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ÃËÀÂÀ I

ÅÑÒÅÑÒÂÅÍÍÎÅ ÏÐÀÂÎ — ÈÍÑÒÈÍÊÒÈÂÍÎÅ È ÐÀÇÓÌÍÎÅ —
È ÑÎÖÈÀËÜÍÛÉ ÄÎÃÎÂÎÐ

Óñòàíàâëèâàÿ óñëîâèÿ, êîòîðûì íåîáõîäèìî äîëæåí* óäîâ-
ëåòâîðÿòü ñîöèàëüíûé äîãîâîð, ÷òîáû ïîðîäèòü ãîñóäàðñòâåí-
íîå öåëîå êàê èçâåñòíîå ìîðàëüíîå åäèíñòâî, Ðóññî ãîâîðèò:
«Ces clauses (du contrat) bien entendues se reduisent toutes à une
seule: l’aliénation totale de chaque associé avec tous ses droits à
toute la communauté… De plus, l’aliénation se faisant sans réserve,
l’union est aussi parfaite qu’elle peut l’être, et nul associé n’a plus
rien à réclamer»**2. Êàçàëîñü áû, äåëî èíäèâèäà îêîí÷àòåëüíî
ïðîèãðàíî; îí íå óäåðæèâàåò çà ñîáîé íèêàêèõ âíåãîñóäàð-
ñòâåííûõ ïðàâ***. Â äàëüíåéøåì ïîëüçîâàíèè ïðàâàìè îí
âñåöåëî çàâèñèò îò ñóâåðåíà****. Ëè÷íîñòü êàê áóäòî áåñïîâî-

* «Les clauses de ce contrat sont tellement déterminées par la nature de l’acte, que la
moindre modification les rendrait vaines et de nul effet»1 (Contrat social (äàëåå —
C. S) L. I. C. VI. P. 138).

** C. S. L. I. C. VI. P. 139–140.
*** «Car s’il restait quelques droits au particuliers, comme il n’y aurait aucun supérieur

commun, qui pût prononcer entre eux et le public, chacun, étant en quelque point son
propre juge, prétendrait bientôt l’être en tous; l’état de nature subsisterait, et l’association
deviendrait nécessairement tyrannique ou vaine»3 (C. S. L. I. C. VI. P. 140).

**** C. S. L. II. C. IV. P. 166.
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ðîòíî ïîä÷èíåíà ãîñóäàðñòâó… Íî âäðóã Ðóññî ïîñëå âñåõ ýòèõ
çàÿâëåíèé è ðÿäîì ñ íèìè äåëàåò òàêîå çàìå÷àíèå: «Il s’agit de
bien distinguer les droits respectifs des citoyens et du souverain, et
les devoirs qu’ont à remplir les premiers en qualité de sujets du droit
naturel, dont ils doivent jouir en qualité d’hommes»*4.

Ñâåðõ âñÿêîãî îæèäàíèÿ èíäèâèä, ñòàâøèé ãðàæäàíèíîì
ïóòåì îòêàçà îò âñåõ ñâîèõ ïðàâ, îêàçûâàåòñÿ âäðóã â îáëàäà-
íèè åñòåñòâåííûìè ïðàâàìè ÷åëîâåêà, ïðîòèâîñòîÿùèìè âåð-
õîâíîé âëàñòè. Íà ïåðâûé âçãëÿä çäåñü ÿâíîå ïðîòèâîðå÷èå, è
Ðóññî ñàì îáðàùàåò íà íåãî âíèìàíèå ÷èòàòåëÿ. «Lecteurs
attentifs, — ãîâîðèò îí â ïðèìå÷àíèè ê ýòîìó ìåñòó, — ne vous
pressez pas, je vous prie, de m’accuser ici de contradiction. Je n’ai
pu l’éviter dans les termes; mais attendez»** 5. Ïîâåðèì Ðóññî.
È âìåñòî òîãî ÷òîáû â ñîãëàñèè ñ áîëüøèíñòâîì àâòîðîâ
îáúÿâëÿòü âûøåïðèâåäåííîå ìåñòî çàãàäî÷íûì è íåîáúÿñíè-
ìûì*** è ñ ïîäîçðèòåëüíîé ëåãêîñòüþ îáëè÷àòü Ðóññî â
íåìåäëåííîì îòêàçå îò ñâîèõ ñëîâ****, ïîïûòàåìñÿ, îáðàòèâ-

* C. S. L. II. C. VI. P. 165–166.
** C. S. L. II. C. VI. P. 165.

*** «inextricable»6, êàê âûðàæàåòñÿ Faguet 7. Politique comparée de Montesqueu,
Rousseau et voltaire… è ò. ä. P. 21.

**** Îáëè÷åíèÿ ýòè, ïîñòîÿííî ïîâòîðÿåìûå â ëèòåðàòóðå, îñíîâûâàþòñÿ íà
íåïðàâèëüíîì èñòîëêîâàíèè êîíòåêñòà. — Íåïîñðåäñòâåííî âñëåä çà ïðè-
âåäåííîé öèòàòîé Ðóññî ãîâîðèò: «On convient que tout ce que chacun aliène,
par le pacte social, de sa puissance, de ses biens, de sa liberté, c’est seulement la partie
de tout cela dont l’usage importe à la communauté; mais il faut convenir aussi, que le
souverain seul est juge de cette importance»8 (C. S. L. II. C. VI. P. 166). Âñå àâòîðû
(Duguit. Traité du droit constitutionnel. 1911. Ò. 2; Rehm H. Geschichte der Staatsrechts
wissenchaft. 260; Gierke. Iohannas Altusaius III. A. 1913. 117; Iellinek G. De Erklärung
der Menschen un Burgerechte. 5; Janet P. Histoire de la philosophie morale et politique.
T. II, 479–481; Faguet. op. cit. 21 è ò. ä.)9 òîëêóþò ýòî ìåñòî òàêèì îáðàçîì,
áóäòî îíî ñîäåðæèò ðàçúÿñíåíèå ïðåäûäóùåãî çàÿâëåíèÿ Ðóññî î åñòå-
ñòâåííûõ ïðàâàõ ãðàæäàí, è â ñâÿçè ñ òàêèì ïîíèìàíèåì ñ áîëüøîé ëåãêî-
ñòüþ èçîáëè÷àþò Ðóññî â òîì, ÷òî îí áåðåò òóò æå îáðàòíî ñâîå ïåðâîíà-
÷àëüíîå çàÿâëåíèå. — Ïî íàøåìó êðàéíåìó ðàçóìåíèþ, íè÷åãî íå ìîæåò
áûòü îøèáî÷íåå ïîäîáíîãî èñòîëêîâàíèÿ. Âåñü òîëüêî ÷òî ïðèâåäåííûé
îòðûâîê ñîñòîèò èç ïîëåìèêè ïðîòèâ âîççðåíèé Ëîêêà, à âîâñå íå ïîëî-
æèòåëüíûõ óòâåðæäåíèé. Èìåííî Ëîêê äóìàë (è åãî ïîäðàçóìåâàåò Ðóñ-
ñî, êîãäà ãîâîðèò: «on convient 10 è ò. ä.), ÷òî èíäèâèäû îò÷óæäàþò òîëüêî
÷àñòü ñâîèõ ïðàâ; (Ñð.: Two tretises of government. B. II. C. VIII § 99, C. IX § 122
è CXI); Ðóññî âîçðàæàåò ïðîòèâ ýòîãî ìíåíèÿ. «Mais il faut convenir aussi, —
ãîâîðèò îí, îïðîâåðãàÿ Ëîêêà, — que le souverain seul est juge de cette
importance»11. Ñâîè ñîáñòâåííûå âîççðåíèÿ Ðóññî íà÷èíàåò èçëàãàòü òîëü-
êî ñî ñëåäóþùåãî àáçàöà: «Tous les services qu’un citoyen peut rendre à l’état, il
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øèñü êî âñåé ñîâîêóïíîñòè ìûñëåé Ðóññî, íàéòè îáúÿñíåíèå
ýòîãî êàæóùåãîñÿ ïðîòèâîðå÷èÿ.

Â ÷åì ñîñòîèò, ñïðîñèì ñåáÿ ïðåæäå âñåãî, òî åñòåñòâåííîå
ïðàâî, êîòîðûì, ñîãëàñíî ïðèçíàíèþ Ðóññî, äîëæåí ïîëüçîâàòü-
ñÿ âñÿêèé ãðàæäàíèí â êà÷åñòâå ÷åëîâåêà? «Contrat social» äàåò
ÿñíûé îòâåò íà ýòîò âîïðîñ. Îòêðîåì ãëàâó IV êíèãè I ýòîãî
ïðîèçâåäåíèÿ, è çäåñü ìû ÷èòàåì: «Renoncer à sa liberté, c’est
renoncer à sa qualité d’homme, aux droits de l’humanité, même à ses
devoirs. Il n’y a nul dédommagement possible pour quiconque
renonce à tout. Une telle renonciation est incompatible avec la nature
de l’homme; et c’est ôter toute moralité à ses actions que d’ôter toute
liberté à sa volonté»*13. Òå æå îïðåäåëåíèÿ ìû íàõîäèì âî âñåõ
äðóãèõ ïðîèçâåäåíèÿõ Ðóññî: «Discours sur l’inégalité», «Economie
politique», «Emile», «Lettres écrites de la Montagne»15, Ïåðâîíà÷àëü-
íîé ðåäàêöèè îáùåñòâåííîãî äîãîâîðà**. Íåîòúåìëåìàÿ ñâîáîäà
èíäèâèäà — òàêîâî, ñîãëàñíî ìíîãîêðàòíûì çàÿâëåíèÿì Ðóññî,
îñíîâíîå ñîäåðæàíèå åñòåñòâåííîãî ïðàâà. Ñâîáîäà æå ýòà
ïîíèìàåòñÿ Ðóññî êàê ïîëíàÿ íåçàâèñèìîñòü âîëè èíäèâèäà îò
ïîñòîðîííèõ åé âåëåíèé. «Il est certain, — ãîâîðèò îí, — que si
l’on peut contraindre ma volonté, je ne suis pas libre»18.

Íî åñëè òàê, òî ñ ðàñêðûòèåì ñîäåðæàíèÿ åñòåñòâåííîãî ïðà-
âà ïðîòèâîðå÷èå â ìûñëÿõ Ðóññî åùå áîëåå óãëóáèëîñü. Îêàçû-
âàåòñÿ, ÷òî îñíîâíîå è íåîáõîäèìîå óñëîâèå îáùåñòâåííîãî
äîãîâîðà — áåçîãîâîðî÷íîå îòðå÷åíèå èíäèâèäà îò âñåõ ñâîèõ

le lui doit sitôt que le souverain les demande. Mais le souverain… ne peut charger les
sujets d’aucune chaine inutile à la communauté: il ne peut pas même le vouloir, car sous
la loi de raison, rien ne se fait sans cause, non plus que sous la loi de nature»12. Òîëüêî
çäåñü ñëåäóåò èñêàòü ðàçúÿñíåíèÿ çàÿâëåíèþ Ðóññî, ÷òî ãðàæäàíå è â îáùå-
ñòâåííîì ñîñòîÿíèè ïîëüçóþòñÿ åñòåñòâåííûìè ïðàâàìè, è, êàê óâèäèì,
Ðóññî è íå äóìàåò áðàòü ñâîå óòâåðæäåíèå îáðàòíî.
Íåïðàâèëüíîå èñòîëêîâàíèå ïðèâåäåííîãî âûøå îòðûâêà ñèëüíî ïîâðå-
äèëî âåðíîìó óðàçóìåíèþ îñíîâíûõ èäåé Ðóññî.

* P. 129, ñð. òàêæå: C. S. L. I. C. I. P. 119 — «L’homme est ne libre»14…
** Discours sur l’inegalité. Il partie, ð. 119. Economie Politique I, 314. Çäåñü äàíî

òî÷íîå îïðåäåëåíèå ïîíÿòèÿ ñâîáîäû: il est certain que si l’on peut contraindre
ma volonte, je ne suis pas libre»16. (314). Emile, êí. V. (Des voyages) ð. 292: «Nous
examinerons ensuite si un homme peut légitimement s’aliéner sans restriction, sans
reserve, sans aucune espéce de condition, c’est à dire s’il peut renoncer à sa personne,
à sa vie, à sa raison, à son moi, à toute moralite de ses actions et cesser en un mot
d’être homme d’exister avant mort, malgré la nature qui le charge immèdiatement de
sa propre conservation et malgré sa conscience et sa raison qui lui prescrivent ce
qu’il doit faire et de ce qu’il doit s’abstenir»17. Ïåðâîíà÷àëüíàÿ ðåäàêöèÿ îá-
ùåñòâ. äîãîâîðà, 30-ÿ ñ. (â èçä. Àëåêñååâà ñ. XXXIII).
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ïðàâ, — ïðÿìî ïðîòèâîðå÷èò òðåáîâàíèÿì òîãî ñàìîãî åñòåñò-
âåííîãî ïðàâà, êîòîðîå Ðóññî ïðèçíàåò äîñòîÿíèåì êàæäîãî
ãðàæäàíèíà. È áîëüøå òîãî. Äåëî îáñòîèò åùå õóæå. Ñîãëàñíî
ñîáñòâåííûì ñëîâàì Ðóññî, îáùåñòâåííûé äîãîâîð âñåöåëî çèæ-
äåòñÿ íà åñòåñòâåííîì ïðàâå è ó íåãî çàèìñòâóåò ñâîþ îáÿçàòåëü-
íîñòü: «…Toutes sortes d’engagements ne sont pas valides même
devant les tribunaux humains. Ainsi pour déterminer celui-ci (ò. å.
ñîöèàëüíûé äîãîâîð), l’on doit en expliquer la nature… on doit
prouver …qu’il n’a rien de contraire aux lois naturelles: car il n’est pas
plus permis d’enfreindre les lois naturelles par le contrat social, qu’il
n’est permis d’enfreindre les lois positives par les contrats de
particuliers»*19. Íî â òàêîì ñëó÷àå êîíñòðóèðîâàííûé Ðóññî ñî-
öèàëüíûé äîãîâîð ñðàçó äîëæåí áûòü ïðèçíàí íåäåéñòâèòåëü-
íûì. Åãî óñëîâèÿ â êîðíå íàðóøàþò òðåáîâàíèÿ òîãî ñàìîãî
åñòåñòâåííîãî ïðàâà, êîòîðîìó îí äîëæåí ñîîòâåòñòâîâàòü, ÷òîáû
áûòü äåéñòâèòåëüíûì. Ïðîòèâîðå÷èå, ïî-âèäèìîìó, áåçûñõîä-
íîå: îáùåñòâåííûé äîãîâîð ïî ñâîåé ïðèðîäå òðåáóåò ïîëíîãî
îò÷óæäåíèÿ ïðàâ äîãîâàðèâàþùèõñÿ, åñòåñòâåííîå ïðàâî, íà êî-
òîðîì ýòîò äîãîâîð çèæäåòñÿ, êàòåãîðè÷åñêè âîñïðåùàåò ïîäîá-
íîå îò÷óæäåíèå. Ãäå èñêàòü ðàçðåøåíèÿ ýòîãî, êàê áóäòî áû
íåïðåîäîëèìîãî, ïðîòèâîðå÷èÿ? Ïðåæäå âñåãî ó ñàìîãî Ðóññî.

Âûâîä, ê êîòîðîìó ìû ïðèøëè, èìåííî, ÷òî ó÷åíèå Ðóññî î
åñòåñòâåííîì ïðàâå àííóëèðóåò äåéñòâèå ïîñòðîÿåìîãî èì
îáùåñòâåííîãî äîãîâîðà, ÷ðåçâû÷àéíî âàæåí. Ïåðâè÷íûé ýëå-
ìåíò â ñèñòåìå Ðóññî — åñòåñòâåííîå ïðàâî, à íå ñîöèàëüíûé
äîãîâîð**. Â ïðîòèâîâåñ âñåì äðóãèì òåîðåòèêàì øêîëû åñòå-

* Lettres écrites de la Montagne. Lettre VI. P. 64. Œuvres. III ò. Èçä. Furne, 1844 ã.
** Íàçâàíèå îñíîâíîãî ïîëèòè÷åñêîãî òðàêòàòà Ðóññî ïîáóæäàåò áîëüøèíñòâî

èñòîëêîâàòåëåé óñìàòðèâàòü öåíòð òÿæåñòè åãî ó÷åíèÿ â ñîöèàëüíîì äîãîâîðå,
à íå â åñòåñòâåííîì ïðàâå. Íå ãîâîðÿ óæå î òîì, ÷òî òàêîå ïîíèìàíèå ïðîòèâî-
ðå÷èò èñõîäíûì ïîñûëêàì ïîñòðîåíèÿ Ðóññî, îíî áàçèðóåò íà ñîâåðøåííî
âíåøíåì è ñëó÷àéíîì îáñòîÿòåëüñòâå: Dreyfuss-Brisac â ñâîåì èçäàíèè Ïåðâî-
íà÷àëüíîé ðåäàêöèè ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà îïóáëèêîâàë ìåæäó ïðî÷èì çàã-
ëàâíóþ ñòðàíèöó ðóêîïèñè, èç êîòîðîé ëåãêî óñìîòðåòü, ÷òî Ðóññî äîëãîå
âðåìÿ êîëåáàëñÿ, êàê íàçâàòü ñâîé òðàêòàò, è, ïðåæäå ÷åì îêîí÷àòåëüíî ñêëî-
íèòüñÿ ê îáùåèçâåñòíîìó çàãëàâèþ, ïåðåìåíèë íåñêîëüêî íàçâàíèé: «La société
civile», «Essai sur la constitution de l’état», «Essai sur la formation du corps
publique», «Essai sur la forme de la république»20, (Dreyfuss-Brisac G. Introdiction
// Rousseau J. J. Contrat social. Paris, 1896. P. XXII). Ê òîìó æå è â îêîí÷àòåëüíîé
ðåäàêöèè ê çàãëàâèþ ïðèáàâëåíî: principes du droit politique21, ïîä ýòèì æå
òåðìèíîì, ñîãëàñíî ðàçúÿñíåíèÿì Ðóññî â V êíèãå «Ýìèëÿ» (ð. 291, 295), ñëå-
äóåò ïîíèìàòü àáñòðàêòíûå, åñòåñòâåííî-ïðàâîâûå íà÷àëà ãîñóäàðñòâåííîãî
ñòðîÿ.
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ñòâåííîãî ïðàâà, ðàññìàòðèâàâøèì äîãîâîð êàê àêò ïðîèçâîëà
è óñìîòðåíèÿ, Ðóññî âñåöåëî ïîä÷èíÿåò îáùåñòâåííûé äîãîâîð
åñòåñòâåííîìó ïðàâó, ÷òî òåñíî ñâÿçàíî ñ ïåðåíåñåíèåì ñàìîãî
äîãîâîðà èç èñòîðè÷åñêîé äåéñòâèòåëüíîñòè â èäåàëüíûé ìèð
äîëæåíñòâîâàíèÿ*. Åñëè ìû íàòêíóëèñü íà êîðåííîå ïðîòèâîðå-
÷èå â ïîñòðîåíèè Ðóññî, òî, ââèäó èñõîäíîé öåíòðàöèè åãî
ñèñòåìû, âûõîä èç íåãî ñëåäóåò èñêàòü â ïëîñêîñòè òîãî èëè
èíîãî èñòîëêîâàíèÿ óñëîâèé ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà êàê âñåöåëî
ïîä÷èíåííîãî òðåáîâàíèÿì åñòåñòâåííîãî ïðàâà. Èòàê, åñëè ìû
ïðîäîëæàåì âåðèòü Ðóññî, ÷òî îí, õîòÿ è íå ñìîã èçáåæàòü
ïðîòèâîðå÷èÿ â òåðìèíàõ, ñâîáîäåí îò íåãî â ñâîèõ èäåÿõ, ìû
äîëæíû áóäåì îáðàòèòü ñåðüåçíîå âíèìàíèå íà ó÷åíèå Ðóññî î
ñîöèàëüíîì äîãîâîðå è åãî óñëîâèÿõ. Áûòü ìîæåò, ìû íåïðàâèëü-
íî èñòîëêîâàëè ýòè óñëîâèÿ, íå òî÷íî ïîíÿâ ìûñëü Ðóññî? Áûòü
ìîæåò, èìåííî çäåñü Ðóññî íå óäàëîñü èçáåæàòü ïðîòèâîðå÷èÿ â
òåðìèíàõ? Ñàì Ðóññî ïîìîæåò íàì îòâåòèòü íà ýòè âîïðîñû.

Îòêðîåì VIII ãëàâó I êíèãè «Ñîö<èàëüíûé> äîãîâ<îð>»,
èçîáðàæàþùóþ ïåðåõîä èç åñòåñòâåííîãî ñîñòîÿíèÿ â ãîñóäàð-
ñòâåííîå, îáóñëîâëåííûé ñîöèàëüíûì äîãîâîðàì. Çäåñü ìû
ïðî÷òåì íèæåñëåäóþùåå: «Ce passage de l’état de nature à l’état
civil produit dans l’homme une changement très remarquable, en
substituant dans sa conduite la justice à l’instinct et donnant à ses
actions la moralité qui manquit auparavant. C’est alors seulement
que la voix du devoir succédant à l’impulsion physique, et le droit à
l’appétit, l’homme, qui, jusque là, n’avait regarde que lui-même, se
voit forcé d’agir sur d’autres principes, et de consulter sa raison avant
d’écouter ses penchants… si les abus de cette nouvelle condition ne le

* Îñîáåííî ÿðêî òî÷êà çðåíèÿ Ðóññî íà ñîöèàëüíûé äîãîâîð âûñòóïàåò â Ïåð-
âîíà÷àëüíîé ðåäàêöèè «Ñîö. äîã.», ñ. 24 L. I. C. V (ïî èçä. Àëåêñååâà ñ. XXVII)
Ðóññî çäåñü ãîâîðèò: «Il y a mille manière de rassembler les hommes… dans la
multitude d’aggrégations, qui existent actuellement sous ce nom, il n’y en ait peut-
être pas deux qui aient été formées de la même manière, et pas une qui l’ait été selon
celle que j’etablis. Mais je cherche le droit et la raison et ne dispute pas des faits»22.
Ñì. òàêæå îêîí÷àòåëüíóþ ðåäàêöèþ: «Comment ce changement s’est-il fait? (Ïå-
ðåõîä èç åñòåñòâ. ñîñòîÿíèÿ â ãîñóäàðñòâåííîå). Je l’ignore. Qu’est ce qui peut le
rendre légitime? Je crois pouvoir resoudre cette question»23. L. I. C. I. P. 119. Âïåð-
âûå îáðàòèë âíèìàíèå íà îðèãèíàëüíîñòü Ðóññî â ïîíèìàíèè ñîöèàëüíîãî äî-
ãîâîðà Øòàììëåð (ñì. öèòàòû èç åãî ïðîèçâåäåíèé âûøå). Ïîäðîáíî âîççðå-
íèå íà ñîöèàëüíûé äîãîâîð Ðóññî êàê íà êàòåãîðèþ äîëæåíñòâîâàíèÿ îáîñíî-
âûâàåò Liepmann (Op. cit. P. 95–97, è â îñîáåííîñòè (â ôîðìå áîëåå òî÷íîé è
ñîîòâåòñòâóþùåé ñìûñëó ó÷åíèÿ Ðóññî) Hayman’a. (J. J. Rousseau’s Social
philosophie. 1898. P. 57–58). Ñð. òàêæå: Ãåññåí Â. Ì. Îñíîâû êîíñòèòóöèîííîãî
ïðàâà. 1917. Ñ. 111–113 24.



6

dégradaient souvent au dessus de celle dont il est sorti, il devrait bénir
sans cesse l’instant heureux qui l’en arracha pour jamais, et qui, d’un
animal stupide et borné, fit un être intellegent et un homme»*25. Ìû
ïîçâîëèëè ñåáå ïðèâåñòè ñòîëü äëèííóþ âûïèñêó èç «Contr<at>
Soc<ial>», òàê êàê óáåæäåíû, ÷òî çäåñü â çíà÷èòåëüíîé ñòåïå-
íè ñîäåðæèòñÿ ðàçãàäêà âñåõ ïðîòèâîðå÷èé, â êîòîðûå ÿêîáû
âïàäàåò Ðóññî. Â ñàìîì äåëå. Ïðîäóìàâ òîëüêî ÷òî öèòèðîâàí-
íîå ìåñòî, ïðèõîäèì ê íåîæèäàííîìó çàêëþ÷åíèþ: â åñòåñòâåí-
íîì ñîñòîÿíèè, äî ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà èíäèâèä íå îáëàäàåò
íèêàêèìè ïðàâàìè è îáÿçàííîñòÿìè; åìó ÷óæäî âñÿêîå ñîçíà-
íèå äîëãà, íðàâñòâåííîãî îáÿçàòåëüñòâà; îí èñêëþ÷èòåëüíî ïîä-
÷èíåí åñòåñòâåííûì ñêëîííîñòÿì, ïîâèíóåòñÿ ëèøü ãîëîñó èí-
ñòèíêòà, à íå ðàçóìà. Òîëüêî îáùåñòâåííûé äîãîâîð ïðåâðàùàåò
åãî èç æèâîòíîãî â ìîðàëüíîå ñóùåñòâî, òîëüêî îáùåñòâåííûé
äîãîâîð, ñëåäîâàòåëüíî, ïîä÷èíÿåò ÷åëîâåêà ïðàâó, ïîðîæäàåò
ïðàâà èíäèâèäà. Íî åñëè òàê, òî êàê æå ìîæíî óñëîâèåì çàêëþ-
÷åíèÿ äîãîâîðà ñòàâèòü îòðå÷åíèÿ èíäèâèäà îò ñâîèõ ïðàâ. Åñ-
ëè èíäèâèä â åñòåñòâåííîì ñîñòîÿíèè åñòü òîëüêî ãëóïîå è
îãðàíè÷åííîå æèâîòíîå, ïîä÷èíåííîå ëèøü èíñòèíêòó è ëèøåí-
íîå ñîçíàíèÿ íðàâñòâåííîé îáÿçàòåëüíîñòè è ïðàâà, òî êàê ìî-
æåò îí â ñîöèàëüíîì äîãîâîðå îòðåêàòüñÿ îò òîãî, ÷åãî îí ñàì íå
èìååò è ÷åìó íå ïîä÷èíåí: îò ïðàâà. Ñàì Ðóññî ïîâñþäó íàñòîÿ-
òåëüíî ïîä÷åðêèâàåò, ÷òî åñòåñòâåííîå ïðàâî îáðàùàåò ñâîè âå-
ëåíèÿ èñêëþ÷èòåëüíî ê ÷åëîâåêó êàê ìîðàëüíîìó ñóùåñòâó,
ò. å. êàê ñóùåñòâó, íàäåëåííîìó ñâîáîäîé âîëè è ðàçóìîì**.
Ê æèâîòíûì îíî íå îáðàùàåòñÿ. Ñëåäîâàòåëüíî, â åñòåñòâåííîì
ñîñòîÿíèè åñòåñòâåííîå ïðàâî íå äåéñòâóåò. Êàê æå ìîæåò
èíäèâèä îòðåêàòüñÿ îò ïðàâ, êîòîðûå ê íåìó íå îòíîñÿòñÿ, íå
îáëàäàþò â îòíîøåíèè ê íåìó îáÿçàòåëüíîé ñèëîé? Î÷åâèäíî,

* C. S. L. I. C. VIII. P. 147–148.
** Discours sur l’inégalité. Préface. I ò. èçä. Lahure. «Les modernes ne reconaissent

sous le nom de loi, qu’une règle prescrite à une être morale c’est à dire intelligent
et libre»26. (P. 88). «La bète choisit ou rejette par instinct et l’homme par un acte
de liberté… et c’est surtout dans la conscience de cette liberté que se montre la
spiritualité de son âme»27. (I partie. 89–90 ð.). Ïåðâîíà÷àëüíàÿ ðåäàêöèÿ,
ñ. 30, L. I. C. V. (ïî èçä. Àëåêñååâà XXXIII): C’est ôter toute moralité de ses
actions que d’ôter toute liberté à sa volonté»28. «Emile», passim, ñð. â îñîáåííî-
ñòè: (Profession de foi du vicaire Savoyard. Êí. IV è òàì ð. 222–227): «Le
principe de toute action est dans la volonté d’un être libre… L’homme est libre
dans ses actions… Murmurer de ce que Dieu ne l’empêche pas de faire le mal c’est
murmurer de ce qu’il la fait d’une nature excellente, de ce qu’il mit à ses actions la
moralité, qui les enoblit»29. P. 222.
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ïîëíîå è áåçóñëîâíîå ïîä÷èíåíèå èíäèâèäà îáùåñòâåííîìó
öåëîìó êàê óñëîâèå ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà âîçìîæíî ìûñëèòü
òîëüêî êàê áåçîãîâîðî÷íîå îòðå÷åíèå îò ñâîèõ èíñòèíêòîâ è
ñêëîííîñòåé, à îòíþäü íå êàê îòêàç îò ñâîèõ ïðàâ.

Åñòåñòâåííîå ïðàâî ïîëó÷àåò ñâîþ îáÿçàòåëüíóþ ñèëó òîëüêî
áëàãîäàðÿ ñîöèàëüíîìó äîãîâîðó. Ðóññî ñ áîëüøîé îïðåäåëåí-
íîñòüþ ïîä÷åðêèâàåò ýòî îáñòîÿòåëüñòâî: «Ce qui est bien et
conforme à l’ordre est tel par la nature des choses et indépendamment
des conventions humaines… Sans doute il est une justice universelle
emanée de la raison seul; mais cette justice, pour être admise entre
nous, doit être réciproque. A considerer humainement les choses,
faute de sanction naturelle, les lois de la justice sont vaines parmi les
hommes… Dans l’état de nature… je ne dois rien à ceux à qui je n’ai
rien promis; je ne reconnais pour être à autrui que ce qui m’est
inutile… Il faut donc des conventions et des lois pour unir les droits
aux devoirs et ramener la justice à son objet»*30.

Ìûñëü Ðóññî ÿñíà äî òàêîé ñòåïåíè, ÷òî íå ìîæåò âîçáóæ-
äàòü íè ìàëåéøèõ ñîìíåíèé. Íî êàê æå, ñíîâà è ñíîâà âñòàåò
âîïðîñ, îí ìîã óòâåðæäàòü, ÷òî íåîáõîäèìûì óñëîâèåì ñîöè-
àëüíîãî äîãîâîðà ÿâëÿåòñÿ îòðå÷åíèå èíäèâèäà îò ñâîèõ ïðàâ,
îò òåõ ñàìûõ, êîòîðûå èíäèâèä îáðåòàåò èìåííî òîëüêî ÷åðåç
ïîñðåäñòâî ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà?! Íå çäåñü ëè êðîåòñÿ òî
ïðîòèâîðå÷èå â òåðìèíàõ, î êîòîðîì Ðóññî ãîâîðèë â ñâîåì, íå
ðàç óæå öèòèðîâàííîì ïðèìå÷àíèè?**

Îòâåò íà ýòîò âîïðîñ ìû íàéäåì â Ïåðâîíà÷àëüíîé ðåäàêöèè
îáùåñòâåííîãî äîãîâîðà, ò. í. Æåíåâñêîé ðóêîïèñè***. Çäåñü

* C. S. L. II. C. VI. P. 176–177. Òó æå òî÷êó çðåíèÿ Ðóññî ðàçâèâàåò è â äðóãèõ
ñâîèõ ïðîèçâåäåíèÿõ, â îñîáåííîñòè â Ïåðâîíà÷àëüíîé ðåäàêöèè è ñòà-
òüå «Droit Naturel»31. Ñîîòâåòñòâåííûå öèòàòû èç ýòèõ ïðîèçâåäåíèé ïðè-
âîäÿòñÿ íèæå.

** Ðóññî íåîäíîêðàòíî ïðèõîäèëîñü îòìå÷àòü ïðîòèâîðå÷èâîñòü ñâîåé òåð-
ìèíîëîãèè: «J’ai fait cent reflexions en écrivant qu’il est impossible dans un long
ouvrage de donner toujours les mêmes senses aux mêmes mots, je ne crois pas me
contredire dans mes idées, mais je ne puis disconvenir que je me contredise souvent
dans mes expressions»32.

*** Òàê êàê ìû íå çàèìñòâóåì ðåøàþùóþ öèòàòó äëÿ íàøåãî èñòîëêîâàíèÿ
Ðóññî èç Ïåðâîíà÷àëüíîé ðåäàêöèè, ñ÷èòàåì íåîáõîäèìûì ñîîáùèòü íåêî-
òîðûå ñâåäåíèÿ, ìîãóùèå îïðàâäàòü íàøå äîâåðèå ê ýòîìó ïðîèçâåäåíèþ
Ðóññî êàê âûðàæåíèþ åãî ïîñòîÿííûõ âçãëÿäîâ, ïðîâîäèìûõ îäèíàêîâî
âî âñåõ åãî ñî÷èíåíèÿõ. Ïåðâîíà÷àëüíóþ ðåäàêöèþ îòíîñÿò îáûêíîâåííî
ê ïåðèîäó îò 1751–1756, áîëåå òî÷íî ê 1754–1755. (Ñð.: Àëåêñååâ. Ýòþäû î
Ðóññî. II ãë. Ñ. 5–7; Dreyfuss-Brisac. Îp. cit. XXI). Êàê óñòàíîâëåíî, ñòàòüÿ
«Economie Politique» â çíà÷èòåëüíîé ñâîåé ÷àñòè èçâëå÷åíà èç ýòîãî ïðîèçâå-
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ìû ÷èòàåì íèæåñëåäóþùåå: «Protégés par la société dont nous
sommes membres ou par celle où nous vivons, la répugnance
naturelle à faire du mal, n’étant plus balancée en nous par la crainte
d’en recevoir, nous sommes portés à la fois par la nature, par
l’habitude et par la raison à en user avec les autres hommes… et de
cette dispositon, réduite en actes, naissent les règles du droit naturel
raisonné, différent du droit naturel proprement dit, qui n’est fondé
que sur un sentiment vrai, mais très vague et souvent étouffé par
l’amour de nous-mêmes»*34.

Çàâåñà ñðàçó ïðèïîäíÿëàñü. Îêàçûâàåòñÿ, Ðóññî ðàçëè÷àåò
äâà ïîíÿòèÿ åñòåñòâåííîãî ïðàâà: «droit naturel raisonné» —
ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî è «droit naturel proprement dit» —
åñòåñòâåííîå ïðàâî èíñòèíêòèâíîå, îñíîâàííîå íà åñòåñòâåí-
íîì ïîáóæäåíèè. Ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî ïðèîáðåòàåò
îáÿçàòåëüíóþ ñèëó, ïðèëîæèìîñòü ê ëþäÿì, òîëüêî ÷åðåç
ïîñðåäñòâî ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà. Ïîä÷èíÿÿ èíäèâèäîâ, äî ñèõ
ïîð ïîâèíîâàâøèõñÿ ëèøü èíñòèíêòó, «îáùåé âîëå» è åå
âíåøíåìó âûðàæåíèþ — çàêîíó, ñîöèàëüíûé äîãîâîð ïîðîæ-
äàåò** ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî, â ñìûñëå îáÿçàòåëüíûõ

äåíèÿ (Àëåêñååâ. Óêàç. ñî÷. Ãë. II. Ñ. 6, Dreyfuss-Brisac. Op. cit. X–XI). Â îñòàëüíûõ
÷àñòÿõ, çà íåáîëüøèìè îòðûâêàìè è íåçíà÷èòåëüíûìè ðåäàêöèîííûìè èç-
ìåíåíèÿìè, Ïåðâîíà÷àëüíàÿ ðåäàêöèÿ òåêñòóàëüíî ñîâïàäàåò ñ îêîí÷àòåëü-
íîé. Ïî àâòîðèòåòíûì îòçûâàì îáîèõ èçäàòåëåé, Ïåðâîíà÷. ðåäàêöèè Àëåê-
ñååâà è Dreyfuss-Brisac’à, ðóêîâîäÿùèå èäåè â äâóõ ðåäàêöèÿõ ñîâåðøåííî
ñîâïàäàþò (Àëåêñååâ. II ò. Óêàç. ñî÷. 254, Dreyfuss-Brisac. Op. cit. XXI). Ñàì
Ðóññî, óïîìèíàÿ îá îêîí÷àòåëüíîé ðåäàêöèè òðàêòàòà, ãîâîðèò íå îá èçìå-
íåíèè è ïåðåðàáîòêå, à îá èçâëå÷åíèè èç áîëåå îáøèðíîãî öåëîãî, êîòîðîå
îí óíè÷òîæèë. (Ñð. «Avertissement» ê «Contr. soc.»). Ìàêñèì Êîâàëåâñêèé íå
áåç îñíîâàíèÿ óñìàòðèâàåò â Ïåðâîíà÷àëüíîé ðåäàêöèè îòðûâîê èç îñíîâ-
íîãî ïðîèçâåäåíèÿ Ðóññî, «Institutions politiques», îòêóäà, ïî ãèïîòåçå Êîâà-
ëåâñêîãî, Ðóññî ÷åðïàë âñå ñâîè ñî÷èíåíèÿ. Ñð.: Êîâàëåâñêèé Ì. Îò ïðÿìîãî
íàðîäîïðàâñòâà ê ïðåäñòàâèòåëüíîìó è îò ïàòðèàðõàëüíîé ìîíàðõèè ê
ïàðëàìåíòàðèçìó. Ò. III. Ñ. 233–234, 238, 243. (Ïðîòèâ åãî âçãëÿäà, îäíàêî,
âîçðàæàåò Àëåêñååâ (Ïîëèòè÷åñêàÿ äîêòðèíà Ðóññî // Âåñòíèê ïðàâà. 1905 ã.
ôåâð.–ìàðò; ñì. òàêæå: Àëåêñååâ. Ýòþäû î Ðóññî. Ò. II. P. 7–11)33.

* Ïåðâîíà÷àëüíàÿ ðåäàêöèÿ C. S. L. II. C. VI. P. 66 ðóêîïèñè (ïî èçä. Àëåêñå-
åâà, LXVIII–LXVII).

** Òåðìèí «ïîðîæäåíèå» ìû óïîòðåáëÿåì, ðàçóìååòñÿ, íå â ãåíåòè÷åñêîì, à
â ÷èñòî ëîãè÷åñêîì åãî ñìûñëå (ñð.: «Erzeugeny» Êîãåíà, «Logik der reinen
Erkenntniss», ð. 25–28 è passim.). Òàê êàê ñîöèàëüíûé äîãîâîð, ïî ó÷åíèþ
Ðóññî, íå èñòîðè÷åñêèé ôàêò, à èäåàëüíî-íîðìàòèâíîå ïîñòðîåíèå, òî íå
òðåáóåò îñîáîãî ðàçúÿñíåíèÿ, ÷òî îáóñëîâëåííîñòü ðàçóìíîãî åñòåñòâåí-
íîãî ïðàâà ñîöèàëüíûì äîãîâîðîì íå èìååò íè÷åãî îáùåãî ñ ïðè÷èííî-
ñëåäñòâåííîé çàâèñèìîñòüþ âî âðåìåíè.
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äëÿ ÷åëîâåêà êàê ìîðàëüíîãî ñóùåñòâà ïðàâèë ïîâåäåíèÿ:
«C’est ainsi que se forment en nous les premières notions distinctes
du juste et de l’injuste; car la loi est antérieure à la justice et non pas
la justice à la loi… Le plus grand avantage qui resulte de cette
notion est de nous montrer clairement le vrai fondement de la justice
et du droit naturel» (ò. å. droit naturel raisonné)*35.

Èìåííî ýòî ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî, ïðîòèâîïîëàãàåìîå
åñòåñòâåííîìó ïðàâó èíñòèíêòèâíîìó, ïîñòîÿííî èìååò â âèäó
Ðóññî, êîãäà â «Òðàêòàòå î ïîëèòè÷åñêîé ýêîíîìèè», â ñâîåé
ñòàòüå «Droit naturel», íàïå÷àòàííîé àíîíèìíî â «Ýíöèêëîïå-
äèè»36, â V êíèãå «Ýìèëÿ», â Lettres écrites de la Montagne,
íàêîíåö, â Ïåðâîíà÷àëüíîé è îêîí÷àòåëüíîé ðåäàêöèÿõ ñîöèàëü-
íîãî äîãîâîðà óïîòðåáëÿåò òåðìèí «åñòåñòâåííîå ïðàâî». Òàê
ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî êàê ñîâîêóïíîñòü âåëåíèé, îáðàùåí-
íûõ ê ìîðàëüíîìó, ò. å. îáëàäàþùåìó ðàçóìîì è ñâîáîäíîé âî-
ëåé, ñóùåñòâó, èìååò â âèäó Ðóññî, êîãäà óñìàòðèâàåò îñíîâíîå
ñîäåðæàíèå ýòîãî ïðàâà â êàòåãîðè÷åñêîì çàïðåòå áåçóñëîâíî
îò÷óæäàòü ñâîþ ñâîáîäó; ìîòèâèðóÿ ýòîò çàïðåò, îí îïðåäåëåííî
ïîä÷åðêèâàåò ýòî îáñòîÿòåëüñòâî: îòêàç îò ñâîáîäû íåäîïóñòèì
«(car)… c’est ôter toute moralité de ses actions, que d’ôter toute liberté
à sa volonté»**37. — Òî÷íî òàê æå î ðàçóìíîì åñòåñòâåííîì
ïðàâå ãîâîðèò Ðóññî, êîãäà âûâîäèò îáÿçàòåëüíîñòü ñîöèàëüíîãî
äîãîâîðà èç äåéñòâèÿ åñòåñòâåííîãî ïðàâà, òðåáîâàíèÿì êîåãî
óñëîâèÿ ýòîãî äîãîâîðà íåîáõîäèìî äîëæíû ñîîòâåòñòâîâàòü. —
Íàêîíåö, ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî, ò. å. ïîðîæäåííîå â
ñâîåé îáÿçàòåëüíîñòè îáùåñòâåííûì äîãîâîðîì, ïîäðàçóìåâàåò
Ðóññî, êîãäà ãîâîðèò î åñòåñòâåííûõ ïðàâàõ ãðàæäàí, êîòîðûìè
îíè äîëæíû ïîëüçîâàòüñÿ â ïðåäåëàõ ãîñóäàðñòâåííîãî îáùåæè-
òèÿ â êà÷åñòâå ëþäåé (en qualité d’hommes).

Ñîâñåì èíà÷å, êîãäà ðå÷ü èäåò îá óñëîâèÿõ ñîöèàëüíîãî äî-
ãîâîðà. Ïðèçíàâàÿ íåîáõîäèìûì óñëîâèåì ñîöèàëüíîãî äîãîâî-
ðà ñîâåðøåííîå îò÷óæäåíèå èíäèâèäîì ñâîèõ ïðàâ â ïîëüçó
îáùåñòâåííîãî öåëîãî, Ðóññî, î÷åâèäíî, íå ìîæåò èìåòü â âèäó
îòêàç îò ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà, êîòîðîå èíäèâèäó åùå
òîëüêî ïðåäñòîèò îáðåñòè â îáùåñòâåííîì ñîåäèíåíèè, è ýòî
òåì áîëåå ÷òî ñîäåðæàíèå ýòîãî ïðàâà èìåííî è ñîñòîèò â
çàïðåòå òàêîãî îò÷óæäåíèÿ. Ñëåäîâàòåëüíî, ïîä òåðìèíîì

* Ïåðâîíà÷àëüíàÿ ðåäàêöèÿ C. S. L. II C. VI, ð. 66–67 ðóêîïèñè (ïî èçä. Àëåêñå-
åâà, LXVII–LXVIII).

** C. S. L. I. C. IV. P. 129. Ïåðâîíà÷. ðåäàêöèÿ L. I. C. V. P. 30 (ïî èçä. Àëåêñååâà,
XXXIII).
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«ïðàâî» Ðóññî çäåñü ìîæåò ïîäðàçóìåâàòü òîëüêî åñòåñòâåííîå
ïðàâî èíñòèíêòèâíîå, îñíîâàííîå íà ÷óâñòâå, íà åñòåñòâåííîì
ïîáóæäåíèè, ñëèâàþùååñÿ ñ èíñòèíêòîì. Òàêîå ïîíèìàíèå,
êàê íåëüçÿ áîëåå, ñîîòâåòñòâóåò òîìó èçîáðàæåíèþ, êîòîðîå
Ðóññî äàåò ïåðåõîäó èç åñòåñòâåííîãî ñîñòîÿíèÿ â ãîñóäàð-
ñòâåííîå. Êàê ìû óæå çíàåì, ïåðåõîä ýòîò îçíàìåíîâàí
ïîä÷èíåíèåì ñòðàñòåé èíäèâèäà åãî ðàçóìó*, çàìåíîé èíñòèíê-
òà ïîíÿòèåì äîëãà è ïðàâîâîãî ïðåäïèñàíèÿ, ïðåâðàùåíèåì
÷åëîâåêà èç ñóùåñòâà ÷èñòî ôèçè÷åñêîãî â ñóùåñòâî ìîðàëüíîå,
ñëîâîì, îáðàùåíèåì èç æèâîòíîãî ñîñòîÿíèÿ â ÷åëîâå÷å-
ñêîå: — «Nous ne commençons», ãîâîðÿ ñëîâàìè Ðóññî, «propre-
ment à devenir hommes, qu’après avoir été citoyens»**38. — Çàêëþ-
÷àÿ ñîöèàëüíûé äîãîâîð, èíäèâèä êàê áû íàâñåãäà îòðåêàåòñÿ
îò ñâîèõ ñòðàñòåé è èíñòèíêòîâ è âñåöåëî ïîä÷èíÿåò ñåáÿ
âëàñòè ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà***: «l’homme, qui, jusque
là, n’avait regardé que lui même, se voit forcé d’agir sur d’autres
principes, et de consulter sa raison avant d’écouter ses
penchants»…**** 40 «La raison (s’éclaire) de nouvelles lumières, son
cœur (s’échauffe) de nouveaux sentiments…»***** 41.  «…la
constitution de l’homme (s’altére)…; à l’existence physique et
indépendante que nous avons tous reçue de la nature… (se
substitue)… une existence partielle et morale»6*42. È òîëüêî ïðè
òàêèõ óñëîâèÿõ èíäèâèä îáðåòàåò ñâîáîäó— «la liberté morale,
qui seule rend l’homme vraiment maître de lui; car l’impulsion du
seul appétit est esclavage, et l’obéissance à la loi qu’on s’est
prescripte est liberté»7*44. — Òàêèì îáðàçîì, âûñòàâëåííîå Ðóññî
òðåáîâàíèå îò÷óæäåíèÿ âñåõ «ïðàâ» èíäèâèäà â ïîëüçó îá-

* Íà ýòî îáñòîÿòåëüñòâî îáðàòèë âíèìàíèå óæå ïðîô. Ãåññåí (Op. cit. p. 117).
** Ïåðâîíà÷. ðåäàêöèÿ C. S. L. I C. II, ð. ðóêîïèñè 9 (ïî èçä. Àëåêñååâà, XII).

*** Ñð. ÿñíóþ ôîðìóëèðîâêó ýòîé ìûñëè â «Ýìèëå»: «Les lois éternelles de la
nature et de l’ordre existent;… elles sont écrites au fond… (du) cœur… par la
conscience et par la raison; c’est à celles-là qu(e) (l’homme)… doit s’asservir pour
être libre»39 (Emile. Êí. V. P. 297).

**** C. S. L. I. C. VIII. P. 147.
***** Ïåðâîíà÷. ðåäàêöèÿ C. S. L. I. C. II. p. ðóêîïèñè 14 (ïî èçä. Àëåêñååâà XIV).

6* L. II. C. VII. P. 183. Â òåêñòå: «Celui qui ose entreprendre d’instituer un peuple doit
se sentir en état de changer pour ainsi dire la nature humaine d’altérer la constitution
de l’homme pour la renforcer, de substituer une existence partielle et morale à
l’existance physique et independante nous avons tous reçue de la nature»43.

7* C. S. L. I. C. VIII. P. 149. Ýòî ïîíÿòèå ñâîáîäû êàê àâòîíîìèè ñîñòàâëÿåò
äàëüíåéøåå ðàçâèòèå ïðèâåäåííîãî âûøå îïðåäåëåíèÿ ñâîáîäû (ð. 26)
êàê îòðèöàíèÿ ãåòåðîíîìèè.
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ùåñòâåííîãî öåëîãî, áóäó÷è ïðàâèëüíî ïîíÿòî, êàê îòêàç îò
èíñòèíêòèâíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà â ïîëüçó ðàçóìíîãî,
ìåíüøå âñåãî ïðîòèâîðå÷èò âåëåíèÿì ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî
ïðàâà, ê âÿùåìó óòâåðæäåíèþ êîåãî òàêîå îòðå÷åíèå ñëóæèò.
Êîðåííîå ïðîòèâîðå÷èå â ìûñëÿõ Ðóññî îêàçàëîñü òîëüêî
ìíèìûì è ïðèòîì, êàê ïðåäóïðåæäàë Ðóññî, ÷èñòî òåðìèíîëî-
ãè÷åñêîãî õàðàêòåðà: îíî áûëî âûçâàíî äâîéñòâåííûì çíà÷å-
íèåì òåðìèíà «åñòåñòâåííîå ïðàâî», îáûêíîâåííî óïîòðåáëÿ-
åìûì Ðóññî äëÿ îáîçíà÷åíèÿ ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà,
ïîðîæäåííîãî â ñâîåé îáÿçàòåëüíîñòè ñîöèàëüíûì äîãîâîðîì,
íî òàêæå îçíà÷àþùèì â åãî ñèñòåìå åñòåñòâåííîå ïðàâî,
îñíîâàííîå íà íåïîñðåäñòâåííîì ÷óâñòâå, ñëèâàþùååñÿ ñ èí-
ñòèíêòîì è ðóêîâîäÿùåå èíäèâèäîì â åñòåñòâåííîì ñîñòîÿ-
íèè. ×åì áûëà âûçâàíà òàêàÿ äâîéñòâåííîñòü* â òåðìèíàõ,

* Íåîáõîäèìî çàìåòèòü, ÷òî äâîéñòâåííûé ñìûñë ïîíÿòèÿ åñòåñòâåííîãî ïðàâà
èìååò ïðåöåäåíòû â èñòîðèè íàóêè. Îñòàâàÿñü â ïðåäåëàõ øêîëû åñòåñòâåííîãî
ïðàâà XVII–XVIII âåêîâ, ñëåäóåò ïðåæäå âñåãî îòìåòèòü, ÷òî îñíîâîïîëîæíèê
øêîëû Ãóãî Ãðîöèé ðàçëè÷àë äâà ïîíÿòèÿ åñòåñòâ. ïðàâà — áîëåå óçêîå è
íåïîñðåäñòâåííî îñíîâàííîå íà ñîöèàëüíîì èíñòèíêòå (appetitus societatis) è
áîëåå øèðîêîå, áàçèðóþùåå íà ñïîñîáíîñòè ðàññóæäåíèÿ è ïðåäâèäåíèÿ, âî-
îáùå íà ðàçóìíîé ïðèðîäå ÷åëîâåêà. (Ñì.: De jure belli ac pacis. 1625,
Prolegomena § 8 è § 9). Â íåñðàâíåííî áîëåå îò÷åòëèâîé è ðåçêîé ôîðìå ðàçãðà-
íè÷åíèå äâóõ ñìûñëîâ ïîíÿòèÿ åñòåñòâ. ïðàâà ïðîâîäèòñÿ â ó÷åíèè Ãîááñà;
çäåñü ýòî äâà ðàçíûõ è âî ìíîãîì ïðÿìî ïðîòèâîïîëîæíûõ ïîíÿòèÿ. Äåéñòâè-
òåëüíî, Ãîááñ ðàçëè÷àåò jus naturale êàê jus ad omnia, ñëèâàþùååñÿ ñ ôèçè÷åñ-
êîé ñèëîé è ïîñòðîåííîå íà ýãîèñòè÷åñêîì èíñòèíêòå ñàìîñîõðàíåíèÿ, è lex
naturalis — âåëåíèå ïðàâîãî ðàçóìà, òðåáóþùåå ìèðà, ïî ñâîåìó ñóùåñòâó
èçâå÷íîå è íåèçìåííîå è â êîíå÷íîì èòîãå ïðîèñòåêàþùåå èç Áîæåñòâåííîé
âîëè. (De cive. 1648, C. I, § 7–10, §; C. II, § 1, 28; C. III, § 29, 30, 31; C. IV, §
1). Åñòåñòâåííûé çàêîí íå äåéñòâóåò â åñòåñòâåííîì ñîñòîÿíèè (C. V, § 2), ïîñëå
æå çàêëþ÷åíèÿ äîãîâîðà ñîõðàíÿåò ñèëó òîëüêî â êà÷åñòâå ìîðàëüíîãî îáÿ-
çàòåëüñòâà (C. VI, § 13, ïðèìå÷. C. III, § 27) äëÿ ñóâåðåíà, òàê ÷òî þðèäè÷åñêîãî
çíà÷åíèÿ ýòîò çàêîí íèêîãäà íå èìååò. Â ýòîì ïóíêòå çàêëþ÷àåòñÿ ïðèíöèïèàëü-
íîå è ÷ðåçâû÷àéíî ãëóáîêîå îòëè÷èå Ðóññî îò Ãîááñà, òàê êàê äëÿ Ðóññî ðàçóì-
íîå åñòåñòâåííîå ïðàâî èìååò þðèäè÷åñêèé õàðàêòåð è, áîëåå òîãî, ñëóæèò
áàçîé âñÿêîé âîîáùå þðèäè÷åñêîé îáÿçàòåëüíîñòè; îíî íå òîëüêî ñîõðàíÿåò
ñèëó â ãîñóäàðñòâåííîì îáùåíèè, íî è ïîðîæäàåò ñâîèì äåéñòâèåì ñàìóþ
âîçìîæíîñòü ïðàâîïîðÿäêà; â ýòîì ãëóáîêî îðèãèíàëüíàÿ ÷åðòà âîççðåíèé
Ðóññî. (Ñì. îá ýòîì íèæå.)
Ê ñêàçàííîìó ïðèáàâèì, ÷òî åùå äî øêîëû åñòåñòâ. ïðàâà XVII–XVIII âåêîâ
íàìåòèëîñü â íàóêå ðàçëè÷èå äâóõ ñìûñëîâ ïîíÿòèÿ åñòåñòâ. ïðàâà. Òàê,
íàìåê íà ýòî ðàçëè÷èå ñîäåðæèòñÿ ó êëàññè÷åñêèõ þðèñòîâ, âûâîäèâøèõ
åñòåñòâ. ïðàâî òî èç åñòåñòâåííîé ïðèðîäû ÷åëîâåêà, òî èç åãî ìîðàëüíîé
ñóùíîñòè è ðàçóìà (ñì.: ïðîô. Òàðàíîâñêèé Ô. Â. Ó÷åáíèê Ýíöèêëîïåäèè
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ïðèíåñøàÿ íåïîïðàâèìûé âðåä ïðàâèëüíîìó óðàçóìåíèþ ñèñ-
òåìû Ðóññî, ìû ñêîðî óâèäèì.

Ñåé÷àñ îòìåòèì òîëüêî, ÷òî Ðóññî ñàì â «Contrat Social»
ñòðåìèòñÿ ïî âîçìîæíîñòè èçáåæàòü ïàãóáíîãî äåéñòâèÿ òàêîé
äâîéñòâåííîñòè è âñþäó ðåçêî ïîä÷åðêèâàåò ðàçëè÷íûé ñìûñë
îáîèõ çíà÷åíèé ýòîãî òåðìèíà. Óïîìèíàÿ â äðóãèõ ìåñòàõ
«Contr<at> Soc<ial>», êðîìå öèòèðîâàííîãî, îá îñíîâíîì óñëî-
âèè îáùåñòâåííîãî äîãîâîðà, îí èçáåãàåò âûðàæåíèÿ «ïðàâî» è
çàìåíÿåò åãî òåðìèíîì— «ìîùü» (puissance) è «ñèëà». Â ñà-
ìîì äåëå, ôîðìóëà äîãîâîðà ãëàñèò: «Chacun de nous met en
commun sa personne et toute sa puissance sous la suprême direction
de la volonté générale…»*47; â äðóãîì ìåñòå Ðóññî ãîâîðèò:
«Chaque membre de la communauté se donne à elle au moment
qu’elle se forme, tel qu’il se trouve actuellement lui et toutes ses
forces…»** 48 Çäåñü ïîâñþäó, êàê âèäèì, ãîâîðèòñÿ îá îòðå÷å-
íèè îò ìîùè (puissance), îò ñèëû, íî íå îò ïðàâ.

È ñ äðóãîé ñòîðîíû, Ðóññî ðåçêî è îïðåäåëåííî ïîä÷åðêèâà-
åò âñå ðàçëè÷èå åñòåñòâåííîãî ïðàâà èíñòèíêòèâíîãî è ðàçóì-
íîãî: «…il faut bien distinguer la liberté naturelle, qui n’a pour
bornes que les forces de l’individu de la liberté civile qui est limitée
par la volonte générale»*** 49. Ýòà ñâîáîäà òåñíî ñâÿçàíà ñ
ñâîáîäîé ìîðàëüíîé, ñ ïîíÿòèåì êîòîðîé ìû óæå ïîçíàêîìè-
ëèñü. — È âìåñòå ñ òåì íåîáõîäèìî ñòðîãî ðàçëè÷àòü îòíîøå-
íèå ê âåùàì â åñòåñòâåííîì ñîñòîÿíèè, èëè, ïî òåðìèíîëîãèè
Ðóññî, âëàäåíèå (possesion), «qui n’est que l’effet de force»50, îò
ïðàâà ñîáñòâåííîñòè— propriété, «qui (est) un véritable droit»****51

ïðàâà. 1917. ×. I. Ãë. V. Ñ. 202–203). Äàëåå, ó ãëàññàòîðîâ ðàçëè÷àëîñü jus
naturae primaevium u secundarium, ïðè÷åì âòîðîå âûâîäèëîñü èç ðàçóìà;
ýòî âîççðåíèå ðåçþìèðóåò Conradus Lagus. Juris utriusque traditio methodica,
1553, þðèñò XVI âåêà. (Öèòèðóþ íàçâàíèå åãî êíèãè ïî ó÷åáíèêó ïðîô.
Òàðàíîâñêîãî, ñ. 180. Ïîëüçóþñü ñëó÷àåì, ÷òîáû îòìåòèòü, ÷òî âñå ýòî
ïðèìå÷àíèå, â îñîáåííîñòè ïîñëåäíÿÿ åãî ÷àñòü, âíóøåíû ìíå ëþáåçíû-
ìè ëè÷íûìè óêàçàíèÿìè ìîåãî ãëóáîêîóâàæàåìîãî ó÷èòåëÿ ïðîôåññîðà
Ô. Â. Òàðàíîâñêîãî 45. Çàèìñòâóÿ çäåñü åãî çàìå÷àíèÿ áåç âîçìîæíîñòè
öèòèðîâàòü èõ, ïðèíîøó åìó çà íèõ ñâîþ ãëóáîêóþ è èñêðåííþþ áëàãî-
äàðíîñòü). Î äâîéñòâåííîì çíà÷åíèè åñòåñòâåííîãî ïðàâà ó íåêîòîðûõ
ïðàâîâåäîâ XVII âåêà ñð.: ïðîô. Ñïåêòîðñêèé Å. 46. Ïðîáëåìà ñîöèàëüíîé
ôèçèêè â XVII âåêå. Ò. I. 1910. Ñ. 543 (Âåéãåëü) è Ò. II. 1917. Ñ. 67–68 (Ãðî-
öèé) è 111 (Âèíêëåð).

* C. S. L. I. C. VI. Ð. 141.
** C. S. L. I. C. IX. Ð. 149.

*** C. S. L. I. C. VIII. Ð. 148.
**** C. S. L. I. C. VIII. Ð. 148–149 è 152.
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è êàê òàêîâîå ïîðîæäàåòñÿ â ñâîåé îáÿçàííîñòè ñîöèàëüíûì
äîãîâîðîì, êîòîðûé «ne fait que changer l’usurpation en un
véritable droit et la jouissance en propriété»* 52. Î÷åâèäíî, òîëüêî
ê ðàçóìíîìó, íî íå ê èíñòèíêòèâíîìó åñòåñòâåííîìó ïðàâó
îòíîñèòñÿ ðåçêîå ïðîòèâîïîëîæåíèå ïîíÿòèé ïðàâà è ñèëû,
ñòîëü õàðàêòåðíîå äëÿ «Contr<at> Social». Èíñòèíêòèâíîå
åñòåñòâåííîå ïðàâî, ñóäÿ ïî ïðèâåäåííûì òîëüêî ÷òî îòçûâàì
Ðóññî, òåñíî ñîïðèêàñàåòñÿ ñ ñèëîé è, âî âñÿêîì ñëó÷àå, íå
îòëè÷àåòñÿ îò ñèëû ïðèíöèïèàëüíî; ìåæäó íèìè íåò íåíàðó-
øèìîé ãðàíè. Íàïðîòèâ, ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî êàê
ñîâîêóïíîñòü âåëåíèé, îáðàùåííûõ ê ìîðàëüíîìó ñóùåñòâó,
îãðàæäåíî îò ñèëû íåïðîõîäèìîé ïðîïàñòüþ, è ê íåìó â
ïåðâóþ î÷åðåäü îòíîñÿòñÿ çíàìåíèòûå è, áûòü ìîæåò, íèêîãäà
íå îöåíåííûå äî ñâîåé ïîñëåäíåé ãëóáèíû çàìå÷àíèÿ Ðóññî î
ñîîòíîøåíèè ñèëû è ïðàâà: «La force est une puissance physique;
je ne vois point quelle moralité peut résulter de ses effets. Céder à la
force est un acte de nécessité, non de volonté… En quel sens pourra-
ce être un devoir?.. S’il faut obéir par force, on n’a pas besoin d’obéir
par devoir… Convenons donc que force ne fait pas droit»** 53.

Òîëüêî âñòóïàÿ â ñîöèàëüíûé äîãîâîð è îòðåêàÿñü îò ñâîèõ
ñòðàñòåé è èíñòèíêòîâ â ïîëüçó ðàçóìíîé ñâîåé ïðèðîäû,
èíäèâèäû ïîä÷èíÿþò ñåáÿ äåéñòâèþ ïðàâà, êàê ÷åãî-òî ïðèí-
öèïèàëüíî îòëè÷íîãî îò ñèëû. Âîò ïî÷åìó èíäèâèäû ïðè
çàêëþ÷åíèè äîãîâîðà òîëüêî âûãàäûâàþò, íî íè÷åãî íå òåðÿþò.

Îòêàçûâàÿñü îò èíñòèíêòèâíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà â
ïîëüçó ðàçóìíîãî, èíäèâèäû âïåðâûå òîëüêî è îáðåòàþò ïðàâà
â èñòèííîì ñìûñëå ýòîãî ñëîâà. Ñîöèàëüíûé äîãîâîð âïåðâûå
îáåñïå÷èâàåò çà êàæäûì ãðàæäàíèíîì ðàçóìíûå åñòåñòâåííûå
ïðàâà, êîòîðûìè îí äîëæåí ïîëüçîâàòüñÿ â êà÷åñòâå ÷åëîâåêà.
Òàêîâûì îí ñòàíîâèòñÿ â ïîëíîé ìåðå òîëüêî ïî âûõîäå èç
åñòåñòâåííîãî ñîñòîÿíèÿ.

* C. S. L. I. C. IX. Ð. 152.
** C. S. L. I. C. III. Ð. 125–126.
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ÃËÀÂÀ II

VOLONTÉ GÉNÉRALE 54 È ÂÅÐÕÎÂÍÀß ÂËÀÑÒÜ

<…>>
Íî âåðíåìñÿ ê volonté générale. Ìû ïîñòàðàëèñü ïîêàçàòü,

÷òî ýòî ïîíÿòèå îáîçíà÷àåò ó Ðóññî àáñòðàêòíî-ëè÷íîå íà÷àëî,
âõîäÿùåå êàê áåçóñëîâíûé ýëåìåíò â èíäèâèäóàëüíóþ âîëþ.
Èìåííî ïîýòîìó îòðå÷åíèå îò èíñòèíêòèâíîãî åñòåñòâåííîãî
ïðàâà â ïîëüçó volonté générale ïðèâîäèò ê îáðåòåíèþ èíäèâè-
äîì ñâîáîäû êàê àâòîíîìèè-ñàìîçàêîííîñòè è âïîëíå ñîãëàñóåò-
ñÿ ñ êàòåãîðè÷åñêèì çàïðåòîì ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà
îò÷óæäàòü ñâîþ ñâîáîäó. Òîëüêî ïóòåì ïîä÷èíåíèÿ ñâîåé ñîá-
ñòâåííîé ðàçóìíîé ïðèðîäå â ôîðìå volonté générale ÷åëîâåê
ïðåâðàùàåòñÿ èç ðàáà ñâîèõ èíñòèíêòîâ â ñâîáîäíóþ ëè÷íîñòü è
óêðåïëÿåò çà ñîáîé ðàçóìíûå åñòåñòâåííûå ïðàâà, íåïîñðåä-
ñòâåííî ïðîèñòåêàþùèå èç ýòîé âîëè.

Íàì îñòàåòñÿ åùå ïîäòâåðäèòü íàøå èñòîëêîâàíèå ïîíÿòèÿ
volonté générale ïîïûòêîé ïðèìåíèòü åãî ê îáúÿñíåíèþ íåêî-
òîðûõ «òåìíûõ è ñîôèñòè÷åñêèõ», ïî ìíåíèþ áîëüøèíñòâà
êîììåíòàòîðîâ, ìåñò èç «Contrat Social». — Åñëè ðàññìîòðåòü
ïðåæäå âñåãî ñ ýòîé òî÷êè çðåíèÿ ïîñòîÿííî öèòèðóåìûé
«ñîôèçì» Ðóññî, ñîñòîÿùèé â óòâåðæäåíèè, ÷òî ïðèíóæäåíèå,
ïðèìåíÿåìîå ê ãðàæäàíèíó, ÷òîáû çàñòàâèòü åãî ïîâèíîâàòüñÿ
volonté générale, îçíà÷àåò íå ÷òî èíîå, êàê «ïðèíóæäåíèå åãî
áûòü ñâîáîäíûì»*, òî ñðàçó ñòàíåò ÿñíîé âñÿ ãëóáèíà è
ïîñëåäîâàòåëüíîñòü ýòîãî çàÿâëåíèÿ. Ïîäîáíûé âûâîä ñ ëîãè-
÷åñêîé íåèçáåæíîñòüþ âûòåêàåò èç âîççðåíèÿ Ðóññî íà ñâîáîäó
êàê àâòîíîìèþ, íà volonté générale êàê áåçóñëîâíûé, îáùåîáÿ-
çàòåëüíûé ýëåìåíò ëè÷íîãî õîòåíèÿ è íà ñîöèàëüíûé äîãîâîð
êàê íà îòðå÷åíèå îò èíñòèíêòîâ â ïîëüçó ðàçóìíîé ïðèðîäû
÷åëîâåêà. Íè÷åãî îáùåãî ñ ñîôèçìîì îí íå èìååò. Òî÷íî òàê
æå è çíàìåíèòîå, âîçáóæäàþùåå îáûêíîâåííî ñòîëüêî íàðåêà-
íèé îáîñíîâàíèå ïðàâîìåðíîñòè ïîä÷èíåíèÿ áîëüøèíñòâó ïðè
ãîëîñîâàíèè âñåöåëî çèæäåòñÿ íà âîççðåíèè Ðóññî íà ñâîáîäó è
volonté générale**. Ïðè ãîëîñîâàíèè, ãîâîðèò Ðóññî, âîïðîñ
èäåò î òîì, ñîîòâåòñòâóåò ëè èëè íå ñîîòâåòñòâóåò áàëëîòèðóå-

* C. S. L. I. C. VII. P. 146.
** Ñð. òàêæå: ïðîô. Íîâãîðîäöåâ Ï. È. Êðèçèñ ñîâðåìåííîãî ïðàâîñîçíàíèÿ. Ì.,

1909. Ñ. 27–29.
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ìîå ïðåäëîæåíèå volonté générale êàê àáñòðàêòíî-ëè÷íîìó
íà÷àëó, âíåäðåííîìó â èíäèâèäóàëüíóþ âîëþ êàæäîãî ãîëîñó-
þùåãî. Åñëè áîëüøèíñòâî ïðèõîäèò ê äðóãîìó âûâîäó, ÷åì
äàííûé èíäèâèä, òî ýòî çíà÷èò, ÷òî îí çàáëóæäàåòñÿ è
÷àñòíûå, ýìïèðè÷åñêèå èíãðåäèåíòû ñâîåé âîëè ïðèíèìàë çà
îáùåîáÿçàòåëüíûå. Ïîýòîìó «Si (s)on avis particulier l’eût importé
(il) aurait fait autre chose que ce qu’il avait voulu» (òàê êàê
ïîñòîÿííûé èíãðåäèåíò âñÿêîãî èíäèâèäóàëüíîãî õîòåíèÿ
åñòü volonté générale); «c’est alors qu’(il) n’aurait pas été libre»*55.
È íå áóäåì ïîäîçðåâàòü Ðóññî â òîì, ÷òî îí ðàç íàâñåãäà ñâÿçàë
ýìïèðè÷åñêóþ âîëþ áîëüøèíñòâà ñ ñâåðõ ýìïèðè÷åñêîé volonté
générale: Ðóññî òîëüêî ïðèçíàåò òàêóþ ñâÿçü íåîáõîäèìûì
óñëîâèåì ñóùåñòâîâàíèÿ ãîñóäàðñòâà, íî âîâñå íå óòâåðæäàåò,
÷òî îíà âñåãäà íàëèöî. «Âñå ñêàçàííîå â ïðåäûäóùåì, —
ãîâîðèò îí íåïîñðåäñòâåííî ïîñëå ïðèâåäåííîé âûøå öèòà-
òû, — ïîñòðîåíî íà ïðåäïîëîæåíèè, que tous les caractères de la
volonté générale sont encore dans la pluralité; quand ils cessent d’y
être, quelque parti qu’on prenne, il n’y a plus de liberté»**56. Âñå
ïîëèòè÷åñêîå ïîñòðîåíèå Ðóññî, âñÿ åãî äîêòðèíà íàðîäíîãî
ñóâåðåíèòåòà èìååò öåëüþ óñòàíîâëåíèå òàêèõ óñëîâèé, ÷òîáû
âîëÿ áîëüøèíñòâà, âîîáùå âîëÿ íàðîäà íå âûõîäèëà èç-ïîä
ðóêîâîäñòâà volonté générale. — Â ÷àñòíîñòè, Ðóññî èñõîäèò â
ñâîåì ïîñòðîåíèè èç âåðû â íåïîñðåäñòâåííóþ ãàðìîíèþ èí-
òåðåñîâ, êîòîðûå ïðèòîì íå ìîãóò, ïî åãî óáåæäåíèþ, ïðîòèâî-
ðå÷èòü âåëåíèÿì åñòåñòâåííîãî ïðàâà, è ïîòîìó ýìïèðè÷åñêèì
óñëîâèåì îñóùåñòâëåíèÿ volonté générale ïðèçíàåò, ãîâîðÿ
ñëîâàìè ïðîôåññîðà Íîâãîðîäöåâà, «ñîâåðøåííîå åäèíñòâî
æåëàíèé, îáåñïå÷åííîå ïîëíûì åäèíñòâîì æèçíè è íè÷åì íå
âîçìóòèìîé ïðîñòîòîé íàñòðîåíèé è ÷óâñòâ»***. Ðóññî âåðèò,
÷òî ÷åì ïðîùå èíäèâèäóàëüíîå õîòåíèå, òåì áëèæå îíî äîëæ-
íî ñòîÿòü ê ñâîåìó áåçóñëîâíîìó, îáùåîáÿçàòåëüíîìó èíãðåäè-
åíòó — volonté générale, òåì ìåíüøå â íåì îêàæåòñÿ ýìïèðè-
÷åñêèõ, èçìåí÷èâûõ ïðèìåñåé, âîïëîùåííûõ â volonté

* C. S. L. IV. C. II. P. 292; â òåêñòå ðå÷ü âåäåòñÿ îò ïåðâîãî ëèöà mon, je è ò. ä.
** Ibid. P. 292.

*** Íîâãîðîäöåâ, Óêàç. ñî÷. C. 25. Îäíàêî íåîáõîäèìî òâåðäî ïîìíèòü, ÷òî ðå÷ü
èäåò èìåííî òîëüêî îá óñëîâèÿõ îñóùåñòâëåíèÿ «volonté générale», à íå î íåé
ñàìîé, ïîýòîìó íåâîçìîæíî ñîãëàñèòüñÿ ñ ïðîô. Íîâãîðîäöåâûì, êîãäà îí îò-
íîñèò ïðèâåäåííóþ õàðàêòåðèñòèêó ê ñàìîìó ñóùåñòâó «volonté générale» è
âûâîäèò ïðåäñòàâëåíèå î íåé íåïîñðåäñòâåííî èç âåðû Ðóññî â åñòåñòâåííóþ
ãàðìîíèþ èíòåðåñîâ (Ñ. 24).
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particulière. Â ýòîì åãî êàðäèíàëüíàÿ îøèáêà. È âìåñòå ñ òåì
çäåñü ðàçãàäêà åãî çíàìåíèòîãî çàÿâëåíèÿ, ïðèâåäøåãî ê ñòîëü-
êèì íåäîðàçóìåíèÿì è ñëóæàùåãî ãëàâíûì ïðåïÿòñòâèåì
ê ïðàâèëüíîìó ïîíèìàíèþ ó÷åíèÿ î «volonté générale»: «Il y a
souvent bien de la difference entre la volonté de tous et la volonté
générale; …mais ôtez de ces mêmes volontés les plus et les mois qui
s’entre-détruisent, reste pour somme de différences la volonté
générale»*57. Ýòó öèòàòó íè â êîåì ñëó÷àå íåëüçÿ òîëêîâàòü
òàêèì îáðàçîì, áóäòî volonté générale íèçâîäèòñÿ íà ïîëîæå-
íèå ñðåäíåàðèôìåòè÷åñêîãî ÷àñòíûõ ýìïèðè÷åñêèõ âîëü**.
Ìû óæå çíàåì, ÷òî volonté générale êàê áåçóñëîâíûé, îáùåîáÿ-
çàòåëüíûé èíãðåäèåíò èíäèâèäóàëüíîãî õîòåíèÿ, âïîëíå ãåòå-
ðîãåííûé åãî ýìïèðè÷åñêèì ýëåìåíòàì, è îòäåëåíà îò íèõ
òàêîé æå íåïðîõîäèìîé ïðîïàñòüþ, êàê äóøà îò òåëà; òàê ÷òî
îò ñëîæåíèÿ ýìïèðè÷åñêèõ âîëü íèêàê íå ìîæåò ïîëó÷èòüñÿ
volonté générale. Ïîñëåäíÿÿ ñ ñàìîãî íà÷àëà íàëè÷åñòâóåò â
èíäèâèäóàëüíîé âîëå, è ñëîæåíèå ýòèõ âîëü èìååò öåëüþ
òîëüêî âçàèìíîå óíè÷òîæåíèå èõ ýìïèðè÷åñêèõ ýëåìåíòîâ,
êîòîðûå ïðåïÿòñòâóþò âûÿâëåíèþ âî âñåé åå ÷èñòîòå volonté
générale, òîæäåñòâåííîé ó âñåõ èíäèâèäîâ. — Òàêîå ó÷åíèå
íè÷åãî îáùåãî íå èìååò ñ äåãðàäàöèåé volonté générale
â ïëîñêîñòü ýìïèðè÷åñêîãî îáîáùåíèÿ; õîòÿ îíî âìåñòå ñ òåì
åùå î÷åíü äàëåêî îòñòîèò îò êàíòèàíñêîãî ïîíèìàíèÿ volonté
générale êàê èäåè. Òåîðèÿ Ðóññî îáíàðóæèâàåòñÿ çäåñü êàê
÷èñòî ìåòàôèçè÷åñêàÿ (â äîêàíòîâñêîì ñìûñëå) â ñâîåé ïåðâî-
îñíîâå. Volonté générale äëÿ Ðóññî ïðåæäå âñåãî ìåòàôèçè÷å-
ñêàÿ ñóùíîñòü: îíà äàíà, à íå çàäàíà; íåäàðîì îí åå ñîïîñòàâ-
ëÿåò ñ äóøîé êàê îñíîâíûì ýëåìåíòîì ñâîåé ìåòàôèçè÷åñêîé
ñèñòåìû. Îäíàêî ýòî íå ìåøàåò Ðóññî ïðèäàâàòü ýòîìó ïîíÿ-
òèþ âìåñòå ñ òåì çíà÷åíèå ïðàâèëà, íîðìû, èäåè, è èìåííî â
ýòîì ñâîåì êà÷åñòâå volonté générale èãðàåò äîìèíèðóþùóþ
ðîëü â åãî ïîëèòè÷åñêîé äîêòðèíå. Îöåíèâàÿ ïðèâåäåííóþ
âûøå öèòàòó, íå íóæíî çàáûâàòü, ÷òî «Êðèòèêà ÷èñòîãî ðàçó-

* C. S. L. II. C. III. Ð. 162.
** Òàê èñòîëêîâûâàåò ïðèâåäåííóþ öèòàòó äàæå òàêîé ãëóáîêèé èñòîðèê ïîëèòè-

÷åñêîé ìûñëè, êàê Gierke (Op. cit. S. 203). Îí ïîëàãàåò, ññûëàÿñü íà ýòî ìåñòî,
÷òî ó Ðóññî «in dem allgemeinen Willen die individuellen Besonderheiten der
Einzelwillen durch Summierung der in ihnen übereinstimmenden Momente zu einem
Durchschnitswillen aufgehoben werden»58. Ñð. òàêæå: ×è÷åðèí. Óêàç. ñî÷. III,
141: «×òîáû ïîëó÷èòü îáùóþ âîëþ èç âîëè âñåõ, íóæíî îòêèíóòü ðàçíîãëà-
ñèÿ; òîãäà îñòàíåòñÿ ñðåäíåå ìíåíèå, êîòîðîå è áóäåò îáùåþ âîëåþ».
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ìà» åùå íå áûëà íàïèñàíà. Ñâîèìè ãåíèàëüíûìè ïðîçðåíèÿìè
Ðóññî ïðåäâîñõèùàë âàæíåéøèå ýëåìåíòû ýòè÷åñêîé ñèñòåìû
Êàíòà; ïðåîäîëåíèå ìåòàôèçèêè îí ïðåäâîñõèòèòü íå ìîã…59

Íî âåðíåìñÿ ñíîâà ê èçëîæåíèþ ó÷åíèÿ Ðóññî. Ñîïîñòàâëå-
íèå ïîíÿòèé «conscience» è «volonté générale» ïðèâåëî íàñ ê
èññëåäîâàíèþ âîïðîñà î ëè÷íîì èëè ñâåðõëè÷íîì õàðàêòåðå
ïîñëåäíåãî ïîíÿòèÿ. Íàø âûâîä, ðåøàþùèé âîïðîñ â ñìûñëå
÷èñòî èíäèâèäóàëèñòè÷åñêîãî èñòîëêîâàíèÿ volonté générale,
âûäâèãàåò âíîâü ïðîáëåìó î ñîîòíîøåíèè volonté générale è
conscience55. Åñëè óñòàíîâëåíî, ÷òî îáà ýòè ïîíÿòèÿ èìåþò ÷èñòî
ëè÷íûé õàðàêòåð, òî î ïðèíöèïèàëüíîì èõ ðàçëè÷èè íå ìîæåò
áûòü è ðå÷è. Ñóäÿ ïî âñåì äàííûì, ýòî äâå ñòîðîíû îäíîãî è
òîãî æå íà÷àëà èëè, òî÷íåå, volonté générale åñòü îäíî èç
íàïðàâëåíèé conscience*60. Ïðè òàêîé ïîñòàíîâêå âîïðîñà ñðàçó
îáúÿñíÿåòñÿ, ïî÷åìó Ðóññî ìîã âûâîäèòü ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå
ïðàâî è èç conscience, è èç volonté générale; ïîñëåäíåå ïîíÿòèå
áîëåå óçêîå, ÷åì conscience, îäíà åå ñòîðîíà. Íî êàêàÿ èìåííî?
Ýòî ïîñëåäíèé âîïðîñ, íà êîòîðûé íàì ïðåäñòîèò îòâåòèòü â
ñâÿçè ñ ðàçáîðîì ó÷åíèÿ Ðóññî î volonté générale, è îòâåòèòü
áóäåò íå òðóäíî. Êàê ìû çíàåì, ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî
îòëè÷àåòñÿ îò âñåé ñîâîêóïíîñòè îñòàëüíûõ ìîðàëüíûõ âåëåíèé
òåì, ÷òî äëÿ ñâîåé îáÿçàòåëüíîé ñèëû ïðåäïîëàãàåò íà÷àëî
âçàèìíîñòè, îáîþäíîñòü ïðàâîîáÿçàííîñòåé, ÷òî äîñòèãàåòñÿ
ïóòåì ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà. Volonté générale êàê íåïîñðåäñò-
âåííûé èñòî÷íèê ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà âîïëîùàåò â
ñåáå ýòè åãî ñïåöèôè÷åñêèå îñîáåííîñòè. ßâëÿÿñü êàê áû öåëüþ
è âìåñòå ñ òåì ïîñëåäíèì îñíîâàíèåì ñîöèàëüíîãî äîãîâîðà,
volonté générale âûðàæàåò ñîáîé òó ñòîðîíó conscience, êîòîðàÿ
íàïðàâëåíà íà îáùåæèòèå. Ýòî — «ïîëèòè÷åñêàÿ ñîâåñòü»,
«ïîëèòè÷åñêèé ðàçóì» èíäèâèäà â pendant 62 ê Êàíòîâó «ïðàê-
òè÷åñêîìó ðàçóìó». È èìåííî â ýòîì ñâîåì êà÷åñòâå æèâîãî
ñèìâîëà íà÷àëà âçàèìíîñòè, ñîöèàëüíîãî ïðèíöèïà, íåîáõîäè-
ìîãî äëÿ äåéñòâèÿ ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà êàê lien social,
volonté générale îòëè÷àåòñÿ îò îáùåãî ïîíÿòèÿ conscience ñâîåé
ðàöèîíàëüíîé àáñòðàêòíîñòüþ. Ýòî — àáñòðàêòíàÿ ðàöèîíàëè-

* Íàñêîëüêî ñàì Ðóññî ñîçíàâàë èñõîäíóþ áëèçîñòü ýòèõ äâóõ ïîíÿòèé â åãî
ñèñòåìå, ëåãêî óñìîòðåòü èç òîãî îáñòîÿòåëüñòâà, ÷òî îí ïîíÿòèå äîáðîäåòå-
ëè — vertu — òî âûâîäèò èç ñîîòíîøåíèÿ ïîâåäåíèÿ ñ âåëåíèÿìè ñîâåñòè-
conscience (ñð.: Emile. Êí. IV. Ð. 227), òî ñòðîèò íà ñîîòâåòñòâèè ïîñòóïêîâ ñ
òðåáîâàíèÿìè «volonté générale»: «tout homme est vertueux», ãîâîðèò îí â
òðàêòàòå î «Ïîëèò. ýêîí.», «quand sa volonté particulière est conforme en tout à
la volonté générale»61. 316 ð. ñð. òàêæå ð. 315.



18

çèðîâàííàÿ ñòîðîíà conscience, èððàöèîíàëüíîé ïî ñâîåìó ñóùå-
ñòâó è â çíà÷èòåëüíîé ìåðå êîíêðåòíîé. Ïîäîáíóþ ÷åðòó
ó÷åíèÿ î volonté générale îñîáåííî èíòåðåñíî îòìåòèòü â ñâÿçè ñ
âîïðîñîì î âëèÿíèè Ðóññî íà Êàíòà: âëèÿíèå øëî ãëàâíûì
îáðàçîì èìåííî ÷åðåç ïîñðåäñòâî ýòîé ðàöèîíàëèçèðîâàííîé
ñòîðîíû «conscience», è Êàíò ïåðåíåñ â ñâîþ ýòèêó ìíîãèå
îïðåäåëåíèÿ, ñâÿçàííûå ñ ó÷åíèåì Ðóññî î volonté générale…

Êàê áû òî íè áûëî, íà îñíîâàíèè ñêàçàííîãî óÿñíÿåòñÿ
ìåñòî volonté générale â îáùåé ñèñòåìå âîççðåíèé Ðóññî è
îòïàäàåò êàæóùååñÿ ïðîòèâîðå÷èå, â êîòîðîå êàê áóäòî áû
âïàäàåò Ðóññî, ïîñêîëüêó ðå÷ü èäåò îá èñòî÷íèêàõ ðàçóìíîãî
åñòåñòâåííîãî ïðàâà.

Ýòèìè çàìå÷àíèÿìè ìû ìîãëè áû ñ÷èòàòü àíàëèç ïîíÿòèÿ
volonté générale çàêîí÷åííûì è ïåðåéòè íà ïî÷âå äîáûòûõ
ðåçóëüòàòîâ ê îáùåé õàðàêòåðèñòèêå ó÷åíèÿ Ðóññî î âåðõîâíîé
âëàñòè. Îäíàêî íàì îñòàåòñÿ ñäåëàòü åùå îäíî ñóùåñòâåííîå
çàìå÷àíèå â äîïîëíåíèå ê ñêàçàííîìó â ïðåäûäóùåì; èíà÷å
íàñ ìîãëè áû óïðåêíóòü â íåêîòîðîé òåíäåíöèîçíîñòè. Â ñàìîì
äåëå, èçëàãàÿ âîççðåíèÿ Ðóññî íà volonté générale, ìû âñþäó
òùàòåëüíî ýëèìèíèðîâàëè ÷óæåðîäíûå ýìïèðè÷åñêè-óòèëèòàð-
íûå ýëåìåíòû, ÷àñòî âïëåòàþùèåñÿ â õîä åãî ðàññóæäåíèé è
ñèëüíî çàòðóäíÿþùèå ïîíèìàíèå ïåðâîîñíîâ åãî ó÷åíèÿ. Ðóññî
â ñâîèõ îïðåäåëåíèÿõ volonté générale ïîñòîÿííî ïîä÷åðêèâàåò,
÷òî îíà íàïðàâëåíà èñêëþ÷èòåëüíî íà îáùèé èíòåðåñ (regarde
qu’à… l’intérêt commun), â òî âðåìÿ êàê ÷àñòíàÿ âîëÿ ïî ñâîåìó
ñóùåñòâó èìååò äåëî òîëüêî ñ ÷àñòíûìè èíòåðåñàìè*. Íàïðàâ-
ëåííîñòü íà îáùèé èíòåðåñ Ðóññî ïðèçíàåò ýìïèðè÷åñêèì
ïðèçíàêîì volonté générale. Ýòî îáñòîÿòåëüñòâî, íåïðàâèëüíî
îöåíèâàåìîå áîëüøèíñòâîì èñòîëêîâàòåëåé, è â ÷àñòíîñòè íî-
âåéøèìè ïèñàòåëÿìè, ðàáîòàâøèìè íàä Ðóññî, ïðèâîäèò èõ ê
÷èñòî óòèëèòàðíîìó èñòîëêîâàíèþ volonté générale**, â êîðíå

Î÷åâèäíî, «conscience» è «volonté générale» â çíà÷èòåëüíîé ìåðå ñâîäÿòñÿ äëÿ
Ðóññî ê îäíîìó è òîìó æå.

* C. S. L. I. C. VII. P. 145; L. II. C. III. P. 162; L. IV. C. I. Ð. 285.
** Ñð.: Haymann. Op. cit., 166, 152–175, 183, 363. Liepmann M. Die Rechtsphilosophie

des J. J. Rousseau. 1898. 115–118. Beaulavon G. Introduction // Rousseau J. J. Du
contret social. Paris, 1914. 31–33, 162–163  è äðóãèå. Èç áîëåå ñòàðûõ àâòîðîâ
íà ýòîé òî÷êå çðåíèÿ ñòîÿë â îñîáåííîñòè Stahl F. J. (Philosophie des Rechts.
I Theil. Geschichte der Rechtphilosophie III Auflage. 1856. 307, 309), ê íåé ïðè-
ìûêàåò, ïî-âèäèìîìó, è Ãåññåí (Op. cit., 116, 119–120). Ïðîòèâ ïîäîáíîãî
ïîíèìàíèÿ ñ áîëüøîé ÿðêîñòüþ âûñêàçàëñÿ Á. Êèñòÿêîâñêèé (Gesellschaft
und Einzelwesen. 1899. 156–157, ïðèìå÷.63).
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èçâðàùàþùåìó èñòèííûé ñìûñë ýòîãî ìåòàôèçè÷åñêîãî â ñâî-
åé ïåðâîîñíîâå è ãëóáîêî èäåàëèñòè÷åñêîãî ïî ñâîåìó âíóò-
ðåííåìó çíà÷åíèþ ïîíÿòèÿ. Èç áåçóñëîâíîãî, îáùåîáÿçàòåëü-
íîãî ýëåìåíòà ÷åëîâå÷åñêîãî õîòåíèÿ volonté générale íèçâî-
äèòñÿ â îáëàñòü èçìåí÷èâîé ýìïèðèè è òåðÿåò ïðè ýòîì âñå
ñâîå ïðèíöèïèàëüíîå îòëè÷èå îò ÷àñòíîé, óñëîâíîé âîëè,
îòëè÷èå, íà êîòîðîì òàê íàñòàèâàåò Ðóññî. Íàøå ïðåäøåñòâó-
þùåå èçëîæåíèå ïûòàëîñü ïîêàçàòü âñþ íåïðàâèëüíîñòü
ïîäîáíîãî èñòîëêîâàíèÿ. Îäíàêî ìû òåïåðü äîëæíû äàòü
îò÷åò î ÷óæäûõ ñóùåñòâó volonté générale óòèëèòàðíûõ ýëå-
ìåíòàõ, âïëåòåííûõ â èçëîæåíèå Ðóññî. — Ðóññî ñàì äàë
ÿñíîå è òî÷íîå ðàçúÿñíåíèå ïî ïîâîäó ñî÷åòàíèÿ â åãî ó÷åíèè
èäåàëèñòè÷åñêèõ è óòèëèòàðíûõ ýëåìåíòîâ: «Je tâcherai»,
ãîâîðèò îí â ñàìîì íà÷àëå «Contr<at> Soc<ial>»: «d’allier
toujours dans cette recherche ce que le droit permet avec ce que
l’intérêt prescrit, afin que la justice et l’utilité ne se trouvent point
divisées»*64. — Òàê ìîã ïèñàòü òîëüêî ìûñëèòåëü, ðåçêî è
îò÷åòëèâî ïðîòèâîïîëàãàþùèé èäåàëüíûå è ýìïèðè÷åñêèå
íà÷àëà, ñïðàâåäëèâîñòü è ïîëüçó, ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå
ïðàâî è èíòåðåñ, è, êàê ìû çíàåì èç ïðåäûäóùåãî, Ðóññî â
ñâîåé ñèñòåìå âñþäó èñõîäèò èç ýòîãî ïðîòèâîïîëîæåíèÿ.
Åñëè òåì íå ìåíåå îí ñòàâèò ñåáå çàäà÷åé ñî÷åòàíèå ýòèõ
ýëåìåíòîâ è ïîñòîÿííî ïûòàåòñÿ îñóùåñòâèòü åãî íà äåëå, òî
ýòî îáúÿñíÿåòñÿ ñòðåìëåíèåì íàøåãî àâòîðà óñòàíîâèòü ýì-
ïèðè÷åñêèå óñëîâèÿ, íåîáõîäèìûå äëÿ âîïëîùåíèÿ â æèçíü
åãî èäåàëüíûõ ïîñòðîåíèé**. Ïðè÷åì ýòî çàäàíèå äëÿ íåãî
êðàéíå îáëåã÷àëîñü âåðîé â êîíå÷íîå ñîîòâåòñòâèå ìåæäó
èíòåðåñîì è ñïðàâåäëèâîñòüþ, ïðàâîì è ïîëüçîé, âîîáùå â
ãàðìîíèþ èíòåðåñîâ, âåðîé, êîòîðóþ Ðóññî ðàçäåëÿë ñî âñåì
ñâîèì âåêîì. Ýòîé âåðå Ðóññî ñóæäåíî áûëî áåçæàëîñòíî
ðàçáèòüñÿ, è åãî ïðååìíèê Êàíò îêîí÷àòåëüíî îáîðâàë ïîñëåä-
íèå ñâÿçè ìåæäó äîáðîì è ïîëüçîé, èíòåðåñîì è ïðàâîì…
Âî âñÿêîì ñëó÷àå, Ðóññî âñþäó ñâÿòî ñîáëþäàåò ýòî ðàçëè÷èå,
è âåñü õîä åãî äîêàçàòåëüñòâ â «Contr<at> Soc<ial>» âåäåòñÿ

* C. S. L. I. C. I. Ð. 118.
** Èñõîäÿ èç ýòîãî ñòðåìëåíèÿ, Ðóññî çàÿâëÿåò â «Contr<at> Soc<ial>», ÷òî áóäåò

ñòðîèòü ñâîå ó÷åíèå «en prenant les hommes tels qu’ils sont 65 (L. I. C. I. 117),
èáî, êàê îí ãîâîðèò â ïèñüìå ê Usteri: «il n’y a que les passions humaines… qui
conservent les établissements politiques»66 (Op. cit. T. IV. P. 450). Îäíàêî îòñþäà
âîâñå íå ñëåäóåò, ÷òîáû ïðàâî äîëæíî áûëî ñ÷èòàòüñÿ ñî ñòðàñòÿìè ÷åëîâåêà:
«…Le droit ne se plie point aux passions des hommes»67 (Emile. L. V, P. 195). Ýòîò
òåçèñ Ðóññî íåîáõîäèìî òâåðäî çàïîìíèòü.
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ïàðàëëåëüíî*. Ñ òî÷êè çðåíèÿ òðåáîâàíèé ðàçóìíîãî åñòå-
ñòâåííîãî ïðàâà è íà îñíîâàíèè óòèëèòàðíûõ ñîîáðàæåíèé
ýòîò ñòðîãèé ïàðàëëåëèçì àðãóìåíòàöèè Ðóññî íåîáõîäèìî
îñîáåííî ïîä÷åðêíóòü, òàê êàê îí ïîñòîÿííî óïóñêàåòñÿ èç
âèäó ïðè èçëîæåíèè âîççðåíèé íàøåãî àâòîðà, è èìåííî â ýòîé
ñâÿçè ìåòàôèçèê è èäåàëèñò Ðóññî — âåëèêèé ïðåäòå÷à Êàí-
òà — íèçâîäèòñÿ â îáû÷íîå ðóñëî ïëîñêîãî óòèëèòàðèçìà…
Ñêàçàííîå â äîñòàòî÷íîé ìåðå îïðàâäûâàåò, ïî÷åìó ìû ñî÷ëè
âîçìîæíûì, èçëàãàÿ ó÷åíèå Ðóññî î volonté générale, îñòàâèòü â
ñòîðîíå âñå óòèëèòàðíî-ýìïèðè÷åñêèå ïðèìåñè â åãî ïîñòðîå-
íèè êàê íå çàòðàãèâàþùèå ïåðâîîñíîâ åãî âîççðåíèÿ è òîëüêî
ïðåïÿòñòâóþùèå óñâîåíèþ èõ âî âñåé èõ ÷èñòîòå. Ïîñòóïàÿ
òàêèì îáðàçîì, ìû òîëüêî ïîñëåäîâàëè çà ñîáñòâåííûì çàÿâëå-
íèåì Ðóññî î åãî îñíîâíîì ìåòîäå: «…Le droit ne se plie point aux
passions des hommes et il… s’agissait entre nous d’établir d’abord les
vrais principes du droit politique. A présent que nos fondements sont
posés, venez examiner ce que les hommes ont bâti dessus…»**72

«…Il faut savoir ce qui doit être pour bien juger de ce qui est»***73.

* Ïðîñëåäèòü ýòîò ïàðàëëåëèçì ÷åðåç âåñü õîä ðàññóæäåíèé â «Contr. soc.» ñî-
ñòàâèëî áû îäíîâðåìåííî è âåñüìà òðóäíóþ è ÷ðåçâû÷àéíî áëàãîäàðíóþ çà-
äà÷ó. Ðàçìåðû è çàäàíèå íàñòîÿùåé ðàáîòû íå ïîçâîëÿþò çäåñü çàíÿòüñÿ åå
âûïîëíåíèåì; àâòîð ïîëàãàåò ýòî ñäåëàòü â äðóãîì ìåñòå: â çàäóìàííîé èì
áîëåå îáøèðíîé ðàáîòå î Ðóññî. — Ñåé÷àñ îãðàíè÷èìñÿ òîëüêî îäíèì ïðèìå-
ðîì. — Îáîñíîâûâàÿ íåâîçìîæíîñòü âòîðæåíèÿ ñóâåðåíà â ñôåðó èíäèâèäó-
àëüíîé ñâîáîäû, Ðóññî ãîâîðèò: «Le souverain n’étant formé que des particuliers
qui le composent, n’a ni ne peut avoir d’intérêt contraire au leur par conséquent… il
est impossible que le corps veuille nuire à… ses membres»68. (C. S. L. I. C. VII. P.
145) «puisque ce serait vouloir se faire du mal à soi-même»69 (Emile. L. V. Ð. 292).
Òàêîâà åãî ÷èñòî óòèëèòàðíàÿ àðãóìåíòàöèÿ; êîíå÷íî, åå íåîáõîäèìî ñòðîãî
îòëè÷àòü îò îñíîâíîé ëèíèè äîêàçàòåëüñòâ Ðóññî, ïîñòðîåííûõ íà ðàçóìíîì
åñòåñòâåííîì ïðàâå: «Le souverain par cela seul qu’il est, est toujours tout ce qu’il
doit être»70, òóò æå ïðèáàâëÿåò îí ê âûøåïðèâåäåííûì ñëîâàì, â ñæàòîé ôîðìå
óêàçûâàÿ, ÷òî âåðõîâíàÿ âëàñòü âñåöåëî ïðîíèêíóòà åñòåñòâåííûì ïðàâîì è
ïîòîìó íå ìîæåò íàðóøàòü åãî âåëåíèé. Íåñêîëüêèìè ñòðàíèöàìè äàëåå îí
ðàçúÿñíÿåò áîëåå ïîäðîáíî ýòó ôîðìóëó; ñóâåðåí, ãîâîðèò îí çäåñü, íå òîëüêî
íå ìîæåò íàðóøàòü èíäèâèäóàëüíûõ ïðàâ ïîääàííûõ, íî «ne peut pas même le
vouloir, car sous la loi de raison, rien ne se fait sans cause, non plus que sous la loi de
nature»71 (L. II. C. IV. P. 167). ×òî îáà ïðèâåäåííûõ ðÿäà äîêàçàòåëüñòâ ñîâåð-
øåííî íåçàâèñèìû äðóã îò äðóãà è ÷òî öåíòð òÿæåñòè äëÿ Ðóññî ëåæèò â åñòå-
ñòâåííî-ïðàâîâîé àðãóìåíòàöèè, ïîñëå ñêàçàííîãî â ïðåäûäóùåì íå òðåáóåò
ðàçúÿñíåíèé.

** Emile. L. V. Ð. 295.
*** Ibid. Ð. 291.
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Ïîíÿòèå âåðõîâíîé âëàñòè ó Ðóññî, êàê ìû çíàåì èç
ïðåäûäóùåãî, ñëàãàåòñÿ èç äâóõ ýëåìåíòîâ: volonté générale,
êàê ðóêîâîäÿùåãî ïðàâèëà è force publique74 â âèäå íàðîäíîãî
ãîëîñîâàíèÿ, âñåöåëî ïîä÷èíåííîãî ýòîìó ïðàâèëó. Ïîýòîìó
òîëüêî òåïåðü, ïîñëå òîãî êàê íàìè çàêîí÷åí íåñêîëüêî çàòÿ-
íóâøèéñÿ àíàëèç ýòèõ èíãðåäèåíòîâ âåðõîâíîé âëàñòè, ìû
ìîæåì äàòü åå òî÷íóþ õàðàêòåðèñòèêó.

Âåðõîâíàÿ âëàñòü çèæäåòñÿ íà volonté générale êàê ðóêîâîäÿ-
ùåì ïðèíöèïå äåÿòåëüíîñòè ñóâåðåíà: «la volonté générale est
l’essence de la souveraineté»75 åñòü èñòî÷íèê ðàçóìíîãî åñòåñòâåí-
íîãî ïðàâà, åãî êîíöåíòðèðîâàííîå âûðàæåíèå. Åñëè ñóùíîñòü
âåðõîâíîé âëàñòè ñîñòîèò â volonté générale, òî õàðàêòåðíàÿ
îñîáåííîñòü ýòîé âëàñòè çàêëþ÷àåòñÿ â òîì, ÷òî îíà íàñêâîçü
ïðîíèêíóòà ðàçóìíûì åñòåñòâåííûì ïðàâîì. Âåëåíèÿ ñóâåðåíà
ñâîþ îáÿçàòåëüíóþ ñèëó ïîëó÷àþò áëàãîäàðÿ ñâîåìó ñîîòâåò-
ñòâèþ òðåáîâàíèÿì ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà. Êàê òîëüêî
îíè ðàñõîäÿòñÿ ñ ýòèìè òðåáîâàíèÿìè, îíè òåðÿþò ñâîé
ïðàâîâîé õàðàêòåð, ïåðåñòàâàÿ ñëóæèòü ïðîÿâëåíèÿì âåðõîâíîé
âëàñòè, è ïîâåëåâàþùèé ïåðåñòàåò áûòü ñóâåðåíîì. Ïîëîæè-
òåëüíîå ïðàâî — çàêîí (loi) — ýòî íåïîñðåäñòâåííîå âûðàæåíèå
volonté générale, îò íà÷àëà äî êîíöà ïðîíèçàííîå ðàçóìíûì
åñòåñòâåííûì ïðàâîì. Íå ìîæåò áûòü ïîëîæèòåëüíîãî ïðàâà,
ðàñõîäÿùåãîñÿ ñ åñòåñòâåííûì, ïî òîé ïðîñòîé ïðè÷èíå, ÷òî
âñÿêîå âåëåíèå, íå ïðîíèêíóòîå åñòåñòâåííûì ïðàâîì, åñòü íå
ïðàâî, à ïðîèçâîë. Âåðõîâíàÿ âëàñòü ïî ñâîåìó ñóùåñòâó íå
ìîæåò íàðóøàòü íîðì åñòåñòâåííîãî ïðàâà, ïîñÿãàòü íà ñóáúåê-
òèâíûå åñòåñòâåííûå ïðàâà ïîääàííûõ, èáî îíà ëèøü ïîñòîëüêó
âëàñòü, ïîñêîëüêó ïîä÷èíåíà ïðàâó*. Â ýòîì ñîêðîâåííûé

* Îòìåòèì, ÷òî òàêîå âîççðåíèå, óñòàíàâëèâàþùåå ñóâåðåíèòåò ïðàâà, íè÷åãî îá-
ùåãî íå èìååò ñ àíàðõèçìîì, êîòîðûé èíîãäà ïðèïèñûâàþò Ðóññî (ñð. â ÷àñòí.:
ïðîô. Ãåññåí. Op. cit. 118, 114, 125). Àíàðõèçì îòðèöàåò ìîìåíò ïðèíóæäåíèÿ â
îáùåæèòèè, îòâåðãàåò ñóùåñòâîâàíèå îáùåîáÿçàòåëüíûõ ñîöèàëüíûõ íîðì, ò. å.
ïðàâà, è ñâîäèò âñå îáùåíèå ìåæäó ëþäüìè ê ïðîèçâîëó îòäåëüíûõ èíäèâèäîâ.
Ìåæäó òåì âñå ïîñòðîåíèå Ðóññî íàïðàâëåíî íà óòâåðæäåíèå ãîñïîäñòâà ïðàâà
â ñìûñëå îáùåîáÿçàòåëüíîé çàêîíîìåðíîñòè, óñòðàíÿþùåé èíäèâèäóàëüíûé
ïðîèçâîë, è ïðèâîäèò ê îáîñíîâàíèþ ïðàâîìåðíîñòè ïðèíóæäåíèÿ êàê ïîä÷èíå-
íèÿ èíäèâèäà ñîáñòâåííîé åãî ðàçóìíîé ïðèðîäå, âûÿâëåííîé â «volonté générale».
— Ðóññî òîëüêî íå ïðåêëîíÿåòñÿ çàðàíåå ïåðåä âñÿêèì ïîëîæèòåëüíûì ïðàâîì
è ôàêòè÷åñêîé âëàñòüþ, à âîçâîäèò èõ îáÿçàòåëüíóþ ñèëó ê ïîñëåäíåìó îñíîâà-
íèþ âñÿêîé îáÿçàòåëüíîñòè â îáùåæèòèè: ê ðàçóìíîìó åñòåñòâåííîìó ïðàâó.
Óòâåðæäåíèå ñóâåðåíèòåòà åñòåñòâåííîãî ïðàâà åñòü îäíîâðåìåííî îòðèöàíèå è
þðèäè÷åñêîãî ïîçèòèâèçìà è àíàðõèçìà.
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ñìûñë çíàìåíèòîãî èçðå÷åíèÿ Ðóññî: «Le souverain par cela seul
qu’il est, est toujours tous ce qu’il doit être»*76. Îíî îçíà÷àåò: íåò
äóàëèçìà ïðàâà è âëàñòè, åñòåñòâåííîãî ïðàâà è ïîëîæèòåëüíîãî
çàêîíà. Âëàñòü òîëüêî òîãäà âëàñòü, êîãäà îíà òàêîâà, êàêîé îíà
äîëæíà áûòü ñîãëàñíî âåëåíèÿì åñòåñòâåííîãî ïðàâà. Íåò
äðóãîãî èñòî÷íèêà îáÿçàòåëüíîñòè âåëåíèé â ãîñóäàðñòâå, êðîìå
ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà, íåïîñðåäñòâåííî ïðîèñòåêàþùåãî
èç volonté générale êàê ðóêîâîäÿùåãî ïðèíöèïà, çàëîæåííîãî
â õîòåíèè êàæäîãî îòäåëüíîãî èíäèâèäà. È åñëè âåðõîâíàÿ
âëàñòü ñîâåðøåííî ïîä÷èíåíà ðóêîâîäñòâó ýòîãî àáñòðàêòíî-
ëè÷íîãî ïðèíöèïà è íàñêâîçü ïðîíèçàíà ïðîèñòåêàþùèì èç
íåãî ðàçóìíûì åñòåñòâåííûì ïðàâîì, îñíîâíîå òðåáîâàíèå
êîòîðîãî åñòü íåîòúåìëåìîñòü èíäèâèäóàëüíîé ñâîáîäû, òî êàê
æå ìîæåò ýòà âëàñòü ïîñÿãàòü íà èíäèâèäóàëüíûå åñòåñòâåííûå
ïðàâà ãðàæäàí? Åñòåñòâåííîå ïðàâî íå ìîæåò ñàìî ñåáå ïðîòèâî-
ðå÷èòü — «la volonté générale ne peut pas errer»77. Ïîñêîëüêó
âëàñòü åñòü ïðàâîìåðíàÿ âåðõîâíàÿ âëàñòü, à íå ïðîèçâîë, ïî-
ñêîëüêó ãîñïîäñòâóåò volonté générale, èíäèâèäóàëüíûå åñòå-
ñòâåííûå ïðàâà ãðàæäàí îáåñïå÷åíû ðàç íàâñåãäà è ïðèòîì
ñòîëü êîðåííûì îáðàçîì, êàê íè â êàêîì äðóãîì ïîëèòè÷åñêîì
ïîñòðîåíèè. Íåîòúåìëåìûå ñóáúåêòèâíûå ïðàâà ïîääàííûõ
ãàðàíòèðîâàíû ñàìûì ôàêòîì ñóùåñòâîâàíèÿ ãîñóäàðñòâà è
âåðõîâíîé âëàñòè, èáî ýòî ñóùåñòâîâàíèå âîçìîæíî ëèøü íà
áàçå ðàçóìíîãî åñòåñòâåííîãî ïðàâà, îñíîâíîå ñîäåðæàíèå êîòî-
ðîãî åñòü óòâåðæäåíèå èíäèâèäóàëüíîé ñâîáîäû. Âîò ïî÷åìó
Ðóññî ãîâîðèò: «…La puissance souveraine n’a nul besoin de garant
envers les sujets»** 78… «le souverain …ne peut charger les sujets
d’aucune chaîne inutile à la communauté: il ne peut pas même le
vouloir, car sous la loi de raison, (ò. å. ïîä äåéñòâèåì ðàçóìíîãî
åñòåñòâ. ïðàâà), rien ne se fait sans cause, non plus que sous la loi de
nature»***79.

Ïîñëå ñêàçàííîãî ìû îòíåñåìñÿ ñ ïîëíûì äîâåðèåì ê öèòè-
ðîâàííîìó óæå çàÿâëåíèþ Ðóññî: «…le pouvoir souverain, tout
absolu, tout sacré, tout inviolable qu’il est, ne passe ni ne peut passer
les bornes des conventions générales et… tout homme peut disposer
pleinement de ce qui lui a été laissé de ses biens et de sa liberté par
ces conventions»****74, èáî ìû çíàåì, ÷òî ýòè ñîãëàøåíèÿ

* C. S. L. I. C. VII. Ð. 145.
** Ibid. L. I. C. VII. Ð. 145.

*** Ibid. L. II. C. IV. P. 167.
**** Ibid. L. II. C. IV. P. 171.
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îáåñïå÷èâàþò çà èíäèâèäîì ðîâíî ñòîëüêî èíäèâèäóàëüíûõ
ïðàâ, ñêîëüêî ýòîãî òðåáóåò ðàçóìíîå åñòåñòâåííîå ïðàâî, ò. å.
èíäèâèäóàëüíóþ ñâîáîäó â ïîëíîì îáúåìå… Âñå ó÷åíèå Ðóññî î
âåðõîâíîé âëàñòè ñâîäèòñÿ â êîíå÷íîì èòîãå ê óòâåðæäåíèþ
íåîòúåìëåìûõ åñòåñòâåííûõ ïðàâ èíäèâèäà. Â ýòîì ãëàâíûé
ñìûñë, â ýòîì îñíîâíàÿ òåíäåíöèÿ âñåãî åãî ïîñòðîåíèÿ.
Ðóññî, ñëåäîâàòåëüíî, íå îáìàíûâàåò èíäèâèäà, êîãäà îáåùàåò
åìó â ãîñóäàðñòâåííîì ñîñòîÿíèè ñâîáîäó êàê ïîëüçîâàíèå
ðàçóìíûìè åñòåñòâåííûìè ïðàâàìè, â îáìåí íà èíñòèíê-
òèâíûå åñòåñòâåííûå ïðàâà, îò êîòîðûõ èíäèâèä äîëæåí
îòêàçàòüñÿ, ÷òîá âñòóïèòü â îáùåíèå. Íàïðîòèâ, Ðóññî âñåìåð-
íî ñäåðæèâàåò ñâîå ñëîâî è âîçäàåò èíäèâèäó ñòîðèöåé*: åãî
ó÷åíèå î âåðõîâíîé âëàñòè — ëó÷øåå òîìó äîêàçàòåëüñòâî.

Èòàê, àíàëèç âîççðåíèÿ Ðóññî íà âåðõîâíóþ âëàñòü ïðèâåë
íàñ ê òåì æå ðåçóëüòàòàì, ÷òî è ðàçáîð åãî ó÷åíèÿ î ñîöè-
àëüíîì äîãîâîðå. Íàøå óòâåðæäåíèå, ÷òî, âñòóïàÿ â äîãîâîð,
èíäèâèäû íå òîëüêî íå îòðåêàþòñÿ îò ñâîèõ ïðàâ, íî, íàïðî-
òèâ, îáðåòàþò èõ, ïîëó÷èëî íîâîå è ôóíäàìåíòàëüíîå ïîäòâåð-
æäåíèå êàê ðàç â òîì ñàìîì ó÷åíèè, êîòîðîå íàøè ïðîòèâíè-
êè äåëàþò ñàêðàìåíòàëüíîé ôîðìóëîé ðàçëè÷èÿ èñõîäíûõ
ïðèíöèïîâ Äåêëàðàöèè è ïîñòðîåíèé Ðóññî. Èõ àðãóìåíòà-
öèþ â ýòîé îáëàñòè, ïîñêîëüêó ïðàâèëüíî âñå èçëîæåííîå â
ïðåäûäóùåì, ìîæíî ñ÷èòàòü îêîí÷àòåëüíî îòâåðãíóòîé: áîëü-
øåãî ïî ñâîåé ðåøèòåëüíîñòè è ãëóáèíå îòðèöàíèÿ àáñîëþòèç-
ìà, ÷åì ó÷åíèå Ðóññî î âåðõîâíîé âëàñòè, ñåáå íåâîçìîæíî
ïðåäñòàâèòü. Ðóññî óòâåðæäàåò àáñîëþòèçì ðàçóìíîãî åñòå-
ñòâåííîãî ïðàâà è ïîëíîå ïîä÷èíåíèå âëàñòè. Åãî ðóêîâîäÿùàÿ
èäåÿ — ñóâåðåíèòåò ïðàâà**, è ïðèòîì èìåííî íåîòúåìëåìîãî

* Äðóãîé âîïðîñ, êîíå÷íî, íàñêîëüêî ñâîéñòâåííîå Ðóññî, ñ åãî àáñòðàêòíî-ðîäî-
âûì ïîäõîäîì ê ëè÷íîñòè, ïîíèìàíèå èíäèâèäóàëüíîé ñâîáîäû ñïîñîáíî áûëî
óäîâëåòâîðèòü ïðèòÿçàíèÿ ëè÷íîñòè. Äàëüíåéøåå ðàçâèòèå ïîëèòè÷åñêîé ìûñ-
ëè, âûäâèíóâøåå ïîíÿòèå êîíêðåòíîé èíäèâèäóàëüíîñòè, ðåçêî îòòåíèëî íå-
äîñòàòî÷íîñòü àáñòðàêòíîãî èíäèâèäóàëèçìà äëÿ îáåñïå÷åíèÿ ïðàâ ëè÷íîñòè
âî âñåé ïîëíîòå åå êîíêðåòíûõ îïðåäåëåíèé (ñð. Çàêëþ÷åíèå íàñòîÿùåé ðàáî-
òû). Îäíàêî ýòîò óïðåê â òàêîé æå ìåðå îòíîñèòñÿ ê Äåêëàðàöèè ïðàâ 1789 ã.,
êàê ê Ðóññî–Êàíòó, è èõ çàñëóãè â äåëå îáîñíîâàíèÿ ïðàâ èíäèâèäóàëüíîé
ñâîáîäû äîëæíû ñòîÿòü íå â ìåíüøåé ñòåïåíè âíå ñîìíåíèÿ, ÷åì çíà÷åíèå
Äåêëàðàöèè.

** Íåëüçÿ íå îáðàòèòü âíèìàíèÿ íà áëèçîñòü âîççðåíèé Ðóññî â ýòîé ïëîñêîñòè ñ
íîâåéøèì íàïðàâëåíèåì â ãîñóäàðñòâîâåäåíèè, ñòðåìÿùèìñÿ ê ìîíèçàöèè âëà-
ñòè è ïðàâà, êàê ýòî òå÷åíèå ïðåäñòàâëåíî â ðàáîòàõ: Krabbe (Die Lehre der
Rechtssouverenität. Groningen, 1906. Ñì. â îñîá. s. 17, 47, 195, 245), Kelsen’à
(Hauptprobleme der Staatsrechtalehre. 1911. Â îñîá. s. 406) è
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åñòåñòâåííîãî ïðàâà èíäèâèäà. — Ïðè òàêèõ óñëîâèÿõ, ìîæåò
ïîêàçàòüñÿ íåïîíÿòíûì, êàêèì îáðàçîì â Ðóññî ìîãëè âèäåòü
îòðèöàòåëÿ íåîòúåìëåìûõ èíäèâèäóàëüíûõ ïðàâ; îäíàêî ýòî
çàáëóæäåíèå íàõîäèò ñåáå îáúÿñíåíèå â ãëóáîêîì ñâîåîáðàçèè
Ðóññî â îáîñíîâàíèè ýòîé èäåè. Â îòëè÷èå îò ñâîèõ ïðåäøå-
ñòâåííèêîâ, òâîðåö «Îáùåñòâåííîãî äîãîâîðà» ïîëàãàåò, ÷òî
íåîò÷óæäàåìûå åñòåñòâåííûå ïðàâà íå ïðèíîñÿòñÿ ñ ñîáîé èç
åñòåñòâåííîãî ñîñòîÿíèÿ, à, íàïðîòèâ, ïîðîæäàþòñÿ â ñâîåé
îáÿçàòåëüíîé ñèëå â ãîñóäàðñòâåííîì îáùåíèè; ê ýòîìó
ïðèâîäèò óòâåðæäåíèå áåñïðåäåëüíîãî ãîñïîäñòâà volonté
générale è åå âíåøíåãî âûðàæåíèÿ — çàêîíà. Òîëüêî ïðè
ïîìîùè çàêîíîâ çà ïîääàííûìè îáåñïå÷èâàåòñÿ ãðàæäàíñêàÿ
ñâîáîäà (liberté civile)*. Â ýòîì èìåííî è ñîñòîèò òî ÷óäî, î
êîòîðîì ãîâîðèò Ðóññî â òðàêòàòå î «Ïîëèòè÷åñêîé ýêîíî-
ìèè», ÷òî òîëüêî ïðè äåéñòâèè çàêîíîâ óòâåðæäàþòñÿ âî âñåé
èõ ñèëå íåîòúåìëåìûå ïðàâà èíäèâèäà. Èíäèâèäóàëüíàÿ
ñâîáîäà çèæäåòñÿ íà çàêîíîìåðíîñòè, íà ãîñïîäñòâå çàêîíà è
îòíþäü íå òîæäåñòâåííà ñ ïðîèçâîëîì íåçàâèñèìîãî èíäèâèäà,
âçÿòîãî â èçîëèðîâàííîì ñîñòîÿíèè. Ãðàæäàíñêàÿ ñâîáîäà òåì
è îòëè÷àåòñÿ îò ïðîèçâîëà, ÷òî òî÷íî îïðåäåëåíà çàêîíîì,
îãðàíè÷åíà volonté générale. Âñå ãðàæäàíå èìåþò ðàâíîå ïðàâî
íà ñâîáîäó, è ïîòîìó êàæäûé ìîæåò ïîëüçîâàòüñÿ ñâîåé
ñâîáîäîé ëèøü ïîñòîëüêó, ïîñêîëüêó îí íå íàðóøàåò ñâîáîäû
äðóãèõ: «nul ne perd de sa liberté», ãîâîðÿ ñëîâàìè Ðóññî, «que
ce qui peut nuire à celle d’un autre»**83. Çàêîí êàê âûðàæåíèå
volonté générale èìåííî è óñòàíàâëèâàåò òå ïðåäåëû, â êîèõ
èíäèâèäû ìîãóò ïîëüçîâàòüñÿ ñâîåé ñâîáîäîé, íå âòîðãàÿñü â
ñâîáîäó îñòàëüíûõ***. ×òî ïðè ýòîì ïîëîæèòåëüíûé çàêîí êàê

Radbruch’à (Grundzüge der Rechtsphilosophie. 1914. Â îñîá. s. 83)81. Íåîáû÷àé-
íî áëèçêî ïîäõîäèò ê ýòîìó òå÷åíèþ ìûñëåé íà îñíîâàíèè ñîâåðøåííî äðóãèõ
ïðåäïîñûëîê Duguit (ñð. â îñîáåííîñòè L’état I, Le droit objectif et la loi positive.
1901. P. 12, 130, 186–187, 259–267, 268, 273–274, 311, 360 è äðóãèå).

* Êîòîðóþ Ðóññî, âîïðåêè ðàñïðîñòðàíåííîìó ìíåíèþ, ïðåêðàñíî óìåë îòëè-
÷àòü îò ñâîáîäû ïîëèòè÷åñêîé. Òàê, îïðåäåëÿÿ çàäà÷è ãîñóäàðñòâåííîãî óï-
ðàâëåíèÿ gouvernement, Ðóññî âîçëàãàåò íà íåãî îáÿçàííîñòü îäèíàêîâî çàáî-
òèòüñÿ îá îõðàíå, «de la liberté tant civile, que politique»82. C. S. L. III. Ð. 211. Cð.
Lettres ecrites de la Montagne, VI ïèñüìî // Œuvres. III ò. ð. 64, à òàêæå C. S. L. III.
C. IX. Ð. 254.

** Economie Politique. I. 314 ð.
*** Ýòà òâîð÷åñêàÿ ìûñëü Ðóññî ëåãëà â îñíîâàíèå Êàíòîâà ó÷åíèÿ î ïðàâå êàê î

ðàçãðàíè÷åíèè ñôåð èíäèâèäóàëüíîé ñâîáîäû íà íà÷àëàõ çàêîíî-
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âñåöåëî ïðîíèçàííûé ðàçóìíûì åñòåñòâåííûì ïðàâîì ïî
ñàìîìó ñóùåñòâó ñâîåìó íå ìîæåò ïîñÿãàòü íà íåîòúåìëåìûå
åñòåñòâåííûå ïðàâà èíäèâèäà, ÿñíî ñàìî ñîáîé…

Âî âñÿêîì ñëó÷àå, òîëüêî ïðè ïîñðåäñòâå çàêîíà, òîëüêî â
ãîñóäàðñòâåííîì îáùåíèè ìîæåò áûòü îáåñïå÷åíà èíäèâèäó-
àëüíàÿ ñâîáîäà. Ðóññî âñþäó ïîä÷åðêèâàåò ýòó ñâîþ ìûñëü,
ñîçíàâàÿ âñþ åå ïëîäîòâîðíîñòü: «Lisez-le, monsieurs, ce livre…»—
âîñêëèöàåò îí î «Contr<at> Soc<ial>», — vous y verrez partout la
liberté reclamée, mais toujours sous l’autorité des lois, sans laquelle
la liberté ne peut exister»*84. — È íóæíî ñêàçàòü, ÷òî ýòî íîâîå è
ãëóáîêî îðèãèíàëüíîå âîççðåíèå Ðóññî íà çíà÷åíèå çàêîíà äëÿ
îáåñïå÷åíèÿ ãðàæäàíñêîé ñâîáîäû íå îñòàëîñü áåç âëèÿíèÿ íà
Äåêëàðàöèþ ïðàâ. Â îòëè÷èå îò àìåðèêàíñêèõ äåêëàðàöèé è
ïîä íåïîñðåäñòâåííûì âîçäåéñòâèåì èäåé Ðóññî, Äåêëàðàöèÿ
1789 ã. âñþäó âûäâèãàåò íà ïåðâûé ïëàí ïîíÿòèå çàêîíà,
çàèìñòâóÿ ïðè ýòîì èç «Contr<at> Soc<ial>» ñàìîå îïðåäåëåíèå
ýòîãî ïîíÿòèÿ. «La loi est l’expression de la volonté générale»85,
ãëàñèò 6 ïàðàãðàô Äåêëàðàöèè, è äàëåå, â ïîñëåäóþùèõ
ïàðàãðàôàõ Äåêëàðàöèÿ ïîñòîÿííî ïðèáåãàåò ê ïîìîùè çàêîíà
äëÿ òî÷íîãî îïðåäåëåíèÿ ïðîâîçãëàøàåìûõ åþ îòäåëüíûõ ñâî-
áîä. Íî áëèçîñòü Äåêëàðàöèè ê ìûñëÿì Ðóññî èäåò åùå äàëü-
øå: Äåêëàðàöèÿ íåïîñðåäñòâåííî çàèìñòâóåò ó íåãî åãî ïðî-
íèêíîâåííîå îïðåäåëåíèå ãðàæäàíñêîé ñâîáîäû**. 4-é ïàðà-
ãðàô Äåêëàðàöèè ãëàñèò: «La liberté consiste à pouvoir faire tout
ce que ne nuit pas à autrui: ainsi l’exercice des droits naturels de
chaque homme n’a de bornes, que celles qui assurent aux autres
membres de la société la jouissance de ces mêmes droits. Ces bornes
ne peuvent être déterminées que par la loi»***86. Ýòî êëàññè÷åñêîå
ìåñòî íå èìååò íèêàêîé àíàëîãèè â àìåðèêàíñêèõ äåêëàðàöè-
ÿõ è íåñîìíåííî öåëèêîì íàâåÿíî ó÷åíèåì Ðóññî, èç êîòîðîãî
íåïîñðåäñòâåííî âûòåêàåò. Íèêòî, êðîìå Ðóññî, òàê íå ñòàâèë
âîïðîñà, íèêòî äî íåãî òàê íå îïðåäåëÿë ïîíÿòèÿ ñâîáîäû.
4-é ïàðàãðàô Äåêëàðàöèè âî âñåé ñâîåé âíóòðåííåé çíà÷èòåëüíî-
ñòè äîëæåí áûòü âìåíåí â èñêëþ÷èòåëüíóþ çàñëóãó Ðóññî.
È, ñòàíîâÿñü çäåñü íà ïî÷âó ó÷åíèÿ Ðóññî î çàêîíå, Äåêëàðà-
öèÿ òàê æå ìàëî ïðîòèâîðå÷èëà ñâîåìó èñõîäíîìó ïðèíöè-

ìåðíîñòè. Ñì.: Kant. Metaphysik der Sitten. 1797. I. Teil Rechtslehre. Einl. In die
Rechtsl. § C. è § B. s. 35–36, 33–34 â èçä. F. Meiner. 1907.

* Lettres écrites de la Montagne. VI ïèñüìî // Op. cit. III ò., ð. 66.
** Econ. Polit. I. P. 314. Ñð. ïðèâåäåííóþ âûøå öèòàòó.

*** Öèòèðóþ ïî: Duguit-Monnier. Ies constitutions de la France. Ð. 2.
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ïó — èäåå íåîòúåìëåìûõ ïðàâ èíäèâèäà, êàê ìàëî ýòîé èäåå
ïðîòèâîðå÷èò ó÷åíèå Ðóññî î âåðõîâíîé âëàñòè. Ïðåîäîëåâ
äóàëèçì ïðàâà è âëàñòè, ïðàâà ïîëîæèòåëüíîãî è åñòåñòâåííîãî
è óñòðàíèâ âîççðåíèå íà äîãîñóäàðñòâåííûé õàðàêòåð åñòå-
ñòâåííûõ ïðàâ, Ðóññî çàëîæèë íîâûé è ïðî÷íûé ôóíäàìåíò
èäåå íåîòúåìëåìûõ ïðàâ èíäèâèäà.
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