорить все и смело, не боясь никаких наказаний, боясь только одного: не умолчать ни частички той истины, которой он верил, которой не мог не верить, ибо видел ее глазами своими.

Но враги Гуса решили действовать не так, как обещались ему. 
28 ноября он был арестован в своей квартире и приведен на допрос к кардиналам, а потом брошен в ужасную подземную тюрьму местного доминиканского монастыря, где очень скоро опасно заболел.
5 июня 1415 года состоялось первое собрание собора, на котором Гус был допрошен. Ему показали экземпляр его сочинения «О Церкви», спрашивая признает ли его своим. Гус, хорошо рассмотрев рукопись, заявил, что это в самом деле его книга и что все написанное в ней он считает правильным, но готов отказаться от всего, если ему докажут, что оно неправильно, ложно.

Конечно, «святые отцы» и не думали доказывать что-либо. Они подняли вокруг больного и слабого Гуса такой шум, что он не
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мог произнести ни слова. Среди общего возбуждения и злобы, только он один сохранял спокойствие.
— Я думал, — сказал он собору, — что встречу здесь больше благородства, доброты и порядка.

В таком же шуме и издевательстве над Гусом прошли и второе и третье заседание собора. На последнем один из прелатов задал Гусу в присутствии императора следующий коварный вопрос:

— По-твоему, священник не священник, если он в смертном грехе; ну, а что если император в смертном грехе?
— Монарх, совершающий смертные грехи, — ответил смело Гус, — недостоин своего сана.

Председатель спросил еще раз Гуса, желает ли подчиниться решению собора? Гус ответил:

— Я затем и явился сюда, чтобы собор указал мне, в чем я заблуждаюсь; но пусть укажут и докажут, и пусть не заставляют меня отрекаться от того, чему я никогда не учил.
На этом заседании собора Сигизмунд отказался от своего покровительства над Гусом, заявив ему:
— Ты ошибаешься, если рассчитываешь на мое покровительство. Еретик, каков бы ни был его сан, не найдет пощады у Римского императора.

После этого заседания Гус знал, что его ожидает костер. Но, готовый ко всему, он ждал спокойно и твердо свой тяжелый конец. Духовенство пробовало уговорить его отказаться от своего учения, чтобы этим убить его нравственно, обещая за это подарить ему жизнь, но Гус отвечал:

— Я боюсь сделать это, чтобы не стать лжецом перед Богом и перед своею совестью и чтобы не опозорить себя в глазах тех, кому я проповедовал и перед другими верными проповедниками.

Шестого июня состоялось XII-ое заседание собора, на котором снова предложили Гусу отказаться от своего учения. После его отказа приступили к позорному обряду лишения сана. Гуса осыпали поруганиями, он отвечал на эту брань спокойно и с достоинством. Ему дали напр. в руки чашу, затем отняли, со словами: «о проклятый Иуда, оставивший совета мира и совещавшийся с иудеями, отдай нам чашу искупления». Гус ответил: — не от вас получил я благодать и не вы ее у меня отнимете. — Затем сорвали с Гуса облачение, испортили ему тонзуру и на голову надели бумажный колпак, вышиною в локоть, с рисунком, изображавшим чертей, тащивших его душу в ад. При этом говорили:
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«поручаем твою душу дьяволу». — А я, сказал Гус, поручаю свою душу Христу, — Христос, прибавил он, носил еще более тяжелый терновый венец, я, бедный грешник, покорно снесу этот позорный, но более легкий венец, — он указал при этом на колпак» 1).

Гуса повели к месту казни, находящемуся за городскими воротами, подле Рейна. Прибыв на место, Гус упал на колени и начал молиться. Когда палач велел ему взойти на костер, Гус выпрямился и сказал так громко, что его слышали даже в значительном отдалении:
— Иисусе Христе! Эту ужасную позорную смерть я терплю ради евангелия и ради проповеди твоего слова; потерплю покорно и со смирением!
Палачи раздели Гуса и привязали ему руки назад к столбу: ноги Гуса стояли на скамье. Вокруг него положили дрова пополам с соломой. Костер достигал Гусу до подбородка. В последний раз имперский маршал предложил Гусу спасти жизнь отречением от ереси.
— Нет, сказал Гус, я не знаю за собой вины.

Тогда палачи зажгли костер.
Гус запел гимн: «Христе, сын Бога живого, помилуй меня». Но пламя раздуваемое ветром, поднялось высоко и Гус вскоре умолк.
Пепел мученика был тщательно собран палачами и выброшен в Рейн, чтобы ничего не осталось от еретика» 2).

Существует предание, что к костру, на котором уже горел Гус, подошла старушка и бросила в огонь несколько веток. Гус, видя ее темноту, воскликнул:

— О, святая простота!
Так жил свято и умер мученически, убитый католической церковью один из лучших учеников распятого Христа. Но жизнь и смерть его, а также и учение, проповеданное им, не прошло даром. Подобно горсточке закваски, брошенной в тесто, они расшевелили умы и совесть современников, открыв им глаза на то, что папское понимание Христа ничто иное, как только мерзость антихриста и что Христос и его учение требуют и учат другому, — свободе и любви, а не власти и помесничеству. Смерть Гуса, напоминавшая во многом мученическую кончину Христа, дала очень сильный толчок развитию сознания европейских народов и сыграла великую роль в освобождении, совести и разума человечества от того ужасного, беспро-
—————
1) М. М. Филиппов. Ян Гус, стр. 72.

2) М. М. Филиппов. Ян Гус, стр. 73.
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светного мрака и рабства, в котором они находились за все века папского владычества.

Теперь, 500 лет после смерти великого мученика Яна Гуса, вспомним о нем с любовью и благодарностью, и постараемся подражать ему в смелом и радостном несении креста той истины, которая открыта и открывается в наши дни нашему сознанию.

Хр. Досев.
Прудон.
[К пятидесятилетию со дня смерти (1865 — 1916 г.)]

Прудон родился 15 января 1809 года в Безансоне. Отец его был бедный крестьянин, работавший всю жизнь, но желавший дать сыну образование. Крайняя бедность не позволяла получить Прудону всех сведений, какие дает гимназия, так как, не окончив курса, он должен был собственным трудом добывать себе пропитание, служа то наборщиком, то корректором в различных типографиях.
Прудон получил свое образование не из уст школьных наставников, а около типографской кассы, поневоле перечитывая все книги, которые приходилось набирать или корректировать.

Так, держа корректуру перевода Библии, он научился еврейскому языку. Набирая богословские сочинения, он получил разносторонние сведения и в этой области. Блестящие способности Прудона, выказанные им в своих первых сочинениях, обратили на талантливого самоучку внимание Безансонской академии, и она в 1831 году назначила ему стипендию, чтобы дать возможность усовершенствоваться в науках. В следующем году та же академия присудила Прудону медаль за сочинение на тему: «О пользе празднования воскресения».

В этом сочинении уже чувствовались те
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идеи, которые впоследствии обессмертили имя Прудона, но академия не замечала надвигавшейся грозы.

В 1840 году появилось знаменитое сочинение Прудона: «Что такое собственность». В 1846 году вышло в свет не мене знаменитое сочинение: «Система экономических противоречий, или философия нищеты». Книга имела огромный успех, и против Прудона ополчились уже не заурядные и малообразованные сограждане, но люди науки и политические деятели.

Основой своего учения Прудон считает справедливость. Отношения между людьми должны быть построены на справедливости.

«Я должен относиться к своему ближнему, говорит Прудон, с таким же уважением, как к самому себе, и, насколько возможно, содействовать тому, чтобы и другие относились к нему точно так же: этого требует от меня совесть».

Ради чего я должен уважать ближнего? Ради его силы, его способностей, его богатств? Нет, это все внешности, которых я не должен уважать в человеке. Так, может быть ради того уважения, которое он с своей стороны оказывает мне? Нет, справедливость выше и этого основания. Она требует уважения человеческого достоинства даже по отношению к врагу... Я уважаю в ближнем не то, чем одарила его природа, или чем украсило его счастье, не вола его, не осла его, не рабыню его, как говорят, десять заповедей; также и не то добро, которым, как я ожидаю, он отплатил мне; я уважаю в нем просто человека.
Основываясь на идее справедливости, Прудон считал, что отношения между людьми могут определяться только посредством свободного договора. Прудона многие считали каким-то чудовищем, готовым потоками крови залить существующий мир для того, чтобы на его развалинах могли совершаться дикие оргии сторонников беспорядка. Между тем этот борец за справедливость был бесконечно далек от мысли о каком-либо насильственном разгроме старых порядков. Он не признавал никакого иного средства воздействия на людей кроме убеждения. Он говорил, что необходимо, чтобы люди, узнавшие истину, убедили других, что справедливость требует изменения существующей жизни.

Никаких других путей Прудон не признавал.
В сочинениях Прудона встречается не мало противоречий. Можно оспаривать пригодность тех средств, которые он предлагал для изменения существующего строя, можно возражать против тех или иных сторон идеального будущего общественного строя, ко-
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торый он старался наметить, но нельзя не признать за Прудоном большой заслуги, как разрушителя тех устарелых и вредных идей, которые мешают человечеству на пути к совершенствованию.

Прудон умер 19 января 1865 года, т. е. 50 лет назад.

Из книги Прудона: 
„Бедность, как Экономический принцип". Изд. Посредника.
Назначение человека на земле совершенство духовное и нравственное; это назначено требует от него умеренного образа жизни. Относительно силы потребления, бесконечности желаний, роскоши и великолепия идеала средства человечества очень ограничены; оно бедно и должно быть бедным, потому что без этого оно впадает, вследствие обмана чувств и соблазна ума, в животность, развращается телесно и душевно, и теряет, вследствие самого наслаждения, сокровища своей добродетели и своего гения. Вот закон, который предписывается нам нашим земным положением, и который доказывается и политической экономией, и статистикой, и историей, и нравственностью. Народы, преследующие, как высшее благо, материальное богатство и доставляемые им наслаждения, принадлежат к падающим народам.
Прогресс, или завершение нашего рода, весь заключается в справедливости и философии. Увеличение благосостояния занимает в нем место не столько как награда и средство к счастью, сколько как выражение приобретенной нами науки и символ нашей добродетели. Перед этой действительностью вещей навсегда распадается теория сенсуалистов, уличенная в противоречии с общественным назначением.
Если бы мы жили, как советует Евангелие, в духе радостной бедности, самый совершенный порядок царствовал бы на земле. Не было бы ни порока, ни преступления; трудом, разумом и добродетелью люди образовали бы общество мудрецов; они наслаждались бы всем благоденствием, на какое только способна их природа. Но этого не может быть в настоящее время, этого не было ни в какие времена, и именно вследствие нарушения двух наших величайших законов — бедности и умеренности. Вышедший из изобилия первых времен, принужденный
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работать, научившись определять ценность вещей потраченным на них трудом, человек поддался горячке богатств; это значило с первого же шагу сбиться с дороги.

Человек верует в то, что он называет богатством, так же, как он верует в наслаждение и во все иллюзии идеала. Именно вследствие того, что он обязан производить то, чтό потребляет, он смотрит на накопление богатств и на вытекающее из него наслаждение, как на свою цель. Эту-то цель он преследует с жаром: пример некоторых обогатившихся уверяет его, что доступное некоторым, доступно всем; если бы это было бы иначе, он бы счел это противоречием в природе, ложью Провидения. Сильный этим заключением ума, он воображает, что насколько угодно может увеличивать свое имущество и отыскивать, посредством закона ценностей, первобытное изобилие. Он кипит, собирает, наживает; его душа насыщается, упивается в идее. Настоящий век проникнут этим верованием безумнее всех тех, которые оно имеет притязание заменить. Изучение политической экономии, науки самой новой и еще очень мало понятой, доводит до него умы; школы социалистов друг перед другом щеголяли в этой оргии сенсуализма; высшие классы, сколько могут, благоприятствуют полету и служению материальным интересам; сама религия, столь суровая некогда в своем языке, как будто тоже их поддерживает. Создавать богатство, копить деньги, обогащаться, окружать себя роскошью — сделалось везде главным правилом нравственности. Дошли до заявления, что лучшее средство сделать людей добродетельными, прекратить пороки и преступление — распространить везде комфорт, утроить или учетверить богатство; тому, кто рассчитывает на бумаге — и миллионы нипочем!
Наконец, этой новой этикой приучились разжигать сребролюбие, вопреки тому, что гласили древние нравоучители, а именно: что прежде нужно сделать людей умеренными, целомудренными, скромными, научить их жить немногим и довольствоваться своею долею, и что уже тогда все пойдет хорошо в обществе и государстве. Можно сказать, что в этом отношении общественное сознание было, так сказать, опрокинуто вверх дном: каждый теперь может видеть, какой получился результат от этого странного переворота.

1917

33-34

Достижения божества.
Якова Беме 1).

Ученик сказал своему учителю:

— Как дойти мне до сверхчувственной жизни, чтобы я мог увидеть Бога и услышать, как Он говорит?

Учитель ответил ему:

—————

1) Беме один из самых выдающихся мистиков Германии. Родился в 1575 году, умер в 1624 г. Его родина — Старый Зейденберг, местечко неподалеку от Герлица, в Германии. В молодости он был пастухом. Образование его ограничилось лишь городской школой в Зейденберге, после чего 
— Если сможешь хоть на мгновение уединиться туда, где нет ни одного живого существа, тогда ты услышишь, что говорит Бог.

Ученик: Близко ли это или далеко?

Учитель: Место это находится в тебе, и,

—————

он поступил в подмастерья к сапожнику в Зейденберге, а в 1599 году он сделался сапожным мастером в Герлице. Написал очень много книг, мало доступных по изложению обыкновенному читателю.

35
если ты можешь на время совершенно перестать думать и желать, то тогда ты сможешь услышать неизреченные слова Божии.
Ученик: Как же услышу я, если я совершенно перестану думать и желать?
Учитель: Когда ты совершенно перестанешь думать и желать о себе, то приходящий из вечности дар слуха, зрения и речи откроется тебе, и, таким образом, ты услышишь и увидишь Бога через самого себя. Твои собственные слух, желание и зрение мешают тебе. Через них ты не услышишь и не увидишь Бога.
Ученик: Как же я могу услышать и увидеть Бога, если Он превыше природы и существ?
Учитель: Когда ты спокоен и молчишь, тогда ты таков, каким Бог был до природы и творения. Тогда ты увидишь и услышишь тем, чем Бог владел и слышал в тебе прежде, чем у тебя начались твои собственные воля, зрение и слух.
Ученик: Что же мешает и задерживает меня от этого?
Учитель: Тебя удерживает от этого твоя собственная воля, зрение в слух. А потому, что ты борешься против того, из чего ты произошел, ты, вследствие того, что у тебя есть собственная воля, откалываешь себя от волн Божией, и зрение твое видит только то, что приказывает ему твоя личная воля. А твоя воля, совместно с твоим мышлением о земных естественных предметах, мешает тебе слышать, низводит тебя на землю и затмевает тебя тем, что ты хочешь. Вследствие этого ты не можешь прийти к тому, что сверхъестественно и сверхчувственно.
———
Учитель:
— Если бы на один час твоя воля могла уйти от самой себя и от всего сотворенного, туда, где нет ничего сотворенного, то она на вечность облеклась бы высшим блеском славы Божией. Она ощущала бы в себе высшую любовь Бога, любовь, которую человек не в состоянии выразить. Она в себе самой нашла бы неизреченные слова Бога о Его великом милосердии.
———
Учитель: Хотя ты теперь любишь земную мудрость, но, когда ты будешь облечен небесной премудростью, ты увидишь, что вся земная премудрость лишь суета.
Ученик: Что такое добродетель, сила, высота и величие любви?
36
Учитель: Ее достоинство это то «ничто», из которого все происходит. Сила ее находится во всем и проникает собою все. Высота ее так же велика, как высота Божия, а величие ее превосходит величие Божие. Кто находит ее, тот ничего не находит, а, вместе с тем, находит все.
Ученик: Учитель, скажи мне, как мне понять это?
Учитель: Я сказал тебе, что ее достоинство представляет это «ничто. Это ты можешь понять таким образом: когда ты совершенно отречешься от всего созданного, когда ты сделаешься «ничто» по отношению ко всей природе и творению, тогда ты перешел то вечное, которое есть сам Бог, только тогда ты постигнешь и ощутишь высочайшую добродетель любви. Я сказал так же, что, кто находит ее, тот ничего не находит, а, вместе с тем, находит все. Это так же истинно: ибо тот, кто находит сверхъестественную и сверхчувственную бездну, где нет основания, на котором можно было бы обитать, тот находит то, на что ничто непохоже, следовательно, то, что ни с чем не сравнимо, ибо это глубже, чем что-либо, ибо это ничто по отношению ко всем предметам, ибо это необъяснимо. И так как это — «ничто», то оно свободно от всех предметов. Это и есть то, единственное, благо, о котором человек не может ничего сказать, которого он не может выразить. Я сказал: «тот, кто находит его, находить все» — это тоже истинно, ибо «ничто» было началом всех начал и оно управляет всем. Если ты его найдешь, то ты придешь к тому основанию, началу, из которого произошло все, где все предсуществовало, а ты будешь господином над всеми созданиями Божиими.
Ученик: Я теперь не могу перенести, чтобы что-нибудь ответило меня от достижения. Как я могу достичь этого кратчайшим путем?
Учитель: Иди тем путем, который труднее всего. Бери то, что мир отвергает. Не делай того, что делает мир. Иди против мира во всех путях его. И тогда ты дойдешь до этого кратчайшим путем.
Учитель: Ты правильно говоришь, что тебя примут за глупца, ибо путь к Богу через любовь кажется безумием миру сему, но он кажется мудростью детям Божиим. Когда мир видит этот пламень любви в детях Божиих, он говорит, что они сделалась глупцами, но для детей Божиих это величайшее сокровище, такое великое, что жизнь не может его выразить, даже язык не в состоянии назвать,
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что это за огонь воспламеняющей любви Божией! Она ярче солнца, сладостнее всего, она питательнее всякой пищи или питья, она приятнее всех радостей этого мира. Кто достиг ее, тот богаче всякого царя земного, благороднее любого императора и могучее, сильнее любой власти и силы.
После этого ученик спросил своего учителя:
— Куда уходит душа после смерти тела, все равно спасена она или осуждена?
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Учитель: Ей не надо куда-либо уходить. Только наружная нравственная жизнь отделяется вместе с телом от души. У души и рай и ад уже предсуществуют. Нельзя заметить внешними чувствами прохода царствия Божия, нельзя сказать про него: «вот оно здесь — вот оно там, ибо, внимай, царствие Божие — внутри тебя». Душа остановится на том, что в ней теперь проявляется, и в ней будет или рай или ад, судя по тому, что в ней теперь.
Мысли П. Д. Юркевича 1)
(Из ст. о Мире с ближними, как условии христианского общежития).
Когда животные обнаруживают противоположные желания, они необходимо приходят во взаимную вражду, истребляют друг друга, — или достигают своих желаний погибелью других, или сами погибают. Человек, как нравственная личность, не подчинена этой необходимости слепо сталкиваться с людьми и враждовать с ними на жизнь и смерть. — При встрече противоположных желаний человек обращается к нравственным требованиям справедливости и любви. В них заключается, самое прочное условие для водворения мира между людьми, для основания общего дружества и братства. Те, кто пробуждает в человеке эти нравственные требования, — по преимуществу миротворцы. — В древности, когда люди так открыто и чистосердечно высказывали свои ближайшие нужды, обыкновенным приветствием при встрече человека с человеком было желание мира; мир тебе, мир вам, говорили встретившиеся странники вместо нашего: здравствуйте, или: доброго здоровья. Этим приветствием один человек как бы говорил другому: я пришел к тебе не как враг, не с злым умыслом, будь спокоен, я не оскорбляю тебя, не возмущу твоего мира. — Человеческие обычаи изменились, но желание мира и стремление к нему составляет нравственную нужду всякого человека. Если бы отношения вражды были для него естественными, он жил бы одиноко. Но человек чувствует живую потребность восполнить себя другими людьми и не только в материальном, но еще больше в духовном отношении. — Человек испытывает нравственное влечение к человеку как для того, чтобы от его слов и от его мысли получить внутренние возбуждения, питать и воспитывать ими свою душу, так и

—————
1) Юркевич Памфил Данилович, русский мыслитель, профессор московского университета, умерший 4 октября 1874 года.
для того, чтобы в свою очередь открывать ему свою душу, свои мысли, желания, радости и страдания. Здесь мы имеем так называемое чувство человечности, которое дает нашему роду особенное, высшее значение среди других воодушевленных существ этого мира и которое оскорбляется вообще враждебным отношением одного человека к другому. — Из этого чувства рождаются общительность, искренность, откровенность, простота, участие и сострадание к несчастным, оно воспитывается влиянием науки, живых примеров, но в особенности истинною и теплою религиозностью, для которой все доброе не только добро, но и священно. Таким образом открывается широкое поле для подвига миротворения. — Во всяком положении и во всякой деятельности вы можете бросать семена мира, которые, если не всегда приметны для взора людей, то всегда однако же будут видимы всеведущим Богом, как чистые зачатки общего блага. — Единство всего человечества, полное и безусловное единство его под одним Богом, в одной вере, в одной мысли, под одним законом, в одном благе, в одном совершенстве, — такова высочайшая цель, указанная человеческому роду его Искупителем. — Bсе наши поступки, все наше поведение с ближними должны быть управляемы верою, что Иисус Христос призвал весь человеческий род к единству под единым Богом. Кто перевел эту веру из простой мысли в живое содержание своего духа, из головы в сердце, тот во всяком человеке встретит своего, близкого, знакомого, родного, брата. Несогласия и столкновения с людьми, неизбежные в жизни, не погасят в нем ощущения этого духовного родства людей, — следовательно, не погасят правды и любви, которые представляют общие и общегодные основания для водворения между людьми мира и братского общения.
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„Светлячки"
(мысли).
Потребность преклонения перед руководителями, пророками, учителями — признак отсутствия настоящего религиозного чувства. Потому что тот, кто чувствует и знает Бога Единого, тот чувствует себя всезнающим, всемогущим и может преклоняться и поклоняться только одному Единому.
* * *
Каждая эпоха, каждая страна имеет своих пророков, зовущих людей к Богу и указывающих им путь к Нему. Уважай всех пророков и внимай их голосу. Не говори: наш пророк лучше вашего. Все они работники Божии. И все их пути — пути Божии. Ты же ищи то единое и общее, что есть в призыве всех пророков. Это — прямой, основной путь к Нему.
* * *
Надо искать и находить во всех религиях их лучшие стороны, чтобы подходить к ним с чувством близости и внимания.
* * *
Нет никакой силы вне человека, которая увеличивала или уменьшала бы рост его духовной работы. Все в нем. И совершенство, и Бог, и радость-благо и страдание-зло. Задача человека — не ждать извне чьей-то помощи, а усилием сознания познавать законы своего духовного бытия. Сознав же себя частью Единого Духовного, общаться с этим Единым и с Его отражениями — всеми живыми существами — молитвой и любовью.
* * *
Ничто не соединяет вас так сильно с людьми, ничто не примиряет с их верованиями и поступками, как сознание и чувствование своей слабости, своих ошибок.
* * *
Люби одиночество и молчание. Люби радость нерушимую и чистую. Люби Бога и все живое. Люби природу и стремись к слиянию с ней. Работай на ее груди и не бросай этой жизни.
* * *
Мой знакомый сказал:
— Если вы своей вегетарианской наукой уничтожите болезни, то чем люди будут подвигаться к Богу?
Это верно. Страдания, болезни, смерть — лучший кнут, погоняющий людей к чувствованию бессмысленности своей отдельной, личной жизни и к сознанию необходимости примкнуть к какой-то общей, вечной, неуничтожаемой жизни, дающей, несмотря ни на что, одни только радости.
Но к кнуту прибегают только тогда, когда лошадь не хочет или не может везти.
Мне же верится, что люди, очищая свое сознание, будут все больше и больше приходить к чувствованию Бога и будут стремиться в Нему всеми силами души, подгоняемые не кнутом личных страданий, а только неизбежным рвением проснувшейся к жизни душе.
* * *
Та душевная теплота, которую человек излучает из себя, согревая ею других людей, возвращается к нему самому с удвоенной силой. Надо не забывать это. И в этом секрет человеческого счастья, источник которого находится в самом человеке.
Наша жизнь должна быть непрерывным нравственным подвигом.
* * *
Нас не должна покидать никогда мысль о том, что мы посланники, работники, которым дано совершить определенное дело. И дело это — увеличивание и разжигание в себе и вокруг себя добра, света и уменьшение в себе и вокруг себя зла, тьмы. Та истина, которая открывается нам, должна быть не нашей, а общей.
* * *
Не осуждай; не сердись; люби и радуйся. Радуйся себе растущему, людям растущим, травке растущей, всей твари растущей. Радуйся миру растущему. Радуйся и люби Того, к Кому все растет и движется.
* * *
Кто достиг радости и покоя, тот видит Бога; а кто дает людям радости и покой,  того Сам Бог видит.
* * *
Мы не должны осуждать никого, потому что в нас самих, во всех нас, заложена возможность как самых грязных проступков и желаний, так и самых чистых святых стремлений и поступков. Все люди могут быть одинаково и злодеями, и святыми.
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И когда мы видим грязноту и преступность какого-нибудь человека, не замечая у него святого или его возможность, то мы, подобно близоруким людям, видим только часть его.
Итак, никогда и никого не осуждай. Люби и прощай. И мир будет в твоем сердце.
* * *
Возвращаясь из города, я увидел замечательно красивый закат солнца. Невозможно передать словами даже малейшую долю этой красоты. На душе стало радостно. Что-то родное, спрятанное в глубине ее, расшевелилось, задрожало. Я подумал: всякую красоту — и природы, и жизни, и души человеческой — будем чувствовать тем сильнее, чем свободнее душа наша от забот, от борьбы, от страстей. Как губка, впитавшая в себя грязь, не в состоянии принять больше даже самой чистой жидкости, пока не выжать ее, и тогда только она с жадностью впитывает все, к чему ее поднесем; так и душа наша. Надо выжать из нее всякую заботу, недоброжелательство, страсть и она будет впитывать в себя беззаботность, любовь, покой и нескончаемые и великие радости.
* * *
Каждый момент нашей жизни есть приближение к смерти, уничтожению нашей физической личности. И потому вся наша жизнь есть прощанье, есть приготовление к смерти. Смерть есть тот возничий, который подгоняет нас к жизни. Когда мы видим смерть или чувствуем и представляем себе ее, то мы неизбежно задумываемся над жизнью. — Зачем нам дана жизнь? В чем смысле ее и смысл смерти?
Смерть ждет нас в будущем. Смерть в прошлом. Жизнь только в настоящем.
Настоящее есть та тоненькая полоса, граница двух пропастей смерти, на которой мы живем.
* * *
Общественное сознание, перепутанное всевозможными суевериями и предрассудками, похоже на сучковатый пень. Ударяешь, ударяешь, а топор все отскакивает и отскакивает, как будто не производя никакого действия. Но вот наконец уже последний удар, а упорный пень раскалывается с треском.
Так же и сознание людей. Их бьешь и с одной и с другой стороны, а доводы твои отскакивают от них, как будто не задавая их. Но в один нежданный день новое сознание вторгается в души людей, переворачивая всю их жизнь вверх дном.
* * *
Наша физическая жизнь находится всегда в зависимости от внешних условий. И насколько живем этой своей жизнью, настолько мы во власти зависимости.
Но я знаю еще и иную жизнь. И только в ней вижу и знаю свою жизнь, свою радость и свое дело в пределах вещественности. Это — моя духовная жизнь. Растить себя, как духовную сущность, видеть эту сущность везде и во всем, сливаться с источником этой сущности, Богом, при помощи усовершенствования, и с Его проявлениями пря помощи любви, — в этом дело мое и жизнь моя.
Когда живешь этой своей жизнью, — чувствуешь себя беспредельно свободным.
Тогда, повернувшись спиной к зависимости, не чувствуешь и не видишь ее.
И наоборот, когда отвернешься от жизни, начнешь снова желать физических благ, хотя и самых невинных, то снова чувствуешь, как болезненно впиваются в тебя когти зависимости.
Х. Досев.

Что такое Нирвана?
(Из буддийских священных книг.)
Будда говорит: «Я пошел в Бенарес, где стал проповедовать закон пяти отшельникам. С этого момента начало двигаться колесо моего закона и слово Нирвана появилось на свете».
* * *
Нирвана есть следствие постижения того, что все вещи — одинаковы.
* * *
Истинной Нирваны нет без всеведения; старайтесь его достигнуть.
* * *
Нирвана именно такова. Среди страдания нет Нирваны и в Нирване нет страдания.
* * *
Размышление — путь к бессмертию (к Нирване), легкомыслие — путь к смерти. Бодрствую-
* * *
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щий в размышлении не умирает никогда; легкомысленные, неверующие подобны мертвым.
* * *
Нирваны, высочайшего счастья, достигают эти мудрецы, самоуглубленные, размышляющие, обладающие истинным могуществом.
* * *
В размышлении наслаждается отшельник; он бежит легкомыслия. Не потеряет мудрый достигнутого совершенства, — он уже близок к Нирване.
* * *
Один путь ведет к богатству, иной путь ведет к Нирване; если сознал это монах, ученик пробужденного, не станет он сокрушаться о мирских почестях, он будет стремиться к уединению.
* * *
Как воздушный путь птиц, неуловим путь того, кто отрекся довольства, шествует стезею познания, чьи похоти угасли, кто вперил взор свой в Неописуемое, кто к Нирване устремил свои помыслы.
* * *
Вновь возрождаются люди: в высь восходят благие, злые же низвергаются в бездну; тот, кто свободен от всех земных желаний, достигнет блаженства Нирваны.
* * *
Подобно разбитому колоколу, ты не издашь более звука, — ты в Нирване, ты покоен, и ни споры, ни соревнования уже недоступны тебе.
* * *
Голод — худшее из бедствий; безумная мечта жизни — величайшее страдание; кто постиг это, верный истине, для того высшее счастье в Нирване.
* * *
Здоровье — величайшее благо; довольство — богатейшее из сокровищ; спокойствие — лучший друг; но высшее счастье в Нирване.
* * *
Кто волнуется одной лишь жаждой Неизъяснимого (Нирваны) тот, умиротворенный и свободный от влечений, назовется «пересекающим течение». Мудрые, не приносящие никому горя, грядущие стезею святости погрузятся в Непреходящее (Нирвану), где угаснет всякая скорбь.
* * *
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Кто неустанно бодрствует, и днем, и ночью совершенствуясь в верном знании, кто горячо стремится к Неугасному (Нирване), тот угашает в себе всякую страсть.
* * *
Вырви всякое самолюбие, как в осеннее время вырывают лотос! Вспомни путь успокоения, тот путь к Неизменному (Нирване), о котором вещал Совершенный.
* * *
Благой и мудрый, ясно сознавши смысл этого, быстро расчистит путь, ведущей к успокоению (Нирване).
* * *
Ибо никто не проедет на этих животных тою непротоптанною дорогой, по которой пройдет только укротивший себя — в царство успокоения (Нирвану).
* * *
Кто, выйдя из леса, опять начинает вести лесную жизнь и тот, кого вывели из леса — опять бежит в лес — взгляните на безумца: уже освобожденный, достигший Нирваны, он сам себя вновь заковывает в цепи прежнего рабства.
* * *
Тот нищенствующий монах, чья жизнь — любовь, чья радость поучения Будды, приобретает покой и благодать Нирваны, где конец санскарам 1).
* * *
О монах, опорожни тяжелый челн свой, — опорожненный, он легко понесется; отринув страсти и ненависть, ты достигнешь блаженства успокоения (Нирваны).
* * *
Не дано глубокое размышление неведущему, и мудрость не дана не углубленному в размышления; только самоуглубленный монах близок к блаженству угашения (Нирване).
* * *
Все глубже и глубже вникая в сущность этого обманчивого жизнесмертного видения (скандх), он находит счастье и радость — удел тех, кто постиг бессмертное (Нирвану).
* * *
—————
1) „Санскара" или „санкара" (самсара) — царство, в котором пребывают неведущие, как „Нирвана" (Ниббана) — сфера непреходящего, неизменного, вечного. Прим. ред.
45-46
Монах, покойный в действиях и словах, добрый и умиротворенный, отринувший все мирские прелести, назовется «успокоенным», достигнув мирного пристанища (Нирваны).
—————
Примечание редакции. Как видно из всех этих буддийских текстов, понятие о Нирване не есть то, что понимают под этим словом большинство европейцев. Это не есть смерть, замирание, забвение, замораживание себя. Это — состояние духовного развитого человека, понявшего бессмысленность желаний и страстей своей личности, и отходя от них, и погружаясь в царство размышлений и созерцаний, приобретающего состояние покоя, восторга, свободы, бесстрастия, расширения себя, слияния со всем существующим, с Единой Сущностью всего существующего.
Наши христианские понятия о святости и о Царстве Божием, которое люди берут усилием, ибо Оно в нас, — отвечают до некоторой степени понятию о Нирване.
Нирвана это не что иное, как отхождение человеческого духа от уз личности и приобщение его, возвращение его к тому Единому, из которого он изошел.

(105-106)

Религия и кооперация.

Секрет всякой цивилизации в кооперации.

Дух кооперации, дух взаимной помощи, носится в воздухе. Атмосфера над нами пропитана этим духом. Мы видим его в группировании фабрикантов, в громадных трестах и в соединении рабочих в союзах. Видим его еще во многих кооперативных предприятиях, а также и в попытках устройства общины и колонии.

Добровольное кооперирование должно занять место подневольного, насильственного кооперирования прошлого; страх и алчность отступят перед энтузиазмом для взаимной помощи и любовного общежития. Чувство братства начинает проявляться во всех областях человеческой деятельности.

Раб смотрел назад, на кнут. Поденщик смотри на деньги. Идеальный же работник будущего, добровольный кооператор, будет смотреть вперед, на труд и на то благо, которое работа приносит людям.

Подневольное кооперирование прошлого уступит место добровольным обществам будущего, результату общей мудрости и чувства чести.

Переход совершается на наших глазах.

Эрнест Кросби.
Первая и самая главная задача религии — это пересоздать личность человека, одухотворив его самого и все его стремления. Расширить его душу, дав ему понять и почувствовать единство жизни, почувствовать себя в другом, в других, во всем живом. Понять, видеть и искать благо своей жизни и назначение ее не в жизни личности, а в своем духовном я, в усовершенствовании и очищении его от наружных, личных, плотских наслоений. Понять, видеть и искать благо своей жизни в благе общей жизни, в благе общества, а назначение своей личности в служении этому обществу, его благу, его жизни.

Вторая задача религии — это, пересоздав отдельные личности, сделав их чище, нравственнее и с более развитым общественным чувством, пересоздать вслед за этим общественную жизнь.

Религия, как учение об единстве и братстве людей, требует от исповедующих ее людей коренного изменения их общественной жизни, замену насилия и рабства свободой и добровольным соглашением. Она требует, чтобы люди признавали власть своего внутреннего голоса, зовущего их к единству, гармонии и любви с другими людьми. "Вы куплены дорогой ценой, — говорит апостол, —
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не делайтесь же рабами людей. Т. е. вы носите в себе ценность, достойную быть свободной и независимой в своих проявлениях. Религия требует, чтобы всякий работающий пользовался трудами своими по своему усмотрению, чтобы он мог отдавать свой труд, кому хочет и когда захочет. Она отрицает — в силу учения о любви — право одного человека отнимать труд другого. Но, вместе с тем, она требует от людей быть готовыми отдавать братьям своим свои труды, если они нуждаются в них: „Если кто попросит у тебя твою верхнюю одежу, отдай ему и рубаху". Религия требует, чтобы все работали и никто бы не прятался за спиной своего брата, живя в безделии и пользуясь его трудами.
„ Каждый трудящийся достоин своего пропитания", говорит тот же Христос.
Апостол Павел, живший всегда своими трудами, говорит еще определеннее: „Кто не работает, пусть не ест".
Религия учит нас быть любовными ко всем, не насилуя никого, всем служить, всем помогать, всех любить, трудясь и зарабатывая своими трудами хлеб свой.
Люди, приняв это учение религии и следуя за ним, пересоздадут свою личную жизнь, сделав ее честнее, чище и не тягостной людям. Общество же, в котором будут жить такие обновленные религией люди, будет иное, свободное, справедливое, целиком пропитанное истинным братством, любовью, уважением к свободе, труду и жизни другого человека.
Путь к этому новому, будущему обществу открыт людям. Многие уже идут по нему. Путь этот медленен. Но другого пути нет. Никакие революции, никакие внешние перевороты, никакие парламентские законы и постановления не помогут людям истинно дойти до иной, лучшей, истинно свободной общественной жизни. Только преобразуя себя внутренне, только создавая из себя, по евангельскому выражению, новую тварь, новую плоть, люди могут дойти до преобразования общества.
Перестроить свою отдельную жизнь, сделать ее чистой, честной, трудовой. Надо верить себе и стремиться к лучшему.
Стремясь к этому, работая в этом направлении, люди будут подходить все к лучшему в лучшему.
Во многом ошибаясь, во многом нарушая основные требования религии, но всегда готовые поправить свои ошибки, начиная общественные дела все снова и снова, с свежей, нерушимой верой в себя и в людях, люди шаг за шагом пересоздадут свою общественную жизнь, свои взаимные отношения так, чтобы в них не было больше места ни насилию, ни эксплуатации.
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В этом отношении хорошей школой для людей служат и будут служить все их попытки устроить всевозможные кооперативные общества — и потребительные, и производительные.
Кооперация — это та первоначальная школа, где люди нашего общества привыкают относиться друг к другу по-иному, где они вырабатывают в себе новое общественное чувство, — чувство уважения к другому, к его труду и свободе, и терпимость к его воззрениям, какие бы они ни были, — то чувство, которое должно стать творческим началом новых форме общественной жизни, свободных от насилия и эксплуатации, те формы братской и свободной жизни, о которых люди нашего времени так тоскуют.
Надо признаться, что в современных кооперациях очень много недочетов, очень много дрязг, много некрасивого. Но этого и надо было ожидать. Кроме того, что люди не пережили еще привычки старых общественных отношений, кроме того, что новые кооперативные отношения между людьми еще не привычны им, — кроме всего этого, в кооперации входит не мало людей, преследующих одни только личные, корыстные цели. И эти люди, понятно, понижают общий нравственный уровень современной кооперации. Люди нашего времени, подобно маленьким детям, только теперь учатся ходить по новым путям новой общественной жизни и новых общественных отношений. Шатания, спотыкания, неуверенность в себе, падения, разочарования — все это неизбежно. Но так же как дети в конце концов выучиваются ходить и бегать, переставая ползать и падать, — точно так же и люди выучатся жить по-новому, относиться между собой по-иному, не та, как в наше время, с верой только в насилие, только в взаимные обманы.
Низшая форма кооперации — это потребительная кооперация. Люди собираются вместе, чтобы совместными усилиями доставлять себе нужные им товары, избегая хищнических услуг всевозможных комиссионеров, посредников и продавцов.
Эта форма кооперации самая распространенная в наше время. Она и легче всего осуществима.
Следующая, более высшая, форма кооперации — это производительная кооперация. Но так как область производства нашего времена чересчур обширна, то и производительная кооперация принимает соответственно этому самые разнообразные формы.
Совместными усилиями люди могут обрабатывать известные участки земли, сделав труд и орудия работы общими. Пользование же продуктами своего труда — свободно. Каждый
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член подобной земледельческой кооперации может распоряжаться своими приобретениями по своему желанию и потребностям. Личная жизнь кооператора тоже вполне свободна.
В наше время уже существуют во многих странах подобные кооперации, и результаты, которые они дают, позволяют нам надеяться, что им предстоит великое будущее, что они являются началом тех свободных земледельческих общин, в которые выльется жизнь будущего общества.
Совместными усилиями люди могут добывать некоторые природные богатства, ставя труд членов подобной производительной кооперации в лучшие, свободные и здоровые условия, а не так, как это делается в наше время, когда так мало оберегается жизнь и труды.
Этим кооперациям также предстоит великое будущее, ибо человечество, в какой бы форме ни вылилась его общественная жизнь, никогда не сможет обойтись без добывания и обработки даров природы.
Другая форма производительной кооперации — это производство нужных человеку товаров, орудий и машин.
Работающие в нем, став сами хозяевами своего дела, сократят рабочие часы, устроят свои фабрики и мастерские на лоне природы, где вдоволь будут пользоваться воздухом и светом. Они сумеют, заботясь о своем здоровье и счастьи, объединить труд земледельческий, радостный, разнообразный, бодрящий и здоровый труд на земле, на огороде и в саду с трудом фабричным, менее приятным и здоровым. Фабрики будущих производительных коопераций будут напоминать собой небольшие мастерские, в которых
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будет очень много света и воздуха, и где рабочие, пользуясь всеми упрощенными усовершенствованиями техники, будут работать несколько месяцев в году, чтобы производить то, без чего люди не могут обойтись. Остальное же время года рабочие будут заполнять радостным и здоровым трудом на земле, среди природы.
Наконец, третья форма кооперации — это распределительная кооперация. Люди, свободные люди, будут группироваться в отдельные общества — кооперативы, имеющие целью и задачей своего существования распределение продуктов всевозможных производительных коопераций. Это будут оптовики нового перерожденного общества. Кроме того, кооперативы эти будут заняты устройством дорог, шоссейных и железных, обменом товаров, устройством почт, телеграфов, телефонов, если люди будут и в будущем нуждаться в них так, как они нуждаются в них сейчас.
Так как основной девиз кооперации — всякой кооперации вообще — служение человечеству, то кооперативы будущего будут иметь только одну задачу, только одну цель: как с меньшей затратой труда, при наилучших, здоровых условиях и при полной свободе трудящегося производить нужные самим людям вещи наилучшего качества и прочности и наименьшей стоимости.
Задача кооперации — объединить труд человека, сделав хозяином всякого производства тех, кто трудится, кто сам производит.
Это та великая задача, которая настоятельно требует своего разрешения от человечества нашего времени.
X. Досев.
