
объект, слишком возвышенный для того, чтобы мы могли постичь его разумом. 
Следовательно, не разумом, а любовью к этому объекту мы делаем его актом веры. Это 
происходит даже в том случае, когда мы прибегаем к философскому умозрению. 
Верующий благодаря любви желает видеть основания своего верования: ничто так не 
сладко для человека, как понять объект своей любви. Так философия рождается от 
потребности сердца, желающего как можно сильнее насладиться объектом своей веры. 

Это значит, что философия и теология, различные по своим методам, продолжают и 
дополняют друг друга до такой степени, что оказываются двумя поводырями, ведущими 
нас к Богу. Весь наш путь к Богу, дорога, по которой мы идем, если только продвигаемся 
в верном направлении,—это путь просвещения, или просветления; цель задана нам верой; 
мы уже держимся этого пути, мы прилепились к нему любовью — но прилепились 
нетвердо и часто колеблемся, потому что нам не хватает ясного знания, на котором 
основывается непоколебимая любовь. Совершенная любовь и вызванная ею 
всеохватывающая радость ожидают нас в конце паломничества, которое мы начали. 
Дорога может показаться долгой, но нам нужно уяснить, сколько радостей, 
предвосхищающих небесное блаженство, ожидают нас на этом пути! Идущий по пути 
божественного просветления, верующий и силящийся понять, во что он верует, видит в 
каждом своем ощущении и в каждом действии акты познания самого Бога, скрытого 
внутри вещей. 

Учение св. Бонавентуры прежде всего и весьма выразительно обозначается одним 
девизом: «путеводитель души к Богу». Он учит «quo modo homo per alias res tendat in 
Deum»*** , и поэтому вся его философия показывает нам Вселенную, каждый объект 
которой говорит нам о Боге, представляет Его нам, как Ему угодно, и зовет нас обратиться 
к Нему. Если жизнь — только паломничество к Богу, то чувственно воспринимаемый мир 
— это путь, ведущий нас к Нему. Сущее, расположенное по обочинам этого пути, — это 
знаки, кажущиеся нам порой загадочными. Но если мы внимательно их исследуем, то та 
вера, которой помогает разум, раскроет под постоянно меняющимся одно-единственное 
слово — вечный призыв: Бог. 

Так вступим на этот путь просветления. Но мы напрасно пойдем этим путем, если заранее 
не узнаем условий нашего продвижения вперед. До первородного греха человек мог 
мирно наслаждаться созерцанием 
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Бога, и поэтому Бог поместил его в райский сад наслаждений. Однако после греха и через 
него ум человека был поражен невежеством, а плоть — похотью. Следовательно, теперь 
нам необходимо постоянно прилагать волевые усилия, чтобы, уповая на Божью милость, 
поднять к Богу свои лица, ныне обращенные к земле. Чтобы достичь мудрости, нужно 
молитвою заслужить преображающую благодать, очищающую праведность и 
просвещающее знание. Благодать — это основание доброй воли и причина 
прозорливости. Итак, сначала нам нужно молиться, потом — свято жить, наконец — 
чутко воспринимать истины, которые нам откроются, и, созерцая их, постепенно 
восходить на вершину, где нам явит Себя Бог, «ubi videatur Deus deorum in Sion»*. 

Требование подобного очищения не привело, как некоторые думали, к смешению 
философии и мистики, в которое якобы впал св. Бонавентура. Если наше сознание 
ослеплено грехом, то простое усилие естественного разума не сделает для нас 


