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Ближний Восток – это территория между Каспийским, Черным, Средиземным морями и Индийским океаном, а также смежные земли Северной Африки. Он делится на африканскую и азиатскую часть – Переднюю Азию. Значительную часть Ближнего Востока занимает Аравийский полуостров. В течение многих веков со времен бронзового века и до наших времен Ближний Восток продолжает оставаться одним из важнейших культурных и религиозных центров. Здесь возникли первые в истории человечества государства – Египет, Шумер, Аккад, Вавилон, Финикия, Крит. Культурные волны от этих ближневосточных цивилизаций докатились до Европы и послужили импульсом для зарождения первых европейских цивилизаций древности, таких как Эгейская на Балканском полуострове и Минойская на острове Крит. Достаточно указать на один из таких факторов ближневосточного культурного наследия в современной Европе, как письменность, которая берет начало от финикийского алфавита, чтобы проиллюстрировать значимость данного влияния. Но Ближний Восток – это еще и один из мировых центров возникновения земледелия и животноводства. Навыки земледелия и содержания домашнего скота вместе с переселенцами из Передней Азии распространились в Европу, где до этого население занималось в основном охотой и собирательством. Современная европейская агрокультура берет свое начало от примитивного земледелия, которое принесли в Европу переселенцы с Ближнего Востока. Подтверждается это тем, что диких видов нынешних культурных зерновых растений в Европе не существовало. Европейский домашний мелкий скот также происходит от диких видов животных, обитавших в древности в Передней Азии.

   Еще одним широко известным древним государством в мире был Египет в Северной Африке. Но Древний Египет не оказал такого культурного влияния на Европу по причине географического расположения.

   Наконец, Ближний Восток – это также регион, где возникли такие крупнейшие мировые религии современности, как иудаизм, христианство и ислам.

   В наше время этот регион в Азии продолжает оставаться центом пристального внимания мировой общественности. Во многих регионах Ближнего Востока не стихают вооруженные конфликты, в которых гибнут тысячи людей. Часто причиной таких явлений служат ожесточенные столкновения на религиозной почве, причем нередко между представителями одной религии, но относящимися к разным течениям, как, например, между мусульманами суннитами и шиитами.

   Безусловно, значимой причиной интереса к Ближнему Востоку в наше время является и такой фактор, как крупные запасы нефти, которой богат этот регион. Цены на нефть заметно сказываются не только на мировой экономике, но и на политике. Часто вооруженные конфликты возникают из-за желания определенных кругов прибрать этот энергетический ресурс под свое влияние. Но данная книга не о современных проблемах Востока, а о далеком прошлом, поисках автором истоков таких современных религий как христианство, иудаизм и мусульманство. Речь в дальнейшем пойдет об истории Передней Азии.

   Чтобы понять, чем выделяется данный регион среди других областей Ближнего Востока, необходимо сделать его краткое географическое описание. Передняя Азия различна по своим ландшафтным и климатическим особенностям. На северо-западе и на западе находятся пустыни – Сирийская и Аравийская. Остальную часть занимают горы. С востока этот регион ограничен Иранским нагорьем. На западе этого нагорья находится горный хребет Загрос (перс. Паток, Поштекух), который тянется на расстояние более чем 1500 км от провинции Курдистан у границы с Ираком до Ормузского пролива. Горная цепь пролегает параллельно течению Тигра и побережью Персидского залива, от которого она удалена на 50-100 км. К западу от гор Загроса находится Месопотамия – равнина с различными ландшафтами на севере и на юге. Условная граница между этими двумя областями проходит через линию между современными городами Хит – Самарра (33–34° с.ш.). Эти две области получили название Северная и Южная Месопотамия. Месопотамия – географический регион, где появились одни из первых на Земле центры земледелия.
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Месопотамская низменность (пустыня)

   
Первые земледельческие цивилизации на Ближнем Востоке возникли вблизи предгорий Палестины, Сирии, Армении и Ирана – в области, которая получила название Плодородного полумесяца. Вдоль этого кольца гор расположены холмистые районы, покрытые травами, кустарниками и рощами, пригодные для земледелия и скотоводства. Внутри же этого кольца раскинулись степи, большей частью сухие и расцветающие только весной, а также пустыни. В пределах сухой субтропической зоны находится Верхняя Месопотамия. Она в свою очередь делится на два района. На севере ее расположена холмистая равнина, куда влажные ветры со Средиземного моря приносят обильные зимние дожди для ранних посевов. В древности в этой долине росли кустарники. Арабы называют этот регион Аль Джазира – «остров». К югу находится другой район – сухих степей, но и здесь вдоль речных долин можно выращивать хлеб, а в степи, где достаточно растительности, можно пасти скот. Далее на 200 километров тянется «гипсовая» пустыня с ничтожным количеством осадков. За полосой «гипсовой» пустыни начинается низменность Нижней Месопотамии. Здесь реки Тигр и Евфрат текут очень близко друг от друга. Хотя и здесь продолжается пустыня, но разливы рек в период половодья образуют наносы ила, который служит плодородным слоем для выращивания зерновых культур. В условиях, когда редко выпадают осадки, необходимо периодически орошать поля для выращивания растений, так как палящее летом солнце может сжечь посевы. Проблема нижней части Месопотамии состоит в том, что количество воды в реках Евфрат и Тигр зависит от таяния весной ледников на Армянском нагорье. Разливы рек заканчиваются летом в начале жаркого и сухого периода. Поэтому во время половодья нужно было запасать необходимое количество воды, отводя ее в каналы и искусственные водохранилища. Поздней осенью в результате дождей реки снова переполняются. В это время производили осенний посев, чтобы весной собрать новый урожай. Поэтому надо было оградить поля плотинами, чтобы разлив воды не залил посевы и не погубил посаженные в почву зерна.

   Ландшафты Месопотамии различаются в зависимости от своего географического расположения. В нижней своей части Месопотамия представляет каменистую равнину, переходящую в болотистую область. В древние времена реки Тигр и Евфрат и их притоки выносили в свои дельты много ила. Южнее слияния Тигра и Евфрата, перед впадением их в Персидский залив, с ними соединяется река Карун. В древности она впадала в направлении восток-запад непосредственно в Персидский залив. При этом в месте впадения реки в залив оседало много ила. Эти отложения ила со временем так перекрыли залив, что в северной его части образовался замкнутый водоем.

   Постепенно речные наносы настолько заполнили места впадения рек в Персидский залив, что сократили морскую часть залива на много километров. А севернее, в месте устья рек Тигра и Евфрата, где была изолированная от залива часть, образовались болота, сначала соленые из-за остатков вод залива, а затем пресные из-за притока речной воды. Здесь образовалась равнина с плодородным слоем почвы. Это создало предпосылки для будущего возделывания земли и получения богатого урожая зерновых и других культур.
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    Месопотамские истоки Ветхого Завета
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Клинопись

   
Климат Месопотамии в современную эпоху почти такой же, каким был несколько тысяч лет назад. В нижней ее части – это тропический регион с жарким сухим летом и зимним дождливым сезоном. Летом температура может достигать 50º. Осадки в основном бывают зимой, а знойным летом над иссушенной равниной часто поднимаются пыльные бури. В наше время трудно поверить в то, что Месопотамия в древности была регионом, где цвели сады, зеленели обширные поля пшеницы и ячменя, существовали города, процветала торговля, а плодородная почва позволяла снимать несколько урожаев в год. Но здесь также происходили войны, в которых гибли тысячи людей, а оставшиеся в живых угонялись в рабство. Обо всем этом европейцы почти до ХХ века знали в основном из Библии. Всем известный Вавилон, знаменитая Вавилонская башня, царь Навуходоносор, столица ассирийцев Ниневия – предмет ненависти угнетенных народов древности, в том числе и древних евреев, – обо всем этом говорила Библия. Но в реальности в этой местности до начала XX века ничто не напоминало о прошлой великой истории. Правда, на левом берегу Тигра, вблизи города Мосул, высились какие-то странные холмы. И местные жители, пастухи, пасущие в пустыне редкие стада овец, утверждали, будто здесь жил царь Нимрод, основатель Ниневии. Иногда эти пастухи находили какие-то черепки и каменных идолов. В Коране упоминаются «обожженные в аду и исписанные демонами кирпичи».[1] Возможно, это странно, но потомки древних народов Месопотамии, которые продолжали жить на той же территории, уже в начале нашей эры понятия не имели ни об истории, ни о письменности далеких предков. Дело в том, что уже к 3 веку до н. э. на Ближнем Востоке была принята арамейская письменность, то есть алфавит семитского народа арамеев. В начале нашей эры арамейский язык стал разговорным языком Передней Азии. Но в Средние века (с 6 века н. э.), после завоевательных походов арабов-мусульман, язык и письменность на большей части Ближнего Востока стали арабскими. Поэтому, когда арабы Месопотамии (в большинстве потомки древних шумеров и вавилонян) находили глиняные таблички, испещренные непонятными значками, они понятия не имели, что это за знаки. Им было ясно, что это какой-то неизвестный вид письма. А раз их нельзя было прочесть с помощью известных тогда алфавитов, значит, они были написаны не человеческой рукой, а рукой шайтана (дьявола). Сведения о таких находках просачивались в Европу. И это вызывало интерес у людей, особенно среди тех, кто знал историю Востока по библейским сюжетам. Поначалу причиной внимания жителей Западной Европы к Ближнему Востоку было бедственное положение христиан Палестины, которые испытывали сильное давление со стороны мусульманских правителей. С XI по XIII века в Палестину совершались так называемые Крестовые походы христиан, целью которых было освобождение Гроба Господня. Эти походы послужили причиной ожесточенных войн между христианами и мусульманами. Иудеи (яхуди по-арабски) и христиане (насара) считаются в исламе Людьми Писания – ахль аль-китаб. Коран запрещает враждебное отношение к ним отношение, как верующим в Единого Бога. Но так как во время Крестовых походов христиане были кафирами – воинствующими врагами ислама, на них эти правила не распространялись. Поэтому для христианина совершить путешествие на Ближний Восток к востоку от Палестины равноценно самоубийству. Но к евреям в то время мусульмане относились вполне терпимо.

   В это неспокойное время в XIIвеке раввин из Туделы (Испания, королевство Наварра) по имени Биньямин, сын Ионы, совершил путешествие по Ближнему Востоку с целью посетить Святую Землю. Во время своего странствия он посещал еврейские общины. Так он добрался до еврейской общины Мосула – города на севере Ирака, который в то время входил в Иракский сельджукский султанат. Там Беньямин (Вениамин) видел какие-то древние развалины и понял, что руины близ этого города – остатки древней Ниневии. Биньямин, как и всееврейские священники, знал о Ниневии по библейским рассказам в Ветхом Завете. Ниневия была столицей Ассирийского государства с VIII по VII в. до н. э., но ее история уходит еще дальше в прошлое. Вернувшись в Испанию, Биньямин в 1173 году написал книгу о своем путешествии. Позже, через почти четыре столетия, она была издана в Константинополе на иврите – древнееврейском языке, а через 30 лет переведена на латинский язык. Многие европейские ученые, начиная со средневековья, задумывались, действительно ли священные книги рассказывают истории, реально происходившие в далеком прошлом, или это мифы, не имеющие под собой реальной почвы. Проверить это у них не получалось, потому что побывать в стране, где главенствовала враждебная по отношению к христианам религия, а уж тем более произвести какие-либо раскопки у них не было никакой возможности. Приходилось просто полагаться на библейские истории и скупые рассказы восточных купцов о каких-то развалинах на месте, где когда-то был Вавилон. Почему же от того знаменитого когда-то древнего мира Месопотамии уже в раннем средневековье не остались почти никаких сведений, кроме библейских рассказов?

   О причинах этого пишет известный русский ученый Б.А. Тураев[2]:

   «Мусульманское завоевание, переход множества потомков носителей древне-восточных цивилизаций в ислам, господство арабской культуры, наконец, совершенное забвение туземных языков и культурное отчуждение от западного мира обусловили то, что древне-восточные цивилизации были окончательно потеряны для историка, так как пережитки их представляют уже интерес скорее для этнолога и языковеда. Таким образом, арабское завоевание было окончательной предельной гранью Древнего Востока, но и христианизация последнего может также считаться концом его, так как новая религия не могла не внести существенных изменений в жизнь и миросозерцание народов, для которых религия была главным и основным элементом культуры. Отсюда в науке различаются Восток Древний, христианский и мусульманский; Древний с недавнего времени, по почину Масперо[3], весьма удачно стали называть классическим.

   Представители рас, создавших древне-восточную культуру, не сохранили исторической традиции, за исключением евреев, которые обязаны этим сохранению своей религии».[4]

   То есть, смена религии, причиной которой было завоевание арабами Ближнего Востока, стерла из памяти народов, его населявших, историческое прошлое. Это прошлое было связано с культами многочисленных языческих богов, которые новой религией объявлялись порождением шайтана (в христианстве – дьявола). Все связанное с этим языческим прошлым безжалостно искоренялось. А если даже и сохранялись какие-то архитектурные памятники прошлого, то им уже никто не уделял внимания, и постепенно они ветшали, засыпались песком и через какое-то время попросту скрывались под многометровыми слоями почвы. Этому способствовал и тот факт, что многие древние сооружения в Передней Азии были построены из сырцового кирпича, то есть глины, которая недолговечна. В то же время до нас дошли многие сооружения древней Греции, Египта и Римской империи, потому что они были построены из камня. Но исчезло не только большинство памятников древности на Ближнем Востоке. Многие его народы к первому столетию, как говорится, канули в Лету. Сами народы, населявшие его в древности, по большей части не пропали, а просто сменили язык или растворились среди других этносов. Вместе с ними исчезли те древние языки, на которых они говорили. Это значительно осложнило задачу ученых, которые затем пытались расшифровать клинопись. В 661 году Двуречье вошло в состав арабского халифата Омейядов. В Месопотамии древние языки сменились арабскими и иранскими (в Персии) языками. В Египте, который вVII веке завоевали арабы, долгое время существовал потомок древнеегипетского языка, но только из-за того, что он был языком церковного богослужения христиан-коптов. Знание коптского языка помогло французскому ученому Жану Франсуа Шампольону разгадать тайну египетских иероглифов. Кстати, те же египетские христиане участвовали в разгроме в 391 году нашей эры Александрийской библиотеки – крупнейшего собрания рукописей античных ученых и писателей. Довершили уничтожение этого научного сокровища мусульмане – арабские завоеватели Египта в VII веке. Халиф Умар ибн аль-Хаттаб в 641 году приказал сжечь оставшуюся часть Александрийской библиотеки, мотивируя свое решение следующим: «Если в этих книгах говорится то, что есть в Коране, то они бесполезны. Если же в них говорится что-нибудь другое, то они вредны. Поэтому и в том и в другом случае их надо сжечь».[5]

   В наше время многие древние памятники в Ираке уничтожили радикалы из ИГИЛ. То, что когда-то было похоронено под многометровым слоем земли и благодаря этому сохранилось до XIXвека, уничтожили религиозные фанатики.

   До расшифровки учеными надписей на древних табличках о древнем прошлом Ближнего Востока можно было узнать из Библии. Но в библейских источниках истинные события часто искажались авторами, которые их составляли, в угоду своим религиозным воззрениям. Кроме того, исторические события и время их отображения в Библии часто разделяют многие сотни лет, и сведения о далеком прошлом до авторов Библии доходили сквозь многовековую призму времени. Иногда происходили ошибки при переводе с древнееврейского языка на греческий, на котором был написан христианский Новый Завет. Само слово «Библия» происходит от греческого слова «библион» – книга.

   Библия делится на две части – древнейшее еврейское Священное Писание, которое получило в православной Церкви название Ветхий Завет (по-еврейски Танах), и Новый Завет – собрание канонических книг у христиан. Первые тексты, вошедшие в состав Ветхого Завета, как считается, были написаны в XIII веке до н. э. Ветхий Завет повествует о сотворении мира и истории человечества от первого человека – Адама – до возникновения иудаизма и основания древних еврейских государств – Израиля и Иудеи. Наряду с легендарными сведениями (о сотворении мира, создании богом первого человека и т. д.) Ветхий Завет содержит и некоторые сведения о древних народах Ближнего Востока. В Библии есть и своя история возникновения человека: создатель реки Тигр. Тигр течет из райского сада.
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Шумерский бог Энки

   
«7. И создал Господь Бог человека из праха земного, и вдунул в лице его дыхание жизни, и стал человек душею живою.

   8. И насадил Господь Бог рай в Едеме на востоке, и поместил там человека, которого создал.

   9. И произрастил Господь Бог из земли всякое дерево, приятное на вид и хорошее для пищи, и дерево жизни посреди рая, и дерево познания добра и зла.

   10. Из Едема выходила река для орошения рая; и потом разделялась на четыре реки.

   11. Имя одной Фисон: она обтекает всю землю Хавила, ту, где золото;

   12. и золото той земли хорошее; там бдолах и камень оникс.

   13. Имя второй реки Гихон: она обтекает всю землю Куш.

   14. Имя третьей реки Хиддекель: она протекает пред Ассириею. Четвертая река Евфрат.

   15. И взял Господь Бог человека, и поселил его в саду Едемском, чтобы возделывать его и хранить его. (Бытие Гл. 2)».

   
Ученые– исследователи Библии выдвигают различные версии о местонахождении Эдема, или райского сада. Но большинство считает, что Эдем находился в Месопотамии, – географическом регионе, который находится между реками Евфрат и Тигр.

   Месопотамия – древнегреческое название и в переводе означает «Междуречье». Нижняя часть этой долины между двумя реками, которые впадают в Персидский залив, получил в русскоязычной литературе название Двуречье. Древняя Месопотамия известна как историко-географическая область, где возникли первые в Евразии цивилизации древности Шумер и Аккад. Базой для возникновения этих государств послужило земледелие, которым занималось население, проживавшее на данной территории. Как давно люди стали заниматься земледелием и животноводством в этом регионе? Для этого необходимо обратиться к данным археологии, которые позволили узнать об образе жизни первых древних людей в Передней Азии.

   Самые значительные находки ископаемых людей на данной территории были сделаны археологами на севере Ирака в Курдистане, в пещере Шанидар. Там были обнаружены скелеты людей, живших 50–70 тыс. лет назад. Эти люди относились к той ветви гоминидов, которые получили название неандертальцев. Неандертальцы были среднего роста 165 см., отличались от современных людей более массивным скелетом. Их черепа имели некоторые примитивные признаки, которые присутствуют у обезьян: отсутствие подбородочного выступа, массивный надбровный валик, но при этом у них был большой объем мозга, даже больше, чем у человека современного типа. Неандертальцы были распространены в Африке, Европе и Передней Азии от 200 тыс. до 50 тыс. лет назад. Интересен факт, что неандертальцы, жившие в Передней Азии, по своим чертам были более близки современному типу человека Homo Sapiens, чем их сородичи, жившие в Европе. Так, например, надглазничный валик у них не составлял одну линию, а был чуть разделен, как у современного человека, подбородочный выступ немного обозначен.

   30 тыс. лет назад по не совсем известным причинам неандертальцы исчезают. Относительно причины их исчезновения существует множество гипотез. Считается, что в основном это связано с похолоданием, которого эти доисторические люди не выдержали и вымерли. В этой же пещере 36 тыс. лет назад появляется стоянка так называемой Барадостской культуры. Считается, что эта культура была родственна Ориньякской культуре Западной Европы. Как известно, это были люди современного типа, но отличались от современных людей в плане антропологии, то есть их расовые признаки отличались от таковых у человека современного типа.

   Так, например, у одних кроманьонцев, имевших европеоидные признаки, было короткое, широкое лицо и вместе с тем высокий лоб. Линия ото лба до подбородка была прямой. При этом они имели выдающийся вперед «орлиный» нос. А найденные в других местах останки имели невысокий рост и некоторые негроидные признаки, как, например, широкие губы, и некоторая прогнатость (выдавание вперед лицевых костей). Но в отличие от широких носов негроидов у кроманьонцев нос был узким.
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Кроманьонец Реконструкция М.Герасимова

   
18 тыс. лет назад Барадостская культура на севере нынешнего Ирака сменяется другой – зарзийской. Это условное название она получила от курдского племени зарза, на территории которого была найдена эта стоянка. Древние зарзийцы были охотниками-собирателями. Зарзийская культура имеет много общего с кебарской культурой Леванта – восточного Средиземноморья. Кубарская культура существовала в то же время, что и зарзийская.

   В конце позднеледникового периода (около 10 тыс. лет до н. э.) на большей части Земли происходят климатические изменения в природной среде и ландшафте. В Европе из-за наступившего потепления ледники отступают все дальше на север. На территории, свободной от ледников, где до этого находилась тундра, начинают произрастать леса. Исчезновение тундровой зоны повлекло за собой исчезновение большей части животных, стада которых водились в этом регионе. Вымерли многие крупные животные, такие, например, как мамонт и шерстистый носорог. Люди начинают приспосабливаться к новым условиям. От охоты на крупных животных они вынуждены перейти к охоте на более мелких и более подвижных, таких как кабан, лесной олень. Вместе с тем люди кормятся сбором лесных ягод, орехов, фруктов, занимаются сбором дикого меда, то есть становятся собирателями.

   Природа Ближнего Востока в ледниковый период не так зависела от наступившего на Земле похолодания, как на севере Европы. Причиной было расположение этого региона близко к субтропическому поясу, где количество солнечной радиации, поступающей на поверхность, больше, чем на севере Европы. Поэтому люди, жившие южнее, находились в более комфортных климатических условиях. Возможно, здесь выпадало больше осадков, чем в наше время, и большая часть пространств была покрыта лесами. Устья Тигра и Евфрата находились севернее, чем в современную эпоху, потому что море (Персидский залив) вдавалось в сушу дальше на север.
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Микролиты с Эль Вад. Ближний Восток

   
К концу ледникового периода, около 12000 лет назад, на Ближнем и Среднем Востоке появляются группы людей, которые занимались охотой и собирательством. В это время появляется новый тип каменных орудий – микролиты, от греческого «микрос» – маленький и «литос» – камень. Это миниатюрные орудия из камня. Они вставлялись в костяные или деревянные основы, образуя составные орудия. Такие орудия не требовали больших затрат при изготовлении и весили легче, в отличие от массивных каменных орудий предыдущего периода, где каменным было все орудие. Появляется новый и прогрессивный вид оружия – лук и стрелы, что позволяло охотиться на таких подвижных животных, как горные козы и бараны. В горных местах, богатой дичью и растениями, пригодными в пищу, люди старались селиться в местах, где можно было укрыться от непогоды и хищных зверей. Обычно это были пещеры.

   В Передней Азии первые очаги земледелия появились в Палестине и на склонах горного хребта Загрос. Горный массив Загрос тянется параллельно Тигру и Ормузскому заливу. Именно в этих горных долинах люди впервые приручили дикую козу и стали выращивать некоторые виды злаков.

   Далее климат в этом регионе становится засушливее и похожим на тот, который существует в наше время. Некоторые ученые считают, что это изменение климата повлекло изменение во флоре, и вместо лесов и кустарников стали появляться дикие виды зерновых. Двуречье в нижней своей части представляло заболоченное пространство, где в изобилии произрастали тростник и другие болотные растения. Для людей того времени эта часть Месопотамии была непригодной для проживания. На севере и северо-востоке, где долины граничат с плоскогорьем, для жизни людей условия и в наше время благоприятные. С гор стекают многочисленные ручьи. Обильные источники воды в древности способствовали произрастанию различных злаковых растений и служили водопоем для многих видов животных. 9 тыс. лет назад в регионе Загроса появляется так называемая Шанидар-карим-шахирская культура. Представители этой культуры уже использовали в пищу кроме мяса и диких плодов также дикорастущие злаки, такие как пшеница-двузернянка (эммер) и ячмень. Археологические находки свидетельствуют о том, что зерна перед употреблением растирали на каменных зернотерках.

   Так как люди и раньше собирали кроме овощей, орехов и фруктов также зерна диких видов пшеницы и ячменя, то они стали накапливать излишки зерновых. Сначала они перетирали собранные зерна и ели полученную массу, потом стали жарить зерна на раскаленных камнях. Первый хлеб представлял собой, вероятно, запеченную кашицу из перемолотой крупы, смешанной с водой. Постепенно люди научились делать из муки тесто. Люди, заметили, что из просыпавшегося зерна через какое-то время вырастает новое растение. Они стали высаживать часть собранных зерен в землю, чтобы получить потом урожай. Перед этим нужно было разрыхлить землю. Так возникло земледелие. Этот процесс в изменении образа жизни людей получил название «Неолитическая революция». Этот термин впервые ввел в оборот британский археолог Гордон Чайлд.

   Относительно причин перехода людей к земледелию существует множество теорий. Само выращивание и переработка зерна довольно трудоемкий процесс, особенно для людей эпохи неолита. Кроме того, продукты, полученные из зерна, бедны витаминами и белками. Питание только однообразными продуктами земледелия ведет к ухудшению здоровья людей, а значит и к уменьшению продолжительности жизни, тогда как охота и собирательство не требует такого труда. Почему же люди перешли к земледелию? Причина была в уменьшении дикой растительности на Ближнем Востоке по причине климатических изменений в период неолита. Соответственно, уменьшилось число диких животных, которые питались этой растительностью. Людям стало не хватать мясной пищи и дикорастущих плодов. В то время в Западной Европе, например, где леса занимали обширные пространства, проблем с продуктами, полученными в результате охоты и собирательства, не было. А значит, и причин переходить к земледелию у древних европейцев также не было.

   Земледелие позволяет людям иметь запас пищи и не так зависеть от дикой природы. К тому же мясные продукты, а также овощи и фрукты не могут храниться продолжительно в условиях субтропиков. Зерно, если его держать в сухом месте, может храниться долгое время. Но, если позволяли условия, древние земледельцы могли также охотиться на диких животных. Со временем они одомашнили некоторые из этих видов и стали держать у себя прирученный скот. Так люди избавили себя от необходимости охотиться на диких животных. Но и собирательство еще окончательно не исчезло. В дикой природе бывают периоды, когда в результате каких-то колебаний климата дичь исчезает, и среди людей, для которых охота служит основным способом добывания пищи, начинается голод. Такой тяжелый период времени, постигший одно из индейских племен в Северной Америке, описан в романе Джека Лондона «Белый клык». Наступившая зима оказалась суровой, наступила бескормица, и дикие звери, на которых охотились индейцы, мигрировали в другие места. Среди индейцев начался голод. Когда все пищевые запасы кончились, они были вынуждены съесть своих домашних собак. Это племя, как и многие индейские племена того времени, кроме охоты занималось собирательством каких-то кореньев, но обычно в летние месяцы. А вот на востоке Северной Америки к моменту прихода в XVII веке европейцев индейцы занимались, помимо охоты, разведением маиса, кукурузы, и могли пережить нехватку дичи в окружающих лесах. На юго-западе Северной Америки жили оседлые племена пуэбло, которые выращивали кукурузу, тыкву и бобовые. Кроме того, они строили многоэтажные дома из сырцового кирпича. Интересен факт существования в США праздника – Дня Благодарения. Когда в 1620 году первые переселенцы из Англии прибыли в Америку, они высадились на берег, где находится нынешний штат Массачусетс, примерно в ноябре. За первую зиму из-за холода и голода погибла половина переселенцев. Оставшиеся в живых основали колонию. Весной с помощью местных индейцев, которые научили их, какие культуры можно высаживать, они занялись земледелием. Получился небывало богатый урожай. На празднование осенью по случаю такого урожая, в знак благодарности, предводители колонии пригласили местное племя индейцев и их вождей. Эта трапеза вместе с индейцами и стала первым праздником – Днем Благодарения. В США этот праздник отмечается в четвертый четверг ноября.

   Надо заметить, что урожай тоже подвержен колебаниям и находится в зависимости от внешних факторов. Он зависит от количества солнечных дней и выпадаемых осадков.

   Неолитическая революция в Передней Азии началась в горах Загроса (северо-западный Иран) вVII тыс. до н. э. Остатки поселения, раскопанные археологами в 1948–1955 годах к востоку от г. Киркук в Иракском Курдистане на высоте примерно 800 метров над уровнем моря, получили название культуры Джармо. Поселки культуры Джармо были разбросаны на площади 12–16 тыс. м2. Они находились в горных долинах и на плоскогорьях, в местах, удобных для посевов злаковых культур и выпаса домашних животных. Зерновые жали изогнутыми деревянными серпами с вкладышами из острых кусочков кремня. Хотя уже существовало ткачество, находки каменных скребков свидетельствуют об обработке шкур. Люди культуры Джармо жили в домах, построенных из глины с примесью соломы. Массивные очаги служили для обогрева помещений и приготовления пищи. Это избавило их от необходимости подыскивать в качестве убежища от холодов и непогоды горные пещеры. Для хранения продуктов земледелия и их обработки требовалось большое количество сосудов. Поэтому жители сначала изготавливали сосуды из камня или сплетали корзины, которые обмазывали смолой (битумом). Природный битум встречается в некоторых минералах (песках, песчаниках, известняках, в глинистых грунтах). От битума, полученного при производстве нефти, природный битум отличается тем, что он менее подвержен внешним условиям (температура, влага и т. д.). Затем люди культуры Джармо научились делать сосуды вручную из глины, с последующим обжигом для закрепления формы. Сама природная глина имеет многие свойства, позволяющие человеку использовать ее для своих нужд. Это пластичность, которая позволяет делать из этого природного материала различные формы. Высушенная на солнце, глина приобретает твердость. Кроме того, глина обладает свойствами гидроизоляции. Эти свойства глины люди стали использовать при строительстве жилищ. Проблем с добычей глины не было, так как ее запасами богаты многие берега рек и озер. Видимо, свойство глины в результате воздействия высоких температур приобретать твердость камня было открыто случайно. Возможно, люди обмазывали вырытые в земле очаги глиной. Под воздействием огня глина спекалась и становилась твердой. Заметив это свойство глины, люди стали лепить из нее сосуды и подвергать обжигу. Так появилась керамика.
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Телль Эль Дувейр (40 км. к ю/з от Иерусалима.) Под ним руины израильского города Лахиша.

   
К концу V тыс. до н. э. племена, жившие в горах Загроса, ведущие земледельческо-скотоводческий образ жизни, начинают расселяться, чтобы осваивать новые пространства для своего скота и земледелия. Прежние поселения в предгорьях остаются заброшенными. Причиной этому, скорее всего, послужил рост населения. В горных районах мало площадей, пригодных для посевов. Небольшие посевные участки уже не могли прокормить возросшее число людей. Бывшие горцы начинают осваивать Месопотамскую низменность. Они сооружали глинобитные жилища, содержали одомашненную к тому времени козу или овцу (дело в том, что кости этих древних видов домашних животных невозможно различить) и сеяли пшеницу и ячмень. Эта культура в археологии получила название Хассуна. Названа она так по телю (холму)Хассуна вблизи города Мосулна севере Ирака. Арабское слово телль (турец. тепе) означает холм, обычно искусственного происхождения. Арабы отличают телль от природного холма, который называется джебель. В иврите «тель» также означает холм, каким-то образом связанный с далеким прошлым. Название столицы государства Израиль Тель-Авив переводится как «холм (курган) весны (возрождения)». В Передней Азии телли (их высота достигает иногда 40 метров)обычно состоят из глины, которая когда-то была строительным материалом, из которого были построены древние сооружения. С течением времени сделанные из сырцового кирпича постройки приходили в негодность. Они оседали, а уровень почвы вокруг домов поднимался из-за наносов песка, которые приносили ветры с пустыни, а также из-за мусора, который выбрасывали люди. Получалось, что нижний проем во входной двери становился ниже уровня почвы снаружи. Из-за этого во время дождей вода заливала дома. Новое поколение людей разрушали обветшавшие дома, чтобы построить новые. При этом старые глиняные кирпичи служили в качестве фундамента. Так новый культурный слой поднимался над предыдущим. После того, как люди покидали селения по каким-то причинам, строения разрушались, теряли свою форму. Из-за осадков и ветра сооружения разваливались и превращались в нагромождения глины посреди пустующей равнины.

   Дома культуры Хассуна были построены из сырцового кирпича и состояли из 3-4-х комнат. Во дворе имелись печи для приготовления пищи. Надо заметить, что стены из сырцового кирпича – это отличный изоляционный материал от непогодных условий. Летом они защищают от жары, а зимой, если дом обогревать, долго сохраняют тепло. Единственный недостаток сырцового кирпича – это свойство терять форму под воздействием осадков. Поэтому люди стали добавлять в глину солому, которая позволяла кирпичам удерживать свою форму длительное время.

   Глинобитные дома строились вокруг небольшой площади. Толщина стен на позднем этапе достигает 40 см. Стены домов укреплялись контрфорсами. Это выступающие из стен ребра – элементы для придания прочности строительным конструкциям. Некоторые археологи полагают, что хассунцы использовали контрфорсы для поддержания балок потолка. На эти балки потом укладывались тростниковые маты, которые обмазывались глиной. Как полагают ученые, благодаря преемственности культур контрфорсы использовали позже шумеры при строительстве своих храмов.

   
[image: bin00000010.jpeg]
   
Керамика Хассуны. Из книги «Г. Чайлд. Древнейший Восток в свете новых раскопок». Изд-во иностранной литературы. М. 1956 г.
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Раскопки жилых домов Хассунской культуры. Из сборника «Советская археология». 1971 г, № 3.

   
Иногда в жилищах хассунцев находят захоронения младенцев. В одном случае младенец был погребен под дверным порогом. В другом захоронение находилось в керамическом сосуде, помещенном в стену дома. В третьем случае погребение было под полом жилища, где обнаружены кости новорожденных (скорее всего двойни). Обряд захоронения младенцев был распространен в древних земледельческих культурах Месопотамии.[6]

   Не совсем ясно, что это было – погребения умерших естественным путем младенцев или умерщвленных для принесения в жертву. Как известно, в древности многие народы использовали захоронения животных, а иногда и человека в стене какого-либо сооружения для того, чтобы оно не подверглось разрушению и простояло много лет. Не для этой ли цели хассунцы хоронили младенцев под порогом или в стене дома?

   Для построек культуры Хассуна характерны находящиеся рядом с жилищем печи для приготовления пищи и выпечки хлеба. Такие печи и сейчас распространены почти по всей Передней Азии и Закавказью. В Армении такая печь называется «тонир», в Азербайджане – «тäндир», в Грузии – «тоне», в Таджикистане «танур», в Казахстане и Узбекистане «тандыр». Считается, что все эти названия происходят от аккадского названия печи в Месопотамии – тинуру, или таннур. Как видно, многие стороны уклада жизни современного населения Передней Азии почти не изменились с древних времен.

   Керамика культуры Хассуна изготавливалась из светлых сортов глины. На месте раскопок были многочисленные женские каменные статуэтки. Племена Хассуна возделывали ячмень(4 вида), пшеницу (3 вида) и один вид льна. Постепенно, в ходе освоения новых земель, хассунцы мигрировали на юг. Продвигаясь вниз по течению Тигра, древние земледельцы попадали в засушливую климатическую зону. Здесь, чуть ли не впервые в мире, люди стали применять ранние формы искусственного орошения. Если в Древнем Египте земледельцам помогали разливы Нила, которые приносили на поля большое количество влаги и плодородного ила, то хассунские племена сооружали на реках запруды и плотины и проводили от них небольшие каналы для орошения своих посевов.

   Но и скотоводство здесь достигло высокого уровня. Если племена Загроса одомашнили овец и коз, то в Хассуне был приручен и крупный рогатый скот. Поля обрабатывали деревянными мотыгами, к которым прикрепляли с помощью битума каменные наконечники. Урожай снимали с помощью каменных серпов, или изготовленных из обожженной глины. Металла племена Месопотамии тогда еще не знали. Правда, встречаются мелкие медные бусины, но их происхождение неизвестно.

   Часты находки шаров из обожженной глины, которые, видимо, служили для пращикак метательные снаряды. Возможно, они применялись для охоты, но одновременно служили и военным оружием. Нередки находки наконечников длиной 9 см из обсидиана, которые, видимо, были частью дротиков. Хассунцы охотились на газелей и онагров. Онагр является видом, родственным дикому ослу, но отличается от него тем, что у него больше «лошадиных» признаков.

   С течением времени происходит культурное развитие племен хассунской культуры.

   Особенно заметным становится изменение в изготовлении керамических сосудов. Посуда очень разнообразна по своей форме: миски, чашки, тарелки, горшки. Узор на сосудах становится более сложным и изысканным. На сосуды наносились рисунки в виде птиц, козлов и женщин с развевающимися волосами. Керамика этой культуры, которая получила название Самарра, начинает экспортироваться в другие регионы Передней Азии. А это уже свидетельствует о торговых отношениях с отдаленными областями.
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Роспись на дне сосуда из Хассуны

   
В дальнейшем люди этой культуры распространяются на юги достигают южной Месопотамии. Для этой культуры характерны фигурки, изготовленные из камня. В основном это статуэтки, изображающие женщин. Но они не были объектами поклонения женщинам, как может показаться, а служили символами плодородия и возрождения жизни. Иногда такие фигурки находят в ямах, в которых когда-то хранили зерно. Таким образом люди, видимо, пытались передать плодородие будущему урожаю.

   Племена культуры Самарра начинают последний этап освоения незаселенных областей южной Месопотамии. Они продвигаются дальше на юг в заболоченные области южного Двуречья. К концуVI тыс. до н. э. освоение Нижней Месопотамии было завершено. Древние земледельцы развивают ирригационное земледелие и совершенствуют навыки интенсивной обработки зерновых. К тому времени на севере Месопотамии обстановка начинает меняется. Связано это с появлением новой культуры, которая получила название Халаф. Племена этой культуры сменяют население культуры Хассуна. Не совсем ясно, как происходила смена населения предыдущей культуры. Предполагают, что в результате ухудшения природных условий большая часть хассунцев покинула свою территорию. Возможно, что они никуда не ушли, а просто произошло резкое снижение численности людей. Большая часть территории обезлюдела и на освободившиеся земли пришли люди культуры Халаф. Предположительно, носители этой культуры пришли в Месопотамию откуда-то с севера, из Сирии и Анатолии. Памятники культуры, схожие с Халаф, найдены в северной Сирии и на Армянском нагорье вблизи озера Ван. С анатолийскими культурами (Чатал Хуйюк)Халаф сближает культ поклонения быку, который служил символом плодородия. В могилах были найдены глиняные статуэтки голов быка – букрании. Очень много изображений богини-матери, что может служить признаком матриархата – общественного уклада, где женщина-мать играла значительную роль. Матриархат был частым явлением у древних земледельцев. Для них было великой загадкой, как из брошенного в почву семени рождается новое растение. Они видели в этом таинстве аналогию с рождением ребенка женщиной. Значит, какое-то высшее существо женского пола (богиня земли) порождает плоды земледелия, и оно же способствует рождению человека.

   В культуре Халаф значительное развитие получило ремесленное производство, такое как гончарное производство и металлургия. Изготавливались некоторые изделия из меди. Но орудия из железа еще не производились. Некоторые ученые полагают, что эта культура была связана с предками индоевропейских народов.[7] Но многие ученые лингвисты опровергают эту теорию, ссылаясь на то, что на Армянском нагорье, откуда происходит Халафская культура, нет большей части растений и животных, названия которых реконструируются в праиндоевропейском языке.

   Городище Абу-Шахрайн на самом юге Нижней Месопотамии знаменует собой конец распространения экстенсивного земледелия. Дальше уже начинались воды Персидского залива, и продвигаться, как раньше, в поисках свободных земель было некуда. Чтобы увеличить объемы урожаев, нужно было совершенствовать приемы выращивания зерновых культур. Дальнейший период в развитии культур Месопотамии связан с культурой Убейд (конец V – начало IV тыс. до н. э), по названию телля Эль-Убайд. Культура Убейд известна своими монументальными постройками. Чаще всего это монументальные храмы. Так, например, храм Эреду (Абу-Шахрейн) имеет размеры 26,5 × 16 м. Эти храмы, по-видимому, служили также административными центрами. Вокруг храмов располагались жилища общины. Люди, живущие здесь, кормились рыболовством и охотой, сеяли эммер (полбу), ячмень, лен, кунжут, финиковую пальму, разводили овец, коз, свиней, ослов и крупный рогатый скот. Британский археолог Вулли, проводивший раскопки в Двуречье в 20-х годах XXвека, так описывает образ жизни этих жителей:

   «Итак, жители деревни обрабатывали землю. Кроме того, они разводили домашних животных. На это указывает наличие коровьего помета в глиняной обмазке их хижин, а также найденная нами глиняная фигурка свиньи. Пряслица из обожженной глины или битума свидетельствуют о том, что они умели изготовлять пряжу, скорее всего шерстяную, и знали ткачество: тяжелые глиняные диски с двумя отверстиями почти наверняка служили противовесами ткацкого станка».[8]

   Некоторые глиняные статуэтки, изображающие женщин, покрыты цветными полосами. Вулли считал это либо изображением накидки, или татуировками на теле. Надо заметить, что обычай наносить на тело татуировки сохранился у жителей южного Ирака, живущих среди болот в наши дни.

   Обычно это племенные знаки. Причем татуировки делают как мужчины, так и женщины. Эту этническую группу арабов называют мааданами. (Существует даже версия, что это потомки древнего населения Двуречья – шумеров. О шумерах подробно будет рассказано ниже. Предварительно можно сказать, что это народ, создавший самую первую в Передней Азии цивилизацию). Так же, как когда-то древние люди культуры Убейда, мааданы сооружают жилища из тростника. Делается это так: на некотором расстоянии вырубается тростник. На очищенную площадку укладывают циновки, сплетенные из тростника. Верхние концы оставшегося тростника загибают и связывают между собой. Боковые стенки также делают из сплетенного тростника. Мааданы также сплетают из тростника лодки, которые обмазывают битумом. На них жители болот плавают по каналам, среди озер и болот.
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Культовые женские фигурки культуры Убейд

   
Параллельно с развитием земледелия и скотоводства у убейдцев развивались и различные ремесла. Убейдская керамика отличалась совершенными формами иросписью геометрическим орнаментом. В конце развития культуры появляется гончарный круг. Появляются и металлические предметы из меди. О появлении металлургии свидетельствуют найденные остатки горна для плавки меди. Сначала металлические изделия небольшие по размерам. Это рыболовные крючки, шилья и т. д. Затем появляются медные серпы. Появляются также ювелирные изделия из золота. Найденные глиняные модели повозок с двумя или четырьмя колесами свидетельствуют о применении домашних животных (ослов или волов) в качестве тягловой силы. Происходит социальное расслоение общества. Появляется привилегированный класс жрецов и вождей. Об этом свидетельствуют гробницы, содержащие богатый погребальный инвентарь. В них находят каменные булавы (символ власти?), украшения из золота и электра (сплав золота с серебром), бусы из сердолика и лазурита. В отличие от знатных членов общины, рядовых общинников хоронили в простых ямах.

   По причине развитого земледелия численность людей Убейдской культуры начинает расти, и Южная Месопотамия оказывается перенаселенной. Начитается продвижение населения на север по Тигру и Евфрату в поисках новых земель. Но на севере земли, более или менее пригодные для земледелия, оказываются занятыми представителями Халафской культуры. Переселенцы с юга начинают теснить жителей-халафцев и часто это приводит к вооруженным столкновениям. Некоторые поселения Халафской культуры оказываются разгромленными, а их жители подвергаются уничтожению. Признаки культуры Убейд, как, например, керамика, распространяются на огромное расстояние. На северо-востоке она достигает территории нынешнего Иранского Азербайджана, где в окрестностях озера Урмия находят убейдскую керамику. На востоке она достигает Хузистана. Считается, что представители культуры Убейд через Южный Кавказ (Лейлатепинская культура в Азербайджане) проникли далее на север через Кавказский хребет. Многие культурные черты Убейда присущи Майкопской культуре Северного Кавказа (конец IV–III тыс. до н. э.).

   Вопрос, происходила ли при этом миграция самих убейдцев, или распространялись только предметы их культуры, до сих пор служит предметом спора. Существуют разные мнения относительно того, была ли присуща культура Убейд одному народу, или разным этносам. Более доказательна вторая теория. В северной Месопотамии убейдская культура имеет признаки влияния культуры Халаф. Чем древнее убейдские археологические слои, тем больше они несут в себе черт предыдущих культур.

   Но занимая территории, ранее входившие в другой историко-культурный ареал, убейдцы принесли свои культурные особенности, как, например, новый погребальный обряд. Этот факт заметили еще советские ученые: «Однако наряду с такой преемственностью в области материальной культуры имеются и черты существенного различия, прежде всего в погребальных обрядах. И Хассуна, и Халаф, и целый ряд других ранних скотоводческо-земледельческих культур знает исключительно скорченное положение тела в погребениях. В убейдских некрополях умершие, напротив, лежат в вытянутом положении. В соседнем Эламе в конце – начале тысячелетия до н. э. также распространяются погребения с вытянутыми костяками, тоже как бы прерывая более древнюю традицию верований о загробном мире. Возникает предположение, что эти перемены связаны с приходом нового населения, смешавшегося с аборигенами, носителями культуры хассунско-самаррского типа, и усвоившего, в свою очередь, целый ряд культурных достижений последних»[9]. Некоторые ученые предполагают, что перемены в способах погребения связаны с приходом шумеров – народа, который сыграл значительную роль в истории древней Месопотамии. Но если рассмотреть более поздний период цивилизации шумеров, так называемый IIдинастический период (вторая половина III тыс. до н. э.) и последующие, то в этих погребениях, включая так называемые царские, костяки находятся на боку в скорченном состоянии. Таким образом, убейдцев нельзя назвать прямыми предками шумеров. Проблема еще в том, что нет такого понятия, как культура Убейд, в чистом виде. По мнению современных ученых, она делится не только на локальные варианты, но и еще по времени. Разновременные слои этой культуры имеют культурные отличия. Артефакты убейдской культуры распространялись на обширные пространства Ближнего Востока (Леванте, Иране, Анатолии, Закавказье, Аравии) и принадлежали, скорее всего, разным этносам.

   Поэтому, чтокасается этнической принадлежности народов, принадлежавших к различным культурам древней Месопотамии, то вопрос достаточно сложный. По антропологическим признакам они принадлежали, как и большинство современных жителей Ближнего Востока к средиземноморской и ассироидно-армянской малой расе. Представители первой расы характеризуются средним ростом, прямыми или волнистыми волосами, высоким лицом, долихокефалией (длинноголовостью), миндалевидным разрезом глаз, тонким прямым носом. Распространена на юге Европы среди португальцев, испанцев, южных итальянцев, южных французов, корсиканцев, а также среди берберов и арабских народов Северной Африки и в некоторых районах Передней Азии. Вторая раса имеет следующие признаки: средний рост, развитый волосяной покров, часто курчавые волосы, выпуклая форма носа, брахикефалия (круглоголовость), плоский затылок.
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Антропологические типы человека по формам головы

   
Типичными представителями этой расы являются армяне, от которых она и получила название арменоидная. Для читателя, незнакомого с терминами, обозначающими формы головы, принятыми в антропологии, необходимо пояснить: долихокефалия – это форма головы человека, соотношение максимальной ширины к максимальной длине которой составляет 75 % и ниже. Если смотреть на голову такого человека сверху, она будет казаться вытянутой вдоль продольной оси головы. Если же это отношение больше 80 %, то это брахикефалия. Такая форма головы сверху будет казаться более круглой, чем первый тип. Определить по расовым признакам этническую принадлежность древних народов Ближнего востока почти невозможно, так как большинство из них относились к одной и той же переднеазиатской арменоидной расе. Современное население Передней Азии продолжает сохранять тот расовый тип, который сложился в отдаленную эпоху.
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    Тайны шумеров
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Как было сказано выше, согласно Библии, предок евреев Авраам родился в городе Ур на юге Месопотамии. Если обратиться к предыстории города Ур, то окажется, что первоначально он был одним из городов шумеров. Это народ, который к нашему времени давно исчез, но оставил заметный след не только в истории Месопотамии. Его культурные достижения, такие как клинопись – первая письменность на Ближнем Востоке (если не считать Египет в Северной Африке), – развитое земледелие, строительство монументальных сооружений, изобразительное искусство послужили основой для одной из первых цивилизаций в Передней Азии. Как мы увидим далее, многие библейские сюжеты также имеют корни в шумерских легендах и эпосах. Можно сказать, что если бы не было цивилизации шумеров, не появилась бы Библия в том виде, какой мы ее знаем. Семиты появились в Месопотамии немного позже шумеров. Для начала нужно обратиться к истории открытия, из которого мир узнал одревнем народе шумеров и о богатой древней истории Месопотамии.

   В начале XVII века в Европе было широко известно имя неаполитанского купца и языковеда Пьетро делла Валле. Он был очень образованным человеком и знал латинский и древнегреческий языки и хорошо знал Библию. Он много путешествовал в далекие экзотические страны: посетил Константинополь, Иерусалим и Каир, исходил всю Месопотамию и Сирию, добрался до Ирана. Но первоначальной причиной, побудившей молодого дворянина пуститься в опасное путешествие, была попытка заглушить тоску расставания с любимой девушкой, которую выдали замуж за другого. Поэтому Пьетро делла Валле не пугало предстоящее путешествие. В XVII в. такое турне по Ближнему Востоку было делом очень трудным и опасным. Летом нестерпимый зной, отсутствие чистой воды, дожди и холод зимой, тучи жалящих насекомых в воздухе и таящихся на земле в щелях и норках, таких, например, как скорпионы и тарантулы. Кроме того, торговые караваны и путешественники могли подвергнуться нападению разбойничьих шаек кочевников – бедуинов. Основным средством передвижения для путешественников был верблюд. Непривычным к такому способу путешествия европейцам приходилось тяжело. Тем не менее, Пьетро побывал во многих местах Ближнего Востока. Бродя среди развалин дворца Дария I в Персеполе (столица персидской империи Ахеменидов в VI веке до н. э.), Пьетро заметил на кирпичах какие-то странные значки. Сначала ему показалось, что это следы, оставленные когда-то птицами на сырой глине. Но, приглядевшись, он обратил внимание на то, что значки эти складываются из ряда горизонтальных и вертикальных черточек. Все черточки имели форму клиньев вследствие того, что неизвестный художник надавливал палочкой на влажную глину. Пьетро делла Валле понял, что это какие-то надписи, и скопировал их. В октябре 1631 года Пьетро делла Валле отправил скопированные письмена своему другу в Неаполь. В письме он высказал догадку, что каждый знак может обозначать слово. Он насчитал 100 знаков. Пьетро делла Валле определил, что письменность следует читать слева направо, потому что острия горизонтальных клиньев направлены вправо. Но итальянский путешественник скопировал эти загадочные письмена с искажением. Более тщательно клинописные знаки срисовал немецкий путешественник Карстен Нибур во время посещения руин древнеперсидского города Персеполя в 1766 году. Вернувшись в Европу, Нибур опубликовал работу «Описание путешествия в Аравию и окружающие страны».

   Расшифровка клинописных знаков связана с так называемой «Бехистунской надписью». Примерно 2500 лет назад персидский царь Дарий приказал выбить на скале Бехистуна (Западный Иран) знаменательную надпись в честь завоевательных походов персидских царей. Надпись была сделана на трех языках – древнеперсидском, эламском и вавилонском (аккадском). Ученые смогли расшифровать эти надписи, сделанные клинописью. Начало этому прочтению положил не ученый, а учитель из немецкого города Геттинген, Гротефенд, в 1802 году. Помогло ему в расшифровке то, что он был преподавателем древнегреческого языка и знал труды греческих историков. Древнеперсидских надписей было две. В отличие от других надписей, которые содержали несколько сот знаков, в древнеперсидских их было 43. Значит, оно было, скорее всего, фонетическим – звуковым, как и большинство современных алфавитов. Сочетание некоторых знаков было одинаковым в первой и во второй надписях. Гротефенд понял, что речь идет о титулах какого-то персидского царя. Гротефенд знал, что Персеполь (греческое название, по-древнеперсидски Парса), где были найдены эти письмена, был столицей империи Ахеменидов. Из трудов греческих историков он знал, что персидские цари обычно именовали себя «великий царь, царь царей». По этой повторяемости некоторых знаков Гротефенд определил, что вторая надпись означает«(имя?) великий царь, царь царей, (имя?) царя (?), Ахеменид». Третье неизвестное слово было, скорее всего, «сын». Гротефенду были известны из античных источников имена персидских царей династии Ахеменидов. Предпоследнее слово в первой надписи отличалось тем, что не имело после себя характерных знаков, которые были во второй надписи. Значит, этим отсутствующим словом было «царя». То есть, первую надпись составил царь, чей отец не имел царский титул. Гротефенд сопоставил эти имена с данными истории, и это привело его к мысли, что автором первой надписи был Дарий, чей отец Гистасп не был царем. Расшифровка осложнялась тем, что Гротефенд знал имена персидских царей династии Ахеменидов в греческой транскрипции, то есть как Дарий, Ксеркс и т. д. На персидском языке их имена звучали по-другому. Дарий (по-персидски Дарийувауш) был из младшего звена рода Ахеменидов. Впоследствии историки выяснили, что Дарий захватил царский трон путем переворота. Так как имена царей были написаны клинописью, под которой скрывались фонетические (звуковые) знаки (то есть, каждый знак означал один звук, как и во многих европейских алфавитах), можно было по числу знаков найти соответствующие имена царей. Гротефенд установил соответствие имен царей по их именам в древнегречески хисточниках и смог их прочитать. Правда, Гротефенд (к тому времени уже директор гимназии) ориентировался на авестийский язык – язык Авесты – священной книги зороастрийцев, один из самых древних известных к тому времени иранских языков. Но так как древнеперсидский и авестийский языки относятся к разным подгруппам древнеиранских языков, то Гротефенд немного ошибся в прочтении звуков этих знаков. Но начало дешифровке клинописи было положено. Гротефенд не мог продвинуться дальше в разгадке клинописи, потому что не знал древние языки Передней Азии. Спустя 34 года, в 1836 году большая часть клинописи была дешифрована. Правда, сделали это уже другие люди, ученые, которые знали древнеперсидский язык и современные восточные языки. Перевод облегчался тем, что все эти надписи повторяли один и тот же текст на разных языках.
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Таблица сравнения шумерского, эламского, хурритского, урартского и семитских языков. Из книги «И.М. Дьяконов. Языки Древней Передней Азии». Изд. «Наука». М. 1967 г.

   
Древнеперсидская надпись была написана алфавитным письмом, и перевести ее не составило большого труда. Две другие оказались довольно сложные. Один и тот же знак мог означать целое слово, а в другом случае быть звуком – слогом. Аккадская надпись оказалась по своему характеру семитской, относящейся к ее северной, или северо-восточной группе. На аккадском языке говорили древние вавилоняне, ассирийцы и кочевники-аккадцы. Аккадский язык был схож с ивритом – древнееврейским языком, на котором в несколько его изменившееся форме (все-таки прошла не одна тысяча лет), говорит современное население Израиля. Это и помогло ученым, знающим ближневосточные языки, прочитать аккадские надписи.

   Семитские языки делятся на северо-восточные, которые к нашему времени вымерли; северо-центральную, или северо-западные, из которых живым являются иврит (древнееврейский) и новоарамейские, которые называются еще новоассирийским; южноцентральные, к которым относятся арабские языки; южнопериферийные – языки Йемена и острова Сокотра; эфиосемитская группа – эфиопские языки.

   На древнееврейском языке в XII–II веках до н. э. написаны первые тексты Ветхого Завета – собрание священных книг иудеев и христиан. Сначала ученые – ассирологи научились читать вавилонские религиозные тексты, написанные на диалекте аккадского языка, который относился к северо-восточносемитским языкам. Но часто в этих текстах встречались слова на непонятном языке, которые невозможно было перевести с помощью аккадского языка. Так, например, «бог» по-аккадски илу (по-древнееврейски эль, элохим), а в тексте денгир, «небо» – шаму (на иврите шамайим), а в тексте ан. Этот язык, как установили ученые, не был семитским. Сначала некоторые ученые считали эти письмена тайнописью, то есть зашифрованными текстами на аккадском языке. Но позже стали находить целые тексты на этом странном языке и перевод их на аккадский язык. Так ученые открыли для мира шумеров и одну из древнейших цивилизаций Ближнего Востока – Шумер.

   Это название – Šumer – дали этому народу их соседи семиты – аккадцы. Сами шумеры называли себя саг-ги-га – «черноголовые». Позже это название стало общим для семитов – аккадцев и шумеров. Попытки найти родственные связи шумерского языка с другими языками мира результатов не дали. Шумерский язык оказался особенным, не похожим на другие древние и современные языки. Более того, его нельзя отнести ни к одной известной на сегодняшний момент группе языков. Родственные связи шумерского языка пытались найти с кавказскими, картвельскими (грузинскими), баскским и т. д.; но все эти попытки оказались безуспешными. Ученый И.М. Дьяконов в 1997 году написал работу, в которой обосновывал родство шумерского языка с языками мунда.[10] Мунда – это группа народов Восточной Индии, говорящих на языках австроазиатской языковой семьи. Австроазиатские языки – семья языков, распространённых в Юго-Восточной Азии (Индия, Вьетнам, Таиланд, Камбоджа, Лаос, Бирма, Малайзия, Китай). Народы мунда считаются древнейшим населением Индостана, которых затем вытеснили дравиды и индоевропейцы – арии.

   В 2001 году весомые доводы против теории И.М. Дьяконова выдвинул польский ученый лингвист Ян Браун. Он выдвинул аргументы в пользу того, что шумерский язык относится к сино-тибетской языковой семье.[11] Сино-тибетская семья включает в себя китайскую и тибето-бирманскую группы. Согласно одной из дискуссионной теорий, сино-тибетская семья входит в сино-кавказскую языковую макросемью. Несмотря на множество аргументов в пользу той или иной теории происхождения шумерского языка, вопрос о его родственных связях остается открытым.

   Каким же образом в Месопотамии появились загадочные шумеры? Были ли они древнейшими жителями Двуречья? Ведь большинство ученых сходится в том, что начиная с IV тыс. до н. э. в нижней Месопотамии население уверенно определяется как шумерское. Но многие факты свидетельствуют о том, что этот народ в Двуречье был пришлым, хотя и в далеком прошлом.

   Некоторые ученые считали, что шумеры принесли в Месопотамию культуру Убейд. Другие же исследователи полагают, что шумеры были пришлым народом, перенявшим многое из культуры местного населения, которое было носителем культуры Убейд. Подкрепляется эта теория тем, что многие культурные термины в шумерском языке заимствованы из другого языка: «уруду» – медь, «зимбар, забар» – медный сплав, «тибира» – медник, «симу» – кузнец, «нагар» – ремесленник, плотник, «мар» – мотыга, «апин» – плуг. Лексика шумерского языка большей части односложная, то есть состоит из корня с одним слогом. Например, «ти» – жизнь и ребро; «ги» – тростник;«саг» – голова;«ки» – земля и т. д. (Кстати, путаницей шумерских слов «ребро» и «жизнь» объясняют некоторые ученые библейский миф о сотворении Евы из ребра Адама. Произошло это так. Один из шумерских мифов рассказывает, как однажды тяжело заболел бог воды Энки. Богиня-мать Нинхурсаг создала восемь богинь-целительниц по числу больных органов Энки. Одна из больных частей тела Энки были ребра (ребро по-шумерски ти). Богиню, созданную для исцеления ребер Энки, звали Нин-Ти, что значит «женщина ребра». Но это же слово можно перевести и как «женщина, дающая жизнь». Авторы этого сюжета в Библии при переводе текста на древнееврейский язык перепутали эти значения, и получилась «женщина, которой дали жизнь из ребра»).

   Но некоторые слова в шумерском языке отличались по своей структуре от вышеприведенного правила. Из этого языковеды поняли, что шумерский язык скрывает в себе следы языка предшествующего населения:

   «Лингвисты, изучающие названия поселений Нижней Месопотамии шумерской эпохи(топонимику) и собственные имена божеств и людей (ономастику), считают возможным выделить на этой территории существование одного или даже двух языковых пластов, предшествующих сложению шумерского языка раннеисторического периода (IIIтысячелетие до н. э.). Из тех же пластов заимствована и некоторая часть шумерской сельскохозяйственной и ремесленной терминологии. Если один из этих пластов, «протоевфратский», устанавливается очень ненадежно, то второй, «прототигридский», выделяется более определенно: его следы особенно явственно прослеживаются в названиях и именах не только Северной Месопотамии и области за Тигром, но также и в ряде мест Нижней Месопотамии. «Прототигридский» языкусловно называют «банановым», так как многие принадлежащие к нему имена собственные имеют структуру, напоминающую английское слово banana «банан»: Кубаба, Бунене, Забаба, Билулу и т. п.»[12]

   У шумеров существовал также еще и «женский» язык. Он назывался эме-саль. Семиты-аккадцы называли такой язык лишан-целитим, что переводится как «скособоченный». Женский шумерский язык отличался от обыденного в плане произношения. К тому же он сохранил в себе некоторые архаичные черты. Некоторые ученые считают его просто диалектом шумерского языка. Известно, что многие тексты с речами шумерских богинь составлены на языке эме-саль. «Женские» языки существуют у некоторых отсталых народов, у которых существует «запрет» на мужское произношение для женщин. Женщины таких народов между собой говорят на «женском» языке, а при разговоре с мужчинами на «мужском».

   Известный британско-австралийский историк и археолог Гордон Чайлд (1892–1957 гг.) также считал шумеров народом, возникшим в результате смешения местного и пришлого населения:

   «Возможно, однако, что и сами шумерийцы представляли собою смесь различных народов или происходили от какой-то неизвестной народности. Их традиции несколько противоречивы; легенда об Оанне, человеке-рыбе, который вверх по течению доплыл до Эриду и научил людей строить города, указывает на их южное происхождение. Поклонение божествам, установленным на искусственных возвышениях, заставляет предполагать, что они происходят от какого-то горного народа. Названия нескольких городов, упомянутых как резиденции царей, правивших «до потопа», например, Шуруппак и Зимбир, трудно считать шумерийскими. Их окончания напоминают окончания, свойственные таким языкам, как аншанский язык Элама, на котором в историческую эпоху говорили в гористых областях восточнее Тигра. Эту неопределенную группу языков Шпейзер[13]предложил назвать яфетической. Действительно, гористые области к западу от Загра были заселены в древности людьми, которые не были ни семитами, ни шумерийцами и отличались от последних светлым цветом кожи. Смит называет их субарейцами, и возможно, что их язык был яфетическим в шпейзеровском значении этого слова. Возможно, что некогда родственные им племена и захватили Шумер».[14]

   Знаток шумерского языка Самуэль Крамер, проанализировав названия крупных шумерских годов Эриду, Ур, Лагаш, Ларса, Нишгур, Киш и др., пришел к выводу, что они не являются шумерскими. Точно также не могут быть шумерскими названия Тигра и Евфрата – «Идиглат» и «Буранун». Название «Евфрат», скорее всего, семитское. Арабы называют эту реку Эль Фурат, армяне Еррат, курды Фират, а в Библии она называется Прат. Аккадцы называли реку Pu-ra-tu. Греки стали произносить это название как εΰ —ροος – Еурос, что означает «легкий поток». Что касается Тигра, это видоизмененное название эламское название ti-ig-ra от шумерского idig-na.

   Названия многих шумерских городов содержит в себе корень «ур» – Ур, Ниппур, Урук, Шуруппак. В шумерском языке этому корню объяснения нет, а вот в дравидийском языке слово «ур» означает «поселение», «город». Дравиды, вернее, народы, говорящие на языках дравидийской группы, в наше время живут в Южной Индии, на острове Шри-Ланка, ина северо-западе Пакистана. Общее число людей, говорящих на языках этой группы, достигает 200 млн. Дравидийские языки резко отличаются от многих языков Северной Индии, большинство из которых относится к индоевропейской группе (74 % населения). Считается, что дравиды проникли в Индию раньше индоевропейцев, но позже австронезийцев. В Индии того времени большую часть населения составляли потомки древнейшего темнокожего населения. В результате смешения с ними дравиды унаследовали австралоидные признаки, такие как темную кожу, кучерявые волосы, толстые губы и т. д.

   Возможно, что в древности дравиды жили западнее, в Южной Месопотамии, и они были предшественниками шумеров. Некоторые ученые считают, что дравиды в глубокой древности населяли Ближний Восток и уже оттуда распространились в Месопотамию и на полуостров Индостан.[15] Дравиды, как считают многие ученые, основали Хараппскую цивилизацию в долине Инда в начале III тыс. до н. э. Один из самых известных памятников этой культуры – Мохеджо-Даро (в переводе «Холм мертвых»). Этот археологический комплекс находится на юго-западе Пакистана. Останки, найденные в погребениях, определяются антропологами как европеоидные, с несколько массивными чертами. Эти черты отличаются от внешнего облика современных дравидов Индостана. Но среди дравидов Южной Индии есть народ, который отличается от большинства других родственных народов своим обличьем – это курги, или, как они сами себя называют, кодава. Вот что пишет исследователь культуры кургов, профессор Шапошникова Л.В. в книге «Мы – Курги» (изд. Мысль. М. 1978 г.):

   «У многих крупных дравидийских народов, таких, как тамилы и телугу, малаяли и каннара, существует значительная примесь австралоидной крови, крови древнейшего населения Индии. Эта примесь внесла и определенные черты в облик индийских дравидов. Толстые губы, широкие носы, вьющиеся волосы, темная кожа – довольно частое явление среди индийских южан. У кургов такой примеси почти нет. Они продолжают сохранять чистоту своего древнего антропологического типа. А тип этот, как уже говорилось, европеоидный. У кургов светлая кожа, прямые волосы, тонкие носы – у многих с горбинкой, узкие губы. Цвет глаз у большинства темный, но нередко встречаются люди с голубыми, серыми и зелеными глазами. Светлоглазого курга от современного европейца отличает иногда только легкая смугловатость кожи. Форма их головы имеет тенденцию к брахикранности, то есть к короткоголовью. Это их в какой-то мере отличает от европеоидного средиземноморского типа, который существует среди населения Южной Индии с древнейших времен. Для этих средиземноморцев, к которым, например, принадлежит европеоидное племя тода, характерна доликоцефальность, или, иными словами, длинноголовость». Л.В. Шапошникова считает, что предки кургов проникли в Индию в древние времена с севера-запада: «На основании того, что сказано, можно также сделать предположение, что предки кургов являлись ветвью средиземноморской европеоидной расы, которая в течение ряда веков проникала в Южную Индию и приняла участие в формировании современных дравидов. Средиземноморцы были в основном долихоцефалы, или длинноголовые. Однако появления среди них группы с тенденцией к брахикранности исключать пока не приходится».[16]
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Ведд – представитель древнего населения острова Шри-Ланка с австралоидными признаками

   
Австралоидами в антропологии называют представителей расы, типичными представителями которой являются аборигены Австралии. Для них характерны такие внешние признаки, как темная кожа, надбровные дуги, глубокопосаженные глаза, широкий нос, толстые губы. Австралийские аборигены напоминают внешне негров Африки, но отличаются от них вьющимися волосами, массивным широким черепом и более развитым волосяным покровом. Но австралоидными признаками обладают и потомки древнейшего населения Индии, острова Шри Ланка и т. д. Отсюда можно сделать вывод, что древние дравиды, до их смешения с коренными индийскими народами, которые в расовом плане были австралоидами, относились к средиземноморской расе. Они мигрировали с Ближнего Востока в Месопотамию, Элам и затем в южную Индию, где смешались с коренным населением, передав ему свой язык. Дравиды, скорее всего, были одними из народов Месопотамии до прихода шумеров.

   О прародине шумеров можно предположительно сказать, что она находилась в горной местности. Шумеры сооружали многоступенчатые святилища – зиккураты, которые напоминают структурой горы. Верховный бог шумеров Энлиль носит эпитет «сидящий на высокой горе». Но это несколько не стыкуется с тем фактом, что шумеры сначала появились на берегу Персидского залива и уже оттуда стали распространяться по рекам на север. Это косвенно подтверждается шумерскими легендами, которые дошли до нашего времени в записи вавилонского жреца Бероса. Берос жил в IV веке до н. э. Он составил труд по истории древней Месопотамии. Но от него уцелела только небольшая часть. Согласно Беросу, у шумеров существовал миф о морском существе по имени Оанн. Правда, нигде в шумерских табличках о Оанне упоминания нет. Оанн был рыбоподобным существом, жившим в море. У него было рыбье тело. Но из-под рыбьей головы росла человеческая голова и из-под рыбьего хвоста росли человеческие ноги. Ночь Оанн проводил в море, а днем выходил к людям. Оанн научил людей грамоте и математике, и владению искусствами разного рода: жить в городах, основывать храмы, устанавливать законы, и показал, как собирать зерно и плоды, и вообще научил всему, что относится к культурной жизни. Оанн написал книгу и передал ее людям.
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Оанн. Изображение на ассирийском барельефе.

   
Оанн, или Оаннес – это греческая форма имени аккадского Умманну – «мудрец» – эпитет бога Энки (Эа). Как же состыковать «морскую» и «горскую» теории происхождения шумеров?

   Это может быть объяснено тем, что одним из народов предыдущих культур будущего Шумера были люди культуры Самарра, чья первоначальная родина находилась на севере Месопотамии, в горах Загроса. Именно от самаррцев пришел обычай сооружать зиккураты, так как ранее люди этой культуры сооружали свои святилища на вершинах гор. Симбиоз людей культуры Самарра и пришельцев с какого-то морского региона и послужил базой для возникновения Шумера. Современная наука так и не пришла к какому-либо четкому определению местонахождения родины шумеров. Под «шумерами» в данном случае имеется в виду не население Месопотамии, которое оставило нам заметные исторические памятники и письменность, а предки того народа, чей язык определяется как шумерский.

   Шумерские предания считают самым древним своим поселением город Эреду, по-шумерски Эре-ду – «Добрый город» – самый южный из городов Двуречья. Местом возникновения человечества шумеры считали остров Дильмун, ныне архипелаг Бахрейн в Персидском заливе. Некоторые археологические факты указывают на Элам – древнее государство (IV–III тыс. до н. э.) – область на юго-западе Ирана, к востоку от Персидского залива. К моменту заселения Месопотамии шумеры уже были знакомы с мореплаванием. Косвенно это подтверждается тем, что если культурные термины в шумерском языке, связанные с земледелием, производством металлических и других изделий, происходят из языка дошумерского населения, то термины, связанные с судоходством, имеют шумерские названия. С приходом шумеров увеличилось судоходствопо руслам рек на построенных ими лодках. Видимо, число пришельцев – шумеров в Южной Месопотамии было невелико, так как это никак не отразилось на изменении облика населения Двуречья. Правда, неизвестно точно, к какому расовому типу относились «истинные» шумеры. Останки в погребениях немногочисленны и большинство из них разрозненны. К тому же эти люди были, скорее всего, разного этнического происхождения. На многих рисунках шумеры выглядят как круглоголовые люди с крупными носами и большими глазами. Но многие ученые считают, что этот типаж не отображает истинный внешний вид шумеров. Так было принято изображать верховных правителей и богов Шумера. Эти черты богов, по мнению шумеров, несли в себе особые качества, которые не были свойственны простым смертным. Интересен тот факт, что шумеры называли себя «черноголовыми» – саг-ги-га. Значит, они осознавали разницу во внешних признаках с другими этносами. Это самоназвание могло прийти с ними с их предыдущей территории. Ведь на территории нижней Месопотамии в наше время нет светлокожих популяций людей. Скорее всего, так было и в древности. Значит, когда-то предки шумеров соседствовали со светловолосыми людьми, и это происходило не в Месопотамии. Но где находилась эта территория? Вопрос остается открытым.

   Что касается языка шумеров, то определить его происхождение путем поиска родственных языков оказалось невозможным. Шумерский язык относится к агглютинативным и эргативным типам языков. Агглютинативными («приклеивающими», от лат. agglutinatio – приклеивание)языками называют языки, изменение которых происходит с помощью «приклеивания» окончаний, каждое из которых имеет свое собственное значение.

   К агглютинативные языкам относятся тюркские, монгольские, тунгусский, корейский, японский, грузинский, баскский, абхазо-адыгские, дравидийские, часть индейских и некоторые африканские языки. В отличии от агглютинативных языков флективные языки, самыми известными из которых являются индоевропейские (славянские, германские, романские и др.), в своем единственном окончании (суффиксе)содержат совокупно информацию о падеже, роде, множественности. Так, например, в русском языке в выражении «к магазинам» мы можем понять, что окончание ам придает слову «магазин» вид множественного числа и дательного падежа (направление). Это окончание нельзя разделить на составные части. Множественное число будет «магазины». А в тюркском языке, например, казахском, выражение «к магазинам» будет звучать так: «дукендерге», где дукен – «магазин», дер – окончание множественного числа, иге – падежное окончание направления. Что касается эргативного строя предложения, то здесь производитель действия стоит не в именительном падеже, а в эргативном. Предложение на русском языке «Человек строит дом» в эргативном падеже будет звучать так: «Человеком строится дом». Такой строй языка характерен для многих языков, которые часто и не имеют между собой никакого родства – баскского, многих кавказских, грузинского, австралийских, индейских, папуасских, чукотско-камчатских и других. Некоторые исследователи относят шумерский язык к тюркским на основании немногой сходной лексики. Так, по-шумерски «бог» – денгир, а у древних тюрков Тенгри – верховный бог. Но типологически и по большей части лексики шумерский и тюркские языки разняться.

   Делались попытки установить родственные связи шумеров на основании антропологии найденных останков. Но это направление многими учеными подвергается сомнению, поскольку такого «чистого» в генетическом плане народа, как «шумеры», не существовало. Население Шумера уже в древние времена было смешанным, и пришельцы-шумеры, скорее всего, составляли в нем меньшинство, которое со временем растворилось среди предыдущего населения Месопотамии. С появлением шумеров, возможно, связаны перемены в ирригации в нижней Месопотамии. До этого периода селения располагались хаотично вдоль ответвлявшихся от Евфрата рукавов, чтобы было легче использовать воду для орошения полей. Другие же рукава реки попадали на равнину, терялись впустую, усиливая заболачивание местности. Люди не умели сберегать излишки воды в период паводка, чтобы использовать ее в сухой сезон. Влажные испарения и кучи вредоносных насекомых, висящих над болотами, отрицательно сказывались на здоровье людей, которые вынуждены были работать на полях под палящим солнцем. Урожаи были нерегулярными и недостаточно высокими. Количество популяции людей при таких условиях была невысокой. Однако позднее, в конце IV тысячелетия, в условиях жизни людей происходят заметные изменения. Селения, остатки которых находят археологи, располагаются вдоль искусственных каналов, которые иногда тянутся на многие километры. Число самих селений уменьшается, но появляются крупные поселки, где находится, видимо, центральное святилище. В поселениях имеются крупные гончарные мастерские, что говорит о выделении класса ремесленников. Прорытые каналы одновременно служат транспортными путями, по которым на лодках можно перевозить различные грузы и товары. На смену мотыге приходит ручной плуг, в который запрягали, вероятно, ослов. Это позволяло увеличить площадь обрабатываемых полей. Количество урожаев значительно выросло. Вместе с этим выросло благосостояние общин. Население концентрируется вокруг культовых центров, которыми служили святилища. Видимо, здесь же появляются зачатки администрирования в виде племенной верхушки. Масштабные ирригационные работы требовали большого количества людей для их выполнения. Всей этой массой было необходимо как-то управлять. Обычно эту роль выполняли лица из местных вождей. В то же время жрецы занимались проведением религиозных церемоний, которые играли важную роль в жизни древних земледельцев. Одновременно храмы также служили местами хранения и распределения зерна и других продуктов, которое общинники сдавали на хранение.
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Иллюстрация из Советской исторической энциклопедии. Т. 16. Статья «Шумер». Издательство «Советская Энциклопедия». М. 1976 г.

   
Храмы становятся обширными хозяйствами. Для учета хранимых и расходуемых средств было необходимо вести учет и как-то его фиксировать. Так появляются первые письмена. Первоначально шумерские знаки не были письменностью в обычном смысле.

   Знаки представляли конкретные рисунки предметов, людей, животных и растений. Слова «приходить» и «принести» обозначались одним и тем же рисунком человеческой ноги. Но нельзя было отличить слово «нога» от «ногой», «ходил», «ходить». Знаки выдавливались на плитке из мягкой глины с помощью тростниковой палочки. Выдавленные ребром ее среза черточки складывались в рисунок бараньего рога, что означало «баран», или ноги – «приносить, ходить, идти», или колоса, или головы человека.
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Таблица развития клинописи

   
Это была в современном понятии пиктограмма, или рисуночное письмо. Со временем это письмо превращается в фонетическое (звуковое), где рисунки означают слово, или часть его (слог). То есть рисуночное письмо уже нельзя было понимать буквально, а нужно было читать звуки названия предмета рисунка. При этом нужно было складывать слоги из названий предметов. Как, например, в ребусах на русском языке, где нарисован пар (в виде дымящейся чашки) иус (на лице мужчины). Сложив эти слоги, мы получим слово «парус». Но при прочтении такого рода шумерского письма возникали многочисленные проблемы. Нельзя было по рисунку отличить знак «ячмень» (по-шумерски ше) от знака пшеница (по-шумерски ги). Или, как можно было передать глагол «вернули, возместили»? И тогда вместо колоса пшеницы рисовали полуочерченный круг, который обозначал «ночь» (нги). А так как в документе говорилось о зерне, понятно было, что ни о какой ночи речи быть не могло. Условно этот знак принимали за знак «пшеницы». А чтобы читающий мог прочитать, например, надпись «там ему вернул» – мунанебги (шумерское слово «вернуть» имеет корень ги), рисовали знак «тростник» (ги).

   Так как речь не могла идти одновременно о пшенице и тростнике, читающий письмо понимал, что за знаком тростника скрывается слово «вернул». Такой тип письма можно сравнить с современными ребусами.

   Со временем письмо становилось все сложнее. Постепенно рисунки изменялись так, что их нельзя было узнать. Дело в том, что знаки наносились прямоугольной палочкой на таблички из сырой глины. Прямоугольной палочкой сложно рисовать непрямые формы. При попытке начертить кривую линию она смазывалась и при высыхании могла исказиться.

   Рисунки стали превращаться в сочетание черточек, которые уже ничем не напоминали предметы, которые когда-то были основой письма.

   Постепенно из крупных шумерских поселений возникают города. Они состояли из отдельных поселков, окруженных общей оборонительной стеной. Центром каждого квартала был храм местного бога, которому поклонялись жители этой части города. Бог главного квартала почитался жителями всего города и считался господином всего города. На территории таких шумерских городов-государств были и другие селения, которые часто были захвачены силой оружия. Они находились в зависимости от главных городов. Возможно, жители этих подвластных большим городам поселков не были шумерами.
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Боги Энки (Эйя), Уту (Шамаш) и Инана (Иштар). Оттиск печати аккадского времени. 2-я половина 3 тыс. до н. э. Лондон. Британский музей.

   
Население таких городов-государств не превышало 40–50 тыс. человек. Между этими городами-государствами лежало много неосвоенных земель. В ходе разрастания населения городов эти земли становились предметами спора, и иногда между городами вспыхивали вооруженные конфликты. Самым южным в Двуречье был город Эриду. Тогда он находился на берегу залива, который находится в наше время южнее на 110 километров. Эриду являлся древнейшим политическим центром страны. К северо-востоку от него находится холм Эль-Убейд, который известен по археологическим раскопкам. В 4 км от холма Эль-Убейд расположен город Ур, также один из важных политических и экономических центров Шумера. Важнейшими центрами были также города Ларса на берегу Евфрата, Лагаш на берегу Тигра, и к северу от него располагался противник Лагаша город Умма.

   Шумеры считали колыбелью своей культуры остров Дильмун (современный Бахрейн в Персидском заливе), а началом освоения Двуречья город Эреду – в переводе «Добрый город». В Эреду верховным богом-покровителем считался Энки, владыка мирового пресноводного океана и подземных вод.

   Сначала в начале IV тыс. до н. э. Эреду находился на берегу залива. Затем постепенно устье Тигра и Евфрата стало заиливаться и заболачиваться, а берег залива отступал все дальше на юг. Морской залив отступал от Эреду, и он стал терять свое значение как портовый город, но оставался культовым центром.

   В Эреду почитали бога Энки – верховного бога всех шумеров. Следующим крупным городом вверх по течению Евфрата был Ур. В Уре почитали бога Луны Наннара, или Нанна. Севернее Ура в Э-АнеУруке-Кулабе почитали сразу трех богов – Иннану, или Инин (олицетворение планеты Венеры, плотской любви и распри); Ана, владыку небосвода, отца Инаны и ее брата Уту, бога Солнца.

   В Ниппуре, одном из древнейших шумерских городов, поклонялись Энлилю – «господину Дуновение ветра». Энлиль, как и Энки, почитались везде в стране Шумеров. Была еще богиня-мать всего живого – Нинхурсаг. Не исключено, что какая-то часть этих богов вошла в шумерский пантеон из культов прежнего населения Двуречья.

   Шумеры широко известны своими мифами. Многие из них посвящены созданию и рождению богов. Творцами мира и живых существ выступают в основном Энлиль и Энки. Согласно религиозным представлениям шумеров, богиня Нинкаси – зачинательница пивоварения, богиня Утту – ткацкого ремесла, Энлиль – создатель колеса и зерна, Шукалитудда – основатель садоводства.

   Самым известным крупным произведением, написанным клинописью, стал аккадский эпос о Гильгамеше, или по-шумерски Бильгамеше (Все видавшем). Он был написан на семитском аккадском языке, но на основании сказания шумеров. Произошло это открытие во время раскопок ассирийского города Ниневия. Английский археолог Остин Генри Лейярд обнаружил в 1849 году древний ассирийский город Ниневию. Во время раскопок была обнаружена библиотека ассирийского царя Ашшурбанипала (царь Ассирии, правил приблизительно в 669–627 годах до н. э) состоящая из множества глиняных табличек.
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Головные украшения царицы из погребения в Уре. Реконструкция. (иллюстрация из книги История древнего Востока. Главная редакция восточной лит-ры. М. 1983 г.)

   
О религиозном представлении шумеров могут многое рассказать гробницы, раскопанные археологами. Примерно с середины 3-го тысячелетия до н. э. среди шумерских городов-государств начинает доминировать Ур. Этот период в истории получил название I династии Ура.

   К этому времени начинается проникновение в Месопотамию семитских племен. На севере Двуречья шумерская речь уже почти исчезает, сменившись семитской. Но на юге шумеры, вернее, жители, говорящие на шумерском языке, еще преобладают. Одна из самых значительных находок в Уре того времени – гробница царя Мескаламдуга и гробница царицы Пу-аби (первоначально ее имя почли как Шубад, что теперь считается неправильным). Интересно, эти имена были семитскими. Один из царей Ура, который правил позже этого времени, оставил надпись шумерскими знаками, но на восточносемитском языке.

   Гробницы царя и царицы находились рядом, но могила царицы находилась несколько ниже. Вероятно, царица умерла через несколько лет после царя, и новую гробницу выкопали рядом с царской. Пу-аби была погребена в подземном склепе. Тело царицы лежало на деревянном ложе. Вероятно, на ней был плащ из какой-то ткани, обшитый множеством лазуритовых бус. На ее голове был надет головной убор из золотых листьев, венков и заколок в виде цветов.

   Царица, вероятно, умерла или из-за болезни, или по причине почтенного возраста. Но о других погребенных вместе с царицей этого сказать нельзя.

   Вокруг склепа было большое помещение, в котором с серебряными лентами в волосах и в цветных плащах сидели трупы десятков женщин свиты, музыкантш и т. д. На момент смерти эти женщины были достаточно молодыми. Тут же находились арфы, к резонаторам которых были приделаны золотые или серебряные головы быков с лазуритовой бородой (быка бога Нанны) или священной коровы, золотые туалетные приборы, доски для игры в кости, наподобие нардов, и разные драгоценные вещи. Так как на скелетах женщин отсутствовали следы травм, приведших к смерти, то, вероятно, все они умерли ненасильственным путем. Археологи предполагают, что они скончались после того, как спустились в склеп, выпив какой-то яд. Часто в таких царских погребениях иногда находят чашу, из которой, возможно, пила яд свита царицы. Эти люди, скорее всего, верили, что будут сопровождать царицу и в ином мире. Но не исключено, что у них просто не было другого выбора. В глубокую могилу царицы сверху вел пологий коридор. В нем были обнаружены остатки повозок, скелеты волов и их погонщиков, а также останки воинов в шлемах-шишаках с копьями, которые, видимо, охраняли вход. Похороненная здесь женщина была, вероятно, «энси» – верховной правительницей Ура.

   Интересно, что в городах-государствах Шумера, которые в археологии приято называть греческим термином «ном», там, где верховным божеством был бог, правителем была женщина. А там, где верховным божеством было существо женского пола, правителем и жрецом был мужчина – «эн», или «энси». Это отображает распространенный в древнем мире так называемый «священный брак», когда правитель (правительница) считался супругом (супругой) богини (бога). В Уре верховным божеством был бог Луны Нанна. В 1922 году в Уре начал раскопки британский археолог Леонард Вулли, который открыл царскую гробницу. Он так описывает процесс похорон шумерского царя, который он восстановил по археологическим данным.
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Похороны царя в Уре. Реконструкция. В дальнем углу виден склеп. Воины стоят у входа (спуска в яму). Из книги «Э. Кьера. Они писали на глине». Изд. «Наука». М. 1984 г.

   
По его мнению, в глубокой выкопанной яме на дне строили склеп из обожженных кирпичей. В него помещали тело царя. С покойным оставляли множество посуды из серебра и золота. В ту же могилу клали тела его приближенных, но не в «позе умершего», как их владыку. Так как свита царя не могла умереть естественным путем одновременно с правителем, ясно, что вельможи каким-то образом умерщвлялись, скорее всего, приняв яд.

   Затем усыпальницу заштукатуривали и закладывали вход кирпичом. Но на этом процесс похорон не заканчивался. Ведь в выкопанной яме еще оставалось огромное пустое пространство вне усыпальницы царя. Далее происходило драматическое ритуальное действие. Сверху в вырытую яму был сделан пологий спуск. По нему спускалась погребальная процессия: жрецы, руководившие выполнением обрядов, воины с оружием, слуги, женщины в разноцветных сверкающих одеяниях и пышных головных уборах, украшенных сердоликом, лазуритом, золотом и серебром; военачальники и музыканты с лирами или арфами. Затем спускались повозки, запряженные ослами, или быками, которых вели под уздцы слуги. На повозках сидели возницы. Дно ямы было устлано циновками. Все занимали заранее отведенные им места. Процессию замыкали воины, которые становились на входе могильной ямы с оружием в руках. У всех мужчин и женщин были с собой небольшие чаши из глины или камня. Затем, по-видимому, начиналась какая-то торжественная религиозная церемония. Она, скорее всего, сопровождалась до самого конца музыкой арфистов. После этого все выпивали какую-то жидкость с ядом, которая находилась в одном общем сосуде, и после этого каждый укладывался на свое место в ожидании перехода в другой мир, где они будут также служить своему царю, как это делали при его жизни. Животных, по-видимому, кто-то из сопровождающих церемонию просто убивал, потому что их скелеты находились поверх останков ездовых.

   Эти «церемониймейстеры» напоследок наводили порядок. В гробнице царя они положили лиры на тела музыкантш, потому что потерявшие сознание женщины выпускали инструменты из рук и те хаотично падали на пол. Телам они придали ровное положение. Затем яму сверху начинали засыпать землей, и она падала на тела людей.

   Через какое-то время многие из такого рода могил были ограблены. Как известно, богатые захоронения в древности были объектами обогащения для грабителей. Такое же явление было присуще и древнему Египту. Видимо, и в те древние времена существовали люди, которые не боялись гнева богов и не испытывали религиозного трепета перед умершими вельможами. Когда могильщики выкапывали новую могилу, они иногда случайно натыкались на старое захоронение. По большей части могильщиками были бедняки, или скорее всего, рабами. Они видели, что вещи, которые должны были сопровождать умерших на том свете, никуда не деваются и остаются на месте. И тогда они могли просто ограбить старое захоронение. Затем для них это занятие становилось целью обогащения».

   Вулли приводит пример раскопок еще одной царской гробницы. Место в углу занимал склеп, сложенный кирпичной кладкой. Когда археологи приступили к раскопкам захоронения, выяснилось, что кирпичный потолок склепа оказался разломанным. Это указывало на то, что могилу царя вскрыли древние грабители. Они вынесли все ценные вещи из могилы. Это было не так сложно. Сама могила царя одной стороной граничила с могилой царицы (или женщиной из правящих кругов). Когда могильщики выкапывали могилу для Пуа-би, они случайно разрушили часть стенки и обнаружили склеп царя с богатыми дарами. Грабители (видимо, действие происходило ночью), чтобы никто не мог их видеть, вынесли почти все золотые предметы. Дыру, проделанную в склепе, они закрыли сундуком, стоящим тут же, в гробнице. Но выкопать остальную гробницу вне царского склепа у них не было никакой возможности, потому что она имела большую площадь и глубину и вся была заполнена землей. Площадь могилы на дне была восемь на девять метров. Когда археологи расчистили могилу от земли, открылась такая картина. Вдоль стены лежали шесть скелетов стражей с ножами и топорами. Перед ними стоял большой медный сосуд, а вокруг него останки четырех арфисток. Руки одной из них так и остались там, где когда-то были струны арфы. Сами струны и корпус арф истлели, но осталось золотое покрытие и навершие, по которым удалось реконструировать внешний вид инструмента.

   Остальное пространство было занято останками шестидесяти четырех придворных дам. По остаткам драгоценностей можно было понять, что они были облачены в пышные одеяния. Под металлическими или каменными предметами сохранились несколько нитей и лоскутов. По этим остаткам установили, что одеяния состояли из короткой алой туники с рукавами, расшитыми по обшлагу золотым, лазуритовым и сердоликовым бисером.
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Статуя молящейся шумерской женщины

   
На женщинах были ожерелья из золота и лазурита. На шеях находились также свободные ожерелья из золотых, серебряных, лазуритовых и сердоликовых бусин. На ушах они носили огромные сережки в виде полумесяца из золота. Спираль из крученой золотой или серебряной проволоки поддерживала локоны над ушами.

   Длинная золотая или серебряная лента многочисленными кольцами охватывала прическу.

   У женщин более высокого ранга внизу к ленте были прикреплены тройные нити золотых, лазуритовых и сердоликовых бусин и золотые, свисающие на лоб подвески в форме буковых листьев.

   Надо заметить, что если и при жизни одежда членов высшего общества шумеров выделялось пышностью, то повседневная одежда простых общинников состояла из набедренной повязки. Даже тунику могли позволить не все жители Шумера. Иногда какой-нибудь обедневший шумер мог вообще появиться на улице нагим и никого это не шокировало.

   О высоком культурном уровне шумеров свидетельствует не только заметная разница в материальном положении между различными слоями общества, но и богатая литература. Большую ее часть составляют мифы. Эти мифы открыли всему миру ученые, сумевшие прочитать глиняные таблички. Большую часть из них занимают сказания о богах, о сотворении мира и установлении на нем порядка и благополучия. Главными действующими богами выступают боги Энки и Энлиль. Одним из их деяний было создание человечества. О появлении человека на земле рассказывают два шумерских мифа. В одном мифе говорится о богине скота Лахар и ее сестре, богине зерна Ашнан. Этих богинь сотворили Энки и Энлиль для того, чтобы божества земли и подземного мира аннунаки (Ануны) могли бы пользоваться продуктами земледелия и скотоводства. Но аннунаки никак не могут научиться есть хлеб и пить молоко. Тогда боги и решили создать человека, который должен был приносить жертвы аннунакам, через которые они могли насыщаться. Другой миф рассказывает о создании человека богиней – матерью Дингирмах (или Нинмах) и Энки. В религиозных представлениях шумеров, как и у многих народов мира, существовал иной мир, который находился в подземном царстве. По-шумерски он имел несколько названий: Кур, Ки-галь, Эден, Иригаль, Аралии и Кур-ну-ги – «страна без возврата». В подземный мир не только спускались, но и проваливались. Границей поземного царства служила подземная река, через которую переплавляет умерших перевозчик Ур-Шанаби или демон Хумут-Шабалом. Тут напрашиваются явные параллели с греческим мифом о подземной реке Стикс и перевозчиком умерших душ Хароном. В шумерских мифах попадающие в преисподнюю проходят через семь ворот подземного мира, где их встречает главный привратник Нети. Участь мертвых в потустороннем мире тяжела. Хлеб их горек, вода соленая (иногда это нечистоты). Но в отличие от мира мертвых многих народов древности, например, у египтян, у шумеров не было суда мертвых, где бы их судили по поведению в жизни. Сносной жизни в подземном царстве (чистой питьевой воды и т. д.) удостаиваются души, по которым был исполнен погребальный обряд и принесены жертвы, а также павшие в бою и многодетные. Судьи подземного мира, аннунаки, сидящие перед Эрешкигаль, владычицей подземного мира, выносят только решения, кому на земле из живущих следует умереть. Женщина – писец подземного мира, Гештинана, заносит в свою таблицу имена мертвых. Непогребенные души мертвых возвращаются на землю и приносят беды живущим.
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Гильгамеш борется с быками. Оттиск вавилонской цилиндрической печати

   
Одним из заметных памятников культуры Шумеров является эпос о Гильгамеше. Аккадцы переняли этот эпос от шумеров, только немного переделали имя главного героя, который по-шумерски назывался Бильгамес. Гильгамеш – реальное лицо, лугаль (правитель) шумерского города Урука. Он правил в конце XXVII – начале XXVI веков до н. э. Его отец был энном (главным жрецом). В начале своего правления Гильгамеш был подчинён лугалю Киша Аге. Ага прислал послов с требованием, чтобы жители Урука приняли участие в рытье каналов. Совет старейшин Урука был готов подчиниться требованиям Аги, но Гильгамеш, поддержанный народным советом, отказался починиться:

   «Послы Аги, сына Эн-Мебарагеси,

   Из Киша в Урук к Гильгамешу явились.

   Гильгамеш перед старцами своего города

   Слово говорит, слова их ищет:

   «Чтобы нам колодцы вырыть, все колодцы в стране вырыть,

   Большие и малые в стране вырыть,

   Чтобы работу завершить, ведро веревкой прикрепить,

   Перед Кишем главы не склоним, Киш оружием сразим!»

   Собрание старцев города Урука

   Гильгамешу отвечает:

   «Чтобы нам колодцы вырыть, все колодцы в стране вырыть,

   Большие и малые в стране вырыть,

   Чтобы работу завершить, ведро веревкой прикрепить,

   Перед Кишем главу склоним, Киш оружием не сразим!»

   Гильгамеш, верховный жрец Кулаба,

   На Инанну он надеется,

   Слова старцев не принял сердцем,

   И второй раз Гильгамеш, жрец Кулаба,

   Перед мужами города слово говорит, слова их ищет:

   «Чтобы нам колодцы вырыть, все колодцы в стране вырыть,

   Большие и малые в стране вырыть,

   Чтобы работу завершить, ведро веревкой прикрепить.

   Перед Кишем главы не клоните, Киш оружием разите!».

   Народное собрание провозгласило эна Гильгамеша военным вождём – лугалем. Ага с войском спустился вниз по Евфрату и осадил Урук. Но жители Урука под руководством Гильгамеша не только отбили атаки воинов Киша, но и разбили противника:

   «На малых и старых Кулаба пало его сиянье.

   Воины Урука схватились за оружье свое боевое,

   У ворот городских и в проулочках встали.

   Энкиду вышел из городских ворот.

   Гильгамеш через стену голову свесил.

   Ага его там заметил.

   «Слуга! Муж сей – вождь твой?»

   «Муж сей – вождь мой!

   Верно сказано, воистину так!»

   Людей он (Гильгамеш – прим. автора) поверг, людей он вознес,

   С пылью он людей смешал,

   Страны враждебные он сокрушил,

   Прахом «уста земель» покрыл,

   Ладьи груженой нос отсек,

   Агу, вождя Киша, средь войска его в плен забрал»[17].

   Этот сюжет из мифа о Гильгамеше отображает частое явление в Шумере – войну между городами-государствами. Военные правители номов, одним из них был Гильгамеш, носили титул «лугаль» (по-шумерски «большой человек»). Обычно в мирное время лугаль не имел полной власти. Лугаль обретал власть во время военных действий. Но так как войны у шумеров происходили довольно часто, то энси (храмовые верховные жрецы) не могли не считаться с положением лугаля. В свою очередь лугалей привлекали богатства храма, которые накапливались за счет налогов с населения в виде зерна, мяса, молока и других продуктов. Военные вожди шумеров тоже хотели участвовать в распределении этих храмовых накоплений.

   Военное искусство шумеров непрерывно совершенствовалось. В начале своей цивилизации шумерам не было необходимости иметь регулярное войско. Но с течением времени территории городов-государств увеличивались, и это порождало новые проблемы. Для растущего населения требовалось все больше площадей зерновых, которые могли их прокормить. Из-за этого начались территориальные споры между соседними городами. Для растущих площадей культур нужно было больше рабов, а их нужно было охранять и держать в повиновении. Кроме того, каждый город и его владения (в археологии их называют древнегреческим термином ном. Так греки называли административные единицы в древнем Египте) заявляли о своем праве на гегемонию. Поэтому без регулярного войска шумерам было не обойтись. Такие войска создавались при храмах из персонала, которому можно было доверить оружие. Шумерское войско делилось на три категории: колесничие, тяжелая и легкая пехота. Колесница шумеров претерпела несколько изменений от примитивной формы до совершенной. В конце своей эволюции она превратилась в повозку с возницей и бойцом.
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Шумерское войско в походе. Так называемый «штандарт Ура» III тыс. до н. э. С раскопок в Уре. Середина III тыс. до н. э.

   
В повозку шумеры запрягали ослов. Лошадь была им известна, но это животное не было так распространено в условиях Месопотамии. Шумеры называли лошадь «ослом гор».

   Повозка была ограждена перилами и на ее передке укреплялись два больших колчана для дротиков. Луки шумеры применяли редко. Это странно, если учесть, что позднее у ассирийцев и затем у персов лук был основным оружием. Во всяком случае, на шумерских рисунках и печатях лук нигде не изображается. Возможно, это связано с нехваткой древесины для изготовления. На колесницах выезжал царь и его вельможи. Царь носил золотой шлем, который надевался на войлочный подшлемник. Форма шлема для царя была немного странной: он был выкован в виде женской прически с оплетенной вокруг головы косой. Воины сражались или в медных шлемах, или без них. Основную силу шумерской пехоты составляла тяжелая пехота, наподобие македонской фаланги. Она, видимо, состояла из храмовых служащих с хорошей строевой подготовкой и разделена на отряды (60 и 600 человек). Это число – 60 – у шумеров было наподобие нашей цифры «10» в десятичной системе исчисления. От шумеров шестидесятеричная система перейдет к вавилонянам. А затем попадет в наше время для некоторых систем отчета. Так, например, мы час делим на 60 минут, минута делится на 60 секунд, а круг равен 360 градусов.

   Весьма передовой для своего времени была военная организация шумеров. Тяжеловооруженное войско шумеров имело на вооружении медный шлем, длинное копье и длинный войлочный плащ с нашитыми на нем медными бляхами. Позже эти плащи

   заменили на большие деревянные щиты, обитые медью. Все это вооружение в мирное время хранилось в храме и выдавалось воинам на период сражений. Легкая пехота состояла из ополченцев, свободных членов общины, способных носить оружие. Они были вооружены дротиками или медными топориками на длинной ручке. Все воины носили также медные кинжалы.

   Ополченцы, видимо, не всегда участвовали в битвах. Число сражающихся было невелико. У взятых в плен воинов после взятия города отнимали оружие и одежду, а затем убивали. Женщин воины делили между собой и уводили в плен, как наложниц. Иногда уводили в плен и подростов, которые в силу своего возраста не могли участвовать в битвах. Чаще всего их определяли в состав храмовых и правительственных хозяйств, то есть на положение рабов. Но их положение было тяжелым. Доказательством этому служит список женщин и детей в лагере военнопленных и количество отпущенного на них продовольствия:

   «Столбец 1

   1. 40 сила Туашубарби.

   2. Умерла Хуруд.

   3. 40 сила Бираду.

   4. Умерла Арбиал.

   5. 40 сила Зубаимша.

   6. Умерла Илитумнауда.

   7. 40 сила Ешменидар.

   8. Умерла Таббау.

   9. 40 сила Умма.

   10. Умерла Ниранаме, дочь ее.

   11. Умерла Кали.

   12. 15 сила мальчик Гукакаша, сын ее.

   14. 40 сила Шелулшебарби.

   15. Умерла Анпитум.

   16. Родившие.

   17. 40 сила Анна.

   18. 40 сила Мама.

   19. 40 сила Гана.

   20. 40 сила Иллазу.

   21. 40 сила Шадэа.

   22. 40 сила Шашаруд.

   23. Не родившие.

   24. Итог: 12 рабынь (по) 40 сила.

   25. Итог: 1 мальчик 15 сила.

   26. Итог: (7) погибли

   27. Ячмень их 1 гур 195 сила.

   28. Надзиратель Лугальэмахе».[18]

   Пояснения: Сила – мера зерна, примерно в 1/3 литра. Зерно, которое выдавалось рабам, ячмень. 1 сила ячменя равнялось приблизительно 560 граммам.

   40 сила соответствует месячной норме, которую получала рабыня, следовательно, последней выдавалось на 30 дней около 22 килограммов ячменя.

   1 гур равнялся 300 сила. Исчисление количества ячменя, полученного 12 рабынями и 1 мальчиком за месяц.

   Здесь не совсем понятно, где использовались рабыни, но их положение было нелегким, так как 7 рабынь умерли, вероятно, по каким-то причинам, возможно из-за болезней. Условия, в которых работали рабы, были тяжелыми. Особенно это касалось работ по прокладке ирригационных каналов. В условиях болотистой местности, под палящей жарой, подвергаясь укусам жалящих насекомых, мало кто мог выдержать долгое время. Немного в другом положении находились рабы при храмовом хозяйстве.

   Среди рабов, работавших в царско-храмовом хозяйстве, были квалифицированные работники и были не имевшие определенной специальности. Среди квалифицированных рабынь были прядильщицы и ткачихи. Но если не хватало рабочей силы на тяжелых работах, как, например, на уборке урожая, использовали и этих рабынь. Среди рабов-мужчин также были ремесленники. Так, например, согласно сохранившемуся отчету надзирателя, в одной столярной мастерской работало 32 раба. Рабы работали круглый год без каких-либо дней отдыха. Для рабынь делали исключение в течение нескольких дней, когда они считались «нечистыми». Из-за такой постоянной работы организм рабов изнашивался, и продолжительность их жизни была короткой. Так, например, в одном из царско-хозяйственных храмов в течение года из 170 рабынь умерло 50. А из 44 рабов в течение 5 месяцев умерло 15.

   Среди храмовых работников были и свободные квалифицированные работники, такие как ткачи, гончары, кузнецы. Все они получали определенную оплату продуктами.

   Чтобы охранять рабов и держать их в повиновении, необходимо было крепкое вооруженное войско. Кроме того, богатые города шумеров и богатства храмов не оставляли без внимания алчные взоры многочисленных агрессивных соседних государств. Да и сами шумерские города-государства частенько воевали друг с другом.

   Колесницы шумеров были в то время единственным мощным видом вооружения, которым еще в этот период истории не владел ни один народ. Это отбивало охоту у некоторых воинственных соседей шумеров вторгаться в их владения.

   В 2675 году до н. э. Гильгамеш добился независимости города Урук. Фактически вся власть над южной Месопотамией перешла к Уруку. Со временем Гильгамеш стал обожествляться. С XVIII века до н. э. его имя в форме «Бильгемес» или «Бильгамес» упоминается среди шумерских божеств. О Гильгамеше стали складывать легенды, где исторические факты перемежались с мифическими эпизодами. Позже имя Гильгамеша стало очень популярно в Вавилонии, Хеттском царстве и Ассирии, с ним связывался образ героя, борющегося со зверями, его спутником являлся герой получеловек-полуживотное Энкиду. Некоторые ученые считают, что под влиянием мифа о Гильгамеше у древних греков появились сказания о Геракле. Некоторые мифические сюжеты из эпоса о Гильгамеше, несколько измененные, вошли в библейские сказания. Таким является, например, сказание о всемирном потопе.

   Согласно Библии, однажды бог увидел, что люди погрязли в грехах и настолько нравственно упали, что всевышний решил их истребить, оставив в живых только благочестивого Ноя и его семью:

   «И вот, увидев, как много на земле зла человеческого и что все помыслы человеческие – одно лишь каждодневное зло, Господь пожалел, что сотворил на земле человека, и опечалился в сердце своем, и сказал:

   – Сотру я с лица земли человека, которого сотворил, всех сотру, от людей до скотов, до гадов ползучих и птиц небесных, потому что мне жаль, что я сотворил их.

   А Ной нашел милость у Господа. Вот родословие Ноя: Ной был в своем поколенье человек праведный, беспорочный, о боге помнящий, и родил трех сыновей – Сима, Хама и Яфета.

   Но земля стала в глазах Бога растленна и полна кривды. И вот, увидав, что земля растленна, потому что всякая плоть извратила свой путь на земле, Бог сказал Ною:

   – Пришел для меня конец всякой плоти, потому что из-за них земля наполнилась кривдой. Что ж, я погублю их вместе с землей.

   Сделай себе ковчег из крепкого дерева, устрой в нем отсеки и осмоли его внутри и снаружи. И ковчег сделай вот какой: длиной в триста локтей, шириной в пятьдесят локтей, а высотой в тридцать локтей. И сделай его сводчатым, с отверстием в один локоть вверху. И дверь в ковчег сделай сбоку, и сделай в нем три яруса: нижний, средний и верхний. А я напущу на землю воды потопа, чтобы истребить под небесами всякую плоть, в какой только ни есть дыхание жизни, и погибнет все, что есть на земле. Но с тобой заключу я союз, и ты войдешь в ковчег, и с тобою войдут в него твои сыновья, твоя жена и жены твоих сыновей. И в ковчег ты возьмешь по паре от всяких животных и от всяческой плоти, чтобы они уцелели вместе с тобой, и пусть будут они мужского пола и женского. Ты возьмешь с собою по паре от каждого рода птиц, и от каждого рода скота, и от каждого рода гадов, что ползают по земле, чтобы они уцелели вместе с тобой. И всяческой пищи, какую только ни едят, возьмешь ты с собой и сложишь ее у себя, чтобы было чем кормиться тебе и им.

   И Ной сделал все; как велел ему Бог, так он и сделал»[19].

   Затем наступил потоп, который длился 40 дней и ночей. На Земле погибли все, остались только Ной и все, кто были в ковчеге. Только через 150 дней вода стала убывать. Ковчег причалил к горе Арарат. Ной ждал 40 дней, затем выпустил ворона. Ворон, не найдя земли, вернулся. Затем Ной выпустил голубя. Голубь два раза возвращался, и только на третий раз не вернулся. Тогда Ной понял, что голубь нашел землю. Он открыл дверь ковчега и увидел, что земля высохла, и покинул корабль вместе со своей семьей. Постепенно его потомки заселили всю Землю. Животные также вышли и разбрелись кто куда и затем стали плодиться.
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Гравюра Ноев ковчег. Густав Доре (1832–1883 гг.).

   
Шумерское сказание о Потопе дошло до наших дней в вавилонской (аккадской) версии, как одна из частей сказания о Гильгамеше. Этот текст, написанный клинописью на глиняных табличках, был найден при раскопках Ниневии – столицы Ассирийского государства. При этом была найдена библиотека ассирийского царя Ашшурбанипала (669–627 г.г. до н. э.). В ней ученые и нашли эпическое сказание о герое Гильгамеше. В одной из частей эпоса рассказывается, как Гильгамеш в поисках бессмертия отправился на край земли к Утнапиштиму – единственному человеку, пережившему потоп и которому боги даровали бессмертие. Утнапиштим – это аккадский перевод шумерского имени Зиусудра – «нашедший жизнь долгих дней». Утнапиштим рассказывает Гильгамешу о Великом Потопе. Великие боги задумали погубить человечество. Вместе они принесли клятву, что никто из них не донесет это решение богов до людей. Одним из богов, принесших клятву, был Эа (шумерск. Энки) – бог мудрости, пресных вод, культурных достижений и подземного мира. Некоторые ученые считают, что культ этого бога перешел к шумерам от прежних жителей Двуречья. Эа – один из немногих богов, который благосклонно относился к людям. Он решил предупредить Утнапиштима о грядущей опасности. Но как при этом не нарушить клятву? Эа поступил хитро. Он приблизился к хижине Утнапиштима и стал шептать как бы хижине:

   «19 Светлоокий Эа с ними вместе клялся,

   20 Но хижине он их слово поведал:

   21 «Хижина, хижина! Стенка, стенка!

   22 Слушай, хижина! Стенка, запомни!

   23 Шуриппакиец, сын Убар-Туту,

   24 Снеси жилище, построй корабль,

   25 Покинь изобилье, заботься о жизни,

   26 Богатство презри, спасай свою душу!

   27 На свой корабль погрузи все живое.

   28 Тот корабль, который ты построишь,

   29 Очертаньем да будет четырехуголен,

   30 Равны да будут ширина с длиною,

   31 Как Океан, покрой его кровлей!»

   32 Я понял и вещаю Эа, владыке:

   33 «То слово, владыка, что ты мне молвил,

   34 Почтить я должен, все так и исполню.

   35 Что ж ответить мне граду – народу и старцам?»

   36 Эа уста открыл и молвит,

   37 Мне, рабу своему, он вещает:

   38 «А ты такую им речь промолви:

   39 «Я знаю, Эллиль меня ненавидит, —

   40 Не буду я больше жить в вашем граде,

   41 От почвы Эллиля стопы отвращу я.

   42 Спущусь к Океану, к владыке Эа!

   43 А над вами дождь прольет он обильно,

   44 Тайну птиц узнаете, убежища рыбы,

   45 На земле будет всюду богатая жатва,

   46 Утром хлынет ливень, а ночью

   47 Хлебный дождь вы узрите воочью».

   
После этого Утнапиштим построил корабль и погрузил на него все необходимое:

   «Нагрузил его всем, что имел я,

   Нагрузил его всем, что имел серебра я,

   Нагрузил его всем, что имел я злата,

   Нагрузил его всем, что имел живой я твари,

   Поднял на корабль всю семью и род мой,

   Скот степной и зверье, всех мастеров я поднял».

   
После этого на Земле разразился страшный шторм и ливень, который залил водой всю Землю, не оставляя ничего живого.

   Когда боги увидели, что они натворили, они устрашились и раскаялись:

   «Боги потопа устрашились,

   Поднялись, удалились на небо Ану,

   Прижались, как псы, растянулись снаружи.

   Иштар кричит, как в муках родов,

   Госпожа богов, чей прекрасен голос:

   «Пусть бы тот день обратился в глину,

   Раз в совете богов я решила злое,

   Как в совете богов я решила злое,

   На гибель людей моих войну объявила?

   Для того ли рожаю я сама человеков,

   Чтоб, как рыбий народ, наполняли море!»

   Ануннакийские боги с нею плачут,

   Боги смирились, пребывают в плаче,

   Теснятся друг к другу, пересохли их губы.

   Ходит ветер шесть дней, семь ночей,

   Потопом буря покрывает землю.

   При наступлении дня седьмого

   Буря с потопом войну прекратили,

   Те, что сражались подобно войску.

   Успокоилось море, утих ураган – потоп прекратился».[20]

   
На седьмой день корабль останавливается у горы Ницир. Утнапиштим выходит из корабля и приносит жертву богам в знак благодарности. Энлиль, узнав, что один человек все-таки спасся, разгневан. Но другие боги его уговаривают оставить человека, и он успокаивается. Местонахождение горы Ницир неизвестно. Предполагают, что эта гора находилась на севере гряды Загроса, в Курдских горах.

   Согласно священным книгам иудаизма, христианства и мусульман, после потопа, который уничтожил все живое, уцелел Ной (Ноах или Нух) и вся живность, которую он взял с собой в ковчег. После долгих скитаний ковчег остановился у горы Арарат. Вот как описывается в Библии конец скитаний легендарного Ноя:

   «И сказал (Господь) Бог Ною: выйди из ковчега ты и жена твоя, и сыновья твои, и жены сынов твоих с тобою; выведи с собою всех животных, которые с тобою, от всякой плоти,

   из птиц, и скотов, и всех гадов, пресмыкающихся по земле: пусть разойдутся они по земле, и пусть плодятся и размножаются на земле. И вышел Ной и сыновья его, и жена его, и жены сынов его с ним; все звери, и (весь скот, и) все гады, и все птицы, все движущееся по земле, по родам своим, вышли из ковчега. (Быт. 8. 15–19)».

   «Сыновья Ноя, вышедшие из ковчега, были: Сим, Хам и Иафет. Хам же был отец Ханаана. (Быт. 9. 18)»

   Сим – старший сын Ноя, считается прародителем семитских народов – евреев, арабов и арамеев. Потомком Сима был Авраам – согласно Библии первый патриарх.

   В Коране Ной носит имя Нух. Он первый из пяти пророков (наби по-арабски). Всевышний послал Нуха к идолопоклонникам проповедовать верув единого бога. Но те только смеялись над пророками не прислушались к нему. Только небольшая часть пошла за Нухом. Аллах решил наказать грешников и наслал на них потоп. Нух и его единомышленники спаслись, потому что Бог заранее дал задание Нуху построить ковчег.

   Когда наступил потоп, ковчег понесло по морю и носило его так несколько месяцев. Затем ковчег с Нухом и его командой, которая состояла из верующих в единого Бога, пристал к горе Ал-Джуди. Идолопоклонники, отказавшиеся прислушаться к проповеди Нуха в единого Бога, все погибли.

   О том, что в Месопотамии в древности действительно произошел потоп, имевший катастрофические последствия, подтверждаются археологическими раскопками, которые производил британский археолог Чарльз Леонард Вулли в 20-х годах прошлого века. Он приступил к раскопкам небольшого холма недалеко от руин города Ура. Оказалось, что этот холм образовался из мусора, который жители выкидывали со стен, окружавших город. Большую часть мусора составляли черепки разбитой посуды. Вулли наметил район для раскопок площадью 23 метра на 18 метров. Для работ было привлечено около 400 рабочих-арабов. Во время работ были открыты многочисленные слои с захоронениями, которые располагались один поверх другого. Видимо, наносы песка и развалины жилищ засыпали со временем в один слой с могилами. Затем люди для новых захоронений выкапывали ямы в образовавшемся новом грунте. Так, Вулли пишет, что, выкопав грунт на глубине 7 метров, археологи обнаружили уже 8 пластов с остатками глиняных построек, причем все располагались один над другим. Глубина шахты достигла 19 метров. На этой же глубине располагались и гробницы людей, живших в то время. Но нижевсе исчезло: не было ни глиняных черепков, ни золы и вообще никаких следов деятельности людей. Там были только слои ила, нанесенного когда-то водой. Араб-рабочий собирался перейти на другой участок территории раскопок. Вулли спустился в яму и убедился, что в этом слое ничего нет. Но интуиция подсказывала ему, что не все так просто. Он сравнил глубину залегания ила с уровнем окрестной долины и понял, что слои с речными наносами залегают выше уровня долины. Значит, девственный первоначальный слой должен находиться ниже. Поэтому он приказал землекопу спуститься вниз и продолжать работу. Рабочий-араб продолжал углубляться в землю, но безрезультатно. Он выкопал яму в два с половиной метра, которая не содержала ничего, кроме слоев земли, которые были когда-то илом. Вулли уже собирался остановить раскопки, и вдруг на этой глубине неожиданно стали появляться кремневые осколки и черепки расписной посуды.

   Вулли пишет, как у него зародилась вполне определенные выводы о причине отсутствии следов деятельности человека на протяжении двух метров: «Я еще раз спустился в шахту, осмотрел ее и, пока делал записи, пришел к совершенно определенному выводу. Однако мне хотелось узнать, что скажут об этом другие. Вызвав двух участников экспедиции, я изложил им суть дела и спросил, что из этого следует. Оба стали в тупик. Подошла моя жена, и я обратился к ней с тем же вопросом.

   – Ну, конечно, здесь был потоп! – ответила она не задумываясь. И это был правильный ответ».[21]

   Раскопки показали, что наводнение действительно было катастрофическим для жителей Месопотамии. Вулли делает выводы на основании следов, оставленных потопом:

   «Все города Месопотамии, в том числе и Ур, сохранили следы наводнений, происходивших в разное время. Зачастую такие наводнения местного характера возникали в результате дождей. Однако мы ни разу не встречали даже отдаленно похожего на то, что обнаружили на дне нашего большого котлована. Здесь перед нами предстали последствия такого наводнения, какого Месопотамия не знала за всю свою многовековую историю, – в этом не приходится сомневаться».[22]

   Рабочие прокопали несколько ям и везде толщина слоя, который был когда-то илом, была разной. Вулли рассчитал, что если максимальная толщина слоя ила доходит до трех с половиной метров, вода должна была подниматься, по крайней мере, метров на семь с половиной. Во время такого наводнения на плоской низменности Месопотамии под водой оказалось бы пространство километров пятьсот в длину и сто пятьдесят в ширину. Все поля и поселки были затоплены, а многие селения были смыты. Это было действительно катастрофа для жителей древней Месопотамии. Город Ур, стоявший на возвышенности и окруженный защитной стеной, не погиб, но селения на плоскости исчезли, и места эти еще долго оставались безлюдными. Это послужило причиной упадка культуры Убейд. Большая часть убейдцев, видимо, погибла в результате страшного наводнения.

   Оставшиеся не смогли до конца оправиться от последствий катастрофы. Через какое-то время на обезлюдевшие места пришли предки народа, которых мы называем шумерами.

   Разумеется, не все люди погибли. Уцелевшие сохранили остатки древней культуры: следы ее мы нашли в захоронениях. Но люди эти опустились и обнищали, и к тому времени, когда на месте древнего кладбища возникли гончарные печи, традиционное искусство окончательно пришло в упадок.

   Чарльз Вулли делает такой выод из результатов раскопок:

   «Появление в гончарном слое красной, черной или серой посуды «урукского стиля» открывает новую главу в истории дельты. В богатую, но теперь обезлюдевшую долину хлынула новая волна пришельцев, на сей раз с севера. Они принесли с собой более развитую культуру – умение свободно пользоваться металлом, искусно обрабатывать медь и изготовлять посуду не руками, а на гончарном круге. Сначала они просто селились рядом с уцелевшими от потопа людьми эль-обейдского периода, но вскоре стали хозяевами страны».

   Конечно, масштабы такого наводнения не были всемирными. В то же время сказания о потопе существуют у многих народов мира. Но археологически они не находят подтверждения.

   Такие мифы редки в Европе (кроме Южной). Если посмотреть географию стран, где были распространены такие мифы, то большинство из них находятся вблизи с морем, или океаном, либо через их территорию протекают крупные реки. Вероятно, эти мифы – отголоски действительных событий, когда по причине природных катаклизмов (ураганы, затяжные дожди, цунами из-за землетрясения и т. д.) вода затапливала прибрежные земли. Британский ученый – религиовед Джеймс Джордж Фрезер (1854–1941 г) в своей книге[23] описывает события, случившиеся в 1849 году в Багдаде. 5-го мая в Багдад прибыл британский археолог Лофтус.[24] Он застал население в панике. По причине быстрого таяния снега в Курдских горах и быстрого переброса воды с Евфрата в Тигр через канал, вода в Тигре поднялась на 5 футов (1,5 метра) выше максимального уровня, который наблюдался в те годы. Этот уровень был выше предыдущего поднятия уровня воды в Тигре в 1831 году, когда река смыла городские стены и разрушила не менее 7000 домов. Турецкий паша Багдада (в то время Багдад был городом Турецкой империи) собрал все население и приказал возвести вокруг городских стен высокую и прочную насыпь. Таким образом, город устоял под натиском стихии, чего нельзя сказать об окружающей его местности. Если бы защитные сооружения вокруг города не устояли, то город был бы смыт с лица Земли. Река поднялась выше берега на 60 сантиметров. Пространство вокруг на многие мили было покрыто водой. Прошло не менее месяца, когда уровень воды спал, и жители могли выезжать из города верхом. Но испарения от застоявшейся воды послужили причиной вспышки малярии. Из населения в 70 тыс. человек 12 тысяч умерли от лихорадки, вызываемой малярийными комарами. Таким образом, катастрофическое наводнение в Месопотамии, следы которого обнаружил археолог Вулли, скорее всего, имело еще более тяжкие последствия для людей того времени, так как медицины в то время фактически не существовало.

   В письменном творчестве шумеров религиозные сказания занимают видное место, но встречаются таблички с письменами, где затрагиваются многие жизненные вопросы. Часто встречаются тексты нравственного характера. Например, в одном произведении говориться о терпении и смирении. Шумеры хотя и верили в богов, но и они были подвержены сомнениям относительно их существования. Вызывал иэти сомнения болезни, стихийные бедствия и т. д. Причем эти напасти происходили вне зависимости от того, приносили ли люди жертвы богам, как того требуют жрецы, или делали это нерегулярно, соблюдает ли человек правила нравственности, или нет. Рядовые общинники, живущие в нищете, задавались вопросом, почему богачи живут в роскоши и не страдают от этого. В библиотеке ассирийского царя Ашшурбанипала[25] сохранился табличка, которая рассказывает о человеке, который тяжело заболел. Этот рассказ относится к вавилонскому периоду в истории Двуречья, за тысячу лет до царствования Ашшурбанипала, но он является аккадской версией еще более древнего шумерского повествования. Поначалу страдающий жалуется на свое несправедливое положение. Но он не стал изливать свой гнев на бога, а молил его о выздоровлении и в конечном итоге бог обратил внимание на его мольбы и избавил от страданий:

   Князь, «житель Ниппура» Таби-утул-Энлиль, взывает:

   «…Я уподобился рабу. Яростный вырыл для меня яму… Пошли мне избавителя; на мой вопль открой для врага яму. День – вздохи, ночь – слезы, месяц – вопли, год – скорбь. Я дошел до конца жизни. Куда ни обращусь – бедствие. Напасти увеличились, благоденствия не нахожу. Я взывал к моему богу, но он не явил мне своего лица; молился моей богине, но она не подняла своей головы; жрец «бару» не предсказал будущего, жрец «шакну» не добился моего оправдания при возлиянии, к жрецу «закику» (некроманту) пошел я, но он не дал мне услышать ответа; жрец «ашипу» не разрешил моих уз путем волхвования. Как превратно все на свете! Озираюсь я назад – за мною бедствие, как будто я не принес моему богу жертвенного возлияния и не подумал о богине при жертвенной трапезе, не склонил своего лица и не доказал своего смирения, удержал в устах мольбу и молитву, не почтил дня бога, пренебрегал праздником (?), был небрежен к богам, не внимал их изречениям, не учил свой народ страху божьему и богопочитанию… небрежно произносил имя великого бога. Между тем, я всегда думал о мольбе и молитве, молитва была моим правилом, жертва – моим законом, день богослужения – радость сердца моего, день почитания богини – мои прибыль и богатство. Почтение царя было моей радостью; приятное ему было для меня прекрасно. Я учил свою страну чтить имя божие, прославлять имя богини наставлял я мой народ. Почтение к царю я ставил высоко и учил народ уважению пред дворцом. О, если бы я был уверен, что это угодно богу! Ибо что самому человеку кажется благоприятным, перед богом бывает мерзостью, а что для его сердца незначительно, находит у бога милость. Кто может понять совет богов на небе? Предначертания бога – темнота (?), и кто может уразуметь ее? Как мы, люди, можем понять путь божий? Кто еще вечером жив, бывает утром мертв, он быстро сходит во мрак, мгновенно бывает поражен. Тот, кто сейчас весел и играет, чрез мгновение рыдает, как плакальщик. Настроение людей меняется непрерывно: они голодны – подобны трупу; они сыты – чувствуют себя богами; хорошо – они говорят о восхождении на небо; они подавлены – говорят о сошествии в преисподнюю. Злой демон вселился в меня;… меня бросили на землю и простерли на спину, мой высокий рост согнули, как тростник… Я привязан к узкому болезненному ложу; мой дом стал для меня темницей… Жезлом своим пронзил он меня… Целый день преследует меня гонитель и ночью не дает мне вздохнуть. Мои члены сокрушены… Я лежу на своей нечистоте, как бык, пребываю в нечистоте, как баран. Жрец «ашипу» не понял моей болезни, и симптомов моего недуга не определил жрец «бару»… Бог не помог мне, не взял моей руки; богиня не умилосердилась надо мною и не пошла на моей стороне. Уже открыли мой гроб, и стали расхищать мое достояние; я еще не умер, а уже обо мне стали плакать. Когда вся моя страна возгласила: «увы», – мой враг услыхал это, и просияло лицо его; когда ему принесли радостную весть, он повеселел».

   Но благочестивый образ, который вел страдающий, не был оставлен богом без внимания, и он выздоровел:

   «Я, который спустился уже в гробницу, снова вернулся в Вавилон. В «воротах изобилия» мне было даровано изобилие. В «воротах великого гения хранителя» приблизился ко мне мой гений хранитель. В «воротах милости» я увидел милость. В «воротах жизни» была мне дана жизнь. В «воротах восхода солнца» я был причислен к живущим. В «воротах явления знамений» стали явны мои знамения. В «воротах освобождения от греха (?)» был я освобожден от греха. В «воротах испрашиванья уст» уста мои испрашивали. В «воротах освобождения от стенания» я был освобожден от стенания. В «воротах вод очищения» я был окроплен водою очищения. В «воротах милости» я явился перед Мардуком. В «воротах излияния мощи» я целовал ноги Сарпанит». После принесения обильных благодарственных жертв спасенный принимает вместе с людьми Вавилона участие в торжестве по поводу своего выздоровления. Люди, увидев, что Мардук спас больного почти из гроба, восхваляют величие Мардука и его жены Сарпанит, которые одни из всех богов сумели привести человека от смерти к жизни, вырвав его из гроба. Поэтому и призываются все в заключении «преклониться перед Мардуком».[26]

   Этот сюжет очень схож с рассказом о страданиях библейского Иова. В Ветхом Завете в книге Иова рассказывается о праведнике, который вел благочестивый образ жизни, был богат и имел много детей. Сатана, который позавидовал Иову, решил опорочить его перед Богом. Он сказал Богу, что Иов благочестив только из-за своего комфортного положения на Земле, но если его лишить всех благ, благочестие Иова и его верность богу исчезнут. Бог согласился на испытание Иова всеми тяготами жизни. Сатана лишил Иова всех богатств, детей и слуг, а затем наслал на него проказу. Иов был вынужден удалиться в пустыню, потому что люди от него отвернулись. Видя его страдания, жена Иова советовала ему отречься от Бога. Она указывала ему, что Бог не должен был так карать за праведный образ жизни, и значит его нужно отвергнуть. Но Иов отказался ее слушать. Вначале он начал причитать о своей несправедливой судьбе, о том, что ему лучше было не родиться, но при этом не произнес ни единого слова против Бога. Всевышнего тронула верность Иова, и он вознаградил праведника за перенесенные страдания еще большим богатством и детьми. В священной книге мусульман Коране Иов фигурирует как святой Аюб. В исламских странах немало мест, которые называются могилами святого Аюба.

   Шумеры знали о том, что человеческий мир имеет и светлую сторону и темную, но считали, что такими же свойствами обладает мир богов. Боги, как и люди, могли испытывать те же чувства, как, например, любовь, ненависть, завистливость. Они могут быть жестокими и добрыми. Они женятся, расстаются, изменяют друг другу и т. д.

   У шумеров существовал миф о любви с трагическим окончанием. Они поклонялись богине любви Инанне, чье имя означает «царица небес». Ее мужем был пастушеский бог Думузи – библейский Таммуз (Фаммуз). У шумеров существовало два мифа в форме поэмы о сватовстве и женитьбе Думузи. В одной поэме Думузи приходит к дому Инанны и требует, чтобы его впустили. По его рукам и бедрам струятся молоко и сливки. Инанна спрашивает совета у своей матери, затем омывается, натирается благовониями, надевает царственные одежды, дорогие украшения и впускает жениха. Они обнимаются, затем, видимо между ними происходит близость, после чего Думузи уводит жену в город «своего бога». Но Думузи не предполагал, что эта женитьба на богине, к которой он так стремился, принесет ему несчастье. Инанна, которой было мало ее положения властительницы неба (имя Инанна происходит от шумерского Нин-анна – «повелительница неба»), решает стать еще и царицей подземного мира. Облачившись в царственные одежды и надев лучшие драгоценности, она спускается в подземное царство. В подземном мире правит богиня смерти и мрака злобная Эрешкигаль – старшая сестра Инанны и ее злейший враг. Инанна боится, что из этого путешествия она может не вернуться, поэтому она дает наставления своему визирю Ниншубуру, что надлежит сделать, если она не вернется в течении трех дней. Инанна спускается в подземное царство. У входа ее встречает главный привратник Нети. Привратник пропускает Инанну по приказу Эрешкигаль и проводит ее через семь врат в подземное царство. Перед каждыми вратами с Инанны, несмотря не ее протесты, с нее снимают какую-либо одежду, или украшение, так что после последних врат она остается нагой. Затем под взглядом Аннунаков, семи судей подземного царства, она умирает, и ее тело подвешивают на крюк. Проходит три дня и Ниншубур, согласно приказу Инанны, начинает просить богов о помощи. Но все боги, кроме Энки, отказываются помочь Инанне. С помощью Энки Инанна воскресает, но она не может покинуть подземное царство. Это возможно только в том случае, если ее в мире мертвых не заменит кто-то из мира живущих. Инанне позволяют вернуться на землю для поиска замены в сопровождении двух демонов смерти.

   Инанна путешествует по разным городам, ноне решается заменить себя кем-либо из живых, пока она не прибывает в город Куллаб. Этим городом правит ее супруг Думузи. Вместо того чтобы проливать слезы при виде супруги, вернувшийся из подземного мира и падать перед ней на землю, царь-пастух надевает свои лучшие одежды и усаживается на трон. Это приводит богиню в ярость. Она отдает Думузи демонам смерти, чтобы те увлекли его в царство смерти. Думузи с рыданиями умоляет солнечного бога Уту – брата Инанны – спасти его от смертельных когтей демонов смерти. Здесь надпись на табличке с рассказом обрывается. Но так как из других источников Думузи известен как один из богов подземного царства, можно сделать вывод, что мольбы Думузи о помощи ему не помогли, и он все-таки попал в царство мертвых. Культ Думузи (Фаммуза) впоследствии вошел в сирийский и финикийский пантеон под именем Таммуза или Фаммуза, а Инанна под именем Иштар. Фаммузу поклонялись также древние иудеи. Согласно Библии, во времена царя Иудеи Седекии, (Седекия – на иврите Цидкияху – последний царь Иудеи (597–587 до н. э.) у северных ворот Иерусалимского храма Яхве женщины оплакивали Фаммуза. Иудейский пророк Иезекииль обличал этот языческий культ:
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Бог Уту и Инанна. Барельеф.

   
Около XXIII тыс. до н. э. Рисунок с сайта www.smallbay.ru «И привел меня ко входу в ворота дома Господня, которые к северу, и вот, там сидят женщины, плачущие по Фаммузе, и сказал мне: видишь ли, сын человеческий? Обратись, и еще увидишь большие мерзости. (Ветхий завет. Книга пророка Иезекииля 8, 14).

   Отдаленно схожий библейский сюжет можно увидеть в шумерском памятнике, который имеет условное название «Инанна выбирает мужа». Инанна – это богиня. Ее брат Уту, бог солнца, обращается к ней, уговаривая Инанну стать женой бога пастухов Думузи. Инанна не желает выходить замуж за пастуха, предпочитая бога земледельцев Эмкиду:

   «Пастух на мне не женится,

   Своим новым одеянием он меня не укроет,

   В свою тонкую шерсть он меня не оденет.

   На мне, юной деве, женится земледелец,

   Земледелец, выращивающий растения в изобилии,

   Земледелец, выращивающий зерно в изобилии…».[27]

   
Думузи старается переубедить Инанну. Он приводит много доводов, что земледелец ничем его не лучше:

   «Земледелец лучше меня? Земледелец лучше меня? Земледелец, чем он лучше меня?

   Энкимду, человек каналов, плотин и луга,

   Чего у него больше, чем у меня, чего у земледельца больше, чем у меня»?

   
Далее он доказывает богине, что пастух нечем не хуже земледельца. Тому, что производит земледелец, пастух может противопоставить продукты животноводства. Если тот даст пастуху свое черное одеяние, то Думузи ему может дать белую овцу.

   Если Энкимду даст Думузи пива, тот взамен может дать желтого молока «кисим».

   Если земледелец нальет пастуху соблазнительного пива, тот нальет ему молока.

   В ответ на разведенное пиво, пастух может дать молока из растений

   (Непонятно, что за молоко, возможно, здесь речь идет о каком-то нектаре или соке).

   Если земледелец даст хорошего хлеба, то пастух может предложить вкусный сыр.

   Если Энкимду даст мелких бобов, Думузи может дать маленькие сыры.

   По-видимому, Инанна все-таки переменила свое решение и согласилась выйти за бога пастухов Думузи. Думузи радуется своему счастью. Сидя на берегу реки, он встречает Энкимду и начинает его задирать. Энкимду не желает ссориться с Думузи и, чтобы замирить пастуха, позволяет тому пасти стада на своих землях:

   «С тобой пастух, с тобой пастух, с тобой

   Из-за чего мне тягаться?

   Пусть твои овцы щиплют траву на берегу реки,

   Пусть твои овцы бродят среди моих возделанных земель,

   Пусть они едят зерно на светлых полях Урука,

   Пусть твои козлята и ягнята пьют воду из моего (канала) Унун»[28].

   
Думузи успокаивается и меняет свое отношение к Энкимду, и даже приглашает земледельца на свою свадьбу.

   Энкимду отвечает, что принесет подарок в виде отборных продуктов из своего хозяйства.

   Автор поэмы завершает ее прославлением богини:

   «В споре между пастухом и земледельцем,

   Да будешь прославлена ты, дева Инанна!»[29]

   
Затрагивается тема противостояния пастуха и земледельца в Библии в Книге Бытия. Начинается рассказ о том, как у первых людей Адама и Евы родилось два сына – Авель и Каин:
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Каин убивает Авеля. Гравюра Густава Доре.

   
«Адам познал Еву, жену свою; и она зачала, и родила Каина, и сказала: приобрела я человека от Господа. И еще родила брата его, Авеля. И был Авель пастырь овец, а Каин был земледелец.

   3 Спустя несколько времени, Каин принес от плодов земли дар Господу, и Авель также принес от первородных стада своего и от тука их. И призрел Господь на Авеля и на дар его, 5 а на Каина и на дар его не призрел. Каин сильно огорчился, и поникло лице его. 6 И сказал Господь (Бог) Каину: почему ты огорчился? и отчего поникло лице твое? 7 если делаешь доброе, то не поднимаешь ли лица? а если не делаешь доброго, то у дверей грех лежит; он влечет тебя к себе, но ты господствуй над ним. 8 И сказал Каин Авелю, брату своему: (пойдем в поле). И когда они были в поле, восстал Каин на Авеля, брата своего, и убил его.

   9 И сказал Господь (Бог) Каину: где Авель, брат твой? Он сказал: не знаю; разве я сторож брату моему? 10 И сказал (Господь): что ты сделал? голос крови брата твоего вопиет ко Мне от земли; 11 и ныне проклят ты от земли, которая отверзла уста свои принять кровь брата твоего от руки твоей; 12 когда ты будешь возделывать землю, она не станет более давать силы своей для тебя; ты будешь изгнанником и скитальцем на земле. 13 И сказал Каин Господу (Богу): наказание мое больше, нежели снести можно; 14 вот, Ты теперь сгоняешь меня с лица земли, и от лица Твоего я скроюсь, и буду изгнанником и скитальцем на земле; и всякий, кто встретится со мною, убьет меня. 15 И сказал ему Господь (Бог): за то всякому, кто убьет Каина, отмстится всемеро. И сделал Господь (Бог) Каину знамение, чтобы никто, встретившись с ним, не убил его. 16 И пошел Каин от лица Господня и поселился в земле Нод, на восток от Едема».[30]

   Из этого библейского сюжета можно сделать вывод, что Бог предпочел земледельца пастуху. В книге «Иудейские мифы. Книга Бытия»[31] библейского рассказа есть вариант его толкования, что братья поссорились из-за любви к первой Еве[32].Якобы Адам отверг Еву, которую создал Бог в подруги первому человеку, и она осталась одна. В этом случае непонятно, от кого родились Авель и Каин. Этот вариант более схож с шумерским рассказом о любви пастуха Думузи и земледельца Энкимду к богине Инанне.

   Другую параллель с библейской историей можно отметить в шумерском рассказе о споре земледельца со скотоводом. Сюжет его таков. Бог воздуха Энлиль решил сделать так, чтобы на Земле было процветание и изобилие. Для этого он создал двух братьев – Эмеша (Лето) и Энтена (Зиму) и определил каждому определенные обязанности.

   «Энтен заставил овцу рожать ягнят, а козу – рожать козлят. Чтобы молока и сливок было в изобилии, он заставил размножаться корову и быка.

   Он благоволил к дикой овце, козлу и ослу, то есть, создавал им нормальные условия жизни в дикой природе.

   Птиц он заставил вить гнезда. Рыбам морским велел в зарослях метать икру.

   Пальмовые рощи и виноградники он заставил давать в изобилии мед и вино.

   Деревья он заставил плодоносить. Сады он заставляет процветать.

   Сады он одел в зеленый убор, украсил их пышной растительностью.

   С зерна, брошенного в борозду, он дает множественные всходы.

   Эмеш сотворил деревья и поля, расширил хлева и овчарни.

   Он приносит людям обильные урожаи и наполняет доверху их житницы.

   Именно Эмеш заставляет людей строить жилища и дороги и возводить высокие храмы.

   Интересным памятником шумерской литературы является так называемый «Спор между Мотыгой и Плугом». Мотыга подчеркивает свои важные свойства, необходимые при земледелии, и считает обязанности Плуга второстепенными.

   Далее Мотыга перечисляет работы, в которых она участвует: запруды для воды, наполнение илом корзин, работы при строительстве дома, содержание улиц в порядке, производство кирпича и т. д.

   Плуг в ответ произносит длинную речь, где подчеркивает свою значимость перед людьми:

   «Я Плуг, сделанный могучей рукой,

   Я надзиратель Энлиля на полях,

   Я верный землепашец человечества».[33]

   Плуг перечисляет важные работы при вспашке полей, которые он производит, в результате чего люди получают необходимый для жизни урожай.

   Но в конце текста следует вывод, что бог Энлиль все-таки ставит Мотыгу выше Плуга.

   Еще один аспект из жизни шумеров, который очень схож с современностью – это учеба в школе. Поначалу учеба в школе сводилась в основном к изучению знаков письма и готовила писцов, которые были необходимы для хозяйственной и административной жизни для дворцов и храмов. Затем тема изучаемых предметов расширилась и включала в себя богословие, зоологию, географию, грамматику и лингвистику. Школа была одновременно и начальным и высшим образованием. Учится могли не все дети, а только из богатых семей, так как платить за обучение были в состоянии только зажиточные родители.

   Порядки в школе были суровыми, и основным видом наказания была палка. До наших дней дошел текст, повествующий о жизни шумерского школьника. Этот школьник очень похож на современного. Как только он проснулся, он боится опоздать в школу, так как учитель может его за это побить палкой. Он торопить мать, чтобы та приготовила ему завтрак. Затем в школе он пересказывает табличку, которую ему надо было выучить накануне дома. Потом он получает устное задание, затем письменное. Когда он возвращается домой, он входит в комнату отца и рассказывает ему о домашнем задании и читает наизусть свою табличку. Отец радуется успехам сына. Дневников в то время не было, поэтому родитель не все знал про истинное положение вещей. Как происходило все на самом деле, описал неизвестный автор, оставивший табличку с воспоминаниями: «В школе наставник сказал мне: «Почему ты опоздал? В страхе, с бьющимся сердцем, предстал я перед учителем и почтительно поклонился ему».[34] Но день сложился для школьника неудачно. Его наказали за болтовню на уроке и за то, что он встал во время урока, и за то, что он вышел за ворота школы. Но еще большее наказание ждало его в конце занятий, когда учитель сказал ему: «Твоя рука (рукопись) никуда не годится», – и снова побил его палкой.

   Кончается текст тем, что сын жалуется отцу на несправедливое отношение к нему со стороны учителя и предлагает отцу чем-то задобрить наставника. Отец соглашается и приглашает учителя к себе домой. После хорошего угощения и щедрого подарка в виде кольца суровое сердце учителя смягчается, и он в корне меняет свое отношение к этому ученику. Учение в школе было делом нелегким. Когда все население Месопотамии разговаривало уже на аккадском языке, шумерский оставался культовым языком. К окончанию школы выпускник должен был выучить аккадско-шумерский словарь, состоящий из нескольких тысяч слов. Но причина существования шумерского языка среди ученого люда была еще в том, что аккадские слова длиннее шумерских. Поэтому, если записывать клинописью аккадские слова, текст получался много больше, чем если писать на аккадском языке, но знаками, передающими звуки шумерского языка. Примерно, как если бы мы писали текст на латинице, но слова на русском языке: «put-shest-ie» вместо «put-et-she-stave-ear» английскими словами.
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Шумерская школа.

   
По сохранившимся некоторым шумерским текстам можно сделать выводы, что вопросы нравственности, которые затрагиваются в Библии (10 заповедей), были задолго до этого определены шумерами. Они ценили истину и доброту, закон и порядок, отвергали зло и ложь, беззаконие и беспорядок, ценили свободу и добродетель. Многие цари Шумера и Аккада часто похвалялись тем, что они установили законность и порядок, защитили слабого от сильного, бедного от богатого. Так, например, царь Лугаша Урукагина (XXIV до н. э.) гордо сообщает, что он вернул правосудие и свободу многострадальным жителям города, наказал ненасытных и жестоких чиновников, положил конец несправедливости и защитил вдов и сирот. Сохранился рассказ шумерского историка о беззаконии и несправедливости, царивших до реформ Урукагины. По его словам, смотритель над лодочниками захватывал лодки. Смотритель над рыбьими угодьями захватывал рыбу. Когда житель Лагаша приводил во дворец овцу для стрижки, он должен был платить пять шекелей (8 гр. серебра). Когда муж разводился с женой, он должен был уплатить ишаку (правителю)пять шекелей, а его визирю – один. Когда торговец благовониями готовил благовония для умащений, ишакку получал пять шекелей, его визирь один, а управляющий дворцом – еще один. Ишакку завладел всем храмом и его имуществом. Высшие сановники храма были вынуждены были отдавать ишакку большое количество ослов, быков и зерна. Даже смерть человека служила поводом для обогащения. Когда покойника приносили на кладбище, там уже ждали многочисленные чиновники, чтобы выманить у родственников умершего как можно больше ячменя, пива, хлеба и других яств.

   Наши современники могут сопоставить такие факты далекого прошлого с нашим настоящим. Наверное, многие живущие в наше время могут заметить, что среди современных чиновников немало таких, которые мало чем отличаются в плане нравственности, вернее, безнравственности, от своих шумерских коллег далекого прошлого. Это свидетельствует о том, что свойства человеческая натуры за несколько тысяч лет почти не изменились.

   Урукагина покончил с беззаконием и несправедливостью. Он отозвал смотрителей над лодочниками. Он отозвал смотрителей над рыбьими угодьями. Он отозвал смотрителей над мелким и крупным скотом. Он отозвал сборщиков серебра, которые взимали плату за стрижку овец. Когда муж разводился с женой, ишакку и его визирь не получали ничего. Когда родственники приносили покойного на кладбище, они платили гораздо меньшую плату, чем раньше. Владения храма стали неприкосновенными. Урукагина покончил в городе с грабежами, воровством и убийцами. Он положил конец беззаконию со стороны богатых по отношению к бедным. Так, например, если раньше богач мог захотеть купить дом у бедняка, а тот не соглашался на низкую цену, то богач мог «надавить» на него различными способами, чтобы отнять дом. Урукагина положил конец таким явлениям. Ни один богатый чиновник не имел права, как раньше, ворваться в дом бедняка, отрясти деревья и уносить упавшие плоды. Но Урукагина также боролся с некоторыми старыми семейными устоями, причем делал это весьма жестко:

   «Жены прежние по два мужа имели, казнь жен теперешних (за это) устанавливается».[35]

   В наше время нередка полигиния (от греческого поли – «много» и гини – «жена»), то есть многоженство, в восточных странах. Но оказывается, в древности существовала на Востоке и полиандрия (от греческого поли – «много» и андрос – «муж»), то есть, многомужество (не путать с мужеством, как проявлением личного качества). Видимо, у шумеров существовали пережитки матриархата, с которыми боролся Урукагина.

   Образцом нравственного поведения для шумеров были боги. Шумеры верили, боги всегда ставят нравственность выше аморальных поступков. Некоторые из них, как, например, бог солнца Уту, следили за соблюдением людьми нравственных норм. Богиня Нанше, почитавшаяся в Лагаше, упоминается как богиня, приверженная истине, правосудию и милосердию. Найденное в библиотеке Ашшурбанипала поучение Утнапиштима, героя вавилонского сказания о потопе, своему сыну, содержит моральные принципы: «Не клевещи, но говори дружественное. Не говори злого, но возвещай благорасположение. Кто клевещет и злословит, тому отомстит Шамаш и сотрет главу. Не расширяй уст, храни уста, не говори тотчас, если раздражен, – придется в молчании раскаяться за необдуманную речь; лучше успокойся кротостью. Ежегодно приноси жертву своему богу, молись и кади ему и имей пред ним чистое сердце – самое достойное для божества. Каждое утро должен ты приносить ему молитву, моление и преклонение, и он тебе подаст обилие… Если ты разумен, научись от этой доски: страх божий – начало милости, жертва благоприятна для долголетия, молитва разрешает грех»… «Не касайся блудницы, у которой мужей бесчисленное множество, иеродулы, посвященной божеству… В напасти она не поддержит тебя… Благочестие и покорность не живут у нее; если она попадет к тебе в дом, удали ее»…[36]
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Храмовые жрицы (блудницы). Иллюстрация из книги «История Древнего Востока. Ч. 1 Месопотамия». Под. ред. И.М. Дьяконова. М. 1983 г.

   
Необходимо прояснить, кто такие иеродулы. Это греческий термин, который применил переводчик при переводе шумерского текста. Конечно, у шумеров такого термина не существовало и было свое обозначение для этой категории жриц. Иеродулами Древней Греции называли служителей храма, которые работали добровольно, или по чьему-либо указанию, но не были рабами. Чаще всего они были пожизненно прикреплены к храму. В вышеприведенной цитате термином иеродулы обозначены храмовые проститутки. Они должны были отдаваться посетителями храма за принесенный дар богам. Они имели свои названия согласно языка страны, где находился тот, или иной храм. В древнем Шумере существовали женщины, занимавшиеся проституцией и не относящиеся к служительницам храма, но храмовые блудницы были особой кастой. И иногда даже цари, как например, лугаль Ура Месанепада, носили титул «супруг храмовой блудницы» (ну-гиг). Под ну-гиг подразумевалась богиня плодородия, «небесная блудница», урукская Инана. В то же время земная супруга царя носила титул нин – «хозяйка». Но не все жрицы в храме были блудницами. Жрицей обычно становились девушки, которых отдавали в услужение храма их отцы, если не выдавали их замуж. Согласно шумерским законам начала II тыс. до н. э., отец мог выдать дочь замуж, отдав ей в долю приданое, или сделать ее жрицей нин-дингир (по-аккадски энтум), лукур (по-аккадски надитум), или ну-ги (по-аккадски кадиштум).

   Жрицы энтум и эдитум, хотя и были связаны с обрядом «священного брака», но обязаны были блюсти целомудрие. Жрица кадиштум была обязана принести в жертву свою девственность, но это не мешало ей потом выйти замуж. При царе Вавилона, который стал наследником Шумера и Аккада, Хаммурапи (1793–1750 годах до н. э), в законах были прописаны права жриц, ограждающие их от каких-либо оскорблений и порицаний со стороны (видимо, отношение к ним в обществе было не всегда хорошим, несмотря на то, что они были служительницами культа). Кроме того, закреплялось право храмовых жриц на долю в семейном наследстве. Вот некоторые выдержки из этого кодекса:

   127. «Если кто-нибудь, протянув палец (то есть будет клеветать – прим. автора) против божьей сестры или чьей-нибудь жены, окажется неправым, то этого человека должно повергнуть пред судьями и остричь ему волосы.

   178. Если божьей сестре, божьей жене или блуднице (проститутке – прим. автора) ее отец даст приданое и напишет документ, (но) не напишет в написанном документе, что она может отдать свое наследство, куда захочет, и не предоставить ей свободного распоряжения, то, по смерти отца, ее братья получаютее поле и сади должны давать ей, сообразно с размеромее доли: хлеб, масло и шерсть, и (этим) продовольствовать ее. Если ее братья не станут давать ей, сообразно с размеромее доли, хлеб, масло и шерсть, и (этим) продовольствовать ее, она может передать свое поле и сад подходящему для нее земледельцу, (чтобы) онсодержал ее. Она пользуется садом и всем данным ей ееотцом, пока жива, (но) не может ни продавать за деньги, ни отдавать другому в уплату (долга), ее наследство принадлежитеебратьям.

   179. Если божьей сестре, божьей жене, или блуднице ее отец даст приданное и напишет в написанном документе, что она может отдать свое наследство, куда захочет, представить ей свободное распоряжение, то по смерти отца, она может отдать свое наследство, куда захочет, ее братья не могут предъявлять никаких требований.

   180. Если отец, посвящая (дочь) богу в качестве божьей жены, храмовой блудницы или храмовой девы, не даст ей приданого, то, по смерти отца, она получает из имущества отцовского дома треть наследственной доли и пользуется ею, пока жива, ее наследство принадлежит ее братьям.

   181. Если отец посвятит богу божью жену, храмовую блудницу или храмовую деву и не даст ей приданого, (то) после того, как отец уйдет к судьбе, она получает из достояния отцовского дома треть своей наследственной доли, и может пользоваться ею, пока жива; то, что (останется) после нее, (принадлежит) только ее братьям.

   182. Если отец не даст приданого своей дочери – божьей жене Мардука Вавилонского, не напишет ей (документа) с печатью, (то) после того, как отец уйдет к судьбе, она получает (при разделе) с братьями из достояния отцовского дома треть своей наследственной доли; повинности она не должна нести; то, что (останется) после нее, божья жена Мардука может отдать куда захочет».[37]

   Но по отношению к храмовой жрице, нарушившей нравственные нормы, закон был жесток:

   «110. Если божья жена (или) божья сестра, не живущая в обители, откроет корчму или войдет в корчму для (питья) сикеры[38], (то) эту свободную женщину должно сжечь».

   Закон Хаммурапи также по-разному относился к приемным сыновьям, рожденным от обычного жителя Вавилона, и к приемному сыну, рожденному от храмового жреца и от храмовой блудницы:

   «186. Если человек усыновит малолетнего и, (лишь) когда его усыновили, он (то есть, усыновленный – прим. автора) узнает своего отца и свою мать, (то) этот воспитанник может вернуться в дом своего отца».

   «192. Если (приемный) сын евнуха (?) или (приемный) сын храмовой блудницы скажет своему отцу, вырастившему его, или матери, вырастившей его: «Ты не мой отец» (или) «Ты не моя мать», ему должно отрезать язык».

   «193. Если (приемный) сын евнуха (?) или (приемный) сын храмовой блудницы узнает (о) доме своего (естественного) отца и возненавидит отца, вырастившего его, или мать, вырастившую его, и уйдет в дом своего отца, (то) ему должно вырвать глаз».

   Таким образом, можно заметить, что отношение законов Хаммурапи к храмовым жрицам, особенно блудницам, было более жестким, чем к другим членам общества.

   Шумеры, как и многие другие древние и современные народы, имели свои пословицы и поговорки. Исследователь культуры шумеров Самуэль Крамер замечал большую смысловую схожесть этих пословиц с пословицами многих современных народов:

   «Шумерские пословицы и поговорки были записаны более трех с половиной тысяч лет назад, а многие из них наверняка возникли раньше и передавались устно из поколения в поколение. Они созданы народом, который отличался от нас буквально всем: у него был иной язык, иная религия, иные политические и экономические принципы. И, тем не менее, пословицы древнего Шумера в основе своей удивительно близки к применяемым в наше время. Без труда различаем мы в них отражение наших собственных чаяний, надежд, слабостей и затруднений, узнаем свои собственные взгляды».[39]

   Это высказывание С. Крамера можно подтвердить следующими шумерскими пословицами: «Не отрубай голову тому, у кого она отрублена» (Не толки воду в ступе); «Не переспав – не забеременеешь, не поев – не разжиреешь» (Нет дыма без огня); «Мой бык тебе молоко принесет» (Толку как от козла молока); «В прошлом году жевал чеснок – в нынешнем дерет горло» (Как аукнется, так и откликнется).

   У шумеров существовала литература, которую можно назвать научной. К ней можно отнести памятник, носящий название «Календарь земледельца». Он написан в форме нравоучения, которое опытный земледелец дает своему сыну. В нем отец дает указания, как сохранить плодородие почвы и приостановить процесс ее засоления. В тексте дается наставление, в какой последовательности нужно проводить полевые работы. Так, сначала необходимо увлажнить засохшую почву. Для этого нужно открыть шлюзы, но нужно следить за тем, чтобы вода не поднималась слишком высоко, для этого нужно следить за запрудами. Затем необходимо проследить, чтобы вода достаточно пропитала почву, но не слишком, иначе она превратиться в грязь.

   Затем на поле надо выгнать волов, чтобы они утоптали поле и одновременно вытоптали сорняки, которые там растут. После этого надо дать указание работнику выйти на поле с мотыгой. Он должен разбить следы, оставленные волами, большие комья земли и сравнять все неровности и ухабы. Затем следуют указания о предварительных работах, где должны принимать участие домочадцы. Нужно подготовить инвентарь, где особое внимание уделяется бичам. Не совсем понятно, какую роль они играли при посевных работах. Но, скорее всего, ими погоняли не только волов, но и работников, занятых на работах. В шумерском царстве, например, Ура (по-шумерски Урим) существовал класс храмовых работников. Вероятно, это были общинники, потерявшие свои наделы. Происходило это по разным причинам. Надел можно было потерять в результате залога земли под проценты. Если общинник не мог выплатить вовремя проценты (а они доходили до 40 %), он терял свой участок. Также общинной землей могли торговать предводители общины, которых мало заботила участь простых общинников. По мере роста власти царя (лугаля) он мог прибрать к рукам храмовые земли вместе с храмовыми работниками. Таким образом, правящая верхушка богатела, в то время как низшая часть общества становилась все беднее. Если раньше рядовые общинники привлекались на сельскохозяйственные работы на период сева и уборки, то теперь могли привлекаться постоянно.

   Кроме царя, большими угодьями владели богатые члены шумерского общества, которые беззастенчиво эксплуатировали труд гурушей, чье положение почти не отличалось от положения рабов. В назидании говориться хозяину поля, чтобы он не выпускал бич из руки, то есть не допускал лени в работе:

   «Когда ты приступаешь к пахоте поля, не спускай глаз с человека, который будет бросать семена на одинаковую глубину в два пальца (и) высеивает по одному шекелю ячменя на каждый гаруш.[40] Если семена ячменя не попадают на должную глубину, перемени лемех, «язык плуга»[41]. Здесь шекелем называется мера веса – 8,28 грамм. Оно происходит от шумерского названия зерна – ше. Вес 180 ше образовывал сикль, или, по-семитски, «шекель». Далее, когда появятся первые ростки, нужно вознести молитву богине Никилим, покровительнице полевых мышей и прочих вредителей, чтобы они не попортили посевы.

   Следует отгонят также птиц. Затем необходимо поливать ячмень несколько раз. В третий раз нужно полить «царский» ячмень, то есть ячмень, достигший полной высоты. Если зерна зреющего ячменя становятся красными, значит, его поразила заразная болезнь. В таком случае урожай пропадет, и все труды окажутся напрасными.

   Если же ячмень в хорошем состоянии, его нужно полить в четвертый раз. Затем следуют наставления по распределению обязанностей среди сборщиков урожая. Они должны распределиться по трое: один жнет, другой вяжет снопы и третий их складывает. Затем речь идет о «собирателях колосьев». Видимо, имеются в виду крайне нуждающиеся, которые собирают колосья, оставшиеся после уборки: «пусть земля твоя в каждый день уборки урожая, как в «дни нужды» дает хлеб насущный детям и собирателям колосьев, согласно их числу (и) разреши им спать (на твоем поле), как (открытой) болотистой местности. (Если ты исполнишь это), твой бог будет всегда милостив к тебе».[42]

   Самуэль Крамер считал, что это наставление вошло в Ветхий Завет (Библия, Левит19, 9-10 и Руфь 2, 3):

   «9. Когда будете жать жатву на земле вашей, не дожинай до края поля твоего и оставшегося от жатвы твоей не подбирай,

   10. и виноградника твоего не обирай дочиста, и попадавших ягод в винограднике не подбирай; оставь это бедному и пришельцу. Я Господь, Бог ваш».[43]

   В наше время арабы Южного Ирака, живущие в болотистой местности и которые, как считают некоторые ученые, являются потомками шумеров, занимаются, кроме рыболовства, еще и рисоводством. Как и у их далеких предков, одежда этих рыбаков и рисоводов состоит из набедренной повязки.

   В мирное время значительную часть деятельности шумеров составляла торговля, причем нередко с далекими странами. По тем сокровищам, которые были найдены в гробницах, можно сделать вывод о товарообмене с другими странами.

   Так как в Шумере отсутствовали месторождения золота, то оно могло поступать только из Индии (шумерск. Мелаха). Из Афганистана через Индию доставляли лазурит. Медь шла с полуострова Оман.

   И все-таки между городами государствами Шумера происходили частые столкновения из-за обладание властью в Двуречье. К 2500 году до н. э гегемонию в Шумере разделяли правители Киша на севере и лугаль, правивший в Уруке или в Уре. Пользуясь смутами в Лагаше в XXIV веке до н. э., лугаль (патеси) города-нома Уммы, Лугальзаггиси, возобновил борьбу против Лагаша, разбил войско патеси (лугаля)Лагаша Урукачины и присоединил Лагаш к своим владениям. После этой победы Лугальзаггиси настолько усилился, что на некоторое время подчинил себе весь Шумер. Столицей своего нового государства он сделал древний город Урук. Последующая история Шумера связана с гегемонией в Месопотамии восточных семитов-аккадцев и завоеванием Двуречья аккадским царем Саргоном.
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    Семиты в Месопотамии
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Время появления семитов в нижней Месопотамии отчитывается примерно с конца III тысячелетия до н. э. В это время в письменных памятниках этого времени появляются семитские имена, а в шумерском языке некоторое количество семитских слов. Надо отметить, что семиты не были древнейшими жителями Передней Азии. В наше время большая часть населения Ближнего Востока говорит на семитском арабском языке. Но в древности языковая и этническая картина мира была иной. Каким же образом семиты появились в Месопотамии? Аккадцы, или восточные семиты, появившиеся в Месопотамии, говорили на восточном семитском языке. Эту обширную языковую семью называют еще афразийской (старое название семито-хамитская), по географии ее распространения в современную эпоху. Считается, что в древности носители этой группы языков жили в Северной Африке. Специалисты по языкам выяснили это, сделав анализ лексики, присущей этой языковой семье. Немалое количество носителей афразийских языков и в нашу эпоху живут в Африке. К этой группе языков относился древнеегипетский язык. Родственными с египетским оказались и современные ливийско-берберские языки, и часть языков жителей Канарских остовов – гуанчей. И семитские, и древнеегипетский, и ливийско-берберские языки восходят к одному языку или группе родственных диалектов. В этих языках обнаруживаются общие термины, такие как «мужчина», «губа», «сердце», «вода», «плод» и многие другие. Исследования показали, что к общему афразийскому «языку-основе» восходят еще две семьи языков: кушитская (включающая многочисленные языки, диалекты и наречия Сомали, Эфиопии, Судана, Кении, а возможно, и некоторые языки Танзании) и чадская, состоящая почти из 100 различных языков и диалектов Нигерии, Республики Нигер, Республики Чад; важнейшим из этой группы является язык хауса: на нем говорит более 15 миллионов человек.

   Реконструкция языка основы афразийских племен показывает, что они уже обитали в Северной Африке примерно в VIII–VII тыс. до н. э. Регионом их проживания были степи, прилегающие к тогда еще не такой обширной пустыне Сахара. Климат в те времена в Сахаре был еще относительно влажным, и большая ее часть была похожей на современную саванну Африки. Эти племена разводили скот, скорее всего коров, как и многие современные пастухи Африки. Вероятно, у них существовали и зачатки земледелия. Ученые лингвисты установили это на основании общих корней слов в языках различных ветвей афразийских языков. Следовательно, они восходят к существовавшей общей языковой основе. На многочисленных фресках, найденных на скалах в пустыне Сахара, можно увидеть сцены выпаса домашнего скота в виде коров. Вот как описывает французский исследователь Анри Лот эти фрески:

   «Бык, воспроизведенный на стенах десятки тысяч раз, был излюбленным сюжетом периода скотоводства. Чаще всего изображены целые стада, которых пасут пастухи. Быки, видимо, выполнены с натуры с большим мастерством. Особенно тщательно выписаны детали: рога, уши, копыта и хвосты. Великолепно переданы очень пропорциональные формы туловища, часто покрытого пятнами, нанесенными красками различных тонов, в основном белой. Эта живопись полихромна. Основной цвет – красная охра, но наряду с ним использовались желтые, зеленоватые и синие цвета. Мы видели не одну сотню росписей, относящихся к этому периоду. Многие из них были очень схожи, но всегда в отдельных деталях или формах наблюдалось какое-то различие. Изображения людей в разнообразных одеждах полны красоты, гармонии и изящества. Фигуры даны в движении; мы видим их стреляющими по дичи из лука, сражающимися за обладание стадами или собирающимися в группы для участия в танцах.
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Наскальный рисунок из Сахары. Скотоводческий период (IV–II тыс. до н. э.). Из книги А.Лота. «В поисках фресок Тассили». Изд-во восточной литературы. М. 1962 г.

   
Многочисленные росписи воспроизводят сцены домашних работ. Они дают живое представление о быте тех времен. Люди жили в конусообразных хижинах. Женщины растирали зерно на каменных зернотерках. Быки использовались для верховой езды, причем женщины занимали место позади мужчин. Быки составляли основу существования этих людей, но у них были также козы и овцы»[44]. На фресках часто изображаются люди того времени. Их расовый тип различен. Здесь видны и негроиды, и люди с европеоидными чертами. Это вызывало у Анри Лота много вопросов:

   «Были эти люди черными или белыми? Нас поразило разнообразие типов их лиц: среди них есть негроидные (с чертами прогнатизма) и европеоидные. Очевидно, здесь бок о бок жили люди различных рас, разных физических типов, как это наблюдается и в настоящее время. Разнообразие одежды – от длинных туник до коротких передников, сплетенных из травы, – подтверждает это предположение.

   Однако преобладает эфиопский тип. Большое число пастушеских племен, несомненно, прибывало с востока, заняв не только Тассили, но и всю территорию Сахары. У этих племен был, по-видимому, распространен культ быка: быки изображались иногда с каким-то символическим знаком между рогами. Несомненно, что эти племена некогда соприкасались с египетской культурой. Раз пять мы встречали в росписях изображения египетской нильской лодки, что подтверждает наше предположение о восточном происхождении пастушеских племен»[45]. А. Лот задается вопросом: «Что же стало с пастухами и с их стадами? Неужели они бесследно исчезли? Полное исчезновение столь многочисленного населения представляется маловероятным. Быть может, гонимые засухой, в поисках новых пастбищ кочевники достигли саванн Судана, расположенных к югу от Сахары. Там до сих пор живет несколько групп скотоводов, в частности, туареги и фульбе».[46]

   А. Лот отчасти прав. Туареги говорят на языке берберской группы афразийской семьи. Фульбе по языковому признаку относятся к Нигеро-Конголезской семье. Но не все древние скотоводы Сахары ушли на юг. С ухудшением климатических условий, следствием чего стало высыхание Сахары, пастушеские племена вынуждены были расселяться и в другие места. Часть из них двинулась на юг вглубь Африки и, смешавшись с темнокожим населением, передала им свой язык. Так образовались чадская и кушитская группа афразийской семьи. Племена семитской группы ушли на восток и примерно в IV тыс. до н. э. через долину Нила мигрировали в Переднюю Азию, сначала в Аравию, а затем и в Месопотамию. В том же направлении ушли и предки египтян. Они осели в долине Нила, где возможно, уже жили какие-то несемитские племена. Так как египтяне уже были немного знакомы с земледелием, они стали дальше развивать свои навыки в деле выращивания зерновых и перешли к орошаемому земледелию. На территории Северной Африки остались предки современных берберских племен – древние ливийцы, для которых скотоводство стало основным занятием. Так, с течением времени, афразийские языки разделились на пять основных ветвей.

   На территории Передней Азии древние семитские племена находили условия для выпаса скота и возделывания полей. Здесь эти народы стали заниматься овцеводством. Этому способствовало то, что овцы в этих местах к этому времени были уже давно приручены. Это животное вполне выносливо в условиях полупустынь. Кроме того, овцам не требуется так много еды и воды, как крупному рогатому скоту, и эти животные довольно подвижны, так что их можно перегонять с одного пастбища на другое. Поэтому семитские племена наряду с земледелием могли заниматься мелким животноводством, которое обеспечивало их мясом и шерстью. Там, где существовали условия, пригодные для земледелия (вода, необходимая для полива, плодородная почва), территории были густозаселенными, семитоязычные племена переходили на оседлый образ жизни и смешивались с местными племенами. Такие районы, благоприятные для земледелия, получили условное название Плодородного полумесяца. Это название происходит из-за формы территории, которая напоминает форму Луны в ее неполной фазе. К этому региону относятся Месопотамия и Левант, который делится на Сирию и Палестину, а также Египет.

   Язык семитов, оседавших в этих районах, вытеснял языки местного населения. Это происходило оттого, что мелкие земледельческие общины мало контактировали между собой, так как их поселения находились на расстоянии друг от друга. К тому же местное земледельческое население нередко было разным по своему этническому происхождению. Семитские племена вели большей частью подвижный образ жизни и часто контактировали между собой. Поэтому их язык среди разных племен мало изменялся. История показывает, что единый язык первоначальной популяции начинает распадаться, когда народы, говорящие на этом языке, попадают в условия изоляции друг от друга. Происходит это по географическим, экономическим или политическим причинам. Так, например, в Дагестане из-за горного рельефа, затрудняющего контакты соседних селений, языки их жителей со временем так изменились, что люди, когда-то говорившие на одном языке-предке, по прошествии нескольких веков не могут понимать друг друга.

   Семитские народы, пришедшие в Переднюю Азию, со временем смешались с коренным населением, так что современное семитоязычное население нельзя назвать прямыми потомками древних семитов, пришедших с Северной Африки. Для сравнения можно привести пример с народами, говорящими на языках индоевропейской языковой семьи. В основном это жители Европы. Но их расовое различие между населением юга Европы и Севера, например, между греками и немцами, так заметно, что говорит об их различном происхождении. И конечно, они не могут понимать друг друга, если каждый будет говорить на своем родном языке. Многие из индоевропейских народов происходят от доиндоевропейского населения Европы, которое не изменилось в генетическом плане, а просто восприняло новый язык. Доказывается это факт тем, что в их языках обнаруживают следы языков, которые не принадлежат к индоевропейским, а также по данным генетики.

   В языкознании существует метод глоттохронологии. Пользуясь этим методом и сравнивая современные родственные языки, можно определить, когда существовал общий предок для этих разных языковых групп. По нему ученые – языковеды установили, что вплоть до середины IV тысячелетия до н. э. у семитских племен существовал единый язык. И лишь в конце IV тысячелетия из семитоязычных племен первыми выделились восточные семиты.

   Передвижение семитов в Переднюю Азию привело к тому, что к 2360 году до н. э. север Двуречья был окончательно семитизирован. В это время начинает возрастать роль небольшого города Аккада. Его местоположение точно не установлено, но письменные источники указывают, что он находился на левом берегу Евфрата, где Евфрат и Тигр близко подходят друг к другу. Аккад находился на скрещении торговых путей с юга на север и с запада на восток. Поэтому он имел важное значение, как торговый центр. Царем Аккада в это время (в 2369 г. до н. э.) был Саргон (по-аккадски Шаррукин). Саргон основал первую семитскую династию, которая со временем подчинит себе все Двуречье. О происхождении Саргона рассказывают легенды. В этой легенде, в стихотворной форме, сам Саргон так рассказывает о себе: «Мать моя была бедна, отца я не ведал, брат моей матери обитал в горах. Зачала меня мать, родила меня втайне. Положила в тростниковую корзину, вход замазала смолой, пустила по реке».

   Эта легенда повторяет многие схожие легенды древности о рождении героев, таких как, например, Ромул и Рем, Моисей, Кир и др. По преданиям, первоначально, Саргон был садовником и виночерпием Урзабабы, одного из царей Киша. А затем стал царем основанного им города Аккада. В табличках ассирийского царя Ашшурбанапала (VII век до н. э.) содержатся сведения о событиях времени царствования Саргона. Саргон победил войско правителя Урука Лугальзаггиси и 50 других правителей более мелкого ранга. Разрушив Урук, он привел в цепях пленного Лугальзаггиси «к воротам Энлиля». Далее о судьбе Лугальзаггиси ничего не говориться. Ученые считают, что Саргон, вероятно, принес Лугальзаггиси в жертву богу Энлилю. Затем он направился походом на Ур и взял его штурмом. Саргон последовательно взял самые крупные города Шумера Энинмар, который считался столицей Лагаша, и Умму. Таким образом, Шумер попал под власть царя семитского происхождения.

   Завоевание Саргона облегчалось междоусобицей между государствами Шумера и тяжелым положением зависимого населения. Также некоторое значение при победах имела военная тактика аккадского войска, содержавшем много лучников, которых не было у шумеров. Лучники издали обстреливали тучами стрел тяжеловооруженное шумерское войско, которое было малоповоротливым и из-за этого не могло маневрировать.

   Саргон объединил Аккад и Шумер. Больше не существовало независимых городов-государств, а было одно царство под управлением Саргона. При новом властителе создавались новые каналы и регулировалась речная система в общегосударственном масштабе. Для дальнейшего развития торговли была введена единая система мер и весов, система Аккада, которая заменила многообразие мер и весов различных городов-государств. При Саргоне значительно повысился уровень торговли с другими странами. Он создал постоянное мобильное войско, численностью 5400 человек, которое содержалось за счет царя. Надписи из города Ниппура (шумерск. Нибру) сообщают о походах Саргона дальше на север по Евфрату, и затем в Сирию и в горы Тавра в Малой Азии. Царь Аккада и Шумера (такой титул носил Саргон) окружил себя большим придворным штатом, в состав которого входили его сородичи семиты-аккадцы, представители шумерской знати, а также знати из числа покоренных городов на севере.

   Но, несмотря на значительную власть Саргона, положение на подвластной ему территории не было стабильным. Положение низших слоев населения продолжало оставаться тяжелым. Крупные землевладельцы стремились скупить как можно больше земли и закабалить свободных общинников, которые лишались при этом своих наделов. Это вызывало недовольство низших слоев населения. В конце правления Саргона, возможно, из-за засухи, в стране случился голод. Это послужило поводом для восстания. Но Саргон не успел принять никаких мер, так как вскоре умер. Восстание подавил его сын Римуш.

   Аккад достиг своего наивысшего рассвета при внуке Саргона, Нарам-Суэне (2237–2200 гг. до н. э.), или Нарам-Сине, что переводится с аккадского как «любимец Сина».

   В начале правления Нарам-Сина города на юге Месопотамии, недовольные возвышением Аккада, подняли мятеж. Нарам-Сину пришлось воевать несколько лет, прежде чем он смог подавить сопротивление. После этого Нарам-Син стал величать себя «могущественным богом Аккада» и приказал изображать на рельефах в головном уборе, украшенным рогами, которые у аккадцев считались божественным символом. Население должно было поклоняться Нарам-Сину, как богу. Такого культа правителей никогда не существовало у шумеров, поэтому это вызывало некоторое недовольство у населения Месопотамии. Нарам-Син носил титул «царя четырех стран света». Он вел много завоевательных войн с соседними государствами. Так, Нарам-Син покорил соседний Элам, одержал победу над воинственными племенами луллубеев на северо-западе. На западе он одержал победу над западно-семитским племенем Диданум. На севере, в Сирии, Нарам-Син завоевал город-государство Эбла, основанное семитскими племенами, переселившимися из Аравии в середине IV тыс. до н. э.

   При приемнике Нарам-Сина Шашкалишарри (2200–2176 гг. до н. э.) начался распад державы Аккада. В это время Аккад подвергается нападениям семитских племен с запада – амореев и кутиев – горских племен с северо-востока гор Загроса. Положение усложнялось тем, что в Месопотамии начались народные волнения, вызванные беззастенчивой эксплуатацией зажиточной верхушкой безземельных и малоземельных аккадцев. В 2170 году до н. э. Месопотамия была завоевана племенами кутиев (гутиев). Лингвистическая принадлежность кутиев остается загадкой. Одни ученые считают их близкими к кавказским народам, другие – индоевропейцами. Кутии разграбили страну и обложили ее данью. Меньше пострадали Ур, Урук и Лагаш, потому что они лежали в стороне от набегов горцев. К 2109 до н. э. году ополчение города Урука во главе с царем Утухенгалем нанесло поражение кутиям и изгнало их со своей страны. После изгнания кутиев Утухенгаль объявил себя новым правителем Аккада и Шумера. Среди его сподвижников был и правитель Ура Ур-Намму. Он вскоре стал претендовать на верховную власть. Дело могло кончиться вооруженным конфликтом между Уруком и Уром. Но вскоре Утухенгаль погиб, и власть перешла к Ур-Намму. Ур-Намму стал основателем так называемой III династии Ура.

   Но царству Аккада и Шумера предстояло испытать новые испытания. В 2027 году на престол взошел новый царь, Ибби-Син. К этому времени начинаются интенсивное переселение в Месопотамию западно-семитских племен – амореев – общих предков евреев, ханаанцев и финикийцев. Себя амореи называли сутиями – от легендарного предка Сута. Амореями, в переводе «западными людьми», называли их жители Месопотамии. Согласно Библии, у Ноя после потопа родились сыновья: Сим, Хам и Йафет. У Хама родились сыновья Хуш, Мицраим, Фут и Ханаан. Одним из сыновей Ханаана был Аморей (Быт. 10:15).

   Появление амореев в Передней Азии относится к III тыс. до н. э. По одной из версий, амореи мигрировали с Аравийского полуострова. Затем эта ветвь семитов, ведущая кочевой образ жизни, начинает заселять Сирийскую степь. Амореи продвигаются вверх вдоль по течению Евфрата. Аморейское племя диданов вплотную подходит к западным границам Аккада. Для того, чтобы оградить царство Шумера и Аккада с запада и севера, была построена защитная стена. Если верить надписям того времени, она имела длину 26 бэру (200 км!). Напрашиваются аналогии с Великой Китайской стеной, построенной с той же целью в начале III века до н. э., но гораздо более протяженной. И так же, как Китайская стена, аккадская стена не смогла предотвратить нашествие кочевников. Амореи сначала пересекли Северную Месопотамию с запада на восток, переправившись через Тигр, а затем пересекли реку Дияла на юге и вторглись в Нижнюю Месопотамию с востока. К этому времени на службе у царей Аккада находилось довольно много наемников из числа амореев. Их было также немало среди рабов-военнопленных. Эти факторы ослабляли военную защиту аккадцев изнутри. На 6-м году правления Ибби-Сина амореи взяли Ниппур – священный город Шумера. Прекратились поставки продовольствия и налогов в Ур – центр страны Аккада и Шумера. Шумеро-аккадским войскам удалось удержать в своих руках долину Евфрата, но нападение амореев привело к хаосу в масштабах всей страны. Разорение и уничтожение хлебных запасов на востоке страны привели к голоду в городах, не подвергшихся захвату, государственное хозяйство было дезорганизовано. Зависимые работники из свободного числа людей, а также рабы или разбегались, или сами участвовали в грабежах. Сохранился «Плач о гибели Ура», который исполнялся впоследствии в храмах Двуречья. Богиня Ура Нингаль так оплакивает свой город:

   «Вола из моего плена не гонят пастись – ушел его погонщик,

   Барана из моего загона не гонят пастись – ушел его пастух,

   В каналах моего города воистину набрался песок, воистину они обращены в жилища лисиц.

   Не текут в них проточные воды – заботившийся о них ушел,

   На полях моего города нет ячменя – энгар[47] их ушел».[48]

   
Ибби-Суэн, или Ибби-Син продержался в Уре еще до 2004 года до н. э. Но затем амореи пропустили через свою территорию, вероятно, не бескорыстно, войско соседнего Элама и его союзника – народа Су. Так назывались субареи – жители страны на севере Месопотамии, Субартум по-аккадски, или Су по-шумерски. До этого шумеры так называли прежних дошумерских жителей Месопотамии, вероятно носителей Халафской культуры. После заселения шумерами Двуречья часть субареев, не подвергшихся ассимиляции, оставалась на севере страны. Затем это название – «Су» – перешло к хурритам – народу, появившемуся в северной Месопотамии во второй половине III тыс. до н. э. Некоторые ученые считают хурритов по языковой принадлежности родственными нынешним народам северо-восточного Кавказа, другие эту теорию опровергают.

   Объединенные силы эламитов и хурритов захватили Ур и разгромили город. В «Плаче о гибели Ура» так описывается судьба столицы Аккада и Шумера:

   «Людьми, а не черепками покрыта окрестность, стены зияют, ворота и дороги завалены телами,

   На улицах, где собирались веселые толпы, разбросаны, они лежали,

   На всех улицах и дорогах лежали трупы,

   На открытых полях, что были пляшущими полны,

   Кучами они лежали…

   Кровь страны заполнила трещины земли, как медь свою форму,

   Тела разлагались, как жир на солнце..»[49]

   
Следующий период в истории Месопотамии носит название старовавилонского. Амореи начинают захватывать города и становятся в них правителями. Более того, между этими правителями начинается борьба за влияние. Надо заметить, что племена амореев не образовывали какого-то политического единства. Они делились на множество родственных племен, но независимых в своей политике, и которые нередко враждовали друг с другом. На реке Хабур обитала часть племени идамарац, на среднем Евфрате пасли стада овец бини-сим'ала, ханейцы и бини-ямина. От последнего, как считается, происходит библейское колено Вениамина. В Южном Двуречье кочевали племена амнанум, яхрурум, рабабум. Часть племени амнанум пасла скот далеко на юге между Уруком и Уммой. В Центральном Двуречье держалось племя нумхум. Перечисление аморейских племен в Месопотамии может занять много строк, но нет смысла их все перечислять. Амореями теперь называли наемников на царской службе, а также жителей далекой Сирии, куда тянулись родственные связи аморейских племен Месопотамии. Называть эти племена настоящими кочевниками было нельзя. В то время они еще не приручили лошадь и верблюда, поэтому не могли перемещаться со своим имуществом на значительные расстояния и не уходили далеко от водных источников, необходимых для людей и домашнего скота.

   После падения III династии Ура возникли два города-государства, созданные амореями. Это Иссин на севере в Аккаде, и Ларса на юге. Цари, основавшие эти города-государства, пытались придать своим новым политическим образованиям перед местным населением законный вид и поэтому называли себя «царями Шумера и Аккада».

   В 1894 году до н. э. другая волна амореев вторглась в северную часть царства Исин. Они создали новое независимое государство со столицей Вавилон. Вавилон находился на севере Двуречья, на реке Евфрат. Название города происходит от аккадского Bub-ili – «врата бога». Вавилон существовал еще при шумерах, но он не играл заметной роли.
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Иллюстрация из книги «Всемирная история». Т 1. Госуд. из-во полит. лит-ры. М. 1956 г.

   
Во времена III династии Ура Вавилон возвысился в политическом плане и стал в один ряд с такими городами, как Умма, Киш, Сиппар. Поначалу Вавилон не выделялся среди других государств, основанных аморреями. Его роль изменилась, когда царем Вавилона стал Хаммурапи (1792–1750 гг. до н. э.). Хамурапи стал активно расширять территорию своего государства. Хамураппи завоевал Урук и Иссин. В Ларсе в это время царствовал предствитель эламской династии Римсин, который помог Хаммурапи. Но набравшись сил, в 1764 г. Хаммурапи нанес поражение своему бывшему союзнику Римсину и захватил Ларсу. Таким образом, Хаммурапи стал правителем всего Двуречья. Владея долиной Тигра и Евфрата, Хаммурапи стал хозяином торговых путей на восток, север и запад. Политическое и культурное влияние Вавилона при Хаммурапи распространилось на державу хеттов в Малой Азии, на Палестину и финикийское государство Угарит. Возможно, Вавилония имела какие-то связи и с далеким Египтом. Во времена Хаммурапи в Двуречье продолжались усовершенствоваться орудия труда, методы обработки земли. Для того, чтобы вычислить периоды половодья Евфрата и Тигра, нужны были углубленные знания в математике и астрономии. Математики Вавилона умели оперировать с цифрами вплоть до 195 955 200 000 000. А в расчетах движения Луны вокруг земли вавилонские жрецы ошибались на десятые доли секунды.

   Разумеется, такие знания у вавилонских жрецов возникли не вдруг, а были развитием полученных знаний от предыдущего поколения жрецов, в том числе и шумерских. Хаммурапи известен в современном мире сводом законов, которые в то время были значительным шагом вперед. Даже в наше время они служат хрестоматией для студентов юридических вузов во многих странах. До нашего времени они дошли благодаря найденному базальтовому столбу, на котором были высечены. Свод законов начинается с вводной части, где говориться о том, как боги передали Хаммурапи царскую власть, чтобы он защищал слабых от притеснений со стороны сильных. Далее следуют 282 статьи законов, которые охватывают многие стороны жизни вавилонского общества. Конечно, этот свод законов учитывал в первую очередь права высших слоев общества. Кодекс защищал имущественные права рабовладельцев от «строптивого раба». За телесное повреждение чужому раба, как и скоту, требовалось возмещение убытка его хозяину. Виновный в убийстве раба отдавал вместо него своего раба. Рабы продавались без каких-либо ограничений. Законодательство сурово карала не только того, кто украл раба, но и за его укрывательство. За этот нарушение закона грозила смертная казнь. Законы Хаммурапи делили свободное население на «полноправных и неполноправных». Представители первой категории населения назывались «сыновьями мужа», или просто «мужами». Другая категория населения называлась мушкену – «покорные». Соответственно, определялось и наказание для этих разных групп населения. Если за нанесение членовредительства «мужу» действовал принцип «око за око», то есть виновному в ответ наносили такой же вред его здоровью, то за членовредительство мушкену виновный платил лишь штраф. Если врач был виновен в неудачной операции над «сыном мужа», то он карался отсечением руки, если от такой операции страдал раб, необходимо было лишь уплатить хозяину стоимость этого раба. Возможно, под термином мушкену имеются в виду жители городов, захваченных Хаммурапи в результате войн. В свою очередь, «мужи» делились на состоятельных и обедневших, которые часто влезали в долговую кабалу. Закон и тут защищал «мужей» «Муж» не мог стать рабом-должником. Заимодавец не мог отчуждать имущество должника без решения суда. Другой закон ограничивал срок работы заложника в доме ростовщика тремя годами. После этого он считался погасившим долг. Если из-за стихийного бедствия урожай должника был уничтожен, то срок погашения ссуды и процентов автоматически переносился на следующий год.

   Довольно строго законы были по отношению к профессиональным проступкам. О том, что хирург в случае неудачной операции лишался руки, говорилось выше. Но если исход операции был удачным для больного, врач получал 10 сиклей за знатного пациента, 5 за простого, а за раба 2 сикля. Архитектор получал плату сообразно величине постройки. Если же дом обрушится и задавит хозяина, архитектор подвергается казни; если погибнет сын хозяина, казнят сына архитектора. Если пострадает раб хозяина, архитектор должен был возместить ущерб своим рабом. Если находили погрешности в постройке дома, архитектор должен был устранить их за свой счет. Подобные меры наказания существовали и относительно других специалистов. В наше время, в свете последних проявлений халатности со стороны многих специалистов, особенно медиков, возникает мысль, что некоторые законы Хаммурапи не мешало бы ввести в современный Уголовный Кодекс.

   Хаммурапи часто сам выступал в роли судьи. Ниже приводится письмо Хаммурапи градоначальнику города Ларсы по поводу земельных споров между двумя жителями этого города:

   «Шамаш-хасиру и Мардук-насиру скажи: так говорит Хаммурапи. Иби-Адад… (название должности) известил меня о следующем, говоря так: «Поле дома отца моего, которое мы с давних пор держали, оспорил у меня Шеп-Син Глухой, сын Абиятума; затем Шамаш-хасир, город(ской совет) и старейшины собрались и рассмотрели дело об этом поле, установили клятвенными показаниями, что Абиятум, отец Глухого, этого поля не держал, (что) это поле – наше держание, и выдал мне таблетку. А в таблетке, которую они мне дали, Абиятум, отец Глухого, записан в свидетели. Теперь же Глухой, сын Абиятума, опять оспорил у меня мое поле, и даже ячмень мой он сторожит». Так он известил меня. Если это так, как сказал Иби-Адад… (название должности), и дело об этом поле Шамаш-хасир, город(ской совет) и старейшины рассмотрели и установили клятвенными показаниями, что поле (принадлежит) только Иби-Ададу, а в таблетке Абиятум, отец Глухого, записан в свидетели, то верните поле и ячмень Иби-Ададу; если же дело об этом поле не рассматривалось, Шамаш-хасир не установил (принадлежности) этого поля клятвенными показаниями и затем не отдал Иби-Ададу, то пусть оружие бога сойдет к полю, а затем вы, город(ской совет) и старейшины, перед богом установите дело об этом поле клятвенными показаниями и передайте это поле в вечное владение».[50]

   Законы Хаммурапи регулировали также семейные отношения. Чтобы брак считался законным, необходимо было заключить договор, обычно с отцом невесты. Патриархальная власть главы семьи была почти неограниченной. Глава семьи мог отдавать своих домочадцев в заложники за долги. В шумеро-аккадском обществе для женщин существовали жесткие нормы поведения. На улице девушка или женщина не могла появиться одна, а только в сопровождении родственника мужского пола. Если же она оказывалась одна, то ее считали «гулящей» и она могла быть изнасилована. Если же овладевший ею мужчина клялся, что не знал, кто она такая, вина с него снималась. Прелюбодеяние замужней женщины каралось смертью ее и ее любовника. Муж, застигший любовников на месте их преступления, мог тут же их убить. В этом случае суд его не наказывал. Если же он прощал свою жену, то не мог требовать наказания для любовника. Жена могла сказать на суде, что была изнасилована, но только в том случае, если она сразу заявила о случившемся и могла доказать, что у нее не было возможности позвать кого-либо на помощь. Если же она была обвинена в прелюбодеянии, но доказательств этого не было, то женщина должна была пройти проверку водой. Ее бросали в воду, и если она тонула, это подтверждало ее виновность.

   Несмотря на защиту патриархального уклада семьи кодексом Хаммурапи, замужняя женщина имела некоторые права. Она имела личное имущество, сохраняла права на свое приданое. В случае определенной вины со стороны мужа жена имела право на развод, а муж, оставивший жену без вины с ее стороны, терпел имущественные убытки. По отношению к сыновьям отец был несколько ограничен в своих правах. Отец не имел права лишить наследства сына, не совершившего преступления. На составление законов Хаммурапи повлияли и некоторые шумерские правовые нормы, которые все еще сохранялись на юге Двуречья. Так в законах имеются попытки учета злой воли при определении наказания за преступление.

   Законы Хаммурапи стремились повысить обороноспособность Вавилонского царства. Воины получали от государства земельные наделы и обязаны были по первому требованию выступить в поход. Неисполнение приказа каралось смертью. Эти наделы передавались по наследству по мужской линии и были неотчуждаемы. Кредитор мог за долги забрать только имущество воина, но не его надел.

   Хотя существовала часть законов Хаммурапи, в которой он стремился облегчить положение свободных членов общества, слабых экономически, действенного результата они не давали. Закабаление рядовых членов государства Аккада и Шумера продолжалось, хотя и не в таких масштабах, как раньше. Это подрывало экономику и военную силу общества, но богачи об этом не задумывались.
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    Тайна Вавилонской башни
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О прародителе евреев ветхозаветном Аврааме известно, что он по происхождению из Ура Халдейского, то есть из Месопотамии. О месопотамском прошлом предков евреев упоминается в книге Иисуса Навина: И сказал Иисус всему народу: так говорит Господь Бог Израилев: «за рекою жили отцы ваши издревле, Фарра, отец Авраама и отец Нахора, и служили иным богам». (Иисус Навин 24. 2.)
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Рис. 31 Зиккурат. Реконструкция

   
Под «иными богами» имелись в виду, скорее всего, бог шумерского города-государства Ура Нанна – бог Луны и его супруга Нингаль – в переводе с шумерского «великая госпожа». По-аккадски бог Луны носил имя Суэн (Син). В его честь в Уре было возведено святилище Экишнугаль в виде зиккурата. В Ветхом Завете говорится о Вавилонской башне, под легендарным образом которой скрывается зиккурат.

   Слово зиккурат происходит от вавилонского слова sigguratu – «вершина». Зиккурат представлял собой пирамиду из нескольких ярусов. В Уре, на родине Авраама, в центре города находился священный участок.

   Это был обнесенный сырцовой стеной прямоугольник длиной почти 400 и шириной 200 метров с несколькими воротами. У одних из ворот собирался суд. За этой стеной находился храм бога Луны Нанны с большим, почти 100 метров в длину двором для молящихся. К этому двору примыкала огражденная площадь, на которой находился зиккурат. Храм Луны, или «нижний храм», предназначался для широкого круга населения.

   В «верхний храм» – зиккурат – допускались только высшие храмовые священники. Сюда, как считалось, с небес спускался сам бог. Снаружи зиккурат состоял из наклонных стен из обожженного кирпича.

   Внутри же он представлял собой сплошную массу сырцового кирпича. Сырцовый кирпич делали из глины, высушенной на солнце. Такой кирпич, в отличии от обожженного, не обладал стойкостью к температуре и осадкам, и поэтому на открытом воздухе быстро разрушался. Вверх, на первый ярус, вели три лестницы – одна с фасада и две с боков. По сторонам верхнего второго яруса, меньшего по размерам, чем первый, шли также лестницы, по которым можно было подняться на третий, самый верхний ярус, где стоял «верхний храм». Плоскости стен зиккурата делились вертикальными нишами. Вероятно, ярусы зиккурата раскрашивались в разные цвета – черный, белый и красный. Шумеры строили их трёхступенчатыми в честь верховных богов – бога воздуха Энлиля, бога вод Энки и бога неба Ану. Вавилоняне сооружали семиступенчатые зиккураты.

   Самый высокий зиккурат высотой 91 метр был построен в Вавилоне. Дата его постройки неизвестна, но он уже существовал во времена царя Хаммурапи (1792–1750 гг. до н. э.). Этот зиккурат вошел в библейскую легенду о Вавилонской башне. В Библии так рассказывается об истории постройки Вавилонской башни:

   Сначала люди во всем мире говорили на одном языке. Они медленно кочевали одной массой с востока на запад, пока не достигли долины Сеннаар (Шумер?).

   Здесь они стали строить дома из кирпичей, скрепляя их илом. После постройки домов они вздумали построить огромную высокую башню. Целью они ставили прославить свое имя и иметь ориентир для того, чтобы люди, в какую бы сторону они бы не пошли и независимо от расстояния, могли видеть на горизонте огромный силуэт башни. Люди рьяно принялись за дело. Дело у них спорилось, и башня быстро росла вверх. Но их строительство не понравилось богу. Ему стало казаться, что люди могут достигнуть божественных высот и потеряют к нему всякое уважение. Он решил расстроить план строителей. Для этого он просто разделил единый язык людей на множество языков, чтобы строители не могли понимать друг друга:

   «1 На всей земле был один язык и одно наречие. 2 Двинувшись с востока, они нашли в земле Сеннаар равнину и поселились там. 3 И сказали друг другу: наделаем кирпичей и обожжем огнем. И стали у них кирпичи вместо камней, а земляная смола вместо извести.

   4 И сказали они: построим себе город и башню, высотою до небес, и сделаем себе имя, прежде нежели рассеемся по лицу всей земли. 5 И сошел Господь посмотреть город и башню, которые строили сыны человеческие. 6 И сказал Господь: вот, один народ, и один у всех язык; и вот что начали они делать, и не отстанут они от того, что задумали делать; 7 сойдем же и смешаем там язык их, так чтобы один не понимал речи другого. 8 И рассеял их Господь оттуда по всей земле; и они перестали строить город (и башню). 9 Посему дано ему имя: Вавилон, ибо там смешал Господь язык всей земли, и оттуда рассеял их Господь по всей земле»[51].

   Божественный план возымел свое действие. Среди людей стало происходить непонимание. Так, например, один строитель просил у другого кирпич, а тот подавал ему раствор. Тогда первый в ярости швырял в него кирпич и убивал своего напарника. От всей этой неразберихи люди стали покидать свои места и строительство башни захирело.

   Британский ученый Джеймс Джордж Фрезер писал о руинах Ура и зиккурата в начале XX века в своей книге «Фольклор в Ветхом Завете (англ. Folk-lore in the Old Testament)».

   
[image: bin00000034.jpeg]
   
Руины зиккурата в Уре.

   
Книга вышла в 1918 году на английском языке. Вот как он описывает местность, где находился Ур: «Несколько невысоких земляных насыпей овальной формы обозначают место, где находился древний город Ур. Страна эта низменная. И часто во время ежегодного разлива Евфрата, с марта до июля, руины храма представляют собой лежащий среди болота остров, к которому можно приблизиться только на лодке. Рощи финиковых пальм окаймляют берега реки и тянутся по всему ее течению, пока она не теряется в водах Персидского залива. Остатки храма-башни находятся в самой северной части местности и поднимаются примерно на 70 футов (примерно 21 метр – прим. автора). Здание имеет форму правильного четырехугольника, длинные стороны которого тянутся с северо-востока к юго-западу и имеют в длину 200 футов (60 метров – прим. автора), а более короткие стороны – не более 135 футов (40 метров). …Подъем, ведущий к зданию, находился с северо-восточной стороны.

   Тоннель, прорытый в насыпи, показал, что все здание было выстроено из высушенных на солнце кирпичей, обложенных с обеих сторон толстым слоем массивного и частью обожженного кирпича бледно-красного цвета, с прокладкой из камыша между кирпичами; все здание со стенами 10 футов толщиной было обнесено оградой из обожженного кирпича, испещренной надписями».[52]

   Археолог Чарльз Вулли считал, что зиккураты начали возводить люди культуры Эль-Убейд еще до шумеров. Строительство зиккуратов, по его мнению, возникло еще в период культуры Эл-Убейд.

   «Зиккурат представляет собой типичный памятник шумерийской архитектуры. Он возник в древнейшие времена и был известен еще племенам медно-каменного века эль-обейдского периода. Как мы уже говорили, народ Эль-Обейда поддерживал культурные связи с Эламом. Строением черепов люди Эль-Обейда походят на так называемый кавказский тип (возможно, европеоидный – прим. автора) человека. Все это позволяет предположить, что племена Эль-Обейда пришли в долину Евфрата с востока, т. е. из горной страны. Как и у всех горцев, представление о святилище у них должно было, естественно, связываться с каким-либо возвышенным местом».[53]

   Считается, что первым строительство зиккурата в Уре начал царь династии Шумера и Аккада Ур-Намму (2112–2094 гг. до н. э).

   Ур-Намму начал свое царствование с налаживания оросительной системы, которая давно нуждалась в восстановлении. До сих пор сделать это не позволяла разобщенность. Предыдущее правление было ослаблено борьбой различных олигархических кругов и неодинаковые законы в разных «номах». До прихода к власти Ур-Намму во главе различных городов стояли энси – правители, которые фактически были царями в подвластном им городе. Ур-Намму стал назначать энси, то есть сделал его чиновником. Ур-Намму, который прославился строительством, нередко изображался в виде статуэтки с корзиной кирпичей на голове.

   На одном из рельефов царь династии Ура изображен во время символического выхода на строительные работы. Возможно, царь Шумера и Аккада так начинал торжественный обряд строительства какого-либо важного здания. В наше время нередко высшие чины государства также символически начинают стройку какого-либо крупного объекта с торжественного мероприятия, например, с закладки первого кирпича.

   Шло время и сменялись правители, возникали новые государства на месте Шумера и Аккада. Все большие постройки постепенно приходили в упадок. Возможно, зиккурат в Уре не дошел бы до наших дней, если бы не правитель Вавилона Набонид, или Набунаид (время правления 555–538 гг. до н. э.). Набонид, чтобы бороться с вавилонской олигархией, которая в основном находилась в северных городах Вавилонии, решил противопоставить ей другую олигархию – на юге. Для этого он приступает к реставрации старинных храмовых комплексов в Уруке и Уре. В Уре он восстанавливает храм бога Сина, а свою дочь делает его жрицей. Одновременно он в Уре восстанавливает зиккурат. Конечно, Набонид так поступал не из-за любви к археологии. Им двигали политические цели. В восстановленных им храмах он устанавливал те религиозные культы, которые шли вразрез с интересами олигархии. Тем самым Набонид как бы выбивал религиозную почву из-под ног своих политических врагов.
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Набонид был последним вавилонским царем. Интересно, что старшего сына Небонида звали Валтасар, имя которого известно по Библии.

   Шло время, и действия природных факторов постепенно разрушали эти «вавилонские башни». Немалый вред нанесли раскопки любителей в археологии. В 1854 году по поручению Министерства иностранных дел Великобритании британский консул Дж. И. Тейлор организовал экспедицию по раскопкам холма, который у местных арабов носил название Тель Эль-Мукайр – «смоляной холм». Тейлор не знал, с чего начать. Сначала он обследовал боковые стены строения, сложенные из обожженных кирпичей, обработанных битумом (поэтому он и получил название у местных арабов «Смоляной холм»). Он простукивал эти стены, надеясь обнаружить пустоты, но звуки были глухими. Это свидетельствовало о том, что внутри кирпичного холма нет каких-либо пустот. Тейлор не знал, что зиккураты – это своего рода пирамиды. Но, в отличии от египетских пирамид, они не имели внутри каких-либо помещений. Наружная кладка толщиной несколько метров была сложена из обожженных кирпичей, а внутреннее пространство было заполнено сырцовым кирпичом. Зиккурат имел несколько ярусов. Каждый верхний был меньше предыдущего. Тогда Тейлор приказал рабочим начать раскопки с вершины. Рабочие кирками и лопатами разносили слои кирпичной кладки на вершине зиккурата.

   Естественно, никаких помещений не обнаруживалось. Один раз рабочие обнаружили несколько глиняных брусков из обожженной глины, покрытые письменами. И это было все, что удалось обнаружить Тейлору. Он еще два года продолжал раскопки, но так ничего не обнаружил. После окончания экспедиции местные жители продолжили разбирать стены зиккурата. Им были нужны кирпичи как строительный материал. Особенно ценились обожженные твердые кирпичи с боковых стен. Для некоторых из местных арабов продажа кирпичей с зиккурата стала предметом прибыльной торговли. Все это продолжалось несколько столетий и привело к тому, что к нашему времени у зиккурата в Уре исчез верхний ярус. Ступенчатая форма зиккурата потеряла свою форму. Ветры, приносящие кучи песка с пустыни, и осадки привели к тому, что зиккурат превратился в бесформенный холм. И лишь раскопки археологов вернули ему хоть немного первоначальную ступенчатую форму.
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    Исход Авраама
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После Хаммурапи в Вавилоне правил его сын Самсуилуна (Sa-am-su-i-lu-na, в переводе с аккадского вавилонского языка – «Бог наш Солнце»), царь Вавилона в 1750–1712 годах до н. э. Во время царствования Самсуилуны в истории Вавилонии произошло заметное событие.

   В 1742 году до н. э. племя касситов (аккад. кашшу) вторглось в Месопотамию. Самсуилуне удалось отстоять важнейшие части своего царства.

   Касситы (аккад. кашшу) – древние племена, обитавшие в горных местностях Западного Ирана, в верховьях реки Диялы. О языке касситов и их происхождении ничего не известно, так как не сохранилось никаких надписей на касситском языке. Есть версия, что касситы были одним из индоевропейских народов. Одна из групп касситских племён в XVIII веке до н. э. продвинулась в Северную Месопотамию и вышла к притоку среднего Евфрата Хабуру. Несколько ниже впадения Хабура в Евфрат в связи с их вторжением было воссоздано старое Ханейское царство с центром в городе Терке. В это время юг Месопотамии охватывает восстание. Во главе его стоял Римсин II, видимо, родственник Римсина I – последнего царя Ларсы. Восстание охватило важнейшие города страны – Ур, Ларс, Лагаш, Ниппур, Исин и другие. Интересно, что их население уже давно утратило шумерский язык и разговаривало ко времени правления Самсуилуны на семитском аккадском языке. Города юга поддерживали аморейские племена идамурац и ямутбала.

   В 10-й год своего правления (ок. 1740 до н. э.) Самсуилуна разгромил войско племён идамарац, ямутбала, городов Урука и Исина, и захватил Ур и Урук. Но через год Ур (в 1739 до н. э) снова присоединяется к общему восстанию всего юга. Для Ура и других городов это восстание имело катастрофическое последствие. На повторное восстание Самсуилуна ответил таким погромом в Уре, Уруке, Ларсе и других городах, которого Двуречье не видывало со времён Римуша. Южные города лежали в развалинах, а их население обезлюдело. Этот год, как считают многие ученые, и был временем, когда ветхозаветный Авраам покинул Месопотамию и двинулся в сторону Палестины. За именем Авраама, вероятнее всего, скрывается бегство аморейских племен после жестокого подавления восстания Самсуилуной. Вот как рассказывается в Библии в Ветхом Завете о том, как отец Авраама и его семья покинули Ур:

   «И умер Арран при Фарре, отце своем, в земле рождения своего, в Уре Халдейском – тогда взял Фарра Аврама, сына своего и вышел с ними из Ура Халдейского, чтобы идти в землю Ханаанскую; но дойдя до Харрана, они остановились там» (I книга Моисея, 11, 31).

   Бог дает указание Аврааму (в то время его имя было Аврам) поселиться в Ханаане – территории от северо-запада от верхней излучины Евфрата и до восточного берега Средиземного моря:

   «1. И сказал Господь Авраму: пойди из земли твоей, от родства твоего и из дома отца твоего, в землю, которую Я укажу тебе;

   2. и Я произведу от тебя великий народ, и благословлю тебя, и возвеличу имя твое, и будешь ты в благословение;

   3. Я благословлю благословляющих тебя, и злословящих тебя прокляну; и благословятся в тебе все племена земные.

   4. И пошел Аврам, как сказал ему Господь; и с ним пошел Лот. Аврам был семидесяти пяти лет, когда вышел из Харрана.

   5. И взял Аврам с собою Сару, жену свою, Лота, сына брата своего, и все имение, которое они приобрели, и всех людей, которых они имели в Харране; и вышли, чтобы идти в землю Ханаанскую; и пришли в землю Ханаанскую.

   6. И прошел Аврам по земле сей до места Сихема, до дубравы Море. В этой земле тогда жили Хананеи». (Бытие гл. 12)

   Для выяснения, скрыты ли какие-либо исторические факты за уходом Авраама из Месопотамии, нужно обратиться к его родословной, которая дает нам Библия:

   «Сим родил Арфаксада через два года после потопа.

   Арфаксад родил Салу – тридцати пяти лет.

   Сала родил Евера (Ебера) – тридцати лет.

   Евер родил Фалека – тридцати четырех лет.

   Фалек родил Рагава – тридцати лет.

   Рагав родил Серуха – тридцати двух лет.

   Серух родил Нахора Первого – тридцати лет.

   Нахор родил Фарру – тридцати девяти лет.

   Фарра родил Аврама, Нахора второго и Арана – семидесяти лет».

   Некоторые эти имена имеют значения в семитском аморейском языке:

   Эбер, или Евер (амор. Ибру) означает «переход через реку», Фалег (амор. Пальгу) – «раздел, канава», Рагав (амор. Реу) – «пастьба скота».

   Как считают ученые, в именах этих родоначальников отразились исторические события, связанные с уходом аморейских племен из Месопотамии через реку Евфрат в Сирийскую степь в результате каких-то неблагоприятных факторов. Некоторые имена из генеалогии Аврама отражают названия местностей и городов: Серух – Саруг, Нахор – Нахур и Фарра – Харран.

   Эти племена, пришедшие в Сирию из Месопотамии, получили название «ибри», то есть, «пришельцы из-за реки», откуда и происходит, считают многие ученые, название народа «евреи». Состав этих племен, как считают ученые, был разнородным, и необязательно все эти народы были семитами. Какая-то часть из них была осемитившаяся.[54] В других главах Библии можно узнать, что родиной Авраама был не Ур Халдейский, а именно Харран: «И сказал Авраам рабу своему, старшему в доме его, управлявшему всем, что у него было: положи руку твою под стегно мое и клянись мне Господом, Богом неба и Богом земли, что ты не возьмешь сыну моему (Исааку) жены из дочерей Хананеев, среди которых я живу, но пойдешь в землю мою, на родину мою (и к племени моему), и возьмешь (оттуда) жену сыну моему Исааку.

   … И взял раб из верблюдов господина своего десять верблюдов и пошел. В руках у него были также всякие сокровища господина его. Он встал и пошел в Месопотамию, в город Нахора» (Быт. 24. 2-10).

   Итак, Фарра с Аврамом, его женой Сарой (в то же время она была родной сестрой Аврама), и племянником Лотом отправился в Харран. После смерти Фарры Аврам и Лот переселились в Палестину (Ханаан).

   Что же представлял собой Ханаан? Это название во втором тысячелетии до нашей эры носила местность, находившаяся на восточном берегу Средиземного моря. Согласно Книге Бытия 10:19, Ханаан простирался от Сидона на севере до Газы на юге и до южного побережья Мертвого моря на востоке: «и были пределы Хананеев от Сидона к Герару до Газы, отсюда к Содому, Гоморре, Адме и Цевоиму до Лаши». Ханаан не представлял собой территории под единым руководством. Он был разделен на множество общин, каждой из которой управлял местный царь.

   Ханаанский город, община и племя имели собственного бога-покровителя, обозначавшегося именем Ваал («господин»), который имел других подчиненных ему местных божеств, которые считались его женами, детьми и т. д. Большое распространение имели культы богинь плодородия – Анат, Аштарт, бога дождя и грома Хадада и других. В честь этих божеств строились храмы. Кроме этого, существовало поклонение деревьям, культовым деревянным и каменным столбам (ашерам, массабам). Существовала обрядовая проституция, что потом послужило причиной гневных обвинений ханаанеев в распущенности со стороны иудейских пророков. В Ханаане были широко распространены человеческие жертвоприношения. Например, перед началом сооружения какого-либо здания, имевшего важное значение, в основание закладывалась человеческая жертва, обычно ребенок. В момент особой опасности, например, при вторжении врага, или при стихийном бедствии, считалось необходимым принести в жертву собственных первенцев. Видимо, такой обычай существовал у всех семитов, о чем говориться в Библии о приношении Авраамом в жертву сына Исаака и в Коране о приношении в жертву Ибрахимом его сына. Пророк Моисей во время исхода евреев из Египта получает заповеди от Бога, одной из которой было приношение в жертву первенца:

   «Не медли приносить Мне начатки от гумна твоего и от точила твоего; отдавай Мне первенца из сынов твоих…» (Исх. 22. 29)

   Источники свидетельствуют о жертве своего сына царем Моава. Жителями Моава было небольшое еврейское племя, обитавшее к юго-востоку от Израиля и постоянно воевавшее с Израилем и с Иудеей. В IX веке к городу Моава подступило израильское и иудейское войска. Город не мог выдержать длительную осаду и готов был сдаться. В этот момент величайшей опасности, как сообщает Библия, царь Моава Меша вывел на стену города своего первородного сына и здесь, перед лицом врагов, зарезал его в честь бога Кемоша. Когда израильтяне и иудеи увидели, что произошло, они впали в панику. Их охватил страх, что гнев Кемоша падет теперь на них. Ведь такая жертва не могла, по их мнению, остаться без внимания бога Кемоша. Войско израильтян и иудеев отступили от города.
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Иллюстрация из книги «Всемирная История. Т. 1. Под. ред. Ю.П. Францева. Государств. Изд-во Политической лит-ры. М. 1956 г.

   
Но если ханаанцы приносили в жертву детей-младенцев, это вовсе не означает, то они были во всем остальном диким, варарским народом. В Ханаане было развито земледелие. Сеяли просо, ячмень, пшеницу и овес. Было развито садоводство. Выращивали гранаты и маслины. Существовало виноделие. В египетских надписях говориться о смаковницах и виноградниках в Палестине. Ханаан находился под сильным влиянием Египта. Египет получал с Ханаана значительную дань продуктами земледелия и садоводства. Одним из видов дани был налог в виде оливкового масла. Также Ханаан служил для Египта поставщиком дефицитной древесины – ливанского кедра.

   Название «Ханаан» происходит от названия пурпурной краски – «кинахху», которая добывалась из моллюсков. Согласно Библии, Ханаан был одним из сыновей Хама, сына Ноя, который, как нам уже известно, спасся от потопа. Потомки Ханаана заселили часть территории Палестины: «От Ханаана родились Сидон, первенец его, Хет, Иевусей, Аморрей, Гергесей, Евей, Аркей, Синей, Арвадей, Цемарей и Химафей» (Быт. 10. 15). Из этого списка можно определить некоторые народы, жившие в Ханаане до прихода иудейских племен. Хет – это хетты Малой Азии, аморрей – семитские племена амореев, Иевусей – иевусеи.

   Но достоверность этих сведений Библии под вопросом. Так, например, хетты – индоевропейский народ, живший в период бронзового века (2500–1700 гг. до н. э.) в Малой Азии, никогда не были жителями Ханаана и лишь совершали военные походы в Палестину. Правда, в период своего могущества они захватили северную часть Сирии. Некоторые исследователи считают, что хеттеями в Библии называют хаттов – древнее доиндоевропейское население Малой Азии, которые могли быть в числе древних жителей Палестины.[55] В отличие от хеттов – индоевропейцев, язык хаттов некоторыми учеными признается родственным абхазо-адыгским языкам северо-западного Кавказа. Само название «хетты» до сих пор вызывает путаницу. Дело в том, что индоевропейский народ, пришедший на территорию, населенную неиндоевропейским народом хатты, перенял их название. Произошло это из-за того, что они захватили столицу хаттов Хаттусу. Неизвестно, как называли себя сами хатты. Хетты-индоевропейцы свой язык называли неситским. Получалось, что два народа, говорившие на совершенно разных языках, носили одно и то же название. Хетты – это искусственное название народа, которое дали им европейские ученые, открывшие для истории этот древний народ Малой Азии. Известный советский ученый И.М. Дьяконов осторожно относился к идее идентичности малоазиатских хаттов и библейских хеттов Палестины только на основе схожести названий этих народов:

   «Высказывалось мнение, связывающее чернолощеную керамику куро-араксской и хирбет-керакской культур не с хурритами, а с хаттами; однако у нас нет достаточных данных о том, чтобы хатты когда-либо жили так далеко на юге, как Сирия и Палестина; напротив, о хурритах это достоверно известно. Правда, древнееврейские источники более позднего времени (I тыс. до н. э.) говорят о каких-то «хеттах», как об одном из элементов древнего доеврейского населения Палестины, но, при многозначности этого термина, этих «хеттов» невозможно отождествить с той или иной малоазийской этнической группировкой. Ср. О. R. Gurney, The Hittites. 2nd ed., Penguin Books, 1954, стр. 59 и сл. Самый термин «хатты» первоначально обозначал, собственно, лишь «жителей г. Хатти (Хаттусы – прим. автора)»; сомнительно, чтобы этнос, условно называемый нами «хаттским», носил повсюду одно и то же обозначение. Не оправдывается и попытка Б. Брентьеса (В. Brentjеs, Trialeti, Satschchere und Khirbet-Kerak, «Труды XXV Международного конгресса востоковедов», I, М, 1963, стр. 61 и сл.) выделить в особую, якобы связанную с хаттами группу черно-красную лощеную керамику, так как цвет черепка зависит в данном случае лишь от характера обжига».[56]
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Иллюстрация из книги «А.А. Формозов. Каменный век и энеолит Прикубанья. Изд. «Наука». М. 1965 г.

   
Возможно, к термину «хеттеяне», которым в Библии назван один из народов Ханаана, имеет отношение место под названием «Рога Хаттина» (на иврите Карней Хиттим, по-арабски Курун Хаттим) – гора на севере Израиля, в 6 км. к западу от Тивериадского озера. Существовало также небольшое государство Хаттина на севере Палестины на реке Оронт. Имело ли это образование к малоазийским хаттам какое-либо отношение, неизвестно, как и неизвестно, какими этносами населяли Хаттину.

   Интересны обнаруженные сведения о древних кавказо-палестинских связях. О том, что археологические культуры Западного Кавказа эпохи неолита находят параллели с культурой натуфийцев, ученые обнаружили в 50-х годах 20-го века. Произошло это после раскопок в селе Нижнешиловское, недалеко от Адлера – пригорода Сочи. Эта стоянка расположена вблизи Адлера на берегу реки в 5 км от ее устья. Для ее инвентаря характерно сочетание геометрических орудий мезолитического облика с типично неолитическими формами. Здесь были найдены многочисленные орудия в виде трапеций и сегментов, вероятно, служивших вкладышами, орудия на ножевидных пластинках – скребки, резцы и сверла. Была освоена полировка камня – на Нижнешиловской стоянке найден ряд полированных топоров. Наконечников стрел нет, но часты шарики для пращи. Предполагают, что праща была основным видом оружия. Найденная керамика без орнамента, что характерно для кавказского неолита. Так как на стоянке не было обнаружено орудий для охоты и рыбной ловли, ученые пришли к выводу, что основным занятием населения было земледелие. По времени эта стоянка относится к 5-му тыс. до н. э. Найденные каменные орудия и керамика обнаруживает ряд сходств с артефактами натуфийцев.

   Вот что писал по этому поводу советский ученый А.А. Формозов:

   «Аналогии геометрическим орудиям неолитических стоянок Северо-Западного Кавказа в натуфийской культуре могли бы показаться случайными, если бы они были единичны. Но на Нижне-Шиловской стоянке и в Кистрике найдена серия других специфических орудий.
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Каменные ядра, найденные в Палестине.

   
Это пластинки, у которых недалеко от отбивного бугорка на противолежащих краях сделано по выемке, так что на пластине выделяется как бы головка-черешок (рис. 25, 9, 10).

   Такие пластинки с выделенной головкой обычны для тех же натуфийских стоянок (Эль-Хиам, Мугарет-эль-Вад) и тех же стоянок в Гелуане, где обнаружены и геометрические орудия с двусторонней обработкой (рис, 25, 3, 4). Находки пластинок с выделенной головкой известны также в Али-шаре в Малой Азии и в пещере Гар и Камарбанд в Иране. Этими двумя формами орудий не ограничиваются параллели неолита Северо-Западного Кавказа с культурами Передней Азии.

   На Нижне-Шиловской стоянке в большом количестве встречались круглые каменные шарики для пращи, но не было найдено ни одного наконечника стрелы.

   Как установил Г. Чайлд, «для многих ранних памятников Передний Азии, таких, как Хассуна, Халаф, Телейлат Гхассул, также характерна замена лука пращой».[57]

   (По этому случаю можно вспомнить библейский сюжет о поединке израильтянина Давида, который вышел с пращой против великана Голиафа, вооруженного с ног до головы. Конечно, праща при умелом обращении довольно грозный вид оружия. Но, если бы Давид промахнулся, его гибель была бы неизбежной).

   Далее Г. Чайлд делает вывод: «Эти сношения возникли очень рано. Абсолютных дат мы пока назвать не можем, но даже если принять положение о том, что переднеазиатские формы доходили до Кавказа с большим опозданием, параллели с докерамическими натуфийскими стоянками говорят сами за себя.

   Нельзя не вспомнить в этой связи и антропологический материал из мезолитических могильников Днепровских порогов, уже отразивший сношения с населением Передней Азии».[58]

   Отсюда можно сделать вывод о миграции натуфийских племен на север, в Малую Азию, а затем на Западный Кавказ. Сама Натуфийская культура существовала от 12 тыс. до 9 тыс. лет до н. э. Но может, Малая Азия была тем очагом, откуда предки натуфийцев мигрировали в Палестину и затем на Западный Кавказ. А на месте, где была исходная культура, затем в III тыс. до н. э. обнаруживаются племена хаттов. Здесь остается больше вопросов, чем ответов. Но ясно одно: в глубокой древности Палестина и Западный Кавказ обнаруживают между собой определенную культурную связь. С другой стороны, многими учеными признается факт появления носителей северокавказских языков на Северном Кавказе примерно не раньше IV–III тыс. до н. э. В таком случае напрашивается вывод, что до прихода этих племен носителей абхазо-адыгской и нахско-дагестанских языков Кавказ населяли народы неясной языковой принадлежности, происходившие из Передней Азии.

   Территория Палестины служила местом, куда приходили народы различного этнического происхождения. Большая часть мигрантов происходит из Анатолии. В начале 4-го тыс. до н. э. в Палестине появились представители культуры серолощенной керамики. Исследователь истории Палестины Э.Анати считает, что они пришли с севера Сирии.[59] Одновременно эта культура появилась в северной Анатолии, где находят очень похожую керамику. Возможно, представители этой культуры могли быть впоследствии одним из народов Анатолии периода бронзового века.
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Иллюстрация из книги «И. Фридрих. «Дешифровка забытых письменностей и языков» М. 1979 г.

   
Еще один факт может указывать на древний «кавказский след» в истории Финикии. В городе Библе были найдены бронзовые таблички с неизвестным письмом. С 1928 по 1932 гг. их нашел французский археолог Морис Дюнан. Они датируются или концом III, либо началом II тыс. до н. э. Это письмо, по предположению некоторых ученых лингвистов, не является семитским, так как за его слоговой системой скрывается несемитская структура. В 1946 г. библскую надпись пытался расшифровать французский ученый Дорм, который определил ее как семитскую. В 1969 г. попытку дешифровки этой же надписи предпринял советский ученый Г. Ф. Турчанинов. По его мнению, библское письмо очень схоже с так называемом ашуйским письмом, найденным при раскопках предметов Майкопской культуры Северо-Западного Кавказа. Оно имеет возраст середины III тыс. до н. э.

   Турчанинов считал, что это ашуйское письмо написано предками абхазов и адыгов – ашуйцами, которые в то время еще не разделились на две ветви – абхазскую и адыгскую. Каким-то образом ашуйцы попали в Палестину, куда и принесли свой вид письма. Эта точка зрения на дешифровку библского письма также не получила общего признания. К тому же, входили ли предки абхазов и адыгов в число представителей Майкопской культуры, остается под вопросом. Майкопская культура обнаруживает много сходства с месопотамской культурой Убейд конца IV тыс. до н. э.

   Что касается иевусеев, то в Библии о них сказано, что они построили город Иевусей, который затем стал Иерусалимом. По библейскому списку невозможно определить этническую принадлежность этих племен Ханаана, так как многие из этого библейского списка народов к нашему времени исчезла, растворившись во тьме веков.

   Прибрежная часть восточного побережья Средиземного моря населяли финикийцы. Это были потомки ханаанских племен, смешавшиеся с местными несемитскими племенами.

   Финикия, как и сейчас Ливан, занимала узкую полоску берега (до 15 км.) к западу от Ливанских гор. Высота гор достигает примерно 3000 метров. Климат здесь, в отличии от восточных склонов хребта, более мягкий и субтропический. Ветры, дующие с

   Средиземного моря, приносят много влаги. Она конденсируется на вершинах гор и затем стекает оттуда в виде многочисленных ручьев. Горный хребет защищает побережье Ливана от хамсина – знойного ветра, дующего с пустыни на востоке. Температура у побережья зимой держится примерно на уровне 13º, летом 28º. Когда-то склоны Ливанского хребта были покрыты обширными лесами, в основном из кедра. Теперь от него остались только небольшие рощи. Кедр и теперь изображен на гербе Ливана. Узкое пространство между горной грядой и побережьем моря оставляло мало места для посевов зерновых, которые требуют обширных площадей, поэтому финикийцы занимались в основном садоводством и морскими промыслами. Жизнь на побережье превратила их в мореходов и купцов. Финикийцы были знаменитыми мореходами древности. Но наряду с морской торговлей они нередко занимались и пиратством. Захваченных пленников они продавали на рабовладельческих рынках. Древние греки недолюбливали финикийцев, потому что те были конкурентами греков на море. Немало греков попадало к финикийцам в рабство. В поэме Гомера «Одиссея» главный герой рассказывает:
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Финикийский корабль. Египетский рисунок II тыс. до н. э. М. 1956 г.

   
«Прибыл в Египет тогда финикиец, обманщик коварный, злой кознодей, от которого много людей пострадало; он, увлекательной речью меня обольстив, Финикию, где и поместье и дом он имел, убедил посетить с ним.

   … В Либию с ним в корабле, облетателе моря, меня он плыть пригласил, говоря, что товар свой там выгодно сбудем; сам же, напротив, меня, не товар наш, продать там замыслил» (Одиссея, XIV).

   Еще более известны жители финикийской колонии на северном побережье Средиземного моря – Карфагена (финик. Карт-хадашт, в переводе «Нового Города»).

   Слово «карт» в некоторых северокавказских языках (чеченском, ингушском, осетинском) означает «забор, изгородь, двор» (ср. англ. court, фр. La cour – «двор»). В Оксфордском словаре считается, что английское слово court происходит от латинского cohort – «двор». Скорее всего, это слово в латинском языке имеет доиндоевропейское происхождение. Возможно, в древности это слово означало укрепленное поселение. Можно предположить, что это слово в финикийском языке также субстратного происхождения. Второе слово из названия Карфагена – Хадашт – «новый», в родственном финикийскому еврейском языке (иврите) звучит почти одинаково – хадаш, то есть имеет семитское происхождение. Академик В.В. Струве писал, что «Хананеи, были, возможно, родственны хуррийским (хурритским – прим. автора) племенам Востока».[60]

   Археолог Гордон Чайлд считает, что в древнюю эпоху в восточное Средиземноморье проникли мигранты из Северной Месопотамии, носители халафской культуры: «Пробные раскопки, проведенные в Хама на Оронте (город Хама на реке Оронт на северо-западе Сирии – прим. автора), в Телль эш-Шейке и Джудейде на равнине Амук (река на юге Турции) в горной долине Кара-Су, свидетельствуют, что долина Оронта была, по-видимому, колонизирована месопотамскими земледельцами-скотоводами, пришедшими сюда со своими пращами и черной расписной керамикой; они проникли даже в Угарит (Рас-шамра) до самого побережья Средиземного моря. На всех этих поселениях найдены снаряды для пращи и значительное количество черепков халафской культуры. Черепки самаррской и возможно, хассунской керамики. Найденные в Сакче-Гёзи и на других поселениях, вполне могут свидетельствовать о еще более ранней цивилизации».

   Река Оронт, или по-арабски Эль Васи, начинается в горах Антиливана (30 км от Бейрута) и впадает в Средиземное море на самой южной точке Турции. Погребальные обычаи в Хаме представляли собой захоронения в больших кувшинах, или пифосах. Подобные обычаи существовали на Верхнем Евфрате до периода погребения в цистах. Такие погребения существовали в Палестине (и в Финикии) в период ранней бронзы (примерно в конце III тыс. до н. э.). Такой вид погребения существовал у евреев в Палестине уже на рубеже нашей эры. Правда, первоначально тело усопшего, запеленутого в саван и обернутого погребальными бинтами, хоронили в гробнице, сооруженной из камня или вырубленной в скале. Через год, когда от тела оставались только кости, их вынимали из могилы. Затем их умащали вином и маслом и укладывали в погребальный сосуд, изготовленный из глины или кедра. Этот сосуд запечатывался и вновь устанавливался в гробнице, теперь уже навсегда.[61] По-видимому, погребальные обряды продолжали оставаться неизменными на продолжении многих веков. Возникает вопрос, а не являются ли нынешние евреи Израиля в большей степени потомками ханаанеев, чем кочевников – амореев?

   Неизвестно, кем были в языковом плане жители восточного Средиземноморья до прихода ханаанейцев. Та часть ханаанцев, которая поселилась на побережье, смешалась с местным населением и переняла от него навыки мореплавания. Предания финикийцев, как утверждал древнегреческий историк Геродот, говорят о том, что их предки пришли с берегов Красного моря:

   «По словам сведущих среди персов людей, виновниками раздоров между эллинами и варварами были финикияне. Последние прибыли от так называемого Красного моря к Нашему морю (по-видимому, Средиземному – прим. автора) и поселились в стране, где и теперь еще живут». (Гер. I. 1.).[62]

   Древнегреческий миф гласит, что название Европы происходит от имени дочери финикийского царя. Как-то прогуливаясь по берегу моря, она увидела одинокого быка белой масти без единого пятнышка. Она поначалу побоялась подойти к быку, но он вел себя очень смирно, и Европа осмелела. Она начала ласкать животное, и бык не отвергал ее ласки. Он тоже стал с ней заигрывать, и Европа так осмелела, что забралась на быка. Внезапно бык (под видом животного скрывался верховный бог греков Зевс) ринулся прямо в море, переплыл его и вынес Европу на берег Крита. Там каким-то образом Зевс и Европа соединились, и дочь финикийского царя родила от Зевса трех сыновей.
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Египтяне называли финикийцев «фенех». Греки преобразовали это название в «фойникес», что значит «красноватые, смуглые». Интересно, что у семитов того времени не было особого названия для финикийцев, так как последние говорили на ханаанском языке. Сами финикийцы также не имели общего самоназвания. Они представлялись, как «житель такого-то города» (например, Библа). По данным Википедии, финикийцы относились к средиземноморской генетической гаплогруппе j2, которая не свойственна большей части современных семитов. Вот что говорится о финикийцах в Энциклопедии Брокгауза и Эфрона, изданной в 1890–1907 годах:

   «По имени страны греки называли ее жителей, пришедших с ними в непосредственное соприкосновение, – финикиянами (Φοίνικες); отсюда латинское Poem, Phoenices. Сами они себя называли хананеями (см.) и упоминаются неоднократно с этим именем в Библии.

   Принадлежа к хананейской ветви семитов, они были этнографически тождественны с доеврейским и дофилистимским населением Палестины и доарамейской Сирии; население Афаки, Емесы и Баальбека и в более поздние времена, кажется, было ханаанским. Отнесение Библией (кн. Быт., X) Ханаана с первенцем его Сидоном к потомству Хама объясняется политической зависимостью Сидона от Египта. Название «сидонян» для всех финикиян в Библии и у классиков и первородство Сидона, по остроумному предположению Винклера, могут быть обязаны своим происхождением национальному святилищу в этом городе и чему-то вроде амфиктионии при нем. Может быть, сказания Геродота (I, 1. VII, 89) о переселении финикиян с Эритрейского моря находятся в связи с воспоминаниями о ханаанских переселениях. Известие Юстина о переселении финикиян с берегов «сирийского озера» после землетрясения представляет, может быть, отклик сказания о гибели городов у Мертвого моря. Впоследствии эти известия варьировались на разные лады; в Персидском заливе, как части «Эритрейского моря», находили, напр., о-ва Тил (вероятно, вавил. Дильмун) и Арад. Будучи передовым отрядом хананейского движения, финикияне заняли прибрежную полосу и острова; за ними шли амореи и евреи. Культура здесь существовала уже раньше; вероятно, финикияне нашли уже некоторые города. Так, если имена Тира, Арада, Берита («колодцы») объясняются из финикийского языка, то объяснение Сидона как «рыбная ловля» является натяжкой, сделанной уже в древности. Несколько менее сомнительно толкование имени Библа (греч. искажение туземного Гебал) как «гора»: это арабская, а не ханаанская этимология».

   Упоминаемый выше финикийский город Библ был крупнейшим центром по торговле папирусом – материалом для письма, получаемым из водного растения, произрастающего на болотах в Египте. Папирус очень ценился в древнем мире. Бумагу тогда еще не изобрели. Греки называли папирус «библосом», а книгу – «библией». Греки считали, что многие культурные достижения попали в Грецию с легендарным финикийцем Кадмом: «Пришедшие с Кадмом эти финикияне, в числе которых были и гифереи, заселив эту страну, принесли эллинам и многие другие знания, между прочим, и письмена, прежде у эллинов, как мне кажется, не существовавшие, сперва те, которыми пользуются все финикияне; после же, по прошествии времени, вместе с изменениями в языке они переменили и начертания письмен. В это время населяли вокруг них из эллинов большинство мест ионяне, которые, переняв от финикиян письмена и преобразовав немногие из них, стали пользоваться ими. При этом, как и требовала справедливость, пользуясь ими, говорили, что так как они введены в Элладу финикиянами, то поэтому и названы финикийскими. Издревле ионяне и книги называют кожами, потому что при известной редкости книг, написанных на папирусе, они пользовались и овечьими и козьими кожами: еще и в мое время многие из варваров пишут на подобных кожах».[63]

   Грек по национальности и римский гражданин историк и географ Страбон (64/63 до н. э. – ок. 23/24 н. э) так писал о финикийцах:

   «24. Предание изображает сидонян (то есть, жителей финикийского города Сидон – прим. автора) мастерами во многих изящных искусствах, как об этом ясно говорит и Гомер. Кроме этого, они занимались научными исследованиями в области астрономии и арифметики, начав со счетного искусства и ночных плаваний. Ведь каждая из этих отраслей знания необходима купцу и кораблевладельцу. Так, например, говорят, что геометрия изобретена египтянами и возникла от измерения земельных участков, необходимость которого вызывалась смешением границ во время разливов Нила. Эта наука, таким образом, как думают, перешла от египтян к грекам, а астрономия и арифметика – от финикиян. В настоящее время, однако, можно почерпнуть от этих городов гораздо более обширный запас знаний в каждой научной области. Если верить Посидонию, то и древнее учение об атомах происходит от сидонянина Моха, жившего еще до Троянской войны». (Страбон. География. XVI.II. 24).

   Жители Библа, как и все финикийцы, были искусными мореходами и умелыми зодчими. Вот как говорится об этом в книге пророка Изекииля:

   «И было ко мне слово Господне: и ты, сын человеческий, подними плач о Тире и скажи Тиру, поселившемуся на выступах в море, торгующему с народами на многих островах: так говорит Господь Бог: Тир! ты говоришь: «я совершенство красоты!» Пределы твои в сердце морей; строители твои усовершили красоту твою: из Сенирских кипарисов устроили все помосты твои; брали с Ливана кедр, чтобы сделать на тебе мачты; из дубов Васанских делали весла твои; скамьи твои делали из букового дерева, с оправою из слоновой кости с островов Киттимских; узорчатые полотна из Египта употреблялись на паруса твои и служили флагом; голубого и пурпурового цвета ткани с островов Елисы были покрывалом твоим. Жители Сидона и Арвада были у тебя гребцами; свои знатоки были у тебя, Тир; они были у тебя кормчими. Старшие из Гевала и знатоки его были у тебя, чтобы заделывать пробоины твои. Всякие морские корабли и корабельщики их находились у тебя для производства торговли твоей». (Иез. 27. 1–9)

   Если обратиться к истории, то из данных топонимики (наука о географических названиях) и данных из египетских текстов, можно определить, что уже с IV тыс. до н. э. население восточного Средиземноморья в языковом плане принадлежало к семитам. Более того, этот регион был первым очагом расселения семитов в Передней Азии после их исхода с Северной Африки. В конце III тыс. до н. э. в Южную Сирию и Палестину проникают племена куро-араксской культуры. Куро-араксская культура была распространена в Южном Закавказье (Грузия, Армения, Азербайджан), Ближнем Востоке (восточная Турция, Северный Иран) и достигала территории Северного Кавказа. О языковой и этнической принадлежности носителей этой культуры единого мнения нет. Одни ученые считают их хурритами, другие полагают, наоборот, что хурриты уничтожили эту культуру. Считается, что от Куро-араксской происходит культура Хирбет Керак в Палестине (конец 3-го тыс. до н. э).

   Названа она так от арабского названия древнего города на берегу Тивериадского озера – Хирбет-аль-Карак – «развалины замка». На иврите он называется Бет-Йерах – «дом Луны». Для этой культуры характерны керамические чернолощеные сосуды, изготовленные ручным способом. О том, что эта культура была пришлой, по мнению многих исследователей свидетельствует тот факт, что в это время местное население изготавливало керамические сосуды с помощью гончарного круга. Интересно, что на протяжении трехсот лет представители культуры Хирбет-Керак так и не перешли к изготовлению керамической посуды на гончарном круге и продолжали упрямо делать керамику ручным способом. Затем они растворились среди окружающего населения. Иногда это происходило в результате военных действий. В Беф-Джерахе (Бет-Йерахе) эта культура погибла вместе с населением города из-за нападения захватчиков. Вероятно, носителями этой культуры были хурриты. После миграции хурритов в Сирию и Палестину часть местного населения воспринимает хурритский язык. Египтяне называли Палестину и Сирию страной «Хурри». Это видно из надписи египетского фараона Мернептаха (правил в 1225–1215 гг. до н. э.), посвященной борьбе с нашествием «народов моря»:

   «Ханаан разорен всяческой бедой, Аскалон и Гезер захвачены. Иеонам сровнен с землей, Израиль уничтожен, и семени его больше нет, Хурри стала вдовой из-за Египта».[64]

   Ко времени прихода в Палестину иудейских племен, хурриты уже ассимилировались среди семитоязычных ханаанеев. Но даже семитизированное население Палестины делилось на различные народы, которые продолжали сохранять свою этническую и религиозную идентичность. По этому поводу так пишет советский ученый Авдиев:
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Основные памятники натуфийской культуры. Из сб. «Советская археология» № 1. 1971 г.

   
«Население Палестины, Финикии и Сирии в середине 2-го тыс. до х. э. было чрезвычайно смешанным. Мы здесь не найдем ни «единых, чистых», ни господствующих или хотя бы даже «преобладающих» рас. Изучение главным образом лингвистических данных позволяет установить лишь наличие крайне сложного этнического конгломерата, воспроизводящего в общих чертах этнический конгломерат гиксосской эпохи. В этом отношении очень показательны документы, найденные в Таанахе и относящиеся ко 2-му тыс. до х. э. Одна треть имен, встречающихся в этих деловых документах, составляет ханаанскую группу, характерную наличием культа бога Эл. Среди остальных имен в большом количестве встречаются хурритские, в состав которых входят имена божеств Тешупа и Хипы. Аморитские имена, характерные тем, что они указывают на культ Адада и Аши-рат, встречаются довольно редко. Наконец, встречаются аккадские, египетские, хеттские, шумерийские, касситские, арамейские и даже иранские элементы. Факт чрезвычайно сильного смешения племен на территории Палестины и Сирии принуждены констатировать даже такие историки, как, например, Ungnad в своей статье «Die aeltesten Voelkerwanderungen» (1923). Выдвигая неправильную и доведенную до крайности теорию миграций, Унгнад все же принужден признать, что «в Палестине и в Сирии не было единой расы, но были смешения самого сложного типа». По мнению Унгнада, уже в древнейшие времена произошло «расовое смешение» семитов и суб-арейцев, что создало аморитский тип. Смешение племен усилилось благодаря завоевательным походам хеттов, аккадян и египтян. На смешанный характер населения Сирии в середине 2-го тыс. до х. э. указывает в своем большом труде также и Эд. Мейер».[65]
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Иллюстрация из книги» Дж. Мелларт. Древнейшие цивилизации Ближнего Востока. Изд. «Наука. М. 1982 г»

   
Палестина была заселена с древнейших времен. Здесь так же, как и в Сирии, Малой Азии и в предгорьях Загроса, появляются первые очаги скотоводства и земледелия. По месту находок в высохшем русле реки Натуф в 27 км северо-западнее Иерусалима эта культура получила название Натуфийской. По мнению некоторых ученых, основателями этой культуры были протосемитские племена. Натуфийская культура относится к XI–IX тыс. до н. э. и встречается также на территории Сирии и южной Турции. Эта культура возникла в результате смешения неких пришельцев с местной Кебарской культурой (18–10 тыс. лет до н. э.).

   До этого периода существовали культуры верхнего палеолита (35–10 тыс. лет до н. э.), которые имели много общего с одновременными культурами в Европе (мадленская, свидерская). Натуфийцы жили в пещерах или землянках, занимались охотой, рыболовством, сбором дикорастущих злаков. Об их мясном рационе, как и о окружающем животном мире, свидетельствуют костные останки, найденные во время раскопок ранненатуфийского поселения, следующих животных: дикий бык, козел, лань, газель, дикий кабан, гиена(?), лиса, заяц, мелкие грызуны, птицы, рыба, черепахи, косуля, медведь, дикий осел, благородный олень, леопард (?). Как видно из этого списка «меню» натуфийцев, животный мир Палестины одновременно населяли представители и африканской и европейской фауны, соответственно географическому положению.

   Об употреблении зерна в пищу свидетельствуют находки зернотерок, ступок. В то же время натуфийцы активно занимались охотой и рыболовством. В период своего развития натуфийцы строили круглые дома из камня диаметром до 7 метров, крыша, вероятно, делалась из тростника. Стены и полы в домах обмазывались глиной. Погребения в ранний период были коллективными. Позже погребения вождей и детей устаивали в домах под полом. Многих умерших сопровождали украшения из раковин. Погребенных часто обильно посыпали охрой – минеральной краской красного цвета. Вероятно, согласно верованиям натуфийцев, охра каким-то образом связывалась с кровью, то есть должна была иметь ту же жизнетворную функцию.

   Одно из погребений представляло собой большую круглую яму, диаметром 5 метров. По краям она была выложена камнем диаметром 6 метров. В яме находилось погребение нескольких человек. Сверху погребение было покрыто небольшим возвышением из груды крупных камней. Сверху сохранились остатки от когда-то горевшего костра и небольшой оградки.

   Рядом были обнаружены человеческий череп и два шейных позвонка. На одном из позвонков были следы механического воздействия. Можно предположить, что голова была отделена от тела и погребена рядом с костром. Сверху эта конструкция также была накрыта несколькими большими камнями. Можно сделать вывод, что после погребения могилу накрыли камнями. Затем принесли в жертву человека, чья голова была отрезана и сожжена на костре. Затем сверху сгоревший костер закрыли еще слоем камней.
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Череп, обмазанный глиной. Иерихон. Докерамический неолит В.

   
Такой тип погребений, огороженный сооруженный из камней, называют мегалитом. Вероятно, в погребальной яме были похоронены правящие представители общины. Кем же был человек, принесенный в жертву – пленником, или членом общины, – можно только гадать. Вопрос, куда подевалось его тело, остается открытым. В погребениях натуфийцев часто встречаются только одни головы. Иногда черепам путем обмазки глиной старались придать внешние черты умершего. Обычай захоронения черепов существовал у представителей азильской культуры, которая примерно 8 тыс. лет назад была распространена в Западной Европе, Испании, в Крыму и на Кавказе. Очень схожи и кремневые орудия людей азильской культуры и натуфийцев. У азильцев и у натуфийцев практиковался обычай удаления передних резцов. Вероятно, это происходило в момент инициации, то есть, обряда перехода подростка во взрослую жизнь. Удаление передних резцов практиковали племена капсийской культуры, распространенной в 9–5 тыс. до н. э. в Северной Африке. Такой обычай сохранился в наше время у некоторых племен на севере Африки. Но в культуре азильцев и натуфийцев больше различий, чем сходства.

   Натуфийцы принадлежали, как пишет, Джордж Мелларт[66], к евроафриканской расе, по нынешней категории, средиземноморской, к ее восточной разновидности. Они были приземисты, невысокого роста (мужчины около 160 см, женщины 150). Внешний облик натуфийцев разнится в зависимости от периода. Так, судя по черепу молодой женщины, найденному в Эрк-аль-Ахмаре (Иудейская пустыня), ее лицо имело некоторый прагматизм (выступание лица вперед), тонкий выступающий нос и заметные надбровные валики, то есть внешние признаки, как у большей части кроманьонцев Южной Европы. Схожими признаками обладал, например, кроманьонец из погребения Комб-Капель (Франция, 40 тыс. лет до н. э.) Другие найденные в пещерах более позднего периода останки натуфийцев имели несколько другие расовые особенности. Они были длинноголовыми с узким, выдающимся носом, глубокопосаженными глазами и, вероятно, темными вьющимися волосами[67]. Натуфийцы любили носить различные украшения из ракушек и каменных браслетов на руках и ногах. Скорее всего, они практиковали татуировку, то есть раскрашивали тело.

   Уже в раннем неолите в VIII тыс. до н. э. в Палестине существовали процветающие земледельческие поселения. Поселения состояли из большого числа домов (до 50-ти). Натуфийская культура относилась к докерамической культуре Ближнего Востока, потому что люди этой культуры не умели изготавливать керамику. Натуфийцы практиковали погребения черепов отдельно от костей умершего. К позднему этапу развития натуфийской культуры относится самый древний известный к нашему времени город Иерихон. Это было поселение, окруженное стеной шириной 1. 5 метра и 4 метра высотой. Внутри располагались круглые дома, стены которых были из сырцового кирпича. Фундаментом служила каменная кладка. Стены домов обмазывались известью красного цвета. Пол покрывался плотным слоем глины и покрывался цветной обмазкой. Население составляло около 2–3 тыс. человек.

   Город занимал площадь около 4 гектаров. Но впечатляют не только его размеры. Древний Иерихон известен своей знаменитой башней. Она была сооружена из булыжника и имела высоту около 8 метров и ширину около 7 метров. Башня не имеет полости, за исключение лестницы из каменных ступенек, которая ведет на ее вершину. По поводу ее предназначения среди ученых существует множество мнений. По одной из них это был сторожевой пункт, с которого можно было наблюдать за приближением врага. Согласно другому мнению, башня имела какое-то ритуальное значение. По 6-й книге Священного Писания евреи под предводительством Иисуса Навина после исхода из Египта подошли к реке Иордан. Бог явился к Иисусу Навину и приказал ему перейти Иордан и завоевать земли, лежащие за рекой, то есть Ханаан. Но на их пути лежала мощная крепость Иерихон с двойными стенами. Чтобы евреи могли перейти реку, бог сделал так, что воды Иордана иссякли на время прохождения еврейского войска. В течение семи дней войско осаждает крепость, но не может ее взять. На седьмой день войско в сопровождении священнослужителей, дующих в трубы, семь раз обошло город и на седьмой раз все подняли громкий крик, от чего рухнули стены Иерихона:

   «Народ воскликнул, и затрубили трубами. Как скоро услышал народ голос трубы, воскликнул народ громким голосом, и обрушилась стена (города) до своего основания, и народ пошел в город, каждый с своей стороны, и взяли город. И предали заклятию все, что в городе, и мужей и жен, и молодых и старых, и волов, и овец, и ослов, (все истребили) мечом». (Навин. Гл. 6. 19, 20.) По приказу Иисуса Навина израильтяне пощадили только блудницу Раав и членов ее семьи, потому что блудница помогла перед осадой крепости еврейским разведчикам проникнуть в город.

   Неизвестно, имел ли штурм место в реальности. Если это событие имело место, то не ранее II в. до н. э. В 1907 году немецкие археологи начали раскопки холма Телль-Эс-Султан, который скрывал в себе Иерихон. В начале раскопок ареологии наткнулись на внушительные стены, окружавшие когда-то город. Стены было две – наружная толщиной 2 метра и высотой 8 метров и внутренняя – толщиной 3. 5 метра. Стены были возведены на фундаменте из мощной циклопической кладки. Ученые усомнились в правдивости библейского рассказа о падении стен Иерихона от звуков труб и громкого крика. Но раскопки свидетельствовали, что наружная стена обрушилась наружу, а внутренняя – внутрь. Археологи не смогли установить причины падения стен, потому что началась Первая Мировая война. В 1930 году раскопки были продолжены. Было установлено, что стены обрушились около 1400 года до н. э. Пространство между двумя стенами было заполнено щебнем и галькой. Руины крепости несли на себе следы сильного пожара. Пожар был настолько сильным, что обуглились даже кирпичи, из которых были сложены стены. Дома, примыкавшие к внутренней стене, были сожжены дотла. Но следов внешнего разрушения от какого-либо наступательного орудия (таран) обнаружено не было. То, что одна стена рухнула наружу, а внутренняя внутрь говорило о том, что источник разрушения находился не вне стен, а где-то изнутри. Этим источником могло быть только землетрясение. В 1952 году раскопки Иерихона продолжила англо-американская экспедиция. Возглавлявшая ее доктор Кэтлин Кэньон пришла к выводу, что разрушение домов и пожар – это последствия атаки агрессоров. Вначале, за несколько лет до нападения захватчиков, стены Иерихона рухнули от землетрясения. Город остался без защиты. Жители не успели восстановить стены, как последовало нападение израильтян. Таким образом, библейский рассказ о нападении израильского войска под руководством Иисуса Навина на Иерихон подтвердился, за исключением причины падения стен от звуков труб.
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Остатки стен Иерихонской крепости

   
В VII тыс. до н. э в Иордании распространяется новая культура, которая получила название докерамической культуры Иерихона «B». Круглые дома сменяются прямоугольными, в остальном хозяйственный уклад не потерпел заметных изменений. Сменился тип погребений. Если раньше умерших укладывали в могилу в скорченном положении на боку, то теперь костяки были вытянутыми, уложенными на спине. Интересны захоронения голов, как у натуфийцев, но черепа обмазаны глиной и им стараются придать внешний облик умерших людей.

   Эта культура просуществовала до V тыс. до н. э. и получила название Тахунийской. Считается, что носители этой культуры пришли в Палестину с севера, из Малой Азии.

   В конце VII тыс до н. э. тахунийскую культуру сменяет Ярмукская – по названию реки Ярмук – притока реки Иордан. С этой культурой связано первое появление на территории Ханаана керамики. Первый раскопанный памятник этой культуры на берегу реки Ярмук занимал площадь около 20 гектар. Жители занимались охотой, рыболовством и земледелием. По сравнению с предыдущими орудиями натуфийской культуры, ярмукские сделаны более грубо. Часты находки женских статуэток, вероятно отражающих культуру Богини-Матери. Носители натуфийской культуры по каким-либо причинам (изменение климатических условий, натиск пришельцев) мигрируют на запад и становятся основателями Харифийской культуры на северо-востоке Египта. Многочисленные миграции с севера в Палестину привели к тому, что протосемитское население было вытеснено на запад, в результате чего оно мигрировало в Северную Африку. Поэтому к моменту обратной миграции семитов в III тыс. до н. э. на территорию Ханаана его население не только имело иной расовый тип, но и разговаривало на несемитских языках.[68] Меняется и расовый тип ханаанцев. Такой внешний тип принято называть арменоидным. Это невысокие люди с немного вытянутым черепом, широким лбом, с сильно выдающимся носом и сильно развитым волосяным покровам.
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Ассирийцы. Иллюстрация из книги «Древние цивилизации». Из-во «Мысль». 1989 г.

   
Как писал советский антрополог В. П. Алексеев, «По обволошенности тела и обилию волос на лице у мужчин арменоиды не уступают наиболее волосатым народам Земли – австралийцами айнам. возможно даже превосходят их».[69] В.П. Алексеев писал о том, что комплекс признаков, аналогичный армянскому, был выявлен среди многих народов Кавказа и Передней Азии, поэтому название такого расового типа называть арменоидным не совсем верно. В науке эту разновидность европеоидной расы принято также называть ассироидным. Этот тип людей Палестины принято называть протоханаанеями.[70] Надо заметить, что есть веские основания полагать, что древние семиты имели не тот облик, который наше время принято называть «семитским». Не вызывает удивления наличия блондинов среди евреев Израиля, потому что это государство образовано из числа мигрантов, большей частью из стран Европы, где существовали смешенные браки. Но светловолосые люди не редкость и среди берберов Северной Африки и среди арабов. Арабские предания рассказывают о светлокожих племенах «чистых» арабов. Когда дед пророка Мухаммеда Шейба ибн Хашим в юношеском возрасте прибыл в Мекку, его сопровождал дядя Муталлиб. Мекканцы приняли светловолосого Шейбу за европейца – раба Муталлиба и прозвали его Абд Аль-Муталлиб, что значит «раб Муталлиба». Это прозвище прикрепилось к Шейбе, и его до конца жизни так и называли – Абд Аль-Муталлиб.[71]

   Среди исследователей-евреев издавна существовали разные мнения на этот счет. Так, например, в Еврейской Энциклопедии Брокгауза и Эфрона (статья «Раса») рассматривались попытки объяснить наличие светлокожего элемента среди семитских народов: «Что касается амореев, то Flinders Pétrie на основании их изображений на египетских памятниках описал их как длинноголовых блондинов. На основании изображений в профиль вообще нельзя определять длину черепа. Необходимость объявить амореев блондинами создалась тем, что ими хотели объяснить наличность известного процента блондинов среди евреев. Но исследования показывают, что среди всех народов-брюнетов имеется определенный % блондинов. В действительности никто теперь не может доказать, что амореи принадлежали к арийской расе…
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Голова семита. Адаб. (город в южной Месопотамии). Конец II тыс. до н. э.

   
…Общий вывод об антропологии еврейской Р. Евреи образовались из слияния родственных между собой семейств темноцветной группы, а именно аравийских бедуинов и хананеян, амореев и хеттов, причем главную роль среди всей этой массы играло семейство бедуинов. Можно допустить незначительную примесь чужих элементов из светлоцветной группы не только в позднейшие времена, но и в палестинский период, потому что нигде нет и не было резкого отделения так наз. «арийцев» от «семитов». Перекочевывающие племена всегда оставляют по пути некоторых из своих членов, которые потом входят в состав чужих племен. Со времени Эзры, особенно со времени разрушения второго храма, еврейство образовало компактную и обособленную массу, т. е. кристаллизировало свой расовый тип. Хотя нельзя отрицать, что и в позднейшие времена чужие «арийские» элементы вкрапливались в еврейство путем прозелитизма и насильственного кровосмешения (в Средние века, а в Польше и позже). Этими чужими элементами мы объясняем наличность светлоцветных (голубоглазых блондинов, а не рыжеволосых) среди современного еврейства. Другие разновидности, существующие среди евреев, объясняются исключительно внешними условиями жизни, т. е. средой».

   Если судить по генетическим данным (согласно Википедии), то большая часть евреев имеет Y-DNK J1 (субклады J1c3* и J1c3d – так называемые «коэны»), J2 и E1b1. J1c3d имеет также большой процент среди арабов Йемена и Саудовской Аравии. J1 также распространена среди многих народов Дагестана, но имеет другой субклад (подгруппу). J2 также распространена на Кавказе, в Турции, на Крите, в Италии, среди арабов и т. д. E1b1 в настоящее время чаще всего встречается в Северной Африке, меньше процент в Европе и Азии. Считается, что J2 зародилась в Северной Месопотамии и распространилась на север (Кавказ) и на запад (Анатолия), и в восточное Средиземноморье. J1 имеет корни на аравийском полуострове и Восточной Африке. E1b1, как считается, была характерна для древнейших семито-хамитских племен Северной Африки, откуда они начали продвижение в Переднюю Азию. Именно в Северной Африке среди афразийских (старое название – хамитских) народов (берберы) больший процент светлокожих индивидуумов. Если считать, что семиты, вышедшие с Северной Африки, были светлыми европеоидами, то через несколько тысячелетий, в результате смешения с темнопигментированным населением Передней Азии, им стал присущ «семитский тип», по которому известно большинство евреев. Правильнее его называть не семитским, а переднеазиатским. Когда же эти кочевники-семиты, имеющие уже другой расовый – ближневосточный – тип, стали мигрировать из Месопотамии в восточное Средиземноморье (Авраам), они застали там близкое им по физическому типу, но не семитское по языку земледельческое население.

   Академик В. В. Струве предполагал, что:

   «Ханаанеи, древнейшее население Палестины, были яфетидами и были родственны субарейским и хуррийским племенам», которые составляли «древнейшее население Сирии и Ассирии… Некоторые древнейшие географические названия в Палестине оказываются тождественными именам, встречающимся в Греции».[72]

   Авторы «Истории еврейского народа» указывают на существование несемитских топонимов Палестины: Иордан (Ярден), Яббок, Башан, Гильбоа, Лахиш, Салха, Циклаг… Далее они пишут: «Помимо этого, немало имеется названий, происхождение которых остается для нас загадкой; весьма возможно, что и они представляют собой лишь семитизированные слова чужого языка, искусственно, в силу одного лишь созвучия, уподобленные сходным еврейским словам; таковы, например, названия Иерусалим, Мегиддо, Эльтеке».[73]

   Восстановить в настоящее время все этнические напластования древнейшей Палестины и Сирии все еще является почти неразрешимой задачей, ввиду явной недостаточности лингвистического и археологического материала. Поэтому можно лишь очень издалека подойти к разрешению этого вопроса.

   Библия сохранила далекие и смутные предания о племенах, в древнейшие времена населявших Палестину. Легендарность этих преданий выражается в том, что эти племена носят название «слабых» (тени – «мертвые», ср. νέκυες у Манефона) или, наоборот, изображаются в виде могущественных гигантов, великанов. Эти племена обычно носят в библии названия рефаимов, зузимов, емимов, анакимов и хорреев. Библейские предания указывают район расселения этих племен и отмечают, что все эти племена были уничтожены. «В 14-м году пришел Кедорлаомер и цари, которые с ним, и покорили рефаимов в Аштероф-Карнаиме, зузимов в Гаме, емимов в (258) Шаве-Кириафаиме, и хорреев в горе их Сеире, до эль-Фарана, что при пустыне» (Бытие, гл. XIV, ст. 5–6)».[74]

   Хорреями в Библии, вероятнее всего, названы хурриты. Библия называет хурритов «хори» и сообщает, что «на Сеире жили прежде хорреи; но сыны Исавовы прогнали их и истребили их от лица своего и поселились вместо них: «а на Сеире жили прежде Хорреи; но сыны Исавовы прогнали их и истребили их от лица своего и поселились вместо их так, как поступил Израиль с землею наследия своего, которую дал им Господь (Втор. 2:12; ср. Быт. 36). В другом месте Библии в Книге Судей хурриты названы хивеями: «хивеи, жившие в горах Ливана от горы Баал-Хермон до Лево-Хамата».

  [image: chapter_end]


   
[image: before_title]

    Хурриты – кто они?
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О хурритах известно по немногочисленным хурритоязычным религиозным текстам из Вавилонии, Мари, Угарита и Хаттусы – столицы империи хеттов. Эти тексты написаны по-аккадски писцами, чей родной язык был хурритский и эти тексты иногда содержат вставки на хурритском языке. Первоначальной территорией обитания хурритов были верховья Тигра и Евфрата.
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Иллюстрация из книги» И. М. Дьяконов. Языки Древней Передней Азии. Изд. «Наука». М. 1967 г.

   
О языке хурритов среди ученых единого мнения нет. Но все сходятся в одном: этот язык не был ни индоевропейским, ни семитским. По мнению лингвиста С. Старостина, хурритский язык обнаруживает родство с языками нахско-дагестанской группы иберо-кавказской языковой семьи[75]. Ближайшими родственниками хурритов были урартийцы – правители государства Урарту (VIII–VI века до н. э.), которое располагалось на территории нынешней Армении, восточной Турции и северо-западного Ирана. Часть лексики урартов сохранилась в армянском языке в виде субстрата.

   Так, например, название озера Севан происходит от урартского Суниа – «озеро»[76]. Территория хурритов находилось южнее, в Северной Месопотамии, Северной Сирии и юго-востоке Малой Азии. Но хурриты проникали и южнее. Из строк, приведенных выше, видно, что хурриты населяли часть Палестины.

   Возможно, что хурритский язык был одним из языков догреческого субстрата в Древней Греции. Так, например, по-древнегречески Луна Селене. Но она имела и еще другое имя – Мена. На языке вейнахов (чеченцев и ингушей) «свет» – сердло, сердало. С.А. Старостин отмечал влияние хурритского субстрата на языки Малой Азии:

   «…Кроме хурритского с несколькими диалектами и урартского языков хуррито-урартская ветвь, по-видимому, включала в себя еще несколько языков в Малой Азии (как субстрат для лувийского и, вероятно, также на островах Кипр, Лемнос и др.). Большое типологическое сходство существует между этрусским и хуррито-урартскими языками, но лексических изоглосс пока не найдено».[77]

   С хурритами некоторые ученые находят общность древних жителей севера Месопотамии, которых шумеры называли субареями, а страну – Субарту. О Субарту упоминает аккадский царь Саргон, который совершал походы в эту страну. С субареями некоторые ученые связывают Халафскую культуру, которая имела малоазиатские корни. Согласно Еуропедии, неолитические жители культуры севера Месопотамии Хассуны и Халафа были носителями гаплогруппы J2. К этой же группе относились хурриты.[78]
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Шавушка – хурритская богиня любви и распри. Иллюстрация из книги: И.М. Дьяконов. «Предыстория армянского народа». АН Армянской ССР. Ереван. 1968 г.

   
Против идентичности хурритов и субарейцев возражал Игнас Джордж Гельб – американский лингвист. Он считал, что хурриты в Северной Месопотамии появились позже субарейцев, примерно в III тыс. до н. э., и на них перешло этническое название субареев, которые с древнейших времен населяли не только горные области на севере Месопотамии, но и затем Шумер и Вавилонию.[79]

   Название «хурриты» происходит от самоназвания хурри, которым называл себя этот народ. Культура хурритов испытала сильное влияние шумеро – аккадской культуры. В то же время и соседние государства также испытывали воздействие на них культуры хурритов. Самым старшим богом у хурритов был Кумарве (Кумарби). Среди «младшего поколения богов» «царем» («шарра» по-хурритски) был бог Грома Тешшоб, или, Тешшуб. Его супругой была Хебат; центами их культа были города Куммане и Киццуватна, в горах Малоазийского Тавра (во времена Римской империи Комана в Катаонии – Каппадокии) и город в верховьях реки Большой Заб (ассирийцы называли его Кумме, его бога Аддадом, а урарты называли его Куммену, а бога Тейшеба)

   Братом Тешшуба был солнечный бог Шимиге, а сестрой – богиня Шавушка. Хурриты также почитали аккадских (шумерских) богов неба Ану, мировых вод и мудрости Эйяи богинь Никкаль и Пендигалли.

   Самыми почитаемыми были боги Тешшуб, Хебат и Шавушка – богиня плодородия, Любви и войны. Шавушка часто изображается распахивающей одежду и обнажающей свою наготу. Та же богиня выступает под другим именем и в другой роли – Шидури («Дева»). Она попала в аккадский эпос о Гильгамеше как «хозяйка питейного дома богов Сидури». В каждом округе или большой общине существовали особые жрицы. По-аккадски они назвались энтум, что переводится как «женщина – царь»; по-хурритски они назывались энда. У хурритов существовали человеческие жертвоприношения. Интересные совпадения обнаруживаются при прочтении древнегреческих и хурритских мифов. Вот, например, хурритский цикл мифов, повествующих о боге Кумарби. Этот цикл прочли ученые в хеттских текстах, в которых были клинописью записаны различные мифы этого народа. Хетты, индоевропейцы по происхождению, внесли в свой религиозный пантеон имена местных хаттских и хурритских богов. В хурритской мифологии Кумарби считался отцом богов и отождествлялся с шумеро-вавилонским богом Энлилем. Основных текстов, в которых он играет главную роль, сохранилось два: миф о борьбе за власть между богами и длинное эпическое произведение «Песнь о Улликумме».

   Согласно мифу о борьбе за власть между богами, некогда царем небес был Алалу. Алалу восседал на троне, и «могучий Ану, первый среди богов, стоял перед ним, склонялся к его ногам и подавал ему чашу с питьем».

   Алалу царствовал на небе девять лет. На девятый год Ану пошел войной против Алалу и победил его, и Алалу бежал от него на землю. Ану же воссел на трон, и «могучий Кумарби прислуживал ему и склонялся к его ногам. Ану тоже царствовал девять лет. А на девятый год Кумарби пошел на него войной. Ану уклонился от битвы и птицей взлетел на небо, но Кумарби схватил его за ногу и стащил вниз. Затем Кумарби откусил Ану половой член (называемый в мифе «коленом») и рассмеялся от радости. Но Ану повернулся к нему и сказал: «Не радуйся тому, что ты проглотил! Во-первых, ты зачал могучего бога грозы, во-вторых, ты зачал реку Арранцах (Тигр), а в-третьих, ты зачал великого бога Тасмису (прислужника бога грозы). Трех грозных богов насадил я в тебя плодом своего тела».

   И с этими словами бог Ану взмыл в небо и исчез из вида. Но «мудрый царь Кумарби» выплюнул то, что было у него во рту, и трех этих грозных богов зачала и родила Земля.

   Это миф обнаруживает поразительное сходство с «Теогонией» древнегреческого поэта Гесиода. В «Теогонии» Земля (Гея) рождает Небо (Урана); затем Уран и Гея порождают Кроноса и других титанов. Уран ненавидит своих детей и пытается воспрепятствовать их рождению, но Кронос по совету Геи, оскопляет своего отца серпом. Из крови Урана рождаются Эринии (Фурии), гиганты и нимфы Мелии. А из пены, поднявшейся там, где детородный орган Урана упал в море, появляется на свет Афродита. Затем титанида Рея рождает от Кроноса олимпийских богов. Кронос проглатывает их одного за другим, кроме Зевса, вместо которого Рея подкладывает мужу камень. Возмужав, Зевс побеждает Кроноса и заставляет его изрыгнуть богов; камень же, который Кронос проглотил вместо

   Зевса, устанавливают в Дельфах, и он становится предметом поклонения. Завершается поэма битвой богов с титанами и окончательной победой олимпийцев. Неизвестно, каким образом хурритское сказание проникло в греческую мифологию. По одной из версий, предки греков познакомились со сказаниями хурритов в то время, когда их предки жили в Малой Азии, откуда они мигрировали на запад, на Балканский полуостров. Возможно, что далекие предки хурритов поселились в будущей Греции до прихода индоевропейцев и сходство мифов – греческого и хурритского – объясняется тем, что в культуру пришельцев греков-индоевропейцев проникло немало из культуры предыдущего населения. Схожая мифология существовала у финикийцев – народа, родственного ханаанам, жившему на восточном побережье Средиземного моря.

   Хурриты достигли значительных высот в области материальной культуры.

   В северной Сирии хурриты первыми стали делать стеклянную посуду из цветного стекла. От них это культурное достижение переняли египтяне и вавилоняне. Хурритскими изобретениями, вероятно, были бронзовый пластинчатый панцирь, бронзовый шлем с гребнем и бронзовый меч. Области, населенные хурритами, были очагами развития коневодства и колесничного дела. Впрочем, это могло быть влиянием пришельцев – индоиранских племен. Как известно, именно у индоевропейских племен колесницы, в которые запрягали лошадей, стали грозным военным оружием, против которого мало кто мог устоять. Типичным жилищем хурритов была многоярусная жилая башня – «бургана», по-аккадски «димту». В нижнем ярусе содержали скот, в верхних жили семьи. Однако такая башня не была единственным строением большой общины. Вокруг нее часто имелись одноэтажные дома, которые образовывали селение – алу. Одежду хуррита составляла короткая, вероятно, цветная юбочка с кистями, или с гладким краем. Иногда надевалась легкая рубашка с короткими рукавами. На ногах носили небольшие сапожки с загнутыми краями, простые общинники часто ходили босиком. Ритуальные одежды были шумеро-аккадские. На голове носили повязку или высокий колпак. Женщины носили длинный плащ, который одевали поверх длинной туники.
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Хурритская мужская одежда. Иллюстрации из книги «История древнего Востока». Ч. 2.Главная редакция восточной лит-ры. М. 1988 г.

   
Хурритское культурное влияние распространялось не только на соседние области Закавказья, но и на Малую Азия, и на Ашшуру, и на территорию Палестины.

   Сильное хурритское культурное влияние испытали хетты – народ индоевропейского происхождения, живший в Малой Азии.

   Но сами хетты, говорившие на индоевропейском языке, были продуктом смешения пришельцев индоевропейцев и хаттов – доиндоевропейского населения Малой Азии, откуда и пошло название хетты. Это название в научную среду, как считается, пришло из Библии, где этот народ назван хеттеями. Сами же хетты называли свой язык неситским по имени города Неса.

   Еще одним косвенным доказательством о хурритском населении древнего Ливана служит часть шумерского мифа, затем перешедшего в аккадский миф «Гильгамеш и гора бессмертных». Герой эпоса Гильгамеш решает совершить нападение на владение Хувавы – чудовища, властителя кедрового леса в горах Ливана. Хумбаба (новоассирийское), Хувава (шумер., старовавил., хуррит., хетт.) в шумеро-аккадской мифологии и эпосе страж кедрового леса (в горах Ливана), приставленный богом Энлилем. Друг Гильгамеша Энки отговаривает героя от опасной затеи, но тот непоколебим. Друзьям удается одолеть чудовище и лишить его могучей силы. Поняв, что он обречен, Хувава умоляет пощадить его.

   В шумерском сказании Xувава (Хумбаба) называет «гору Хуррум» своим отцом и матерью. Название горы, вероятно, говорит о хурритском происхождении Хувавы, то есть о хурритах как части жителей древнего Ливана. Хотя само имя Хувава напоминает больше «банановые» имена из так называемых «банановых» языков дошумерского населения Месопотамии – Забаба, Бунене, Инана и т. д. Этот термин предложил ученый востоковед, историк и лингвист И.М. Дьяконов. Исследователь шумеров Самуэль Крамер в книге, изданной на русском языке «Шумеры. Первая цивилизация на Земле»[80], считал, что холм Хурум, упоминаемый в мифе «Лугальбанда и гора Хурум», находился близ озера Урмия. Это озеро находится на северо-западе Ирана. В древности эта территория принадлежала урартам – родственникам хурритов. Согласно Самуэлю Крамеру, слово «хурум» в шумерском языке означает «хам, дурак». По мнению ученого, так шумеры называли урартов, вероятно, по причине каких-то враждебных отношений. Но и другие народы, вторгавшиеся в Шумер, как например, эламиты, также заслужили у шумеров презрительное отношение. У шумеров была поговорка: «Эламит – жить в одном доме для него плохо». Это означало, что эламиту мало одного дома, он стремиться отобрать у шумера еще один.

   Хурриты славились своими заклинаниями и очистительными ритуалами. Некоторые из них, возможно, переняли древние семиты. Гернот Вильхельм в своей книге «Древний народ хурриты» (изд. «Наука» 1992 г) описывает хурритский ритуал, имеющий поразительное сходство с библейским обычаем в Ветхом Завете. Речь идет о так называемом «козле отпущения», о котором говорится в Библии:

   «И возьмет двух козлов и поставит их пред лицем Господним у входа скинии собрания; и бросит Аарон об обоих козлах жребии: один жребий для Господа, а другой жребий для отпущения; И принесет Аарон тельца в жертву за грех за себя и очистит себя и дом свой и приведет Аарон козла, на которого вышел жребий для Господа, и принесет его в жертву за грех, а козла, на которого вышел жребий для отпущения, поставит живого пред Господом, чтобы совершить над ним очищение и отослать его в пустыню для отпущения и чтоб он понес на себе их беззакония в землю непроходимую». (Левит. Гл. 16. 6-10). Этот обряд у древних евреев получил название Азазель. Позже так стал называться один из падших ангелов, которого Бог сослал в ад.

   Подобные обряды очищения от нечистой силы существовали и существуют у многих народов мира. Объектами, с которыми изгонялась нечистая сила, служили различные животные, а иногда и люди.[81]

   В хурритском царстве Киццуватна, которое существовало на юго-востоке Малой Азии в XVI–XIV веках до н. э. существовал подобный обряд очищения, носивший название nakkušse – «отпущенный». Вильхельм пишет, что многие магические подобные обычаи в Малой Азии возникли в районах, населенных хурритами. Поэтому возникает вопрос, был ли этот обычай изгнания козла отпущения в пустыню, описанный в Библии, хурритским, или хурриты переняли его от семитов.

   И еще несколько параллелей между библейскими сказаниями и обычаями хурритов. При раскопках города Нузу (15 км к югу от Киркука), который входил в небольшое хурритское царство Аррапха (Араффа) было обнаружено множество глиняных табличек середины II тыс. до н. э. В некоторых этих табличках были записаны хурритские законы. Исследователи нашли аналогии между этими законами и некоторыми библейскими устоями. Так, например, бездетный мужчина мог усыновить взрослого человека, который должен был заботиться о приемном отце. Но если у отца не было сыновей, то усыновленный получал полное право на наследство. Если у усыновившего все-таки рождался сын, то он получал все права на наследство. В Библии Авраам сокрушается, что умрет бездетным и все его имущество получит некий Елиезер из Дамаска, который, видимо, был усыновлен Авраамом: «Владыка Господи! что Ты дашь мне? я остаюсь бездетным; распорядитель в доме моем этот Елиезер из Дамаска». (Быт. 15:2).

   Если же в браке не рождалось сыновей, жена должна была предоставить мужу наложницу. Сара так и поступила, предложив Агарь Аврааму (Быт. 16:2). Рахиль (по-еврейски Рахель – «овечка»), дала своему мужу Иакову свою служанку Баллу (Быт. 30:3). Точно такой обычай существовал и в Нузи. Иаков бежал со своей женой Рахиль из Харрана от тестя Лавана. Рахиль при этом украла идолов, которые были у ее отца: «И как Лаван пошел стричь скот свой, то Рахиль похитила идолов, которые были у отца ее. (Быт. 31:19). На седьмой день Лаван догнал Иакова и Рахиль. Лаван тщательно обыскал все их имущество, пытаясь найти идолов. Зачем же они были ему так нужны? Таблички из Нузи объясняют причину. Человек, в чьем владении были эти домашние идолы (терафимы), получал также права на наследство. То есть, Иаков имел право на все имущество Лавана в случае смерти последнего. Домашние идолы у хурритов были хранилищами душ предков. В Библии Лаван называется Арамеянином, но это, скорее всего, поздняя вставка. В одной найденной табличке из Нузи говорится о продаже прав на наследство одним братом другому, что схоже с библейским рассказом о продаже прав на первородство Исавом Иакову. Возникает парадоксальный вывод: Авраам, родоначальник евреев, мог иметь хурритские корни.

   Тексты из Нузу говорят о присутствии хапиру. Ученые так и не пришли к единому мнению, кто скрывается под этим названием. Многие исследователи считают, что это кочевники-семиты, которые послужили основой для образования народа евреев. Другие считают хапиру военными отрядами наемников, где были представители разных этносов. Американский ученый Финеган приводит данные о хапиру в Нузу:

   «Тексты, – говорит он, – хурритской общины из Нузу в сев. Месопотамии около 1400 г. до н. э. рассматривают их (хабиру – И. К[82].) как наемников, слуг и даже рабов. В Вавилонии они имели специальные юридические гарантии своих прав, в Нузу был особый надзиратель, охранявший их привилегии. В Нузу и позже в Египте они использовались больше как слуги. Хетты в XIV в. до н. э. использовали их как наемников».[83] Возможно, что хапиру, или хабиру многое переняли из культуры хурритов и затем принесли эти черты в обычаи евреев.
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    Вторжение иудеев в Палестину
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До XIII века до н. э. Ханаан находился под гегемонией Египта. Но эта территория не составляла единого государственного образования.
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Карта государств Палестины I тыс. до н. э.

   
Палестина представляла множество городов-государств под управлением местных царей.

   При этом экономика этих мелких царств была ослаблена налогами со стороны Египта и нашествием «народов моря».

   Впервые это название получили племена, которые напали на Египет в XIII веке до нашей эры и едва не сокрушили древнюю цивилизацию.

   Их происхождение до сих пор вызывает споры среди исследователей. Ясно лишь одно, что значительную часть «народов моря» составляли племена Эгейского региона. Среди них, возможно, были и предки этрусков. Египтянам с большим трудом удалось отбить атаки «народов моря». В первой половине XIII века до н. э. в Палестине появляются объединение семитских иудейских племен, которое стало называться Израиль. Они стали захватывать территорию, принадлежавшую местным племенам, среди которых значительную часть составляли ханаанеи. Часть коренного населени была уничтожена, другая часть бежала. Оставшиеся, как это часто происходило в истории, слились с захватчиками. Такому слиянию способствовало то, что ханаанеи говорили на том же семитском языке, что и захватчики. Но захват городов давался израильским племенам с трудом. Израильтяне не могли взять приступом многие города, и они оставались независимыми еще долгое время. Пришельцы-кочевники оседали на захваченных землях и превращались в земледельцев. Они обычно селились у искусственных водоемов, которые сооружали коренные жители Палестины. Дело в том, что в Палестине мало природных источников воды, и жители научились сооружать каменные цистерны, которые изнутри покрывали слоем цемента. Это позволяло накапливать и длительное время хранить дождевую воду. В этой войне с ханаанеями происходило объединение израильских племен, так как только крепко сплоченные в военном плане племена могли подавить сопротивление жителей Ханаана.

   В то же время расселение израильских племен на захваченной территории разобщало их между собой. Племя иудеев заняло территорию на юге в горной местности к западу от Мертвого моря, и эта местность получила название Иудея. Вот как говорится об этом в Библии, книге Судей: «Иуда пошёл, и Иегова отдал хананеев и ферезеев в их руки, так что они поразили в Везе́ке десять тысяч человек… Ещё сыновья Иуды воевали против Иерусалима и захватили его. Они поразили город остриём меча и предали его огню.

   9. После этого сыновья Иуды спустились, чтобы воевать с хананеями, населявшими гористую местность, а также Негев и Шишелу. 10. Итак, Иуда выступил против хананеев, которые жили в Хевроне (раньше Хевррон назывался Кириаф-Арба), и поразил Шешая,

   Ахимана и Фалмая». Но не все местные племена были уничтожены: «21. Сыновья же Вениамина не изгнали иевусееев, населявших Иерусалим, поэтому иевусеи живут с сыновьями Вениамина (то есть с племенем виньямина – прим. автора) в Иерусалиме до сих пор…

   Другая часть израильских племен захватила на севере Палестины большую по площади более плодородную часть, которая стала называться Израилем:

   «28. Когда Израиль стал сильным, то сделал хананеев подневольными работниками, но не изгнал их полностью.

   29. Также и Ефрем не изгнал хананеев, живших в Газере, и хананеи продолжали жить среди них в Газере».[84]
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Иерусалим. Площадь Харам аш-Шариф. В центре – здание мечети Куббат ас-Сахра (687 – 91). На переднем плане слева – здание мечети аль-Акса (8 – 11 вв.).

   
Название города Иерусалима вызывает много вопросов о его происхождении. Впервые оно встречается в египетских текстах XIX–XVIII веков до н. э. в форме Рушалимум, в XV веке как Урушалим, затем в VIII веке до н. э. как Урусалимму. Считается, что оно означает «город Шалима».[85]

   Вторая часть может быть семитским словом «мир» – Салим, Шолим (ср. совр. еврейское шолом, араб. салам). Первая часть «Ур» может иметь общее происхождение с дошумерским ур – «город, поселение», которое входило в состав названий многих шумерских городов – Ур, Ниппур, Шурруппак и т. д. Некоторые ученые полагали, что этот термин по происхождению дравидийский. Не исключено, что протодравиды были в числе древнейших жителей Палестины. Ученый-лингвист И. М. Дьяконов в примечании в своей книге пишет о том, что «следы древнего дравидического населения обнаруживаются, быть может, также на Аравийском полуострове; вероятно, что в глубокой древности дравиды заселяли и Иран».[86]

   Интересно, что среди предков египтян были люди с дравидийскими расовыми чертами. Вероятно, приставка ур в семитских языках превратилась в йер, или ир, что на иврите значит «город». Так, например, Иерихон – по-ивритски Иерихо.

   Еврейское название столицы Израиля – Иерушалаим – это переделанное на ивритский лад прежнее название.[87] Сходство дравидийского ур и семитского ир не случайно. И дравидийские и семитские языки входят в ностратическую макросемью языков наряду с картвельскими, индоевропейскими, уральскими, алтайскими. Иногда к этой группе относят эскимосско-алеутские языки. Считается, что все эти языки имели общего предка и зародились в восточном Средиземноморье примерно 10–15 тыс. лет назад. Правда, не все ученые-лингвисты поддерживают эту теорию.

   Наименование Иерусалима может также происходит от названия народа иевусеев. Из Библии видно, что иевусеи не относились к израильтянам: «Когда они были близ Иевуса, день уже очень преклонился. И сказал слуга господину своему: зайдем в этот город Иевусеев и ночуем в нем. 12 Господин его сказал ему: нет, не пойдем в город иноплеменников, которые не из сынов Израилевых, но дойдем до Гивы» (книга Судей 19. 11. 12).

   По Библии примерно в 1000 г. до н. э. израильтяне под руководством царя Давида захватили Иерусалим: «И пошел царь и люди его на Иерусалим против Иевусеев, жителей той страны; но они говорили Давиду: «ты не войдешь сюда; тебя отгонят слепые и хромые», – это значило: «не войдет сюда Давид». Но Давид взял крепость Сион: это – город Давидов. И сказал Давид в тот день: всякий, убивая Иевусеев, пусть поражает копьем и хромых и слепых, ненавидящих душу Давида. Посему и говорится: слепой и хромой не войдет в дом (Господень). И поселился Давид в крепости, и назвал ее городом Давидовым, и обстроил кругом от Милло и внутри. 10 И преуспевал Давид и возвышался, и Господь Бог Саваоф был с ним». (2 книга Царств. 6-10).

   Почему же Давиду понадобилось захватывать Иерусалим? Не только для того, чтобы завладеть богатой добычей: «Расположенный на большой высоте, Иерусалим представлял собой естественную крепость, взять которую можно было только с одной стороны, так как с остальных трех сторон он был защищен огромными отвесными скалами. Даже грозная, прекрасно вооруженная римская армия при Веспасиане и Тите (I век н. э.) должна была около полугода осаждать этот город, прежде чем смогла его взять. Отсюда понятно, почему царь Давид сделал это горное гнездо своей столицей и перенес сюда культ племенного бога Ягве».[88]

   Но согласно той же Библии, евреи не уничтожили местное население Иерусалима. Более того, согласно Танаху, царь Давид купил у царя иевусеев Аравна, или Орна, участок земли для постройки храма. Возникает вопрос, а был ли Иерусалим захвачен штурмом, или израильтяне проникли в столицу иевусеев мирным путем? Иначе зачем Давиду надо было покупать участок земли в захваченном городе? Некоторые ученые считают, что Аравна не имя, а титул, который переводился с языка иевусеев, как «царь». Напрашивается аналогия с хурритским термином эври – «господин». Такое название носили правители и верховные жрецы больших хурритских общин. Некоторые исследователи даже считают, что этническое название «еврей» происходит от хурритского термина эври.[89]

   В крупных городах ханаанское население сохранилось. Израильтяне иногда попросту не могли взять штурмом хананейский город. Окруженные мощными стенами хананейские города-крепости были недоступны для кочевников-семитов с их слабым вооружением. Это признает и Библия:

   «Сыны Манассиины не могли выгнать жителей городов сих, и Хананеи остались жить в земле сей. Когда же сыны Израилевы пришли в силу, тогда Хананеев сделали они данниками, но изгнать не изгнали их». (Нав. 17. 12, 13).

   Под культурным воздействием коренного населения, которое стояло на более высокой степени развития, пришлые еврейские племена меняли свой образ жизни. На плодородных землях севера Палестины стало развиваться пашенное земледелие, садоводство, разведение маслин, виноделие и оседлое скотоводство. В связи с тем, что для обработки полей нужно было привлекать много людей, стало развиваться рабство. Рабы были не только из числа военнопленных и приобретались на рынках, где ими торговали. Патриархальный строй израильских племен претерпел изменения. До XI века израильские племена управлялись советами родовой знати и «судьями» – шофетами. Слово шофети́м происходит от глагола шафа́т, означающего «судить, защищать, наказывать, управлять». Судьи назначались, по религиозным представлениям израильтян, «самим Богом, «Судьей всех» (Евр. 12:23). Но с ростом рабовладельчества происходил распад патриархального строя бывших кочевников. Власть все больше переходила к племенным вождям.
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    Израиль и филистимляне
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На рубеже XIII и XII веков вдоль восточного побережья Средиземного моря появляются селения и города филистимлян. Филистимляне появились в этом регионе после нашествия «народов моря». Такое название получили народы средиземноморья, вторгшиеся в Египет примерно в 1219 г. до н. э. Это вторжение было следствием миграции народов с
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Из книги «Всемирная история». Гос. изд-во. Политической литературы. М. 1956 г.

   
Балканского полуострова, которое затем распространилось на Малую Азию. Стронутые этим передвижением народы Эгейского региона и Малой Азии дошли до границ с Египтом. При этом было уничтожено Хеттское царство, мощный противник Египта за влияние в Палестине. Причин этому передвижению называют несколько, но ни одна из них не является превалирующей. Этнический состав этих народов был разнообразен и происхождение их неясно. Некоторые ученые считают, что большинство этих народов моря были не индоевропейскими. Названия племен «народов моря» можно узнать из египетских текстов Рамсеса III. В них упоминаются плст (пелазги), айкваша (ахейцы), склш (сикулы), дануна (данайцы), трш (турша), твкр (тевкры), шрд (шардана).

   Египтяне с большим трудом отразили это нападение. Им пришлось перенять от завоевателей такое военное достижение, как металлические доспехи, которых прежде у египетских воинов не было. Часть нападавших после разгрома в битвах с египтянами попала в плен. Другие оставшиеся мигрировали на острова в Средиземноморье. Один из этих народов турша, или тирсены, затем переселились в Италию и стали знаменитыми этрусками. Сикулы приплыли на остров, который теперь называется по их имени Сицилией. Данайцы – это другое название греков-ахейцев. Шардана заселили остров, который теперь называется Сардинией.

   Пеласги, или пелесты и тевкры осели на восточном побережье Средиземного моря. Само название Палестина происходит от пелестов, или филистимлян. В свою очередь название этого народа происходит от еврейского плиштим, что значит «вторгшиеся». Происхождение филистимлян не ясно. В Библии утверждается, что они выходцы с острова Крит: «потому что настал день для истребления всех филистимлян, для искоренения у Тира и Сидона всех уцелевших помощников. Господь погубит филистимлян, остаток тех, кто пришел с берегов Крита» (Иер. 47:4). Этот факт подтверждается тем, что на египетских изображениях из Мединет-Абу колесницы, корабли и одежда филистимляне близки к Эгейскому типу. Существует теория, что филистимляне – это потомки догреческого населения Балканского полуострова, пеласгов. Филистимляне вторглись в южную часть восточного побережья Средиземного моря, захватили ряд укрепленных городов и создали союз пяти городов-государств (греч. Пентаполис), в который входили: Газа, Ашдод, Аскалон, Гат и Экрон; во главе союза стоял царь г. Гат. Филистимляне, в отличии от израильтян, у которых орудия были из бронзы, владели железным оружием, что давало им весомый перевес. Филистимляне строго хранили секреты изготовления железного оружия и не допускали к ним покоренное население:

   «Кузнецов не было во всей земле Израильской; ибо Филистимляне опасались, чтобы Евреи не сделали меча или копья. И должны были ходить все Израильтяне к Филистимлянам оттачивать свои сошники, и свои заступы, и свои топоры, и свои кирки, когда сделается щербина на острие у сошников, и у заступов, и у вил, и у топоров, или нужно рожон поправить. (1 книга Царств. 13–21)
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Неизвестно, на каком языке первоначально говорили филистимляне, но в скором времени они перешли на ханаанейский язык. Правда, культура филистимлян еще долго сохраняла свое своеобразие, например, в керамике, которая имела сходство с поздномикенской керамикой побережья эгейского моря. Филистимляне принимают местные ханаанские культы Дагона, Ваала и других богов.
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Давид и Голиаф. Гравюра Густава Доре.

   
Во второй половине тысячелетия филистимляне начинают вторгаться в соседнюю с ними область иудеев. Но они не стремились вглубь этой гористой и малоплодородной земли.

   Филистимлян больше привлекали богатые земли Израиля. Филистимляне нанесли ряд тяжелых поражений израильтянам и захватили ряд важных городов, как например, Силом (Шило), где находился ковчег Завета.

   С появлением в Израиле первого царя происходят и изменения в военном перевесе израильтян над филистимлянами. В веке царем Израиля становится Саул из племени вениамитов. Избрание его произошло во время народного собрания. Саул объединил все израильские племена и в результате численного перевеса израильтяне смогли одержать ряд побед над филистимлянами. Согласно Библии, решающую роль в победе над филистимлянами сыграл поединок между воином великаном из стана филистимлян Голиафом и Давидом. Войско филистимлян и войско израильтян расположились друг против друга. Израильтян возглавлял Саул. Вместе с ним были старшие братья Давида – юноши-пастуха из Иудеи. Через некоторое время отец послал Давида в израильский стан отнести хлеб для братьев и узнать об их нуждах и о здоровье.

   Когда Давид стал пробираться в войско израильтян, он увидел громадного роста (2 метра 70 см) филистимлянина Голиафа. Тот был одет в чешуйчатую броню и медные наколенники. На его голове был медный шлем, а в руке медный щит. В одной руке он нес тяжелое железное копье, один наконечник которого был почти 7 килограммов. Он стал вызывать на поединок соперника из войска израильтян. Он поставил условие: если филистимляне одолеют израильтян, то те будут их рабами, и наоборот, если победит израильский воин, то рабами станут филистимляне. Однако никто из израильского стана не решался выйти сразиться с Голиафом, страшась и ужасаясь его вида. Голиаф стал надсмехаться над израильтянами и поносить их. Давид, стоящий с израильтянами, стал высказывать негодование, что никто не осмеливается выступить против великана. Старший брат Давида отругал его, сказав, что тому следовало вернуться к своим овцам. С такими же словами Давид обратился к другим израильтянам, но в ответ ему были слова примерно такие же, что сказал Елиав. Между тем слова Давида дошли до Саула, и тот велел привести подростка. Давид попросил разрешения сразиться с Голиафом. Саул с недоверием отнесся к словам Давида. Саул сказал ему: «…Ты еще юноша, а он воин от юности своей». Но Давид рассказал Саулу, как Бог помогал ему в борьбе со львами и медведями, когда он пас овец. После этого Саул разрешил Давиду участвовать в поединке, сказав: «Иди, да будет Господь с тобой». Саул велел одеть Давида в броню и дать ему в руки меч. Давид, походив немного в вооружении, которого он никогда не носил, решил его снять. Он сказал Саулу, что не может носить это вооружение и лучше ему его снять. Он остался в одежде пастуха, в которой был до этого, и взял в руки свой посох. В пастушью сумку, которая была с ним, он положил пять гладких камней, взятых из ручья неподалеку. С таким вооружением он вышел против Голиафа. Голиаф, увидев идущего к нему Давида, стал смеяться над ним, говоря: «Что ты идешь на меня с палкою? Разве я собака?»

   Давид ответил ему: «Ты идешь против меня с мечом, копьем и щитом, а я иду против тебя во имя Господа Саваофа, Бога воинств Израильских, которые ты поносил». Затем Давид опустил руку в свою пастушескую сумку, достал оттуда камень, бросил его из пращи и поразил Голиафа так, что камень попал Голиафу прямо в лоб и тот замертво упал на землю. Затем Давид из ножен меч Голиафа и отсек голову великана.

   Филистимляне, увидев, что их силач погиб, стали разбегаться, а израильское войско одержало над ними победу. Так говорится Библии о победе израильтян. В Коране также есть эпизод о поединке между Давидом и Голиафом: «Они разгромили их по воле Аллаха. Давуд (Давид) убил Джелута (Голиафа), и Аллах даровал ему царство и мудрость, и научил его тому, чему пожелал. Если бы Аллах не сдерживал одних людей посредстовом других, то земля пришла бы в расстройство. Одноко Аллах милостив к мирам. (Аль Бакара (Корова) 2:251)».

   После нескольких побед над филистимлянами удача отвернулась от израильтян. Согласно историческим данным, Саул и его старшие сыновья погибли на поле битвы. Косвенно причиной поражения Саула был один из его военачальников из племени иудеев Давид. Он бежал со службы Саула и перешел вместе со своим отрядом на сторону филистимлян. Давид воспользовался беспорядком, возникшим после смерти Саула и, опираясь на недовольство некоторой части израильской знати, становится царем Израиля. В этом ему помогало жречество Иудеи: «И пришли все колена Израилевы к Давиду в Хеврон и сказали: вот, мы – кости твои и плоть твоя; еще вчера и третьего дня, когда Саул царствовал над нами, ты выводил и вводил Израиля; и сказал Господь тебе: «ты будешь пасти народ Мой Израиля и ты будешь вождем Израиля». И пришли все старейшины Израиля к царю в Хеврон, и заключил с ними царь Давид завет в Хевроне пред Господом; и помазали Давида в царя над Израилем.» (2 книга Царств. 5. 1.)

   Давид нанес ряд поражений филистимлянам:

   «Когда Филистимляне услышали, что Давида помазали на царство над Израилем, то поднялись все Филистимляне искать Давида. И услышал Давид и пошел в крепость. А Филистимляне пришли и расположились в долине Рефаим. И вопросил Давид Господа, говоря: идти ли мне против Филистимлян? предашь ли их в руки мои? И сказал Господь Давиду: иди, ибо Я предам Филистимлян в руки твои. И пошел Давид в Ваал-Перацим и поразил их там, и сказал Давид: Господь разнес врагов моих предо мною, как разносит вода. Посему и месту тому дано имя Ваал-Перацим. И оставили там (Филистимляне) истуканов своих, а Давид с людьми своими взял их. И пришли опять Филистимляне и расположились в долине Рефаим. И вопросил Давид Господа, И Он отвечал ему: не выходи навстречу им, а зайди им с тылу и иди к ним со стороны тутовой рощи; и когда услышишь шум как бы идущего по вершинам тутовых дерев, то двинься, ибо тогда пошел Господь пред тобою, чтобы поразить войско Филистимское. И сделал Давид, как повелел ему Господь, и поразил Филистимлян от Гаваи до Газера.(2 книга Царств. Гл 5. 17–21).

   Столицей новой страны, объединившей Израиль и Иудею, стал Иерусалим.

   Выше говорится о долине Рефаим. Согласно Библии, это место, где обитали гиганты, которых называли рефаимы. Рефаимом был Голиаф. В энциклопедическом справочнике Броккауза и Эфрона о рефаимах приводятся следущие сведения: «Рефаимы (евр. «исполины») – древнейшие обитатели Палестины. Название свое они получили или от имени своего родоначальника Рафы, потомками которого они называются во 2 книге Царств (XXI, 16, 18 и 22) и в 1 Парал. (XX, 4, 6, 8), или, может быть, от высокого их роста и силы: в Св. Писании имя Р. (Рафаимы – прим. автора) нередко заменяется словами гигант, великан, исполин (см., например, Второз., II, 10–11, 20–21; Числ., XIII, 34). Р. появляются между ханаанскими племенами с древнейших времен; известны они были уже во времена Авраама, и тогда были побеждены Кедорлаомером, царем еламским (Быт., XIV, 5; XV, 20). Они жили за Иорданом в земле Васанской (Второз., III, 11), в земле Моавитской (ib., II, 10–11), в земле Аммонитской (ib., II, 20–21), на западной стороне Мертвого моря, ниже Иерусалима, и около Хеврона (Нав., XV, 8, 13–14; XVIII, 16), также около горы Ефремовой (ib., XVII, 15) и в земле Филистимской (2 Цар., V, 18, 22; XXI, 15–22; 1 Парал., XI, 15; XIV, 9; XX, 4–8).

   С Р. в Св. Писании нередко соединяются и называются тем же именем некоторые другие племена, отличавшиеся исполинским ростом и необыкновенной силой, например, енакимы, жившие около Хеврона (Нав., XI, 21–22), зузимы, бывшие в союзе с Р. и побежденные Кедорлаомером, емимы, жившие по восточной стороне Мертвого моря (Быт., XIV, 5), замзумимы, истребленные аммонитянами (Второз., II, 20–21). Может быть, это были разные ветви одного и того же племени. Во время вступления евреев в землю обетованную Р., как особого племени, собственно, уже не существовало, а оставались только в иных местах некоторые из их потомков (к последним относится и Голиаф, боровшийся с Давидом); о древних Р. сохранялись уже только воспоминания (Второз., II, 10, 11; III, 11; Нав., XIII, 12; 2 Цар., XXI, 16). О происхождении Р. мнения различны. Так как Р. в таблице народов (Быт., гл. X) не значатся ни между семитами, ни между хамитами, а прямо называются хананеями и аморреями (Быт., XII, 6; XV, 16; Суд., XI, 20–23; Второз., III, 8, 11,13), царство их – царством Аморрейским (ср. Амос., II, 9), то их отожествляют и с аморреями. Может быть, они были древнейшей отраслью хамитов, от которых произошли и хананеи, как младшая ветвь. В некоторых местах Св. Писания слово Р. имеет другое значение: так, в книге Иова (XXVI, 5), в Притчах (II, 18; IX, 18; XXI, 16), в Псалтыре (LXXXVII, 11) и у пророка Исаии (XIV, 9—10; XXVI, 14, 19) оно означает умерших».

   Из вышесказанного можно сделать вывод, что часть Ханаана до прихода израильских племен населяли народы неясного происхождения, общее между которыми был такой физический признак, как высокий рост. Согласно Библии Бог приказал израильтянам завоевать эти земли: «и она считалась землею Рефаимов; прежде жили на ней Рефаимы; Аммонитяне же называют их Замзумимами; народ великий, многочисленный и высокий, как сыны Енаковы, и истребил их Господь пред лицем их, и изгнали они их и поселились на месте их». В книге Иисуса Навина говорится о царе рефаимов: «сопредельный ему Ог, царь Васанский, последний из Рефаимов, живший в Астарофе и в Едреи». (Нав. 12:4). В книге Бытия Астероф назван Астероф Карнаин, то есть «двурогий». Многие ученые считают, что это указывает на культ Луны, который существовал у рефаимов. Долина рефаимов славилась своим плодородием. В настоящее время это долина называется по-арабски Эль-Бекаа.

   Кроме священных книг Ветхого и Нового заветов были так называемые апокрифы – не вошедшие в число Заветов. Одна из них называется книгой Еноха. Вот что говорится в ней о происхождении рефаимов:

   «1. И случилось, – после того как сыны человеческие умножились в те дни, у них родились красивые и прелестные дочери. 2. И ангелы, сыны неба, увидели их, и возжелали их, и сказали друг другу: «Давайте выберем себе жен в среде сынов человеческих и родим себе детей»! 3. И Семъйяза, начальник их, сказал им: «Я боюсь, что вы не захотите привести в исполнение это дело и тогда я один должен буду искупать этот великий грех». 4. Тогда все они ответили ему и сказали: «Мы все поклянемся клятвою и обяжемся друг другу заклятиями не оставлять этого намерения, но привести его в исполнение». 5. Тогда поклялись все они вместе и обязались в этом все друг другу заклятиями: было же их всего двести. 6. И они спустились на Ардис, который есть вершина горы Ермон; и они назвали её горою Ермон, потому что поклялись на ней и изрекли друг другу заклятия. 7. И вот имена их начальников: Семъйяза, их начальник, Уракибарамеел, Акибеел, Тамиел, Рамуел, Данел, Езекеел, Саракуйял, Азаел, Батраал, Анани, Цакебе, Самсавеел, Сартаел, Турел, Иомъйяел, Аразъйял, это управители двухсот ангелов, и другие все были с ними. 8. И они взяли себе жен, и каждый выбрал для себя одну; и они начали входить к ним и смешиваться с ними, и научили их волшебству и заклятиям, и открыли им срезывания корней и деревьев. 9. Они зачали и родили великих исполинов, рост которых был в три тысячи локтей. 10. Они поели все приобретение людей, так что люди уже не могли прокармливать их. 11. Тогда исполины обратились против самих людей, чтобы пожирать их».[90]

   Во время Всемирного потопа потомки ангелов и земных женщин по большей части погибли, но не все. Оставшихся рефаимов, которых еще называли анакитами, или эмимами, сыновьями Енаковы, уничтожил Иисус Навин во время завоевания Ханаана:

   «В то же время пришел Иисус и поразил Енакимов на горе, в Хевроне, в Давире, в Анаве, на всей горе Иудиной и на всей горе Израилевой; с городами их предал их Иисус заклятию; не осталось ни одного из Енакимов в земле сынов Израилевых, остались только в Газе, в Гефе и в Азоте.

   Таким образом взял Иисус всю землю, как говорил Господь Моисею, и отдал ее Иисусу в удел Израильтянам, по разделению между коленами их. И успокоилась земля от войны».[91]
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Аэрофотоснимок «Кольца рафаимов»

   
Наука не может дать объяснения, существовал ли такой народ на самом деле. Или это просто очередная легенда о великанах, которая была распространена в сказаниях многих народов мира. Но археология косвенно подтверждает, что такой народ мог существовать. Речь идет о так называемом «кольце Рефаимов». Этот мегалитический памятник расположен на Голанских высотах, примерно в 16 км от восточного побережья Тивериадского озера в центре большого плато. На этом же плато найдено сотни дольменов. Этот памятник состоит из более чем 42000 базальтовых валунов, которые кругами опоясывают курган высотой 4,5 метра, расположенный в центре. Внешний вал образует диаметр размером 160 метров и высотой почти 2,5 метра. Этот памятник имеет возраст примерно 3000 тыс. до н. э. Подобных мегалитических памятников (от греческого мега – «большой» и литос – «камень») в Палестине довольно много. После вторжения в Ханаан израильтяне соорудили святилище на месте древнего ханаанского культового центра, которое называлось Гилгал. Руководил строительством Иисус Навин (Иехошуа бин Нун). Он был главным помощником пророка Моисея, когда тот выводил евреев с Египта (так называемый Исход).

   «И сделали сыны Израилевы так, как приказал Иисус: взяли двенадцать камней из Иордана, как говорил Господь Иисусу, по числу колен сынов Израилевых, и перенесли их с собою на ночлег, и положили их там.

   И (другие) двенадцать камней поставил Иисус среди Иордана на месте, где стояли ноги священников, несших ковчег завета (Господня). Они там и до сего дня». (Кн. Иисуса Нав. 4. 8,9).

   Сооружение культовых сооружений из поставленных в ряд камней, было вероятно, характерно для древних афразийских народов – общих предков семитов и хамитов (старое название для народов, разговаривающих на хамитских языках. К ним относятся берберы и туареги и другие народы в Северной Африке. Хамитами были древние египтяне). Скорее всего, святилище из поставленных в ряд камней существовало в Гилгале до прихода израильтян.

   С мегалитическими памятниками у многих народов связаны легенды о великанах, которые якобы их построили. Так, например, знаменитый Стоунхендж, в преданиях валлийцев – потомков кельтского населения Британии, получил название «пляска Великанов». Наверное, в средневековье люди уже не помнили, кто и когда сложил эти величественные сооружения древности. Из-за того, что им было непонятно, как можно было установить огромные каменные глыбы этих древних мегалитов, люди решили, что такой вес могли осилить только великаны. Мог ли в Ханаане к моменту прихода иудейских племен существовать народ исполинского роста? Возможно, рефаимы не были такими исполинами. Просто их рост, по сравнению с пришельцами-семитами был значительно выше. Иудеи относятся к средиземноморской расе, для которой характерен невысокий рост. Но среди средиземноморской группы существует ее разновидность – атланто-средиземноморская раса, для которой характерен высокий рост. Но рефаимы могли быть потомками древнего кроманьонского типа, для которого был характерен высокий рост (около 180 см), мощное телосложение. К этому типу из современных рас человека близки по расовым признакам представители так называемой динарской расы. Она характеризуется следующими признаками: высокий рост, короткая голова, узкое лицо, крутой затылок, сильно выступающий нос, каштановые или черные волосы, карие глаза и коричневатая кожа.

   Палестина известна находками останков одного из вида древних людей, которые в науке получили название неандертальцев, по названию долины Неандерталь в Германии. Эта долина, в свою очередь была названа в честь Иоахима Неандера – теолога и композитора. Неандертальцы принадлежали к другому виду ископаемых людей – Homo neanderthalensis.

   Современный тип человека относится к Homo Sapiense. Неандертальцы отличались от современного вида человека более массивным скелетом, были меньше ростом (160–165 см) и обладали некоторыми признаками, присущими обезьянам – надбровный валик, отсутствие подбородка. С другой стороны, объем мозга (1400–1740 см3) у них был даже больше, чем у современного человека (1400 см.). В период верхнего палеолита (35 тыс. лет назад) неандертальцы сосуществовали вместе с людьми современного типа – кроманьонцами. Они превосходили кроманьонцев по мышечной массе на 30–40 %, то есть были гораздо сильнее, тем не менее, именно с появлением кроманьонцев в Европе многие ученые связывают исчезновение неандертальцев. Неандертальцы исчезли около 30 тыс. лет назад, примерно во время появления в Европе людей современного типа – кроманьонцев.
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Неандерталец из пещеры Схул V. Реконструкция М.М. Герасимова. Из книги «Люди каменного века». М. 1964 г.

   
Но в 1928 году в Палестине в пещере Схул на горе Кармель на севере Израиля были сделаны находки останков пещерных людей, которые имели признаки и неандертальцев и кроманьонцев. Возраст останков от 200 тыс. до 45 тыс. лет. По одним признакам – мощные надбровные дуги, крупная челюсть, затылочное отверстие в черепе, через которое проходит спинной мозг – длинное и узкое – они относились к неандертальцам.

   В то же время череп был высоким, кости конечностей – длинными. Надбровные дуги немного разделялись. Подбородочный выступ был немного обозначен, в то время как у неандертальцев его не было совсем. Поясничный столб имел на пояснице S-образный изгиб, как у Homo Sapiens (современный человек). Рост мужчин достигал 180 см, что значительно выше роста неандертальцев. Эти антропологические признаки ставят ученых в некоторое затруднение. Одни считают их расовым подвидом неандертальцев ближневосточного типа, другие – плодом метизации неандертальцев и кроманьонцев. Третьи полагают, что это переходный тип от древних гоминидов к человеку современного типа.

   В то же самое время недалеко от пещеры Схул (130 метров) в пещере Табун обнаружены останки женщины с типичными неандертальскими чертами, которые были присущи неандертальцам Европы, то есть, более грубыми. Возможно, это были «чистые» неандертальцы, не подвергшиеся смешению с представителями Homo Sapiens. Высказывается точка зрения, что потомки смешавшихся неандертальцев и кроманьонцев вполне могли дожить до современной эпохи и послужить основанием для легенды о рефаимах. От кроманьонцев они унаследовали высокий рост, высокое лицо. От неандертальцев – некоторые звероподобные черты лица и нечеловеческую силу.

   Некоторые ученые считают, что имя Голиаф – это искаженное Алиатт, которое было характерно для некоторых народов Малой Азии. Такое имя носил один из царей Лидии – государства в Малой Азии. Лидийцы, вероятно, участвовали во вторжении «народов моря» в Египет и Палестину. Впрочем, некоторые ученые считают, что основную часть народов моря составляли доиндоевропейские жители Малой Азии, сдвинутые со своих земель давлением пришельцев – индоевропейских племен с севера Балканского полуострова. По каким-то причинам племена фрако-иллирийского происхождения сдвинулись со своих мест и устремились на юг. По пути они крушили города, населенные греками-ахейцами. Так исчезла Микенская цивилизация. Греки-ахейцы, в свою очередь, вынуждены были мигрировать на острова Средиземного моря, в частности, на остров Крит. Их передвижение в Малую Азию, как считают некоторые исследователи, послужило основанием для греческих поэм о Трое – Иллиада и Одиссея. В этом походе наряду с греками-ахейцами участвовали и жители островов эгейского региона – карийцы, тевкры и другие, которые затем заселили западную часть Малой Азии. Эта масса племен и народов на своем пути смела Хеттскую державу, которая когда-то представляла угрозу владычеству Египта и Ассирийской державе. Теперь от нее остались только разрушенные города. Один из индоевропейских народов, пришедших в Малую Азию, поселился на Армянском нагорье и ассимилировал местное доиндоевропейское население, передав ему свой язык. Из-за влияния языка доиндоевропейского населения (урартов или хурритов) этот язык сохраняет некоторые особенности. Из симбиоза пришельцев-индоевропейцев и местного населения, большинство которого составляли родственные хурритам урарты, возник армянский народ.
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    Загадка потерянных колен Израилевых
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По ряду политических и экономических причин в 925 году Израиль и Иудея стали отдельными государствами. Но растущие социальные противоречия ослабляли эти государства. Особенно это явление наблюдалось в Израиле, так как это государство было более экономически развито, чем Иудея. Происходил рост денежного обращения и связанного с ним ростовщичества. Это способствовало приросту людей, попадавших в долговое рабство и лишившихся собственной земли или своего ремесла. Богачи же увеличивали количество земли за счет разорившейся бедноты. Происходят серьезные социальные сдвиги. Это способствовало ослаблению обороноспособности, так как уменьшалось число свободных людей, составляющих военное ополчение.

   В это время усиливается натиск Ассирии – государства на севере Месопотамии.

   Очагом возникновения Ассирии стали города Ашшур, Ниневия и Арбела на берегу среднего течения Тигра. Самым важным по значению был все-таки Ашшур. Его основали те же кочевники аккадцы, которые проникли и на территорию нижней Месопотамии. По каким-то причинам, скорее всего из-за неблагоприятных климатических условий, в конце III тыс. до н. э. кочевники-семиты, говорившие на аккадском языке, вынуждены были покинуть свою первоначальную территорию, которая, вероятно, находилась в Сирийской степи, и переселиться в Месопотамию. В нижней Месопотамии, где уже существовала развитая цивилизация, они смешались с шумерами, и это государство получило название Шумер и Аккад. Хотя население сменило язык на семитский аккадский, но шумерский язык еще долго оставался культовым языком. Да и культура смешанного населения многое унаследовала от культуры шумеров.

   Несколько другая ситуация была на территории Ашшура. Эта территория до прихода аккадцев была населена народом су, или субареями – древним населением Месопотамии. Языковая принадлежность субареев остается неясной. Их язык многие ученые относят к так называемому «протоевфратскому» лингвистическому слою, который обнаруживается в шумерском языке. Некоторые ученые считают, что этот язык принадлежал представителям Халафской культуры, которая существовала в северной Месопотамии в 6-м тыс. до н. э. Она прекратила свое существование во второй половине VI тыс. до н. э, вероятно, из-за прихода культуры Убейд, которая в южной Месопотамии послужила для основания шумерской цивилизации. В начале III тыс. до н. э. на территорию будущей Ассирии с севера стали проникать хурриты, на которых и перешло название субареев.

   Субареи часто фигурируют в шумеро-аккадских и вавилонских документах. Саргон, царь Аккада и Шумера, воевал со страной Субарту. С субарейцами вел борьбу и вавилонский царь Хаммурапи. На широкое распространение субареев в Северной Месопотамии указывают найденные документы, где фигурируют субарейские имена. Древнее население Ассирии было смешанным аккадско-субарейским. Одни из первых ассирийских царей носили субарейские имена – Ушпия и Кикия. Вероятно, языки местного населения повлияли на аккадский язык пришельцев кочевников, так что возник северный диалект аккадского языка, который отличался от аккадского языка населения Вавилона.

   История возникновения Ассирии неясна. Выше говорилось об основании города Ашшура. Так назывался верховный бог ассирийцев. Правители Ашшура первоначально (в XXII–XXI веках до н. э.) подчинялись шумерским царям III династии Ура. Так, например, ассирийский царь Зарикум в своей надписи называет себя «слугой могущественного царя Ура, царя 4 стран света Бур-Сина». В начале XXII века до н. э. царство Аккада и Шумера пало под ударами кутиев, или гутиев – воинственных горцев с севера. На какое-то время Ассирия становиться независимой. Ассирийский царь Шалимахум в своей надписи называет себя «правителем» (ишшаккум по-аккадски) и подчеркивает, что и его отец Пузур-Ашшур носил тот же титул.

   Но затем Южная Месопотамия избавляется от гнета кутиев и распространяет свою власть и на северную Месопотамию. Ассирия снова становиться зависимой. Ашшур, благодаря своему положению, становится известным торговым центром.

   Государственный строй древней Ассирии в конце III и начале II тысячелетия до н. э. все еще составлял союз племен. Древнейшие правители Ассирии, носившие титул ишшакум, обладали к тому же высшей жреческой властью и ведали строительством. В то же время существовала выборная должность укуллум, носитель которой исполнял основные судебные и административные функции. Впрочем, ишшакум мог быть избран укуллумом и стать военачальником. Возможность совмещения различных должностей стала первым шагом к возникновению царской власти. Благодаря своему положению между Вавилонией на юге и другими государствами на севере и западе, Ассирия имела значение как перевалочный пункт между потоками товаров, приходящих с различных направлений. С Малой Азии с Каппадокии (местность на востоке) Ашшур получал серебро, лес, медь и камень. Уже во второй половине 1 тыс. до н. э. ассрийцы стали ввозить ставший известным металл – железо. Многие эти товары ассирийцы затем продавали в Южную Месопотамию – в Вавилон. Вот как говорится об Ассирии в энциклопедии Брокгауза и Эфрона:

   «Ассирия у греков и римлян, Ассур по-ассирийски, Ашур у евреев и Атура (Athura) у древ. персов. Под этими названиями известна простирающаяся на 165000 кв. км местность, северная часть которой соответствует приблизительно нынешнему Южн. Курдистану. Это верхняя часть месопотамской равнины, не отделяемая от лежащей к Ю. Вавилонии никакою естественною границею. На С. граничат арм. Нифатские горы, на В. – мидийские Цагрос и Хоатрос, на З. Тигр не составляет границы, так как собственно А. включает часть Северной Месопотамии. Из этих гор вытекает множество рек, орошающих страну и впадающих в Тигр. Важнейшие из них: Цаб, Хабур, или Хурниб, и образуемая слиянием Ширвана с Голваном Дижале. Весьма важным климатическим условием является то обстоятельство, что почти вся площадь страны представляет волнообразную поверхность в зависимости от склонов пограничных гор (мидийских и армянских), так что, смотря по степени возвышенности, являются значительные различия в температуре и производительности. Хотя уже в древности известны были в этой местности безлесье и недостаток в дождях, однако еще чаще упоминается ее плодородие, о котором свидетельствуют памятники с изображениями мощных человеческих фигур и упитанных животных, а также роскошных ландшафтов. На горных склонах растут пальмовые, оливковые, ореховые деревья, в долинах – разного рода хлебные растения. Судя по уцелевшим барельефам, животное царство в дикой природе в древние времена было здесь богаче: встречались львы, дикие ослы, газели, зайцы, страусы, куропатки и пр. Минеральное царство доставляло превосходный камень для построек – от твердого базальта Мазийской горы до нежнейших пород алебастра у левого устья Тигра. Железо, медь и свинец находились во множестве; что касается благородных металлов, то, по-видимому, их добыванием занимались сравнительно мало. Большою славою пользовались асфальтовые и нефтяные источники, принадлежавшие, впрочем, большею частью Вавилонии».[92]
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Лев нападает на телящуюся корову. В верхнем левом углу рисунка пастух (?), который пытается отбить атаку льва. Оттиск ассирийской печати.

   
Ассирийцы занимались скотоводством в предгорьях, где было много воды, и росли высокие травы. Но эти места изобиловали дикими животными. Здесь водились кабаны, олени и другие, более мелкие животные. Но в этих местахдикие травоядные животные и пасущийся домашний скот подвергались опасности. В зарослях их могли подстерегать свирепые хищники, такие как львы и леопарды. В горах обитали медведи. В борьбе с этими опасными животными ассирийские пастухи должны были проявлять смелость, бесстрашие и умение пользоваться оружием.

   Обычно таким оружием ассирийцам служил лук, из которого они умели метко стрелять. Все эти качества передавались из поколения в поколение. Надо заметить, что условия в Передней Азии в те времена были другими, чем сейчас. Климат был более влажным, а животный мир богаче и разнообразнее. Многие животные, которые знакомы нашим современникам по Африке, водились и на Ближнем Востоке. Так, например, на травянистых просторах, где сейчас пустыни, обитали страусы, паслись стада диких быков, диких ослов и лошадей. На них охотился такой грозный хищник, как лев. Спустя много веков (примерно в 400 г. до н. э.) греческий историк и писатель Ксенофонт описал в своем труде «Анабасис» отступление греческих наемников из Месопотамии, где они были наемниками в войске персидского царя Кира-младшего. После неудачного для Кира исхода битвы с его старшим братом Артаксерсом греки были вынуждены отступать и окольными путями возвращаться в Грецию. Автор описывает природу Северной Месопотамии, которая почти не изменилась за предыдущие несколько тысяч лет:

   «V. (1) Оттуда Кир прошел по Аравии, держась слева от Евфрата, и за пять переходов по пустыне покрыл тридцать пять парасангов. Места эти равнинные, плоские, как море, заросшие полынью; если и растет там еще что из кустарников или камышей, то все это пахучее, как благовония; а дерева нет ни одного. (2) Звери там разные, очень много диких ослов, много и страусов; есть и дрофы, и косули. За этими животными иногда охотились на конях. Осел, когда его преследуют, отбегает и останавливается, потому что бежит он гораздо быстрее лошади; а когда лошадь приближается, он опять делает то же самое, и поймать его нельзя, иначе как расставив конных и меняя во время охоты лошадей. Мясо пойманных ослов напоминало оленье, только было нежнее. (3) А страуса никому не удалось поймать; все всадники, что их преследовали, скоро прекращали погоню: птица намного опережала их, так как и ноги у нее бегут быстро, и на крыльях она приподнимается, распуская их, как паруса. А вот дрофу, если быстро поднять ее, словить можно: полет у нее короткий, как у куропатки, и она быстро слабеет. Мясо ее очень вкусное». (Ксенофонт. Анабасис. Кн. 1. Гл V).[93]

   Читателя не должно удивлять, что греки на лошадях не могли догнать страуса. В случае опасности эта птица развивает скорость до 70 км. в час. А максимальная скорость у лошади на скачках – 60 километров в час.

   Многие из описанных выше животных к нашему времени по разным причинам исчезли. Одна из них – истребление людьми. Автор данной книги сам был свидетелем, как при нем исчезла та же дрофа в Северном Казахстане. Дрофу в природе мне видеть не пришлось, но я наблюдал в детстве, где-то в начале 60-х годов, как сосед-охотник у себя во дворе смолил тушку убитой им на охоте дрофы. К 70-м этой самой тяжелой летающей птицы в казахстанских степях практически не стало. Правда, незначительное количество особей этой птицы осталось на юге Казахстана, где в наше время делаются попытки ее разводить. В той же Европе к началу 20-го столетия исчезли такие крупные дикие животные, как тарпан, зубр и другие.

   Чуть не исчез в Азии азиатский лев. Этот подвид льва отличается от африканского вида более приземистым видом и менее пышной гривой. Когда-то азиатский лев был распространен от Греции до Кавказа и до Индии.

   В Древней Греции еще в V веке до н. э. львы были такой опасностью для домашнего скота и людей, что часто туши убитых хищников прибивали на городских стенах, чтобы отпугнуть оставшихся на воле. Этот факт нашел отражение в рассказе об одном из подвигов Геракла о Немейском льве. Этот чудовищных размеров лев жил недалеко от Немеи – города на северо-востоке полуострова Пелопоннес. Он терроризировал местное население, и никто не смог с ним справиться. Гераклу с большим трудом удалось убить этого льва.
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Сцена охоты. Из дворца Ассурнасирапала. Ниневия.

   
Возможно, что на Балканском полуострове во времена Геракла мог существовать древний вид льва – пещерный лев. Этот лев исчез в Европе с окончанием ледникового периода – 10000 лет назад, но в горах Балкан он еще мог существовать.[94] Этот лев был крупнее современного африканского на 5-10 %. По наскальным рисункам, оставленными древними художниками, видно, что пещерный лев не имел гривы.

   После военных походов ассирийских царей многие местности в Передней Азии пришли в запустение и захирели. Этому способствовала политика ассирийцев, которые уничтожали тысячи пленных и разрушали под корень захваченные города и селения, не оставляя от них камня на камне. На безлюдных местах расплодились дикие животные, в том числе и хищники. Львы тоже умножились и стали угрожать людям и домашнему скоту. Поэтому ассирийские цари часто устраивали на львов охоту, где убивали их сотнями. Но люди и без того нещадно истребляли львов, чтобы защитить свой домашний скот и просто ради развлечения во время охоты.

   Эта охота свела на нет многих хищников в Южной Европе и Передней Азии. И только в Индии в настоящее время осталось 520 особей азиатского льва (в штате Гуджарат). Правительство Индии принимает меры по сохранении этого немногочисленного вида азиатского льва.

   Ассирийцы были умелыми охотниками. Основным оружием для охоты служил лук, которым ассирийцы великолепно владели. Ассирийские охотники с юных лет без устали рыскали по горам в погоне за дичью. Это развивало у них силу, мужественность и выносливость. Такие качества делали из них затем стойких воинов, которые могли преодолевать трудности и тяготы военных походов. Особенно эти качества ассирийцев помогали им во время трудных переходов по горным местностям, которыми изобиловали страны к северу от Ассирии. Так, например, ассирийский царь Тиглатпаласар 1, (по-ассирийски это имя звучит как Тукульти-абал-Эсара – «сын Эсары – моя защита») оставил надпись на скале вблизи озера Ван:

   «В те дни послал меня мой владыка – бог Ашшур в далекие царства на берегах Верхнего моря (по-видимому, имеется в виду Черное море – прим. автора), которые не знали доселе ига. И вышел я в поход. По трудным дорогам, крутым переходам, в которые не проникал дотоле ни один царь, по непроложенным путям, по невиданным подъемам пришлось мне идти. Через горы… перешел я, по хорошим дорогам – ехал я на боевой колеснице, по плохим – прокладывал путь ударами топора… Мосты для прохода войска моего я прекрасно поставил…».[95]

   Особой популярностью пользовался у ассирийцев Гильгамеш – герой вавилонского эпоса – отличный и бесстрашный охотник. К числу его подвигов относилась и борьба со львами. Ассирийские художники всегда изображали его с убитым львом в руках. Охота на льва была излюбленным занятием ассирийских царей. Страстным охотником был тот же Тиглатпаласар. Как явствует из его надписей, он лично убил четырех диких быков, а рога и шкуры увез «на память» в Ашшур. 120 львов убил, «стоя на своих ногах», а 800 – с колесницы. Тиглатпаласар охотился на слонов и иногда даже их ловил.

   В наше время это кажется фантастикой, но у берегов Евфрата в те времена водились слоны. Также как и лев, это был вид азиатского (индийского) слона. В этих местах еще росла обильная растительность, которая необходима для питания такого большого животного. Примерно на рубеже нашей эры этот слон исчез. Произошло это или из-за ухудшения климатических условий, или он был истреблен людьми.

   Тиглатпаласар даже принял участие в морской охоте. Произошло это, когда он захватил приморские города Финикии. Ассирийский царь выходил в море на корабле и с него охотился на дельфинов.

   Значительным влиянием в Ассирии пользовался совет, называвшийся «домом города». Этот совет состоял из представителей высшей знати и управлял финансовыми делами в Ашшуре и торговлей в факториях в других странах. Горы с востока, примыкающие к Ассирии, богаты залежами камня, необходимого для отделки зданий (базальта, алебастра, мрамора), источниками нефти и асфальтовой смолы, которая в Месопотамии при строительстве заменяла цемент. В горах также можно было добывать медь, свинец. А позже и железо, роль которого в изготовлении военного оружия вышла на первое место.

   Расцвет Ассирии как государства начал происходить через два столетия после падения третьей династии Ура, при царе Шамшиададе I (1813–1781 гг. до н. э.). Он был первым властителем Ашшура, принявшим царский титул, и даже именовал себя царем вселенной.

   Примерно в 1800 г. до н. э. Шамшиадад I завоевал всю Северную Месопотамию, подчинил часть Каппадокии и в своих походах дошел до берегов Средиземного моря. Шамшиадад I начал придавать Ассирии характер военного государства, направленного на захват и порабощение соседних земель. Но затем могущественному Вавилону при царе Хаммурапи удалось нарушить мощь Ассирии и свести на нет ее завоевания. Новую угрозу для могущества Ассирии в середине тыс. до н. э. стало представлять государство Митанни. Его основу составляли хурриты. Из текстов договоров, заключенных с Египтом, ясно, что они написаны на хурритском языке. Тексты тех же договоров скреплялись именами индоиранских божеств Индры, Варуны и Митры. Как считают многие ученые, первоначально правящую верхушку Митанни составляли индоевропейцы.
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Вероятно, это была индоиранская ветвь, которая отделилась от основной ветви индоевропейцев и впоследствии стала известна под названием арийцев, появившихся в Иране и в Индии во II тыс. до н. э. От самоназвания арья и происходит название страны Ариана или Иран. Индоевропейцы стали основателями грозного оружия в Митанни – колесничего боя. О колесницах как виде повозок идут споры, кто же их первый изобрел – хурриты или арии. Но то, что индоевропейцы развили колесницы как вид военного оружия, несомненно. В митаннийских текстах, описывающих приемы применения колесниц, многие термины являются индоевропейскими. У египтян, которые затем тоже усвоили этот вид грозного оружия, колесница называется словом «врт». Это, скорее всего, перенятое у индоевропейцев название колесницы. Точно восстановить звучание этого слова невозможно, так как египтяне в письме пропускали гласные. Можно предположить, что слово родственно русскому «вертеть». Вероятно, в Египет в XVIII–XVII вв. до н. э оно проникло вместе с завоевателями – племенами гиксосов, которые, как считают некоторые ученые, в большей части были индоевропейцами.

   Другие полагают, что это были смешенные племена амореев и хурритов, перенявшие передовые военные технологии от индоевропейцев.

   В XV веке до н. э. Митанни достигает пика своего могущества.

   Один из митаннийских царей Шаушатар разгромил Ассирию, захватил Ашшур и вывез из него богатую добычу, среди которой были роскошные ворота, украшенные золотом и серебром. Цари Митанни вели упорную борьбу с Египтом за господство в Сирии. В конечном итоге с военных действий Митанни переключилось на дипломатические. Результатом этого стали династические браки.

   Фараон Тутмос IV взял в жены дочь митаннийского царя Артатамы, а позднее Аменхотеп III женился на дочери митаннийского царя Сутарны II. Но бесконечная война Митанни с северным соседом – могучей державой хеттов – ослабляло его. Этим пытается воспользоваться Ассирия. Ее цари пытаются установить дипломатические отношения с Египтом. Ассирийский царь Ашшурнадинахе отправляет своих послов к египетскому царю Аменхотепу III. Его миссия увенчалась успехом, так как он получил от фараона значительную помощь – 20 талантов золотом.

   Один талант равнялся примерно 30 кг. Ассирия стремилась опереться на помощь Египта в борьбе с Митанни. Ассирийскому царю Ашшурубалиту удалось освободить Ассирию от гнета Митанни, совершить поход в Вавилонию и посадить на вавилонский трон своего родственника Куригальзу III. Формально Вавилон оставался независимым. По каким-то причинам Ассирия не решалась уничтожить власть Вавилона. Вавилоняне и ассирийцы были родственными народами. Кроме того, культурное влияние Вавилона было такое сильное, что даже Ассирия находилась под ним. Вавилон славился как финансовый и торговый центр Месопотамии, и ассирийские цари предпочитали пользоваться этим, взимая налоги и тем самым крупно обогащаясь.

   С возрастанием роли царя Ассирии как военного руководителя при частых войнах происходит укрепление его власти. Он превращается фактически в самодержца. Царь Адад-Перари I (1307–1275 гг. до н. э.) успешно воюет с касситской Вавилонией и расширяет свои границы далеко на юг. Он совершает два успешных похода против Митанни.

   При царе Тикульти-Нинурте I (1244–1208 гг. до н. э.) Ассирия была могучей державой. Новый царь вторгся в Хеттское царство, откуда увел 28800 пленных. Он воевал против кочевников-арамеев и горцев на Армянском нагорье. Арамеи – кочевые семитские племена. В XIV веке до н. э. арамеи заселили территорию Сирийской пустыни. Происхождение арамеев не совсем ясно. Скорее всего, они пришли с Аравийского полуострова. Причиной этому могло стать истощение пастбищ из-за все большей засушливости и истребление пастбищ большими стадами скота. Согласно Библии, предком арамеев является сын Сима:

   «Сыны Сима: Елам, Асур, Арфаксад, Луд, Арам» (Быт. 10:22).

   К веку XI до н. э. арамеи заселили почти всю Переднюю Азию. Так же, как когда-то амориты, арамеи стали оседать на землях северной Месопотамии, пригодных для выпаса мелкого скота. Это нарушало связь Ассирии с окраинами, прерывало торговлю с дальними странами и дальнейшее распространение ассирийцев. Вскоре вторжение арамейских племен расчленило территорию Ассирии на несколько мелких владений. В последней четверти XI века арамеи даже захватили несколько областей к востоку от Тигра. Арамеи известны в истории как народ, который первым одомашнил верблюдов. Это позволяло им в условиях, когда значительная часть южной Сирии превращалась в пустыню, пересекать большие пространства в поисках лучших земель.
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К концу века Ассирия вновь увеличивает свою военную мощь и начинает военные походы. В значительной степени эти успехи ассирийцев объясняются развитием военного дела. Ассирийские войска состояли из военных колонистов, а также пополнялись путем военных наборов среди свободного населения. К армии присоединялись и контингенты «союзников», то есть население с покоренных областей. Начальник каждой области собирал войска на подведомственной ему территории и мог командовать этими войсками.

   Синахериб, сын Саргона (не путать с царем Аккада и Шумера), в VIII веке до н. э. включил в армию 10000 лучников и 10000 щитоносцев из пленных «Западной страны». Кроме того, у ассирийцев существовало постоянное войско – отборный «царский отряд», что-то вроде современного спецназа, которое использовали в экстренных случаях, не терпящих отлагательств и длительной военной подготовки. Ассирийские войска были хорошо вооружены. Воины были защищены панцирями, щитами и шлемами. И что особенно придавало ассирийским воинам преимущество перед войсками других стран – так это оружие, сделанное из железа. В обычные войсковые части входили пехотинцы, всадники, а также воины на колесницах. При осаде крепостей ассирийцы широко применяли стенобитные орудия, своего рода тараны на колесах. Ударной частью этих орудий было большое бревно, обитое металлом и подвешенное на цепях. Воины, управляющие этим тараном, раскачивали бревно и ударяли им в ворота крепости. От обстрела сверху их защищал специальный навес.

   Кроме воинов, участвующих в сражениях, военную силу ассирийцев составляли разведчики. Зачастую они маскировались под мирных жителей, обычно купцов. Так один из них доносил об обстановке в Урарту – государстве на территории нынешней Армении:

   «У них (урартов – В.А.) была большая резня. Теперь страна его (урартского царя – В.А.) успокоилась. Вельможи его ушли каждый в свою сторону. Каккадану, его туртан, схвачен. Царь урартский сам находится в (области) Уазуан».[96] Одним из ассирийских завоевателей был Cалманасар V (727–722 гг. до н. э). Во время своего царствования он совершил ряд военных походов. Объектами его внимания были Вавилон на юге и Финикия, и Палестина на западе. В этом он продолжил политику своих предшественников, которые неоднократно вторгались в Палестину и завоевывали Вавилон. Ассирийцы захватили Вавилон, разрушили его могучие стены, подвергли его опустошительным грабежам и вывезли статую бога Мардука. Они увезли его в качестве военного трофея. Ассирийцы прославились своей жестокостью при захвате народов, которые, не желая сдаваться без боя, оказывали сопротивление. Сведения об этом дошли до нас в хвалебных реляциях ассирийских царей. Салмансар I, например, сообщает, что он приказал ослепить 15000 хеттских пленников. В надписи Ашшурбанипала говорится, что во время похода на Египет ассирийские войска «тела своих врагов поразили оружием, не оставив в живых ни одного человека. Их тела они повесили на колья, содрали с них шкуру и покрыли ею городскую стену».

   При этом ассирийские цари делали это, как они говорили, во славу своего бога Ашшура. В 691 г. до н. э. объединенное войско Вавилона, Элама и халдеев – семитских племен – решили дать бой ассирийцам. В ожесточенном кровопролитном бою при Халуле, на Тигре (к северу от Вавилона) ассирийский царь Синаххериб разгромил противника. Он оставил живописное описание этой битве, которое было найдено в библиотеке Ашшурбанапала:

   «Подобно тому как налетает саранча, они спешили мне навстречу – сразиться со мною. Пыль от ног их поднималась передо мной: так могучая буря застилает широкий лик небес чреватыми дождем тучами. Близ города Халула, на берегу Тигра, они выстроились в боевом порядке и сделали перекличку своим войскам. Я же молился богу Ашшуру, Сину, Шамашу, Бэлу, Набу и Нергалу, Иштар Ниневийской и Иштар Арбельской, моим небесным хранителям, да даруют они мне победу над сильным врагом. В добрый час они вняли моим мольбам и пришли мне на помощь. Подобный разъяренному льву, я облекся в броню; шлемом – боевым украшением – я покрыл свою голову. На мою высокую колесницу, сметающую с пути моего врагов, я поспешно вскочил в пылу гнева сердца моего.

   Могучий лук схватил я, данный мне Ашшуром, и палицу мою грозную, всесокрушающую. Я устремился против всех бунтовщиков словно буйный лев; я гремел, подобно Ададу. По велению Ашшура, великого владыки, господа моего, я носился против врага из конца в конец поля, подобно шумному грозовому ливню. Оружием, данным мне Ашшуром, господом моим, и страшным моим напором я вселил ужас в сердце врагов и нагнал на них страх великий. Палицей моей и стрелами я редил их строй, и трупы их, словно снопы, ложились передо мной по земле. Хумбанундаша, воеводу царя эламского, главную опору его, мужа высокого звания и редкого разума, вместе со многими знатными вождями – у всех за поясом золотые кинжалы, а на руках запястья из чистого золота, – я увел, как связанных дюжих быков, и пресек их жизнь: перерезал им горло, как ягнятам… подобно свирепой буре, я раскидал по полю их стяги и шатры, изорванные в лоскутья. Благородные кони, запряженные в мою колесницу, шагали но лужам крови… дышло и колеса моей боевой колесницы были забрызганы кровью, и перед нею сторонились и исчезали всякие преграды.
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Иллюстрация из книги «В.В. Струве.  История древнего Востока. ОГИЗ. Госполитиздат. 1941 г.»

   
Равнина вместо травы покрылась трупами врагов. В виде победных доспехов я отрезал у них руки и снимал с них запястья из блестящего золота и серебра; палицей я разбивал их вооружение; золотые и серебряные кинжалы я вырывал из-за поясов их. Остальные вельможи, а также родной сын Мардук-апла-иддина, Набу-шумэр-еш, убоявшись моего оружия и собрав свои войска для отступления, были захвачены живыми среди битвы моей собственной рукой. Много колесниц я забрал на поле боя; сражавшиеся с них воины попадали с них; возницы тоже исчезли, и кони мчались наудачу. Я снарядил погоню и приказал резать беглецов на протяжении двух казбу. Самого Умман-Менана, царя эламского, вместе с царем вавилонским и его союзниками из земли Калду яростный напор моих войск разбил вконец. Они покинули свои шатры и, спасая жизнь, бежали; они топтали трупы собственных воинов, метались боязливо и быстро, как молодые ласточки, спугнутые с гнезда… Я гнался за ними в колеснице, за мною скакала конница. Беглецов же, которые разбрелись во все стороны, закалывали копьями, где бы ни настигали их».[97]

   Но устои ассирийского общества были жестокими и по отношению к самим ассирийцам.

   В военизированном патриархальном обществе Ассирии существовало очень строгое отношение к женщинам и детям. Глава семьи имел над ними неограниченную власть. Если в Вавилонии после реформ царя Хаммурапи у женщин и детей были какие-то права, то в Ассирии такого ограничения власти не было:

   «Все наказания женщин были чрезвычайно жестокими. Женщина, которая совершила по отношению к мужчине членовредительство, которое излечимо, теряла палец; если же она совершила непоправимое членовредительство, то ей выкалывали оба глаза. Свободная женщина должна была выходить на улицу под покрывалом. Это было ее право и ее обязанность. Свободны от этого были лишь женщины, предающиеся блуду, и рабыни. Если рабыня или блудница будут обнаружены с закрытыми лицами, что выдавало их за свободных женщин, то за это полагалось чисто варварское наказание: они получали пятьдесят ударов палками, а головы их обливали горячим асфальтом. Всякий свободный человек, который встречал блудницу или рабыню с закрытым лицом, должен был сейчас же привести ее на суд. Если же свободный мужчина не приведет ее на суд, как сказано в законе, то за это он сам должен быть наказан: он должен получить пятьдесят ударов палками, а тот, кто донес на такого человека, получает его одежду. Тому же, кто не донес на такого человека, полагалось продырявить уши, пропустить через них веревки и связать их на затылке. Кроме того, он должен был нести такую черную работу, какую выполняли обычно царские рабы. Очень характерна одна из статей закона, где перечислены все наказания женщин, которые, будучи замужем, совершали преступления по отношению к своему мужу или по отношению к другому мужчине. Эта «семейная идиллия» заканчивается следующим постановлением: «Муж, кроме всего этого, имеет право бить свою жену, рвать ей волосы и повреждать ей уши, и за это ему не будет никакого наказания».

   В ассирийском военном обществе закон был чрезвычайно жесток и по отношению к бедным слоям населения. Согласно нему, ассирийские рядовые общинники, попавшие в долговое рабство, не имели никаких прав. Хозяин мог также их избивать, драть за волосы:

   «Если мужчина-ассириец или женщина-ассирийка, которые, как залог за свою покупную цену, будут жить в доме какого-нибудь мужа, который взял за них полную покупную цену, то этого ассирийца или ассирийку можно бить, драть за волосы, изувечивать, превращать в раба».[98]

   Наряду с тем, что Ассирия была жестокой военной державой, она была также развитой в плане культуры страной. В Ассирии было развито земледелие. Наряду с зерноводством было развито садоводство. В ведении царского дворца были большие фруктовые сады. Из соседних стран привозили ценные сорта виноградной лозы. При раскопках Ашшура были найдены остатки большого сада, разбитого по приказу царя Сеннахериба (705–680 гг. до н. э.). Сад занимал территорию в 16000 м2. Через сад были проложены многочисленные каналы. В обширных степях и горных областях было развито скотоводство. Ассирийцы широко использовали верблюдов как вьючных животных во время военных походов и для провоза товаров во время торговых экспедиций. Верблюды попали в Ассирию вместе с арамеями – кочевыми семитскими племенами. После многочисленных войн с арамеями наступает период мирных отношений. Ассирийцы начинают перенимать арамейский язык.

   Одним из культурных достижений ассирийцев стали мощеные дороги, которые были необходимы для перевозки грузов и переброски войск. Техника дорожного строительства была впоследствии перенята и немного усовершенствована персами. Ассирийские дороги охранялись военными стражами. Через определенное расстояние ставились указатели, где указывалось направление и наименование поселения. В пустынных районах возле дорог сооружались небольшие укрепления для охраны торговых караванов от нападений кочевников и разбойников. За отправкой караванов следили специальные чиновники. Развитая сеть дорог способствовала возникновению государственной связи, что-то наподобие почты. Особые гонцы развозили по всей стране царские послания. В крупных населенных пунктах находились чиновники, которые отвечали за бесперебойную работу царской почты. Если эти чиновники не отправляли в течение 3–4 дней писем и послов, на них поступала жалоба в столицу Ассирии – Ниневию.

   Сохранились обломки глиняных табличек с путеводителями, где указывалось расстояние между поселениями в днях и часах пути.

   Самые значительные археологические открытия, по которым цивилизованный мир узнал о истории Ассирии, связаны с Ниневией – ее последней столицей. Ниневия возникла как поселение примерно в 5-ом тыс. до н. э. Кто был в этническом плане ее первыми жителями, неизвестно. Ниневия с древнейших времен была центром поклонения богине Иштар. В начале 3-го тыс. до н. э. Ниневия входила в царство Аккада и Шумера. В XV–XIV веках до н. э. Ниневия входила в состав Митанни и ею владели хурриты. В конце VIII века до н. э. ассирийский царь Синаххериб сделал Ниневию столицей Ассирии. Он уделил много внимания благоустройству города. Вдоль реки Тигр была проложена прямая главная дорога длиной 4 километра. Ширина ее была такой, что по ней могли проехать сразу три колесницы. Другие улицы были также прямыми. Синаххериб издал указ, что всякий, кто осмелится при постройке дома нарушить прямую линию улицы, должен быть посажен на кол на крыше своего дома.

   К городу был подведен акведук, по которому подавалась чистая вода. Вокруг царского дворца был разбит сад. В нем росли разного вида плодовые растения и хлопчатник, который для Месопотамии того времени был диковинкой. Один из последующих царей Ашшурбанипал (669–627 гг. до н. э) также занимался благоустройством Ниневии. Ашшурбанипал был одним из самых жестоких ассирийских царей. Но вместе с тем он был одним из царей, знавших клинопись. По его приказу в царском дворце были собраны десятки тысяч табличек с историческим и другим культурным содержанием. Под его руководством был сооружен новый дворец с многочисленными рельефами и надписями. В Библии Ниневия хоть и признается «великим городом», но заслужила весьма негативное отношение как столица страны, уничтожившая Израиль и фактически все ее население.

   На захваченных ассирийцами землях всегда было неспокойно. Народы, находившиеся под жестким гнетом ассирийцев, неоднократно поднимали восстания. Для подавления восстания финикийцев города Тир, Cалманасар V разбил и его союзника, израильского царя Осию. Ассирийцы разбили израильтян и осадили Тир и столицу Израильского царства Самарию. Салманасар взял Самарию и обложил ее жителей данью. Попытка израильтян тайно договориться с Египтом вызвала гнев Ассирии. Новый карательный поход завершился уничтожением государства Израиль, а его население было переселено в Ассирию. Вот как говорится об этом в Библии: «Против него выступил Салманассар, царь Ассирийский, и сделался Осия подвластным ему и давал ему дань. И заметил царь Ассирийский в Осии измену, так как он посылал послов к Сигору, царю Египетскому, и не доставлял дани царю Ассирийскому каждый год; и взял его царь Ассирийский под стражу, и заключил его в дом темничный. И пошел царь Ассирийский на всю землю, и приступил к Самарии, и держал ее в осаде три года. В девятый год Осии взял царь Ассирийский Самарию, и переселил Израильтян в Ассирию, и поселил их в Халахе и в Хаворе, при реке Гозан, и в городах Мидийских» (4-я книга Царств. 17:3).

   В истории Ассирии неоднократно происходили взлет и падение могущества. Окончательно разгромил Израильское царство ассирийский царь Саргон II. В 722 г. до н. э. он взял Самарию и увел в плен израильского царя Осию, угнав вместе с ним 27290 израильтян, захваченных в плен и переселённых в Мидию и Месопотамию.
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Вместо них он поселил в Израиле вавилонских и арамейских колонистов. Такова была практика ассирийских царей по отношению к побежденному населению. Покоренное население угонялось вглубь территории Ассирии, а на освободившееся место селились колонисты с других территорий. Неизвестно, был ли знаком с историей Ассирии вождь «всех времен и народов» И. Сталин, но в 1944 году подобную практику он применил по отношению к репрессированным народам Кавказа и Крыма. Не исключено, что после учебы в духовной семинарии он знал из Библии о практике ассирийцев по отношению к взятым в плен жителям. Видимо, Сталина привлекло такое решение вопроса по усмирению неспокойных народов Советского Союза.

   Уведенные в плен большинство израильтян растворились среди покоренного населения Ассирии и получили в Библии название «десять потерянных колен Израилевых». Значительно позже в средневековье и в наше время многие исследователи Библии стали выдвигать различные версии о народах-потомках потерянных израильтян. К ним относили и скифов и киммерийцев, англосаксов, ирландцев, курдов, лезгинов Кавказа и т. д.

   Но и другое еврейское царство Иудея не желало оставаться под владычеством Ассирии. И как только Ассирия ослабевала, Иудея старалась избавиться от ее гнета. В 705 году до н. э. был убит ассирийский царь Саргон II. В Ассирии началась смута и неразбериха. Воспользовавшись этим, Вавилон послал посольство в Иудею, чтобы обрести союзника в борьбе против Ассирии. Царь Иудеи Езекия (Хизкияху) благосклонно принял делегацию:

   «В то время послал Беродах Баладан, сын Баладана, царь Вавилонский, письма и подарок Езекии, ибо он слышал, что Езекия был болен.

   Езекия, выслушав посланных, показал им кладовые свои, серебро и золото, и ароматы, и масти дорогие, и весь оружейный дом свой и все, что находилось в сокровищницах его; не оставалось ни одной вещи, которой не показал бы им Езекия в доме своем и во всем владении своем» (4 Кн. Царств. 20).

   Из того, что Езекия показал вавилонянам в том числе и оружейный склад, можно сделать вывод, что он готовился к войне с Ассирией.

   В 701 году до н. э. ассирийский царь Синнахериб вторгся в Иудею. Первой удар ассирийцев приняла на себя крепость Лахиш. Во время ожесточенной осады крепости Синнахериб часть войск послал на штурм Иерусалима: «И послал царь Ассирийский Тартана и Рабсариса и Рабсака из Лахиса к царю Езекии с большим войском в Иерусалим. И пошли, и пришли к Иерусалиму; и пошли, и пришли, и стали у водопровода верхнего пруда, который на дороге поля белильничьего» (4 Кн. Царств. 18).
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Штурм Лахиша. Рельеф из дворца Синаххериба в Ниневии. 705–680 г. До н. э. Лондон. Британский музей.

   
Ассирийские полководцы вызвали представителей Иудеи на переговоры. Когда те вышли на переговоры, ассирийцы стали им доказывать тщетность сопротивления. Они мотивировали это тем, что еще ни одному восставшему народу не удалось устоять перед мощью Ассирии: «Спасли ли боги народов, каждый свою землю, от руки царя Ассирийского? Где боги Емафа и Арпада? Где боги Сепарваима, Ены и Иввы? Спасли ли они Самарию от руки моей? Кто из всех богов земель сих спас землю свою от руки моей? Так неужели Господь спасет Иерусалим от руки моей?

   И молчал народ и не отвечали ему ни слова, потому что было приказание царя: «не отвечайте ему». (4 Кн. Царств. 18. 33)

   Затем случилось что-то непонятное. Вот как об этом говорится в Библии: «И случилось в ту ночь: пошел Ангел Господень и поразил в стане Ассирийском сто восемьдесят пять тысяч. И встали поутру, и вот все тела мертвые.

   И отправился, и пошел, и возвратился Сеннахирим, царь Ассирийский, и жил в Ниневии» (4 Цар. 19:35–36).

   Ассирийские тексты также обходят молчанием причину отступления от стен Иерусалима. Ученые по косвенным фактам находят единственную причину этому удивительному событию. Среди ассирийцев вспыхнула эпидемия, скорее всего, чумы. Вот почему иудеи обнаружили под стенами Иерусалима множество мертвых ассирийцев. Синнахериб довольствовался данью, которую он получил от Езекии: «И послал Езекия, царь Иудейский, к царю Ассирийскому в Лахис сказать: виновен я; отойди от меня; что наложишь на меня, я внесу. И наложил царь Ассирийский на Езекию, царя Иудейского, триста талантов серебра и тридцать талантов золота». (4 Кн. Царств. 18. 14). Синнахериб вернулся в Ниневию.

   В Библии о Ниневии говорится в крайне отрицательных эпитетах: «Горе городу кровей! Весь он полон обмана и убийства; не прекращается в нем грабительство. 2. Слышны хлопанье бича и стук крутящихся колес, ржание коня и грохот скачущей колесницы. 3. Несется конница, сверкает меч и блестят копья; убитых множество и груды трупов: нет конца трупам, спотыкаются о трупы их. 4. Это – за многие блудодеяния развратницы приятной наружности, искусной в чародеянии, которая блудодеяниями своими продает народы и чарованиями своими – племена». (Книга пророка Наума III).

   О многочисленности населения Ниневии и его огромных размерах говорится в Библии в книге пророка Наума:

   «хотя бы ты умножился как гусеница, умножился как саранча.

   16. Купцов у тебя стало более, нежели звезд на небе; но эта саранча рассеется и улетит.

   17. Князья твои – как саранча, и военачальники твои – как рои мошек, которые во время холода гнездятся в щелях стен» (Наум. III). Ниневия сравнивается пророком с «прудом, полным воды». Называется «логовищем льва» (Наум II). В книге пророка Ионы рассказывается о том, как бог повелел Ионе отправиться в Ниневию и предсказать погрязшим в грехе жителям столицы Ассирии скорую кару. Но эта миссия была Ионе не по душе и он сел на корабль, который плыл в противоположном направлении. Но увидев, что Иона ослушался его указания, Бог наслал на море сильную бурю. Моряки на судне решили, что кто-то из находящихся на корабле вызвал гнев всевышнего и брошенный жребий указал на Иону. Иону выкинули в море, где его проглотила огромная рыба (кит). После трех дней скитания в желудке чудовища он был исторгнут из ее чрева на сушу. После спасения Бог опять приказал Ионе следовать в Ниневию: «И было слово Господне к Ионе вторично:

   2 встань, иди в Ниневию, город великий, и проповедуй в ней, что Я повелел тебе.

   3 И встал Иона и пошел в Ниневию, по слову Господню; Ниневия же была город великий у Бога, на три дня ходьбы.

   4 И начал Иона ходить по городу, сколько можно пройти в один день, и проповедывал, говоря: еще сорок дней и Ниневия будет разрушена

   5 И поверили Ниневитяне Богу, и объявили пост, и оделись во вретища, от большого из них до малого. Мф 12:41; Лк 11:32

   6 Это слово дошло до царя Ниневии, и он встал с престола своего, и снял с себя царское облачение свое, и оделся во вретище, и сел на пепле, Иез 26:16; 27:30 Исх 33:4

   7 и повелел провозгласить и сказать в Ниневии от имени царя и вельмож его: «чтобы ни люди, ни скот, ни волы, ни овцы ничего не ели, не ходили на пастбище и воды не пили,

   8 и чтобы покрыты были вретищем люди и скот и крепко вопияли к Богу, и чтобы каждый обратился от злого пути своего и от насилия рук своих. Иер 18:11

   9 Кто знает, может быть, еще Бог умилосердится и отвратит от нас пылающий гнев Свой, и мы не погибнем». Иоил. 2:14

   10 И увидел Бог дела их, что они обратились от злого пути своего, и пожалел Бог о бедствии, о котором сказал, что наведет на них, и не навел. Иер 18:7; 26:19».[99]
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Земляной вал на месте стен Ниневии.  Фото 50-х годов XX века.

   
Получается, что жители Ниневии послушались пророка и обратились на путь истинный, за что бог не стал их наказывать.

   Но любая империя рано или поздно прекращает свое существование. Не исключение и Ассирия. К концу своей истории это был колос на глиняных ногах. Удерживать во власти такую огромную территорию (а владения Ассирии включали даже Египет) было очень непросто. Требовалось огромная армия, чтобы держать в покорности все население. Из-за нехватки коренных ассирийцев в армию набирались наемники, которые часто представляли жителей покоренных областей. Эти воины были верными власти, пока совершались походы, сопровождавшиеся грабежами и захватом многочисленных пленников. Но эти же походы разоряли рядовых жителей Ассирии, так как на походы нужны большие средства. Низшая часть населения Ассирии страдала от гнета и произвола богатой прослойки. Страны, подвергшиеся вторжениям ассирийцев, постепенно также накапливали военный опыт и в этом плане становились сильнее. Верхушку Ассирии раздирали междоусобицы и борьба за власть. Тот же Синаххериб, отстроивший Ниневию, был убит, предположительно своими сыновьями. Большую опасность для могущества Ассирии представлял Вавилон – большой культурный и торговый центр Ближнего Востока. Вавилон неоднократно восставал против Ассирии, но всякий раз эти восстания подавлялись. Положение изменилось не в пользу Ассирии, когда в передней Азии возникло государство Мидия. Мидийцы были индоевропейцами, ветвью иранских племен. Они были отличными воинами, и их основную силу составляла конница. В 612 году до н. э. предводитель мидийцев Киаксар во главе войска вторгся в Ассирию. У берегов Тигра его встретило войско союзника – царя Вавилона Набопаласара. Их объединенное войско двинулось на Ниневию. Ассирийцы оказали ожесточенное сопротивление, но это им не помогло выстоять. Ниневия была взята. Также как когда-то ассирийцы поступали с пленными, теперь завоеватели не церемонились с пленниками-ассирийцами. Вся ассирийская знать была вырезана. Последний ассирийский царь, Сарак, поджег дворец и бросился в пылающий огонь.

   Часть ассирийского войска во главе с Ашшурбаллитом – братом Ашшурбанапала, однако, прорвалась и ушла в Харран. Там ассирийцы продержались несколько лет. Как ни странно, им оказал военную помощь властитель страны, которая несколько лет была под игом Ассирии, египетский фараон Нехо. Объясняется это тем, что для Египта теперь представлял угрозу Вавилон, который стремился овладеть новыми территориями. Но в 605 г. до н. э. объединенное ассирийско-египетское войско было разбито вавилонянами под командованием царевича Навуходоносора.

   Ассирийский народ, однако, не был окончательно уничтожен с падением ассирийской державы. Потомки ассирийцев продолжали жить на тех же местах, но со временем их родной язык сменился арамейским, который к тому времени был широко распространен на Ближнем Востоке. Ассирийцы влились в состав арамеев.

   Что касается современным ассирийцев (другие названия – айсоры, сураи, атураи, халдеи и тд.), то нельзя их считать прямыми наследниками древних ассирийцев. Это потомки смешенного населения Ближнего Востока – древних ассирийцев, вавилонян, амореев, халдеев и т. д., то есть, жителей Передней Азии, принявших в I веке нашей эры христианство. За свою историю ассирийцы-айсоры подвергались по религиозным признакам многочисленным репрессиям, которые унесли тысячи человеческих жизней. Часть из подвергшихся гонениям ассирийцев бежала в Россию. Из основанного частью беженцев села Урмия в Краснодарском крае была родом знаменитая в СССР целительница Джуна Давиташвили.

   После взятия Ниневии от сильного огня сгорели деревянные балки перекрытия дворца Ашшурбанипала. Верхний этаж обвалился и похоронил под собой первый этаж, где находилась библиотека. Как это ни странно, но разрушение дворца от пожара способствовало сохранению бесценного культурного наследия – библиотеки Ашшурбанипала. В 1849 году ее большую часть откопали археологи под руководством Остина Генри Лейарда. Раскопки продолжались и после экспедиции Лейарда. Всего было найдено около 25000 табличек. Так научному миру досталось бесценное культурное наследие далекой эпохи. В этой библиотеке хранились творения шумеров и последующих эпох. Со временем цивилизованный мир узнал о поэме о Гильгамеше, о древней медицине и астрономии Вавилона. Таблички содержали юридические документы, в частности, кодекс Хаммурапи. Тексты табличек повторялись на шумерском и аккадском языках. Причем каждая табличка имела 5 копий, что значительно облегчило труд ученых по восстановлению древних текстов.
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    Возникновение иудейской религии
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После падения Израиля Иудея попала в вассальную зависимость от Ассирии. Иудея, которая издавна соперничала с Израилем, стала править и над Израилем.

   Царем нового царства стал Хизкия (Езекия, на иврите Хизкиягу). В конце VIII века ассирийцы осадили столицу Иудеи Иерусалим, но не смогли взять город. Правящая верхушка поняла, что необходимы реформы для укрепления государства. В первую очередь это касалось религии. У израильтян и ханаанеев были некоторые общие культы, такие, как поклонение деревьям, каменным столбам, Луне и т. д. Но некоторые культы были свойственны только израильтянам, например, поклонение богу Яхве – общему богу всех израильтян. Израильтяне не знали храмов, а поклонялись богу в шатрах, или на вершинах гор. Как говорилось выше, несмотря на наличие общего в религиозных культах ханаанеев и израильтян, многие ханаанейские обычаи по причине длительной вражды постепенно объявлялись чуждыми и враждебными. Хананеане и находящиеся под их влиянием израильтяне исповедовали культ, которому была свойственна сексуальная раскрепощенность. Об этом говорится в Энциклопедии Брокгауза и Эфрона:

   «Глубокое противоречие, a следовательно, и историческую неправду находили в том, что, несмотря на древнее существование чистой религии Иеговы, со времен судей постоянно замечаются y евреев возвраты к низменному культу Баала. Между тем этот факт легко объясняется необычайной силой соблазна религии, которая, в противоположность суровому закону Моисееву, выступала в виде светлого культа природы. Кроме того, некоторые формы богослужения и религиозных воззрений были общи последователям Иеговы и ханаанским язычникам… Пестрые языческие символы толковались, как особая мудрость, и если при том и все подчиненные ей божества рассматривались как посредники одного божества – природы, то, несомненно, сохранялся и монотеизм, но такой, который не налагал на человека тяжелых пут. Поэтому, вероятно, и Соломон, уже под конец своего царствования, думал, что поклонение Баалу и Иегове в сущности одно и то же. Неоднократные отпадения Израиля от Иеговы для поклонения Баалу вообще объяснимы только тем, что народ, обычно не твердый в религии, предпочитал всегда культ радости и любви культу воздержания и строгой умеренности, которая требуется еврейской религией».[100]

   «Сыны Израилевы продолжали делать злое пред очами Господа и служили Ваалам и Астартам, и богам Арамейским, и богам Сидонским, и богам Моавитским, и богам Аммонитским, и богам Филистимским; а Господа оставили и не служили Ему» (Книга Судей 10:6).

   Боги ханаанцев, как и люди, обладали всеми страстями, присущими человеку. Одним из них было сексульное влечение. Причем половая связь могла происходить между братом и сестрой. Вот как вела себя угаритская богиня войны Анат с своим братом богом Ваалом:

   «Ваал лег голый и схватил нижнюю часть ее живота, Анат легла голой и схватила его яички».[101]

   Такая секуальная раскрепощенность ханнанцев и финикийцев объясняется стремлением земледельческих народов таким способом повысть плодородие земли. Особенно раскрепощенно в сексуальном плане хананцы вели себя во время праздников, посвященных какому-либо божеству земледелия. У кочевников-израильтян с их суровым скотоводческим образом жизни такого культа не существовало. Но оседая в Ханаане и становлясь земледельцами, израильтяне стали проникаться религией хааанцев.

   Чтобы оградить израильтян от влияния ханаанской религии, в Ветхом Завете сурово осуждались языческие обычаи: «И устроили они у себя высоты и статуи и капища на всяком высоком холме и под всяким тенистым деревом.

   И блудники были также в этой земле и делали все мерзости тех народов, которых Господь прогнал от лица сынов Израилевых». (3-я книга Царств, 14:23–24)

   «Не должно быть блудницы из дочерей Израилевых и не должно быть блудника из сынов Израилевых. Не вноси платы блудницы и цены пса в дом Господа Бога твоего ни по какому обету, ибо то и другое есть мерзость пред Господом Богом твоим». (Втор. 23:18.)

   Израильтянам, особенно их правящей части, необходим был культ единого бога. Это усиливало верховную власть израильтян, способствовало их сплочению в единую нацию и останавливало процесс смешения с другими соседними народами. Кроме того, это устраняло влияние других народов, как, например, ханаанеи, которые стояли на более высокой ступени развития. Среди израильтян появились «пророки». Но эти «пророки» не были предсказателями. Основная идея, которую они проповедовали, была в том, что каждый народ должен поклоняться своему богу. Надо заметить, что у израильтян существовали культы не только Яхве, но и других божеств. Так, например, жена Иакова (Иаков, по-арабски Якуб – сын патриарха Исаака) Рахиль украла идолов у своего отца, Лавана: «И как Лаван пошел стричь скот свой, то Рахиль похитила идолов, которые были у отца ее» (Бытие 31. 19). Для Лавана домашние идолы имели важное значение, потому что были семейными божками, и он кинулся в погоню за Иаковом и Рахилью: «И сказал Лаван Иакову: что ты сделал? для чего ты обманул меня, и увел дочерей моих, как плененных оружием? зачем ты убежал тайно, и укрылся от меня, и не сказал мне? я отпустил бы тебя с веселием и с песнями, с тимпаном и с гуслями; ты не позволил мне даже поцеловать внуков моих и дочерей моих; безрассудно ты сделал.

   Есть в руке моей сила сделать вам зло; но Бог отца вашего вчера говорил ко мне и сказал: берегись, не говори Иакову ни хорошего, ни худого. Но пусть бы ты ушел, потому что ты нетерпеливо захотел быть в доме отца твоего, – зачем ты украл богов моих?» (Быт. 31. 26–30).

   Израильтяне должны были поклоняться только богу Яхве (Иегова). Яхве был «свой» бог, могущественный и непримиримый по отношению к чужим культам. Естественно, каждый из израильтян, поклонявшийся не только «своему» богу, но и другим местным божествам, заслуживал суровой божественной кары Яхве. Но чтобы придать законный вид этим новым канонам, под них нужно было подвести какой-то законный фундамент.

   Это произошло при царе Иудеи Иосии. В 622 году до н. э. при ремонте Иерусалимского храма жрецом Хилкией была якобы сделана «находка» древней книги Торы, или книги Завета. Позже она получила название «Второзакония». Жрецы храма Яхве объявили, что тексты законов, написанных в книге, восходят к легендарному пророку древности – Моисею. В этих текстах резко осуждалось влияние ханаанской религии – поклонение многочисленным божествам, поклонение сирийским богам Ваалу и Астарте, почитание небесным светилам – Солнцу, Луне, созвездиям и т. д:

   «И послал царь, и собрали к нему всех старейшин Иуды и Иерусалима.

   И пошел царь в дом Господень, и все Иудеи, и все жители Иерусалима с ним, и священники, и пророки, и весь народ, от малого до большого, и прочел вслух их все слова книги завета, найденной в доме Господнем.

   Потом стал царь на возвышенное место и заключил пред лицем Господним завет – последовать Господу и соблюдать заповеди Его и откровения Его и уставы Его от всего сердца и от всей души, чтобы выполнить слова завета сего, написанные в книге сей. И весь народ вступил в завет.

   И повелел царь Хелкии первосвященнику и вторым священникам и стоящим на страже у порога вынести из храма Господня все вещи, сделанные для Ваала и для Астарты и для всего воинства небесного, и сжег их за Иерусалимом в долине Кедрон, и велел прах их отнести в Вефиль. И отставил жрецов, которых поставили цари Иудейские, чтобы совершать курения на высотах в городах Иудейских и окрестностях Иерусалима, – и которые кадили Ваалу, солнцу, и луне, и созвездиям, и всему воинству небесному; и вынес Астарту из дома Господня за Иерусалим к потоку Кедрону, и сжег ее у потока Кедрона, и истер ее в прах, и бросил прах ее на кладбище общенародное; и разрушил домы блудилищные, которые были при храме Господнем, где женщины ткали одежды для Астарты; и вывел всех жрецов из городов Иудейских, и осквернил высоты, на которых совершали курения жрецы, от Гевы до Вирсавии, и разрушил высоты пред воротами, – ту, которая у входа в ворота Иисуса градоначальника, и ту, которая на левой стороне у городских ворот.

   Впрочем, жрецы высот не приносили жертв на жертвеннике Господнем в Иерусалиме, опресноки же ели вместе с братьями своими.

   И осквернил он Тофет, что на долине сыновей Еннома, чтобы никто не проводил сына своего и дочери своей чрез огонь Молоху; 4Цар. 23:10 и отменил коней, которых ставили цари Иудейские солнцу пред входом в дом Господень близ комнат Нефан-Мелеха евнуха, что в Фаруриме, колесницы же солнца сжег огнем.

   И жертвенники на кровле горницы Ахазовой, которые сделали цари Иудейские, и жертвенники, которые сделал Манассия на обоих дворах дома Господня, разрушил царь, и низверг оттуда, и бросил прах их в поток Кедрон.

   И высоты, которые пред Иерусалимом, направо от Масличной горы, которые устроил Соломон, царь Израилев, Астарте, мерзости Сидонской, и Хамосу, мерзости Моавитской, и Милхому, мерзости Аммонитской, осквернил царь; и изломал статуи, и срубил дубравы, и наполнил место их костями человеческими.
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Развалины ханаанского храма (разрушен около 1200 гг. до н. э.) в Асоре (север Израиля).

   
Также и жертвенник, который в Вефиле, высоту, устроенную Иеровоамом, сыном Наватовым, который ввел Израиля в грех, – также и жертвенник тот и высоту он разрушил, и сжег сию высоту, стер в прах, и сжег дубраву». (4-я Кн. Царств. 1:15).

   Единственным божеством, которому можно поклоняться, был объявлен бог Яхве. В соответствии с найденным учением, Иосия отпраздновал Песах (иудейскую Пасху): «И повелел царь всему народу, сказав: «совершите пасху Господу Богу вашему, как написано в сей книге завета», потому что не была совершена такая пасха от дней судей, которые судили Израиля, и во все дни царей Израильских и царей Иудейских; [4Цар. 23:22] восемнадцатый год царя Иосии была совершена сия пасха Господу в Иерусалиме». (4 Цар. 21:23).[102]

   Царь Иосия распространил свою власть не только на Иудею, но и на Самарию, Мегиддо и Галилею.
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    Вавилонский плен
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Гибель Ассирии в конце VII века до н. э. не спасла Иудею. Новым захватчиком выступил Вавилон. В 609 году Египет, обеспокоенный ростом могущества Вавилона, решил послать войско для соединения с армией Ассирии. Ранее Ассирия даже захватывала Египет, но не смогла его удержать. Но теперь новая опасность заставила забыть египтян о былой вражде. Войско возглавлял фараон Нехо II. Но целью египтян было не только отражение агрессии Вавилона, но и захват Ханаана. Это означало для израильтян новое порабощение. Иосия выступил со своим войском против фараона. В битве при Мегиддо Иосия был смертельно ранен стрелой в горло и скончался.

   В 597 году до н. э. Вавилония подчинила себе Иудею. Часть иудейской знати была уведена в Вавилон. Иудея не примирилась с поражением и подняла восстание против Вавилона, надеясь на поддержку Египта. Но вавилонские войска разбили войско иудеев и в 590 году до н. э. приступили к осаде Иерусалима. Не выдержав длительной осады по причине голода, Иерусалим в 586 году до н. э. сдался. Почти вся верхушка Иудеи, ремесленники и часть бедного населения были уведены в Вавилон. Часть населения бежала в Египет. Так прекратило свое существование Иудейское царство.

   Чтобы понять ситуацию, в которой очутились евреи после их пленения, надо знать, что представлял Вавилон в то время. В культурном плане это государство было преемником шумерской и аккадской цивилизации с небольшими изменениями. Во главе пантеона были те же боги, что и у шумеров – Ану, Энлиль и Эа. Но почитанием пользовались и другие боги, носившие уже семитские имена. Это, например, Син – бог месяца (Луны), который носил еще названия Наннар – «светоносный» и шумерское Ан-Зу – «владыка решений». Син был сыном ниппурского Энлиля и отцом бога солнца Шамаша. Его изображали в виде старца с лунным серпом над головой, с длинной бородой, который пересекает небо на светящейся ладье. Затмение луны объяснялось нападением на Сина семи злых духов. Он считался также богом астрономии и мудрости. Шамаш, по-шумерски Уту, или Баббар, был богом солнца. Свет Шамаша вносит ясность в дела, поэтому он был богом правосудия и карателем злых, губителем темной, злой силы, богом прорицаний и оракулом. Другим богом солнца был Ниниб. Это бог утреннего солнца, милостивый, исцеляющий, всепрощающий. Вместе с тем он назывался воином Энлиля и был богом охоты и войны. Третья форма бога Солнца носила имя Нергал. Он олицетворял силу солнечного жара, был богом войны, чумы, смерти и преисподней. Богом палящего солнца и огня был Гирру, или Гибиль, «первородный сын Ану», освещающий тьму и исцеляющий человечество от ран, наносимых духами тьмы от колдовства и волхований. Самой известной женской богиней была Истар (Иштар). Ее прототипами были шумерские богини Нина, Иннина (Инанна), Ануит и др. Она считалась дочерью Ану и богиней вечерней зари – Венеры. Иштар была покровительницей чувственности; ее культ сопровождался оргиями и развратными обрядами. В то же время она была покровительницей материнства, помощницей при родах, виновницей человеческого бытия. Как богиня плодородия она ежегодно любит бога растительности и весны Таммуза (Думузи), который ежегодно умирает после кратковременного пышного расцвета под действием разрушительного летнего зноя. Иштар оплакивает его и сходит в подземный мир, чтобы его разыскать. Богом грозовых явлений, ветра и бури был Адад.

   Возвышение Вавилона повлекло за собой возвышения местного бога Мардука, который занял в вавилонском пантеоне первое место. Чтобы «состыковать» нового бога с шумерским пантеоном, боги которого все еще имели большой вес в пантеоне, вавилонские жрецы стали говорить, что Энлиль, царь неба и земли, передал Мардуку, первородному сыну, владычество над четырьмя сторонами света и свое имя «Бел», что по-семитски означает «господь». Еще один популярный шумерский бог, Эа, также назвал Мардука своим первородным сыном и милостиво уступил ему свои права и силу, и свою роль в мироздании. Мардук принял от Эа (Энки) также посредничество между отцом и человечеством. Люди могли обращаться к Мардуку и тот уже передавал их мольбы и пожелания своему отцу, Эа. Мардук был также божеством весеннего солнца. Кроме того, существовало множество мелких духов, злых и добрых. Небесные духи назывались Игиги, земные и подземные – Аннунаки. И те, и другие были исполнителями бога Ану и участвовали в совете богов, когда решались судьбы земли и людей. У каждого человека был свой бог-хранитель или богиня-хранительница. Они представляют человека перед верховными богами, гневаются на него за грехи и примиряются с ним после покаяния. У вавилонян в письме обычной была приписка «твой бог-хранитель да поднимет твою главу ко всему доброму». Добрые духи могли окружать благочестивого человека справа и слева, спереди и сзади. Злые духи также были исполнителями воли бога Ану. По большей части их называли исчадиями ада, жителями степей и пустынь, откуда дуют гибельные ветры. Против них не помогали ни двери, ни запоры. Они проникали как воздух, проползали как дикие звери, чтобы мучить людей, разрушать семейное счастье и дружбу. Они не знают пощады, пожирают плоть и пьют кровь. У каждого человека кроме хранителя существовал также личный дух-враг. Но он становился властен над человеком, если тот прогневал бога и своего хранителя. Существовал также бог смерти – «екимму», который блуждал повсюду, насылая смерть. Он изображался в виде крылатого, звероподобного существа.

   Постепенно Мардук занял в вавилонском пантеоне главенствующее положение. Остальные боги стали второстепенными, кроме Истар (Иштар). Мардук олицетворялся с планетой Юпитер и созвездием Тельца, Набу – с Меркурием, Ниниб (Нинурта) с Сатурном и созвездием Ориона, Нергал с Марсом, Истар – с Венерой, Сириусом, семь злых духов с Плеядами.

   Отсюда можно сделать вывод, что в Вавилоне была развита астрономия. Наблюдения за положением звезд производили еще шумеры, чтобы предсказать, когда нужно весной пахать и сеять. Была установлена эклиптика (небесный экватор), которую разделили на 12 зодиакальных частей. В различных документах регистрировали положения звезд, планет, комет и метеоров. Вавилонские жрецы фиксировали восход и заход, а также кульминацию различных звезд. Вавилонские жрецы могли предсказывать затмения. Наблюдения за периодичностью положения небесных светил, особенно лунных циклов, послужили основой для построения календаря. Основными единицами измерения времени были сутки, лунный месяц и год. Сутки делились на три стражи ночи и три стражи дня. Одновременно сутки делились на 12 часов, а час на 30 минут. Время высчитывалось при помощи солнечных часов. От вавилонян солнечные часы переняли греки. Об этом пишет древнегреческий ученый Геродот в своем труде «История» (VI век до н. э.): «Ведь полос и гномон[103], также как и деление дня на 12 частей, эллины заимствовали от вавилонян». (Гер. II. 109).

   Начало каждого лунного месяца и его продолжительность определялись на основе новолуния. Но возникало несоответствие между солнечным (тропическим) годом и лунным. Тропический год вычислялся по весеннему равноденствию. Промежуток между равноденствиями был примерно равен продолжительности года, как и в наше время. Но чтобы состыковать лунный год и солнечный, нужно было вносить какую-то поправку.

   Это исправлялось при помощи вставочного месяца, который назначался по приказу царя.

   60-теричная система исчисления у вавилонян была унаследована от шумеров. Но она могла быть объяснена и вавилонскими наблюдениями за небом. 365 дней в году округляли до 360. Небесный экватор (эклиптику) делили на 360 градусов. Ее также делили на 12 частей по 30º. Небесный свод совершает оборот за 24 часа. Один знак зодиака в ночь равноденствия требует для себя 1/12 суток, то есть 2 часа. Отсюда возник вавилонский «двойной» час. Его фиксировали с помощью песочных и водяных часов. Затем определили время, за которое Солнце, или Луна продвигаются на небе на длину своего диаметра. Установили, что солнечный диаметр – 1/2 градуса. То есть 1/60 одного знака Зодиака, следовательно, одного двойного часа. Мера веса определялась из мер длины. Для этого заполняли стеклянный куб водой. Меры веса определяли относительно веса этого куба, а длину – по стороне этого же куба. Вес этой воды был равен нашим 982,4 грамма. Он назывался двойной, или тяжелой миной. Эти меры затем дробились. 1/60 мины называлась сиклем. Двойным локтем называлась десятая часть стороны куба. Математические тексты вавилонян содержат множество таблиц и вычислений. Имелись таблицы умножения, деления, возведения в квадрат, в куб и вычисления квадратных и кубических корней. Правда вычисления эти были громоздкими и рассчитывались с помощью многочисленного сложения и вычитания.
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Модели печени из Вавилона, Малой Азии, Этрурии. Из книги «Э.Кьера. Они писали на глине». Изд. «Наука». М. 1984 г.

   
Надо заметить, что вавилонские жрецы следили за планетами и звездами вовсе не из-за научного интереса. Планеты считались проявлениями силы того или иного божества. Оно объявляло через планету свою волю. Ведь небо, по мнению вавилонян, было зеркальным отображением земного мира, только в другой форме – в виде звезд и планет. По их положению можно было предсказывать земные события. В одном из предсказаний говорилось:

   «Если в день рождения человека Иштар (Венера) восходит, а Мардук (Юпитер) заходит, то жена этого человека будет сильнее, чем он сам».

   Так возникла наука, которую мы знаем как астрологию. Существовало также предсказание по форме печени жертвенного животного.

   Принесенное в жертву божеству животное, как считалось, несло в себе следы изъявления воли божества, которому оно предназначалось. После заклания животного вынимались внутренние органы, и жрецы внимательно осматривали печень. По форме ее долей делались предсказания о будущем. Это искусство предсказания по печени затем передалось этрускам – одному из народов древней Италии в 1-ом тысячелетия до н. э. Сами себя этруски назвали тусками. Эта область, населенная этрусками, стала называться Этрурией. Современное ее название – провинция Тоскана. Этрусские жрецы, которые гадали по печени, назывались в древнем Риме гаруспиками. А искусство гадания называлось у римлян гаруспицией. Этруски отличались от других древних народов Апеннинского полуострова тем, что их язык не подходил ни к одним из известных в то время языков народов древней Италии. В наше время превалирует точка зрения, что предки этрусков, или тирррены, как их называли греки, – выходцы с Малой Азии. Советский ученый В. Иванов установил связь этрусского языка с северокавказскими языками.

   Сам этрусский язык, видимо, представлял смесь индоевропейского языка, одного из местных италийских и неиндоевропейского языка пришельцев-тирренов. Одна из версий гласит, что неиндоевропейский язык тирренов находился в дальнем родстве с языком хурритов. Но большинство ученых эту версию считают недоказанной. В то же время многие стороны религии этрусков находят параллели в культуре народов древней Передней Азии.

   В 1877 году в Италии была найдена бронзовая модель печени овцы в натуральную величину. На ней нанесена модель неба с шестнадцатью секторами, с именами этрусских божеств. Это находит параллели в культах предсказаний в Ассирии и в Вавилоне. В центре этой модели печени начертано имя этрусского бога Сатре. Сатре – это аналог латинского Сатурна. Сатре, по одной из версий, бог подземного мира этрусков и одновременно бог плодородия. С именем Сатре у этрусков связаны космогонические представления о “Золотом веке”, который принесет всеобщее равенство и изобилие. Интересно, что в шумерском пантеоне существовал Сатран – бог разрешения споров. Возможно, это как-то соотносится с богом Сатраном. Что касается Сатурна, то согласно поэме «Энеида» римского поэта Вергилия, этот бог прибыл в Италию (Лаций) с горы Олимп в Греции. Нельзя полностью исключить и малоазиатское происхождение этого бога. Согласно мнению некоторых европейских ученых, культ Сатурна происходит с острова Крит.[104]

   Таким образом, можно предположить, что какой-то культурный пласт, возможно, шумерского, или даже дошумерского происхождения через малоазиатских предков этрусков проник в Европу, в частности в древнюю Грецию, а затем и в древнюю Италию.

   Но вернемся к наукам Вавилона. Хотя цели у вавилонских жрецов, наблюдавших за космосом, были вызваны не научным интересом, все наблюдения записывались. Систематические знания все-таки способствовали развитию астрономии. И эти записи имели иногда и практические применения. Этими знаниями впоследствии воспользовались финикийцы (карфагеняне), которые совершали длительные плавания. Финикийцы были знакомы с клинописью, и это им позволило прочитать записи вавилонских жрецов о положении звезд и планет во время различных времен сезона и суток. Полагают, что они даже добрались до Британских островов. Навигация во время таких длительных плаваний просто необходима. Так как компас им был неизвестен, то мореплаватели ориентировались по положению звезд. В Европе компас впервые появился в XII веке.

   Как и у многих народов мира, в Вавилоне существовал свой миф о возникновении мира. Согласно вавилонским мифам, первоначально мир выглядел совсем не так, как его знали древние люди и знаем мы. Не существовало мира в виде неба, суши и земли. Сначала был только первобытный хаос. Вавилонский эпос о сотворении мира начинается так: «Когда горе небо еще не получило имени (то есть не существовало – прим. автора), и долу суша не была названа, Апсу, первобытный создатель, Мумму и Тиамат, родившая всех их, смешивали свои воды. Не было поля (то есть суши), острова(?), не было видно, никто из богов еще не произошел, никто не имел имени, не были определены жребии, тогда были созданы боги».[105]

   Появившиеся боги мешают власти Апсу, Тиамат и Мумму. Боги могут установить порядок и прекратить хаос, тем самым снизить власть создателей мира. Апсу решает уничтожить богов – своих детей. Его жена Тиамат не желает уничтожения богов, но Мумму, который играет роль советника при Апсу, советует прибегнуть к самым суровым мерам. Когда боги узнают о грозящей им опасности, их охватывает ужас. Но мудрый Эа (шумерский Энки) находит выход из положения. Заклинанием он усыпляет Апсу и затем его, беспомощного, убивает. Мумму он лишает мужества и связывает. Эа строит себе дом на краю океана, и жена рождает ему сына Ашара. После гибели Апсу и Мумму остается непобежденной Тиамат. Она решает отомстить богам за смерть мужа. Она создает чудовищ: змей, драконов, псов, человеко-скорпионов, рыбо-людей, всего 11, которые должны ей помочь. Старший из этих чудовищ – Кингу – делается вместо Апсу ее супругом, предводителем этого страшного воинства. Об этих приготовлениях узнает Эа и сообщает эту весть Ашару. Тот предлагает богу Ану идти в бой, но бог не смог встретить Тиамат и вернулся (просто струсил?). То же случилось и с Эа. Тогда Ашар обратился к Мардуку. Тот соглашается, но при условии, что в случае победы ему будет предоставлено первое место, особенно в деле определения судеб: «Если я усмирю Тиамат и избавлю вас, соберите собрание, возвысьте и возвестите мою судьбу. Сядьте вместе в Упшукиннаке с радостью, я хочу моим, вместо вашего решать судьбы. Не должно быть изменяемо то, что я создал, не должно быть отменяемо повеление уст моих».[106] Аншар собирает богов и излагает им суть дела. Боги после пира в дворце Аншара уже были не в состоянии отказать Мардуку.

   Мардук готовиться к битве. Он берет лук, стрелы, колчан, божественное оружие, молнию и сеть, его свиту составляют ветры. Главное оружие Мардука «абубу». Непонятно, что это за оружие, но оно имело сильную мощь. Когда Тиамат сходится в битве с Мардуком, он сначала ловит ее в сеть. Когда ужасная Тиамат открывает свою пасть, чтобы проглотить Мардука, он вгоняет ей туда ураган, чтобы она не могла закрыть свой рот. Ветры наполняют тело Тиамат, и она бессильна что-либо сделать. Мардук пронзает ее копьем, разрывает и разрезает ее внутренность, уничтожает ее жизнь. Затем Мардук разрубает труп Тиамат на две части, половину поднимает вверх и делает небом. Из другой половины он делает земную твердь. Мардук поместил на небо звезды и Луну – хранительницу времени. По совету Эа боги убивают соратника Тиамат, Кингу, и делают из его крови людей.
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Битва Мардука с Тиамат.

   
В благодарность Мардуку боги построили ему небесный Вавилон с храмом, в котором они могли отдыхать во время посещения своего владыки.

   На земле также сооружали «дома богов» – по-аккадски бит-или. Обычно ими были зиккураты.
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Карта Вавилона. С БСЭ. 3 изд.

   
Сложным и грандиозным городом для своего времени был сам город Вавилон. Само это название происходит от аккадского слова Баб-илани-«врата богов». В Танахе – священной книге иудеев, это название пишется как Бабель. Правда, существует версия, что это название – переделанное несемитское древнее название, возможно, еще дошумерское. Шумерское название этого города Кадингирра.

   Греческий историк Геродот (примерно 484–425 гг. до н. э.) оставил подробное описание Вавилона в своем труде «История»:

   «180. Таким-то образом были возведены стены Вавилона. Город же состоит из двух частей. Через него протекает река по имени Евфрат, берущая начало в Армении. Эта большая, глубокая и быстрая река впадает в Красное море (ошибка Геродота. Евфрат вместе с Тигром впадают в Персидский залив. – Прим. автора). По обеим сторонам реки стена, изгибаясь, доходит до самой реки, а отсюда по обоим берегам идет стена из обожженных кирпичей. Город же сам состоит сплошь из трех– и четырехэтажных домов и пересечен прямыми улицами, идущими частью вдоль, а частью поперек реки. На каждой поперечной улице в стене вдоль реки было столько же маленьких ворот, сколько и самих улиц. Ворота эти были также медные и вели к самой реке.

   181. Эта (внешняя) стена является как бы панцирем города. Вторая же стена идет внутри первой, правда, ненамного ниже, но уже нее. В середине каждой части города воздвигнуто здание. В одной части – царский дворец, окруженный огромной и крепкой стеной; в другой – святилище Зевса Бела с медными вратами, сохранившимися еще до наших дней. Храмовой священный участок – четырехугольный, каждая сторона его длиной в 2 стадии.[107] В середине этого храмового священного участка воздвигнута громадная башня, длиной и шириной в 1 стадию. На этой башне стоит вторая, а на ней – еще башня, в общем восемь башен – одна на другой. Наружная лестница ведет наверх вокруг всех этих башен. На середине лестницы находятся скамьи, должно быть, для отдыха. На последней башне воздвигнут большой храм. В этом храме стоит большое, роскошно убранное ложе и рядом с ним золотой стол. Никакого изображения божества там, однако, нет. Да и ни один человек не проводит здесь ночь, за исключением одной женщины, которую, по словам халдеев, жрецов этого бога, бог выбирает себе из всех местных женщин.

   182. Эти жрецы утверждают (я, впрочем, этому не верю), что сам бог иногда посещает храм и проводит ночь на этом ложе». (Гер. История. Кн. 1).

   Интересны сведения Геродота о странных на взгляд грека поведении вавилонских женщин:

   «199. Самый же позорный обычай у вавилонян вот какой. Каждая вавилонянка однажды в жизни должна садиться в святилище Афродиты и отдаваться (за деньги) чужестранцу. Многие женщины, гордясь своим богатством, считают недостойным смешиваться с (толпой) остальных женщин. Они приезжают в закрытых повозках в сопровождении множества слуг и останавливаются около святилища. Большинство же женщин поступает вот как: в священном участке Афродиты сидит множество женщин с повязками из веревочных жгутов на голове. Одни из них приходят, другие уходят. Прямые проходы разделяют по всем направлениям толпу ожидающих женщин. По этим-то проходам ходят чужеземцы и выбирают себе женщин. Сидящая здесь женщина не может возвратиться домой, пока какой-нибудь чужестранец не бросит ей в подол деньги и не соединится с ней за пределами священного участка. Бросив женщине деньги, он должен только сказать: «Призываю тебя на служение богине Мелитте. Милиттой же ассирийцы называют Афродиту. Плата может быть сколь угодно малой. Отказываться брать деньги женщине не дозволено, так как деньги священные. Девушка должна идти за первым человеком, кто бросил ей деньги. После соития, исполнив священный долг богине, она уходит домой и затем уже ни за какие деньги не овладеешь ею вторично. Красавицы и статные девушки скоро уходят домой, а безобразным приходится долго ждать, пока они смогут выполнить обычай. И действительно, иные должны оставаться в святилище даже по три-четыре года. Подобный этому обычай существует также в некоторых местах на Кипре».

   Геродот здесь путает обычных вавилонянок и жриц – блудниц храма. Женщины, вступавшие в связь с чужестранцами, и были этими блудницами. Геродотом описан ритуал «священного брака». Деньги же, полученные от иностранцев жрицами, поступали в казну храма. Происходило это действие раз в году, видимо, в какой-то из религиозных праздников, и было предназначено для того, чтобы таким образом содействовать плодородию и процветанию. И, конечно же, жрице не надо было ждать «клиента» в течение 3–4 лет. Она и так находилась все время в святилище.

   Жрецы-мужчины, которые служили в храмах, делились на 30 разрядов. Это бару – прорицатели, заммару – певцы, пашиту – помазанные, ашипу – заклинатели и т. д… Обычное название для жреца – шангу, или ниссакку.

   Со жрицами-блудницами Вавилона связан, скорее всего, образ Вавилонской блудницы из книги христианского Нового Завета – Откровения Иоанна Богослова. В этой части автор рассказывает о том, как ему является ангел и предлагает увидеть суд над великой блудницей: «И пришел один из семи Ангелов, имеющих семь чаш, и, говоря со мною, сказал мне: подойди, я покажу тебе суд над великою блудницею, сидящею на водах многих; с нею блудодействовали цари земные, и вином ее блудодеяния упивались живущие на земле. И повел меня в духе в пустыню; и я увидел жену, сидящую на звере багряном, преисполненном именами богохульными, с семью головами и десятью рогами. И жена облечена была в порфиру и багряницу, украшена золотом, драгоценными камнями и жемчугом, и держала золотую чашу в руке своей, наполненную мерзостями и нечистотою блудодейства ее; и на челе ее написано имя: тайна, Вавилон великий, мать блудницам и мерзостям земным». (Откр. 17:3–6).
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Вавилонская блудница. Картина Альбрехта Дюрера (1471–1528 гг.).

   
Вавилон, как и многие крупные города и в древности, и в наше время, предоставлял множество видов развлечений. В нем было множество трактиров, где торговали пивом. Существовали также и публичные дома. Скорее всего, не обходилось без азартных игр. В более позднее время, уже на исходе новой эры, это звание «Вавилонская блудница» перешло к древнему Риму. Погрязшая в роскоши и разврате верхушка богатеев заслужила ненависть у бедняков и обездоленных, многие из которых были христианами. Каждый вавилонский месяц был посвящен какому-либо божеству, как и каждый день месяца. Дни, как и в наше время по гороскопу, делились на благоприятные и «тяжелые». Существовали и посты. Так, например, были найдены вавилонские таблички со следующим содержанием:

   «Второй день (Мархешвана). Посвящен Иштар. День благоприятный. Царь приносит жертву Шамашу, Белит, Сину; совершает возлияния; воздействие рук его принимает Бог. Третий день. Посвящен Мардуку и Сарпанит. Благоприятный. Вечером царь приносит жертвы Мардуку и Иштар и совершает возлияние. Воздействие рук его бог принимает». Дни месяца 7, 14, 21 и 19 считались неблагоприятными (Не отсюда ли пошло воскресенье, выходной день?):

   «Тяжелый. Пастырь многочисленного народа (может царь, как первосвященник?) не должен есть мяса, испеченного на огне и ничего, приготовленного на золе; не должен менять своего платья и одевать чистого одеяния, не должен приносить жертвы. Царь не должен восходить на свою колесницу и и изрекать приговоры. Жрец-прорицатель не должен давать ответов. Врач не должен класть руки на больного. Не следует приводить в исполнение задуманное. Ночью царь должен приносить дар великим богам и принести жертву. Воздеяние рук его бог примет».[108]

   У вавилонян существовал также Новый год, который справляли особенно торжественно. Его праздновали еще шумеры, которые называли его Загмук, а вавилоняне Реш-шати. В разных городах он справлялся в честь местных богов. В Вавилоне это был главный праздник бога Мардука. Он справлялся весною, 1-11 месяца Нисана (от аккадского нисану – «первые плоды», соответствует примерно марту-апрелю). В эти дни проводились торжественные церемонии. Статую Мардука везли из Эсагилы (по-шумерски храм «поднятой головы») в торжественной процессии по каналу вдоль священной улицы Айиршабу. В это же время в Вавилон свозили идолы других богов. В пятый день праздника царь проводил церемонию временного отказа от власти. В этот день царь шел к святилищу Мардука в храме Эсагилы. Верховный жрец встречал царя у входа в храм, но не давал ему войти. У царя отбирали корону и скипетр и клали на циновку перед статуей бога. Царь становился перед входом в храм на колени, а жрец бил и стегал его плетью. Если царь плакал, то это предвещало, что его правление в следующем году будет счастливым. Если нет, то его правление могло по каким-либо причинам могло прерваться. Только после этого царя допускали в святилище. Он становился перед Мардуком и обращался к нему с клятвой быть послушным его решениям. В ответ верховный жрец обращался к царю, обещая ему помощь Мардука и увеличение его царской мощи. Затем царю возвращались все знаки царского достоинства. Царь касался рук Мардука и этим получал от бога постановление для царствования в наступающем году; если он этого не делал, то становился не царем, а наместником.

   В Вавилоне были накоплены некоторые знания в области медицины. В основном это были знания, полученные еще от шумеров. Еще в III тыс. до н. э. в Ниппуре было составлено руководство по изготовлению различных лекарств растительного и минерального происхождения. Применялись корни, кора, семена и смолы различных растений. Фармацевты пользовались в качестве лекарств чабрецом, финиками и чесноком. Хирургия не получила большого развития из-за слабого знания анатомии. В древнем Египте анатомию знали лучше, потому что людям, производящим бальзамирование, и жрецам часто приходилось видеть внутренние органы человека.

   В Вавилоне не существовало каких-либо четких диагнозов по симптомам болезни. Тексты просто описывают состояние человека. Так, например, кашель, насморк, выделение слизи служит причиной болезни органов дыхания. В условиях болотистой местности люди часто страдали от тропических болезней. Основными симптомами при этом по вавилонским текстам были жар, озноб, холодный пот. Образно описывались симптомы «удара», приведшие к параличу: «губы пораженного сведены, глаз закрывается… рот скован, и он не может говорить».[109]

   Вавилонские врачи, как и прежде шумерские, кроме различных лекарств широко применяли втирания, компрессы, массаж и промывания. Вода имело большое значение в религии и медицине Вавилона. Бог – покровитель медицины носил имя Ниназу, что в переводе с шумерского означало «знающий воду». Бог мудрости и знания Эа (шумерск. Энки) считался владыкой водной стихии и покровителем лечебного искусства.

   Большое значение воде придавалось не только как средству поддержания гигиены, но и как магическому очищению. Последнее применялось в тех случаях, когда никакие лекарства уже не помогали. В таких случаях считали, что болезнь вызвана либо неправедным действием самого человека (он не всегда вовремя приносил жертвы богам, или пропустил какую-либо религиозную церемонию), или воздействием какой-либо порчи со стороны злых сил. Тогда нужно было провести определенный ритуал, чтобы освободить человека от насланной на него порчи. Примером лечения в древнем Вавилоне служит отрывок из книги Г. Масперо (1846–1916 гг.) – французского египтолога. Он описывает болезнь и смерть ассирийского богатого горожанина Иддины.[110] Так как ассирийская медицина и вавилонская имеют много общего, можно приведенный рассказ взять за образец лечения в древнем Вавилоне. Итак, Иддина заболел. У него появилось недомогание. Сначала он обратился к врачу. Тот обратился к древнему тесту с рецептами лечения и стал готовить припарки из горчицы, тимиана, различных целебных трав. Эти припарки он приложил к затылку больного. Потом напоил его микстурой из инжира и груш, заваренной на ячменном пиве, натер спину и грудь душистым мирровым маслом, но ничего не помогло. Иддина все больше слабел, и многие дни проводил в постели. Тогда Иддина решил, что его болезнь вызвана действием злых духов и позвал мага-заклинателя. Тот обращается за советом к богу Эа и передает больному ответ бога, что больному нужно очиститься. Иддина помыл руки, ноги, лицо и окропил тело благовонной водой. Когда приготовления закончены, маг и больной встают перед очагом и маг очищает головку чеснока и произносит заклинание: «Подобно тому, как этот чеснок очищенный и брошенный в огонь, сгорает в пламени и не будет посажен в огород, не будет поливаться водой из пруда или канавы, корни его не врастут больше в землю, стебель его не прорастет и никогда не увидит солнца, он не послужит более пищей богам или царю, точно также да изгонит Мардук, глава богов, проклятие прочь от Иддины, и да порвет он узы терзающего недуга, вины, разврата, преступления». Маг бросает в огонь очищенную головку чеснока. Все положенные ритуалы очищения от действия злых сил соблюдены, и нужно только подождать.

   Проходит несколько дней. Иддине становится все хуже. Тогда супруга Иддины решает испробовать еще одно средство, о котором упоминает Геродот в своей «Истории»:

   «Есть у вавилонян еще и другой весьма разумный обычай. Страдающих каким-нибудь недугом они выносят на рынок (у них ведь нет врачей). Прохожие дают больному советы (о его болезни) (если кто-нибудь из них или сам страдал подобным недугом, или видел его у другого). Затем прохожие советуют больному и объясняют, как сами они исцелились от подобного недуга или видели исцеление других. Молча проходить мимо больного человека у них запрещено: каждый должен спрашивать, в чем его недуг».[111]

   Но и такой способ не помог, и через какое-то время Иддина скончался.

   Непонятно, на основании каких сведений Геродот делает ошибочный вывод о том, что у вавилонян нет врачей.

   Вавилон был не только религиозным и культурным центром древнего Востока. Развитие торговли способствовало появлению крупных торговых и ростовщических домов. Их можно сопоставить с ролью современных крупных династий банкиров, как, например, Ротшильдов. Так, одним из богатых вавилонских семей был дом сыновей или потомков Эгиби. Он давал деньги в долг царскому дому, богатым вельможам, мелким и крупным землевладельцам, различным ремесленникам. Эгиби скупал участки земли, подчинял себе различные мастерские и не брезговал некоторыми грязными операциями, даже торговлей женщинами. Тем самым он подчинил себе многие слои вавилонского общества. На доме Эгиби не сказались многие потрясения того времени, ни даже смена эпох. Он продолжал существовать и после того, как исчезло государство Вавилон после завоевания его персами. Дом Эгиби, как и многие другие дома магнатов того времени, был крупным рабовладельцем. Один из представителей семьи Эгиби имел до ста рабов. Вероятно, большая часть из них была ремесленниками.

   Рабство было очень развито в нововавилонскую эпоху (IV–V вв. до н. э.). Но в способе использования рабов происходят важные изменения. Особенно это касается положения квалифицированных рабов. Рабовладельцы позволяют рабам вести свою деятельность, с тем, чтобы те платили хозяину оброк. Стоимость оброка, или «дани», как это называется в вавилонских документах, равна 12 сиклям в год. Это пятая часть стоимости хорошего раба. Это выгоднее, чем просто заставлять раба работать на себя. Раб при этом получает доход, который у него никто не забирает. Правда, рабовладелец мог в любой момент забрать все имущество раба, но такие факты были редкостью, потому что это было невыгодно рабовладельцу. Некоторые рабы сами организовывают свое производство и получают с этого доход. С этого дохода раб должен был платить некоторые проценты. Такой раб для расширения своей деятельности мог брать в «аренду» рабов у других рабовладельцев. Все это закреплялось договорами, в которых богатый раб выступал как юридическое лицо. Наряду с ремеслом рабы могли также торговать. Причем рабы могли вести экономические операции, например, заниматься ростовщичеством. Раб мог вступать в сделки со своим хозяином. Известно, например, что одна рабыня составила договор со своим господином, что откроет кабак. В договоре оговаривается, что дает ей господин необходимого для открытия кабака и какой процент должна платить рабыня со своего дохода.

   Рабы могли стать землевладельцами и сдавать землю в аренду. Все эти экономические отношения охватывали не только собственно Вавилон как город, но и пределы всего Вавилонского царства.

   Но совсем в другом положении находились храмовые рабы (ширке). Эти рабы имели клеймо, которое свидетельствовало о принадлежности к определенному храму. Дети храмовых рабов также становились рабами. Положение храмовых рабов было очень тяжёлым. Храмы имели право сами выбирать наказание для провинившихся рабов, не считаясь с законом. В храмовых документах нередко говорится о побегах храмовых рабов. Один документ гласит: «Базия, сын Набу-кишира, ширку богини Белит в Уруке, в кладовой царя содержался в качестве узника, сорвал свои железные цепи, убежал, и, когда мы (храмовые чиновники или служащие. – В. А.) стали его преследовать, он обнажил против нас железный меч». При разборе этого дела железный меч был представлен в качестве вещественного доказательства.[112]

   Но не только происходили изменения в экономических отношениях раб – рабовладелец. Отношение к рабам (исключая храмовых) уже не такое жестокое, как, например, за тысячу лет до того при царе Хаммурапи. Согласно тогдашним законам бежавшему рабу отрезали ухо, а самого затем возвращали хозяину. При новом Вавилоне таких жестокостей не наблюдается. Об этом свидетельствует рассказ о Барик-Или. Судя по имени, он был евреем (возможно, его имя было Барак-Илу. Барак в переводе с еврейского «молния»). Барик-Или несколько раз убегал от своих хозяев. Его ловили, и он представал перед вавилонским судом. Из-за того, что он не представлял какой-либо ценности, так как не был ремесленником, но был ненадежным, каждый раз его стоимость падала. В первый раз его оценили в две трети обычной стоимости раба, т. е. в 40 сиклей вместо 60. Потом эта оценка упала до 30–20 сиклей, причем при разделе имущества его всегда передавали младшим членам семьи, не имевшим права протестовать против того, что им выделялось. В конце концов его оценили в 10 сиклей. Тут он сделал заявление о том, что он свободный человек. Вавилонский суд вынужден был потратить много времени на то, чтобы определить, что Барик-Или все-таки раб, и его передали старому владельцу. Но при этом он не был никак наказан.

   Положение евреев в вавилонском плену не было таким тяжелым, как у евреев в ассирийском. Конечно, часть из них работала на тяжелых работах, таких, как строительство и расчистка каналов. Но основная масса все-таки не была занята физическим трудом. Об этом пишет академик А. И. Тюменев:

   «Если мы примем при этом еще во внимание относительно высокий уровень экономического развития древнего Вавилона, стоявшего в этом отношении впереди всех остальных государств и стран Востока и представлявшего поэтому как бы центр торгово-промышленной жизни для всего Востока, то мы легко поймем значение той перемены в судьбе иудеев, внезапно перенесенных из отсталой земледельческой страны в крупнейшие и важнейшие торгово-промышленные центры всей передней Азин. Но и помимо этого самые условия существования иудейских переселенцев в плену вынуждали их, прежде всего, обращаться именно к торгово-промышленной деятельности. Хотя отведенные в плен иудеи и не подвергались, по-видимому, на новых местах своего поселения большим стеснениям, и им предоставлена была относительно широкая свобода в выборе занятий и рода деятельности, однако в действительности такого выбора им в сущности не предоставлялось.

   Прежде всего, возможность занятия земледелием и ведения земледельческого хозяйства, составлявшего, как мы знаем, преимущественное их занятие на родине, здесь, на новых местах поселения, оказывалась для них почти совершенно исключенной. При относительно незначительной и ограниченной площади годной к обработке земли, с одной стороны, и при чрезвычайно густом населении области Месопотамии, с другой, наконец, при особых совершенно непривычных для иудеев туземных способах и условиях обработки земли, построенной, как известно, на сложной системе канализации, разве лишь отдельные изгнанники в виде исключения имели возможность предаться земледельческому труду, избрав его в качестве главного рода деятельности и средства пропитания. Число таких исключений должно было оказываться тем меньшим, что переселенцы, как мы видели, в большинстве принадлежали к городской части населения и к представителям высших классов, т. е. были, таким образом, прежде всего людьми, привыкшими жить доходами с земли, но не сами лично заниматься земледельческим трудом.

   Но не только земледелие, а и другие роды деятельности в большинстве случаев одинаково оказывались по тем или иным причинам недоступными для изгнанников. Так, промышленная деятельность, не считая, быть может, тех относительно немногочисленных и составлявших лишь незначительное меньшинство всех переселенцев строительных мастеров и рабочих, которые специально были захвачены с собою Навуходоносором, вряд ли могла получить особенно широкое распространение среди остальной массы изгнанников. Не говоря о принадлежности большей части этих последних к высшему классу населения и, следовательно, так же непривычке их к ремесленному, как и к земледельческому труду, даже и специалисты-ремесленники, если такие были в числе изгнанников, с их примитивными приемами и способами работы в такой передовой и обладавшей для того времени относительно очень развитой промышленностью стране, какую представляла собою Месопотамия, не могли бы успешно конкурировать с местными ремесленниками и не нашли бы сколько-нибудь широкого сбыта среди туземных потребителей для своих изделий».[113]

   Но если евреи в Вавилоне не могли заниматься ремеслом, им оставался один вид занятий – торговля и ростовщичество:

   «Как бы то ни было, но в конце концов значительная часть изгнанников, и прежде всего все те, которые располагали необходимыми для этого средствами, обратились именно к занятию торговлей и денежными операциями; по-видимому, они имели в этом отношении предшественников уже в лице отдельных более предприимчивых личностей из числа уведенных еще во время ассирийского пленения израильтян. Если, действительно, верно только предположение о еврейском происхождении руководителя известнейшего банкирского дома в Вавилоне, банка Эгиби, открывшего свои действия еще в 685 году до н. э., то из этого примера можно видеть, насколько быстро и легко приспособлялись изгнанники к новым условиям жизни. Факт принадлежности виднейшего и крупнейшего банкирского дома Вавилона лицу, по-видимому, еврейского происхождения, далеко не единственный показатель нового рода деятельности, к какой обратились израильские и иудейские изгнанники, очутившиеся на новых местах своего поселения в совершенно иных условиях по сравнению с условиями их жизни на родине. Мы имеем и помимо того целый ряд других доказательств, и прежде всего документальных данных, подтверждающих живое участие иудейских изгнанников в вавилонской торговле. Так, среди торговых записей шестого и пятого веков дохристианской эры, найденных во время раскопок, производившихся американской экспедицией на месте древнего Ниппура, во множестве встречаются еврейские имена».[114]

   А.И. Тюменев считает, что Эгиби – это искаженное еврейское имя Иаков.

   В 550 году до н. э. персидский царь Кир стал правителем объединенного царства, в которое входили покоренная Мидия и собственно Персия. После покорения Лидии – страны в Малой Азии – персы стали готовиться к захвату Вавилона. Вавилонское войско, по большей части наемное, не имело особого желания сражаться с персами. Верхушка Вавилона, которая состояла из крупных торговцев и ростовщиков, была не против завоевания их государства персами. Они рассчитывали на возможность торговли на рынках, которые им могла предоставить обширная держава Кира. В 538 году до н. э. персы подступили к Вавилону. Так как Вавилон был окружен мощными стенами, его взятие для персов стало проблематичным. Тем не менее Кир нашел решение этой непростой задачи. Вот как пишет об этом греческий историк Геодот:

   «Наконец – другой ли кто подал совет в затруднении, или же сам Кир сообразил, как ему поступать, – но сделал он вот что. Он поставил часть своего войска в том месте, где река входит в город, а другую часть – ниже по течению, у ее выхода из города. Затем он приказал воинам, как только увидят, что русло стало проходимым вброд, вступать по этому руслу в город. После этого сам царь с нестроевой частью войск отступил. По прибытии к упомянутому выше озеру Кир сделал с рекой приблизительно то же самое, что некогда совершила и вавилонская царица. Персидский царь отвел реку с помощью канала в озеро, которое, собственно, было болотом, а таким образом старое русло сделалось проходимым. После того как вода в реке спала настолько, что доходила людям приблизительно до колена, персы по старому руслу вошли в Вавилон.

   Если бы вавилоняне заранее узнали замысел Кира или вовремя заметили его действия, то, конечно, не только не позволили бы персам проникнуть в город, но даже совершенно уничтожили бы врага. Ведь они могли просто запереть все ведущие к реке ворота и, взойдя на стены по обоим берегам реки, поймать персов, как в ловушку. Однако теперь персы внезапно напали на вавилонян. Город же Вавилон столь огромный, что, по рассказам тамошних людей, горожане, жившие в центре, не знали, что враги уже заняли окраины. В это время они по случаю праздника плясали и веселились до тех пор, пока слишком хорошо не узнали (свое ужасное положение).

   Так-то Вавилон был взят тогда в первый раз» (Гер. История. Кн. 1. 191).

   В это время внутри нее находились царь Набонид и его сын царевич Валтасар. Город Вавилон был таким большим, что, когда персы вошли в него, в цитадели об этом ничего не знали. Согласно Библии, Набонид (Набонаид) и Валтасар продолжали пировать. В разгар веселья на стене появились начертанные таинственной рукой слова: «мене, мене, текел, упарсин». Велели позвать пророка Даниила. Он истолковал надпись: «Исчислено, исчислено, взвешено, разделено», – и расшифровал их как послание Бога Валтасару, которое предсказывало скорую ему гибель. В ту же ночь Валтасар погиб (Дан. 5:1-31). Набонид был сослан Киром в ссылку.

   Иудеи, находившиеся в плену, встретили приход Кира с ликованием. И он оправдал их надежды. Персидский царь освободил иудеев из плена, разрешил им вернуться на родину и приказал восстановить разрушенный храм. Это произошло в 636 году до н. э. Так закончилось семидесятилетие вавилонского плена. Надо заметить, что большую часть иудеев, возвращавшихся на родину, составляли люди с низким достатком. Та же часть иудеев, которые были богатыми купцами, ростовщиками, предпочла остаться в империи Кира, и продолжили заниматься своим делом. Вавилонское пленение сказалось и на языковом аспекте иудеев. Их язык иврит уступил место родственному семитскому арамейскому языку, который в то время был широко распространен по Ближнему Востоку. В христианской книге откровения Иоанна Богослова о падении Вавилона, который представляется в образе Вавилонской блудницы, говорится так: «И воскликнул он сильно, громким голосом говоря: пал, пал Вавилон, великая (блудница), сделался жилищем бесов и пристанищем всякому нечистому духу, пристанищем всякой нечистой и отвратительной птице; ибо яростным вином блудодеяния своего она напоила все народы, и цари земные любодействовали с нею, и купцы земные разбогатели от великой роскоши ее». (Откр. 18. 2)
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Дорога процессий перед входом в Вавилон (Реконструкция с Пергамского музея.)

   
После завоевания персами Вавилон часто становился ареной борьбы между различными политическими группировками. Все это продолжалось до вторжения в державу Ахеменидов македонского полководца Александра Великого. Македонская армия была лучше вооружена и организована. Персидская армия Дария III состояла по большей части из представителей многочисленных покоренных народов, которые не жаждали защищать своих угнетателей. В 331 году до н. э. македонская армия нанесла сокрушительное поражение персидской армии при Гавгамелах. После этого Александр двинулся на Вавилон. Командовавший обороной Вавилона сатрап Мазей счел за лучшее сдать город без боя. Ворота Вавилона открылись, и Александра Македонского встретила пышная процессия во главе с Мазеем.

   Оценивший такое к себе отношение Александр не причинил никакого вреда Вавилону. Мазей был назначен соправителем македонского наместника.

   Греки были впечатлены роскошью и великолепием Вавилона, который еще не утратил своего внешнего блеска. При входе в город они проходили через ворота Иштар, построенные в 575 году до н. э. по приказу Навуходоносора. Они представляли собой арку, по бокам которой были стены. Эти стены были покрыты барельефами необычайной красоты. Стены ворот сделаны из кирпича и покрыты ярко-голубой, желтой и белой глазурью. Стены ворот покрыты изображениями сирушей – фантастических животных и быков. Александр приказал реставрировать в Вавилоне некоторые храмы. Так, при нем была начата реставрация храма Мардука.

   После похода в Индию Александр вернулся в Вавилон в 323 году до н. э. Он намеревался сделать Вавилон своей столицей, но внезапная смерть в том же году помешала его планам. Причина его смерти неизвестна. Историки и специалисты до сих пор пытаются выяснить, что же послужило причиной смерти великого полководца. После смерти Александра его полководцы – диадохи развязали многочисленные войны за обладание властью. И во время этой войны и после этого Вавилон служил ареной столкновений между различными претендентами на власть. Во время этой борьбы город часто страдал от наносимых разрушений. В 305 году до н. э. один из бывших полководцев Александра Селевк Никатор построил на берегу Евфрата в 25 километрах к северу от Вавилона город Селевкия. В 283 г. до н. э. Антиох I Сотер переселяет в Селевкию жителей Вавилона и переносит в новый город вавилонское святилище с прежним названием – Эсагила. В Вавилоне осталось немного жителей. В начале III веке до н. э. в Иране появляются племена индоевропейского происхождения, родственные мидянам и персам – парфяне. Они уничтожили все мелкие царства, основанные греками-македонцами. В 126 г. до н. э. парфяне разгромили и сожгли Вавилон. От этого разрушения Вавилон уже не мог оправиться и стал постепенно приходить в упадок.

   Греческий географ Страбон (63/64 г.-23/24 гг. н. э.) так писал о Вавилоне:

   «Да и то, что осталось от города, было заброшено и разрушалось частью персами, частью от времени и в силу пренебрежительного отношения македонян к подобным сооружениям, в особенности же после того как Селевк Никатор укрепил Селевкию на Тигре, поблизости от Вавилона, приблизительно в 300 стадиях. Действительно, как он сам, так и все его преемники уделяли много внимания Селевкии и перенесли в нее царскую резиденцию. А в настоящее время Селевкия стала больше Вавилона, последний же в значительной части опустел, так что без колебания можно повторить о нем сказанное одним из комических поэтов относительно Мегалополя в Аркадии: Великая пустыня теперь Великий град.

   В силу недостатка лесных материалов для построек здесь применяют доски и балки из пальмового дерева. Вокруг балок оборачивают витые из тростника канаты, которые затем белят и раскрашивают в разные цвета, а двери покрывают асфальтом. Двери делают высокими, также как и дома, которые все сводчатые из-за недостатка леса. Страна по большей части лишена растительности, за исключением финиковой пальмы и кустарников. В большом количестве растет финиковая пальма в Вавилонии, много ее в Сусах, на побережье Персиды и в Кармании. Черепица у них не в ходу, так как дожди здесь редки. Подобные же постройки есть в Сусах и в Ситакене.

   6. В Вавилонии выделены особые поселения для местных философов, так называемых халдеев, которые занимаются преимущественно астрономией. Некоторые из них выдают себя за астрологов, хотя другие их не признают. Существует какое-то племя халдеев и даже область в Вавилонии, где они живут, поблизости от арабов и так называемого Персидского моря. Есть несколько родов халдеев-астрономов: одни называются орхенами, другие – борсиппенами и несколько других – разными именами; они делятся как бы на разные секты с различными учениями по одним и тем же вопросам. Математики упоминают некоторых из этих людей, например, Кидена, Набуриана и Судина. Селевк из Селевкии – также халдей, как и несколько других замечательных людей». (Страбон XVI. 5)

   Необходимо сделать пояснение, кто такие халдеи.

   Халдеи – это семитские скотоводческие племена, расселявшиеся в 1-й половине 1-го тыс. до н. э. на окраинах Вавилонии (на северо-западном берегу Персидского залива).

   На каком языке говорили халдеи, неизвестно. Ясно только, что он был семитским. Халдеи обосновались в южной Месопотамии и образовали несколько княжеств. Страбон пишет о халдеях, живущих в Месопотамии:

   «8. Страну вавилонян с востока окружают сусиицы, элимеи и паретакены; с юга – Персидский залив и халдеи вплоть до месенских арабов; с запада – арабы-скениты9 до Адиабены и Гордиеи; с севера – армяне и мидийцы до реки Загра и племен, живущих около нее». (Стабон. Кн. XVI).

   О халдеях, как о кочевниках, есть упоминание в Библии:

   «Еще он говорил, как приходит другой и сказывает: Халдеи расположились тремя отрядами и бросились на верблюдов и взяли их, а отроков поразили острием меча; и спасся только я один, чтобы возвестить тебе». (Иов. Гл. 1. 17).

   В союзе с Эламом халдеи несколько раз (из-за того, что их изгоняли ассирийцы) захватывали Вавилон и становились его царями. С 626 по 538 до н. э. в Вавилоне правила халдейская династия (Набопаласар, Навуходоносор II и др.), создавшая могущественное Нововавилонское царство. Но халдеи к тому времени уже утратили свой язык, и перешли на аккадский.
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Развалины Вавилона

   
У греков халдеями стали называть вавилонских жрецов. Во время завоевания Передней Азии греки познакомились со жреческими кастами восточных народов. Халдеев, как и индийских брахманов, персидских магов, а затем и кельтских друидов стали считать хранителями древних знаний и секретов. В Российской империи сиро-халдеями называли ассирийцев-христиан несторианского толка, живущих в Верхней Месопотамии (не путать с древними ассирийцами). Во втором веке до н. э. некие восточные мудрецы, называвшие себя халдеями, появились в Риме и пользовались большим вниманием со стороны римской верхушки как ученые и предсказатели. Среди них было немало шарлатанов, которые пользовались верой знатных римлян к оккультным наукам.

   Некоторые исследователи полагают, что еврейские жрецы во время Вавилонского плена унаследовали часть знаний халдеев, которое вошло затем в учение Каббалы.

   После арабского завоевания Месопотамии на месте Вавилона осталась небольшая деревушка. Вавилон же превратился в развалины, которые постепенно заносило песком и к XVIII веку от великого когда-то города остались руины.
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    Загадка священного копья
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В начале нашей эры в римской провинции Иудея в городе Иерусалиме совершилось событие, которое положило начало одной из крупнейших религий мира – христианства. По ходатайству Великого Синедриона римский прокуратор Иудеи осудил на смерть пророка Иисуса (Иешуа) Христа к смерти через распятие. Вся предыдущая деятельность проповедника Иисуса подробно описана во многих трудах и новом Завете, поэтому нет смысла все это пересказывать.

   События той казни описаны в Евангелиях (по-гречески эвангелион – «благая весть») – жизнеописаниях Иисуса Христа. Вот как говориться о казни в Евангелии от Луки:

   «И когда повели Его, то, захватив некоего Симона Киринеянина, шедшего с поля, возложили на него крест, чтобы нес за Иисусом.

   И шло за Ним великое множество народа и женщин, которые плакали и рыдали о Нем.

   Иисус же, обратившись к ним, сказал: дщери Иерусалимские! не плачьте обо Мне, но плачьте о себе и о детях ваших,

   ибо приходят дни, в которые скажут: блаженны неплодные, и утробы неродившие, и сосцы непитавшие!

   тогда начнут говорить горам: падите на нас! и холмам: покройте нас!

   Ибо если с зеленеющим деревом это делают, то с сухим что будет?

   Вели с Ним на смерть и двух злодеев.

   И когда пришли на место, называемое Лобное, там распяли Его и злодеев, одного по правую, а другого по левую сторону.

   Иисус же говорил: Отче! прости им, ибо не знают, что делают. И делили одежды Его, бросая жребий.

   И стоял народ и смотрел. Насмехались же вместе с ними и начальники, говоря: других спасал; пусть спасет Себя Самого, если Он Христос, избранный Божий.

   Также и воины ругались над Ним, подходя и поднося Ему уксус и говоря: если Ты Царь Иудейский, спаси Себя Самого.

   И была над Ним надпись, написанная словами греческими, римскими и еврейскими: Сей есть Царь Иудейский. Один из повешенных злодеев злословил Его и говорил: если Ты Христос, спаси Себя и нас. Другой же, напротив, унимал его и говорил: или ты не боишься Бога, когда и сам осужден на то же? и мы осуждены справедливо, потому что достойное по делам нашим приняли, а Он ничего худого не сделал.

   И сказал Иисусу: помяни меня, Господи, когда приидешь в Царствие Твое!

   И сказал ему Иисус: истинно говорю тебе, ныне же будешь со Мною в раю.

   Было же около шестого часа дня, и сделалась тьма по всей земле до часа девятого: и померкло солнце, и завеса в храме раздралась по средине.

   Иисус, возгласив громким голосом, сказал: Отче! в руки Твои предаю дух Мой. И, сие сказав, испустил дух. Сотник же, видев происходившее, прославил Бога и сказал: истинно человек этот был праведник. И весь народ, сшедшийся на сие зрелище, видя происходившее, возвращался, бия себя в грудь.

   Все же, знавшие Его, и женщины, следовавшие за Ним из Галилеи, стояли вдали и смотрели на это. Тогда некто, именем Иосиф, член совета, человек добрый и правдивый, не участвовавший в совете и в деле их; из Аримафеи, города Иудейского, ожидавший также Царствия Божия, пришел к Пилату и просил тела Иисусова; и, сняв его, обвил плащаницею и положил его в гробе, высеченном в скале, где еще никто не был положен. День тот был пятница, и наступала суббота.

   Последовали также и женщины, пришедшие с Иисусом из Галилеи, и смотрели гроб, и как полагалось тело Его; возвратившись же, приготовили благовония и масти; и в субботу остались в покое по заповеди» (Лук. 23. 26–56).[115]

   Далее говорится о том, что в первый день недели люди пришли к пещере, где находился гроб с телом Иисуса, но нашли его пустым: «В первый же день недели, очень рано, неся приготовленные ароматы, пришли они ко гробу, и вместе с ними некоторые другие; но нашли камень отваленным от гроба.

   И, войдя, не нашли тела Господа Иисуса.

   Когда же недоумевали они о сем, вдруг предстали перед ними два мужа в одеждах блистающих.

   И когда они были в страхе и наклонили лица свои к земле, сказали им: что вы ищете живого между мертвыми?

   Его нет здесь: Он воскрес; вспомните, как Он говорил вам, когда был еще в Галилее, сказывая, что Сыну Человеческому надлежит быть предану в руки человеков грешников, и быть распяту, и в третий день воскреснуть». (Лк. 24. 1–7).

   Вся эта история о казни и воскресении Иисуса Христа очень напоминает легенду о ассирийско-вавилонском боге Беле-Мардуке. В библиотеке Ашшурбанипала была найдена табличка с описанием праздника Загмук с изображением злоключений бога Бела-Мардука. Согласно этому тексту, Бела захватывают какие-то темные силы. Его тащат в какую-то гору, которая знаменует подземное царство. Там его допрашивают, и допрос сопровождается побоями. Его казнят вместе с каким-то преступником. После исчезновения Бела-Мардука в городе разгорается смута, которая приводит к сражению между сторонниками Бела и его судьями. Одежду Бела уносят, и какая-то богиня вытирает кровь его сердца. В горе Бел (его душа?) томится вдали от солнца и света и охраняется стражей. Жена Бела-Мардука спускается за ним в подземное царство и находит его у ворот погребения. Бел выводится ею из горы (воскресает?) к новой жизни.[116]

   Как мы видим, немало совпадений между вавилонским сказанием о Беле-Мардуке и рассказом о казни Иисуса Христа. Отличается только время событий и действующие лица. С этими страстями был очень схож распространенный в древности на Ближнем Востоке праздник Таммуза, который справлялся в дни летнего солнцестояния. О Таммузе уже рассказывалось в предыдущих главах. Сначала оплакивалась судьба юного бога, сошедшего в преисподнюю. Под аккомпанемент жалобно звучащих флейт женщины пели жалобные песни, совершались жертвы в честь погибшего бога и посещались кладбища. Потом наступал радостный день – праздновали возращение бога из ада. Праздновали его очень ярко и пышно, с песнями и танцами. Причем в этот день позволялась сексуальная распущенность, которая в обычные дни могли строго караться. Этот праздник – умирание и воскрешение Таммуза – символизировал для земледельческих народов закапывание зерна в землю, и затем появление из него через какое-то время нового ростка, то есть новой жизни. Все эти трансформации были непостижимыми для древних людей, поэтому и была создана легенда о умирающим и воскресающем боге.

   В христианстве существует несколько сказаний о жизни Иисуса Христа, называемые Евангелия. Официальной церковью признаются четыре – От Луки, от Марка. От Матвея и от Иоанна. Существуют еще множество Евангелий, но они церковью не признаны. Но между тремя первыми Евангелиями, называемых синоптическими, и Евангелием от Иоанна существует некоторая разница. Автор предлагает сравнить эпизод о казни Иисуса Христа в разных Евангелиях:

   «А один побежал, наполнил губку уксусом и, наложив на трость, давал Ему пить, говоря: постойте, посмотрим, придет ли Илия снять Его.

   Иисус же, возгласив громко, испустил дух.

   И завеса в храме раздралась надвое, сверху донизу.

   Сотник, стоявший напротив Его, увидев, что Он, тáк возгласив, испустил дух, сказал: истинно Человек Сей был Сын Божий». (Марк. 15. 36–39)

   Воины же, когда распяли Иисуса, взяли одежды Его и разделили на четыре части, каждому воину по части, и хитон; хитон же был не сшитый, а весь тканый сверху.

   И так сказали друг другу: не станем раздирать его, а бросим о нем жребий, чей будет, – да сбудется реченное в Писании: разделили ризы Мои между собою и об одежде Моей бросали жребий. Так поступили воины.

   При кресте Иисуса стояли Матерь Его и сестра Матери Его, Мария Клеопова, и Мария Магдалина.

   Иисус, увидев Матерь и ученика тут стоящего, которого любил, говорит Матери Своей: Жéно! се, сын Твой.
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Лонгин, пронзающий грудь Христа. Фрагмент фрески Фра Анджелико (1400–1455 гг)

   
Потом говорит ученику: се, Матерь твоя! И с этого времени ученик сей взял Ее к себе.

   После того Иисус, зная, что уже все совершилось, да сбудется Писание, говорит: жажду.

   Тут стоял сосуд, полный уксуса. Воины, напоив уксусом губку и наложив на иссоп, поднесли к устам Его.

   Когда же Иисус вкусил уксуса, сказал: совершилось! И, преклонив главу, предал дух.

   Но так как тогда была пятница, то Иудеи, дабы не оставить тел на кресте в субботу, – ибо та суббота была день великий, – просили Пилата, чтобы перебить у них голени и снять их.

   Итак, пришли воины, и у первого перебили голени, и у другого, распятого с Ним.

   Но, придя к Иисусу, как увидели Его уже умершим, не перебили у Него голеней, но один из воинов копьем пронзил Ему ребра, и тотчас истекла кровь и вода.

   И видевший засвидетельствовал, и истинно свидетельство его; он знает, что говорит истину, дабы вы поверили.

   Ибо сие произошло, да сбудется Писание: кость Его да не сокрушится.

   Также и в другом месте Писание говорит: воззрят на Того, Которого пронзили». (Иоан. 19. 23–37)[117]

   Евангелие от Иоанна было написано позже других и отличается в некоторых местах по содержанию от предыдущих Евангелий. Считается, что в него вошли факты о жизни Иисуса Христа, не вошедшие в предыдущие описания его жизни. Церковный историк Евсевий Кесаврийский (263–340 гг. до н. э.) так объясняет этот факт:

   «7. Уже и Марк, и Лука дали людям свои Евангелия, а Иоанн, говорят, все время проповедовал устно и только под конец взялся за писание вот по какой причине. Когда первые три Евангелия разошлись повсюду и дошли до него, он, говорят, счел долгом засвидетельствовать их правдивость, но заметил, что в них недостает рассказа о первых деяниях Христовых, совершенных в самом начале Его проповеди. И это верно.

   8. Трое евангелистов знали, по-видимому, только то, что совершил Спаситель в течение года после заключения Иоанна Крестителя в темницу. Об этом они написали и с этого начали свое повествование.

   9. Матфей, действительно, после рассказа о сорокадневном посте и последующем искушении сам указывает на время, о котором пишет. «Услышав же, что Иоанн отдан под стражу, удалился (из Иудеи) в Галилею». Так же и Марк:

   10. «После того, как предан был Иоанн, пришел Иисус в Галилею». И Лука соблюдает приблизительно тот же срок: прежде чем говорить о делах Спасителя, он упоминает, что Ирод добавил к своим преступлениям еще одно. «Заключил Иоанна в темницу»

   11. Иоанна, говорят, стали поэтому упрашивать поведать в своем Евангелии о том времени, о котором молчат первые евангелисты, и о делах, совершенных Спасителем тогда, а именно – до заключения Крестителя Он и сам говорит об этом. «Так положил Иисус начало чудесам», и, рассказывая о делах Иисуса, вспоминает, что Креститель тогда еще крестил в Еноне, близ Салима, это ясно из его слов: «Иоанн еще не был брошен в темницу».

   12. Иоанн в своем Евангелии повествует только о том, что свершил Христос до того, как Иоанн был брошен в темницу; остальные же три евангелиста – о том, что было после заключения Крестителя».[118]

   Как мы видим, у Иоанна рассказ о распятии Христа отличается от такового в других Евангелиях добавлением действием римского воина, который вонзил в бок тела Иисуса копья и из раны полилась кровь и вода. Почему же в других Евангелиях нет этого эпизода? И зачем нужно было производить такие действия, если другие воины увидели, что Иисус мертв и не стали перебивать ему колени? Так поступали с распятыми на кресте, чтобы ускорить наступление смерти.

   Ответ можно найти в строчке в рассказе Иоанна о казни Христа «Также и в другом месте Писание говорит: воззрят на Того, Которого пронзили». Тут вероятно идет речь о цитате из Книги пророка Захарии: «А на дом Давида и на жителей Иерусалима изолью дух благодати и умиления, и они воззрят на Него, Которого пронзили, и будут рыдать о Нем, как рыдают об единородном сыне, и скорбеть, как скорбят о первенце» (Зах. 12. 10).

   Книга пророка Захарии входит в Ветхий завет (25 книга Танаха). Его деятельность относится к периоду возращения евреев из вавилонского плена. Захария предсказывал будущее, лишенное бед и страданий, но для этого евреям нужно будет преодолеть немало трудностей и достичь которого, можно будет, лишь пройдя через многочисленные испытания. Но все же остается непонятным, кто же это тот, «которого пронзили»?

   Как мы видим, многое из эпизода казни Иисуса Христа сходится с повествованием о Беле-Мардуке. Возможно, и эпизод с пронзанием его тела копьем также имеет аналоги в сказаниях шумеров или вавилонян? У аккадцев, а возможно и до них у шумеров, существовал варварский, на наш взгляд, способ гадания. Аккадский царь Нарам-Син (2290–2254 гг. до н. э), потерпев три поражения подряд, решил узнать, боги ли с ним воюют, или смертные. Для этого раба, видимо, приносимого в жертву, кололи в бок ножом и по тому, покажется ли кровь, решали, каков исход гадания.[119] Исход гадания можно объяснить, если знать анатомию человека. При неглубокой ране все зависит от того, какой сосуд задел нож. В теле человека существуют две системы сосудов – кровеносная и лимфатическая. Если будет поврежден кровеносный сосуд, то потечет кровь, а если лимфатический – то лимфа – бесцветная жидкость.

   Связь этого эпизода казни Иисуса Христа со способом гадания по поведению человека, принесенного в жертву, может прослеживаться через воина, который пронзил копьем тело казненного пророка. Настоящее его имя неизвестно. По преданиям его называли Лонгин, что может быть кличкой (по латыни Лонгин – длинный, то есть высокого роста). По Евангелию от Марка Лонгин был сотником (центурионом): «Сотник, стоявший напротив Его, увидев, что Он, так возгласив, испустил дух, сказал: истинно Человек Сей был Сын Божий». (Мк. 15. 39). Лонгин впоследствии принял христианство и был канонизирован христианской церковью. Известно, что он был уроженцем Каппадокии. Каппадокия – это название центральной части Малой Азии. Границы ее в разное время менялись. Во II. до н. э. юг Каппадокии населяли хурриты. Каппадокия, по мнению историка Страбона, была территорией, населенной различными народами с неясной этнической принадлежностью:

   «Каппадокия распадается на много частей, которые испытали многочисленные перемены. Каппадокийцы, говорящие на одном языке, как раз те, которые на юге граничат с так называемым Киликийским Тавром, на востоке – с Арменией, Колхидой и живущими в промежутке между ними иноязычными народностями; на севере – с Евксинским Понтом до устьев реки Галиса; на западе – с племенем пафлагонцев и галатов, заселивших Фригию до области ликаонов и киликийцев, населяющих Киликию «Трахею».

   2. Из самих этих племен, говорящих на одном языке, одних – катаонцев – древние считали самостоятельной народностью, противопоставляя их каппадокийцам как иноплеменникам. При перечислении народностей они поставили Катаонию после Каппадокии, затем Евфрат и племена, обитающие за ним, так что причислили к Катаонии даже Мелитину; последняя лежит между Каппадокией и Евфратом, примыкая к Коммагене; и Мелитина является 1/10 частью Каппадокии, соответственно делению страны на 10 наместничеств. Ведь такое деление установили в наше время цари, управлявшие страной до Архелая. Катаония также является 1/10 частью Каппадокии. В наше время каждая из двух стран имела особого наместника. Так как у катаонцев не видно никаких различии в языке или в прочих обычаях с остальными каппадокийцами, то можно только удивляться, каким образом совершенно исчезли следы их принадлежности к другой народности. Во всяком случае прежде они являлись особым племенем; Ариараф, который первым имел титул царя каппадокийцев, присоединил их к своему царству». (Страбон. Кн. XII.I. 2)[120]

   Из вышеприведенной цитаты можно сделать вывод, что первоначально катаонцы были народом, отличным по этническим и языковым принципам от каппадокийцев. Затем они, видимо, подверглись ассимиляции и утратили свой язык.

   По другой цитате Страбона можно сделать вывод, что катаонцы, или каппадокийцы, были этнически родственны вавилонянам:

   «Имя Сирии, как кажется, распространялось не только на области ст Вавилонии до Исского залива, но в древности также от этого залива до Евксинского моря. Во всяком случае, обе каппадокийские народности (те, что на Тавре, и те, что на Понте) называются до настоящего времени «белыми сирийцами», как будто бы существовали и какие-то черные сирийцы. Это – сирийцы, живущие за Тавром. Когда я говорю «Тавр», я распространяю это имя до Амана. Когда историки сирийской державы сообщают, что мидян покорили персы, а сирийцев – мидяне, они имеют в виду не каких-либо других сирийцев, но именно тех, которые построили в Вавилоне и Нине свою столицу». (Страбон. Кн. XVI.I. 2)

   В Катаонии, как и в других областях Малой Азии, были храмы, посвященные женскому божеству. Об этом также пишет Страбон:

   «На этом Антитавре находятся глубокие и узкие долины, в которых расположены город Комэны и святилище Энио, которую местные жители называют Ма. Это – значительный город, однако большая часть его населения состоит из одержимых божеством и храмовых служителей. Жители города – катаонцы; вообще они подвластны царю, но в большинстве случаев подчиняются жрецу. Жрец – глава храма и храмовых рабов, которых во время моего пребывания там было больше 6000, мужчин и женщин вместе. Храму принадлежит также большой участок земли, доходами с которого пользуется жрец. Он является вторым по значению в Каппадокии лицом после царя». (Страбон. Кн. XII. 2,3).

   Описание этого храма схоже с описанием храма у албанов – народа, жившего в древности на территории Кавказской Албании, которая занимала территорию южной части нынешнего Дагестана, севера Азербайджана и восточной части нынешней Грузии. Первое упоминание о албанах относится к IV веку до н. э. Албания прекратила свое существование как государство примерно в 461 году н. э. Вот как описывает Страбон верования албанов:

   «Из богов они почитают Гелия, Зевса и Селену, в особенности же Селену, святилище которой находится вблизи Иберии. Обязанность жреца них исполняет самый уважаемый человек после царя; он стоит во главе большой и густонаселенной священной области, а также распоряжается рабами храма, многие из которых, одержимые божеством (видимо, потерявшие рассудок – прим. автора), изрекают пророчества. Того из них, кто, став одержим божеством, в уединении скитается по лесам, жрец приказывает схватить и, связав священной цепью, пышно содержать весь год; приготовленного в жертву богине умащают благовониями и вместе с другими жертвами подвергают закланию. Жертвоприношение производится следующим образом. Кто-то из толпы, хорошо знакомый с этим делом, выступает со священным копьем в руке, которым по обычаю можно совершать человеческое жертвоприношение, и вонзает его сквозь бок в сердце жертвы. Когда жертва валится наземь, они получают известные предзнаменования по способу ее падения и объявляют всем. Затем приносят тело в известное место, и все топчут его ногами, совершая обряд очищения». (Страбон. Кн. XI.IV. 7).

   Исследовательница истории Кавказской Албании К.В. Тревер (1892–1974 гг.), приводя данную цитату, полагает, что переводчик неправильно истолковал греческое слово (Страбон писал по-гречески) επιβαινω, которое означает не «топтать», а «переступить».[121] То есть, переступая через жертву, участники этого действия проводили ритуал очищения от различных грехов. Албанский храм Селены и храм в Каппадокии схожи по своему социальному устройству. Это и власть верховного жреца, наличие большого числа храмовых работников и присутствие в штате храма людей, «одержимых божеством», под которыми имелись в виду предсказатели, или, как их еще называли, кликуши. Находясь в бессознательном состоянии под действием каких-то галлюциногенов, они выкрикивали невнятные фразы. Именно таких «одержимых божеством» приносили в жертву на праздновании в честь бога Луны, или в случае каких-либо катаклизмов. К.В. Тревер пишет о том, что копье, которым убивали жертву, становилось священным: «О древнем, освященном временем обычае свидетельствует копье, названное священным и по «обычаю» или по «закону» служащее для ритуального умерщвления».[122] В примечании Тревер пишет: «Священное копье из языческого быта народов Закавказья (ср. копье Халда – акротерий храма в Мусасире) перешло и в христианский культовый обиход (Гехардский монастырь; священное копье в ризнице Эчмиадзина), слившись с образом копья, согласно евангельскому преданию пронзившего бок Христа».[123]

   Человеческие жертвоприношения были широко распространены в древнем мире.

   В Передней Азии приношение в жертву человека практиковали хурриты. Письменных свидетельств этому факту нет, но ярким подтверждением этому обычаю служит изображение на хурритской печати. На ней изображена сцена принесения человека в жертву. В центре обнаженный человек, видимо, жрец, с высоким головным убором, пронзает копьем лежащего человека. Далее другой жрец с каким-то острым орудием вскрывает тело жертвы, лежащей на каком-то основании. Видимо, совершается обряд гадания по внутренностям убитой жертвы. Далее какой-то человек, видимо, совершает обряд очищения, обливая себя водой.
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Схожий варварский культ обнаруживается примерно в середине 1 века до н. э. у европейского народа (или народов, под общим названием?) кельтов. Кельты населяли к I веку до н. э. почти всю территорию нынешней Франции, которую римляне называли Галлией, Британию, север Испании и многие другие части Европы. Римляне под руководством Цезаря примерно в 55 году до н. э. покорили Галлию – территорию севера нынешней Франции.

   Греческий историк Диодор Сицилийский (90–30 гг. до н. э.) упоминает об обычаях кельтов убивать человека, приносимого в жертву:

   «Есть также (у галлов) и некие весьма почитаемые мудрецы и теологи, которых называют друидами. (3) Пользуются галлы и услугами прорицателей, которые у них в большой чести. (Прорицатели) эти вещают будущее по полету птиц или по внутренностям жертвенных животных, и весь народ им послушен. В частности, при исследовании особо важных вопросов, они придерживаются весьма странного и кажущегося невероятным обычая: окропив человека, его поражают в место над диафрагмой, и когда тот падает (смертельно) раненый, по его падению и содроганию тела, а также по истечению крови, предсказывают будущее, полагаясь на опыт древних и многолетних наблюдений такого рода» (Диод. Кн. V. 31. 2.)

   Как мы видим, кельтский обычай гадания по истечению крови схож с тем, какой использовал за две тысячи лет до этого аккадский царь Нарам-Суэн. Но можно ли объяснить этот сходство в гаданиях при приношении человека в жертву просто варварскими обычаями, которые схожи у многих народов на определенном этапе их развития? Или же тут кроется какое-то этническое родство? Для этого нужно обратиться к истории.

   Кельты в языковом плане были индоевропейцами. В настоящее время на кельтских языках говорят только небольшое число людей на Британских островах – ирландцы, шотландцы-гэлы и валлийцы. На территории Франции на кельтском языке говорит, в основном, старшее поколение бретонцев. Во французском языке осталась совсем небольшая часть слов кельтского происхождения. В укладе жизни кельтов, как его описывают античные историки, были свойственны многие черты древних индоевропейцев, такие как схожие мифы, каста священнослужителей-друидов, использование колесниц как военного вида вооружения т. д. В то же время существовали и некоторые черты, которые не были свойственны индоевропейцам. Это, например, доиндоевропейский субстрат в языке. Вот что говориться о кельтах в Энциклопедии Брокгауза и Эфрона, выпущенной в 1890–1907 годах в Санкт-Петербурге:

   «Представляя собой авангард арийцев (индоевропейцев – прим. автора) в их движении на З (Запад – прим. автора), К (Кельты – прим. автора) не были, однако, первоначальными обитателями Западной Европы. Они повсюду находили здесь племена неарийского происхождения, которые в одних местах принадлежали к иберийской, в других – к лигурийской расе. Отношения К. к этим, равно как и к другим доисторическим расам (пещерный человек), еще не выяснены. Несомненно, лишь одно, что неарийские элементы, подчинившиеся К., смешались с ними в физиологическом отношении. Отсюда те различия в современном населении стран, некогда населенных К., которые послужили основой для теории Амедея Тьерри о двойственности кельтской расы (см. Галлы). В тех малорослых, черноволосых брахикефалах, которых Мильн-Эдвардс и др. считали подлинными К., на самом деле всего более неарийской крови… При появлении своем в Европе К. стояли уже на довольно высокой ступени цивилизации. Они познакомили аборигенов Европы с употреблением металлов, а сами, быть может, заимствовали у них друидизм».[124]

   То есть можно сделать вывод, что какая-то часть верований друидов не была свойственна кельтам-индоевропейцам, а была заимствована у предыдущего населения Европы. В кельтских языках обнаруживаются следы неиндоевропейского языка, который роднит его с северокавказскими, в частности с языками нахско-дагестанской группы.[125] Возможно, это следы хурритского языка, или их предков, переселившихся в Европу?

   Таким образом, можно объяснить обычай гадания по способу поведения человека приносимого в жертву, обычаями доиндоевропейского населения Европы. Страбон пишет о схожих обычаях гадания у луситанцев – одного из народов древней Испании:

   «Луситанцы любят жертвоприношения; они наблюдают у жертвенных животных внутренности, не вырезая их; кроме того, они рассматривают жилы в боку жертвы и гадают путем ощупывания их. У них в обычае гадания по человеческим внутренностям пленников, которых они сначала закутывают в плащи, затем, когда жрец-гадатель поражает жертву во внутренности, гадают, прежде всего по падению тела жертвы. У пленников они отрубают правые руки и приносят в жертву богам» (Страбон. География. Кн. III.III. 6).

   О языковой принадлежности лузитанов (лузитанцев) у ученых мнения расходятся. Одни считают их индоевропейцами, другие – неиндоевропейским племенем иберов – древнего народа Испании. Название «кельты» или celtai впервые появилось у древнегреческих авторов примерно в VI веке до н. э. Эти историки присваивали общее название народам по общим признакам, не вдаваясь в языковое и этническое различие. Поэтому общим названием «кельты» могли быть названы и индоевропейские племена, и остатки доиндоевропейского населения Европы. Поэтому, только по косвенным данным мы можем судить, о том, что в укладе того, или иного народа того времени, могли проявляться неиндоевропейские особенности.

   У кельтов, живших на территории Франции словом «дун» обозначало укрепленное поселение. Использовался также термин «дунун». Римляне переделали его в «дунум». У кельтов Испании такое укрепление называлась «брига». В древнем Ашшуре укрепление-поселок назывался сходным термином «дунну», или «дунпу». Возможно, это слово было хурритским по происхождению, так как у хурритов такое поселение называлось «димту». Такое сходство между кельтским названием укрепленного поселка и месопотамскими терминами можно объяснить миграцией древних земледельцев с Ближнего Востока в Европу в эпоху неолита. В ноябре 2015 года авторы статьи, помещенной на сайте bioRxiv, обнародовали результаты исследований. Они сравнили ДНК, извлечённые из останков пятерых людей эпохи неолита (около 6 тыс. лет. до н. э.) из северо-западной Турции и северной Греции, живших во время появления сельского хозяйства в Европе. Анализ показал поразительное генетическое сходство между земледельцами Анатолии, Греции и Центральной Европы.[126]

   Если вернуться к рассказу о казни Иисуса Христа, то можно сделать вывод, что такого человека вообще не существовало, а эпизод с описанием его казни – переделанная вавилонская легенда о боге Мардуке. Но скупые исторические сведения говорят в пользу того, что рассказы о нем в Евангелиях не лишены оснований. Так, например, вот что писал римский историк Тацит (50-е годы – около 120 года н. э.):

   «И вот Нерон, чтобы побороть слухи, приискал виноватых и предал изощреннейшим казням тех, кто своими мерзостями на себя всеобщую ненависть и кого толпа называла христианами. Христа, от имени которого происходит это название, казнил при Тиберии прокуратор Понтий Пилат;…» (Тацит. Анналы. Кн. 15. 44).[127]

   Правда, современные историки не пришли к единому мнению о том, действительно эти слова принадлежат Тациту, или это поздняя вставка какого-то переписчика-христианина.
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    Заключение

   

   [image: after_title]

Суммируя вышеизложенное, можно прийти к выводу, что три мировые религии – иудаизм, христианство и мусульманство – имеют истоки своего возникновения в древней Месопотамии, когда первые земледельцы спустились с гор Загроса и начали осваивать низменность. Об их этнической и языковой принадлежности можно выдвигать разные версии. Скорее всего, они не были единого происхождения. Вначале люди осваивали болотные места в низовьях Евфрата и Тигра. Невыносимые климатические условия, тяжелый труд, каменные орудия труда не позволял этому обществу развиваться. Чтобы выжить в таких условиях, люди объединяли свои усилия. Все находились в равных условиях, и все были бедны, потому что урожаи были скудными. Смертность была очень высокой. Со временем приемы земледелия совершенствовались, каменные орудия труда сменились металлическими. Увеличились урожаи и возрос уровень благосостояния. Среди тех древних обществ выделился класс жрецов и вождей. Со временем это привело к первым на Ближнем Востоке монархиям. Общество разделилось на рабов, бедных общинников и богатую верхушку. Такая социальная несправедливость считалось волей богов. Человек мог только взывать к их милости, надеясь, что боги его услышат и его просьба не останется без ответа. Но с течением времени высшие круги стали понимать, что угнетение низших слоев общества не может быть беспредельным, так как это стало угрожать основам государства. Трактовка такого положение в обществе только волей богов уже не помогала. Появились законы, которые ограничивали безраздельную власть и произвол чиновников и высших кругов. Стали появляться нравственные установки, которые якобы боги посылали людям. Они стали приобретать статус законов. Одновременно эти нравственные законы должны были действовать на сознание рядовых общинников, чтобы подавить в них мысли о несправедливости окружающего мира. Со временем некоторые из них станут библейскими заветами. Надо заметить, что нравственные законы, присущие человеку, такие, например, как справедливость, существовали всегда, и это неотъемлемая часть природы человека. Эти нравственные устои во многих религиях обрели официальный статус.

   В первых цивилизациях на Ближнем Востоке появились зачатки науки, такие, как, например, астрономия. Первоначально это была астрология, с помощью которой пытались выяснить волю богов. Со временем астрология превратилась в астрономию. Но и астрология не исчезла и дошла до наших дней, причем многие ее основы берут начало в древнем Вавилоне. Основы таких наук, как математика, медицина переняли от вавилонян цивилизации древней Греции. Богатый мир греческих мифов также во многом обязан месопотамским эпосам. Так, например, миф о Геракле во многом похож на приключения шумерского Гильгамеша. Греки развили полученные знания и шагнули в этом плане далеко вперед. В течение многих веков после того, как перестали существовать античные государства, научный мир не изобрел ничего нового. Даже в эпоху Средневековья европейские и арабские ученые продолжали пользоваться знаниями, полученными от древних греков и римлян.

   Современные мировые религии, такие как иудаизм, христианство и мусульманство, унаследовали многие стороны религиозных воззрений древней Месопотамии. Но можно сказать одно. Возникнув на основе месопотамских религиозных культов и унаследовав многие культурные черты Шумера, Аккада и Вавилона, мировые религии – иудаизм, христианство и мусульманство – отличны от них в самом важном аспекте – вере в единого Бога.
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Процессия хеттских богов. В нижнем правом углу изображен двухглавый орел. Рисунов с барельефа Язылы-Кая (центральная Анатолия) XIV–XIII.века до н. э.

   
Некоторые артефакты из далекого прошлого шумеров обретают в наше время неожиданное продолжение. Речь идет о двуглавом орле, изображение которого красуется на гербах государств – Российской федерации, Сербии, Черногории, Албании и Армении. Впервые в России двуглавый орел появился на государственной печати великого князя Московского Ивана III Васильевича в 1497 году.[128] Многие ученые связывают этот факт с браком Ивана III с Софьей Палеолог – племянницей последнего императора Византийской империи Константина XI, погибшего в 1453 г при взятии турками Константинополя. Двуглавый орел был гербом последней византийской династии – Палеологов. Правда, многие исследователи считают, что двуглавый орел как герб существовал у многих народов Средневековья, и что византийские императоры просто его переняли. Но оказывается, двуглавый орел существовал еще на изображениях у хеттов – индоевропейского народа, жившего в Малой Азии с конца III до I тыс. до н. э.
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Бог Нингирсу. Оттиск шумерской цилиндрической печати. Из книги «Ward W. The Seal Cylinders of Western Asia. Wash., 1910.»

   
Не исключено, что хетты переняли этот символ царственности от доиндоевропейского населения Малой Азии. Известно, что часто хетты поклонялись тем же богам, что и неиндоевропейцы – хурриты, например, богу грома Тешубу. Орел как символ различных божеств был широко распространен в древнем мире. Скорее всего, он олицетворял бога Солнца. Но речь идет о двуглавом орле. В шумерских мифах известен львиноголовый орел Анзуд – огромная птица божественного происхождения. В то же время Анзуд был символом бога Нингирсу (Нинурту) – в переводе с шумерского «владыка Гирсу». Нингирсу – сын бога Энлиля, был верховным богом над пантеоном богов шумерского государства Лагаш. Нингирсу носил эпитеты «Владыка земледелия» и «Верховный пахарь Энлиля». Нингирсу следил за посадками на полях. В то же время Нингирсу – божество, устанавливающее справедливость. Интересно, что иногда на шумерских изображениях Нингирсу рядом с ним находится двуглавый орел.

   Его роль здесь непонятна. В шумерском мифе о деяниях бога Нинурты говориться о его грозном оружии – Шаруре. Что он олицетворяет, также непонятно. На шумерском барельефе Нинурта вооружен палицей, на конце которой две львиные головы. Шарур способен самостоятельно двигаться, разговаривать и принимать решения. На палицу это мало похоже. В мифе говориться о том, что Шарур летит к богу Энлилю и просит того о помощи.[129] Способность летать больше подходит к орлу. Именно так может поступить верный помощник Нинурту – двуглавый орел.

   Две головы орла, повернутые в разные стороны, означают, скорее всего, стража, который видит все с двух сторон и всегда готов защитить государство или бога. Что же двуглавый орел означал у шумеров, остается только предполагать.

   О том, что почитание двуглавого орла уходит в глубокую древность, говорит любопытный факт, замеченный советским историком архитектуры Г.М. Людвигом, который в составе экспедиции по изучению древних памятников искусства посетил Турцию в 1924–1926 годах. Он писал об странном обычае среди населения гор Турции и Балкан. Молодой горец накануне семейного праздника (вьезда в новое жилище, свадьбы и т. д.) отправляется в горы и убивает там орла. Затем он вынимает у птицы внутренности и ударом топора раздваивает голову орла. Затем это чучело он прибивает над входом в свой дом. Объяснить этот обычай Г. М. Людвигу никто из местных жителей не смог. Можно предположить, что тело орла служило в древности тотемом и несло в себе функции защиты от злых сил.[130]

   Можно сделать вывод, что, преодолев многие века, этот артефакт из верований глубокой древности попал в наше время и стал отличительным знаком на гербе нескольких государств Европы. То же самое можно сказать и о многих фактах из культурного прошлого Ближнего Востока.
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