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Посвящаю сестре, Ильяховой Нелли Гавриловне – моей верной наставнице по жизни…
СТРЕЛЫ ЭРОСА
Родиной европейского эроса,  означающего сексуальные желания или побуждения, явялется античная Греция и Рим. Слова «эротика» или «эротический» происходит от греческого eroticos, что означает «половая любовь», хотя эти понятия древние греки римляне воспринимали  гораздо сложнее.

Первоначально эрос существовал как желание чем-то обладать: женщиной, мужчиной или даже личными предметами быта, пищей. Но позднее к этому добавились чувства, любовь вообще или влюбленность как влечение. А по отношению к людям, предметам и действиям появились иные слова, производные от eros: erannos, erateinos, eratos, eroeis – каждое из которых означало понятие, близкое к словам «привлекательный» или «красивый». Затем появился глагол eran, означавший «желать» и «быть влюбленным»: от него появился глагол erasthenai - «влюбиться», «обрести желание», уже имевший отношение к сексуальной сфере. И вот тогда эллины придумали для себя Эрос, Эрот, могущественную божественную силу, способную понудить людей увлечься объектом сексуального влечения, влюбиться и потерять от этого голову, или просто искать взаимность друг друга.
Древнегреческая мифология утверждает, что Эрос высижен богиней всего сущего Эвриномой из Мирового яйца (Хаоса). Эрос явился миру из греческих богов первым, без него никто не мог родиться! По этой причине отрицается наличие у него отца и матери, хотя поэт Гесиод*, а за ним другие мифологи поддерживали мнение, будто Эрос – сын хромого Гермеса и красавицы Афродиты, или, что также возможно, ее любовника, бога войны Ареса. Есть вариант - от собственного отца Афродиты, Зевса. Зевс предвидел проблемы, что могли возникнуть по капризу Эрота, если он вырастит, потому приказал Афродите умертвить его, как только он родился. Мать, естественно, пожалела своего дитя, ослушалась и спрятала его в лесу поручив заботам лесных нимф и зверей. Именно такими малоприятными обстоятельствами детства можно объяснить дерзкое поведение Эрота во взрослом состоянии. Еще существовала версия, что Эрос - сын богини радуги Ириды и Зефира, Западного ветра, хотя последнее – чистая лирика. В любом случае предположений многовато, но, скорее всего, Эрос появился в космическом Хаосе вместе с богиней земли Геей и Тартаром – олицетворением мрачного пространства подземного мира, и был виновником их союза. 
Эллины не были в восторге от своего Эроса, поскольку этот своенравный мальчик не выказывал ни к кому уважения, богов не боялся, а лишь порхал на золотых крыльях, пуская во все стороны свои острые стрелы. В отличие от поэтов, восторженно воспринимавших Эроса и его шалости, эллины понимали, что неуправляемое половое влечение может быть опасным для упорядоченного общества. Потому он не был признан ими важным богом, он не жил среди двенадцати богов на Олимпе, хотя активно общался с ними. Но древние старались не возвеличивать этого божка, не призывая его лишний раз к разбору собственных чувств. В Древней Греции было известно всего одно святилище, посвященное Эросу – оно находилось в Беотии, в городе Феспий, - где местные жители поклонялись ему, но вместо изваяния или статуи имелся всего-навсего обычный фаллический столб, изображавший мужского половой орган, фаллос! В римской же мифологии Эрос превратился в Амура, олицетворявшего чувственную любовь, и еще в Купидона, означавшего плотскую страсть.
Но без Эроса древние не представляли свое существование, ибо он считался главной первобытной силой, способствующей упорядочению мира из Хаоса, означая Любовь как непредсказуемое эмоциональное проявление, мотив к сближению родственных душ ради продолжения жизни на Земле. А лукавый и дерзкий мальчишка с кудрявыми волосиками и золотыми крылышками за спиной, появившийся позднее, стал больше достоянием античных поэтов, нежели реально действующим божком. В руках Эрос обычно держал лук, он был метким стрелком, но часто был замечен с каким-нибудь красивым цветком и многоголосой нежной лирой – он имел обворожительный голос. Но основными атрибутами его неодолимой божественной власти были лук и стрелы: колчан полон невидимых, но коварных стрел, которыми этот маленький сорванец метко и, главное, незаметно поражал свои «жертвы» - не только людей, но и всесильных богов. Стрелы он имел золотые и оловянные: золотые он использовал, когда хотел разжечь у кого-либо из «подопечных» любовный жар в груди (даже если тот не хотел); оловянные же стрелы предназначались для тех случаев, когда по желанию Эроса чьё-то сердце наглухо запиралось, и любовный жар проникнуть уже не мог. Стрельба из лука для этого взрослого, но с душой ребёнка, божка (хотя, у него уже была своя возлюбленная, Психея) имела не целенаправленное значение: это было что-то вроде весёлой и беззаботной (для него) игры, забавы или невинной шалости. Но зато тем, кого эти стрелы настигали, было не до веселья!

Царство Эроса простиралось на необозримых пространствах – и оно было намного обширнее, чем даже у всемогущего Зевса. Власть Зевса начиналась на небе и заканчивалась на земле, а Эрос в любую минуту мог себе позволить пустить стрелу и в сторону Зевса – тогда этот обычно уравновешенный бог, как неразумный юноша, влюблялся в какую-нибудь нимфочку или земную женщину, забыв о гневе своей ревнивой супруги Геры. Эрос однажды проник туда, куда не смели появляться другие боги Олимпа – в подземное царство: он и там позабавился тем, что ранил своей незримой стрелой мрачного владыку, Аида, который немедленно влюбился в юную Персефону, дочь богини плодородия Деметры. Аид долго страдал, потом радовался от счастья – и все потому, что попал под прицел лука Эроса. И флегматичный Нептун, повелитель морей и океанов, по прихоти этого бесёнка вдруг позабыл о скромности и стал домогаться любовной близости с красавицей Медусой. Не встретив взаимопонимания, Нептун насильно овладел беззащитной девушкой, когда та молилась в храме Афины – нашел же место!  Целомудренная богиня, какой бала Афина, страшно разгневалась – но не на Посейдона, а на Медусу: она жестоко наказала её, превратив в ужасное существо с телом, покрытым чешуёй, горящими глазами и острыми когтями и клыками, с выпадающимся языком. С тех пор одного взгляда такого страшилища, Горгоны Медусы, было достаточно, чтобы любой человек вмиг окаменел... Вот какая сила водилась за Эросом!

Эрос всемогущ и вездесущ: пред ним безропотно склоняются боги и герои, цари и полководцы, и даже мудрецы, знающие о последствиях встреч с ним, когда во имя Эроса люди бездумно приносили в жертву свои бесценные жизни. Об этом наши почти невыдуманные истории...
ЗИГЗАГИ ЛЮБВИ
Очаровательная богиня утренней зари розовоперстая Аврора* питала особую страсть к юношам, земным красавцам. В одних она влюблялась сама - но страсть её вскоре остывала, и она расставалась с ними без сожалений; других же играючи влюбляла в себя и, счастливая от их сумасбродства, водила за нос. Потом же всё равно бросала безжалостно, и тех, и других, заставляя жестоко страдать. Вездесущему Эросу такое поведение богини стало не по нраву, и он направил свой лук с разящей золотой стрелой в сердце не в меру горделивой Авроры. Она тут же без памяти влюбилась в Титона, царского сына, могучего телосложения и лицом пригожего, и вот уже искры чувственной страсти разожгли в сердцах любовников пламя всепоглощающего пожара. Аврора настолько была счастлива в своей любви к Титону, что решила сделать ему божественный подарок: она осмелилась просить у Зевса для него бессмертие, доступное лишь олимпийским богам, чтобы любовь их осталась вечной. Зевс поначалу рассердился, услыхав из уст богини такое предложение, но она при этом была такой обворожительной,  соблазнительной, что уговоры все же подействовали на Зевса, и он сдался,  передав для Титона бессмертный напиток богов.

Радость Титона по этому поводу не передать словами: он будет жить вечно рядом со своей  любимой, видеть ее каждый день и любить, любить, любить. 
Но вышла незадача: выпрашивая для своего возлюбленного бессмертие, забыла Аврора о вечной молодости - богов-то никто стареющими не видел! Явилась Аврора опять к Зевсу, но на этот раз бог был неподкупен и суров - отказал Авроре, как она ни старалась! Так и пришлось Титону стареть с годами, как обычному смертному человеку, хотя предел его жизни не был установлен. 

А неумолимое время делало своё «чёрное» дело: молодой и красивый юноша поначалу стал зрелым мужчиной; при этом он не только мужал, но и быстро старел - сказывались последствия неутолимой страсти к любвеобильной богине. И, наконец, Титон превратился в безобразного старика – лысого с дряблым телом и лицом, изборождённым глубокими морщинами, при этом появилась сиплая одышка и дрожь в голосе. Какая женщина захочет любить такого, тем более, богиня и красавица! Но самым ужасным для бессмертного Титона оказалось то, что он не мог умереть, даже если б захотел! Аврора на первых порах захаживала к своему стареющему любовнику, выслушивала его ревнивые причитания, но вскоре забыла о нем, увлекшись очередным молодым избранником. 

Подобного зигзага судьбы Титон не мог перенести. Брошенный Авророй, он в глубине души надеялся, что богиня все же заглянет к нему, приласкает, как прежде, поговорит с ним, но, увы, чуда не происходило. По этому поводу Титон жаловался любому, кто навещал его по старой памяти: он неумолчно говорил о своей любви к Авроре, вспоминая счастливые дни, проведенных вместе. 
Наконец, Титон настолько одряхлел, что только мог лежать в постели, почти ни чего не ел и не пил, дышал уже с трудом. Но он все равно надеялся, что хотя бы раз еще увидит свою любимую. Когда же несчастный понял, что ожидания его напрасны, а физические муки становятся беспредельны, он обратился к Зевсу, умоляя его дать ему земное успокоение - и тогда бог, сжалившись, превратил Титона в… цикаду, серую неприметную букашку, но зато очень болтливую. 

Если тихой летней ночью вы окажетесь на берегу притихшего южного моря, прислушайтесь,  - и вы явственно услышите посторонний, назойливо сверлящий звук, идущий будто бы неведомо откуда: будто запечный сверчок переговаривается со своим соседом. Поискав хорошенько направление источника звука, вскоре обнаружите, что он находится в кроне вечнозеленого кипариса. А при еще более тщательном расследовании возмутителем спокойствия оказывается цикада, невзрачное на вид насекомое. 
Это Титон продолжает нам с вами жаловаться на свою бессердечную Аврору. 

НАКАЗАННОЕ ЦЕЛОМУДРИЕ   
На Кипре существует легенда о пропетидах, целомудренных девушках из города Амафунта, где впервые, согласно преданиям, из пены морской явилась грациозная богиня любовных утех Афродита. 
Амафунтские девушки часто резвились на берегу моря, беззаботно плескались в его ласковых водах, и в один из таких дней их изумленным взорам явилась прекрасная незнакомка, прямо из пенного моря. Это была Афродита, а она, как только ступила своими прелестными ножками на твердь земную, увидела тех девушек и вознамерилась приобщить их, наивных девственниц, к своему развратному культу. Богиня предложила обучить их, непорочных и стыдливых дев, секретам обольщения мужчин, обещала наделить их любовному ремеслу и великому искусству эротических наслаждений. Девушки, понятно, заупрямились, проявили природное смущение, услыхав подобные откровения, и дружно отказались. Афродита, опытная в делах своего культа, упорно настаивала, призывала девушек служить ей, отдавая свои тела мужчинам без стыда и сомнений, во имя служения Любви. 
Нескромное предложение Афродиты внесло смятение в девичьих сердцах: до смерти напуганные, они засобирались домой, но далеко уйти от богини не смогли. Оскорбленная отказом богиня разгневалась и… превратила несчастных девушек в безжизненные камни, застывшие на морском берегу. Несколько девушек, спрятавшись поодаль, сумели сбежать в город, где рассказали обо всём, что видели и услышали. Жителя Амафунта, потрясённые случившимся, прибежали к морю, где действительно увидели Афродиту: она сидела все на том же месте, у кромки волн, а лицо ее выражало гнев. Амафунтцы стали умолять богиню, не держать обид и не наказывать девушек так жестоко, а она, выслушав униженные просьбы горожан, потребовала отобрать из числа молодых красивых девственниц десять жриц, для служения ее любовному культу душой и телом! Такой отбор в ее честь Афродита наказала производить каждый год; и храм чтоб выстроили достойный, где жрицы любви могли бы исполнять свой долг: не отказывать в любовных утехах прибывающим в город морякам, торговцам и прочим заезжим гостям.
Пришлось амафунтцам исполнить все требования рассерженной богини – а в гневе она была неудержима! 
С тех пор зачастили гости из всех городов Греции в малоизвестный до той поры Амафунт, где ждали их жрицы Афродиты, искусные в любовном ремесле. Они оказывали храмовое гостеприимство любому заезжему мужчине, готовые днем или ночью принести свои прекрасные тела на любовный алтарь ненасытной богини. И оказалось, что все стороны были довольны произошедшим тогда на берегу моря: богине хорошо, приятно гостям - и городу Амафунту на пользу! 
Эта легенда имеет под собой реальную почву, хотя Афродита появилась у древних греков лишь после знакомства с древнейшей цивилизацией Междуречья. Там проживали народы Вавилонского царства, у которых процветал культ ассиро-вавилонской богини любви и плодородия, воительницы Иштар. У финикийцев она же называлась Астартой, и была супругой бога войны Мардука (Ваала). Но прежде у семитских народов почиталась Милитта, отождествленная позже с греческой Афродитой Уранией, праматерь мира, женское животное начало, тогда как Бел, или Ваал, олицетворял мужскую производительную силу.

В Вавилоне греки наблюдали довольно странный, на первый взгляд, обряд, по которому каждая добропорядочная вавилонянка должна была отдаться  любому незнакомому мужчине - так требовал древний священный культ богини любви. Всё происходило у стен святилища богини, где пришедшая сюда женщина - все равно, замужняя она или нет, терпеливо ожидала своего «клиента». А любой гость Вавилона, чужеземец, мог выбрать женщину из толпы смиренных послушниц и совершить с ней любовный обряд, угодный богине. 
Мужчина, как на рынке невольниц для утех, оценивающим взглядом рассматривал их, а когда на ком-либо останавливал свой выбор, отправлялся вместе со своей избранницей в храмовую рощу, где всё и совершалось. При этом гость обязательно обращался к женщине со словами: «Призываю тебя на служение богине!» - и бросал в подол ей горсть монет: сумма не имела принципиального значения, ибо мужчина мог заплатить сколько угодно, но даже мелочью пренебрегать женщине запрещалось. Но все полученные таким путем деньги передавались в распоряжение жрецов храма. 

Вавилонянка, не исполнившая этого древнейшего священного обряда, не имела права долго оставаться в семье – ее могли даже изгнать из города, а совершая его нельзя было отказать мужчине, будь он хоть самый страшный урод. Как и пренебречь платой за исполнение обряда. Молодые и красивые женщины, пришедшие однажды в своей жизни к храму Астарты- Милитты, разбирались нетерпеливыми мужчинами быстро, а кто не вышел лицом и телом, могли надолго задержаться у стен святилища: тогда они все это время отрабатывали при храме иные повинности, в основном – хозяйственные, но, в любом случае, обязаны были дождаться «своего» мужчины! Порою проходили годы, пока женщина находила возможность исполнить это священное обязательство перед строгой богиней, ревниво оберегающей культ любви. И только тогда женщина имела право вернуться в лоно семьи, где ее с нетерпением ожидали любимые муж и дети. И никто дома не тревожил женщину вопросами, да и, возможно, сама она никогда больше не вспоминала о том случайном мужчине, который появился однажды в её жизни у стен храма любви. Дети, появление которых было возможно в таких случаях, рождались всегда желанными для всей семьи. А как же иначе, ведь им покровительствовала сама богиня! Повторять сей обряд от женщин не требовалось и, более того, ни одна вавилонянка не имела на то права - ни за какие деньги.

 Аналогичный обряд существовал по соседству, на территории древнейшего государства Элам (Иран) со столицей Сузы, уничтоженного ассирийцами и присвоенного впоследствии Персией. С этим явлением греки тоже встречались, поскольку многие служили наемниками в армиях персидских царей. Любовным отношениям у древнеиранских народов покровительствовала страстная богиня Анаит, та же Милитта, ради служения которой юные девственницы добровольно выполняли не совсем обычный для современного восприятия священный ритуал. 

В то время храмы Анаит больше походили на некие публичные учреждения, но пользующиеся огромной народной любовью и почитанием. Здесь любой мужчина, чужеземный торговец или путешественник, мог найти желанный и почти домашний приют, окруженный вниманием и любовью молоденьких служительниц священного культа. Среди множества хозяйственных помещений в храме имелся сераль, своего рода общежитие для девственных послушниц Анаит. Здесь они достойно принимали заезжего путника, помня, что любой путник избран их богиней, а тот имел возможность не только получить крышу над головой, но и получать у выбранной им девушки полный набор любовных утех. И все во имя всё той же Анаит! Отказ девушки от исполнения своих священных обязанностей не предполагался ни под каким видом. 

После проведенного с девушкой времени (а то и  с несколькими из них), коим располагал мужчина - а это могло быть несколько дней и ночей, - путник покидал приютивший его храм, оставляя за гостеприимство ценный подарок или деньги. Но не девушке, а богине Анаит: чем больше оставлял денег благодарный гость, тем больше засчитывались заслуги его избранницы перед богиней. Существовала обратная связь: если сокровищницы храма пополнялись, это означало, что богиня благоволит к прихожанам, покровительствует местности, где расположен храм – пусть процветает плодородие на полях, в садах и стадах домашнего скота. Соответственно повышался авторитет самого храма, попасть куда девушкам приходилось теперь по большому конкурсному отбору. Надо ли говорить, что настоятели храмов Анаит, озабоченные коммерческой стороной своего предприятия, были крайне заинтересованы привлекать таких «сотрудниц», у которых природная красота и ум были не на последнем месте. Как правило, сюда шли девушки из лучших знатных семей, причем служили они своей Анаит не по принуждению родителей, а принимали решения самостоятельно – и пока были юны и свежи, как бутоны белых роз, с легким сердцем покидали на время родительский дом. А когда бывшие девственницы с чувством исполненного долга, чистые сердцем и душой, возвращались в свои семьи, они всегда благополучно устраивали свою личную жизнь с избранниками, которые с нетерпением ожидали их возвращения из «служебной командировки». 

Возвращаясь к эпизоду с Афродитой, посеявшей плоды храмовой, или священной, проституции на Кипре, можно с уверенностью обобщить, что под ее влиянием подобный культ появился в Древней Греции чуть ли не повсеместно. Об этом говорит даже еще одно имя Афродиты, Пандемос, или Всенародная, тогда как главной задачей Афродиты становится уже не само воспроизведение послушницами почитания богиней, а чтобы доставить мужчине как можно больше чувственных наслаждений. Об том же говорят все скульптурные изваяния Афродиты-Венеры, дошедшие до нашего времени в подлинниках и копиях: красивое обольстительное тело, чувственные женские формы – а, вот, женского интеллекта на лике богини явно не просматривается! 
Существовала еще одна сторона священной проституции, пришедшая в Грецию из Вавилонии. Главный жрец (он мог быть царем рода) в определенный день года объявлял соплеменникам, что он теперь Бог. Он чувствовал себя до такой степени «наполненным божеством», что проводил ночь с избранной для такого торжественного случая женщиной. Она могла быть замужней или девственной девушкой, но обязательно из благородной семьи. И такая женщина считала встречу с «богом» подарком судьбы потому, что ей завидовали все остальные женщины; мужчины же с той поры почитали ее чуть ли не богиней. Подобные «богоугодные дела» в конечном итоге превратились в развратные культовые обряды, а поскольку они втягивали в «посвященный» круг все больше и больше поклонников и поклонниц - появились даже определенного рода общины с «сексуальным уклоном» - стали приниматься меры по запрещению культа «живого» Бога, вплоть до смертной казни.
Наряду с храмовой проституцией немедленно появилась обычная, когда женщины, свободные или рабыни, торговали своим телом за деньги, оставляя выручку от любовного ремесла себе или передавая ее хозяевам. Но в любом случае предложения подобных услуг  поначалу происходила у стен храма Афродиты. По этой причине все проститутки, будем их называть еще жрицами любви, в четвертый день каждого месяца устраивали священный праздник Пандемос, во время которого они приносили к алтарю своей любимой богини щедрые дары и жертвоприношения. К тому же все деньги, полученные от мужчин в такой день, они  передавали без сожаления в храмовую казну. Так что, было за что официальным властям поощрять легальную проституцию!

Любителей приобщиться к культу Афродиты в древнем мире становилось немало, потому храмы, выстроенные в ее честь, возводились охотно и повсеместно. Самыми известными считались в Фивах (Беотия) и Мегаполисе (Аркадия). Не удивительно, что храм в Фивах с бронзовой статуей богини появился по велению легендарного царя Кадма: это был его дар собственной супруге Гармонии за проявленные любовные наслаждения, которыми она славилась. Лояльное же отношение эллинов к продажной любви еще объясняется случаем, который произошел совсем в мифические времена. 
Античные авторы утверждают, что  город Абидос (Миссия) захватили чужеземцы, они сделали жителей рабами и занялись обычным грабежом. Местные куртизанки, договорившись между собой, предложили свою любовь вражеским воинам, укрывшимся в укрепленной крепости; потом они ухитрились напоить всех воинов до бесчувствия, после чего одна из куртизанок выкрала ключи от крепостных ворот. Выйдя за пределы крепости, куртизанки призвали горожан к оружию, приняв в изгнании врагов непосредственное участие. После этого случая благодарные жители Абидоса возвели за счет собранных средств великолепный храм в честь Афродиты Куртизанки. Подобные культовые сооружения имелись в Эфесе, на острове Самос, Аргосе и прочих исторических для Эллады местах, и у каждого храма имелась своя примерно такая же прекрасная легенда. 
Есть сообщение в древнегреческой мифологии о мастере Дедале, отце того самого Икара, который пытался улететь из плена на восковых крыльях. Дедал по заданию критского царя Миноса создал прекрасную статую Афродиты из чистого серебра (ценимого эллинами выше золота), покрыл ее не менее бесценной ртутью, чтоб всегда сияла. С той поры к подножию этой статуи местные жрицы любви преподносили самые дорогие дары. Интересно отметить, что в числе таких даров фигурировали изображения мужского фаллоса, сделанные из слоновой кости, перламутра, золота либо серебра – это были самые любимые «игрушки» куртизанок. А женщины из Аргоса заказали для храма Афродиты ее механическую статую, она называлась Перибасия, или «Раздвигающая ноги», которая пользовалась не меньшим вниманием и любовью, чем прочие изображения богини. Во время священных праздников статую выносили для участия в торжественной церемонии: главный жрец-механик дергал за потайные рычажки, спрятанные на теле статуи, и тогда богиня принимала особые развратные позы. 
Местами поклонения Афродите жрицами любви являлись священные рощи при храмах. Здесь они прогуливались по тенистым по аллеям, выглядывая своих клиентов,   предавались любви и отдыхали после исполнения ритуала. Но служение этой богине происходило не только добровольно. У некоторых греческих правителей существовал обычай посвящать Афродите молодых девственниц, особенно если у него не складывалась личная интимная жизнь, или, наоборот, когда их жены стремились выразить признательность за привязанность к ним собственных мужей. Чтобы получить благосклонность богини любви, достаточно было подарить ей в услужение девушек, исполнительниц любовных утех - обычно это были рабыни. Так коринфянин Ксенофонт, сын Фессала (V в. до н.э.), выпрашивая у Афродиты победу на Олимпийских играх, пообещал ей подарить 50 красивых гетер: он-таки  стал бессмертным олимпиоником, и выполнил свое обязательство перед богиней - об это сообщает поэт Пиндар*.
Помимо Пандемоса, считай, профессионального праздника греческих куртизанок, они принимали участие и в других священных церемониях. К примеру, во время праздника сбора урожая винограда, когда эллины славили Деметру, богиню плодородия, и Диониса-Вакха, они проводили свои собственные вакханалии, собравшись с преданными им друзьями и поклонниками. Эти мероприятия, окутанные мистикой и эротикой, проходили вдали от любопытствующих глаз, где куртизанки могли насладиться свободно распущенной любовью, сладострастными ласками любовников  - словом, отвлечься от ежедневных забот. Но во время проведения знаменитых Элевсниких мистерий* жрицы любви старались не показываться на людях, их туда просто не допускали, как «нечистых». Зато они собирались вместе в большом помещении храмового комплекса Афродиты, куда посторонним вход был запрещен, и устраивали там своего рода девичник, на котором делились опытом своего нелегкого ремесла. В такие дни опытные куртизанки благожелательно наставляли молодых, только вступивших на этот нелегкий путь служения культу любви. Следует отметить, что помимо Афродиты остальные греческие боги не отказывались принимать дары от продажных женщин, но все же посещение храмов этих богов было им запрещено.
В Древнем Риме также существовал институт священной проституции, поскольку на римскую культуру сильно повлияли религии покоренных им народов – Египта, Финикии, Вавилонии, Греции, Азии и Африки. Эротические изображения на вазах, мозаичных картинах и даже надгробных памятниках надежно подтверждают такую версию. Схема оставалась прежней: молодая жрица отрабатывала телом свое послушничество богине любви Венере. Но все-таки у римлян действовал неписанный закон предков о морали – храм Венеры мог находиться только вне городской черты, чтобы ограничить дурное влияние разврата на молодые души. У римских блудниц существовал особый праздник, он назывался Луперкалий, в честь италийского божества пастухов Луперка. Его отождествляют с греческим Паном Ликейским. В этот день обнаженные жрицы храма Луперка бегали по городу с дикими воплями, в руках они держали окровавленные ножи и кнуты из козлиной кожи: кто им попадался на пути, мужчины и женщины, жрицы хлестали кнутами всех встречных, устрашающе кричали, что лишат их жизни. А те не увертывались от довольно болезненных ударов, даже радовались, что им выпало счастье повстречать луперков. Причина зарождения такого праздника, просуществовавшего в Римской империи до V века новой эры, кроется в корнях зарождения римской нации.

Считается, что праздник учредил первый царь римлян Ромул, но не ради прославления имени пастуха, а в честь женщины, вскормившей его, которую он считал своей матерью, Акке Лауренции. По легенде, она была женой, или любовницей, пастуха Фаустула, обнаружившего на берегу Тибра в корзине двух близнецов – Ромула и Рема, будущих основателей города Рим. Лауренция - профессиональная куртизанка, она занималась проституцией, и была известна тем ремеслом по всей округе. Поскольку Лауренция рыскала в окрестностях в поисках очередного клиента, как волчица за жертвой (с лат. луперкус - волк), пастухи так и прозвали эту женщину - Луперка, а домишко Фаустула, где она часто проводила время с клиентами - Луперкалий. Позднее  римляне называли все дома разврата, еще - Лупанарий. 

В римской истории известен факт захвата римлянами молодых сабинянок с целью сделать женами, матерями своих детей. Легенды говорят, что с момента их похищения, а времени прошло уже достаточно много, ни в одной римской семье, созданной таким образом, насильственно, не родился ребенок. Оракул, к которому обратились обескураженные римские мужья, предложил: «Допустите козла - только он сможет сделать ваших жен матерями». Долго ломали римляне свои головы над необычным предсказанием, но поступили так: жрец бога Пана, который имел отношение к скотоводству, пригнал к алтарю стадо козлов, выбрал одного из них, самого плодовитого; козла убили на алтаре, нарезали из шкуры тонких ремешков, а из них уже сплели крепкий кнут, бич. Пригласили к алтарю бесплодных жен и хорошенько отстегали тем священным бичом: сабинские жены той же ночью немедленно забеременели от своих римских мужей – то ли от страха перед возможной повторной экзекуции, то ли действительно, помогло!
Интересно отметить, что римские куртизанки, гетеры, в отличие от своих греческих «товарок», допускались в храмы всех богов совместно с остальными верующими. Скорее всего, решающую роль в этой проблеме играли огромные пожертвования, лившиеся буквально рекой в храмовые сокровищницы из кошельков римских жриц любви. А гражданское право не вмешивалось в деятельность религиозных учреждений.

Существенным доказательством «благопристойности» собственных нравов римляне считали организацию религиозной обрядности весталок. служительниц древней богини «священного огня» и домашнего очага, девы Весты, чей круглый храм возвышался на Римском форуме. Внутри этого почитаемого римлянами культового сооружения находился вечный священный огонь, поддерживаемый жрицами: пока огонь существовал, считали римляне, Рим будет жить – так что, ответственность на весталок была возложена огромная. 

В весталки набирали девочек с 6-10 летнего возраста по очень строгому отбору только из благородных семей. Служили они своей богине 39 лет, после чего предполагалась почетная пенсия, но многие жрицы не доживали до такого пожилого возраста из-за строгости нравов, царящих внутри их общества. Они пользовались исключительными правами и почестями, имели даже возможность даровать жизнь преступнику, осужденному на казнь, если он успевал подать ей в руки прошение. Таким образом главная жрица Весты сумела однажды сохранить жизнь Гаю Юлию Цезарю, вписанному в проскрипции диктатора Суллы в 82 году до н.э. Но и сами весталки могли быть заживо погребены, если нарушали обет безбрачия. 
ГЕРАКЛ И 50 ДЕВСТВЕННИЦ

Геракл, любимый герой греческих сказаний, чтобы вернуть себе царский трон, отнятый у него лукавым Эфрисфеем, совершил немало деяний. Их народ прозвал потом «двенадцатью беспримерными подвигами». А именно:

- в Арголиде он задушил неуязвимого «Немейского льва», содрал с него шкуру, которую носил потом до конца своей жизни на плече в качестве модной накидки (с намеком – «бойся меня!»);

- уничтожил страшную «гидру» в Лернейской долине, этакое многоголовое и, на первый взгляд, бессмертное чудовище, которое угнетало местное население;

- хитроумно поймал в Керинее быстроногую «лань с медными копытами и золотыми рогами»;

- в Аркадии разогнал и уничтожил страшных «птиц из Стимфалских болот, с бронзовыми клювами, когтями и крыльями», безнаказанно поедавших беззащитных людей;

- доблестно отловил «Эриманфского вепря» – свирепого, огромных размеров кабана, который нагло вытаптывал хлебные поля. Вепря того он доставил живьем к Эврисфею, который при виде такого «подарка» заполз от страха в пифос вина. То-то было смеху, когда его оттуда доставали;

- за один световой день вычистил весь навоз из скотного двора коварного царя Элиды Авгия, не получив от него за это никакого вознаграждения;

- на Крите в труднейшем поединке укротил огромного огнедышащего «быка»;

- стреножил диких кобылиц, в количестве четырех штук: они принадлежали царю Фракии Диомеду, вдруг перестали кушать траву, пожирая людей;

- затем ухитрился добыть для дочери царя Эврисфея, Адметы, золотой пояс царицы амазонок Ипполиты, дочери бога войны Ареса;

- похитил знаменитых «коров Гериона с острова Эрифея» и дерзко сорвал «золотые яблоки с дерева самой богини Геи». А по дороге в морском проливе установил Геркулесовы Столбы - вроде памятника себе, и для навигации морских кораблей. 
Последний подвиг показался Геракла невероятно трудным: он увел из подземного царства Аида (откуда нет возврата живым) «стоглавого пса Кербера», верного стража Аида. Усмиренного зверя, на которого страшно было даже смотреть, не то, что сражаться, он привел на веревочке к своему заказчику! 

Итак, мы насчитали героических двенадцать подвигов. Но согласно тем же сказаниям о Геракле, их было гораздо больше, и не засчитывать ему остальные славные эпизоды его жизни было бы не справедливо. А потому добавим в его копилку еще несколько выдающихся, как-то: 
- он победил ливийского великана Антея (до этого случая, «непобедимого») и Бусириса (египетский царь, убивающего чужестранцев); 
- отвоевал у смерти жену фессалийского царя Адмета Алкестиду (об этом трагедия Еврипида: она добровольно обрекла себя на смерть ради мужа); 
- убил орла, «пожирающего печень у Прометея и освободил дочь царя Лаомедонта из Трои Гесиону, которую похитило морское чудовище; 
- убил Кикна, сына Ареса, в честном поединке на колесницах, также сражался с кентаврами и участвовал в битве с гигантами («гигантомахия»); 
- добыл себе будущую жену Деяниру в борьбе с сильным соперником, сыном Океана Ахелоем, перехитрил царицу Лидии Омфалу, у которой он был не-то рабом, не-то мужем, и прочая, прочая, прочая… 
Греки видели в Геракле идеал человека, который заслужил бессмертие благодаря своему труду (вспомним неблагодарную работу с грязным навозом у Авгия или рабство «под каблуком» Омфалы) и победам над темными силами природы, Злом. Но особо подчеркивается, что у него был выбор жизненного пути, и он выбрал не легкий путь удовольствий, а трудную дорогу самоотречения и добродетели. Был такой с ним случай, когда он был юношей и он пас чужих коз. Однажды в жаркий полдень прилёг юный Геракл под раскидистым деревом отдохнуть, пока подопечные его животные вели себя пристойно, не разбегались в разные стороны. Чуть задремал, но вдруг что-то как толкнуло его. Он открыл глаза: перед ним стояли две женщины, прекрасные лицом незнакомки - одна в роскошном одеянии, вся в драгоценностях, а другая в скромном льняном пеплосе, без украшений. Первая говорит юноше: «Моё имя Роскошь. Пойдем со мной, Геракл, я научу тебя жить красиво, и жизнь твоя пройдет в удовольствиях, в изобилии и приятных развлечениях. Соглашайся - не пожалеешь!» Геракл пришлись по душе её слова, и он задумался. Но заговорила вторая женщина: «Имя моё – Добродетель. Я предлагаю тебе свою дружбу, но не могу при этом обещать легкую и беззаботную жизнь. Всё хорошее в этой жизни даётся только трудом и усердием каждого! Если хочешь побеждать врагов, учись боевым искусствам через пот и кровь, а чтобы собирать богатый урожай с поля или сада, обрабатывай их с любовью и прилежанием. Если пойдёшь моим путём, лёгкой жизни я не обещаю, но боги и люди будут любить тебя. Хочешь прожить по моим заветам, пойдем со мной!» 

Геракл пошел за Добродетелью, прожил свою короткую, но яркую земную жизнь, не жалея о содеянном, будучи уверенным, что только такого пути достоин настоящий мужчина. Так, благодаря своим добродетельным качествам,  «народный герой Греции», Геракл, стал считаться для эллинов носителем их культуры, богом здоровья, покровителем атлетизма и палестр (школ борьбы). По всей древней Греции ставились в его честь святилища, устраивались празднества и атлетические состязания. 



 Но вернемся к его самому первому подвигу – схватке с львом из Немеи, и расскажем еще об одном славном подвиге, о котором не напишут в школьных учебниках. Когда наш герой прибыл в Арголиду, чтобы разыскать в окрестностях города Немеи свирепого льва, он посетил Феспия, с которым был давно знаком. Кто утверждает, что Феспий был царем, а кто говорит, что он был простым горожанином, богатым торговцем – но это для нашей истории  вовсе не обязательно это уточнять. Главное, Феспий оказал Гераклу уважение, пригласив заночевать перед охотой на дикого зверя. У хозяина дома когда-то была жена Мегамеда, от которой у них в свое время родились… 50 (прописью - «пятьдесят») прекрасных дочерей. А какой папаша не хочет поскорее выдать замуж своих девиц, тем более что каждая по возрасту уже созрела? Вот почему Феспий так радушно принимал нежданного гостя - красавца, атлета и, тем более, царственных кровей. Дочери его, все скромные девицы, лицом пригожие, нравом весёлые, в тот вечер мило прислуживали молодому герою, и они все Гераклу тоже приглянулись! Феспий усадил дорогого гостя  на самое  почетное место за столом, по правую руку, кормил изысканными блюдами, поил ароматным хиосским вином. А когда пришла пора почивать, отец велел старшей дочери Прокриде взять светильник и сопровождать Геракла в отведённую ему уютную спаленку. Перед тем шепнул ему: «Ты – мой гость! Пусть дочь моя любимая разделит ложе с тобой, если хочешь»... – таковы были правила древнегреческого гостеприимства. И Геракл не посмел отказать хлебосольному хозяину дома в его предложении…

…Лунный свет мягко пробивался через дымку прозрачных занавесей, звуки флейты, неназойливо доносившиеся из дальних помещений, будто свежий ночной ветерок лёгкими порывами вливались в захмелевшую голову Геракла. Жаркое дыхание и волнующие стоны девушки, горячие объятия, будоражащие ласки и нежный благодарный шёпот – все вспомнил поутру не выспавшийся Геракл. Но никак не мог понять он, почему ему пришлось брать приступом девичью крепость… 49 раз, и все время удивляться необыкновенной прочности и живучести крепостных стен, при очевидной слабости местного гарнизона?


Таков был «тринадцатый подвиг» Геракла, о котором не любят говорить поборники благопристойности. Как позже выяснилось, за одну эту памятную ночь Геракл познал 49 дочерей Феспия, помимо одной: она осмелилась ослушаться отца из-за своей любви к богине-девственнице Гестии, покровительнице огня и домашнего очага»; девушка осталась непорочной, как и её богиня, ушла из дому, чтобы служить жрицей в местном святилище Гестии. Остальные её сёстры, на радость отцу своему Феспию, после той героической для Геракла ночи забеременели и в установленный природой срок родили 51 (пятьдесят одного) сына: у Прокриды появились близнецы, их назвали Антилеон и Гиппей, и у самой младшей тоже были два сына-близнеца (имена не сохранились). 

Так прославился Геракл еще на одной, любовной ниве...
ПОКАЯНИЕ АРИСТОДЕМА


В плодородной Мессении, что раскинулась в юго-западной части Пелопоннеса,  жили мирные люди, а правил ими в VIII веке до н.э. царь Эвфай из рода Эпитидов. Мессения граничила с Лаконией (Спарта), откуда воинственные спартанцы постоянно совершали на мессенцев разорительные набеги. Отправился Эвфай в Дельфы, вопрошать священного оракула храма Аполлона, как одолеть назойливых соседей. Он возложил к алтарю ценные дары, совершил щедрые жертвоприношения и получил взамен предсказание: «Если ночью принесешь в дар подземным богам жертву деву чистую и непорочную – беда обойдет стороной твоих мессенцев». Еще было условие, что дева эта должна добровольно позволить убить себя на жертвенном алтаре. Или хотя бы отец ее исполнит волю бога - убьет собственную дочь. А жертвенная дева должна быть из царского рода Эпитидов. 


Вернулся озабоченный царь домой, собрал народ и рассказал, о чем поведал божественный оракул. Кинули клич по всему роду Эпитидов, привели к царю девушек из семей, кто только мог похвастаться родством с царями мессенскими, и предложили тянуть каждой жребий – кому повезет стать достойной божьего дара. Вытянула не столь радостный жребий девушка из семьи Линиска, а тот вдруг заявил, что дочь эта у него приемная. Пригласили Эпебола, жреца-истолкователя, спросили его мнения, а тот подтвердил слова Линиска и отверг жертву. Тогда вперед выступил Аристодем, глава семьи из этого же рода, и сам предложил свою единственную дочь, юную красавицу, в жертву, - и тогда присутствующие вздохнули с облегчением.


Но вдруг один юноша, страстно влюбленный в дочь Аристодема, выкрикнул из толпы: «Я имею сказать что-то очень важное!» - а когда дали ему слово, признался, потупив взор к земле, что она его возлюбленная, он имел связь с ней, и, о ужас, та девушка от него уже беременна! Гнев отца девушки не передать словами, потому обратимся к легенде: … «и в ярости отец убил дочь свою единственную и жертвенным ножом вскрыл ей чрево, чтобы узнать правду». Оказывается, влюбленный юноша, обезумев от горя предстоящей смертной разлуки с любимой, всех обманул. Но великий грех его состоял в том, что он очень любил ее! Отец девушки кинулся к нему с окровавленным ножом, намереваясь тут же убить юношу, но жрец Эпебол остановил его, потом вскинул к небу руки, произнес: «Воля богов исполнилась – дева непорочная и чистая принесена в жертву богам - по желанию отца своего, как велел священный оракул. Хватит, одной жертвы достаточно!» Толпа послушались жреца, отступились от юноши, не став творить самосуд. А потом устроили мессенцы в честь такого благоприятного жертвоприношения весёлый праздник с обильным застольем, вином, песнями и плясками.

           Как показали дальнейшие исторические события, спартанцы действительно больше не появлялись в Мессении: возможно, кровавая жертва богам подействовала или, скорее всего, Спарте было недосуг – она постоянно с кем-то воевала, против других греческих городов. Через пять лет царь Эвфай погиб в сражении с врагами, а наследника на престол не оставил. Народ избрал в цари того самого Аристодема, отца невинно пострадавшей девушки. Новый царь не стал ждать, пока Спарта наберется сил и придет в Мессению, а сам собрал достаточное войско и пошел в Лаконию. Мессенцы воевали со Спартой несколько лет, чаша весов склонялась то в одну сторону, то в иную, но на пятом году войны, а точнее, в 729 году до н.э., спартанское войско было разгромлено. 

После славной победы над врагами мессенский царь Аристодем пришёл на могилу дочери и, как гласит легенда, … «упал грудью на собственным меч»... 

ПРЕСТУПЛЕНИЕ И НАКАЗАНИЕ
Шел VIII век до н.э., когда Ромул, воспитанник пастуха Фаустула и проститутки Акки Ларенции, стал первым царем людей, которых впоследствии назвали римлянами. Вокруг небольшого укрепления, огороженного вкопанными глубоко в землю заостренными брёвнами, остались поселения гордого и сильного сабинского племени куритов. Они и их предки жили в этих местах очень давно, так что быть довольными беспокойными соседями, разбойниками, как называли тех римлян местные жители, причин не было. Тем более что ватаги молодых римлян постоянно совершали дерзкие набеги на земли сабинян, уводили скот, притесняли их всячески и оттесняли с удобных пастбищ и пахотных земель. Еще они крали сабинских девушек для замужества потому, что в новом городке Риме был очень мало своих женщин. Сабиняне роптали и противились такому наглому натиску, но у римлян, пришельцев неизвестно откуда, имелось преимущество в вооружении и количестве отважных воинов, и потому они часто получали то, чего желали. Но пока открытой войны между римлянами и сабинянами до сих пор не было. 
Не все сабинские племена терпеливо сносили притеснения Рима, особенно непримиримым среди вождей сабинян был царь Тит Таций, из куритов, молодой человек, отважный воин. Он задумал объединить сабинян, чтобы прогнать захватчиков прочь, и для этой благородной цели незаметно для римлян накапливал оружие силы, обучал военному мастерству молодежь, чтобы ударить по ненавистному Риму внезапно, захватить и порушить его. 
В Риме самым надёжным местом, укрытием и оборонным сооружением, считалась крепость, цитадель, построенная на самой верхней точке высокого холма, названного Капитолийским; цитадель делала Рим недоступным для врагов. Здесь постоянно жил комендант, а при нем небольшой гарнизон  дежурной смены. У коменданта была дочь,  красавица, какой свет ещё не видывал, и звали её Тарпея, а жила она там же в цитадели, в небольшом домике. Как и остальные девушки римлянки, Тарпея ежедневно ходила с кувшином за водой спускаясь с крутого холма к ближайшему роднику, что выбивался у подножья; потом с полным кувшином поднималась к себе домой. По тем временам такие походы за водой были не в диковинку, вошло в привычку многим римлянкам. Мужчины, как истинные воины и охотники, в этом процессе не участвовали.
Однажды, когда девушка набирала воду из родника, увидела незнакомого молодого человека – суди по внешнему его виду, он был сабинянин и знатного рода6 он как раз поил своего коня.  Тит Таций, а это был он, встретился глазами с девушкой, и тут золотая стрела Эрота пронзила их обоих. Он заговорил с ней, а она, испугавшись неведанного чувства, зародившегося в ее юном сердечке, вскрикнула и обронила свой кувшин. Кувшин из глины – он раскололся вдребезги, девушка зарделась от стыда и, прикрыв лицо рукой, убежала, раздирая легкое платьице о цепкий аканф, колючий кустарник. Но Тарпея успела заметить, что незнакомец был молод и красив, а на запястье его левой руки блеснул тяжелый царский браслет из золота. 

Дома она не стала рассказывать отцу и никому из близких подруг об этой встрече, но вспоминала потом каждую деталь. Она повторяла слова молодого человека, пыталась вспомнить его черты, разобраться в собственных чувствах, а когда поняла, что влюбилась в незнакомца с золотым браслетом на левой руке, не знала, что и подумать. 
А Тит Таций тоже думал о той встрече, но не о юной римлянке – он понятия не имел, кто она такая, - а больше о том, как захватить неприятельскую крепость, потеряв которую римляне, он был уверен, сложат оружие. Собственно, у родника он был не случайно - разведывал обстановку. И тут он припомнил девушку, которую встретил у родника - по виду знатную, - и стал наводить о ней справки. Когда же узнал, кто она и откуда, очень обрадовался, решив, что это был «знак богов». Таций послал к ней своего человека, который передал его слова, что влюблён, обещал жениться, но при одном условии: в назначенной ночной час она должна открыть потайную калитку цитадели, чтобы впустить его... Девушка испугалась таких слов: она понимала, что не может поступиться законами Рима и любовью родного отца, но потом девичий разум пересилил страх и осторожность, и ответила согласием. Но взамен потребовала залог царской любви: имея в виду золотой браслет Тация, она попросила дать ей то, что сабиняне носят на левой руке. Услышав ее слова, ушёл тайный посланец, и вскоре явился «со словом царским»:   получит она залог от Тита Тация этой же ночью, стоит лишь ей открыть потайную дверь в цитадель. И Тарпея решилась, предав отца и  Рим.

Тит Таций незаметно проник в Рим, когда его жители беспечно спали, а воины, сторожившие их покой, преступно задремали – Тарпея выполнила свое обещание. Она всю ночь продрожала от страха и неведения в своей комнатушке, знала, что отец ее погиб от меча сабинянина, а когда стихло все вокруг, осмелилась выйти на площадь. Сражение, если так можно было назвать избиение римлян сабинянами, уже завершилось: везде валялись трупы римлян, воинов и мирных граждан, были среди них женщины, старики и дети. Девушка старалась не замечать этот ужас - она высматривала своего избранника, Тита Тация, предводителя сабинян, их царя. А когда он обратил на неё внимание, громко потребовала исполнения обещанного «слова царского», иными словами, награды за свое предательство. Царь помедлил с ответом, потом снял с руки золотой браслет и ... швырнул его девушке, чуть ли не в лицо. Затем приказал своим воинам сделать тоже самое – бросить в нее то, что у сабинян на левой руке, и тогда каждый воин, проходя мимо девушки, бросал на нее... свой тяжелый боевой щит. Под тяжестью первых же щитов Тарпея упала, а воины Тита Тация всё шли и шли, продолжая бросать щиты, пока не она не была замертво погребена.  
Предательство никогда и ни у кого не было в почете, оно обязательно наказывалось теми, кого предали, и другими, ради кого оно совершалось. Тарпея умерла в позоре, имя ее римляне вначале прокляли, но затем передумали, решив все же «увековечить» его: высокая скала, из-под которой бил родник, получила название «Тарпейской»: с тех пор оттуда сбрасывали государственных преступников и беглых рабов.
ПЕРИАНДР: ТИРАН, ФИЛОСОФ И РЕВНИВЕЦ
Немало истинных мудрецов породила легендарная земля Греции, где каждый занял в её культуре  своё, только ему принадлежащее место. Но упоминание имени Периандра, жестокого тирана Коринфа, в этом списке даже у историков вызывает неординарную реакцию. Дата рождения Периандра неизвестна, но известно, что правил Коринфом он с 627 года до н.э.; но умер в 586 году, это точно, согласно сведениям многих античных авторов, зато место захоронения такого знатного правителя опять же неизвестно – о нем не знали  даже его современники. Эллины знали Периандра не только как тирана одного из самых богатейших городов Греции, но считали его «мудрейшем их всех философов», хотя Платон имел на этот счет иное мнение, если верить его замечанию в «Протагоре». 
Отец Периандра, Кипсел, 30 лет правил Коринфом, стратегически важным городом на Пелопоннесе, а мать его звали Кратея – вот и все сведения по материнской линии. Помимо Периандра у Кипсела были ещё сыновья: Пилад, Эхиад и Горг, но все от «побочных жён», без права наследования власти. Кипсел неустанно заботился о могуществе Коринфа, не забывая приумножать семейное богатство. Он обложил ежегодной данью и иными поборами соседние греческие города, отбирая силой власть у нерасторопных их правителей, и был настолько богат, что однажды заказал в дар храму в Олимпии огромную статую Зевса, выполненную из чистого золота. Еще в Дельфы, первейшее всегреческое святилище, он прислал роскошное пальмовое дерево, выполненное из коринфской бронзы. Оба этих бесценных по стоимости дара  - тщеславные памятники его тиранической власти! 

Пусть Читателя не настораживает слово «тиран», поскольку в это историческое время тирания как метод государственного управления не вызывала у греков особых отрицательных эмоций – так, обычное дело. А само понятие тирании происходит от этрусского «тиррен», что означает всего-навсего «господин» или «хозяин». Когда же Аристотель взялся объяснять согражданам,  кого можно считать тираном, он обозначил его следующим образом: 
1. Это тот же демагог, то есть, управитель народа без официальной ответственности, провозгласивший себя при поддержке народа владыкой полиса через дискредитацию знати; 

2. Это царь, нарушивший постановления предков и правящий своим народом деспотически;        
3. Это выборное лицо, предержащее высшую выборную должность и злоупотребляющее этой должностью;









                                   
4. Это человек, единолично сосредоточивший в олигархии важнейшие функции управления.

Скорее всего, Периандр пошел по стопам Кипсела, который управлял коринфянами согласно «четвертой схеме» по квалификации Аристотеля. Но когда в 627 году до н.э. Кипсел, непомерно уставший от власти, добровольно передал престол законному наследнику, Периандру исполнилось уже 40 лет. Но он успел править Коринфом потом еще почти 40 лет, пока и ему не надоела такая адова работа - тиранить людей. Причина же политического долголетия Периандра кроется в его умении философски воспринимать любые жизненные ситуаций и проблемы, с чем сталкивался он во время своего тиранического правления. Итак, о Периандре и его времени…
«Философ на троне» – так можно охарактеризовать весь период «сидения» на коринфском троне, ибо неординарной и неоднозначной личностью был этот Периандр: с одной стороны, грамотный государственный деятель и политик, а с другой – необыкновенно жестокий тиран, хотя «вся Греция» продолжала упорно считать его «мудрейшим» из «Семи великих мудрецов». Но строить какие-либо обвинения в адрес Периандра и ругать за тираническую власть не стоит, поскольку престол Коринфа достался по наследованию, от родного отца, самого, что ни на есть, тирана, а он только дополнил свое правление собственными находками и выводами. 
Легенда утверждает, что в начале своих поисков путей во власти, он использовал опыт другого греческого мудреца Фрасибула, такого же тирана в Милете, который просто убирал с пути неугодных ему оппонентов. Послал Периандр однажды в Милет верного человека, чтобы Фрасибул, по-дружески, поделился секретами своей успешной власти, а тот, без лишних слов, повёл посланца Периандра на пшеничное поле. Там стал хлестать поверх колосьев гибким прутиком, срезая, таким образом, неосторожно вырвавшиеся из общего строя колоски. Ничего не понял посланец, но добросовестно передал виденное своему господину, - а тот уже сам догадался, на что красноречиво намекал милетский тиран: с тех пор всегда убирал со своего пути любого крикливого оппонента - кто высовывался. Он быстро научился отслеживать коринфян, кто пытался выделиться из общей массы, умом или скороспелым богатством, а после того вовремя вмешивался. Для этого все средства были хороши: оговоры в государственной измене и казнокрадстве, судебные иски и прочие «нечистые» предлоги – и на этом политическая карьера любого потенциального лидера в политике заканчивалась для него тюрьмой, ссылкой или смертной казнью. 

Жители Коринфа терпеливо сносили тираническое правление Периандра, хотя втайне считая его более деспотичным, чем оно было при Кипселе. И хотя экономические реформы Периандра впечатляли любого сомневающегося, начал он не с экономических реформ (благосостояние коринфян было и до него не плохое), а с укрепления устоев общественной морали. Ибо в Коринфе, как реально осознавал Периандр, пышным цветом расцвели все общечеловеческие пороки, среди которых главной стала распущенность нравов. Она сосредоточивалась на узких и грязных улицах, портовых гаванях многоликого города, и являлась практически неистребимым пороком. Это объяснялось еще тем, что в Коринфе были сильны древние традиции поклонения культу развратной богини Афродиты, а на вершине холма не зря возвышался внушительных размеров ее храм. Молодые жрицы богини, отдаваясь за деньги чужеземным гостям, занимались откровенной храмовой проституцией, но на этом не останавливались, а воспитывали новые кадры проституток уже в тайных притонах. 
Периандр первым делом издал закон об ограничении профессиональной деятельности женщин «легкого поведения» (жриц Афродиты он не посмел трогать), а затем, в надежде укрепить нравственные устои коринфян, самым строгим образом стал преследовать за нарушение своего строгого закона. По его поручению, вездесущие ищейки-полицейские пресекали любые случаи распущенности, особенно со стороны замужних женщин. Он под страхом изгнания из города или ещё более суровых наказаний запретил кому-либо заниматься сводничеством для любовных забав, подорвав невероятно прибыльный промысел, который процветал испокон веков в Коринфе. По этому поводу Периандр говорил: «Следует наказывать не только за поступок, но и за намерения». Теперь сводников успешно отлавливали и живьём топили в море. И, знаете, помогло на какое-то время: сводники в Коринфе вскоре перевелись.
Для контроля над настроениями в обществе мудрый тиран создал особую «чрезвычайную комиссию», куда привлекались добровольцы из числа особо принципиальных, честных и обязательно малоимущих граждан. Они со страстным рвением и неподдельным  азартом шпионили за богатыми коринфянами, наблюдая исподтишка с великими подозрениями за их имущественными приобретениями и иными дорогостоящими затратами. Если подопечные «народных контролёров» тратили средств больше, чем они отчитывались перед сборщиками налогов (по собственным доходам), это могло означать только сокрытие от Периандра доходов или казнокрадство. Таких государственных преступников, к великой радости черни, часто предавали смерти, а их огромное имущество переходило в казну, за вычетом «наградных и комиссионных» для особо отличившихся доносителей. 
Видимо, жалея жизни своих богатых подданных, Периандр вскоре вообще запретил излишнюю роскошь - в быту, нарядах и даже еде. Теперь  добровольцы-доносители следили за тем, кто, по их разумению, излишне роскошествует: они примечали на рынках, кто что покупает, не брезговали вламываться в дома, где хозяева устраивали тайную пирушку или даже просто садились трапезничать. Но когда однажды нескольких богачей уличили в получении «излишних» доходов, и всех ожидала неминуемая смерть, тиран милостиво разрешил избавиться им от денег, «добытых незаконным путем». В ответ они пожелали сделать «добровольные взносы» в общую кассу, в которой собирались средства для возведения «Коринфского колосса», золотой статуи Посейдона, хранителя города.

Тиран Периандр, как зрелый философ, чувствовал необходимость «сближения» власти с народом, остро осознавая опасность всяких заговоров и иных подобных мероприятий. Потому предпочитал в своей тирании использовать законы, подобие суровых законов Спарты, но применительно к древним обычаям Коринфа. В то же время он во всеуслышание заявлял, что «…богатство любого государства – его граждане, и лучше народное правление, чем тирания, а кто хочет править спокойно, пусть охраняет себя не копьями, а народной любовью». Пытаясь обезопасить собственную власть от мятежей и заговоров, витающих в коринфском воздухе, он довел численность собственной охраны до 200 наёмников, с помощью которых умело «разряжал» тревожную обстановку при наведении общественного порядка. Без личного разрешения тирана теперь никому не дозволялось собираться группами в любом месте города, даже на рынках и площадях. 
Особым законом он ограничил владения земельными участками одним собственником и запретил дальнейшее приобретение рабов для использования их на сельскохозяйственных работах: «чтобы землепользователи больше привлекали свободных граждан Коринфа к честному труду, и чтобы у тех не оставалось времени на «праздношатание» и заговоры». Любимыми его выражениями были:

- «Бранись с таким расчетом, чтобы возможно было вскоре стать другом»;

- «В счастье будь умерен, в несчастье разумен»;

- «В усердии – всё!» - это помогало ему добиваться невероятных успехов в управлении сложным хозяйством Коринфа и во внешней политике. 

Тиран Периандр добился того, что по своему могуществу и благосостоянию Коринф, а не Афины, стал признанным «первым городом Греции». При нем заметно расцвели ремёсла и промыслы, особенно производство красноглиняной керамики и знаменитых изделий из коринфской бронзы. Периандр успешно использовал удобное географическое расположение своего города, имеющего две вместительные гавани по разным сторонам Истмийского перешейка, Лехей в Сароническом заливе и Кенхреи в Коринфском. Он повелел выложить между ними удобный диолк, волок, из каменных плит в 6 км длиной, по которым катили поставленные на колеса корабли с товаром, сокращая морской путь на сотни километров. 
С его участием был укреплен Акрокоринф, городская крепость на горе, на высоте 600 м, откуда, с одной стороны вдали виднелись Афины, а с другой – священная гора Парнас в Дельфах. Недосягаемая врагам крепость словно парила над городом, а внизу на двух широких террасах кипела многоликая жизнь горожан и виднелись театр, агора - площадь с рынком, банями, столовыми и туалетами, белокаменные храмы и общественные здания. Но, по мнению античных авторов, Периандр сделал своё имя бессмертным, когда обустроил святилище Посейдона на Истме и возобновил прерванные войнами Кипсела Всегреческие Истмийские игры. Он же воздвигнул храм Аполлона,  шедевр дорийского зодчества, с могучими монолитами колонн; помимо того украсил город общественными рощами с водоемами, аллеями и беседками, повсюду обязал устанавливать изваяния богов и легендарных героев. По его приказу был построен для общего употребления горожан чудесный водоразборный портик, куда подавалась вода из дальнего Пиренского источника. 


Доход от портовой торговли и таможенных пошлин достиг такой величины, что Периндр распорядился впредь не взимать налоги с коренного населения: на имущество и урожай. Но коринфян Периандр не хотел видеть ни бедными, ни богатыми: «богачам он помог умерить свои корыстолюбивые аппетиты, а бедным запретил бездельничать». При нём Коринф заметно возвысился как государство, и теперь даже воинственно настроенные спартанцы не осмеливались досаждать ему. Пока Периандр правил Коринфом как тиран, в нём уживались две абсолютно противоречивые натуры: он проявляя жестокость к недругам и нежную заботливость к близким ему людям; его практическая мудрость, ясный разум, рассудительность и исключительная проницательность соседствовала с безрассудными проступками в отношении сограждан и близкой родне. С одной стороны, это был эгоист, беззастенчиво вмешивающийся в частную жизнь людей, а с другой – мудрейший правитель, «денно и нощно» заботящийся о своём народе. Мудреца Периандра обожала вся Греция, и не только друзья, и яростные его противники, но многие коринфяне люто ненавидели его. А граждане других городов в трудную минуту даже обращались к нему за помощью и советами. Например, к нему обратились граждане Афин и Митилен за разрешением своего многолетнего спора: кому обладать островом Сигей – просили выступить в роли третейского судьи. Периандр милостиво согласился, и его решением, говорят, обе стороны остались довольны. 

Зато Геродот, да и другие античные источники, приводят немало леденящих душ историй, показывающих Периандра совсем с другой стороны. Так тиран, захватив остров Керкиру, наказал его жителей, оказавших ожесточенное сопротивление: отобрал 300 самых красивых мальчиков «из благородных семей», почти детей, и отправил их на кораблях в Сарды (Персия), где царствовал его друг царь Алиатт. В Сардах несчастных малышей ожидало унизительное оскопление и дальнейшее использование в персидских гаремах в качестве евнухов. Когда корабли Периандра с живым товаром по пути пристали к берегу Самоса, о чудовищной затее коринфского мудреца узнали местные жители, греки. Они возмутились, собрались в одночасье у тех кораблей и хитростью вызволили керкирских детей. Потом спрятали их в святилище Артемиды, откуда насильно забрать никто не имел права - просящие защиты у богини получали её покровительство. 
Чего только не делали приспешники тирана, чтобы хитростью выманить детей - ничего у них не получалось! Тогда решили они уморить детей голодом, но жители острова ухитрялись приносить еду в святилище, устраивали даже танцы и пели песни, чтобы детишки не заскучали и не пугались одиночества в темноте святилища. И так продолжалось долгое время, пока коринфские корабли не отплыли обратно с неприятной вестью для Периандра. Надо ли описывать его тиранический гнев, узнав о безвозвратной потере своего «подарка» другу Алиатту! Но самосцев наказать он не посмел – «руки коротки». Да и вскоре вся Греция славила смелых самосцев, спасших 300 невинных жизней, во всю проклиная жестокого тирана. 

В личной жизни, на семейном фронте Периандр был таким же тираном, как во власти. Женился он по любви, на Мелиссе, которая была дочерью эпидаврского тирана Прокла, внучкой влиятельного царя Аркадии Аристократа. Она успела родить ему дочь и двух сыновей, слабоумного Кипсела и Ликофрона. А первые его трое сыновей - Эвагор, Горг и Николай, - все были от побочных жён, такое тиранам не возбранялось. Но для всех детей Периандр был заботливый отец, а жен своих старался быть семьянином и любящим мужем. Но, видимо, необоснованная ревность перевешивала все вышеуказанные достоинства, потому его излишняя безрассудность однажды погубила счастливый брак. Причина последней ссоры, за которой последовала смерть Мелиссы, была в том, что по наговору своей наложницы он необоснованно приревновал беременную Мелиссу к своему молодому начальнику стражи. Периандр заключил его в тюрьму, для дальнейших выяснений, но Мелисса, не увидев рядом, как обычно, телохранителя, стала выяснять у мужа, куда он делся... Это еще больше насторожило Периандра, а когда жена, узнав истинную причину, удивилась и возмутилась, попросила отпустить безвинного человека, муж ударил бедную женщину деревянной скамейкой по голове. 
После смерти супруги Периандра сильно переживал, но виду на людях не подавал, как вдруг Мелисса явилась к нему во сне в необычном состоянии, обнаженной. Она сказала ему, что сильно мерзнет  без одежды... Поутру тиран велел собраться в храме богини Геры всем коринфянкам, свободным гражданкам и служанкам, сообщив через глашатаев, что всех ждет большое событие. Женщины пришли в святилище весёлые и нарядные, одетые в самые лучшие, праздничные одежды, а тиран запер их в храме, приказав раздеться всем догола - иначе, смерть! Женщины от обиды и унижения заголосили, закричали и заплакали, но воины Периандра кололи их пиками, заставляя исполнить постыдное указание. А потом всю одежду обезумевших коринфянок покидали в яму и… сожгли -  в память об усопшей Мелиссе, как требовал ритуал. Коринф в тот день окунулся в траур и печаль от горя и стыда за своего правителя, зато Периандр был очень доволен: душа убиенной им супруги успокоилась, он был уверен, и не будет больше тревожить его сон. 
Потрясённый нелепой смертью дочери, её отец, правитель Эпидавра Прокл объявил зятя убийцей и негодяем, а младший сын Периандра, семнадцатилетний Ликофрон, осудив прилюдно отца, не смог простить смерть матери. Тогда отец прогнал сына, приказав жителям Коринфа не давать ему приюта. Он объявил, что всякий, кто осмелится принять Ликофрона, дать подать чашу воды или еду, даже заговорит с ним, достоин будет уплатить священную пеню в святилище Аполлона. Через четыре дня Периандр встретил изгнанника на улице Коринфа, голодного и немытого, и спросил, что ему милее: нынешнее положение или власть и богатство, которое он получит как законный наследник трона? Он бросил в лицо сына такие слова: 

- Ты избрал жалкую жизнь нищего, восстав в гневе на родного отца. Оставь свои подозрения, что это я - виновник смерти твоей матери!
На что сын ответил: 
- Отец, ты со мной заговорил – значит, ты нарушил свой же приказ: уплати священную пеню Аполлону!

Отец, услыхав такой ответ, отказался от сына, прокляв его в гневе, и тому пришлось сбежать в Керкиру, где керкиряне его приняли – с таким заложником было удобнее готовить мятеж против тирана-отца. Поведение сына и проклятия тестя до предела взбесили Периандра: он повёл армию вначале на Эпидавр, разорил город и взял в плен Прокла, умертвив его жестокой смертью; потом двинулся в Керкиру, чтобы забрать Ликофрона силой. А керкиряне, поняв, что Периандр все равно любит сына и хочет передать ему свой трон в Коринфе, убили Ликофрона. Они думали, что отец, узнав о смерти сына, отступится от Керкиры. Горе Периандра, недавно схоронившего любимую супругу, а теперь потерявшего сына, по собственной глупости, было беспредельным - отсюда и жестокие меры против керкирян, о которых рассказывалось выше в эпизоде с 300 мальчиками.
Его личное богатство многократно увеличилось, а это позволило приглашать в Коринф известных философов, поэтов, музыкантов и актеров. В стенах великолепного царского дворца теперь часто собирались именитые гости, каждый - гений в искусстве, они подолгу гостили у Периандра, потом разносили славу о нем, как о мудрейшем правителе, по городам Греции. Тирану, как любому эллину, была близка поэзия, известно даже, что Периандр написал для собственных сыновей более 2000 стихов, поучений и наставлений. Поэт Арион, сочинитель первого дифирамба в честь Диониса, и не менее знатный сочинитель стихов Херсий пользовались благосклонным покровительством Периандра, а фракиец Эзоп, баснописец, жил в его дворце некоторое время. 
Историк Плутарх в книге «Пир семи мудрецов» сообщал, что у Периандра собрались сразу «семь известнейших мудрецов Греции»: Фалес и Биант, оба родом из Приены, Солон и Питтак из Митилены, Клеобул из Линда, Хилон из Спарты. Этому можно было бы поверить, если бы все они жили в одно время. Но все же сохранилась легенда о встрече Периандра с Фалесом, остроумнейшим из всех мудрецов. Хозяин, судя по всему, хвастался собственными успехами в государственном управлении, а знаменитый гость делился некоторыми сомнениями в его правоте, имея в виду ущемления некоторых гражданских прав. Заодно Фалес спросил тирана, не страшно ли ему служить народу, может быть не поздно отрешиться от власти и заняться любимым делом, философией? На что Периандр  спокойно отвечал, что отречение от власти ему и его народу так же опасно, как и низложение. Но расстались они друзьями. Рассказывали ещё, что Периандр показал Фалесу в своей конюшне настоящего детёныша диковинного кентавра, ожидая услышать, по крайней мере, восторг. Но философ не удивился, хотя не удержался от шутки: «Надо бы тебе, дорогой Периандр, или не приставлять к кобылицам молодых пастухов, или не оставлять этих пастухов надолго без женщин!» 


Периандру исполнилось 80 лет, когда он почувствовал, что устал жить. Он вдруг осознал, что его усилия по укреплению единовластия не принесли ему радости. А мудрость, о которой говорили везде, не дала счастья, поскольку плоды её были использованы лишь во благо его личной власти. Вокруг – никого, он остался одиноким стариком в огромном жизнерадостном Коринфе. Жена в могиле, слабоумный Кипсел давно умер, а любимец Ликофрон убит, Николая тоже убили керкиряне – из злобы, Горг погиб из-за смертельного падения с колесницы, а Эвагор, правитель Потидеи, умер еще молодым. Остался, правда, племянник Кипсел - он был сыном сводного брата Горга, но это уже не родная кровь. В последнее время Периандр надумал готовить Кипсела в свои преемники, повелев племяннику принять имя Псамметиха, в честь своего друга, царя Египта Псамметиха II. Теперь, когда наследник обозначился, тирану можно уходить на покой, а там - в мир чистый и светлый. Но уйти из жизни Периандр пожелал достойно, как и следовало мудрому властителю. 

По поводу его смерти есть несколько интригующих версий. Согласно одной из них, поддерживаемой Плутархом, Периандр не хотел, чтобы его могила была осквернена недовольными согражданами – такие после его смерти обязательно найдутся! Эта страшная мысль последнее время тревожила его, не давала спать, и тогда надумал он такое, что мог придумать только тиран, думающий как философ: 
«... он тайно велел двум юношам пойти глубокой ночью по указанной им дороге и убить первого встречного человека: убить и похоронить тайно в неприметном месте;

... приказал четверым воинам пойти этой же ночью вслед за теми юношами, найти их и убить, и тайно похоронить;

... вызвал начальника отряда воинов и приказал ему выйти незаметно вслед той четвёрке, настигнуть и убить всех, и тайно похоронить;

... дав такие странные распоряжения, Периандр, ни с кем не попрощавшись, переоделся, чтоб его не признали, и вышел ночью незамеченным из дворца - навстречу тем первым двум юношам. Юноши не догадались, что это был Периандр, когда его убивали. Таким образом, могила Периандра действительно осталась неизвестна даже его близким»… 


Спустя три года преемник его тиранической власти Псамметих пал жертвой заговора, а с ним закончилось владычество Кипселидов в Коринфе. С тех пор демос, народ, стал выбирать свою собственную власть над собой, возродив утерянные при тиранах общегреческие демократические порядки и законы. Но Греция все равно помнит Периандра, больше как мудреца, а не тирана – о тиранах в народе память недолговечна! Потому что он оставил эллинам зёрна своей мудрости, в надежде, что прорастут они добрыми всходами. Вот лишь скромная часть из них: 
К верным друзьям и в несчастье будь неизменен;
Никому не выбалтывай тайн, ни друзьям, ни врагам;
Не радуй недругов жалобами о своём несчастье;
Не карай виновных, а лучше убеди их не совершать впредь дурных поступков; 

Обещание своё всегда исполни;
Все действия, что наметил, долго обдумывай заранее, ибо  здравый смысл – это самое великое;
Не получается сразу - трудись в упражнениях, дождись благоприятного момента;
Любую ошибку можно исправить, было бы желание; 

Не будь корыстен – мерзостная штука;
Сдерживай свой гнев - опасна опрометчивость;
Имей чистую совесть – будешь свободен в делах и помыслах;
Помни, что все наслаждения смертны, а наши добродетели бессмертны;
Умереть за отечество почётно4
Если правитель поступает по закону, народ повинуется такому правителю… 

СОЛОН: ЭРОС И ЗАКОН



Афинянин Солон (640-560 гг. до н.э.) в истории Древней Греции оказался, если не единственный, то весьма решительный реформатор в законодательстве, касающегося в том числе семейных и просто сексуальных отношений.


По Плутарху, который явно симпатизировал Солону, он являлся ярким представителем аристократического рода Эксекеста, потомок легендарного царя афинян Кодра. Эксекест разорился, «оказывая милости и благодеяния другим людям», отчего Солон чуть ли не с 18 лет занялся коммерцией, которая не очень «приветствовалась» в его кругах. 


Прагматик по натуре, Солон оказался удачливым торговцем удачлив, быстро разбогател, покупая большим оптом и перепродавая зерно. Но однообразные торговые операции ему быстро наскучили, он не заразился накопительством, забросил торговлю, зато всерьез увлёкся политикой. В 594 году Солон добился избрания на высшую военную должность, архонта, и вскоре экспедиционный отряд под его предводительством высадился  на остров Саламин, сопредельный с Мегарами и когда-то вероломно занятый мегарцами. Операция прошла успешно, благодаря только Солону, и теперь никто не мог помешать афинским кораблям выходить в мореплавание. 

Афины встретили Солона как национального героя, во всем теперь полагались на его советы, а он с головой окунулся в правовое поле деятельности. В Афинах назревала «долговая» революция, когда неимущие афиняне собирались с оружием в руках возвращать свои земельные участки у богатеев, попавшие к ним за долги. Разрядить эту опасную обстановку не отваживался ни один политик. Плутарх по этому поводу говорил, что имущественное неравенство между богатыми и бедными в Афинах достигло своей вершины, так что казалось, будто город находился в поистине опасном положении, и «единственным возможным средством спасти его от потрясений представлялась деспотическая власть».  

Солон прибыл по своим паломническим делам в Дельфы, где оракул сказал ему: «Садись посреди корабля и бери себе в руки кормило, На помощь много столпится кругом тебя мужей афинских» - таков был «намек богов» Солону, чтобы он поскорее брал власть над афинянами. 
Чтобы разрешить революционную ситуацию, афиняне, узнав об оракуле, помня доброжелательный и кроткий нрав его, наделили Солона почти диктаторскими полномочиями эпонима, то есть, человека, по имени которого называли год его правления. Этот полный жизненной силы и душевной энергии человек с ясным и открытым взглядом, деятельный во благо отечества, красноречивый и убедительный был находкой для беспокойных Афин. Качества преданного гражданина, ярко выраженные в натуре Солона, его решительность и в тоже время обаятельность были известны многим. Как говорил Плутарх, «знать уважала его за богатство, а бедные – за честность»... Вот почему, не сомневаясь в его порядочности, афиняне доверили Солону судьбу своего прогнившего в пороках государства. Ему сказали, чтобы он был «устроителем Афин, водворителем мира между знатью и народом, и издателем необходимых для этого законов». Он должен был действовать так, как считал необходимым, «если даже для этого ему понадобилось бы уничтожать или сохранять в настоящем и существующем то, что покажется ему нужным»... 


По своему властному положению Солон мог стать единоличным правителем, разрешить в какой-то степени назревшие проблемы тираническими  методами, как это делали другие в подобных политических ситуациях. А он избрал иной путь, ибо сам говорил, что «диктатура – забава превосходнейшая, да вот беда: от неё нет исхода». Хотя проявил при этом присущую любому диктатору твердость и решительность, позволившему ему бескровным путем разрешить многие проблемы затяжного экономического и политического кризиса. 


Активная законодательная деятельность Солона привела к тому, что афинянам пришлось пересмотреть своё отношение к законам и к собственной правовой ответственности. Это потом, когда Солон вспоминал нелёгкий период, говорил друзьям с юмором, что «ему приходилось, как волку между собаками, прокладывать себе путь, не уклоняясь ни в ту, ни в другую сторону и никого не слушая, чтобы прийти к разумному выводу»... Солон понимал, что задача законодательно наделить определёнными правами и обязанностями каждого гражданина – дело не из легких. 


До настоящего времени из-за многообразия, пестроты и неоднозначности правоустанавливающих и запретительных актов часто выносились несправедливые судебные решения, и даже законопослушные афиняне нередко становились нарушителями. Тем более, граждане Афин отличались от прочих греков неистовой страстью и склонностью к различным спорам и сутяжничеству, особенно если дело касалось присвоения чужого имущество, например, своего быстро разбогатевшего соседа по улице. Старая судебная процедура давала повод задержать разбирательство, перенести сроки для уточнения обстоятельств дела, обжалования решения, а сам суд при том стал до Солона самым доходным из всех видов государственной службы. Судебные решения могли инициировать любой процесс, вплоть до лишения гражданства или жизни обвиняемого.

Солон решил труднейшую задачу, исходя из имущественного положения граждан: «чем больше афинянин имел недвижимого имущества, тем больше у него было прав на занятие вакантных государственных должностей». Но вместе с тем, больше налагались на него и гражданских обязанностей, а именно: несение военной службы, обязательность участия в управлении и исполнении административных поручений, обязательность финансового бремени в интересах государства. 
Смелыми законами Солон уничтожил множество политических привилегий аристократов и крупных землевладельцев, дал возможность простому народу участвовать в политической жизни. При нем появился новый демократический институт, Буле, Совет, состоящий из 400 выборных представителей от всех сословий. Выросла также значимость прежнего высшего органа власти, Народного собрания – Экклесии. В свою очередь, древнейший суд Ареопаг и коллегия архонтов растеряли свою исключительную законодательную значимость. Хотя Солон по этому случаю заявил: «Совет 400» и старый Ареопаг – это два якоря государственного корабля, на которых он вдвое крепче будет держаться в бурю». 
При нём появился ещё один орган демократической власти, который успешно контролировал деятельность всех должностных лиц - суд присяжных, гелиэл, в котором гелиасты с невероятным усердием исполняли свой гражданский долг. Имя свое гелиасты получили от Гелиоса, солнечного бога, поскольку им приходилось всегда заседать не в помещении, а на городской площади, под жгучим лучами солнца. Им было очень жарко, они сильно потели, «прели на месте»,  оттого были гелиастами - «заседающие в месте прений»… Так распорядился дальновидный Солон: чтобы долго не засиживались на заседаниях! 

Суд гелиастов появился при Солоне не случайно: когда Посейдон и Афина поспорили между собой за влияние над городом, они обратились к Зевсу, чтобы он разрешил спор; Зевс не взял на себя ответственность, но призвал 12 олимпийских богов «в присяжные» - пусть, мол, коллегиально примут решение... «Боги признали первенство Афины, и с тех пор город Кекропса стал называться Афины. Правда, Посейдон обиделся на всех и сгоряча затопил Фриасийскую долину, а когда поток сошёл, афинянам остался на память неиссякаемый солёный источник Рейты»... 

Истории с присяжными заседателями следует уделить внимание. Гелиасты выбирались в возрасте до 30 лет, по 600 человек от каждой филы, всего 6 000 (!) заседателей: афиняне были уверены, что чем больше гелиастов, тем мудрее они вынесут судебное решение. Гелиасты делились на палаты по гражданским делам, но доходило иногда до абсурда – например, была такая палата – «по рассмотрению дел, связанных с вещами, убившими человека». Заседателям при Солоне впервые стали выплачивать приличное жалование (до этого судьи ничего не получали, кроме взяток, разумеется), по одному оболу в день. От желающих пойти в присяжные теперь не было отбоя, а поскольку они избирались на год, практически все свободные жители Афин успевали послужить на благо отечества. 

Но беспокойному Солону пришлось столкнуться с неожиданным явлением. Прежняя судебная система порождала армию сикофантов, или профессиональных доносчиков, лжесвидетелей и шантажистов. Дословно, сикофант означал «выявляющий фиги». Фига (смоква, инжир) в древности считалась священным плодом, посвященным богине плодородия Деметре и потому запрещённым к вывозу за пределы Греции (отсюда появилось слово «смоковничать» - шантажировать). Богачи, находясь под постоянной угрозой конфискации имущества, на виду у черни чувствовали себя не очень уютно, ибо каждый сосед-бедняк  знал подноготную его богатства. 
Сохранилась запись выступления на суде оратора Лисия, который, защищая своего клиента, сказал следующее: «Если вы дадите себя обмануть ложным доносом и конфискуете его имущество, то мало чего получите. Так что вам выгоднее его оправдать не только ради своей репутации, но и в денежном отношении: куда больше пользы будет у вас, если имущество останется в руках моего подзащитного!» 
Бороться с сикофанством и смоковничеством нужно было решительными средствами и, поскольку конфискованное у подсудимых имущество обычно шло в пользу «народу и государству», Солон предложил впредь передавать всё такое имущество и ценности в храмы. Там оно могло послужить для иных целей, отличных о запросов лукавых доносчиков, и соблазнов должно быть меньше, «ибо тогда намеревающиеся совершить преступление будут не меньше опасаться совершить его, а толпа будет иметь меньше склонности к осуждению подсудимых, зная, что от этого ничего не получишь»... Таким мудрым решением Солон попал точно в цель!


Со временем он отменил жестокие Драконтовские законы (кроме смертной казни), создав новую афинскую конституцию с более демократичными правилами жизни, произвёл денежную реформу, изменив систему расчета основной денежной единицы, мины, как 1: 100 драхмам, усилив её серебряное содержание. Солон осудил роскошные жертвоприношения и пышные дорогостоящие церемонии. 

У Солона было своё видение назначению женщин в греческом обществе, он говорил: «Жёны нужны нам для рождения, а для развлечения у нас есть гетеры»... Он легализовал и обложил налогом проституцию, учредив публичные дома с «лицензией от государства», осуществлявшим над ними налоговый контроль. Зато, если кто теперь совершит насилие над свободной женщиной, преступника мог убить каждый гражданин, без суда и на месте. А на доходы от проституции воздвиг храм Афродите Пандемос. «Браво, Солон! – говорили ему. - Ты купил публичных женщин на благо городу, на благо нравственности города, полного энергичных юношей, которые – не будь твоего мудрого установления – принялись бы изо всех сил досаждать порядочным женщинам». Солона просили принять закон о холостяках, так как мало находилось юношей, решивших обременить себя семейными узам, а он ответил: «Жена – это бремя, нести которое нелегко». Зато сыновья павших граждан на войне теперь воспитывались и получали образование за счёт государства. 

 Мудрый Солон не зря обратил внимание на деятельность афинских проституток, до той поры нелегальной, если не принимать во внимание храмовую проституцию, о которой мы уже наслышаны. Чтобы оградить прежде всего девственниц в семьях от посягательств сексуальных маньяков, защитить супружескую семью от адюльтера, разрушающего брак, часто ломающего судьбы детей, он считал нужным легализовать проституцию. Помимо того, Солон прекрасно понимал, что на храмовой проституции легко наживаются служители культа, жрецы и настоятели храмов. А государство при этом остается как бы в стороне. Было принято разумное по тем временам решение об устройстве государственных публичных домов, где продажные женщины – если у них такая судьба – могли «честным трудом» зарабатывать на жизнь и, главное, платить налоги городу, в котором проживают. Так что, именно Солону принадлежит сомнительная «честь» в создании диктерионов – публичных заведений для удовлетворения похоти загулявших мужчин. 


Солон проявлял беспокойство о «чистоте рядов» служительниц диктерионов, давал указания и деньги на приобретение молоденьких рабынь. Удивительно, но так утверждают современники Солона и, в частности, поэт Атеней, что диктериады, проститутки, находясь на содержании государства, чувствовали себя государственными служащими, и тем обстоятельством очень гордились! В среде таких «служащих» не было конкуренции и зависти, отказов работать или каких-либо своевольных выходок – «только дисциплина и порядок». Ничего удивительного в том нет, поскольку Солон сам управлял диктерионами наравне с прочими государственными службами, особенно в начальный период становления. 


Постепенно посещение публичных домов в Афинах и других греческих городах «вошло в норму». Девственниц и замужних женщин оградили от посягательств на их честь, а «молодежь отвлеклась от дурных склонностей» - что и предполагал законодатель Солон. Теперь любой гражданин, независимо от занимаемой должности – ораторы, политики, чиновники, полководцы – не стесняясь, посещали «общественно полезных жриц любви». Никто не замечал и не осуждал никого! 


При Солоне продажные женщины даже объединились в подобие кооператива-профсоюза, решая внутри него свои проблемы. Власти такое единение устраивало, поскольку было возложить вину одной куртизанки, например, на всех девиц «легкого поведения», и принять необходимые меры воздействия. А такое случалось, если женщина была виновницей преступления: она могла повлиять дурно на поведение молодых людей, общающихся с ней. 


Солон довольно жестоко поступил с детьми, рожденными куртизанками – а таковых было очень много. Дети считались незаконнорожденными, не имели гражданство и права на наследство родителей и прочих льгот, чем обладали свободнорожденные. Юноша, сын куртизанки, не имел права выступить с речью перед людьми, такие дети учились отдельно и играли отдельно. Вот почему женщины, открыто торговавшие своим телом, обычно после родов подбрасывали младенцев к дверям общественных зданий – в надежде на попечение государства.
Солон уничтожил древний и тягостный обычай давать за невест большое приданое, разрешив приносить в дом мужа лишь самое необходимое: утварь небольшой ценности. По его мнению, «брак не должен быть каким-либо доходным предприятием или куплей-продажей, сожительство мужа с женой должно иметь целью рождение детей, радость и любовь»...


В борьбе с роскошью, Солон воспретил замужним женщинам иметь более трёх нарядов - чтобы не отвлекались, также по причине, что «жена - это бремя для мужа, нести которое ему нелегко».  Запретил злословить о мертвых и говорить плохо о живых в храмах, судах и иных общественных местах, хотя как слухи и клевета были приятной принадлежностью афинской демократии и свободы слова. Но более всего ему были благодарны бедняки, обрабатывающие небольшие земельные наделы по аренде, ранее задолжавшие по процентам своим кредиторам невероятные суммы и обязанные идти в долговое рабство, по прежним законам! 
Он пошел на небывалый эксперимент: удовлетворил требования бедняков в отношении раздела имущества богатых, но в такой части, чтобы «бедные выиграли, а богатые не всё потеряли». И малоземельные крестьяне, и городские бедняки в результате не настаивали на дальнейших социально-экономических преобразованиях. «Если в государстве перевернуть всё верх дном, то потом не хватит сил поставить все на место» - убеждал нетерпеливых политиков Солон. При этом он призывал богатых не проявлять излишней жадности, и об этом даже писал в своих стихах:

«Быть богатым я хочу, 
но нечестно владеть не желаю этим богатством:

Поздний час для расплаты придет»…

Он предупреждал богатых, что народ не откажется от своих прав, если они будут отстаивать только свои интересы; крестьян убеждал в неправоте чрезмерных требований - землю разделить между всеми поровну... Понимал, что «дать худым и благородным долю равную иметь нельзя»... Говорил, что «многие негодяи богаты, тогда как те, что лучше их, бедны. Но мы не променяем то, что мы есть, на то, чем они обладают, потому что сей дар - непреходящ, другие же переходят от человека к человеку»... Мудрый законодатель проявил решительную настойчивость и, невзирая на протесты богачей, устроил сисахфию или «стряхивание бремени», иными словами, законодательное прощение долгов. После такой акции с заложенных земельных участков повсеместно были сняты «долговые камни», долговое рабство запрещалось, а проданные ранее в рабство афиняне были выкуплены за счёт государства. Солон восстановил в политических правах всех изгнанников, поощрял торговлю, 

Многие его ругали, даже в глаза, а он оправдывался: «Великому человеку невозможно всем нравиться»... 
Его пытались подкупить – он говорил: «Нельзя менять доблесть на мешок денег»... 
Он предупреждал должностных лиц: «Не выноси приговора, не выслушав обеих сторон»... 
Молодым людям советовал: 
- с людьми осторожен будь – не таят ли злобу в сердце своём за светлым лицом и из черной души не двойной ли язык лукавит?...

 …не будь ни чрезмерно праведен, ни чрезмерно мудр, если не хочешь погубить себя... 

 …не будь чрезмерно нечестив и сумасброден, если не хочешь умереть преждевременно - не советуй угодное, советуй лучшее... 

 …прежде чем приказывать, научись повиноваться... 

…избегай удовольствия, рождающего страдания... 

…новых друзей обрести не спеши, но и старых в дружбе не забывай... 

…советуй не то, что всего приятнее, а то, что всего лучше... 

…удача сокрыта в искусстве возможного... 

…слово есть образ дела...

В беседе с известным философом, скифом Анахарсисом, Солон убеждал его, что с помощью созданных им законов он надеется удержать граждан от преступлений и корыстолюбия. Анахарсис в ответ остроумно заметил, что «пока мудрецы говорят, глупцы решают», а потом спросил: «А чем законы отличаются от паутины? Как паутина, так и законы: когда попадаются слабые и бедные, их удержат, а сильные и богатые всё равно вырвутся». Солон же ему возразил: «Договоры люди соблюдают, когда нарушать их невыгодно ни той, ни другой стороне; и законы я так приноравливаю к интересам граждан. Что покажет всем, насколько лучше поступать честно, чем нарушать законы». 
Мудреца Солона интересовала не только политика, не обошел вниманием он даже местных садоводов, определив в своем Земельном кодексе следующее:

«…если у тебя в колодце нет воды. А у соседа есть, то разрешено брать ее у соседа, но не более двух раз в день по одному сосуду в шесть хоев ( мера емкости); 

…на помощь приходи к соседу при его нужде, а не по лености;

…при посадке деревьев на своем поле отступать от владения соседа на пять или девять футов (в зависимости от дерева), потому что эти деревья пускают корни, что небезвредно для соседних растений.

…ставить пчельники на расстоянии 300 футов от пчельников соседа»... 

Добрались законы Солона и до пиршественных застолий. Они предписывали афинянам «не есть в одиночестве, а приглашать к себе на торжественные обеды менее состоятельных граждан». Чернь обрадовалась: уверенная в том, что никто не посмеет отказать в куске пирога и чаше вина, незваные гости толпами валили к богато накрытым столам. Появились даже особая категория нетрудового населения, параситы, или нахлебники, иными словами, люди которые в безделье проводили время и кочевали от стола к столу все дни и ночи. Многим хозяевам приходилось принимать незваных гостей, уступая почетные места за столом, поскольку «гости были лицами священными, берегущими от сглаза и порчи»…

В 572 году до н.э., прослужив архонтом-эпонимом 22 года, в возрасте 60 лет уважаемый афинянами Солон оставил свой пост и занялся приведением в порядок личных дел. 
Законы, написанные им, были вырезаны на деревянных вращающихся столбах пирамидальной формы, установлены на всех городских площадях - «для чтения народом». Они неукоснительно соблюдались благодарными афинянами на продолжении более 30 лет, осталось еще 70, поскольку Солон пожелал, чтобы его законы служили людям не меньше 100 лет. Смысл многих из них незатейлив и прост:
«…кто во время междоусобных раздоров не примкнёт ни к одной из сторон, тот лишается гражданских прав.

…кто не может указать, на какие средства он живёт, тот лишается гражданских прав.

…кто не кормит своих родителей, наказывается бесчестием.

…кто растрачивает отцовское имущество, наказывается бесчестием.

…кто ведет праздную жизнь, на того всякий желающий вправе за это подать в суд.

…опекуну над сиротами на их матери не жениться.

…кто выколет глаз одноглазому, тому за это выколоть оба глаза.

…пьяному архонту – смерть.

…сын может отказать престарелому родителю содержание, если тот не обучил его своевременно мастерству», и так далее.
Будучи уверенным, что его законы афиняне выполняют, и его участия в политике не требуется, Солон покинул Афины на 10 лет, посвятив их путешествиям, изучению различных наук и знаний. За это время он посетил Египет, Кипр и Сарды, где он, якобы, имел беседу с лидийским царём Крезом, который не преминул похвастаться перед известным мудрецом своим неслыханным богатством. Польщенный визитом известного мудреца царь с важным видом сидел на золотом троне, в яркой роскошной одежде, когда спросил, видел ли Солон что-либо прекраснее его дворца... «Конечно же, видел, царь, - ответил Солон, - и петухов, и павлинов, и фазанов: их убранство дано им природой и оно прекрасней твоего в тысячу раз». 
Такое неприкрытое оскорбление Крез проглотил молча - его заранее предупредили о прямолинейности суждений мудреца, - затем повёл гостя на «экскурсию». Он показывал роскошный дворец, открывал тяжёлые окованные медью двери в глубоких подвалах, где были упрятаны сокровища, хвастался грудами золотой посуды, дорогого оружия и царских парадных одежд. Крез поднимал крышки громоздких сундуков и ящиков, набитых драгоценностями, золотыми и серебряными монетами, заглядывал в глаза Солону, ожидая увидеть восхищение или удивление... После утомительной прогулки хозяин пригласил мудреца к роскошно накрытому столу, радушно угостил. Царь буквально рассыпался в любезностях перед гостем и не скрывал своей радости от предстоящего общения с мудрецом. «Ну, что? – торжествующе произнес царь, когда после обильного застолья они присели отдохнуть. - Видел ли ты людей богаче и счастливей меня?»… «Ты богат безмерно, - промолвил мудрец, - но счастливым назвать тебя я не могу. Бог дал нам способность соблюдать во всем меру, тем более что в жизни всегда бывают всякие превратности судьбы. Нам непозволительно гордиться счастьем данной минуты и изумляться благоденствию человека, если ещё не прошло время, когда всё может измениться к худшему. Кому Бог пошлет счастье до конца жизни, того мы считаем счастливым. А называться счастливым человеком при жизни, пока он ещё подвержен опасностям, – это всё равно, что провозглашать победителем и венчать венком атлета, ещё не кончившего состязание: в любую минуту боги могут отвернуться от тебя, - и ты, сегодня богач, а завтра ты беден… И не в богатстве счастье, а в радости творить добро людям и радоваться этому. Даже бедный человек может быть счастлив, если умеет радоваться своим маленьким радостям. Тогда и счастье не отвернется от него до самой смерти… А насчет твоего богатства скажу, царь мой: на войне решает всё железо, а не золото - достаточно, если кто-нибудь придет к тебе с лучшим, чем у тебя железом, он овладеет всем твоим несметным золотом! Вот, и думай, царь, счастлив ли ты?»

Крепко обиделся царь Лидии на мудреца, сгоряча приказал убить, но вовремя одумался – отпустил с миром: уважаемого мудреца знала вся Греции - не простили бы смерти Солона. Сдержав гнев свой, прекратил разговор царь. Расстались они прохладно, чтобы больше никогда не встречаться, и подарками царь Солона на прощание не одаривал. Но вспомнил слова Солона царь Лидии в свой смертный час на костре у Кира – ох, вспомнил, да поздно было! 

Позднее Солон встретился с Эзопом и пожаловался ему на отвратительный прием у Креза. Эзоп рассмеялся: «С царем, Солон, надо говорить или как можно меньше, или как можно слаще!» «Нет, клянусь Зевсом, - возразил Солон, - или как можно меньше, или как можно лучше!»

Афиняне, пока отсутствовал их Солон, начали забывать его, а заодно, его законы. Зато дельфийские жрецы-амфиктионы пригласили его в качестве переговорщика с жителями города Кирры, что в Фокиде, которые позволили себе неслыханное святотатство: присвоили приличный кусок плодородной земли, принадлежащий испокон храму Апполона в Дельфах. Уговоры не подействовали, и тогда жрецы наняли известного афинского военачальника Клисфена с войском, чтобы добиться справедливости военной силой. Но и Клисфен ничего не смог поделать с  киррянами: они укрылись в своём неприступном городе и открыто смеялись над нападавшими воинами. 

Много дней длилась безуспешная осада дерзкого города, немало погибло народу  с той и другой сторон, и тогда Солон придумал одну хитрость... Небольшая речушка Плиста протекала прямо через Кирры, питая водой его накопительные водоемы. Солон велел своим воинам отвести воды Плисты от городских стен в новое русло. Осажденные, увидев затею, смеялись, выкрикивали обидные слова, даже издевались, выливая на головы противнику потоки воды, убеждая, что запасов в городских водохранилищах предостаточно... А Солон распорядился набросать в остановившуюся речку много раздробленных корней чемерицы, и когда заметил, что вода достаточно впитала в себя этого снадобья, велел вновь направить Плисту по старому руслу... 
Кирряне, соскучившиеся по свежей воде, с жадностью набросились на воду, пили и пили ее без меры. А потом у них случилось, извините, ... «расстройство желудков, у всех сразу, долговременное и настолько сильное, что стены города больше некому было защищать»... Клисфену со своими воинами осталось лишь зайти в поверженный с помощью Солоновской хитрости город. В итоге дельфийские амфиктионы успешно расправились с жителями Кирры и вернули Аполлону не только захваченные киррянами земли, но даже приобщили все земли Киррении. Сам город Кирры с тех пор стал только удобной гаванью священного города Дельфы. А если б жрецы не пригласили  мудреца Солона?

Вернувшись в Афины после длительного путешествия, Солон застал раздоры между политическими группировками, одна из которых явно вела к тиранической власти молодого политика Писистрата. Со всей душевной горячностью Солон, о котором пожилое поколение уже стало забывать, а молодежь о нём лишь была наслышана, кинулся в водоворот политических баталий. Он страстно уговаривал народ бороться за свою свободу, не допускать тиранию к власти, с риском для жизни облачившись в военное снаряжение, ходил по улицам, призывая горожан к восстанию. Но народ, его славные афиняне, которые ещё, кажется, совсем недавно чуть ли не обожествляли его, Солона, сейчас безмолвствовали – они страшились убийств из-за угла. Тогда старый мудрец отправился к себе домой, сложил у порога оружие и, призывая богов в свидетели, что он выполнил свой гражданский долг, лёг спать. 
Друзья советовали ему бежать от тайных убийц коварного Писистрата, но Солон ответил, что «защитой ему теперь послужит его старость». Так, собственно, и произошло: Писистрат не посмел убить знатного горожанина, о котором потом скажет Платон, что «Солон – мудрейший из семи мудрецов, самый благородный поэт» (свои «наставления» и «поучения» мудрец отображал в стихах).

После таких перемен в настроении афинян, мудрец Солон почувствовал, что ему пора уединиться, быть подальше от Афин, неблагодарного ему родного города. Он со своими старыми  друзьями перебрался на Кипр, где провел остаток своей жизни в приятных воспоминаниях и размышлениях, здоровом отдыхе и стариковских развлечениях. Он никогда не сожалел, что года уходят, он всегда говорил: «Да, я старею, но зато, приближаясь к старости,  я непрестанно учусь, с каждым днём познаю что-нибудь новое».  

Умер мудрый законодатель и реформатор Солон на Кипре в возрасте почти 80 лет, «не держа зла и обид ни на кого»... Перед тем как испустить последний вздох, он попросил друзей доставить его тело на любимый его сердцу остров Саламин, сжечь на жертвенном огне, а пепел развеять над островом. Последнее желание мудреца исполнили, прах развеял свежий средиземноморский ветер. 

Вроде бы, нет больше человека, но оставил Солон после себя  замечательные слова: 

«Чтобы попасть в вечность, нельзя убивать Время»... 

Через пять веков после Солона оратор Цицерон заявлял, что «в Афинах живы еще солоновы законы». На вопрос, «что делает государство упорядоченным и благоустроенным», великий римлянин ответил словами великого афинянина: «Когда народ повинуется правителям, а правители  - закону». 

УГОВОР ДОРОЖЕ ДЕНЕГ
Аристон из рода Эврипонтидов царствовал в Спарте с 550 по 515 год до н.э. Он был дважды женат, и оба раза неудачно – у него не было детей. 
Не считая себя виновным в бесплодных браках, Аристон присматривал себе третью жену - суровый закон престолонаследия требовал рождения сына в царской семье. Однажды он встретил молодую женщину, которая ему сильно приглянулась - стройная и ладная, - но она оказалась замужем за Агетом, близким другом царя. Аристону бы отступиться, выбросить её из мыслей, но одолела царем великая страсть: день и ночь он теперь думал, как заполучить предмет своей вожделенной мечты. И придумал...

Организовал царь небольшую пирушку, скорее, «мальчишник», где присутствовали близкие друзья, а с ними – Агет. Когда же веселье было в самом разгаре, царь спросил друга, который был уже сильно пьян: «Агет, дорогой друг мой! Не хочешь ли ты в знак нашей верной дружбы получить от меня подарок?» - «А какой, царь?- спросил немного удивленный Агет. – «Ну, например, самое дорогое, что есть у меня?» - «Если не шутишь, Аристон, конечно, хочу!» - ответил Агет. - «Тогда иди в сокровищницу и выбирай из всех драгоценностей любую, самую дорогую – не жалко, бери! Но при одном условии – тогда и я заберу у тебя в доме то, что ты считаешь самым дорогим для тебя». 
Агет улыбнулся, он знал, что в собственном доме особо ценной вещи никогда не водилось. «Согласен, царь! Что увидишь в моём доме - твоё, понравится – забирай!» - легкомысленно подтвердил он, будучи абсолютно уверенным, что речь может идти только о каком-нибудь пустяке. Ударили по рукам при свидетелях, хотя сотрапезники тоже расценили «сделку» дружеской шуткой. А царь, на удивление, настоял, чтобы пригласили нотариуса, и в его присутствии друзья, Аристон и Агет, скрепили письменное обязательство подписями и личными печатками. Потом Агет с лукавой улыбкой отправился в царскую сокровищницу, набрал полную пазуху всяких красивых и ценных вещей – все более для своей любимой красавицы жены. 

«Я уже взял твой подарок, любимый царь» – доложил он по возвращению, откровенно восхищаясь драгоценностями. «Хорошо, Агет, теперь пойдём к тебе домой за ответным подарком – тогда уже от тебя» - загадочно сказал царь, и они вместе со свидетелями договора отправились к Агету домой. Доброй улыбкой встретила Аристона и его свиту жена Агета, белолицая, с огромной копной ослепительно чёрных волос, склонила  перед царём голову, тихо поздоровалась с ним. А царь в ответ положил вдруг свою правую руку ей на плечо: это был известный всем эллинам «знак руки» или «владение вещью». Он же означал только одно: Аристон законно обрёл на жену Агета право собственности! 
Обычно такой знак применялся во время войны при захвате добычи у неприятеля, когда «тот, кто первым наложил на чужую (завоёванную) вещь руку, становился её новым владельцем». В соответствии с обычаями предков, жених тоже применял такой знак владения собственности на свою невесту. При этом он произносил определённую словесную формулу, без которой не мог стать главой семьи, то есть, собственником своей жены. Это была как бы покупка новой вещи в его дом. К удивлению обоих супругов, Агета и его жены, Аристон сказал следующее: «Вот, Агет, то, чем я желаю владеть сейчас, как самым дорогим твоим подарком. Отдай мне свою жену». - «Но позволь! – вскричал Агет. - Это же моя жена, самое дорогое, что есть у меня! Я не могу её ни отдать, ни поделиться  с другом!» - «Но у нас с тобой уговор, - невозмутимо отвечал царь, - есть свидетели! А как же тогда клятва в верности дружбе?» И понял Агет, что он действительно не может нарушить тот злосчастный договор, иначе можно навлечь на себя гнев Зевса Геркейского, хранителя священных клятв. Да и цари обид не спускают! Пришлось ему уступить собственную, горячо любимую жену своему коварному другу Аристону. 
Вино ли, излишне выпитое Агетом на царской пирушке, в том виноваты или древние законы предков – но так случилось! 
Аристон, несмотря на осуждение всех, кто узнал об этой истории, женился на бывшей супруге Агета в третий раз. Он полюбил свою новую жену, «подарок» друга, и она его полюбила: царь, да и мужчина он был видный - что же ей оставалось делать? И, что удивительно, родился от этого брака у Аристона сын Демарат, законный наследник престола, а имя его означало «Долгожданный народом». Демарат после смерти Аристона унаследовал Спарту, стал спартанским царём, хотя судьба сложилась у него не совсем благоприятная, об этом - дальше. 
А если коротко, недруги сумели отстранить Демарата от царской власти, ссылаясь на слухи, что мать его могла зачать еще от Агета. Выходит, он «незаконнорожденный» для престола! Веским доводом являлся тот факт, что он, к тому же, «родился через неполных девять месяцев после царской свадьбы»... Закулисные разговоры превратились в политический конфликт - могли пострадать государственные интересы, и в такой непростой ситуации спартанцы потребовали от соправителя Демарата - Клеомена, чтобы тот отправился в Дельфы, запросить оракул Аполлона – кому в Спарте править. Клеомен же, хитрая бестия, сумел-таки договориться с прорицательницей Периаппой, дать нужный ему ответ: на вопрос, законный ли царь - Демарат, изрекла: «Демарат – не сын Аристона»... 

Демарата спартанцы, как водится, изгнали, после чего он попросил приюта у Дария, царя Персии, извечного врага всех эллинов. А персы, известно, любили пристраивать возле себя всех известных греческих изгнанников – царей, военачальников и политиков. Когда Дарий скончался, Демарата пригрел Ксеркс. Демарат сопровождал армию Ксеркса в походе персов на Грецию – позор на его голову! Зато за своё предательство сын Аристона получил от царя Персии щедрое вознаграждение - город Пергам, где он счастливо правил до конца дней своих.

Но это уже другая история – не любовная!

НЕ ТЕРЯЙ НАДЕЖДУ

Анаксандрид – спартанский царь из рода Агидов, правивший с 566 по 520 до н.э., сын Леонта. Муж воинственный и полководец удачливый, да вот, беда - женился он на племяннице, дочери родного брата, а детей у них не было. Любил царь жену свою молодую, часто общался с ней - надеялся и ждал наследника, а супруга всё не рожала! Призвали царя к ответу старейшины, эфоры – их было пятеро, спросили строго: «Любовь царей – не личное дело. Если ты сам не думаешь о наследнике, подумай о судьбе Спарты - кто примет власть из рода Еврисфена? Как бы ты не любил жену свою, отпусти её, найди себе другую девушку - женись. Сделай так, иначе потеряешь любовь своих подданных». 

Анаксандрид из-за любви к жене своей упорствовал, надеялся на чудо, но и эфоры не отступали, они упорствовали, когда вновь заявились к нему во дворец: «Ладно, если не хочешь оставлять жену свою, не делай этого, живи с любовью, как прежде. Но, во имя богов, подумай о своём народе и о нас - пока не случилась какая-нибудь беда, оставь супругу при себе, живи с ней законно, но возьми себе ещё одну, которая родит тебе наследника». 

Пришлось царю продумать и такой «вариант». И вскоре у него стало вместо одной - две жены (хотя такое противоречило устоям Спарты). Но обеих жен он сильно любил, и жили они дружно; жёны не ссорились между собой, потому что у каждой был свой отдельный дом и хозяйство: они никогда друг с другом не встречались... 

Подошло время, когда, наконец (о, счастье!), вторая жена родила Анаксандриду сына, долгожданного наследника. Его назвали Клеоменом, которого греки считали слабоумным. А через еще некоторое время царя предупредили, чтобы он ожидал ещё одного ребенка - на этот раз забеременела его первая жена, - и царь был безмерно счастлив таким обстоятельствам! 
Узнав о радостном настроении царя, родственники второй жены стали шептаться, будто «первая жена не беременная, а только хочет подбросить мужу чужого ребенка». По этой причине за дальнейшими событиями в царской семье следили строгие эфоры, они установили бдительные дежурства рядом с беременной женщиной, присутствовали даже при родах. Родила эта жена царю крепыша, названного им Дориеем, а потом ещё двух близнецов, Леонида и Клео. А вторая жена кроме Клеомена больше никого не рожала. 

Имея в виду эту историю, древние греки всегда говорили: «Никогда не теряй надежду - особенно если дело касается твоего наследника!»
СБЫВШЕЕСЯ ПРОРОЧЕСТВО

Геродот поведал одну интересную историю, связанную с пророчеством священного оракула в Олимпии. Речь пойдет о Писистрате, с которым связан поистине черный период существования древних Афин – тирания. После стольких светлых лет демократии именно тирания, им насильственно установленная, ввергла афинян, свободных от деспотических настроений, в глубокое уныние.

Судьба Писистрата оказалось тесно связанной с предсказанием, которое получил его отец Гиппократ (не путать с известным древнегреческим врачом), когда посетил Олимпию во время Элейских священных игр, от одного знакомого прорицателя. Вот как это было…

Отец его, коренной афинянин, еще не женатый и потому жизнерадостный молодой человек из аристократического рода, тогда в Олимпии посетил храм Зевса. Как истинный эллин, совершил жертвоприношение, где в его присутствии случилось чудесное знамение: …«огня еще не разжигали, а стоявшие у жертвенника котлы с мясом и водой без видимой причины неожиданно закипели, и вода пролилась через край»... 

Находившийся рядом лакедемонянин Хирон, его знакомый, обладавший даром провидения, огорченно воскликнул, что «это хотя и чудо, но божественное предостережение». Хирон пояснил, что знамение предупреждает, чтобы Гиппократ «ни в коем случае не брал в дом жену, а если он женат, то пусть её отпустит, а если есть сын, то пусть откажется от него, ибо сын этот станет большим несчастьем для греков»... Гиппократу следовало бы задуматься над пророчеством, а он, напомним, был совсем молод, и потому, возвернувшись домой, быстро забыл обо всем, что слышал и видел в тот день в Олимпии. И, главное, никому из близких и друзей об этом случае не рассказал, по невнимательности своей.

Вскоре Гиппократ нашел достойную невесту, статную и богатую, женился на ней при полном согласии родителей с обеих сторон. От этого брака родился у них сын, которого назвали Писистрат, резвый малый – крикун и драчун. 
Став юношей - словно ему кто нашептал, - он стал подумывать о первенстве среди афинян, и по этой причине собрал вокруг таких же дерзких единомышленников. А в 561 году до н.э. Писистрат возглавил выборную компанию от имени диакриев, безземельных афинских крестьян, которые разорились в результате гражданских междоусобиц. Неожиданно для своих политических оппонентов, он победил, начал борьбу против крупных землевладельцев, ремесленников и купцов, перехватив у них власть. Потом, страстно объясняя афинянам, что он очень боится покушений на свою персону, добился согласия Народного собрания на наем личной охраны – случай беспрецедентный для демократических Афин! А чуть позже Писистрат со своими вооруженными головорезами захватил Акрополь, где во все времена хранился военный арсенал города, и там, окруженный надежной охраной, стал недосягаем для народа Афин. С вершины Акропольского холма Писистрат теперь диктовал Афинам свою волю. Вскоре он силой разогнал все демократические собрания афинян, хотя этим актом настроил против себя бывших сторонников. Но это обстоятельство его ничуть не смутило! 

Оценивая деятельность в Афинах Писистрата в тот период, следует оставаться справедливым, ибо это был невероятно деятельный человек, хотя понятие «тиран» непривычно режет ухо. А в античное время тирания обозначала всего лишь один из способов эффективного государственного управления. Она проявлялась в истории Древней Греции не единожды и, как показывает случай с Писистратом в Афинах, тираническая власть в определенных условиях приносила неплохие плоды. 

Правители греческих полисов*, проводившие жёсткую, но действенную политику тиранов для укрепления государства, армии и флота, безусловно, явно или тайно осуждались собственными согражданами. Но последние почему-то быстро забывали, что только благодаря подобным тираническим мерам успешно и скоро ликвидировались кризисы власти, развивались сгинувшие ремёсла, расширялась торговля – и оттого наполнялся бюджет и, соответственно, улучшалось благосостояние народа. 

Накопив в государственных сокровищницах достаточно ценностей, тираны начинали думать «о прекрасном», как например, о культуре. Они покровительствовали искусствам, наукам и поэзии, иной раз, сами неплохо разбираясь в этих сферах деятельности и особенно в философии. Тираны любили приглашать в гости известных мудрецов, слушали их речи и, постигая тайны управления государством, народом, «пытались сами сделаться лучше». 

Обычно греческая тирания возникала не сама по себе, а на фоне разложения алигархирующей аристократии, когда самосознание народных масс требовало решительных перемен в сторону улучшения жизни. Иными словами, приход к такой власти всегда обуславливался ситуацией, когда «низы уже не могут терпеть произвол верхов или анархию, а верхи не умеют управлять достойно низами»...
Да, иногда к верховной власти в городе-государстве прорывался человек, «не достойный любви сограждан». Воспользовавшись политической ситуацией или экономическим хаосом, такой человек насильственным путем захватывал город, подчинял граждан собственной деспотической власти. Он теперь старался всеми путями устранить те самые политические и иные предпосылки, в результате которых он сам пришел к власти – дабы неповадно было другим повторить его нечестный путь! Устранив их, он уже, как бы на законном основании, стремился всеми правдами и неправдами узаконить своё пребывание «на троне», как форму своего естественного правления. Таковых людей справедливо можно было считать тиранами, в самом плохом смысле! 

Как реакция демократических институтов власти свободных граждан, общество, в свою очередь, всеми силами старалось искоренять даже намёки на тиранию, хотя она упорно возрождалась, словно дикий колючий сорняк, аканф - то тут, то там... Для этих случаев у афинян появилась решительная традиция подвергать сомнительных политических личностей остракизму* или обряду «черепкования».

Писистрат «на посту тирана» Афин сделал немало для упрочения своей личной власти, но в то же время он занимался конфискацией земельных участков у жирующей аристократии и крупных латифундистов, раздавая их равными участками мелкопоместным крестьянам. Он дал указание разработать богатые месторождения золота и серебра в Пангейских горах, что в Халкидике, тем самым пополнил государственную сокровищницу. Конечно, Писистрат при этом несказанно обогатился сам, что позволило ему навербовать в свою личную гвардию дополнительное число наёмников и привлечь на свою сторону многих аристократов, расплатившись золотом за их лояльность. 

Разоружив гражданское ополчение Афин, наличие которого давало афинянам гарантию их безопасности, Писистрат убедил народ в том, что «теперь нет никакой необходимости выходить с оружием в руках против врагов, отрываясь от ремесел и возделывания полей» – есть, мол, для этого наёмное войско, подчиненное, правда, ему, Писистрату. Единолично управляя Афинами, тиран усиленно развивал торговлю и укреплял ремёсла: при нём получили признание в античном мире знаменитые греческие чернофигурные вазы, активно вывозившиеся в Египет, Этрурию и Причерноморье. 

По указанию Писистрата, и на его немалые личные средства в Афинах начали строить изумительной красоты храм Зевса Олимпийского, хотя закончили его через 600 лет, уже при римском императоре Адриане; появился городской водопровод, шедевр эллинской инженерной мысли, и прочие общественно полезные сооружения. Он возродил древние эллинские традиции, организовав священные «Большие Панафинеи» - религиозный праздник с атлетическими состязаниями, подобие Олимпийских Панэллинских состязаний. 

Следует также отметить, что при Писистрате получило развитие религиозные учения и обряды, позволяющие народу отвлечься от грубой повседневности, и среди них – знаменитые «Элевсинские мистерии», связанные с культом Диониса, Деметры и Персефоны, основная идея которого, главным образом, связана с обещаниями духовного бытия человека после смерти. Писистрат приказал записать изустно передаваемые поэмы Гомера, ставшие с тех пор бессмертным национальным достоянием греков. Уже за одно это культурное событие мирового значения Писистрату следует простить многое из его неблаговидных проступков - ученые называют эти записи «писистратовской редакцией»! 

Многие известные эллины, а среди них Аристотель, Геродот и Фукидид, называли правление Писистрата в Афинах «умеренным и мудрым», сравнивая его с «Золотым веком» бога Кроноса, искренне одобряя его тираническую политику. А некоторые античные авторы даже причисляли Писистрата к знаменитым «Семи Мудрецам» Греции! 

Но тиран – есть тиран, и забоится тиран более за себя и свою семью, но никак не за народ, оттого все же о Писистрате ходила среди афинян дурная молва. Начнем с того, что личная жизнь для Писистрата сложилась не очень складной - женат был не единожды: первая жена его, афинянка, родила ему трёх сыновей: Гиппия, Гиппарха и Фессала, и ещё была дочь, а, возможна, и не одна. Имел тиран, как водится, ещё «побочную» жену, Тимонассу из Аргоса, дочь Горгила и вдову Кипсела Архина из Амбракии - от неё у Писистрата были еще два сына: Иофон и Эгесистрат. По афинским законам эти сыновья не могли считаться его наследниками, поскольку их мать не была гражданкой Афин. Затем Писистрат договорился с Мегаклом, влиятельным афинским аристократом, который помог ему придти к абсолютной власти, чтобы он отдал в жёны свою дочь Койсиру. Но в последний момент Писистрат раздумал, не пожелал сочетаться с ней официальным браком, а жил «в гражданском состоянии», и детей от неё не было. 

За время своего правления тиран постепенно истребил любое свободомыслие и свободоизъявление, чем всегда гордились афиняне. Он решительно отменил прежние законы, среди которых были очень древние, доставшиеся от предков (потому они казалось афинянам нерушимыми), установив взамен новые – по собственному разумению. Но что самое главное, Писистрат ввел закон престолонаследия, от отца к сыну, чем несказанно возмутил почти всех здравомыслящих граждан. Согласно новому закону, он назначил преемников тиранической власти в Афинах - двух своих взрослых сыновей, Гиппия и Гиппарха! Писистрату по этому поводу пришлось дважды бежать из Афин, скрываясь от народного гнева, но он возвращался, беря снова власть в свои руки. 


Как ни странно, умер Писистрат естественной смертью в 528 году до н.э. Афиняне не успели сообразить, как его дети, сыновья от афинской супруги, старший – Гиппий, затем Гиппарх и самый младший, Фессал, стали политическими наследниками отца. Считалось, что они все одновременно принимали участие в правлении, хотя факты говорят о другом: как свидетельствует Аристотель, Фессал, по сравнению с остальными братьями, вообще не поддерживал тиранические методы, желал равенства граждан, чем снискал их уважение. А Гиппий и Гиппарх, по заверению Фукидида*, проявляли усердие в управлении государством, в результате налоги с ремесленников и крестьян были значительно снижены, и воевали они с соседями удачно, с получением огромных контрибуций, откуда щедро жертвовали в храмы. 

Чем же закончилось давнее предсказание олимпийского оракула в отношении Писистрата и его потомков? Чтобы ответить на это вопрос, обратимся еще к двум историческим фигурам, Гармодием и Аристогитоном, которых эллины торжественно величали с некоторых пор «тираноубийцами».
Они были очень близкие друзья, если не сказать больше! Тираноубийцами они стали в 514 году до н.э. во время  очередных Панафинейских  игр, но заговор составили гораздо раньше. Они затевали убить сразу обоих братьев, занимавших вместе тиранический трон в Афинах, и задумали исполнить свой замысел принародно - заколоть братьев-тиранов мечами на Афинском стадионе, на глазах многих тысяч сограждан – «чтобы другим неповадно было». Старшему брату Гиппию чудом удалось избежать опасности – он просто опоздал на торжества, а Гиппарху здорово не повезло - Гармодий его зарезал, как кабана. Зазевавшиеся телохранители сгоряча закололи убийцу, когда он прорвался к Гиппарху и нанес ему смертельный удар, а второй покушавшийся, Аристогитон, увидев, что намеченный план провалился, воспользовался поднявшейся суматохой и успел исчезнуть. Трудно теперь судить, почему пострадал именно Гиппарх, когда почти все афиняне знали, что этот брат практически не был у власти, хотя и считался соправителем Гиппия. И вообще-то, он был, вроде бы, славным малым, в определенных кругах его называли даже «покровителем искусств»: это он пригласил в Афины бесшабашного поэта Анакреонта и многих других известных поэтов, привечал философов, ваятелей, также художников, субсидировал им немалые суммы из собственного кошелька. Хотя, правда, другие утверждали, что Гиппарх обладал дурным характером, предавался радостям любви и жизненным наслаждениям – но за это же не убивают! Он даже мечтал прослыть мудрецом, и потому нередко изрекал что-либо «умственное»: к примеру, распорядившись установить вдоль дорог каменные столбы-гермы, велел начертать на них собственные «мудрые» мысли, вроде таких: 

«Это памятник Гиппарха - иди с честными намерениями!» 

или 

«Это памятник Гиппарха - никогда не обманывай друга!».   

Гиппий же, старший брат Гиппарха, хотя и унаследовал трон отца, тоже старался не обременять свое правление тиранией, даже тяготился властью. Сознавая, что в своё время их отец пришёл к престолу, мягко говоря, «не очень праведным путём», Гиппий старался придерживаться умеренной политики во власти. Но беспощадный террор против определённой части афинян, как показывают дальнейшие события, он действительно развязал – но только после покушения на них! 


 Итак, один афинский тиран, Гиппарх, пал от меча заговорщика Гармодия, второй тиран, чудом оставшийся в живых Гиппий, оставался на престоле и правил свой тиранический суд… А дальше было так…


Другого соучастника убийства, Аристогитона, Гиппий всё же поймал, заодно прихватив его нежнейшую подругу Леэну, известную в Афинах красавицу гетеру. Её подвергли жесточайшим пыткам, за соучастие, безжалостно избивали и ломали ее изысканное тело, настойчиво требуя выдать остальных подельников, если были таковые. Но, как гласит легенда, Леэна ухитрилась «откусить себе язык и выплюнуть его в лицо изумленному тирану» - чтобы никого не выдать... Несчастную, но мужественную гетеру казнили вместе с ее другом-любовником Аристогетоном. 


Своего последнего тирана Гиппия афиняне в 510 году всё-таки прогнали, правда, пригласили для этого своих извечных врагов из Спарты. Гиппий, бежал в Персию к царю Дарию вместе с остальными братьями, сыновьями Писистрата, и собственными детьми, многочисленной ближайшей роднёй - персы во все времена с удовольствием принимали всех греческих изгоев... 


А чтобы предотвратить появление вновь тирании, в 501 году до н.э. афиняне придумали «страшную» клятву для народных избранников: каждый обязывался убить любого, замеченного в устремлениях к тирании, «а такого убийцу считать свободным перед законом»; имущество убитого разрешалось продать, и половину из той выручки передать новому тираноубийце.


За Аристогитоном и Гармодием навсегда закрепилась слава «тираноубийц». В Древней Греции они пользовались огромным уважение и почётом, да и сегодня о них вспоминают иной раз с теплотой и душевным трепетом. Историю с убийством Гиппарха с восторгом рассказывали во всех подробностях много поколений греков подряд. А их гробницу в роще Академа афиняне посещали с любовью, с гордостью показывая чужеземцам, где захоронен прах их героев. 


Потомков «тираноубийц» также ожидала вечная слава, их называли «освободители от тирании»: им даже платили пожизненные пенсии, бесплатно кормили, освобождали от налогов и предоставляли лучшие места на трибунах во время театральных представлений и атлетических состязаний. Всем гражданам категорически запрещалось называть своих рабов именами Аристогитон и Гармодий или устанавливать рядом с их изображениями другие скульптуры. 


Во второй половине VI века до н.э. литейщик Антенор, ваятель по бронзе, выполнил почетный заказ афинян: сделал выразительную скульптурную группу молодых «мучеников». Афиняне не забыли и подругу «тираноубийц», гетеру Леэну, а ее почитали за верность идеалам свободы:  потому заказали в её память не статую, а изваяние бронзовой львицы «с открытой пастью и без языка». Львицу Леэну поместили в парадном входе Акрополя, в Пропилеях. В 480 году воины персидского царя Ксеркса в качестве трофея вывезли из Афин все находящиеся там бронзовые изваяния в Персию, в царскую резиденцию, что находилась в Персеполе. Но в 477 году скульпторы Критий и Несиот восстановили в Афинах в прежнем виде изваяния «тираноубийц» и львицы с надписью: 

«Поистине великий свет взошёл для афинян, 
когда Аристогитон и Гармодий убили Гиппарха». 


Интересна дальнейшая судьба похищенных персами скульптур. Александр Македонский, завоевав Персию, распорядился вернуть их все Афинам – обратите внимание, не присвоил себе в качестве военной добычи, наравне с другими ценностями. Шаг, достойный Великого царя! 
СТИЛО И МЕЧ ТЕЛЕССИЛЫ









В Аргосе около 500-х годов до н.э. жила поэтесса Телессила, известная в Греции сочинительница гимнов и лирических стихов. Она в своих произведениях не жалела нежных слов, говорила о чувственной страсти в любви, славила Эроса, Афродиту, Аполлона и прочих любвеобильных богов, заставляя трепетать женские сердца своих читательниц. Но однажды в Аргос пришла беда: «слабоумный» (так его звали сами спартанцы) царь Спарты Клеомен, сын Анаксандрида, пошел войной на аргивян – повод у Спарты всегда был. Но тайной причиной послужил дельфийский оракул, в котором говорилось, что «Клеомен завоюет Аргос»... И потому Клеомен был абсолютно уверен, что Аргос захватить Спарте удастся с первого же приступа. Истины ради, следует сказать, что Клеомен предложил вначале аргивянам впустить его воинов, по-доброму, без сопротивления. Но жители Аргоса, уверенные в неприступности своих высоких стен, не прислушались к его настоятельным «советам». После этого спартанцы подступились к Аргосу и начали осаду. 



            




Небольшой гарнизон Аргоса состоял, в основном, из пожилых воинов, а немногочисленные наёмники долго защищать городские стены не могли. Силы были явно не равные – профессионализм бесстрашных воинов Спарты против практически безоружных мирных горожан. После нескольких дней ожесточенного штурма со стороны спартанцев у защитников городских стен вера в успех понемногу начала таять. Собрали ополчение из аргивян, кто раньше воевал и мог держать оружие в руках. Но приход на стены этих защитников  мало, чем помог. А спартанцы каждый день все решительней бросались на приступ. Их сбрасывали, а они опять шли вновь: в глазах любого спартанца непреодолимо горел вожделенный огонь – скорее бы дорваться до чужого добра и женщин! 












И вот, наступил момент - поредевшие ряды защитников Аргоса дрогнули. Воины Клеомена, почуяв близость желанной победы, удвоили усилия, предвкушая за этими ослабевшими стенами легкую добычу. К ночи в городе началась паника: ополченцы самовольно покидали обозначенные командирами для каждого боевые распорядки; они бросали оружие и небольшими группами, с семьями и ценным барахлом, стали просачиваться за пределы города - уходили, как им казалось, в безопасное место, в священную рощу с древними оливовыми деревьями. Другие горожане укрывались в погребах и подвалах собственных домов, надеясь, если не на милость победителей, то на счастливый случай. Хотя те и другие знали, что спартанцы - воины с жестокими сердцами, они не оставляют никаких надежд униженным и побежденным. 



Когда царь Клеомен понял, что город почти что в его руках, и завтра можно праздновать победу, он решил это приятное событие оставить до утра, распорядившись пока не предпринимать никаких действий – чтобы дать отдохнуть своим солдатам перед бойней. 




Оставшимся в живых аргивянам - а это были, в основном, раненые воины, женщины, дети и совсем немощные старики - ждать помощи было больше неоткуда. Той же ночью оставшиеся жители Аргуса собрались на городской площади, агоре, по призыву своей поэтессы Телессилы, чтобы услышать ее такие слова: «Жители Аргоса! Сегодня вечером, когда я задремала, ко мне в комнату явилась богиня Афродита, рядом был Эрос. Она поручила мне сказать, что Аргосу не быть под Спартой»… Богиня мне сказала, что я должна повести вас на бой с врагами. Верьте мне, как своей богине, слушайте – мы победим! Да поможет нам в этом деле Афродита и Эрос!». 
Все, кто слышал в этот момент Телессилу, поначалу удивились, но потом вдруг разом поверили - и подчинились ее воле. Женщина стала тут же отдавать четкие и грамотные команды солдатам и жителям Аргоса, будто всю жизнь занималась обороной города. Громким волевым голосом, не воспринимающим возражений, Телессила указывала на слабые места в обороне, определяла засады, распределяла оружие среди защитников. И, наконец, она велела немедленно собрать на площади сильных рабов от каждой семьи и всех государственных рабов, и слуг из свободных граждан других городов - а таких набралось более тысячи. Когда рабы сбежались к ней, воительница распорядилась вооружить всех, клятвенно заверив, что в случае победы она гарантирует им свободу. В ответ послышались громкие ликование, слова благодарности и решительные заверения рабов стоять насмерть рядом с их хозяевами. Затем Телессила убедила сограждан не отсиживаться по погребам, а лучше взять снова оружие и заняться истреблением врагов. Подошли еще больные и раненые, они тоже захотели сражаться со спартанцами. 




Пока ни о чем не подозревающие воины Клеомена отдыхали в предвкушении богатой добычи, воинствующая поэтесса приготовила для них в городе «сюрпризы» - в самых неожиданных местах устроила вооружённые засады. Словом, командовала она аргивянами как опытный и храбрый полководец – и никто в Аргосе не удивлялся этому и не сомневался в успехе, будто она была у них царем. 
Когда же поутру спартанцы начали штурм ворот и ворвались в город, их нестройные ряды никто не встретил – со всех сторон как-будто пустота, и только звенящая тишина настораживала некоторых из спартанцев. Но вдруг на их головы обрушились копья и дротики, стрелы, камни и кипящая смола -  шквал смерти настигал врагов буквально повсюду. Они, к тому же, шли не хоронясь, уверенные в полной беззащитности Аргоса. Крики ужаса и вопли раненых спартанцев перекрывались радостными возгласами воспрянувших духом аргивян. Клеомен, идущий в первых рядах своего отряда, не ожидал подобного подвоха, его ужасно удивил и огорчил этот ожесточённый отпор. Среди его воинов поднялась суматоха, переросшая вскоре в панику, послышались невразумительные команды командиров. 
И вот - чудо: напротив царя Клеомена на белом коне выскочил воин в полководческих доспехах, за плечами развевался ослепительно кровавый цветом шарф – это была Телессила. Воин, голова которого была надежно укрыта ослепительно сияющим на солнце золотым шлемом, храбро размахивал длинным и тяжелым мечом. Он уверенно сидел на резвом коне, со всего маху врезался в гущу спартанцев, пытаясь достать мечом Клеомена. Разя их направо и налево, увлекая собственной отвагой небольшой отряд вооруженных аргивян, таинственный всадник сражался достойно. Спартанцы, державшие оборону вокруг царя, были настолько ошеломлены внезапностью этого маневра, что дрогнули и, пятясь непроизвольно назад, начали неумолимое отступление за пределы города – вместе со своим царем. 


  



Притихший на ночь Аргос замер в тревожном ожидании. Клеомен, убравшийся с войском за священную рощу,  раздумывал, переживая дневной кошмар. А когда утренний туман рассеялся, и поле перед городом уже просматривалось почти до дальних холмов, высыпавшие на стены аргивяне к своему удивлению и радости увидели, что …врагов нигде не было! 
Как позже выяснилось, Клеомен так и не решился на новый приступ Аргоса – он трезво рассудил, что «не следует испытывать на прочность свой полководческий талант при завоеванием практически мертвого города». 
Перед спартанскими эфорами, требующими от него объяснений по его возвращению домой - по факту неслыханно позорного отступления от стен Аргоса, и Арголиды вообще, он все же оправдался. Он заявил, что обеда над женщинами, детьми и стариками Арголиды означала для Лакедемона одно лишь бесславие! Она могла обернуться несмываемым позором Спарты перед всей Грецией и богами Олимпа. А кому нужна такая победа? Эфоры, выслушав такое, на их взгляд, невразумительное объяснение своего царя, привлекли его к суду – «за подкуп со стороны аргивян»: старые вояки не могли себе представить, чтобы отважный спартанский воин мог запросто отступиться от реальной победы. 
Гражданский суд над царем Спарты состоялся. В свою защиту Клеомен рассказал, что когда его воины окружили и захватили священную рощу в Аргосе, где прятались некоторые его жители, он спросил пленного, какому богу посвящено это святилище. Пленный аргивянин ответил: «Аргосу». И тогда царь воскликнул: «О, прорицатель Аполлон! Сколь жестоко я обманулся твоим изречением, будто я завоюю Аргос!» - я тогда же понял, что «пророчество уже исполнилось, так как бог имел в виду не город Аргос, а всего лишь священную рощу Аргоса! Я потому немедленно ушёл оттуда, не осмеливаясь нарушать предрешения божественного оракула, поскольку, повторюсь, что предсказание уже свершилось в священной роще Аргоса»...
Слова царя прозвучали убедительно, и старейшины прекратили свой суд.

А счастливые неожиданным поворотом в судьбе их города аргивяне достойно отблагодарили свою героическую землячку, воительницу Телессилу: они заказали из нежнорозового родосского мрамора её статую в полный рост и поставили ее в храме Афродиты рядом с богиней. В правой руке отважная лирическая поэтесса, знакомая раньше лишь с Эросом и Афродитой, держала стило - приспособление для писания стихов, а в другой – обоюдоострый меч.

Эта история о Телессиле не выдумка: она поведана Геродотом, который любит приводить назидательные примеры. По его словам, дельфийский оракул задолго до этих событий прорицал для жителей Аргоса: «Время наступит, когда в битве над мужем одержит женщина верх, и с позором его прогнать ей удастся. Славу великую даст она всем аргивянам, но в горе много аргивянок будет тогда свои щеки царапать» ...





ДИОГЕН И АРИСТИПП: СТРАСТЬ НА ДВОИХ


Из многих знаменитых в Древней Греции гетер особую известность приобрела сицилийка Лаида (Лаиса). Прославилась она своей необыкновенной по-девичьи изящной и в тоже время женственной фигурой, а её несравненные формы вскружили голову не одному мужчине. И что удивительно, неподражаемая грациозность Лаиды оставалась с годами неизменной, как и прежде. Живописцы и ваятели становились в очередь к ней, умоляя стать натурщицей для своих творений, а если кому посчастливилось её уговорить, то миру вскоре являлась новая богиня - соперница по красоте Афродите. Скульптуры и картины с изображением обнаженной Лаиды раскупались ценителями нарасхват, а богачи разного возраста толпами осаждали её вместительный дом в надежде хотя бы увидеть предмет своих вожделенных чувств. Эротические услуги гетеры стоили невероятных сумм, и оттого она оказалась недоступной многим мужчинам, жаждавших её обольстительного тела. Лаида к  тому же была очень привередлива в выборе очередного воздыхателя, не каждого привечала. При кажущейся доступности гетера отказывала во взаимности каждому, если не имела в своем сердце глубокого ответного чувства, - и только потом говорила избраннику: «Да». Она не торопилась принадлежать своему партнеру только по его желанию, даже если мужчина был сильно влюблен в неё и щедро оплатил её содержание.

Но Лаида могла распахнуть объятия человеку, даже если он был беден, зато умён. Она щедро одаривала своего избранника страстной и одновременно нежной любовью, и делала это по зову собственного впечатлительного сердца или по естественному для такой женщины капризу. В числе её «ближайших приближённых» оказались известные афинские философы Аристипп и Диоген, соперники, абсолютно разные по духу и «фактуре»: первый – элегантный и внешне приятный, а второй – грубый, грязный и циничный. 
Диогена красавица гетера принимала бесплатно, но требовала взамен интересных историй и анекдотов, а другой любовник платил за интимные встречи сполна золотыми монетами, «делая это из принципа и вследствие особой своей щепетильности»... С «приличным» Аристиппом женщине общаться было очень интересно, в противовес грубияну Диогену, в результате оба философа получали от неё – каждый своё, а она от них - интеллектуальную подпитку, что было немаловажно для её профессиональной деятельности. Другие философы тоже пытались войти в круг близких друзей красивой гетеры, но Лаида из этой мудрёной среды больше никого не подпускала, в этом смысле, к себе. 
Однажды в обществе философов прошёл слух, что «морально устойчивый» политик и оратор Демосфен был замечен у дверей её дома - не устоял перед искушением испытать блаженство в объятиях красавицы. Потом все рассказывали друг другу анекдотическую историю: когда Демосфен стал настаивать на интимной встрече с Лаидой, она назначила ему цену – 10 000 драхм (1 таларнт=60 драхм)! Политик искренне возмутился, сказав следующие слова: «Что? Всего за одну ночь отдать такое богатство?» - он рассчитывал вкусить радостей всего за одну десятую назначенной суммы... Расстроенный Демосфен так и сказал гетере: «Нет, я не могу допустить, чтобы твой стыд и позор достался мне такой ценой - чтобы после мне же за это глубоко не раскаиваться!» На что Лаида остроумно парировала: «А я  требую от вас 10 000 драхм именно по этой причине - чтобы после мне же глубоко не раскаиваться!». 

Друзья не раз приставали к Аристиппу с вопросами, почему он терпит присутствие Диогена и не принимает никаких решительных мер, чтобы отлучить соперника от сердца Лаиды. Философ спокойно отвечал: «У меня нет нужды беспокоиться насчет соперника! Я уверен, что именно я обладаю Лаидой, а не она мной, а остальное мне безразлично!» Если ему говорили, что продажные женщины, к которым относилась, безусловно, его симпатия, не могут любить чувственно, он возражал: «Я знаю, что вино или рыба меня не любят, но у меня есть все основания ими пользоваться с большим вкусом и даже удовольствием. Ну и что из этого?» Слушая советы взять на полное содержание Лаиду и этим избавиться от прочих претендентов на её тело и душу, Аристипп отказывался это делать, убеждая друзей, что он не настолько богат, чтобы приобрести для одного себя столь драгоценный предмет... А на слова, что он «разоряет себя ради неё», спокойно отвечал: «Да, я на самом деле много плачу Лаиде, но делаю это, чтобы иметь своё собственное  счастье обладать ею. Но только при этом я не хочу требовать от неё, чтобы другие лишались такого же счастья!» 

Диоген и Аристипп терпеть не могли друг друга и всегда находили повод «уколоть» друг друга мудрой мыслью, тем более, если рядом находился еще кто-то из посторонних. Однажды Аристипп, холеный аристократ, проходил мимо «жилища» Диогена, большого глиняного пифоса. А Диоген сосредоточенно чистил овощи себе на обед. Аристипп не удержался, спросил: «Чего это известный всем философ готовит такой скромный обед? И почему ты готовишь сам, когда для  этого  годятся рабы?» Диоген среагировал: «Если бы ты, такой известный философ, умел кормиться вот этим скромным обедом и сам готовить, тогда тебе не пришлось бы униженно прислуживать при дворах тиранов!»... Аристипп, не собираясь отступать, немного подумал и ответил: «А если бы ты умел нормально разговаривать с людьми, тебе не пришлось бы чистить самому себе овощи»...
Когда Аристипп, наконец, решил жениться на Лаиде, Диоген намекнул  на «неприличность» подобного шага. Тогда Аристипп спросил: «А не все ли равно тебе занять дом, в котором жили многие до тебя, или лучше  занять дом, в котором ещё никто не жил?» Диоген ответил, что для его это не имеет никакого значения. Аристипп продолжил: «И не все ли равно тебе плыть на корабле по морю, где плавали до тебя многие, или где ещё никто до тебя не плавал?» Ответ опять был утвердительный. «Вот и я такого же мнения, - сказал Аристипп, - что все равно, жить ли с женщиной, которую уже знавали многие, или с такой, которую никто не трогал. Главное не в том, чтобы подчиняться чувствам, а властвовать над ними, не воздерживаться от наслаждений»... Но Диоген не сдавался: «Но ты тратишь на нее столько денег, а она за медный обол ублажает меня, бедного киника». «Я плачу этой женщине, чтобы самому наслаждаться ею, а вовсе не для того, чтобы запрещать ей делать то же самое с другими мужчинами» - заявил Аристипп. 
Иногда оба соперника, Диоген и Аристипп, встречались нечаянно у дверей своей любовницы «во внеурочный час», когда им не назначали. Тогда раздражение выливалось в очередную философскую дискуссию: 

- «Если ты делишь со мной восхитительные прелести моей любовницы, - с вызовом заявлял Диоген, - в таком случае разделяй и мою философию. Возьми палку и одень грязную накидку киников!»

- «Не считаю это необходимым, пусть всё остаётся, как есть!» - парировал Аристипп. 
Казалось, амурная дружба с гетерой двух философов никогда не прервется, но случайные обстоятельства изменили их странные совместные отношения. 

Несравненная и восхитительная Лаида была уверена, что ни один мужчина не в состоянии был устоять перед ее женским обаянием. Однажды в весёлой компании, где она как всегда верховодила пирушкой, затеялся разговор о Ксенократе, философе, которого все знали в Афинах, и слыхали о стоической его сдержанности к восприятию прелестей женского пола. Лаида поспорила с компанией на очень крупную сумму, что ей нетрудно будет соблазнить философа. Ей попытались возразить, усомниться в ее способностях, а то и в порядочности поступка. Она же ответила: «Бесстыдно лишь то, что делают, до конца все, осознавая!» - и тут же приступила к делу... 
Поздно вечером Лаида появилась у дома Ксенократа, постучала в дверь и, не раскрывая своего имени, испуганно поведала хозяину, что за ней гонятся грабители. Словом, напросилась, таким образом, в дом к одинокому мужчине, якобы, «переждать опасность». Увидев перед собой  слегка одетую молодую незнакомку, вначале Ксенократ с некоторым подозрением выслушал её сбивчивый рассказ, поколебался в сомнениях, но всё же согласился оказать нежданной гостье приют на ночь. Накормил, чем бог послал, потом предложил постель, уступив для сна свою широкую деревянную лавку. А сам расположился в другом месте. 
Когда хозяин загасил масляную лампу и уже почти задремал, его разбудил легкий шорох. Он тут же открыл глаза: рядом, как призрачное видение, стояла полностью обнаженная женщина, его гостья. Размытое темнотой ее белое тело излучало слабое сияние, оно показалось ему эфирным созданием. Ошеломленный необычной ситуацией философ не произнес ни звука, соображая, как выйти из этого деликатного положения, а женщина, Лаида, не теряя драгоценного времени, легла на него, тесно прильнув жарким трепещущим телом. Слегка касаясь теплыми губами, она стала покрывать грудь и плечи еще не старого мужчины короткими поцелуями, пронзающими насквозь пламенными стрелами Эроса... Распалившееся сердце философа, казалось, затопил жгучий расплавленный свинец... Это состояние было страшнее, чем физическая пытка! 

Не шелохнувшись, Ксенократ лежал на спине, вытянувшись как тетива боевого лука, не показывая видимых признаков жизни - лишь бешеные удары гулкого мужского сердца выдавало его настоящее состояние. А Лаида всей своей женской природой из последних сил неистово пыталась вызвать у него то, зачем она сюда явилась. Она собрала в единый пучок эротической энергии все ухищрения, на что способна вообще опытная гетера - но, увы, воля философа оказалась сильнее колдовства коварной обольстительницы! Глотая слезы, Лаида в бессильной ярости ещё немного попыталась расшевелить Ксенократа, удвоила плотский натиск – бесполезно! И, наконец, униженная отказом, распалённая и обессиленная собственной страстью, молодая женщина отступилась. 
Наскоро набросив одежды, прикрыв пылающее от стыда лицо легкой полупрозрачной тканью, Лаида бросилась вон из дома, растворившись в кромешной темноте ночи... 


Пришлось Лаиде назавтра рассказать любопытствующим друзьям, как было на самом деле, рассчитаться сполна за позорный проигрыш. Хотя в оправдание она имела возможность объяснить произошедшее: «Я заключала пари, что смогу лишить добродетели мужчину. А это был не мужчина - каменная статуя!» Но случай с философом Ксенократом послужил ей большим уроком, и впоследствии Лаида уже не ко всем мужчинам относилась с прежним высокомерием. А к друзьям своим, Диогену и Аристиппу, она тоже начала охладевать – так достала ее философия! С тех пор друзья-враги уделяли больше внимания научным спорам и философским беседам. 
За свою долгую жизнь гетеры Лаида заработала немало богатства: накопила недвижимого имущества, ценные подарки, деньги и драгоценности. Она почему-то никогда не позировала - ни скульпторам, ни художникам, а они, буквально, умоляли уделить им внимание. Однажды великий ваятель Мирон, уже старый человек, знаменитый работами «Дискобол» и группой «Афина и Марсий», и оригинальной статуей «Корова», все же уговорил Лаиду немного попозировать ему обнаженной. Но когда женщина, грациозно сбросив с округлых плеч свое легкомысленное одеяние, он вдруг загорелся естественным желанием мужчины, забыв о своих годах, сединах и здоровье. Мирон предложил гетере «все свое состояние за одну ночь любви»... Лаида в ответ только рассмеялась. Оделась и ушла. 
На следующий день Мирон, в силках «вернувшейся к нему молодости», с утра побывал у модного брадобрея, где подстриг запущенные волосы и бороду. Надел на шею тяжелую золотую цепь и на все пальцы - кольца с драгоценными камнями, подкрасил дряблые щеки яркими румянами, окропил тело и одежду египетскими духами. Потом отправился на поиски Лаиды. Мирон нашел ее, обольстительную и чудную, объявил о своей любви и намерении жениться. Гетеру его появление вначале удивило, а потом развеселило – она сказала: «Молодой человек, ты просишь меня о том, в чем я вчера отказала твоему отцу!»…

Да, Лаида была богата, но расставалась она со своими «нетрудовыми» доходами без сожаления, и не считая. Лаида делала щедрые пожертвования на строительство храмов и общественных зданий, заказывала знаменитым ваятелям множество дорогостоящих скульптур с собственным изображением, раздаривая их восхищенным поклонникам. Добрая по натуре женщина имела жалостливое сердце, отзывалась на любые просьбы о денежной помощи - и она быстро разорилась: наступило время, когда несметно богатая в недавнем прошлом женщина оказалась нищей, совсем без средств! После этого её, понятно, покинули друзья и все до одного поклонника – не нужна была более никому. 
А когда умерла Лаида, о ней еще долго ходили самые невероятные слухи и легенды, порочащие или восхваляющие: говорили даже, что «любимым своим «делом» Лаида занималась почти до 70 лет, и только смерть успокоила её жаждущее мужских рук тело»... Но в память о необычной судьбе продажной женщины с огромным любящим сердцем, на берегу реки Пеней в Фессалии граждане соорудили изумительной красоты гробницу с эпитафией: 
«Непобедимая Греция героев была побеждена и обращена в рабство божественной красотой Лаиды, этой дочери Любви, воспитанницы Коринфа, которая почила в благородных полях Фессалии». 

Другой памятник был установлен в Коринфе, откуда юная жрица любви Лаида начала своё триумфальное шествие по Греции: он изображал львицу, терзающую барана... Кто львица, а кто баран – разберитесь, мол, сами. 
Вот и все о прекрасной гетере Лаиде, познавшей искреннюю любовь с двумя великими греческими философами, Аристиппом и Диогеном. 



Если желаете, немного сведений о них, Аристиппе и Диогене.




 
Аристипп (435 – 355 гг. до н.э.) родился в Кирене. Философской мысли учился вначале у Протагора из Абдеры, виднейшего софиста своего времени, а потом познакомился с Сократом, которому был предан до конца дней своих. Философия, по его высказываниям, дала ему возможность «говорить с кем угодно», потому он так расковано чувствовал себя и среди друзей, и в царских дворцах. Известно, что он благополучно гостевал довольно длительное время в Сиракузах у тиранов Дионисия Старшего и Дионисия Младшего, поддерживал дружеские связи с Киром Младшим, братом персидского царя Артаксеркса, и даже тайно набирал для него войско из греческих воинов. Именно за эти деяния «правдолюб» Диоген, вечный оппонент Аристиппа, обзывал его «царским псом». 
Став основателем нового направления в философии – «гедонизма», Аристипп организовал в родном городе для своих последователей школу «киренаиков», где проповедовались идеи «наслаждения как высшего блага». При том философ убеждал стремиться к разумному наслаждению, а не слепо подчиняться удовольствиям... Основным мерилом добра и зла, истины и лжи Аристипп считал удовольствие и страдание, сам вёл открытый образ жизни, много и приятно путешествовал. Не гнушался он роскоши, комфорта и чувственных удовольствий, обретая везде много соратников и поклонников. 
Платон высказывался об Аристиппе в неодобрительной манере, если хотите, даже в резкой форме, осудив за то, что тот не посетил Сократа в тюрьме, не поддержал своего учителя в трудный час. Хотя у Аристиппа на тот период была своя «уважительная» причина: «он отдыхал с Лаидой на Эгине». После кораблекрушения Аристипп попал на Родос, «без гроша в кармане». Но не растерялся, а не колеблясь отправился в местный гимнасий, выступил там с философским докладом и так увлек слушателей, что долго пользовался щедрым гостеприимством влюбленных в него родосцев. Пока не отбыл на родину на очередном судне. После Родоса Аристипп хвастался перед друзьями, что сумел выжить, советуя другим родителям «обеспечивать своих детей таким богатством, которое не утонет вместе с его обладателем после кораблекрушения»...   


 Мудрые высказывания Аристиппа охватывают широкий аспект жизненных проблем, некоторые из них, думается, актуальны и сегодня:
- «Лучше быть нищим, чем невеждой: если первый лишен денег, то второй лишен образа человеческого…
- Если правитель не делает всего, чего хочет государство, то подлежит ему за это ответить. Государство вправе так обращаться с правителями, как я обращаюсь со своими слугами…








      

- Я, например, требую, чтобы мои слуги доставляли мне то, что мне надо, в полном изобилии, но чтобы сами (при этом) ничего не касались. Точно так же и государство полагает, что правитель должен доставлять ему возможно большее благополучие, но чтобы сам он совершенно чуждался его…


  
- Я, по крайней мере, назначал бы таких правителей и начальников с таким воспитанием, которые и сами желают иметь много хлопот и другим желают их много доставлять».
Теперь о Диогене. Если бы в античности была заведена «Книга рекордов Гиннеса», Диоген из Синопа занял бы в ней достойное место по количеству сочиненных о нем анекдотов и всякого рода небылиц. 

 Родиной Диогена (499-428 гг. до н.э.) считается портовый город Синоп, греческая колония на Черном море. Отца Диогена звали Кикесием, он был на рынке трапезником или денежным менялой. Молодой Диоген поначалу помогал ему, даже увлекся этим прибыльным делом, мечтая о собственном торговом доме или банке, но неожиданно сограждане изгоняют его из родного города. О действительных причинах, повлекших за собой такое суровое наказание, никто не ведает. Но сам Диоген, когда стал известным философом, в шутливой форме рассказал друзьям следующее: «Я, по молодой глупости, подделал всего-то нескольких монет и был за это предан суду граждан. Но как я благодарен землякам за свое изгнание, иначе бы никогда не стал известным философом!»... Так это было на самом деле или иначе, но Диоген вскоре объявился в Афинах. 

У Диогена, когда он покинул родину, был в собственности раб, всего-то один, по имени Ман. Поначалу раб сопровождал его по дороге из Синопа в Афины, но сбежал от хозяина, который сам не мог себя прокормить. На уговоры объявить в розыск раба, Диоген сказал: «Не позорно ли то, что не Ман нуждается в Диогене, а Диоген в Мане?» - так и отказался. А раб его, кстати, добрался во время скитаний в Дельфы, где стал жертвой своры одичавших собак. Когда Диоген узнал о судьбе сбежавшего раба, он вздохнул и сказал: «Вот раб и понес должное наказание за бегство от хозяина».

Уже в ранней молодости Диоген своим необычным поведением и разговорами внушал к себе если не уважение, то явный интерес к своей личности. Он много путешествовал, как многие философствующие чудаки в Греции, встречался с царями государств и властителями городов, поражая их неадекватным отношением к жизненным ситуациям. Жил некоторое время в Сиракузах, после чего попал в плен к пиратам, которые продали его в рабство некоему Ксениаду из Коринфа. Когда Ксениад, невольно выделив Диогена в толпе рабов, спросил, что он умеет делать, тот спокойно ответил: «Управлять царями»... Хозяин оценил его далеко не рабское достоинство, доверил домоуправление, а потом, видя в нем педагогически задатки, поручил обучение своих сыновей. В благодарность за хорошее преподавание и воспитание детей, Ксениад дал позже Диогену вольную. Так Диоген оказался в Афинах.

В этом городе, где витал дух свободы и демократии, умами властвовал Антисфен, сын фракийской рабыни, ученик Сократа. После смерти великого философа Антисфен основал свою школу киников, сторонников сократовского учения, и Диоген, случайно прослушавший его речи, загорелся стать таким же непримиримым воителем «с неправдой жизни». Попросился к Антисфену в ученики. Старый мудрец почему-то наотрез отказался приблизить Диогена к себе, обзывал его обидными прозвищами, а Диоген все терпел, сносил терпеливо все оскорбления. И, вероятно за долготерпеливость, наконец, был обласкан вниманием Антисфена - а затем Диоген прославил своего учителя собственным гением. 

На первых порах Диоген был всеми покинут и одинок. Отец от него или отказался вовсе – за тот нехороший проступок - или не просто помогал материально, а из-за бедности никто из зажиточных афинян Диогена не хотел принимать. Тем более он с юности подвержен «страсти обличения и вечного недовольства». Он совсем впал в уныние, однако, когда однажды закусывал корочкой засохшего хлеба, заметил пробегавшую мимо мышку: мышка кормилась падающими крошками… То, что увидел Диоген, привело его, чуть ли не в восторг, он обратился к себе с вопросом: «Этой мышке ни к чему все афинские роскошества, она не боится темноты, не ищет мнимых развлечений и не нуждается в подстилке. Ты же, Диоген, печалишься из-за того, что не можешь трапезовать с афинянами!» 

С того дня, говорят, Диоген обрел ясность духа. Он, вероятно, первый из мудрецов, который стал складывать свой плащ вдвое, догадавшись, что «его можно не только носить, но и спать на нем». Носил на палке суму с куском хлеба и глиняной чашей, но когда увидел, как ребенок пьет родниковую воду из ладошки, искренне удивился простоте пития: он тут же вытащил из своей убогой котомки щербатую плошку и с удовольствием разбил ее, приговаривая с досадой: «Сколько же времени, глупый я человек, таскал лишний груз!» Диоген водрузил на себя сосновый венок, заверив сограждан, что заслуживает его потому что «победил бедность, изгнал тоску, страх и самое чудовище  - наслаждение»... Он, безусловно, сильно нуждался в деньгах на пропитание и, не имея никаких средств к существованию, даже просил милостыню. Сильно обрадовался, когда узнал, что подобная деятельность «есть часть добродетели и мудрости»... А когда ощутил в душе глас божий – идти в народ, почувствовал в себе великие силы убеждения мудрым словом. 
Возле храма Кибелы он нашел кем-то забытый большой глиняный кувшин для вина или зерна, пифос, и устроил в нем ночлег, видимость собственного жилища. Диоген одел на себя рубище, как делали все странствующие мудрецы в Греции, взял в руки посох странника, скиллу, и – «отказался следовать правилам и законам, поскольку они придуманы людьми»... После этого случая Диоген прослыл в Афинах, если не философом, то безвредным чудаком – это точно! 

 
Крайним аскетизмом и всевозможными ограничениями он довел свой организм до примитивного удовлетворения в физиологических потребностях и удовольствиях. Но при этом был, говорят, «здоров телом и светел лицом, всегда имел веселое настроение, был необычайно остроумен». Никогда ничем серьезно не болел и имел все необходимые задатки неплохого атлета. Он любил посещать Олимпию в дни Всегреческих игр. Когда ему предложили участвовать в атлетических состязаниях, имея в виду его отменное здоровье и силу, Диоген с достоинством ответил: «Я стараюсь победить в борьбе с пороками человека». Во время состязания гоплитов в беге побежал сзади, в нарушение всех норм и правил, громко крича, что это «он победил всех людей на играх своей калокагатией (греч. calocagathia - идеальное сочетание внешней и внутренней красоты человека). В другой раз, заметив в праздничной толпе богато одетых юношей с Родоса, Диоген воскликнул: «Это спесь!», а когда столкнулся через некоторое время с лакедемонянами, вызывающе одетыми в поношенные и потрепанные одежды, он тут же сказал громко: «Это тоже спесь, но иного рода!».

Диоген часто произносил: «Хочу быть пророком правды и свободы слова!». Но, случалось, что мудрец вел себя не совсем пристойно, когда собрав вокруг себя праздную публику вдруг «испражнялся и бросал в людей это же самое, или, не стесняясь занимался рукоблудием, говоря: Естественное не может быть постыдным»... Но афиняне не обижались, а любили его по-своему, как любят городского дурачка. Какой-то неразумный мальчик разбил его пифос, шалуна строго наказали и тут же подарили Диогену другой сосуд, еще больший и прочный. Когда он увидел женщину, которая нагнулась за чем-то до земли, он сказал: «А ты не боишься стоять в такой непристойной позе? А вдруг окажется позади какой-нибудь бог – ведь все вокруг полно богами!»...  Увидев, как маленький сын гетеры бросает камни в толпу, он предостерег его, что тот «может попасть в своего отца»...

У философа Диогена со временем появились не только любопытные слушатели, но свои ученики и поклонники. Они ловили каждое его мудрое слово, с обожанием слушали, как он ворчит или ругается, обсуждали им сказанное, записывали и вникали в суть. Жаркое лето мудрец теперь проводил в Коринфе, где любимым местопребыванием его «школьной команды» стала кипарисовая роща Кранейон, рядом с роскошной гробницей известной гетеры Лаиды. Здесь на зеленой лужайке Диоген  любил нежиться чуть ли не голышом на солнышке, очаровывая при этом своими занятными речами учеников. Именно в Коринфе, по преданию, он встретил молодого македонского царя Александра. «Ты - кто?» - спросил Диоген, продолжая лежать голышом, нисколько не смущаясь появлением блистательной свиты.

- «Я – Александр, царь! А ты - кто?»
- «А я – «собака» (т.е. киник) Диоген! Куда идешь ты, царь?»
- «Иду завоевывать  Индию».
- «А тебе это нужно?»
- «Да! Нужно!»
- «А потом?»
- «Потом хочу завоевать весь остальной мир!».
- «А после?»
- «А после буду отдыхать» - ответил царь, удивленный странными расспросами. 

- «Сумасшедший! – воскликнул Диоген. - Зачем тебе это надо? Я отдыхаю уже сейчас, не завоевывая всего остального мира. Если ты хочешь отдохнуть в конце, не лучше ли будет тебе это сделать в начале?»
На обратном пути молодой царь долго молчал, а потом неожиданно для друзей произнёс: «Как бы я хотел бы быть Диогеном, если бы не был царем»!»
Философ Диоген, как истинный киник, не воспринимал мировоззрение Платона, господствовавшее тогда, на природу и общество. Он вообще никого «из чересчур мудрых» не воспринимал всерьез, и не любил. Когда Диоген узнал мнение Платона, что «человек есть животное о двух ногах, но лишенное перьев», он ощипал петуха и принес в таком виде его Платону. Сказал: «Вот твой человек!» Но при том сам ходил с фонарем по городу средь бела дня со славами: «Ищу человека, а не негодяя»... Он издевался над известностью Платона, заявляя, что он «не красноречив, а пусторечив», а у Евклида не ученики, а «желчевики»... «Для того чтобы жить, как следует, надо иметь или разум или петлю» - говаривал мудрец. - «Боги даровали людям легкую жизнь, но они ее затруднили всевозможным выдумками о страстях, сластями и благовониями... Но не всякая жизнь – зло, а лишь дурная»... Когда он увидел, как раб обувает человека, он сказал тому человеку, «чтобы он себе теперь руки отрубил - тогда будет понятно, зачем ему нужен такой раб»...   Платон по поводу высказываний Диогена в свой адрес не остался в долгу, заявив, что «Диоген это безумствующий Сократ»... 

Диоген в бытность свою имел скверную репутацию скандалиста, отвергал супружество, но с удовольствием общался с гетерами и проститутками, причем старался воспользоваться их услугами бесплатно. Ратовал за свободу любви и общность жен. И с юмором у него было тоже всё в порядке. Однажды его принародно обругал один плешивый гражданин. Философ прореагировал мгновенно: «А я тебя вовсе ругать и не буду, а даже похвалю твои волосы за то, что они с дурной твоей головы все повылезли!». Он ни разу в своей жизни никому не уступил  в споре, но при этом говорил ученикам, что «никакой успех в жизни невозможен без упражнений»... Себя же Диоген ухитрялся приобщить к богам, поскольку, по его мнению, «все принадлежит богам, мудрецы - друзья богов, а у друзей все общее: стало быть, все принадлежит мудрецам»... 
Он удивлялся, «почему музыканты могут настраивать свои инструменты и правильно играть, ораторы правильно рассуждают о жизни, но никто из людей не может настроить жизнь на лучшее»... Хотя Диоген сам отвечал на свой вопрос, говоря, что «можно все превозмогать, если вместо бесполезных трудов мы предадимся презрением наслаждений (что само по себе является высшим наслаждением), займемся тем, к чему нас призывает природа - тогда мы должны достичь блаженной жизни... И только неразумие заставляет нас страдать!»... Свои выводы Диоген старался донести не только до афинян и карфагенян, а всей Греции. Отсюда - его походы в Олимпию, где он имел возможность донести как можно большему количеству людей одновременно свои философские идеалы: «это совершенство телесного сложения и духовно-нравственного склада, когда наряду с красотой и силой человек обладает справедливостью, целомудрием, мужеством и разумностью».

Однажды он закусывал в портовой харчевне, полный в обеденное время простого люда. Диоген заметил проходящего мимо оратора Демосфена и окликнул его, чтобы тот присоединился к трапезе. Демосфен сделал вид, что не увидел и не услышал Диогена. «Тебе стыдно, Демосфен, зайти в эту харчевню? А между тем твой господин, простой народ, ходит сюда ежедневно!» - намекая, что ораторы – только рабы толпы.

Диоген намеревался прожить достаточно долго, и «был столь равнодушен к смерти и погребению, что когда сильно заболел, едва передвигая ноги, добрел до моста близ гимнасия. Там упал и велел сторожу, чтобы он, когда заметит, что он уже не дышит, бросить его в Илисс». Потом он оклемался и еще долго жил. 

Когда ему исполнилось 80 лет, он «на спор» (он же великий спорщик) съел сырого осьминога, тут же заболел «в результате быстротечной холеры»... Его стали успокаивать, уговаривая не отчаиваться и не бояться загробной жизни, Диоген встрепенулся и с раздражением спросил: «Тогда  почему ты не умираешь?» Потом, смирившись с неизбежным, прекрасно понимая, что дни его сочтены, проговорил: «Философия дала мне возможность иметь готовность ко всякому повороту судьбы. Я готов умереть, но когда умру, бросьте меня без погребения». 
- «Как! На съедение хищникам и стервятникам?» - удивились люди.

- «А положите рядом палку - я буду отгонять их»…
- «Ты разве почувствуешь?»
 - «А коли не почувствую, то, какое мне дело до грызущих меня зверей?» - спокойно завершил разговор философ.

Диоген умер в один год, день и час с Александром Великим, гласит легенда. Как и македонский царь, он тоже стал гражданином мира, где завоевал собственную Империю Мудрости, где были свои подданные - поклонники и ученики. Граждане Синопа, прежде стеснявшиеся чудаковатого земляка, вдруг осознали, кого они лишились. Во многих городах желали поставить памятник Диогену, своему земляку, оспаривали у Афин и Синопа честь называться родиной Диогена. А в Синопе долгое время  возвышался памятник из меди с надписью:
«Время точит камень и бронзу,
 а слова Диогена живут вечно!
Ты учил нас обходиться малым 
и указал, как найти счастье!»
Как это часто бывает, философ Диоген после смерти стал пользоваться необыкновенной популярностью, и не только у греков. Везде заговорили о его сочинениях, среди которых «О любви», «Государство», «Фиест», «Эдип», о чём имеются письменные свидетельства его необычного философского дара.

Из Диогена: 

«Если ты богат, то можешь кушать, когда захочешь, если беден, то когда можешь»...
«Если собственность овладевает человеком, то человек уже не владеет своей собственностью»...
«Когда цари философствуют, а философы царствуют - мир благоденствует»...
«Как защищаться от врага? Быть благородным и справедливым»...  

ТАРКВИНИЙ ГОРДЫЙ: НЕСЧАСТЛИВАЯ ЦИФРА «7»

Римский историк IV века (н.э.) Евтропий создал оригинальный труд – «Бревиарий от основания Города», заслуживающий внимание тем, что в нем в сжатой форме дается жизнеописания всех римских царей и императоров: «…до года тысяча сто восемнадцатого от его основания». Из первых царей Рима привлекает внимание имя Тарквиния Гордого, седьмого по счету – «от основания Рима», и последнего царя римлян. Его восшествие на престол связано с женщиной, и женщина стала причиной его отставки по воле римлян – об этом пойдет речь…

… Первым царем был Ромул, «сын девы-весталки Реи Сильвии и бога Марса», как утверждают древнеиталийские мифы, и его вскормила своим молоком волчица. На самом деле, он с братом-близнецом Ремом был подкидышем, а проститутка Акка Лауренция была им за родную мать, воспитал пастух Фаустул. Когда Ромул подрос, он с братом сколотил молодежную банду, которая занималась разбоем на дрогах, угоном и продажей чужого скота. В 18 лет от роду Ромул убил своего брата Рема, в гневе, и выстроил с «сотоварищи» небольшой городок на Палатинском холме: «…в одиннадцатый день до Майских Календ, третьего года VI Олимпиады, после разрушения Трои в 394 году», и дал ему свое имя – Рим (около 753 г. до н.э.). 

…После загадочного исчезновения Ромула на Козьем болоте (говорили, его забрали боги в огнедышащую колесницу, спустившуюся в тот день на землю) римляне причислили своего первого царя в сонм богов, позднее отождествленным с Квирином. Затем пригласили царствовать сабинянина Нуму Помпилия, человека мудрого и «полезного Риму не меньше, чем Ромул». При нем Рим 40 лет подряд не воевал, но упрочил доверие среди соседних племен и народов. Умер Нума Помпилий на сорок третьем году своего правления. 

…Престол Нумы Помпилия наследовал Тулл Гостилий («Чужеземец»), он вернул римлян в прежнее состояние народа-задиры, сам храбро сражался. Процарствовал Тулл тридцать два года, но умер не на поле брани, а сгорел при пожаре в собственном доме, в который ударила молния. 

…После Гостилия царскую власть над Римом принял Анк Манций, внук Нумы по дочери. Он сражался с могущественными племенами аборигенов, латинами, отобрал у них Авентинский и Яникульский холмы, которые присоединил к Городу. Умер от болезни на двадцать четвертом году правления. 

…Затем царскую власть получил Приск, он был из древнего этрусского рода Тарквиниев. Римляне во главе с Приском одержали победу в борьбе с сабинянами и латинами, после чего к Риму присоединились новые плодородные земли и выпасы для скота. Приск установил «Римские игры», в том виде, каком они находились потом еще 500 лет. Построил в Риме Большой сточный канал (Cloaca Maxima), храм Юпитера и Большой цирк (Circus Maximus) – всеобщую гордость всех римлян. При нем вокруг Города возвели высокие стены из камня, начато строительство храма на Капитолийском холме. На тридцать восьмом году правления Приска убили сыновья Анка Манция, в борьбе за власть. 

…После Приска Тарквиния царствовал Сервий Туллий, рожденный знатной женщиной, но попавшей в плен и ставшей служанкой у царя. При нем Рим отобрал у соседних сабинских общин еще три стратегически важных холма – Квиринал, Виминал и Эсквилин, а вокруг крепостных стен появились глубокие оборонительные рвы. Этот царь знаменит еще тем, что впервые в римской истории устроил всеобщую перепись населения. В Риме оказалось 83 000 свободных граждан, способных носить оружие, плюс женщины, дети и старики, еще один-два раба в семье – предположительно, около 300 000 римлян. 

Погиб Сервий Туллий от руки собственного зятя, Луция Тарквиния, сына того царя, которому он наследовал. К убийству царя была причастна и его собственная дочь Сервия, жена Луция. 

Итак, Луций Тарквиний, прозванный римлянами «Гордый», стал седьмым и последним царем Рима. Он незаконно захватил римский престол и правил народом двадцать четыре года. Мог бы еще столько же царствовать, если бы не подвел его собственный сын Секст, распущенный нравами молодой человек. Секст совершил преступление против свободной гражданки Лукреции, отчего в 507 году до н.э. римляне прогнали Тарквиния Гордого из своего Города. 

Таким образом, судя по «Бревиарию» Евтропия, в течение двухсот сорока трех лет «от основания Города» в нем царствовали семь царей, хотя «… к концу этого времени расстояние от Рима до самой удаленной точки его владений едва ли доходило до пятнадцати миль»…

Пришел к власти Луций Тарквиний, зять царя Сервия Туллия, по прихоти собственной жены Луции, царской дочери, которой не терпелось самой стать «Первой Дамой» Рима. Она день и ночь «грызла» нерасторопного мужа, понуждая его добиваться царской власти правдами и неправдами. И Луций, в конце концов, постарался: поначалу он везде очернял действия царя, своего тестя, в народных собраниях и среди сенаторов, сколачивая вокруг себя недовольных сторонников. Давая непомерные общения сенаторам и плебеям, он сумел всех убедить, что Сервий – «никчемный старик, не способный осуществлять обязанности царя». Затем Луций Тарквиний «созрел» для мятежа: с вооруженными до зубов людьми он ворвался на форум, где заседали сенаторы, вытолкал из курии Сервия и сам уселся в царское кресло. Вдогонку за Сервием Луций тайно послал убийцу, который зарезал старого человека прямо на улице.

Заняв римский трон «без народного волеизъявления», Луций Тарквиний не рассчитывал на людскую любовь, и даже больше – он постарался внушить народу дикий страх. Он теперь правил Городом один, не беспокоя сенат своим присутствием, не спрашивая советов у старейшин. Тарквиний, римляне стали еще называть его «Гордый», единолично привлекал к суду любого, кто вызывал у него подозрение в лояльности, выносил смертные приговоры по своему разумению, убирая с пути неугодных ему оппозиционеров. Не раз он осуждал на погибель граждан, «виновных только в собственном богатстве», ради того, чтобы незаконно присвоить их имущество. 

Тарквиний Гордый замыслил ознаменовать свое царствование строительством грандиозного храма в Риме, общей площадью в 3300 кв. метров. Для этого надо было найти подходящее место. Выбрали высокий холм с легендарной Тарпейской скалой, откуда когда-то сбрасывали осужденных на смерть преступников. Здесь расположились святыни древних богов, алтари и кумиры, почитаемые окрестными жителями. Никто не знал, как отнесутся боги-старожилы к появлению храма нового бога, Сатурна – спросили гадателя-гаруспика. Тот успокоил: «старые боги смирятся перед величием замысла царя», и тогда Тарквиний приказал решительно очистить Тарпей от «дряхлых богов и их обветшавших святынь». Приказ исполнили, только не посмели тронуть алтари Термина и Ювенты, богини юности, установленные еще Нумой Помпилием. А мудрец предупреждал: если святыни кто осмелится побеспокоить, будет большая беда! 

Тарквиний не стал рисковать, оставил все, как было, но настоял, чтобы храм построили на этом самом месте. Вот только название холма, «Тарпейский», его не устраивало. Помог случай… 
Когда строители приступили к земляным работам, в котловане вдруг кто-то откопал зарытую голову человека, без тела - «несоразмерно большую и похожую на белый кочан капусты». Рабочие разом все закричали: «Сaput Oli! Caput Oli!» - и в ужасе бросились бежать прочь. Оказывается, существовало поверие, что великан по имени Оли, людоед, проказил в этих местах, и рабочие подумали, что нашли его отрезанную кем-то голову. Строительство храма по этой причине приостановили, а жрецы стали срочно искать разумное объяснение неожиданной находке. «Да, это голова Оли, - чуть погодя отвечали они, - но боги дали нам хороший знак: храм будет самый главный из всех римских храмов, «головной», поскольку в нём будет жить главный бог Рима». С тех пор храм тот называли Capitolium, «Капутоли», или «Капитолий», вместе с холмом, на котором он возведен. А этимология слова «капуста» также имеет отношение к лат. сaput – «голова».
Тарквиний Гордый завоевал и присоединил к Риму несколько италийских городов, среди которых Габий и Свесса Помеция. Что же касается методов управления, о них мы уже говорили - правил он по собственному разумению: «плебейские» законы, которые успел записать Сервий Туллий, Тарквиний Гордый приказал забыть, а медные таблицы, где были выбиты тексты, и которые читал народ на Форуме, сняли и отправили на переплавку в оружейные мастерские. Правда, «Комментарии к законам» царя Сервия, которые он оставил после себя, Тарквиний тронуть не посмел, но под страхом смерти запретил их кому-либо показывать. Вместо налогов узурпатор ввёл обременительную подушную подать, заставил  римлян отбывать бесплатную строительную повинность. Он запретил народные сборища, даже обычные торги и многие культовые мероприятия. Без советов с сенаторами объявлял войну и мир соседним народам и племенам, по собственному настроению. 
И вот в самый разгар беззакония, который творил Тарквиний Гордый, гласит легенда, ему доложили, что у ворот дворца стоит скромно одетая женщина, старая и седая: она хотела видеть царя. Он распорядился ее прогнать, кинув кусок хлеба. Слуга вернулся и сказал, что женщина очень странно себя ведет: её грубо прогоняют, а она не уходит и говорит, что принесла царю «сокровища, которые очень пригодятся ему и его сыновьям»... Тарквиний удивился, велел привести старуху. Когда она вошла, в руке она держала потрёпанную холщевую суму: раскрыв ее женщина вытащила девять пожелтевших пергаментных свитков. Положив их на стол, она не проронила ни слова. «Что это? – с раздражением в голосе спросил царь. – Это ли твоё сокровище?». «Да, повелитель, - отвечала женщина, - это не простые свитки: в них сокрыто будущее Рима, твоё счастье и счастье твоих наследников. Эти свитки написаны богами. Боги спрятали их в глубокой пещере близ Авернского озера, где они пролежали не одно столетие. Ни человек не может там находиться, ни даже птица не перелететь это озеро – упадёт мёртвой от испарений, не достигнув и середины... Мне дано теми богами повеление: отдать эти девять свитков тебе, властителю Рима. Но я не могу отдать их даром – заплати!» 
Неожиданное предложение старухи развеселило царя, хотя перед е появлением он находился в ужасном настроении. Царь сказал: «Какова же твоя цена, старуха, если не шутишь?» - «Вот в эту сумку насыплешь золота, - спокойно ответила женщина. Царь откровенно расхохотался: «Ты безумная, если просишь столько!» - и приказал прогнать её. «Постой, царь!» - воскликнула женщина, взяла три свитка и… бросила их в открытый очаг, возле которого грелся царь. Тарквиний остановил слуг, задумался, потом, улыбнулся и спросил: «Ну, ладно! Теперь-то ты запросишь на треть меньше?» - «Сумку золота!» - «Сколько-сколько?» - удивился царь. «Сумку золота!» - «Но разве справедливо требовать такую цену за оставшиеся шесть довольно странных свитков, тем более, неясного содержания?» - упорствовал Тарквиний. Женщина молча взяла ещё три свитка и бросила их в огонь. «Остановись, женщина! – раздраженно воскликнул царь. - Позволь мне посоветоваться со знающими людьми!», - и вышел, озадаченный тем странным поведением неуступчивой старухи. 


Жрецы-гадатели выслушали Тарквиния очень внимательно, обрадовались его сообщению: оказывается, боги давно предсказывали появление этой женщины. Им ее Сивилла, и она - пророк по воле богов. Это означает, что царь должен смиренно следовать их повелению: «свитки бесценны - в них записан порядок, по которому следует жить римлянам и их царям»... Пусть царь купит у неё эти три свитка, сколько бы они не стоили. Так царь и поступил: вернулся к женщине, велел насыпать ей в суму столько золота, сколько вместилось, а потом спросил, как же она, немощная старуха, поднимет такую тяжесть? Женщина не ответила, будто и не было к ней вопроса – но случилось чудо: «как только сума наполнилась доверху золотом, женщина вдруг исчезла с глаз долой вместе с сумой -  будто облачко растаяло... 
Если бы не три свитка в руках, Тарквиний никогда бы не поверил, что это странное явление ему не причудилась. Дрожащими от нетерпения руками он разгладил пожелтевшие пергаменты, долго вчитывался в не четкие древние начертания знаков на них... Прочитал. И вдруг осознал, какой важный смысл заложен в божественных писаниях, явно «не для всякого ума предназначенных»... Прочитал и устрашился чудовищной силы, одновременно созидательной и разрушительной, что хранилась в тех свитках. Задумался, куда припрятать понадёжней, нежданное драгоценное приобретение: «и решился царь сохранить «свитки Сивиллы» в тайном хранилище Капитолийского храма».


Что означали «свитки» пророчицы Сивиллы? Вероятное всего, такие свитки действительно существовали в античной истории: они составляли изречения, написанные гекзаметром на греческом языке, - ибо все последующие правители Рима в самые ответственные для государства моменты прибегали к их чтению и осмыслению. Но какие именно пергаменты передала «та самая Сивилла» Тарквинию Гордому – неизвестно, поскольку  пророчиц «Сивилл» за всю античную историю насчитывалось до десятка. А пришли они в Италию, утверждают легенды,  с Востока, как доказательство человеческой мудрости. В различных текстах тех или иных «свитков» обычно содержались мрачные предсказания в отношении Рима, в связи агрессивностью настроений его обитателей, но при этом давались «рецепты» его оздоровления римского общества – «мир и доброта». 
Такова была часть античной языческой религии, окруженной священными санкциями и торжественными ритуалами. В храмовых «библиотеках» Рима специальные жрецы, только из сословия патрициев, в строжайшем секрете читали древние тексты предсказаний, осмысливали их и толковали своим правителям уже как «обожествленные» правила и поведения царей и простых смертных. По этой причине, используя монопольное положение и ритуальную обусловленность тайного права, они, безусловно, препятствовали развитию в обществе социальных перемен, реализуя господствующее положение религии над умами и действиями сограждан. Именно по этой причине в 400 году н.э. Флавий Стилихон, римский полководец и государственный деятель из романизированных вандалов, приказал изъять из царских сокровищниц и храмов все хранимые «Сивиллины свитки», изъять и сжечь, как противоестественные нормам действующего римского права. Но даже после их сожжения таинственные полуистлевшие пергаменты появлялись, то тут, то там, как «подлинные» старинные законы, которые могли бы обеспечить римлянам пришествие нового «золотого века»... 


Покинул Тарквиний царский трон Рима самым неожиданным образом.

Однажды римский царь затеял войну против рутулов: их город Ардей римляне осадили и стали ждать удобного для приступа времени. Сын Тарквиния Секст находился в военном лагере вместе с братьями и еще с одним царским родственником Луцием Тарквинием Коллатином. У походного костра все изрядно выпили и затеяли нетрезвый разговор о женской добродетели и супружеской неверности. По мнению Секста, все замужние римлянки только и мечтали о блуде, хотя сам был женат и верил в добропорядочность собственной супруги. Коллатин, отхлебывая вино из кубка, ответил: «Я не буду восхвалять свою Лукрецию, ибо последнее дело делиться со всеми тайной двоих. Но готов с вами, друзья, поспорить, что моя Лукреция лучше всех женщин. До Рима далеко, но я готов навестить ваших жен, а потом отправиться в твой дом, Секст. Затем мы отправимся ко мне в Коллацию – проверим, кто из нас проспорил». 

Молодые люди не стали ожидать рассвета, вскочили на коней и помчались в сторону Рима. По дороге Секст неожиданно предложил Коллатину завернуть вначале к нему, проведать Лукрецию, а потом уже - по остальным женам. Коллатин пожал плечами, но согласился. Когда нежданные гости глубокой ночью нагрянули в Коллаций, свет на женской половине господского дома горел: их встретила удивленная Лукреция, красивая женщина - она с вечера ткала с рабынями пряжу. Глядя на Лукрецию, озаренную женским счастьем, Секст откровенно очаровался чистотой и скромностью молодой супруги Коллатина. Но задумал он потом недоброе …

На следующую ночь царский сын оставил родственника в палатке, тайно от всех покинул лагерь под Ардеем и вновь появился в доме у Коллатина. Встревоженная Лукреция, не ожидавшая визитера, встретила его, забросала вопросами о мужу, а он соврал, будто загнал своего коня и вынужден потому проситься заночевать. Хозяйка, не заподозрив недоброе, вынуждена была принять высокого гостя – она сделала это с радушием, - рыбы умыли царского сына с дороги, подали гостю поесть и выпить вина. 

А тем временем Сексту приготовили отдельную комнату. Когда в доме все стихло на ночь, и домашние рабы крепко уснули, царский сын с обнаженным мечом пробрался в спальню Лукреции. Страшно испугав ее, он бросился на колени перед супружеским ложем, клялся в страстной любви, говорил, будто полюбил ее, как только увидел вчера… А потом он настойчиво стал домогаться ее так желанного ему тела. 

Женщина вначале не поверила своим глазам и ушам, пыталась образумить царского отпрыска, а Секст продолжал свои ужасные речи. Потом он попытался силой добиться своего, но она ответила ему решительным отпором. Тогда Секст, поняв, что ему не добиться желаемого, пригрозил, что заколет одного из рабов и скажет мужу, что застал этого раба у нее в постели – потому, мол, убил раба, защищая честь семьи… Лукреция разрыдалась и от безысходности уступила негодяю…    
Когда Секст, сделав свое черное дело, исчез из дому Коллатина, Лукреция пришла немного в себя; потом велела одному из рабов позвать отца, который жил в Риме, а другого раба послала за мужем. «Пусть явятся немедленно, - сказал женщина. – И каждого пусть сопровождает самый близкий из друзей». Когда все собрались, встревоженные неожиданным приглашением, рабыня открыла дверь в спальню Лукреции. Она сидела очень бледная, одетая во все черное, а когда начала говорить, слезы хлынули из глаз: Лукреция рассказала о произошедшем, назвала имя совратителя – Секст Тарквиний, - и потребовала от мужа отомстить за оскорбление. Когда близкие принялись утешать Лукрецию, она выхватила острый узкий кинжал, спрятанный заранее в складках одежды, …вонзила его себе в  грудь и умерла.  

Среди присутствующих в доме Коллатина был Юний Брут, латинянин, сын давно скончавшейся сестры царя Тарквиния Гордого. При царе он исполнял роль «простачка», поскольку многие считали его «больным на голову». Как оказалось, Брут был вовсе не глупец – ему пришлось скрывать свои истинные настроения во избежание смерти от рук царя, которому везде мерещились заговоры. В тот день он понял, что «пришел его день»… Брут вынул кинжал из глубокой раны Лукреции, поднял его над своей головой, сказал твердым голосом: «Я клянусь кровью обесчещенной Лукреции отомстить семье Тарквиниев! Все Тарквинии – враги римлян, Рим должен освободиться от власти царей!» 

Окровавленный кинжал передавали из рук  в руки, каждый поднимал его над головой и повторял слова клятвы, произнесенной Брутом. Затем тело мертвой Лукреции завернули в черную ткань, положили на носилки, и мужчины семьи Коллатинов бережно понесли носилки на Форум, где Брут призвал молодежь к оружию. Вскоре собралась огромная толпа возбужденных речами юных римлян, которые с проклятиями и воинственными песнями направились к царскому дворцу, в котором, правда, отсутствовал Тарквиний Гордый: он в то время стоял с войском у стен Ардей.

Поначалу Рим замер в ожидании погромов и прочих неожиданностей, обычно сопровождавших подобные всплески народного гнева. Но Брут сумел обуздать низменные страсти, призвал своих сторонников к порядку, а затем созвал чрезвычайное народное собрание на Форуме. Там он рассказал римлянам о случившемся, назвав «преступлением против чести и достоинстве свободной гражданки Лукреции», раскрыл придворные тайны «гнусного царя» Тарквиния Гордого, который виноват еще в убийстве законного царя Сервия Туллия: он незаконно захватил власть над Римом и правит теперь, как тиран. Брут произнес такую захватывающую речь против своеволия и жестокости Тарквиния, позволившие ему поработить римлян, что народ взбунтовался. При этом собравшиеся на Форуме граждане слушали Брута и удивлялись – тот самый ли «дурачок»  говорит нам? А Брут, пользуясь всеобщим вниманием, закончил словами: «Оставим слезы женщинам! Римляне, давайте вооружаться, но выступим мы не против царя – против деспотии, позора рода человеческого!» Его слов упали на благодатную почву – зерна гнева проросли народной революцией… 

О событиях в Риме услышали римские воины под Ардей – они все были свободные граждане Рима: и тогда войско отказалось подчиняться своему царю Тарквинию Гордому - все разошлись по домам. Когда Тарквиний прискакал к Риму, ворота оказались для него заперты. Со стен кричали: «Тарквиний! Ты плохой царь и отец, ты больше нам не нужен, как царь. Ищи себе другую державу!» Его сын, Секст Тарквиний, спрятался у себя в Габии, но был убит своими же людьми, которым он всегда строил козни и притеснения. 

Брут, на которого теперь свалилась ответственность за сохранение власти в Риме, разыскал в царском кабинете среди бумаг Тарквиния Гордого «Записки» Сервия Туллия – о государственном устройстве. Справедливый и мудрый царь, жестоко убитый Тарквинием, писал: «Справедливее будет, если общее дело будет передано не одному, а двум царям, а власть их будет ограничена одним городом и возможностью накладывать одному царю запрет на действия другого. И поскольку слово «царь» может стать ненавистным народу, лучше называть правителей как-нибудь иначе». 
Ознакомив римлян с мудрыми мыслями Сервия Туллия, Брут предложил впредь не избирать царей, а назначать для управления Городом двух должностных лиц, назвав их консулами, от слова consulare – «совещаться, обсуждать, обдумывать, просить совета, принимать меры». 

Первыми в истории Рима консулами народ избрал Луция Юния Брута и Луция Тарквиния Коллатина, хотя последний позже был вынужден отправиться в изгнание - «из-за родовой фамилии». Римское же государство было названо «Res publicum» или «Общее дело», как совокупность прав и интересов римских граждан. 

Постепенно понятие «Республика» персонифицировалось, став политически ценностным понятием. Однако оно никогда не выступало в роли государственных правовых функций: с одной стороны - тесно связано с понятием права, закона и свободы, с другой – с государственными органами, такими, как Народное собрание, Сенат или городские советы, магистраты. 
В позднеантичный период истории Рима «Республика» стало синонимом понятия «империя» или «государство».
Такова история царя Тарквиния, который тиранил римский народ по вине женщины, собственной супруги, и перестал быть царем тоже из-за женщины…
ИЗБАВЛЕНИЕ ОТ ПОЗОРА
Эта история из жизни древних римлян, когда у них уже не было царей, но ещё они не додумались до императоров. 


Полвека боролись между собой за власть над Римом патриции и плебеи и, наконец, в 451 году до н.э. пришли к общему мнению, что управление государством следует отдать децемвирам – десятку доблестных мужей, всенародно избираемых на год. Выбирали их не для власти, а более для составления и записи законов, по которым следовало жить в дальнейшем всем римлянам: до этого в обществе существовало только право сильного, вернее, «беззаконие»... 
Каждый из децемвиров имел консульские полномочия, но пользовались ими они очень осторожно, не злоупотребляя. Поначалу комиссия из трёх децемвиров отправилась в Грецию, где они знакомились с государственным опытом у спартанцев – изучали пресловутые «Законы Ликурга»*, потом посетили Афины, где сильны были ещё последствия правовых реформ неистового законодателя Солона*. Возвратившись в Рим, децемвиры засели сочинять собственные правила, по которым впредь надлежало вести себя римлянам.  Так появились знаменитые Римские «Десять таблиц» - «и тогда в Риме воцарились Закон и Порядок, а с ними Спокойствие»...


Тем временем децемвиры, воспользовавшись доверием римского народа, почувствовав вкус власти, стали злоупотреблять своим положением, творили сами беззаконие. Законами, которые они «сочиняли под себя», держали в страхе сограждан, а когда заканчивался срок их полномочий, уже не хотели покидать насиженные курульные кресла. «Законные» властители Рима говорили согражданам, что «пока не всё пока благополучно в Отечестве, им нельзя уходить из власти»... Децемвирам так понравилась власть, что вскоре они переняли обычай первых царей Рима ходить по городу только в сопровождении ликторов, вооружённых фасциями (связка прутьев с топориком внутри) – для наказаний провинившихся граждан на месте нарушения правопорядка. А вскоре один из децемвиров, его звали Аппий Клавдий, ранее прослывший «угодником черни», стал делать всё так, чтобы завоевать благосклонность патрициев - в чём здорово преуспел… 

Однажды Аппий, консул и децемвир, встретил на улице юную девушку, поразившую его воображение, словно золотая стрела Амура (Эрота) пронзила его сердце. Но такой же стрелы не нашлось у божка любви для несчастной девушки!

Аппий послал своего помощника, коих было немало у него за государственный счёт, узнать, кто она такая и откуда, а порученец, смышленый и наглый малый, быстро выяснил, что красивую юную римлянку звали Виргинией: она дочь Луция Виргиния, храброго воина и свободного гражданина, из незнатного плебейского рода. 
Виргиния шла с няней в школу, где она обучалась основам писания и счёта. После встречи на улице Аппий подослал к ней снова своего помощника, уже с поручением: обещать богатый подарок за одну ночь любви - так сильно она ему понравилась! Но девушка возмутилась, решительно отвергла грязные предложения! 
Отказываться от неё Аппий не собирался - не просто было остановиться ему в низменных своих желаниях. Наоборот, его ещё больше раззадорил отказ, распалил до предела плотскую страсть. Он узнал, что отец девушки и жених - жениха звали Ициллий, находились в тот момент за городом в армейских лагерях, на сборах: и тогда Аппий призвал к себе своего клиента* по имени Марк Клавдий, поручив ему назавтра подстеречь Виргинию на Форуме, схватить её за руку и кричать, что она дочь его собственной рабыни, давно похищенной. А потом, когда соберётся народ, ещё раз подтвердить свои слова и приказать следовать к нему в дом: если она не пойдёт добром – тащить силой... 
Так всё и случилось бы на другой день, только девушка и няня сильно кричали, что это ложь, а люди вокруг поверили женщинам и отбили их от Марка Клавдия и его людей. Прошло несколько дней. Клиент Марк пришёл к Аппию Клавдию, уже как к официальному лицу – консулу, и, по его же  наущению, стал жаловаться ему: у него, мол, была рабыня с дочерью, и рабыню злые люди похитили, а дочь её малолетнюю подбросили Луцию Виргинию; Луций Виргиний воспитал дочь чужой рабыни, скрыв настоящую причину, и теперь еще выдаёт девушку за свою родную дочь... Помоги, мол, Аппий Клавдий, устранить произвол!

Консул тут же послал за свидетелями со стороны отца девушки, Луция Виргиния, но все они в один голос заявили, что знают эту девушку с малого детства, и она – точно, дочь Луция Виргиния, а не какой-то рабыни. И просили не рассматривать такое странное дело без участия ее отца. 


И был суд с участием Аппия Клавдия, на который явился Виргиний и был с ним Ициллий, жених девушки. Аппий Клавдий заявили судье, что он решил этот вопрос в пользу своего клиента Марка. Но девушка не подчинилась воле «хозяина», и тогда судья - тоже «свой человек» - объявил девушку рабыней, собственностью Марка Клавдия. Аппий тут же приказал сопроводить девушку в дом своего клиента Марка, откуда потом намеревался воспользоваться своей «удачной» придумкой.
Среди присутствующих на суде нашлось много римлян, не поверивших рассказам ни Марка, ни Аппия, послышались недовольные выкрики, шум. Отец Виргинии, заслушав приговор суда, не отдавал ее ликторам, а они пытались оторвать девушку из его сильных рук; в какой-то момент Луций в отчаянии вдруг выхватил нож из-за пояса стоящего рядом мясника и со словами: «Да падет проклятие за эти злодеяния на твою голову, Аппий!» - пронзил грудь своей дочери... 
Римляне оцепенели, воцарилась звенящая тишина: все с ужасом молча наблюдали, как угасает жизнь девушки на руках рыдающего от горя отца. Здесь же метался Ициллий, выкрикивая угрозы в лицо Аппию до тех пор, пока консул не приказал ликторам схватить их обоих: Луция – за убийство дочери, а Ициллия – за оскорбление высшего должностного лица, и препроводить их в темницу до очередного суда. 

Но римлян, до предела возмущённых увиденным и услышанным, уже невозможно было остановить - народ не дал их в обиду! Ициллий подхватил мёртвую девушку на руки и понёс из зала суда к выходу, с ним Луций, несчастный отец - в руке окровавленный нож. Следом потянулись люди; толпа по дороге обрастала: узнав подробности, что произошло на суде и до него, римляне стали призывать друг друга к оружию, послышались возгласы с требованиями расправы над Аппием, Марком, судьей и, заодно, с остальными децемвирами, ставшими ненавистными для честных римлян. Шествие, растянувшееся  по многим улицам Рима, направилось в сторону городских ворот, за которыми был разбит лагерь римского ополчения. 
Узнав о неслыханном до сей поры злодеянии, воины, такие же римляне, присоединились к возмущенным гражданам; стали формироваться в боевые колонны, какие отправились назад в город походным маршем - разыскать и расправиться со злодеями...  

К вечеру все децемвиры, а заодно, богатые патриции разбежались, кто куда смог, побросав свои дома на разграбление... 
Наутро мятежная буря улеглась, римляне немного успокоились, собравшись на форуме. Здесь они срочно провели новые выборы в городскую власть, куда избрали  достойных римлян, «слуг народных». 
Аппия Клавдия вскоре всё же отловили, и Луций Виргиний, отец несчастной девушки, привлёк его к суду. Бывший децемвир пытался оправдаться, он униженно просил прощения у Луция, но строгий суд из новых судей, не приняв во внимание его безумный от страха лепет, признал его вину. Аппия Клавдия отвели в тюрьму, где он дрожал всю ночь в ожидании, когда поутру раб-палач приведет приговор в исполнение. Не дожидаясь такого бесславного конца, бывший консул и децемвир, «слуга народа» Аппий Клавдий покончил с собой, как только забрезжил рассвет... 

СРЕДСТВО ОТ ЗАГОВОРОВ

Древнегреческий историк Геродот сообщает, что сиракузский тиран Дионисий имел одновременно двух официальных жен, Аристомаху, дочь Гиппарина, приходившейся сестрой богатого сановника Диона, и Дориду из Локр. 
Он делил с ними супружеское ложе по-очереди, обоих любил безумно, но никогда не обнимал прежде, чем они не сбросят одежд – боялся острых предметов. Перед своей спальней он повелел соорудить деревянный мост, переброшенный через глубокую канаву с водой: когда Дионисий находился в спальне, мост поднимался. Одна из супруг сопровождала его в походах, а другая встречала при возвращении. В верности обеих супруг он всегда сомневался, хотя беспричинно, лишь потому, что разделял Еврипида, который высказывался о женщине следующим образом:

«Женщин губительный род от нее (Пандоры) на земле происходит нам на великое горе,

Они  меж  мужчин обитают, в бедности горькой не спутницы, - спутницы только в богатстве.

Женщин беги вертихвосток, манящих речей их не слушай,

Ум тебе женщина вскружит и живо амбары обчистит.

Верит, поистине, вору ночному, кто женщине верит!»

Или: «Ужасен гнев валов средь моря пенного,

Ужасен натиск рек и буйство пламени,

Ужасна бедность, много в мире ужасов,

Но нет ужасней зла, чем злая женщина».

Ещё тиран Сиракуз страшно боялся доверить своё лицо брадобрею - он разрешал это делать собственным дочерям, но запрещал пользоваться бритвой, велел лишь выжигать ему волоски раскаленными угольками… Чего не придумаешь, ради сохранения собственной жизни! 
Примечательно было то, что жена Дорида родила Дионисию сына-наследника, младшего Дионисия, затем Гермокрита и дочь Дикеосину. А Аристомаха долгое время не рожала, несмотря на желание мужа, а потом она подарила ему двух сыновей подряд – Гиппарина и Нисея, и двух дочерей, Арету и Сафросину. Все дети Дионисия женились и были выданы замуж внутри большой родни – чтобы никакая семья, кроме их собственной, не могла бы возвыситься больше над всеми знатными сиракузскими семьями.

 Историю о Дионисии I начнем, пожалуй, с известной легенды о «дамоклове мече» - она прекрасно характеризует могущественного властителя Сиракуз. 


Однажды придворный сановник по имени Дамокл неосторожно позавидовал ему в присутствии свиты, восхваляя всё, что окружало всесильного тирана: шикарный дворец, дорогую мебель, ценную посуду, парадные царские одежды, еду и напитки - словом, всё,  чем безраздельно владел Дионисий. Тиран не запретил говорить сладкие для его ушей льстивые речи - ему было интересно узнать, к чему клонит льстец, - а сановник  продолжал петь дифирамбы. Наконец, правитель прервал его: «Тебе действительно нравится царская жизнь? И ты хотел бы изведать её сполна сам? 

- «О, я был бы счастлив, если будет так, мой повелитель, но мне не верится!» - ответил Дамокл. 

- «Так я могу тебе позволить испытать на себе всю эту радость!» -  улыбаясь предложил Дионисий и хлопнул в ладоши. Позвал дворцовую прислугу, всех министров и сказал им: «Вот теперь ваш царь - служите ему верой и правдой!» Потом ласковым жестом пригласил Дамокла занять трон, что сделан был из чистого золота, затем уступил ему царское место за пиршественным столом, а сам стал прислуживать ему. При этом Дионисий велел своим рабам по-настоящему угождать «новому» царю, словно как и ему, выполнять любую волю и прихоть Дамокла... 

И для нового «царя» Дамокла Сиракузского началась воистину благодать: на столах изысканейшие яства и дорогие напитки, нежная завораживающая душу музыка услаждала слух, в сладострастном танце извивались обнаженные рабыни и приставленные к нему слуги ловили каждый его взгляд, ждали дальнейших указаний... Так он ощутил себя, если не в раю, то на верху блаженства! Оглядев тронный зал, Дамокл обратил внимание на высокий разукрашенный драгоценными тканями потолок и вдруг заметил высоко над головой... меч, висевший на конском волосе: он тускло мерцал в свете факелов и чуть раскачивался от колеблющего воздуха. «Что это?» – в ужасе спросил Дамокл Дионисия, вскакивая с места, а Дионисий спокойно ответил: «Не волнуйся, царь Дамокл, это всего-навсего то, с чем нам, царям, приходится сталкиваться ежедневно! Но мы настолько свыклись со своим положением, что стараемся не обращать внимания на такие мелочи, - и ты тоже не обращай!»… Было бы сказано! Дамокла уже ничто не прельщало: он не замечал ни красоту царского дворца и окружающую его роскошь, ни красивых женщин рядом, не притронулся больше к вину и вкусной еде, не отдавал приказы слугам - ему вдруг ужасно расхотелось быть царём! Дамокл стал униженно умолять Дионисия простить его за свой необдуманный проступок, освободить его от обязанностей царя ... А тиран, насмеявшись вволю над неразумным льстецом, великодушно простил его... Такова легенда о Дионисии I из рода Дионисидов. 

Среди греческих правителей Дионисий I считался «долгожителем» на троне: к власти пришел он в 405 году и с тех пор 37 лет единолично правил Сиракузами, основав мощное государство по обеим сторонам Мессинского пролива. Из них 13 лет он потратил на войну с Карфагеном, также претендовавшим на Сицилию, а остальное время укреплял собственную диктатуру власти. 


Дионисий происходил из обычной, правда, зажиточной семьи, рос без отца и начал свою деловую карьеру мелким клерком в городской канцелярии. В подборе друзей Дионисий был осторожен и привередлив, сближался не с каждым, но более всех его интересовали люди, стремящиеся к власти. Таким другом оказался известный демагог* Гермократ, который не раз делился с ним мыслями о тирании. В 408 году Гермократ с единомышленниками попытался захватить власть в Сиракузах, но был убит в уличных боях. Дионисия с ним не было - он в тот момент лежал больной дома, и только это обстоятельство спасло его от последовавших затем репрессий со стороны разгневанного народа. Сиракузы жили тогда в большой тревоге: на Сицилию нападали то афиняне, то карфагеняне, и вот в 406 году последние овладели мощной цитаделью в Акраганте, чем ввергли в уныние сиракузян – они теперь ожидали беды в собственном городе. 


Когда горожане собрались вместе, чтобы обсудить создавшееся положение, Дионисий умелым ораторским приемом овладел их вниманием и стал поносить всех сиракузских военачальников, стратегов, за их пораженческие настроения, обвиняя их попутно в подкупе врагами и неумении сражаться достойно. Хотя многие видели, куда клонит Дионисий, что ему очень хочется во власть, его почти единодушно назначили главным стратегом или автократором, что теперь означало - верховный главнокомандующий сиракузскими войсками без ограничения полномочий на время военных действий с Карфагеном. Ему было тогда только 25 лет! Показав умелым демагогом, спекулируя на патриотическом настроении, он смог увлечь за собой своих перепуганных страшной неизвестностью сограждан! Сразу после назначения, автократор добился от народного Собрания разрешения на личную охрану из наемников, объяснив это боязнью за свою жизнь в результате заговора обиженной знати. Легко получил «добро» и тут же набрал 600 головорезов, а вскоре в его распоряжении уже находилось 2000 пехоты и 400 конников. С такой силой он ... не пошел на карфагенян, захвативших сицилийские города, а стал укреплять собственную власть в Сиракузах.


Начал он с казней тех граждан Сиракуз, которые вызывали у него подозрения как потенциальная оппозиция его абсолютной власти. Но в результате более всего пострадали самые богатые. Конфисковав их имущество, Дионисий легко рассчитался со своими головорезами - «за усердие», а отобранные земли он раздал офицерам из близкого окружения. Он и в дальнейшем не скупился, щедро делясь подобным образом, награбленным, со своими верными сторонниками. 


Дионисий обладал всеми качествами, необходимыми человеку, чтобы его считали тираном: беззастенчивым вероломством и мстительным коварством, болезненной подозрительностью и преувеличенной недоверчивостью, еще тщеславием, изворотливостью и хитростью плюс, правда, смелостью, отвагой на полях сражений и решительностью в намеченных действиях – вот неполный набор его личностных характеристик. При этом невозможно не отметить его гениальность в принятии административных решений. Когда, к примеру, не хватило денег на продолжение войны с карфагенянами, а их всегда недоставало, он однажды велел собрать всех сиракузских женщин в храме Деметры, обещав устроить им праздник. 


Женщины послушно пришли, почти все, разнаряженные в дорогие одежды, в ценных украшениях, а он объявил им, что ночью ему явилась сама богиня и сказала, чтобы женщины сложили все наряды и драгоценности здесь же в  храме... «Я повинуюсь богине, а вы – мне» - завершил тиран, ограбив, таким образом, своих согражданок. 


В другой раз он приказал чеканить вместо серебряных монет оловянные, также и медные с оловянным покрытием - по минимальной стоимости серебряных монет. А если чеканили серебряные монеты, то на них ставили двойную курсовую стоимость! Когда угроза нападения карфагенян на Сиракузы стала реальной, Дионисий блестяще проявил свой организаторский талант, призвав горожан к возведению заградительных стен. При этом он грамотно распределил сиракузян на строительные отряды, определил транспортные потоки с материалами, камнем и связующим, вел себя как настоящий инженер. И результат не преминул сказаться: в кратчайший срок было возведено 27 км крепостных стен, из них большая часть появилась за 20 дней! 


Во время военных действий Дионисий невероятно обогатился за счет откровенного грабежа побежденных врагов, карфагенян и греков, распродажи и выкупа пленных, продажи захваченных «новобретенных» земель. При этом выручку от военной добычи, а также контрибуцию он честно отдавал в городскую кассу, если победный результат достигался гражданским ополчением Сиракуз. Такая политика позволила в кратчайшие сроки сделать Сиракузы красивейшим городом греческого мира, в котором все восхищало: монументальные храмы и великолепный крытый рынок, общественные здания, питьевые портики и фонтаны, канализованное жилье и просторные площади и улицы. Здесь были необыкновенные солнечные часы, видимые отовсюду, поражающие чужеземцев диковинным устройством. Повседневно думая о могуществе Сиракуз, он добился в итоге своего, оставив в конце жизни сыну, наследнику трона Дионисию II, победоносную армию наемников в 130 000 человек и 400 военных судов, господствующих по всему Средиземноморью...

Дионисий не хотел, чтобы его считали тираном. Прилюдно он всегда осуждал тиранию, говоря, что она – «мать великой несправедливости»... Его нельзя было обвинить в чревоугодии и пристрастии к пирам, или распущенности нравов. Он не стремился к излишествам в отношениях с женщинами, среди «своих» был общителен и даже доброжелателен, отличался остроумием, любил играть в мяч. Важные решения принимал после посещения народного Собрания, где сидел на безопасном отдалении от «толпы» и на возвышении, в окружении телохранителей. Часто прислушивался к тому, что говорит ему «совет друзей» - что-то вроде общественного совета из близких ему людей. Переписывался он с Исократом* из Афин, который предлагал ему стать вождем всех эллинов в противостоянии с варварами, персами. 


У него во дворце гостями были философы Платон и Аристипп, аттический оратор Андокид и поэт Филоксен из Киферы, трагик Антифон. Всех приютил на время Дионисий, пытаясь душевно сблизиться со знаменитостями, но быстро и без сожаления с ними расстался: Платон оказался на невольничьем рынке, Аристипп сбежал, Филоксена, из творческой ревности, Дионисий бросил в тюрьму, несчастного трагика казнил, а оратора очень плохо принял. Причина тому – неприятие гостями дионисиевой тирании!  


Дионисий приказал однажды схватить некоего Эвефена, пифагорейца, забредшего на Сицилию в поисках Истины. Тирану донесли сикофанты*, что Эвефен бродит от города к городу, от селения к селению и везде говорит, что плохо, а что хорошо... За эти разговоры, возбуждавшие местное население, метапонтийцев, против Дионисия и других италиотов, препроводили к нему мудреца. Тиран решил устроить суд «по закону»: собрал свой «совет друзей», рассказал им и судьям о «кознях» Эвефена и затребовал для него смертную казнь. 


Совет поддержал своего правителя и судьи вынесли тоже свое решение – смертная казнь... Мудрец спокойно выслушал жестокий приговор, сказал: «Я ничего не имею против такого решения, если у тебя нет сомнений. Но у меня есть последняя просьба, и я бы хотел, чтобы ты её разрешил». Дионисий спросил, какая, а Эвефен рассказал, что у него есть родная сестра, она живёт в Парии, и что она выходит замуж. Он должен быть обязательно на её свадьбе вместо давно умершего отца. «Разреши мне исполнить свой долг старшего брата, - попросил мудрец, - после того я вернусь и приму свою смерть как ты хочешь»... Тиран откровенно рассмеялся: «Неужели ты подумал, что я могу поверить тебе и отпустить, как ты уверяешь меня, на эту свадьбу? Не для того тебя изловили мои слуги, чтобы я поступил так!» - «Но тогда у меня есть поручитель, - настаивал Эвефен, - он будет у тебя в залоге, пока я не вернусь»... Это еще больше развеселило Дионисия, но он согласился «если найдётся ненормальный, что вместо него примет мучительную смерть»... 
Мудрец привёл своего поручителя, тоже пифагорейца. Между Дионисием и пифагорейцами составили договор, со свидетелями, что Эвефен вернётся не позднее шести месяцев, а если он не вернётся ко сроку, то его поручителя казнят... На том порешили: Эвефен отбыл на родину, а поручитель остался ждать в сиракузской тюрьме. Каково же было удивление тирана, когда ещё до истечения назначенного срока во дворце появился Эвефен – он успел выдать сестру замуж и вернуться по своему обязательству к Дионисию. Освободив поручителя от неминуемой смерти – если бы что с ним случилось в дороге! Видя такую добродетель в лице мудреца, Дионис не стал препятствовать уходу поручителя, а Эвефену предложил остаться у него - делить с ним заботу о государстве, досуг и жизненные блага. Но мудрец поблагодарил тирана и ушёл, попросив лишь на прощанье не чинить препятствий по пути ни ему, ни поручителю. С тех пор, говорили, Дионисий задумался о своей жизни, стал мягче во власти, обратив внимание впредь на учение великого мудреца Пифагора.

Самое удивительное, что находясь все 37 лет у власти, Дионисий оставался на выборной народом должности, которая называлась стратег - автократор. Несмотря на то, что ситуация в Сиракузах и вокруг здорово изменилась после того памятного дня, когда ему было только 25 лет. Уже давно завершились, и успешно, война с карфагенянами, подавлены два восстания против его тирании, он окружил себя головорезами из гвардейцев... А все еще считался стратегом – защитником сиракузцев! Ему бы сложить полномочия, объявить себя во всеуслышание тираном – да привык, притерся к должности, сохраняющей еще видимость демократических свобод! 

Но более всех врагов тиран боялся внутренних заговоров. Он потому превратил небольшой остров Ортигий в неприступную крепость, где разместил собственную резиденцию. Она сделалась еще неприступнее, когда поперек дамбы, соединяющей Ортигий с материковой частью, выстроили высоченную каменную стену, а вдоль дамбы по его приказу разместили солдатское жилье. Помимо доносителей и ябедников, которые щедро содержались за счет казны, тиран мечтал найти какое-нибудь эффективное средство против заговорщиков. 

И потому, когда  однажды во дворце появился чужеземец, который намекнул ему,  что у него имеется тайное средство от заговоров, Дионисий заинтересовался... Этот человек, оказавшийся халдеем*, действительно обещал выдать такое средство, от которого все заговорщики сразу разбегутся, как узнают, что Дионисий его имеет. Но взамен просил значительную сумму денег, в золотых монетах, разумеется. И ставил условие, что при передаче этого загадочного средства они с Дионисием останутся без свидетелей, тет-а-тет... Тирану ничего не оставалось делать, как пообещать затребованную плату, а когда они остались наедине, незнакомец неожиданно сказал, что у него такого средства нет! «О, всесильный царь! – сказал халдей. - Неужели ты действительно поверил, что есть на свете такое средство против заговоров? Его, конечно же, нет - оттого и у меня никакого  секрета нет, да и быть ни у кого не может!»…
От такой наглости Дионисий обомлел, а человек, честно смотря ему в глаза, продолжил шепотом, чтобы он не гневался и сильно не расстраивался. И не спешил бы снести ему голову. «А лучше позови обратно своих придворных и отдай мне при всех обещанное вознаграждение, - заявил он, - да ещё добавь сверх того - вроде бы ты очень доволен моим секретом… Люди тогда подумают, что ты действительно получил от меня такое средство! Никто тогда не посмеет против тебя что-либо замышлять злое... Вот и проживешь подольше без опаски, - я в этом уверен!» ... Дионисий намеревался наказать дерзкого жулика, да потом расхохотался и поступил так, как ему посоветовал этот ловкий пройдоха… 

Помогла эта встреча Дионисию или нет, но он ещё долго царствовал и «умер он естественно» в 63 года. Правда, смерть его была не совсем обычной: он увлекался поэзией, и когда в 367 году его трагедия «Выкуп Гектора» получила Первую награду на Афинских Ленеях*, страшно обрадовался. Собрав друзей во дворец, он устроил грандиозную попойку: выпил лишнего, заболел и умер в лихорадке... 

ФИЛОСОФИЯ ЛЮБВИ
В конце IV века до н.э. в Афинах был знаменит киник Кратет, родом и Фив, ученик Диогена Синопского, учитель Зенона Китионского. Выходец из богатой аристократической семьи, Кратет получил отличное образование, но вел почти нищенскую жизнь пилигрима, странствующего мудреца, что соответствовало его философскому мировоззрению. Переход от благополучной и размеренной жизни к беспокойной, киника, прошел у Кратета однажды резко и бесповоротно: он вдруг объявил близким родственникам и друзьям, что «только бедность - идеал добродетели, к которой стремится нормальный человек», и потому жить ему в роскоши дальше невозможно. Он ушел из дому, «подальше от суеты, в темноту и бедность» - искать свою Истину. Но прославился Кратет среди философов не этим решительным поступком - мало ли странствовало по Элладе философов, софистов и нищих мудрецов. Он был действительно великим, и  настолько популярный, что когда другой не менее известный греческий философ Зенон узнал о существовании в Афинах его школы, он бросил в Элиде нажитое имущество и перебрался поближе к Кратету, оставшись навсегда его верным учеником. Кратет находил время писать труды об искусстве, комедии и даже судебные речи, но более он стал известен своим отрицанием некоторых религиозных верований, отстаивая монотеизм - учение о едином боге. В античности монистические тенденции встречались только у Платона, чьи идеи были очень близки Кратету, и позднее у Плотина.

Но речь дальше пойдет не о Кратете или Зеноне - о женщине с необычной для Древней Греции судьбой. 
Среди многочисленных учеников Кратета ярко выделялась одна серьёзная девушка по имени Гиппархия. Она была любимой дочерью очень богатых родителей, считавшие занятия философией сугубо мужским делом, и потому они возражали, чтобы Гиппархия отвлекалась на эти «пустяки». Конечно же, в таких случаях в каждой зажиточной семье предпочитали поскорее выдать строптивую дочь замуж за человека из их же круга. Но, несмотря на предложения достойных женихов, юная Гиппархия всем отказывала, так как она полюбила своего учителя Кратета и готова была пойти за ним, куда угодно. А он, уже пожилой человек, мудро осознавая глубокие чувства своей поклонницы, терпеливо отговаривал девушку отказаться вверять свою судьбу ему и философии, не расстраивать родителей. «Философия, - убеждал он Гиппархию, - не приносит материальных благ ее носителю, а лишь очищает испорченную обществом душу… А что я, бедный философ, могу дать тебе, красивой и к тому же богатой,  взамен твоей любви?»… Для убедительности Кратет однажды бросил к ее ногам свое скромное рубище, сказав при этом: «Если хочешь видеть во мне своего мужа, то прежде подумай - вот это всё  мое добро!». После небольшой паузы, заглядывая ей в глаза, спросил: «И ты все-таки хочешь стать такой же, как и я?» 

И хотя философ еще некоторое время продолжал упорствовать, отказывая Гиппархии во внимании, отважную девушку уже ничего не могло остановить. Она-таки сумела убедить Кратета, размякшего немного сердцем в результате длительной любовной осады Гиппархии, что «именно она – его судьба, а её присутствие в его жизни – воля божья, и отныне они должны быть вместе»... После таких доводов никакой мужчина уже не упорствует: убедившись в искренности её чувств, Кратет ответил нормальной человеческой взаимностью, и они стали жить вместе, одной семьей. 
Гиппархия не только удивила родственников своим выбором – они разгневались и отказали ей в приличном содержании. А она с тех пор делила с мужем все тяготы этой необыкновенной семейной жизни: сопровождала его в странствиях по городам Греции, встречалась с единоверцами по философии, давала уроки своими ученикам и участвовала в диспутах, получая за это слабую, но все же материальную поддержку от поклонников ее философского таланта для устройства семейного быта. У них не было собственного дома или даже постоянного угла – обычно они ночевали в домах друзей, но это не омрачало их взаимной любви. Гиппархия для Кратета стала не только любящей женой, но ещё авторитетом в философии, в которой они духовно обогащали друг друга. Как сообщают античные источники, Гиппархия не раз сокрушала на философских диспутах не одну знаменитость (сохранилось имя известного спорщика Феодора). Так что слава о ее неженской мудрости сохранилась в веках! 

Если женщина говорит: «С милым - и в шалаше рай» - верь ей!
СОКРАТ И ЖЕНЩИНЫ: КТО ЕСТЬ КТО В ЛЮБВИ 

Если ты – философ, и в тебе не угас мужчина, в какой степени женщины и любовь к ним могут влиять на твою жизнь? Этот вопрос задаём Сократу, хотя заранее знаем ответ, который он дал своей жизнью...


Его современники говорили, что он нередко уступал своим плотским чувствам во имя поиска истины, обновляя собственные душевные впечатления - такое возможно! Как философу Сократу очень повезло – ведь его учителями были такие знаменитости как Архелай и Анаксагор. А в «философии любви» он стал разбираться, когда уроки в познании Эрота ему стала давать не менее известная в Афинах, чем вышеназванные мэтры, гетера Диотима. 
Великолепно образованная и деликатная в общении, она симпатизировала Сократу, почти нищему философу, имевшему к тому же невыразительную мужскую внешность - по стандартам эллинской красоты. Как никто другой, опытная в любовных утехах продажная женщина с пониманием относилась к его странным выходкам и причудам, коих было немало у него, тонко поддавалась влечению, что испытывал Сократ по отношению к ней. И что самое удивительное, популярная среди богачей гетера дарила ему свою пылкую любовь абсолютно безвозмездно, чем немало занимала внимание окружающих. А он, в свою очередь, находил в её милом гнёздышке тихую гавань, где можно было укрыться от его двух своих мегер, как он называл собственных  сварливых жён, Ксантиппы и Мирто.

Надо сказать, что гетеры в Греции были частью античного общества, присутствие которых было таким же естественным, как, к примеру, гейш в Японии. А знатные жрицы любви пользовались невероятной открытой популярностью. Незамужнюю гречанку или иностранку, в совершенстве владеющую искусством составлять достойную компанию развлекающимся мужчинам, называли гетерой. Поскольку замужние гречанки проводили почти всю свою жизнь в стенах собственного дома, в кругу семьи, их мужчины, мужья и взрослые дети, традиционно проводили свободное время, досуг, вне дома, в основном в обществе гетер, которые становились для некоторых любимыми «подругами». Эти женщины вели свободный и, главное, независимый образ жизни (не путать с женщинами «лёгкого» поведения), предпочитая замужеству (такие предложения были нередки) возможность владеть сердцами (и кошельками) безумно влюблённых в них мужчин. Гетерой могла стать рабыня или свободная женщина, но чтобы стать знаменитой, она должна была много уметь: читать стихи, красиво петь, соблазнительно танцевать и, обязательно, играть на нескольких музыкальных инструментах. Владение иностранными языками позволяло гетере общаться с богатыми иноземными клиентами, купцами и политиками. При необходимости гетеры умели на равных поддержать беседу с известными философами и даже царями, не говоря уже о любовном мастерстве, о котором ходили легенды. Без участия гетер в Греции не проходило ни одно общественное празднество, не говоря уже о частном собрании или дружеской пирушке. Многие из гетер своё немалое, а порой, немыслимо огромное состояние нажили благодаря не только собственной красоте и обаянию, но ласковой обходительности и уму. Самые известные гетеры, как правило, получали «образование» в древнейших храмах любви, которых было немало в любом крупном или портовом античном городе. Особенно ценились женщины из Вавилона, славящегося распущенностью нравов. 

Гетеры играли заметную роль в греческом обществе. Почти каждый знатный римлянин или поэт, оратор или политический деятель заводил себе обворожительную гетеру, общение с которой он не только не скрывал от знакомых и родни, но даже гордился и хвастался, при случае. А продажные женщины, вероятнее всего, считали, что общение с такими людьми может принести им не только средства для безбедного существования, но и славу, порою бессмертную - если дело казалось людей от искусства.
Гордая афинянка Таис,  предполагают, была участницей памятного пиршества с царём Александром Македонским в Персеполе, где Таис легко уговорила его «отомстить персам за позор Греции» - сжечь чудо-дворец. Другая греческая «знаменитость», гетера Аспасия из Милета, одна из красивейших женщин своего времени, была верной подругой афинского правителя Перикла, а затем его второй женой. Многие свидетельства говорят о том, что благодаря её моральной поддержке и уму, Перикл смог достичь многих политических высот. Красавица и умница Фрина долгое время  считалась подругой знаменитого ваятеля Праксителя, вдохновляя его на творчество, а гетера Гликера стала возлюбленной знаменитого комедиографа Менандра из греческой провинции Аттика, богача и аристократа древнейшего рода. Менандр чувствами настолько привязался к любовнице, что отказался от лестного приглашения в Египет царя Птолемея, объясняя свой не очень разумный поступок тем, что не сможет прожить вдали от «сладких восторгов любви». Он рекомендовал Птолемею вместо себя молодого поэта Филемона: «У Филемона ведь нет Гликеры!» У Менандра была еще одна любовница, куртизанка Ламия, но она покинула поэта, как только познакомилась с Деметрием Полиоркетом, о котором у нас речь впереди… 

Платон сочинил стихи с посвящением любимой женщине – Аркеанас из Колофона (Малая Азия). Софокл* на старости лет сподобился иметь двух гетер на содержании – Архиппу и Феорис, причем последнюю многие считали колдуньей, способной приворожить любого мужчину при помощи «любовного» зелья. Софокл прожил остаток лет жизни в полной гармонии с этой любвеобильной женщиной, умер в столетнем возрасте, оставив Феорис все свое многомиллионное состояние.
Так что, Сократ был не одинок в своем влечении к Диотиме. Тем более, что у него еще были женщины, к которым он чувствовал огромное эротическое влечение. Одну из них звали Теодот – «Подарок Божий», женщина необыкновенной красоты: она училась у философа не столько ораторскому искусству, ради чего пришла поначалу, а «мудрости в вопросах любви».  И, говорят, была без ума от его безобразно толстого носа, огромного лба (у эллинов – признак некрасивости), лысины и прочих отступлений от канонов эллинской мужской красоты. Сократ отвечал взаимностью на любовные приставания Теодоты, буквально, приручил ее. Она отказала в любви Аристофану, выдающемуся комедиографу своего времени, другу Сократа. Судя по всему, философ возражал против сближения любимой гетеры с Аристофаном, он узнал об этом и, что главное, обиделся на Сократа! Специально по такому случаю, зловредный поэт сочинил знаменитую комедию «Облака», в которой изобразил философа, бывшего друга, в ужасном свете. Комедия была показана афинянам, которые восприняли обличения Сократа всерьез и потребовали расправы над известным философом. Нашлись доносчики и свидетели в совращении Сократом молодежи и неуважении официальных богов – в итоге, суд Афин над Сократом, осуждение на смерть.  
Еще с одной афинской гетерой был знаком Сократ через своего друга Алкивиада. У того была возлюбленная, соблазнительная Феодота, хорошо известная состоятельным мужчинам Афин. Иногда она приходила к одному модному ваятелю в мастерскую, позировать за приличные деньги. Однажды обольстительная откровенной  обнаженностью и уверенная в собственной неотразимости, красавица лукаво взглянула на Сократа, который зашел сюда впервые, откликнувшись на приглашение друга: он хотел посмотреть, как работает ваятель с обнаженной натурой. 
Философ увидел гетеру впервые, а она, узнав его, кокетливо прищурилась и сказала: «Готова принять благодарность от нескромных созерцателей моего тела»... Сократ тут же парировал: «Навряд ли нас следует благодарить, блистательная Феодота, за показ своей красоты и ценимых прелестей! Скорее, наоборот, ты должна сама благодарить нас за то, что мы смотрим на тебя». Выдержав паузу, заметив изумление на лице гетеры, философ продолжал: «Если же полезно показывать свою красоту, то в этом случае ты должна быть благодарна нам; если же красоту созерцать полезно для нас, то мы должны благодарить тебя. Не так ли?». Озадаченная мудрыми словами, непривычными для ума избалованной красавицы, Феодота молча кивнула в ответ, как бы соглашаясь. «Таким образом, женщина, ты получаешь пользу от нашей похвалы, - продолжал Сократ. - Но когда мы о красоте твоей расскажем многим, то это будет для тебя ещё полезнее. Кроме того, мы испытываем желание быть причастными к тому, на что смотрим, испытываем тревожное нам томление. Так что выходит, что ты нами повелеваешь, а мы тебе служим. А если так, то с тебя причитается плата проявлением благодарности нам!»... Прекрасная  гетера, в ответ на такую изящную словесность, смогла только произнести: «Конечно! Если это так, то я действительно должна вас благодарить за то, что вы смотрите на меня»... 
Это был лишь один небольшой, но прекрасный эпизод общения Сократа с афинскими женщинами.
У Сократа было две жены. Биографы утверждали, что первую жену его звали Мирто - от неё сыновья Сафроникс и Менексен, а с Ксантиппой, «рыжей бестией», от которой сын Лампрокл, он жил открыто, считая её также своей законной женой. Впрочем, у некоторых античных авторов первой или даже единственной женой была всё та же Ксантиппа. Если о Мирте сохранилось совсем немного сведений – она малоприметная для историков женщина, то Ксантиппа для Сократа - героиня многих философских притч о нём. Благодаря своей неуёмной скандальности, она попала в исторические анекдоты вместе со своим знаменитым мужем. 
К примеру, благодарные ученики философа нередко предлагали ему подарки, а он неизменно отказывался, на что Ксантиппа всегда сердилась. Сократ на это говорил ей улыбаясь: «Если бы мы брали всё, что нам дают, нам бы ничего не давали, даже если бы мы просили». Она всегда упрекала мужа, что ей и детям «людей стыдно из-за бедности...» - и это была правда, - а он неизменно отвечал: «Если люди разумные, то им все равно; а если неразумные, то нам все равно»… 

Почему Сократ оказался «двоеженцем», становится понятным после разъяснений историка Иеронима Родосского. Оказывается, была веская тому причина. В результате почти непрерывных междоусобиц и гражданских войн Афины лишились большей части своих активных мужчин: по настоянию женщин-афинянок, Народное Собрание приняло временный закон «О возмещении убыли населения», по которому «каждый оставшийся в живых здоровый мужчина обязан был жениться, и даже не на одной женщине, или взять на содержание другую или нескольких с целью иметь от них детей»... Неизбалованный женским вниманием, как мы знаем, некрасивый Сократ посчитал себя законопослушным гражданином – вот таким образом при нём оказалось две его женщины. 
Но малоимущий философ явно просчитался: с тех пор он потерял покой и былую уверенность в себе, когда попадал под их «перекрестный» обстрел:  Мирто и Ксантиппа жили хотя и разными домами, неподалеку друг от друга, но часто не ладили меж собой. А если им выпадала удача видеть своего муженька рядом, они переключали своё внимание на Сократа: громко кричали на него, обвиняя в никчемности и отсутствии «хозяйского глаза» в доме, за то, что не умеет обеспечить достойное содержание своих женщин и детей. А если философ, к тому же, приходил выпивший – а это случалось нередко, на его несчастную голову сыпались оскорбления, и даже выливалась вода из кувшинов. К чести общего супруга женщин, Сократ с иронической мужественностью переносил семейные скандалы, с юмором парируя нападки, на радость любопытных соседей и прохожих зевак. 

Судя по всему, Сократ чувствовал себя не только «свободным» философом, но и мужчиной, не отягощенным особыми заботами о доме, жене и сыновьях и прочими бытовыми проблемами. В кругу умных оппонентов и слушателей он забывал обо всём, помимо любимой философии, и потому считал себя все-таки «счастливейшим человеком». Ксантиппа и Мирто не смогли приручить Сократа, привязать его к быту, а он тяготился семейными и супружескими обязанностями, скучая дома. Его совсем не радовало общение со своими детьми, которых, к сожалению, природа не наделила большим умом, а совсем наоборот – они были слабоумные. 

Но зато Сократ умел хорошо развлекаться в кругу друзей. Он любил посещать театральные представления и симпосии, обожал пирушки и застолье, часто сам напрашивался к кому-либо в гости, предпочитая там остаться заночевать, чем принимать на свою мудрую голову «громы и молнии» разгневанной Ксантиппы. Иногда так он пропадал сутками. 

Его замечали в Олимпии, когда там проходили Панэллинские состязания атлетов. По этому поводу есть одно свидетельство из античного источника. Из Афин он добирался в Олимпию целую неделю, пешком, разумеется, а когда один афинянин побеспокоился за его здоровье, проявив участие, спросил, не устал ли он в дороге, Сократ ответил: «Чему ты, собственно, удивляешься? Разве ты не ходишь целый день по Афинам и по своему дому? Так и в путешествии: ты погуляешь, потом пообедаешь, ещё погуляешь, поужинаешь, поспишь, а через пять-шесть дней таких прогулок ты уже дойдёшь до Олимпии»... 

Сократ всегда чему-нибудь учился, и даже будучи стариком, вдруг захотел играть на кифаре, древнем струнном инструменте, и, знаете – выучился! Философ к тому же неплохо плясал, убеждая других, что... «это полезно для тела и души». Молодым людям советовал, чтобы они следили за собой (имея в виду гигиену тела) и смотрелись чаще в зеркало: «красивым - чтобы не срамить своей красоты, а безобразным – чтобы воспитанием скрасить безобразие». Именно такое его отношение к своим женам, а жен – к нему, дало повод ответить однажды на вопрос любопытствующего юноши, «нужно ли вообще жениться». Философ не задумываясь, отвечал: «Брак – это зло, но зло необходимое. Но тебе лучше жениться». – «Это почему? – удивился юноша. - Вы меня озадачили!» - «В этом нет ничего удивительного, всё предельно просто: если тебе достанется такая фурия, как моя Ксантиппа, то ты, возможно, станешь великим философом. А если тебе достанется хорошая жена, то будешь счастлив. Выходит, в обоих случаях ты останешься в выигрыше. Женись!» - уверенно завершил разговор Сократ. А потом все же добавил: «На всякий случай, знай: женишься ты или не женишься – всё равно раскаешься!».


Хотя Сократ имел неказистую внешность (и это, по словам его современников, мягко сказано), в молодости он не чуждался женского общества. Такие выводы можно сделать из разговора с одним его другом, когда Сократ делился с ним приятными впечатлениями о своей любовном влечении к красавице гетере Аспасии (о ней выше шла речь). Скорее всего, Сократ посещал ее школу ораторского искусства, которую она вела в Афинах, поскольку он называл ее ласково «великой умницей и учительницей в постановке ораторской речи»...  Но Диотима из Мантиней была для него больше, чем любовница. 

В мирных беседах с ней после бурных амурных баталий философ, проницательно заглядывая ей в глаза, пытался выяснить для себя очередную истину: кто есть кто в любви?  Диотима, будучи женщиной волевой, со сложным характером, носила в себе оккультизм древних жриц любви с сильной изотерической основой. Согласно её убеждениям, «…только женщина есть воплощение эротической чувственности, это она хранительница любовного творческого потенциала. Каждый человек рождается в лоне женщины - потому каждый мужчина так естественно стремится вновь попасть туда же, но уже в ином качестве»... 

Добрая по натуре гетера взялась обучить неискушенного в любви молодого Сократа таинствам вечного искусства любви, и постепенно «урок за уроком она погружала его в не поверхностные ощущения эротики и наслаждения возникающими при этом чувствами»... Именно Диотима, опытная гетера и умная женщина, внушила своему возлюбленному Сократу, что «в любви двух партнеров важна не столько их физическая красота, но и духовная сущность». Она на плодотворной любовной ниве дала возможность ему осознать, что именно «женщина вначале стимулирует мужчину физически, так как способна на это по природе своей, а затем переводит возвышенную страсть из чувственного состояния в духовный план»... В итоге начинающий любовник, пройдя у гетеры «курс молодого возлюбленного», оставил для последующих поколений мужчин свои потрясающие воображение выводы: 

- «Некоторые утверждают, что любить – значит искать свою половину. А я утверждаю, что ни половина, ни целое не вызовет любви, если они не представляют собой какого-то блага… Ведь ценят люди только хорошее…
- Хотя физическая красота женщины ценится мужчинами довольно высоко, её недостаточно самой по себе - власть и значимость красоты душевной превосходит поверхностную красоту...
- Кто, наставляемый на пути любви, будет в правильном порядке созерцать прекрасное, тот, достигнув конца этого пути, вдруг увидит нечто удивительно прекрасное по природе, то самое, ради чего и были предприняты все предшествующие труды – нечто Вечное и Прекрасное… 

- И тот, кто благодаря правильной любви поднялся над отдельными разновидностями прекрасного и начал постигать само прекрасное, тот, пожалуй, почти у цели… 

- Начав с отдельных проявлений прекрасного, надо все время, словно по ступенькам, подниматься ради самого прекрасного вверх – от одного прекрасного тела к двум, от двух – ко всем, а затем от прекрасных тел к прекрасным нравам, а от прекрасных нравов к прекрасным учениям, пока не поднимешься от этих учений к тому, которое и есть учение о самом прекрасном, и не познаешь наконец, что же это – Прекрасное»…

Хорошо бы запомнить эту вечную истину Любви! 
Повзрослев, Сократ не раз возвращался к этому предмету философского исследования. Например, известно, что мужчин всех племен и народов и во все времена затрагивала тема верности жён. Не обошла она и древних греков. У Сократа однажды спросили, почему в «приличных» семьях принято, чтобы мужья, возвращающиеся внезапно из путешествия, посылали домой вестников - предупредить жену о своем прибытии. Он ответил:, что это очень правильно, и не обязательно думать, что муж подозревает жену в каком-либо легкомыслии: тогда внезапное и неожиданное появление было бы похоже на попытку застичь её врасплох. Лучше для всех думать, что мужья спешат обрадовать доброй вестью о себе жён, которые тоскуют о них и ждут. Ведь не секрет, что у жён в отсутствие мужей бывает много дел и забот по дому, много хлопот и беготни – «оттого их предупреждают, чтобы они, оставив всё это, приняли возвращающегося мужа ласково и без суматохи». Здесь он не повторяет Пифагора Самосского (540-500 гг. до н.э.), который в своем «Рецепте верности»  всю ответственность за супружескую измену возлагает на жен:  «Благоразумная супруга, если желаешь, чтоб муж твой свободное время проводил подле тебя, то потщись, чтоб он ни в каком ином месте не находил столько приятности, удовольствия, скромности и нежности» -  потому что Пифагор был невысокого мнения о женской морали. На вопрос, «можно ли верить жене, о, мудрец?», он отвечал: «Верь, если хочешь, достойный глупец! Я лишь собаке доверюсь своей, преданней нет никого и верней. Супруга твоя, коль захочет – уйдёт, собаке такое - навряд ли, взбредёт. Измена в натуре всех женщин, поверь – в доме запри-ка покрепче ты дверь: женщина, самая верная, лучшая, только и ждёт, изменить тебе, случая!» 

Сократ, сын каменотеса (или ваятеля) Сафроникса и повитухи Фенареты, родился в 469 году до н.э. в Алопеке, Аттика. По некоторым сведениям, в юности он попал в рабство, был помощником скульптора, изваял немало прекрасных статуй, обративших на себя внимание ценителей прекрасного. Диоген Лаэртский уверяет, что «Сократ был рабом у каменотеса, а одетые хариты на Акрополе принадлежат ему»... Освободил его из рабства и дал ему образование Критон, привлеченный его юношеской одухотворенностью и душевной красотой. 
Биографы Сократа утверждали, что в молодости он неплохо овладел коммерцией, даже удачно вложил  свои и чужие деньги в выгодные предприятия и в результате добыл приличную прибыль, выгодно пользуясь своими финансовыми результатами. Но по молодости Сократ все быстро растратил и потерял интерес к этому роду деятельности. Известно также, что он храбро сражался в ополчении, показал себя доблестным воином и даже спас жизнь раненому Ксенофонту и Алкивиаду, когда тот упал с коня. Все кто знал Сократа близко, поражались его бесстрашием на полях сражений, равнодушием ко всему внешнему, необыкновенной способности переносить жару и холод, голод и жажду и также невероятной способности пить вино больше любого сотрапезника, совершенно не теряя при этом ясности ума. 
Что касается употребления вина, Сократ говорил друзьям: «Вино на самом деле, орошая душу, печали усыпляет, как мандрагора людей, а веселость будит, как масло огонь. Однако мне кажется, что с пирушками у людей бывает то же, что с растениями на земле - когда бог поит их сразу слишком обильно, то и они не могут стоять прямо, и ветерок их не продувает; а когда они пьют, сколько им хочется, то растут прямо, цветут и приносят плоды»...  В неприятностях он сохранял огромное самообладание, хотя давалось это ему нелегко: один сириец, физиономист и предсказатель, говорил ему, что на лице его заметен отпечаток большой чувственности. «Но я осилил страсти» - заявил по этому поводу Сократ. Парадокс его философской мудрости заключался в его словах, что «тот, кто претерпевает несправедливость, счастливее того, кто ее совершает»... 

Здоровье  у Сократа было всегда отменное, так что когда Афины посетила чума и сотни людей ежедневно падали на улицах, умирали в домах, он остался невредим, бесстрашно помогая больным. 
По-настоящему Сократ увлекся философией, слушая яркие речи именитых мудрецов Анаксагора и Дамона, «физика» Архелая, но в философии у него был самостоятельный путь. Сократ первый из философов задумался «о суетности и бездуховности» афинян, резко критикуя нравы и обычаи богатеющего за чужой счет города. Тем самым он навлек на себя «праведный» своих политических оппонентов. Речи Сократа с почтением слушали Платон, Антисфен, Аристипп и Эвклид, хотя письменных трудов он после себя не оставил: имеются лишь свидетельства восхищённых его слушателей. Что же касается отношений с гетерой Аспасией, по его словам, «с серебристым голосом и с маленькой стопой», то, скорее всего, Сократ поддерживал ее феминистическия настроения, хотя это резко противоречило общему настроению в обществе. Аспасия, открыв в Афинах школу риторики и философии, куда не возбранялся доступ женщинам, тем самым решительно способствовала высшему образованию и выходу афинянок на общественно-политическую арену. Многие мужья покорно приводили в учебные классы к Аспасии своих строптивых жен, чтобы одновременно насладиться одним только видом красавицы-наставницы Аспасии. Среди ее слушателей были Анаксагор, Еврипид, Алкивиад, Фидий и, конечно же, Сократ. По крайней мере, Сократ не скрывал, когда заявлял друзьям, что «искусству красноречия он научился у Аспасии»... И, возможно, был любовником, добровольно уступив потом ее влюбленному вздыхателю Периклу. 
Так, видимо, «с легкой руки» уродца Сократа Аспасия стала «некоронованной царицей и законодательницей женской моды» и второй женой властителя Афин, общепризнанного покорителя женских сердец. А Сократ после их свадьбы обрел свободу, остро и необычно для окружающих воспринимая собственное счастье в постоянном стремлении к «наслаждению знаниями», руководствуясь лишь «умеренностью, справедливостью, силой, свободой и истиной». «Познавай себя, а не природу вещей, умей выжить в этом мире, - говорил Сократ слушателям, - объясняя дурные поступки людей, злых не по доброй воле, только незнанием»... «Есть одно только благо – знание и одно только зло – невежество, - говорил философ, - познавая себя, а не природу вещей, можно выжить в этом мире»… 

С такими же мерками Сократ подходил к  царям и правителям: «Если вы заявляете, что обязанность правителя приказывать, что делать, а подчиненного повиноваться, то я представляю, что на корабле управляет знающий, а хозяин судна и все пассажиры повинуются знающему». 
В спорах он был сильнее всех остальных философов, за что его нередко колотили и таскали за волосы, а еще чаще осмеивали и поносили. Но он принимал все это, не противясь. Сократ невероятно любил спорить, по любому поводу, и спорил, с кем попало – «но не для того, чтобы переубедить, а для того, чтобы доискаться до истины»... Он был проникнут неудержимым влечением к истине в такой степени, что его духовная сущность преобладала над всем остальным существом. Он говорил: «Лучше всего ешь тогда, когда не думаешь о закуске, и лучше всего пьешь, когда не ждешь другого питья: чем меньше человеку нужно, тем ближе он к богам»... Философ одинаково умел, как убедить, так и разубедить своего собеседника. Но он удивлялся тупости и говорил, что «человек стремится сделать из камня свое подобие, и не думает о том, чтобы самим стать подобием камня»... Он осуждал неправедно нажитое богатство и знатность, «не приносящее никакого достоинства, кроме лишь дурного»... Несмотря на вопиющую бедность в своей семье и постоянную нужду, Сократ всегда отказывался от денег и даров, которые предлагали ему сердобольные друзья, среди которых был наиболее известен Алкивиад, политический деятель, полководец и просто богатый человек: «Алкивиад Сократу вдруг в дар предложил поместье, богач ему был близкий друг, подарок счёл уместным: огромный дом, рабы и сад, и виноградник зрелый…Сократ вниманию друга рад, все ж отказался смело: «К чему поместье мне и дом – имею свой я угол: есть стол, кровать, а в доме том детишки есть, супруга. Мне дружба верная близка, поверь, но в то же время из шкуры целого быка кроить не будешь  ремень!»
Философ Сократ был приверженцем демократических форм управления государства, но при том сомневался в возможности устройств «идеального» государства. «При демократии, - говорил он, - властью должен обладать тот, кто слывет доблестным и мудрым. Иначе она превращается в род тирании. В основе такого устройства лежит «равенство по рождению». Равенство происхождения заставляет стремиться к равным правам для всех, основанным на законе, и повиноваться друг другу лишь в силу авторитета доблести и разума... Должностных лиц государства не должны избирать ни сила, ни богатство, тирания и плутократия ничуть не лучше демократии. Разумный компромисс – это аристократия, где государственные должности будут отданы людям, умственно пригодным и подготовленным». Еще он утверждал, что «государство растит людей: прекрасное – хороших, плохое  - дурных». 
По общепризнанным критериям, Сократ как философ – самое загадочное явление античного духа. Он предпочитал ходить босой, его абсолютно не интересовали бытовые проблемы. Готов был целыми днями общаться с людьми, беседовать, пытаясь понять некие непреходящие истины. Познав их, он стремился тут же объяснить другим людям, «что есть Добро, и что есть Зло». Сократ  искренне верил в существование объективной Истины и, главное, в возможность её отыскания, он был уверен, что люди часто заблуждаются и поступают безнравственно, потому что просто не знают, что на свете есть для них «Аратэ», то есть «Добродетель»: «только она представляет собой высшее и абсолютное Благо, составляющее цель человеческой жизни.  И только она даёт ощущение Счастья». 
Вся жизнь Сократа – в его философии. Своей жизнью, и даже больше – смертью, великий философ показал людям истинный смысл человеческого бытия. Именно проблема смысла жизни занимала мысли Сократа, основоположника «нравственной философии», а ради этого он мог простоять на одном месте целые сутки, погруженный в глубокое раздумье, а когда его спрашивали, что случилось, отвечал: «Слушаю внутренний голос». Он убеждённо заявлял, что «разум человеку дал Бог, а значит, надо пользоваться этим даром, осмысливая сущность добра и красоты окружающего мира»…, а жизнь свою строить в соответствии с обретённым знанием. Обретение истинного знания и реальная жизнь в соответствии с этим знанием были основополагающими принципами мудрости Сократа. Но он понимал, что нельзя научить высшим добродетелям, как обещали некоторые знаменитые софисты, «это надо познать душой», доказывал он в постоянных спорах с оппонентами, вызывая у них в ответ только злобное раздражение. «Человек может сам научиться, если он стремится к такому знанию, если готов подчинить свою жизнь освоению великих истин» - встречая глухое сопротивление, убеждал воинствующий философ. Невозможно уверенно сказать, нашел ли Сократ свою Истину, но он всю жизнь её искал. Это доказывает, что процесс познания был ему не менее важен, чем его итог. 

Большой мастер диалога, философ никогда не навязывал собеседнику собственного мнения, «давая понять всем своим видом, что будто сам не был уверен в обсуждаемом  вопросе». Его оригинальный метод вопросов, предполагающий критическое отношение к догматическим утверждениям, получил в философии название «Сократовская ирония». В философском споре он представлялся человеком непонятливым и даже невежественным, превознося при этом умственные способности своего оппонента. Однако по ходу разговора оказывалось, что его оппонент вдруг осознавал обратное своим же убеждениям, а виною было его собственное невежество. Сократ лишь всё время спрашивал собеседника, будучи абсолютно убеждённым, что тот сам обнаружит ответ без него. А когда это, наконец, происходило, Сократ радовался, как малое дитя, и оправдывался, что «он только что помог родиться Истине»... 










Платон, его самый преданный ученик, вспоминая знаменитый «метод Сократа», говорил, что всякий, кто был рядом с Сократом и вступал с ним в беседу, о чем бы ни шла речь, пропускался по виткам спирали дискуссии, неизбежно оказываясь вынужденным идти вперед до тех пор, пока не отдаст себе отчета в самом себе - как он жил и как живет теперь - и то, что даже мельком однажды проскальзывало, не могло укрыться от Сократа... 
Однажды он пригласил на обед к себе домой знатных гостей, своих поклонников. Ксантиппа, его жена, устыдившись бедного стола, ворчала по этому поводу, а он в ответ сказал лишь ей: «Не бойся: если они люди порядочные, то останутся довольными, а если пустые, то нам до них вовсе нет дела»... 
Многие эллины признавали Сократа «самый мудрейший из мудрецов на этом свете», как это оценила Пифия, жрица-прорицательница храма Аполлона в Дельфах. Она отметила философа, посетившего с паломничеством священные места, своим божественным свидетельством: «Сократ превыше всех своею мудростью».  Что интересно, с этим он не пытался спорить, скромно объясняя это так: «Бог как бы говорит, что всего мудрее тот, кто подобно Сократу знает, что ничего по правде не стоит его мудрость - то есть, абсолютное и истинное знание, которое существует. Но доступно оно, это знание, лишь богу, а люди раскрывают способность своей души в стремлении к этому знанию... Иные считают себя знающими даже то, что им вовсе неизвестно. Я же, по крайней мере, твердо знаю одно – что ничего не знаю»...  Понятие же самой мудрости любым человеком Сократ объяснял тем, что «просто ему пока недоступны многие знания», и он указывал путь к постижению истинного понимания мудрости. Своё же предназначение философ видел в том, что «приставлен богом к Афинам, как к большому и благородному коню, но обленившемуся от тучности и нуждавшемуся в том, чтобы его подгонял какой-нибудь овод»... Он говорил еще, улыбаясь про Афины и афинян: «Вот, по-моему, бог послал меня в этот город, чтобы я, целый день, носясь повсюду, каждого из вас будил, уговаривал, упрекал непрестанно»... 




Отношения Сократа с Афинами были не простые. Как гражданин этого огромного полиса, он не только занимался философскими поисками, но и активно вникал в государственное переустройство, решительно возражая против выборов в Народное собрание по жребию. «Это подобно тому, - возмущался он, - как если бы в атлеты избирали по жребию, или избирать по жребию того, кому нужно управлять кораблем, как будто это нужно делать не знающему человеку, а тому, кому выпадет жребий»... Если какой-либо афинянин о нём высказывались дурно, и об этом ему тут же сообщали, не без надежды услышать возмущенную отповедь, он спокойно объяснял: «Это потому, что его не научили говорить хорошо»… Когда кто-то из недоброжелателей оскорбил его дурным словом, а затем «участливо» спросил у него же: «Это тебя не задевает?» – он ответил: «Конечно же, нет, потому что ЭТО  не касается меня!»… «Однажды в рыночной толпе невежда пнул Сократа. Философ, верен был себе, не прерывал дебатов. Друзья Сократу: «Смело в бой! Дать сдачи ты обязан! Ведь он смеётся над тобой - он должен быть наказан! -Сократ: Спасибо за совет, я предпочту другое: представьте, здесь невежды нет – осел лягнул ногою! А от осла навряд ли мне дождаться извинений… Пойду-ка я домой к жене, - вот мудрое решение!»… 
Его мудрость была настолько прозорлива и очевидна, что он предвидел свою скорую смерть во всех подробностях. Об этом же ему заранее сказала дельфийская пророчица, потом некий сирийский чародей сообщил философу о его возможной насильственной смерти от рук сограждан. А Сократ спокойно ответил: «Я знаю». 
Многие афиняне были недовольны неординарным поведением мудреца, особенно те, кого он допекал своими вопросами о сущности настоящего человека. Его жизненная позиция, постоянный поиск Истины нередко раздражали сограждан, вызывали неприятие и навязчивое желание непременно избавиться от назойливого воителя. Вот почему на склоне лет Сократ предстал перед афинским судом. А дело обстояло следующим образом...












Сократ когда-то обидел неосторожным словом некоего афинянина Анита, сказав, что он «много хорошего думает о себе». Надолго затаившись с местью в душе, Анит ухитрился подбить на ссору с Сократом сварливого комедиографа Аристофана, у которого были свои счеты с известным философом (хотя некоторые историки отрицают этот факт, считая Аристофана большим другом Сократа). Вместе они подговорили Мелета, возомнившего себя пророком, подать в суд на Сократа по нелепому обвинению: «за нечестие и развращение (в умах) юношества». К ним присоединились ещё группа «обиженных», такие как Поликрат, откровенный недруг философа, и Полиевкт, который с удовольствием написал яркую обвинительную речь для Милета в суде. Так состоялось «обвинение граждан Афин против Сократа». 
Все его идейные противники и явные враги в одном «благородном порыве неприятия» философа на время объединились, поставив на карту его жизнь. Добавим только, что всю организационную работу по «подготовке общественного мнения» в Афинах провел на собственные средства оратор-демагог Ликон – а это уже был заговор против «Истины Сократа»! Хотя верные друзья у Сократа тоже были, Платон и Лисий - последний подготовил для защиты впечатляющую речь. Но философ отказался от их любой поддержки, предпочитая защищаться самому, и сделал он это, как подтверждено историей, достойно.
В назначенный день Сократ явился в суд, где в ожидании яркого зрелища уже собрались толпы оживленно жестикулирующих афинян. Намеченный судебный «спектакль» состоялся по предвиденному сценарию: заявители обвиняли по «домашней заготовке», обвиняемый импровизировал, убедительно защищаясь. Но судьи остались глухи к основательным доводам философа, согласившись с обвинением в «нарушении гражданских норм жизни и неуважении богов»... Агрессивно настроенные к Сократу судьи не могли забыть, что близкий его товарищ, Алкивиад, изменил Афинам во время сицилийской экспедиции (414 г.), а друг Критий, ради того, чтобы стать тираном афинян, призвал на помощь спартанцев (404 г.) – а оба называли себя учениками Сократа. Поскольку эти и еще другие «предатели афинских интересов» были молодыми, Сократа объявили «совратителем молодежи».  





Выслушав суровые обвинения в свой адрес, Сократ понял, что в случае вынесения приговора ему грозит смертная казнь. У него была неплохая возможность ее избежать -надо было лишь повиниться и просить у судей снисхождения. И тогда смертную казнь заменили изгнанием либо можно было надеяться на уплату крупного штрафа. Ему бы покаяться на суде, но Сократ, философ и оратор, видимо решил воспользоваться лишний раз внимательной аудиторией. Будучи даже уверенным, что это в последний раз! Он сказал заседателям: «Избежать смерти нетрудно, гораздо труднее избежать нравственной порчи: она настигает стремительней смерти… Я ухожу из жизни приговоренный вами, несправедливыми судьями, а вы уйдете уличенные моей правдою в злодействе и несправедливости. Я выбираю смерть, ибо это как сон, а продолжать жить среди вас и делать вид, что это жизнь – безнравственно… А кто из нас идет на лучшее - это никому не ведомо, кроме бога и философов».


По традиции, осужденным на смерть предлагали выпить быстродействующий «государственный» яд – цикуту или «болиголов пятнистый». Но исполнение приговора Сократу состоялось лишь через 30 дней, потому что буквально накануне из Афин на остров Делос отплыл корабль с депутацией, которая везла дар афинян - «первину урожая», чтобы отпраздновать день рождения Аполлона. По закону, ни одна смертная казнь в Афинах не могла состояться, пока корабль не вернется… 
Сократ все это время находился в тюрьме, ожидая разрешения судей на собственную смерть, и всё это время философ продолжал общаться с близкими и друзьями. Они каждый день встречались, беседовали, и кто-то обязательно оставался с ним на ночь, спорили и даже шутили, забывая иногда, по какому поводу они собирались в этой тюрьме. Сократ, в отличие от опечаленных друзей, не падал духом, был всегда в приподнятом настроении и даже старался их утешить. Ксантиппа, приходя к нему с детьми, нередко в голос рыдала, говорила: «Ты умираешь безвинно!» - а он ей в ответ: «А ты хотела бы, чтобы заслуженно?»... Ему предлагали бежать, даже однажды подкупили тюремщиков – но он отказался. Можно предположить, что о готовящемся друзьями философа побеге знали афинские власти, и они, возможно, надеялись на этот шаг со стороны Сократа. Им уже стало ясно, насколько далеко зашли они в отношении известного мудреца: всегреческая слава Сократа обязывала Афины пересмотреть суровое наказание, но заносчивая гордость не позволяла пойти на такой шаг. Так что, побег – благополучное разрешение скандальной истории с Сократом. Но только не для самого Сократа! По этому поводу он ответил друзьям: «Я не имею права пойти против воли афинян, осудивших меня на казнь. Это будет несправедливо по отношению к Закону, который я обязан чтить! Несправедливый поступок есть всегда зло: нельзя отвечать несправедливостью на несправедливость! Нельзя воздавать злом за зло! Ничего нельзя ставить выше справедливости, даже жизнь!»...
И вот, афинский корабль вернулся с Делоса, и уже к вечеру тюремщик принес Сократу чашу с ядом. Ближайший друг его Аполлодор подал ему красивый плащ, предложив умереть в нём. «Неужели мой собственный старый плащ годился лишь для того, чтобы в нём жить, и не годится, чтобы в нём хорошо умереть?» - искренне удивился Сократ. Взяв чашу, отошёл в тёмный угол, где была его лежанка. Там он медленными глотками испил до капли свою Судьбу... 
Глядя на убитых горем друзей, философ продолжал с ними разговаривать, будто ничего страшного не произошло, пока мог, с усилием сдерживая надвигающиеся судороги: «Я хочу теперь объяснить, почему человек, посвятивший жизнь философии, перед смертью полон бодрости и надежды, обрести за могилой величайшие блага…  Те, кто подлинно предан философии, заняты на самом деле только одним – умиранием и смертью...  Люди, как правило, этого не замечают, но если это все же так, нелегко всю жизнь стремиться только к этому, а потом, когда оно оказывается рядом, негодовать на то, в чем так долго с таким рвением упражнялся  ... Но людям не понятно и не ясно, в каком смысле желают умереть и заслуживают смерти истинные философы и какой именно смертью… А я хочу это понять сейчас»...
Яд начал действовать. Он подозвал Критона: «По нашим обычаям, при выздоровлении приносят в жертву Асклепию петуха. Я думаю, что смерть – это исцеление… Критон, отдай за меня петуха Асклепию» ... – это были последние слова великого мудреца, после чего его возвышенная и чистая душа тихо отлетела в мир, в чьи сокровенные тайны он всю свою жизнь стремился проникнуть ...
Узнав о смерти Сократа, жители Эллады необычайно возмутились, по городам прокатилась волна протестов и проклятий в адрес Афин. А вскоре и сами афиняне сердечно раскаялись и душевно огорчились за содеянное: они осудили виновников травли великого философа – «за клевету на честного гражданина Сократа»  Мелет получил свою смерть от яда, Анит разорился из-за различных судебных исков и его выслали на чужбину, а все остальные соучастники дела «Афины против гражданина Сократа» также пострадали. Каждый «в соответствии с виною против истины, но особенно – презрением сограждан»…
Смерть Сократа осталась во все времена такой же философской проблемой, как и его жизнь. 
Много споров и домыслов имеется по этому поводу, но ясно одно, что смерть свою Сократ принял согласно непоколебимости своих убеждений, хотя ее он не искал, но принял свободно, свято повинуясь законам города, в котором жил.  Сократ-философ и Сократ-человек тем самым совершил яркий и осознанно последний поступок в своей жизни - в полном соответствии с собственными представлениями о моральных и духовных ценностях человека. 
Он преодолел животный страх, присущий человеку перед смертью, победив саму природу Смерти. Он показал другим людям путь избавления от страха перед последним вздохом – и в этом, вероятно, заключалась последняя Истина, которую познал Сократ. 
Философу в тот день исполнился 71 год.
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