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Аннотация
«Всем известен поэтический миф о возмущении и падении

ангелов. Этот миф внушил Данте несколько стихов  – из числа
прекраснейших в «Аде», а Мильтону  – незабвенный эпизод
«Потерянного Рая». В христианстве миф этот разными отцами и
учителями церкви по-разному излагался и окрашивался. Между
тем под ним нет решительно никакого иного основания, кроме
толкования одного стиха у Исайи и нескольких довольно темных
мест в Новом Завете. В чем заключалась точная причина к бунту
духов против своего Творца, легенды изъясняют схоже в общей
психологии мифа и очень разно в подробной мотивировке. В
одном из общеизвестных мест Корана говорится, что ангелам
было поведено преклониться пред Адамом, наместником Аллаха
на земле, но Эблис (дьявол), полный гордыни, отказался
совершить это поклонение. Другой миф, совершенно иного
характера, но не менее поэтичный и усвоенный писателями, как
еврейскими, так и христианскими, рассказывает об ангелах или
сынах божьих (bene haelohim), которые, увлекшись дочерями
человеческими (beno haada'm), пали с ними и, в наказание за
грех, были изгнаны из царства небесного и из ангелов обратились
в демонов. Этот второй миф освящен, как излюбленная тема,



 
 
 

стихами Мура и Байрона. Таким образом, оба мифа признают
демонов падшими ангелами, а падение их связывают с грехом:
в  первом случае  – с гордостью или завистью, и с преступную
любовью – во втором…»
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В быте, легенде и в
литературе средних веков.

 
Глава первая

Родословие и эволюция Сатаны
 

Всем известен поэтический миф о возмущении и паде-
нии ангелов. Этот миф внушил Данте несколько стихов – из
числа прекраснейших в «Аде», а Мильтону – незабвенный
эпизод «Потерянного Рая». В христианстве миф этот раз-
ными отцами и учителями церкви по-разному излагался и
окрашивался. Между тем под ним нет решительно никако-
го иного основания, кроме толкования одного стиха у Исайи
и нескольких довольно темных мест в Новом Завете. В чем
заключалась точная причина к бунту духов против своего
Творца, легенды изъясняют схоже в общей психологии ми-
фа и очень разно в подробной мотивировке. В одном из об-
щеизвестных мест Корана говорится, что ангелам было по-
ведено преклониться пред Адамом, наместником Аллаха на
земле, но Эблис (дьявол), полный гордыни, отказался совер-



 
 
 

шить это поклонение. Другой миф, совершенно иного харак-
тера, но не менее поэтичный и усвоенный писателями, как
еврейскими, так и христианскими, рассказывает об ангелах
или сынах божьих (bene haelohim), которые, увлекшись до-
черями человеческими (beno haada'm), пали с ними и, в на-
казание за грех, были изгнаны из царства небесного и из ан-
гелов обратились в демонов. Этот второй миф освящен, как
излюбленная тема, стихами Мура и Байрона. Таким обра-
зом, оба мифа признают демонов падшими ангелами, а па-
дение их связывают с грехом: в первом случае – с гордостью
или завистью, и с преступную любовью – во втором.

Но это лишь легенда, а не история Сатаны и товарищей
его. Происхождение Сатаны, рассматриваемого как мировое
олицетворение злого начала, гораздо менее эпическое и вме-
сте с тем более давнее, глубже уходит в века. Сатана старше
годами всех могущих и страшных богов, память о которых
осталась в истории человечества. Он не с неба низвергся, но
взвился выспрь из бездн человеческого духа, в современно-
сти тем темным богам древнейших эпох, чьих имен не напо-
минает даже ни один камень: люди пережили их и забыли их.
Современник их и часто смешиваемый с ними Сатана, как
все живое, зачинается зародышем и лишь постепенно воз-
растает и. развивается в личность. Закон эволюции, управ-
ляющий всеми бытиями, движет также и Сатаной.

Уже никто из мало-мальски образованных научно людей
нашего века не думает, будто религии сравнительно грубого



 
 
 

типа возникли из разложения и распадения какой-либо ре-
лигии более совершенной, напротив, всякий отлично знает
обратное: что более совершенные религии развились из пер-
вобытно грубых, и, следовательно, в этих последних и надо
искать происхождение того мрачного образа, который, под
различными именами, представляет собой зло и становится
его началом. Если период, известный в истории нашей пла-
неты под именем третичного, уже застал на земле челове-
ка, то, возможно думать, застал еще настолько звероподоб-
ным, что напрасно было бы искать в нем религиозного чув-
ства в точном смысле этого слова. Человек после третичного
периода, даже в самой древней отдаленности, уже знаком с
огнем и употребляет орудия из камня. Но он не погребает
своих мертвецов, что служит верным показателем того, на-
сколько его религиозные идеи, если только есть они у него,
скудны и неповоротливы. Чтобы найти первые достоверные
следы религиозности, надо подняться до периода, который
геологи называют, неолитическим (шлифованного камня).
Мы не можем узнать непосредственным исследованием, ка-
кова была религия наших тогдашних предков, но мы в состо-
янии сделать о ней заключение, наблюдая религии множе-
ства диких народностей, которые еще живут на земле и точ-
но воспроизводят быт человечества доисторического. Ведь,
с более широкой точки зрения, характер и нравы человече-
ства обнаруживают однообразие и постоянство явлений, за-
ставившее итальянцев сказать: «Весь мир есть страна» (tutto



 
 
 

il mondo e paese)… «При сравнениях рас, стоящих прибли-
зительно на одной степени цивилизации, не следует, – гово-
рит Тейлор, – придавать большого значения исторической
эпохе или географическому положению, обитатели озерных
жилищ древней Швейцарии могут быть поставлены рядом,
со средневековыми ацтеками и североамериканские оджи-
бвеи рядом с южноафриканскими зулусами. Доктор Джон-
сон, прочитав в путешествиях Гауксворта описание патагон-
цев и островитян Тихого океана, презрительно выразился,
что все дикие племена похожи друг на друга… Если мы бу-
дем избирать для сравнения предметы, мало изменившие-
ся в течение столетий, мы получим картину, в которой ан-
глийский землевладелец будет стоять рядом со среднеафри-
канским негром». Предшествовал ли в исторической эволю-
ции фетишизм анимизму или наоборот, но верования наших
праотцев должны были быть совершенно в том же роде, как
теперь у негров африканских или у американских красноко-
жих. Об этом нам свидетельствуют недра, земли, сохранив-
шиеся, вместе со следами их жилищ, их оружием и инстру-
ментами, так же и их амулеты. В их воображении мир был
полон духами вещей и душами умерших, и на счет духов
относилось все, дурное и хорошее, что случалось в жизни.
Мысль, что одни из этих духов благодетельны, а другие зло-
вредны, одни друзья, а другие враги, подсказывал уже самый
опыт житейский, в котором постоянно чередуются удачи и
потери, и притом чередуются так выразительно, что, если не



 
 
 

всегда, то довольно часто определяется постоянство и в раз-
нице причин, преследуемых разными результатами. Солнце,
свет дающее, заставляющее весной землю вновь одеваться
зеленью и цветами, посылающее зрелость плодам, должно
было привести к умозаключению, что оно, по существу свое-
му, сила благотворная. Вихрь, кроющий небо мраком, лома-
ющий деревья, разрушающий и разметывающий худо сколо-
ченные лачуги, внушал считать его силой, по существу зло-
вредной. Духи разделялись на два больших воинства, в за-
висимости от того, казалось ли людям, что они получают от
духов – пользу или вред.

Но не этим определился истинный и решительный ду-
ализм. Благотворные духи не были еще объявленными и
непримиримыми врагами духов зловредных, и первые не бы-
ли всегда благодетельными, так вторые – всегда вредными.
Верующий никогда не мог поручиться за настроение духов,
под опекой которых он находился; боялся оскорбить друзей,
боялся разозлить врагов, и, в равном усердии одинаковых
средств, старался расположить к себе всех их, не вверяясь
слишком – никому. Первобытная религия уже признает вле-
чение к какой-то властной силе большей, чем человеческая,
равно как и свою от нее зависимость, но не умеет класси-
фицировать ее по этическим категориям. Между добрыми
и злыми не было определенного морального противоречия,
не только противоположение действий. Они не могли иметь
морального характера, которого еще не было и у их поклон-



 
 
 

ников, едва вышедших из животного состояния, и добрыми
или злыми называться могут лишь постольку, поскольку пер-
вобытному человеку представляется добром все, что ему на
пользу, и злом все, что ему во вред.

То, что в наши дни называется бушменскою моралью:
я  украл барана,  – это хорошо, и дух, который мне помог
украсть, добрый дух; у меня украли барана, – это худо, и дух,
который помог вору воровать, – злой дух. Так, например, по
представлениям грубого бразильского племени Тупигамба,
души тех, которые жили добродетельно, то есть мстили вра-
гам и многих из них умертвили, поселятся за большими го-
рами и будут плясать в роскошных садах с душами отцов,
тогда как души изнеженных ничтожных людей, которые не
старались защитить свое племя, отправятся к злому духу, на
вечные мучения. Дикие поклонники изображали свои боже-
ства во всем подобными себе: переменчивыми, покорными
страстям, то ласковыми, то свирепыми, и добрых не почита-
ли более высокими и почтенными, чем злых.

Конечно, в злых появляется уже тень Сатаны, вырисовы-
вается дух зла, но зла еще чисто физического. Зло – то, что
вредит, и злой дух – тот, который низвергает, молнию, вос-
пламеняет вулканы, наводняет землю, сеет голод и болезни.
Злой дух еще не выработался в представление морального
зла, потому что различие морального добра и зла еще не сло-
жилось в умах человечества; из двух ликов Сатаны, разру-
шителя и развратителя, он приемлет и являет только одну



 
 
 

первую. Злой дух не отмечен еще своею собственной, специ-
альной низостью, не имеет никого, кто был бы выше его и
господствовал над ним.

Но мало-помалу моральное самосознание разбирается в
себе и определяется, и религия приобретает этический ха-
рактер, которого она раньше не имела и не могла иметь. Са-
мое зрелище природы, где силы противостоят силам и где
одна из них разрушает то, что создает другая, подсказыва-
ет идею о двух враждебных началах, которые взаимно от-
рицают друг друга и борются между собой. Затем человек,
развивая союз общежития, не замедлил заметить, что, кроме
добра и зла физических, есть еще добро и зло моральные, то
есть сумма требований и уступок человека человеку, без ко-
торых союз общежития невообразим и неисполним, но ко-
торым дикарь подчиняется не сразу и не с большой охотой.
И вот, – в эволюции этой – ему сдается, что в себе самом
он узнает то же самое двуборение, которое он видит и ис-
пытывает в природе. Он чувствует себя то добрым, то злым,
понимает, что однажды он лучше, в другой раз хуже, но –
собственную благость ли, преступность ли, он не признает за
свои, за выражение своей же собственной натуры. Привык-
нув приписывать силам божественным и демоническим фи-
зические добро и зло, он точно так же приписывает тем же
божественным и демоническим силам добро и зло мораль-
ные. И вот – от доброго духа исходят уже не только свет,
здоровье, все, что поддерживает и умножает жизнь, но еще и



 
 
 

святость, понимаемая как совокупность всех добродетелей;
от злого духа приходит не только тьма, болезни и смерть, но
еще и грех. Так-то люди, разделив чисто субъективным суж-
дением природу на добрую и злую и смешав с этим физиче-
ским добром и злом то моральное добро и зло, что самим им
свойственно, фабрикуют богов и демонов. Совесть, то есть
проснувшееся в зачатках культуры моральное самосознание,
естественно, по инстинкту общественности и самосохране-
ния, признает превосходство добра над злом и смутно меч-
тает о победе первого над вторым. Отсюда она настаивает
на том, что демон становится, во-первых, подчиненным бо-
гу, а, во-вторых, – чем живее и повелительнее совесть, тем
ярче представляет, она недостойность демона. И вот, демон,
который в первом начале своем смешивался с богом в од-
ном разряде нейтральных духов, одинаково способных как
на добро, так и на зло, мало-помалу различается от бога, по-
ка, наконец, не отторгается от него во всем. Он будет духом
тьмы, а его противник – духом света; он – духом ненависти,
а его противник – духом любви; он – духом смерти, а его
противник – духом жизни. Обителью Сатаны будет бездна,
обителью бога – царство небесное.

Так устанавливается и определяется дуализм. Так его по-
нятие, в медленной работе веков, развивается из понятий,
усвоенных людьми о природе и самих себе. Однако наме-
ченная здесь история дуализма является лишь, так сказать,
схематической и идеальной, но не конкретной и реальной.



 
 
 

Дуализм, развитый или в зачатке, выраженный или подразу-
меваемый, находится во всех религиях. Но он движется по
разным ступеням, принимает многие формы, скрашивается
пестрыми особенностями в зависимости от различия наро-
дов и культур.

Мы видели, что злые духи появляются уже в самых грубых
религиях, еще едва различаемых; но там они плохо опреде-
лены и, как бы разлиты в природе. В более возвышенных
религиях, по мере того как организм их расширяется и за-
вершается, злые духи являются с большей определенностью,
приобретают известные атрибуты и личность. Из великих
исторических религий наиболее отдаленные, но и сравни-
тельно достоверные сведения мы имеем о религии древне-
го Египта. В ней божествам благодетельным, подателям жиз-
ни и благоденствия, каковы Фта, Ра, Аммон, Озирис, Изида,
противопоставляется змей Апепи1, чудовищный Сэт, опу-

1 В образе великого змея Апепи или, правильнее Апапа, египетская мифоло-
гия олицетворяла тьму, мрак, против которых солнце в образе Ра или Гора долж-
но бороться и победить его, прежде чем взойти на востоке. Ежесуточная небес-
ная битва против гиганта Апапа и его поражение являются постоянным сюжетом
изображений на могилах и саркофагах восемнадцатой и следующих за ней ди-
настий. 29 глава Книги Мертвых посвящена этому бою, временем для которого
полагается седьмой час ночи, когда змей Апап получает смертельную рану. Этот
змей является также символом засухи и бесплодия. Роль, которую играл он в
египетском культе, должна была быть очень большой и сложной, судя по тому,
что на одной деревянной стене флорентийского музея указывается, будто бы за
семь столетий до Рождества христова было известно 70 книг, написанных о змее
Апапа. По большей части змей Апап изображается умирающим от вонзенных в
него многочисленных кинжалов, либо окованным тяжкими цепями, либо угро-



 
 
 

стошитель, сокрушитель, отец обмана и лжи. Финикийцы
противопоставили Ваалу и Ашере Молоха и Астарту. В Ин-
дии жизнедавец Индра и хранитель Варуна получили про-
тивниками Вритру и Асуров, и дуализм проник даже в ос-
новную Троицу (Тримурти). В Персии Ормузду, который
царствует в светлом небе, противопоставлен непримиримый
противник Ариман, который повелевает подземным миром.
Один равнозначущ свету, истине, благу, другой – мраку, лжи
и вырождению. Один повелевает благодетельными гениями,
которые защищают, благочестиво верующего, другой – демо-
нами, злоба которых вызывает все несчастья, поражающие
человечество. Оба противоположных начала сражаются за
господство над землей, и каждое из двух натворило в своих
целях полезных и вредных зверей и растений. Таким обра-
зом, все здесь на земле – или небесное или адское. Ариман и
его демоны, которые опутывают человека, чтобы ввести его
в искушение и ему повредить, это злые боги, но не зависи-
мые от тех, которые образуют дружины Ормузда. Маг при-
носит им жертвы, затем ли, чтобы отклонить зло, которым
они угрожают, затем ли, чтобы направить их против врагов
истинно верующего. «Потому что нечистые духи устремля-
ются к кровавым жертвам и являются, чтобы насладиться па-
ром мяса, которое сжигается на алтарях. Страшные слова и

жаемым от разных могущественных божеств светлого порядка от Тума, олице-
творяющего собой ночное солнце, то есть солнце зашедшее, предполагаемое жи-
вущим за горизонтом (Lanzone).



 
 
 

действия сопровождают все подобные жертвы» (Cumont). В
Греции и Риме, в противовес божествам Олимпа, впрочем,
тоже не всегда благодетельным, возник целый народ злых ге-
ниев и вредных чудовищ, – тут и Тифон, и Медуза, и Гери-
он, и Питон, лукавые демоны всякого рода, лемуры и ларвы.
Точно так же обнаруживается дуализм в мифологии герман-
ской, славянской и, вообще – во всех и каждой.

Ни в одной из религий древних и новых не достигал ду-
ализм формы более полной и ярко выраженной, чем в маз-
деизме, – то есть в религии древних персов, как излагает ее
Зенд-Авеста. Но замечается он во всех, и, равным образом,
во всех религиях возможно, по крайней мере, отчасти, об-
личить его связь с великими явлениями природы, с чередо-
ванием дня и ночи, со сменой времен года. Различные пред-
ставления, образы фантазии, события, в которых дуализм
находит форму и выражение, отражают не только характер и
культуру народа, дающего ему место в системе своих верова-
ний, но также и климат, природные условия почвы, ход исто-
рии. Обитатель жаркой страны видит действие злого духа в
ветре, дующим из пустыни, раскаляющем воздух и убиваю-
щем хлеба, тогда как обитатель северной полосы узнает беса
в холоде, который замораживает жизнь вокруг него, и само-
му ему угрожает смертью. В местностях, где почва колеблет-
ся частыми землетрясениями, где вулканы изрыгают пепел и
опустошительную лаву, человек легко воображает себе под-
земных демонов, злобных гигантов, погребенных под гора-



 
 
 

ми, отдушинами в ад; там же, где атмосфера часто волнуется
бурями, он воображает, будто это демоны носятся по воздуху
и воют на ветер. Народ, побежденный неприятелем, подверг-
шийся нашествию и порабощению, не упустит случая пере-
нести на злого духа или на злых духов, в которых он верит,
наиболее ненавистные черты народа-угнетателя. Так, напри-
мер, на заре средних веков объявлены были детьми дьяво-
ла гунны. Так-то религия оказывается результатом сложно-
го взаимодействия причин, которые, конечно, не всегда под-
даются точному исследованию и определенному указанию.
У греков, как и у римлян, не было Сатаны в нынешнем зна-
чении слова. Как будто странным кажется, что народы, обо-
жествившие множество отвлеченных понятий, напр. юность,
согласие, целомудрие, позабыли выдумать настоящее боже-
ство и величество зла, хотя сочинили богиню Лихорадку и
других в том же роде. Однако и в греко-римской религии
нет недостатка в силах антагонистического характера и обра-
зах, имеющих вид как бы раздвоенный, и, если мы несколь-
ко углубимся в характер, условия быта и историю обоих на-
родов, то станет ясно, что у них дуализм и не мог принять
размеров, значительно отличных от тех, которых он достиг.
Между прочим, – примите во внимание хотя бы уж то обсто-
ятельство, что ни в Греции, ни в Риме не было священных
книг установленной морали, не было теократического кодек-
са в полном смысле слова. Все это пришло в эллино-рим-
скую культуру поздно – лишь с восточными влияниями, с



 
 
 

культом Митры, с дуализмом, христианством, когда по вы-
ражению римского поэта, сирийский Оронт начал впадать в
Тибр. И, вместе с сирийским Оронтом, полилась в мир, кон-
центрированный вокруг великого города на Тибре, опреде-
ленная и побеждающая дуалистическая струя. «Несомненно,
что дуализм, если понимать под этим именем противополо-
жение между духом и материей, разумом и чувственностью,
явился уже раньше в греческой философии и образует од-
ну из законоположных стезей неопифагоризма и Филонова
учения. Но существенно отличает от этого дуализма учение
магов то обстоятельство, что в последнем злое начало обо-
жествлено высшему божеству в качестве соперника, с утвер-
ждением, что обоим принадлежит чествование посредством
культа. Эта система, нашедшая столь очевидно простое раз-
решение для проблемы существования зла, этого подводно-
го камня теологического мышления, привлекла к себе обра-
зованные умы, равно как понравилась и массам, которые на-
шли в ней объяснения своим страданиям. Как раз в то самое
время, когда в Риме распространяются мистерии персидско-
го Митры, Плутарх излагает дуалистическую теорию весьма
благосклонно и склоняется к тому, чтобы ее принять. И с
этого самого времени мы начинаем встречать в литературе
термин «противобоги» (antitheoi); он обозначает тех демо-
нов, которые, находясь под командой мрачной силы, воюют
против небесных духов, посланников или «ангелов» высше-
го божества. Это девасы Аримана против язатасов Ормузда.



 
 
 

Одно замечательное место у Порфирия показывает, что уже
первые неоплатоники включили персидскую демонологию в
свою систему. Ниже высшего божества, которое бесплотно и
невидимо, ниже легких планет живут бесчисленные демоны;
многие из них имеют свои особенные имена, – это боги на-
ций и государств, – остаток образует анонимную массу. Они
распадаются на два полярно противоположные класса. Одни
духи благодетельные, они посылают плодородие растениям
и зверям, хорошую погоду природе, человеку – знание. Они
служат посредниками между божествами и их служителями
через то, что возносят хваления и молитвы на небо, а с неба
приносят знамения и предсказания. Наоборот, другие суть
злые духи: живут в пространствах, смежных с землей, и нет
такого зла, которое они усомнились бы причинить. Деятель-
ные насильники, коварные предатели, буйные и предусмот-
рительные вместе, они родоначальники всякого несчастья,
постигающего землю: засух, голодов, бурь, землетрясений, –
все это их дела! Они зажигают в сердце человека нечести-
вые страсти и запретные желания, они толкают людей к вой-
нам и революциям. Вечные притворщики, они имеют склон-
ность ко лжи и обману; они покровительствуют плутовствам
и мистификациям волшебников и устремляются к кровавым
жертвам, которые приносят маги им всем и, в особенности,
их предводителю Ариману. Культ его до сих пор сохранил-
ся на востоке у йезидов или поклонников дьявола. И, когда
Федор из Мопсуэтии в своем писании против магов говорит



 
 
 

об Аримане, он называет его Сатаной. В самом деле, между
этими двумя образами, на первый взгляд, замечается пора-
зительное сходство. Оба они главы бесчисленного воинства
демонов. Каждый из них дух заблуждения и лжи, мрака, ис-
куситель и погубитель. Это – или двойники, либо одна и та
же фигура» (Cumont).

Дуализм выливается в определенные формы и принимает
специальный характер в религиях семитического происхож-
дения: иудействе, христианстве, исламизме. Зыбкий, много-
образный, всепроницающий призрак Сатаны, под теми или
другими именами, скользит тенью в глубине всех религий,
даже самых первобытных, но личность Сатаны, со всеми
свойственными ему ныне качествами и атрибутами, созда-
лась творчеством по преимуществу иудейской и христиан-
ской религий, в особенности же второй из них.

В моисеевском учении Сатана еще не занимает видно-
го места. Это, по остроумному сравнению Артуро Графа,
его отрочество или юность, далекие до совершеннолетия. В
книге Бытия змей является, еще животным, – только муд-
рейшим и хитрейшим из животных: в дьявола обратило его
позднейшее толкование. На протяжении всего Ветхого Заве-
та Вельзевул упоминается только в качестве божества идо-
лопоклонников. При этом надо заметить, что евреи пришли
к идее единого всебожества поздно, и в течение довольно
долгого времени, измеряемого сотнями лет, их однобожие
сводилось просто к предпочтению своего национального бо-



 
 
 

га, синайского громовника Ягве, богам других наций, кото-
рых существования они, однако, не думали отрицать, а толь-
ко почитали их менее могущественными и святыми. Синай-
ский договор Ягве с народом израильским ревниво отстра-
няет его от этих богов, которые, однако, частенько врывались
в его культуру даже в весьма поздние ее периоды. И были
боги, существование и известную силу которых должна была
признать даже ревность Ягве.

Евреи слишком долго жили кочевниками в жгучих пусты-
нях, чтобы не вынести из них мифа о царящем в них злом
духе Азазеле, – быть может, отголоске египетского Сэта, ко-
торому подчиненным египтяне считали Синайский полуост-
ров. Пресловутый обычай выгонять в пустыню, в жертву это-
му Азазелю, «козла искупления», нагруженного грехами Из-
раиля, общеизвестен. Он держался в иудаизме едва ли не
до падения иудейской государственной самостоятельности
и, умирая, соприкоснулся с христианским символом-антите-
зою агнца, принявшего на себя грехи мира.2

По общепринятому ранее мнению, свою демонологию,
т. е. идею, теорию и феномены дьявола, евреи вынесли из
плена Вавилонского, воспитав ее в соприкосновениях с маз-
деизмом. В настоящее время, когда доказаны вавилонские
источники и первовлияния, давшие основу праву и мифу

2 Книга «Bereschitt rabban» считает этого Азазеля худшим из ангелов, пленив-
шихся земными женщинами и чрез то сделавшихся демонами. Он научил жен-
щин украшать себя драгоценными камнями, румяниться и белиться (Ленорман).



 
 
 

Пятикнижия Моисеева, было бы слишком смело считать ев-
рейского дьявола столь молодым. Однако нельзя не заме-
тить, что понятие и образ злого духа, отличного от добрых,
определяется в библейском мифотворчестве не ранее плене-
ния. В Книге Иова Сатана еще является среди ангелов неба и
отнюдь не рекомендуется заклятым противником бога и раз-
рушителем его создания. Это только дух-скептик, дух-мало-
вер, будущий Мефистофель, близость которого к человече-
скому сомнению и протесту против фатума прельстит впо-
следствии так многих поэтов и философов. Власть его – еще
по доверенности от божества и, следовательно, одного с ним
характера: она только служебность, истекающая из высшей
воли. В бедствиях Иова он не более как орудие. Ответствен-
ность за необходимость непостижимых и внезапных страда-
ний праведника божество, собственными устами, принима-
ет на себя в знаменитой главе, которая даже нашего резоне-
ра Ломоносова сделала поэтом. Дьявол Книги Иова – скеп-
тик, дурно думающий о человеке и завидующий ему перед
лицом высшей Святости, но, в конце концов, он только слу-
га по такого рода комиссиям, к которым Высшая Святость
не может, так сказать, непосредственно прикоснуться, ибо
это унизило бы идею ее совершенства. Это фактотум неба по
злым делам. Еще выразительнее выступает роль такого фак-
тотума в знаменитом эпизоде Книги Царств о духе, приняв-
шем от бога поручение обманом своим погубить царя Ахава.
Этот дух даже не носит еще клички злого, темного, дьявола



 
 
 

и т. п. Он – ангел как все, как тот страшный ангел, который
в одну ночь совершает необходимые бесчеловечные бойни:
избиение первенцев египетских, истребление Сеннахеримо-
вых полчищ и пр.

Но мало-помалу Сатана определяется и совершенствует-
ся.

У Захария он уже враг и обвинитель избранного народа,
желающий лишить его божественного благоволения. В Кни-
ге Премудрости Соломоновой Сатана – разрушитель и раз-
вратитель божественного миростроительства, тот, кто из за-
висти подстрекнул прародителей к греху и из зависти же ввел
в мир смерть. Он – яд, портящий и позорящий творение бо-
жье.

В апокрифической Книге Еноха, в особенности же в ее
древнейшей части, впервые звучит идея близости дьявола с
человеком, и вина его изображается как отступничество от
божества в сторону человечества, измены небу для земли.
Дьяволы Еноха – ангелы, павшие через любовь к дочерям
человеческим и позволившие оковать себя путами материи
и чувственности. Этот миф, как замечает Артуро Граф, но-
сит в себе глубокую идею – отсутствие в природе существ, по
самому происхождению злобно-демонических; такие суще-
ства, т. е. мысли и действия в образах, – плоды человеческой
эволюции. Действительно, в другой, позднейшей части того
же апокрифа демоны оказываются гигантами, рожденными
от женщин земли в союзе с ангелами, изменившими небу.



 
 
 

Таким образом, хотя Сатана и прокрался в книги Ветхого
Завета и раввиническое предание не мало сделало для его
эволюции, однако монотеистическая тенденция, основная в
расовом характере еврейства, и настолько могущественная,
что объединила в нем идею нации с идеей религии, не дала
Сатане ни достаточно материала, ни достаточно логического
(вернее, алогического) простора, чтобы вырасти ему в образ
соперника божия. Идея Ягве слишком ревнива, чтобы допу-
стить такую под-идею, как Сатана: самостоятельно обособ-
ленное зло, достаточно могущественное, чтобы противосто-
ять, – хотя бы и с постоянными поражениями, – зиждителю
и вседержателю мира. Ягве – единое самостоятельное боже-
ство мира, объемлющее собой без разделения все добро и
зло. Он сразу и белый бог, и черный, и мы знаем из Библии,
что во втором своем качестве он ужасен, этот, по выражению
поэта-еврея, «бог топчущий, как глину, своих врагов». Он
ревнив, свиреп, неумолим и часто несправедлив, что неодно-
кратно доказывали ему талмудические мудрецы, выигрывая
против него этические процессы. Кары его редко пропорци-
ональны размерам совершенных преступлений и почти все-
гда несут месть чудовищную, слепую, бестолковую, поражая
без разбора виновных и невинных людей и животных, взрос-
лых и детей. Этот бог опутал свой народ мелкой сетью та-
ких подробных предписаний, что вся жизнь еврейства обра-
тилась в непрестанный страх оступиться в грех и погубить
тем не только себя, но, по круговой поруке, и семью свою,



 
 
 

и потомство, и колено, иногда весь народ. Люди, не желаю-
щие жить в религии страха, ему ненавистны: это – язычники,
с ними Израиль должен беспощадно воевать, истребляя ме-
чом население непокоренных городов. Двойственный харак-
тер Ягве выражен устами Исаии: «От меня и свет и тьма, и
мир, и злоба: я Владыка, творящий все это». Таким образом,
будущий Сатана еще заключен в самом Ягве, как злая часть
его характера, вредная сторона его власти. Те духи зла, кото-
рых знает Ветхий Завет, – повторяем, – не более как его слу-
ги, чиновники по особым дурным поручениям, род небес-
ных биров, жандармов и палачей. Собственно говоря, иуда-
изм в этом своем фазисе предпринимает ту же операцию –
извлечь из божества, объемлющего в существе своем и доб-
ро, и зло, отдельное и специальное злое божество, враждебно
настроенное к доброму началу, – какую египетская религия
провела много раньше изобретением злого бога Сэта (Seth).
Египетский Сэт или Сутэкс, свирепое божество, известное
грекам под именем Тифона, не всегда был злым разрушите-
лем. Культ Сэта чрезвычайно древен; он поднимается до пя-
той династии, – по крайней мере, уже в ее эпоху был в Мем-
фисе храм, посвященный Сэту. В наиболее цветущий период
империи фараонов это божество было в величайшем поче-
те, настолько, что государи вставляли в свой титул прозвища
«любимца Сэта» или «любимца Сутэкса»… В это время Сэт
пользовался теми же почестями, которые воздавались дру-
гим божествам светлой и доброй категории, в особенности в



 
 
 

эпоху восемнадцатой и девятнадцатой династии, когда культ
его достиг величайшего развития. В это время он становится
едва ли не верховным божеством. В поэме Пентаура фара-
он Рамзес II уподобляется богу Сэту в виде величайшей по-
хвалы. На барельефах изображаются цари, получающие от
Сэта символы силы, жизни и мудрости, в том же самом по-
рядке, как получали они такие же дары от Гора и других сол-
нечных божеств. Сверх того Сэт изображается научающим
их стрельбе из лука. Центром его культа был в это время
город Омбос, от которого он получил имя Нубти. По всей
вероятности, он в это время был главным солнечным богом
Южного Египта. Но вот в эпоху двадцать второй или два-
дцать пятой династии произошла резкая религиозная рево-
люция, которой Сэт был свергнут, изгнан из общества бо-
гов, его изображения подвергались изуродованию, надписи
в честь его были истреблены. И, таким образом, божество
доброе, господь неба и земли, как имели обыкновение назы-
вать Сэта ранее, становится теперь божеством беспримерно
злобным, олицетворением всего порочного и извращенного
в мире нравственном и всего вредного в природе, – одним
словом, полной противоположности добра и врагом света.
Ненависть против Сэта доходит до того, что из списков на-
селенных местностей вычеркиваются города, ему посвящен-
ные, как тифонические, то есть предполагаемые несчастны-
ми и приносящими несчастье.

В солнечном мифе Сэт теперь рассматривается не толь-



 
 
 

ко как злейший и неумолимый враг своего брата Озириса,
его убийца и похититель его престола, но также как злая
сила в системе двух противоположных мировых начал, так
что в этом порядке всякое благо приписывается кроткому и
светлому Озирису и всякий вред ставится на счет свирепо-
го и темного Сэта, Вместо прежних лестных эпитетов Сэт
теперь обзывается в заклинаниях «аспидом, вредным пре-
смыкающимся, которого яд сожигает, разбойником, прихо-
дящим для того, чтобы украсть свет божества» и т. д. Крас-
ный цвет, посвященный Сэту, потому что в одном из превра-
щений своих он принимал вид красного гиппопотама, объ-
является проклятым и в знак войны со злым божеством еги-
петские жрецы закалывают на жертвенниках своих богов жи-
вотных красной шерсти, словно пленников из враждебной,
побежденной армии. Развивается миф о мести Гора за от-
ца своего Озириса и победе его над Сэтом. Страною Сэта
объявляется жгучая пустыня – так называемый «Красный»
пояс, обнимающий собой гористую часть восточного Егип-
та до берегов Красного моря и, в особенности, часть пусты-
ни, расположенная к югу нижнего Египта, включая сюда и
Синайский полуостров. Здесь вотчина и территория Сэта, и,
в силу этого, местности эти почитаются несчастными и от-
верженными. Таким образом, не перестав быть солнечным
богом, Сэт, возможно думать, стал представлять собой, так
сказать, отрицательное солнце: сосредоточил в себе злые и
губительные стороны беспощадного африканского зноя, ко-



 
 
 

торые логика новой развивающейся морали не позволяла бо-
лее приписывать абсолютному солнцу-добру, Озирису и Го-
ру (Lanzone).

Ведь в выжженных странах древней Африки, по словам
доктора Беккера, «восхода солнца всегда боятся… И на
солнце смотрят как на всеобщего врага». Слова эти напо-
минают древние Геродотовские описания атлантов или ата-
рантов, которые живут во внутренней Африке и проклинают
солнце при его восходе, понося его позорной бранью за то,
что оно посылает на них и на их страну свой жгучий зной.
В настоящее время подобные атланты или атаранты разве-
лись и у нас в России. Г. Ф. Сологуб в романах и стихах сво-
их ведет яростную войну с Солнцем, как злым, враждебным
человечеству, богом, Змеем, именно как египтянин сражал-
ся бы с Сэтом или его преемником Сатаной. По всей веро-
ятности, отголоски древнего представления о Сэте надо ви-
деть в отношении кочующих цыган к их демоническому бо-
жеству, носящему имя Девель (дьявол). Это – великий бог
неба (Dewa, Deus). Но он скорее внушает страх, чем любовь,
этим вечно живущим на воздухе, гонимым людьми, так как
он своим громом и молнией, снегом и дождем затрудняет их
странствия, а ночные светила его мешают их темным деяни-
ям. Поэтому они жестоко клянут его, если их постигает ка-
кое-нибудь несчастье, а в случае смерти ребенка говорят, что
Девель съел его (Тэйлор).

Потребность очистить идею божества от злого элемента



 
 
 

растет в еврействе вместе с культурой и приводит иудаизм
на ступень христианства, в котором бог безусловно благ, а
зло в мире является отрицательной силой, выделившуюся из
его компетенции на положение бунтующего могущественно-
го вассала. Является идея Сатаны как черного под-бога, ан-
ти-бога, захватившего во власть свою чувственный мир и ис-
портившего его настолько глубоко, что для спасения челове-
чества становится необходимой со стороны самого всемогу-
щего бога великая жертва: сын божий должен предать себя
в добычу той самой смерти, которую хитрость Сатаны ввела
в мир. Громадный период человеческой истории проходит в
христианских понятиях, под такою безусловною и невозму-
тимою властью Сатаны, что от нее не могут избавить челове-
ка ни вера в бога, ни добродетельная жизнь: все ветхозавет-
ные святители очутились, по смерти, в аду, вместе с лютей-
шими грешниками. Словом, с лишком пять тысяч лет цер-
ковного счета Сатане было не о чем беспокоиться: тяжелые
дни наступили для этого вассала, привыкшего быть королем,
только с приближением Искупителя. И идея Сатаны к мо-
менту этому была уже настолько могущественна в иудейском
мире, что евангелие выводит Сатану дерзнувшим на, – ка-
залось бы, по существу своему бессмысленную, – попытку
искусить самого Искупителя, а апостол христов изображает
дьявола львом рыкающим, ищущим кого поглотити.

Акт искупления свершился, но мир его не ощутил или
ощутил столь частично, что за Сатаной, потерявшим из ада



 
 
 

великое множество спасенных христом мертвых, остались
неисчислимые миллионы живых в настоящем и будущем,
причем последнее оставлено бессрочным. Угроза страшного
суда над человечеством, в котором будет низвергнут князь
мира сего, обещает только внезапность расправы этой, ко-
торой прекратится и время. Но историческое течение веков
после Искупления не явило себя в человеческих глазах прак-
тически различным от течения веков до Искупления. По-
следнее, таким образом, принимает в воображении верую-
щих вид как бы счастливого перерыва между двумя долги-
ми пытками. «христос разбил врата адовы, проник в царство
мрака, вывел населявших бездну; но вслед затем врата снова
укрепляются, мрак сгущается, и бездна вновь заселяется».
И никогда на земле не было столько речи о Сатане и не боя-
лись его столько, как – в искупленном христианском челове-
честве, после победы христа над вечным врагом. Напрасно
ап. Павел уверял свою паству, что победа это совершенная и
окончательная, и что царь смерти уничтожен смертью хри-
ста. Зрелище настоящего было против него, и христиане, ве-
ря в решительность победы христа над Сатаной, предпочи-
тали, однако, относить ее, вслед за Апокалипсисом Иоанна,
на конец мира. В текущей же жизни, среди разлагающейся
языческой культуры, они и чувствовали Сатану и трепетали
перед ним более чем когда-либо. Отпечаток извечного зла,
зримый каждому хоть сколько-нибудь философскому уму,
не мог быть стерт одним прикосновением религиозной док-



 
 
 

трины. На Сатану было взвалено так много ответственности,
что убрать из мира столь деятельную и творческую силу ока-
залось весьма нелегко: она густо обволокла землю своими
следами, и «нежный душистый цветок учения христова ед-
ва пробивался сквозь эти слои» (А. Граф). Не творением ли
Сатаны был пестрый политеизм, который очаровывал и со-
блазнял души? Юпитер, Минерва, Марс и все боги Олимпа,
не были ли его воплощением или, по крайней мере, служи-
телями его воли, исполнителями его планов? Жизнерадост-
ная роскошная культура язычества, процветание искусств,
отважная философия, власть богатства и честолюбия, идеа-
лы любви и праздности, беспредельный разврат, не его ли
все это обманы, не способы ли и орудия его владычества?
Римская империя – не царство ли Сатаны? О, конечно. Это –
Сатану обожают в храмах, это его славословят на публичных
празднествах, это – Сатана сидит на троне цезарей и триум-
фатором восходит на Капитолий.

Так-то значение Сатаны росло для христианского вооб-
ражения в зрелище языческого мира, окружавшего горсть
христиан своим красивым величием. Во всяком проявлении
практической жизни, вокруг шумевшей, христианин видел
отражение вечного врага христова, который, после своего
поражения, как будто еще больше обозлился, осмелел и уси-
лился, Ядовитее гидры и многообразней Протея ползет он из
каждой щели житейской, наполняя ужасом и унынием хри-
стианские души. Тертуллиан и другие советуют и внушают



 
 
 

прекратить всякое общение с язычниками, отказаться от их
игрищ и празднеств, от профессий, так или иначе соприка-
сающихся с идольским культом. Ну, а тогда – жить-то как
же? И, если даже умудришься, как быть уверенным на этой
земле и в этом воздухе, пропитанных нечестием и грехом,
что сохранишь чистыми мысль свою и сердце?

Но Сатане мало соблазнов и козней, так сказать, оборо-
нительных. Он переходит в наступление, со всех сторон оса-
ждает вновь основанную церковь, день и ночь таранит он ее
стены и успешно пробивает их, то стараясь утопить христо-
ву веру в крови воздвигаемых гонений, то увлекая бесчис-
ленное множество агнцев паствы христовой в пагубные ере-
си. Наглядность столь очевидно царящего зла все более и
более смущает веру в победу христову как факт, уже быв-
ший, и обостряет надежды на второе пришествие, которого
ждут скоро, скоро, и вдохновенные ясновидцы, вроде автора
«Апокалипсиса» Иоаннова, упования эти подогревают сво-
ими обещаниями.

Но второе пришествие не спешит, и извечное зло сто-
ит, как было, и даже растет. Тогда, под давлением этой бес-
спорной осязательности, в христианстве начинается реакция
в сторону дуализма. Церковь выделяет множество еретиче-
ских сект, из которых многие проповедуют дуалистическое
христианство, мало чем отличающееся от персидского язы-
чества. В теориях гностиков Сатана вырастает значением,
понимаемый уже не как порочный и падший узурпатор, под-



 
 
 

хвативший отпавшие от божества средства и свойства зла,
но как создатель вещественного мира, как самостоятельное
и независимое злое начало, современное добру и находяще-
еся с ним в борьбе. Это возвеличение Сатаны не остается
без влияния на теорию искупления. Климент Александрий-
ский (ум. 217) и Ориген (ум. 253) еще утверждали, что вся
тварь, не только люди, но и сам дьявол, рано или поздно воз-
вратятся к богу, а бл. Августин (354–430) уже полагает, что
бог спасет лишь немногих избранных, большая же часть ро-
да человеческого достанется в добычу дьяволу.

В столкновении противоположных доктрин и влияний, в
взаимообмене философских миросозерцаний, в особенно-
сти в соприкосновениях неоплатонизма с каббалою, в бле-
стящей фантастике ересей и борений их с еще колеблющим-
ся ортодоксальным догматом, в наплывах из чудовищного
языческого синкретизма последних лет римского язычества
сложилась почти не поддающаяся определению смесь неле-
пых верований и безумных культов, из хаоса которых, ко-
нечно, не один элемент вошел в состав все растущего образа
Сатаны. И, когда, наконец, церковь, восторжествовав и над
язычеством, и над собственными внутренними бурями, воз-
несла над миром и властно утвердила свой догмат, то – оди-
наково был готов уже и новый христианский Сатана, с новой,
паче прежнего страшной, властью.

Христиане считали языческий мир созданием Сатаны.
Историк скажет: напротив, Сатану воображение христиан



 
 
 

создало по языческому миру. Без нравов Римской импе-
рии Сатана был бы очень отличен от того, каким он явил-
ся в средние века. Весь разврат, все гнусное и дьявольское,
чем облепилось в упадке своем величие языческой культуры,
объединяется и сгущается в идее Сатаны; он делается есте-
ственной приманкой для всего бесконечного разнообразия
слов, дел, помышлений, обычаев, всего ведения и неведения,
которые христианская совесть классифицирует под именем
«греха». Боги, потеряв свои храмы и алтари, не умерли, не
исчезли, но превратились в бесов, причем некоторые из них
потеряли свою красоту, но дурные свои качества не только
сохранили, но даже – в преувеличенных размерах. Юпитер,
Юнона, Диана, Аполлон, Меркурий, Нептун, Вулкан, Цер-
бер, фавны и сатиры, пережив свои культы, переселились в
христианский ад и окружились тучей страшных легенд, по-
мрачивших светлые легенды их в едва узнаваемые искаже-
ния. Известно, что христианская церковь не решилась сде-
лать то, что в известное время своей религиозной истории
сделали евреи: резко и категорично отвергнуть существо-
вание языческих богов. Христианская церковь не отрицала
существования божеств – пусть языческих, но все-таки бо-
жеств, – а только настаивала на их ложности и злобности. Та-
кое рассуждение обратило их в демонов. Это самый излюб-
ленный пункт апологетов и отцов первобытной церкви, на
котором они настаивают с особенно пылким жаром. Отзву-
ки и отблески языческого мифа находятся во многих опи-



 
 
 

саниях христианского ада, начиная от первых веков церкви
вплоть до времен, когда все эти представления объединил
своим поэтическим синтезом Данте. Тартар, Аверн, Флеге-
тон и другие адские реки, Стигийское болото, Харон, Цербер
упоминаются беспрестанно. Ад, описанный в Романе Розы,
считает в числе своих обитателей Иксиона, Тантала, Сизи-
фа, Данаид, Тиция; Алан Великий (Alanus de Instills) назы-
вает хозяйками адских рек классических фурий. Что каса-
ется самого Данте, он смешал языческий миф вместе с но-
выми поверьями христианства и произвел этим как бы пу-
таницу двух враждебных элементов, за которую его неодно-
кратно упрекали. С одной стороны, у него Сатана, Вельзе-
вул, Люцифер; с другой – Харон, Минос, Цербер, Медуза,
Минотавр и проч. В этой смеси хотели видеть влияние на
Данте первых лучей гуманизма. Артуро Граф в своей статье
о «Дантовской демонологии» хорошо показал, что это зави-
село совсем не от новой литературной моды, а, напротив,
от накопления народных преданий и легенд, сохранивших
в течение тысячелетий память старых божеств почти не по-
колебленной и не поблекшей, хотя и с изменениями цветов
белых в черное. Так что, может быть, именно тут-то Данте
и явил себя верным собирательным фокусом народной фан-
тастики. Боги померкли, но не померли, они здесь и готовы
захватить в старую власть свою каждого неосторожного, кто
небрежен к новой религии искупления. Диана бродит полу-
денным бесом (meridiana), а в глубокую полночь мчится в



 
 
 

воздушном полете под звездным небом, сопровождаемая ва-
тагами ведьм, которым она передала свою волшебную нау-
ку. Венера, богиня любовной страсти, сохранив и в чертов-
ках всю свою прелесть и очарование, по-прежнему распаляет
людей неугасимой влюбленностью, отнимает новобрачных
мужей у жен, увлекает в подземный чертог средневекового
Адониса – рыцаря Тангейзера, что так прекрасно рассказа-
но Гейнрихом Гейне и еще в тысячу раз прекраснее музы-
кой Рихарда Вагнера. Даже на папском престоле увидим мы
новых язычников, знающих, что старые боги живы в новом
дьявольском виде. Папа Иоанн XXII провозглашает тосты за
здоровье дьявола и он же, играя в кости, призывает в помощь
Юпитера, Венеру и других демонов. Средневековый Сатана
не покинул старых античных масок фавна, сатира, является
сиреной или гарпией и т. п.

К эпохе торжества церкви слагается и подробная био-
графия Сатаны. Ее написали те же отцы, которым церковь
обязана своим торжеством. Сатана был создан добрым, но
сделался злым; пал по собственному греху, увлекая за со-
бой бесчисленное множество своих последователей. Позд-
нее утверждали, что за бунт этот десятая часть небесного во-
инства (совсем как при подобных же обстоятельствах в рим-
ской армии) была низвергнута на землю и поглощена без-
дной. Еще позже легенда об ангелах, сохранивших нейтра-
литет, стоя ни за бога, ни за Сатану, в ожидании победы то-
го или другого. Острова, заселенные такими ловкими дву-



 
 
 

ручниками, видел в своих, полных приключений паломни-
чествах св. Брандан, поэма о которых относится к XI  ве-
ку. Фольфрам фон Эшенбах (ум. около 1220) заставил их в
своем «Парсифале» быть первыми хранителями св. Грааля.
Данте поместил их в преддверии ада с презренными труса-
ми, в которых никогда не говорило живое сердце (che mai
non fur vivi). Это всецело средневековое изобретение. В Биб-
лии о таких нейтральных ангелах нет ни единого слова.

Эволюцию Сатаны берут в свои руки аскеты. Бежать от
мира, они думали уйти и от дьявола, но в пустыне встрети-
ли его еще более сильным и могучим, и история их святости
становится в то же время историей хитростей, насилий, же-
стоких обманов и распутных бесчинств дьявола, до той по-
ры и неведомых. И эта вторая история весьма часто подавля-
ет своей греховодностью нравоучительную силу первой на-
столько, что в позднейших веках церковь, во имя нравствен-
ности, вынуждена была или, вовсе упразднить, или смягчить
новой редакцией многие жития святых, оказавшиеся более
к соблазну верующих, нежели к наставлению. Такую чистку
«Пролога» произвел в России, как известно, св. Димитрий
Ростовский (в конце XVII века).

В расшатанный античный мир врывается буря великого
переселения народов. С туманного севера вторгаются вар-
вары. Римская империя рушится. Ненавистная языческая
культура угасает, а заря новой преемственной культуры еще
не занялась. Над обломками язычества воцаряется мрак без-



 
 
 

надежного варварства. Многим кажется, что пришел конец
на земле царению человеческому, наступает царение диких
зверей. Неизреченные бедствия, красноречиво рассказанные
пламенным Сальвианом, заставляли усомниться в Провиде-
нии. Зрелища новых зол, бесчисленных, неизмеримых, впол-
не последовательно, придали новые рельефы и краски обра-
зу того, кто есть начало и виновник всякого зла. Сатана вос-
принимает в себя не только злодейства варваров, но и мно-
гие их верования, притягивая к себе все то, – а этого было не
мало, – что было в их религии соответственного и сродного
его существу. Если в греко-римском мире этот персо-иудей
эллинизировался и романизировался, то общение с север-
ными варварами его германизировало. Множество образцов
германской мифологии,  – бог Локи, волк Фенрир, эльфы,
сильфы, гномы, – присасываются к образу Сатаны и прида-
ют ему новые формы, характер и поступки. Так строится и
формируется Сатана то в быстром, то в медленном нарас-
тании последовательных международных наслоений и про-
сачиваний, в беспрерывно изменяющихся фазисах сложной
и долгой эволюции. Простая стихийная сила в первом нача-
ле своем, он приобретает мало-помалу сложнейший мораль-
ный характер, анализируя историческую сущность которо-
го, приходишь в изумление от громадности, разнообразия и
многочисленности составляющих его элементов. Не только
силы природы и боги различных мифологий, но даже и люди
входят в состав Сатаны. Еще индусское поверье утверждает,



 
 
 

что демоны – существа, развившиеся из душ людей, которые
умерли преждевременно, или смертью насильственной, бы-
ли при жизни уродами, идиотами, сумасшедшими, страда-
ли припадками, либо необычайной хилостью, или же были
пьяницами, распутниками, и, наконец, людьми нечестными.
«Поэтому, – говорит Walhouse, – смерть какого-нибудь хо-
рошо всем известного злого человека является всегда источ-
ником ужаса для всех его соседей: ведь он, конечно, должен
превратиться в «Буту» (Bhuta), – демона, столь же сильного
и злобного, каким был при жизни. Некоторые из более ужас-
ных, в настоящее время Бут, в старые годы были известны-
ми лицами. Вот выразительный пример, насколько сильно
эта идея владеет народным умом. Один ченганурский Наир
(a Nair of Chenganoor) за два дня до рождественских празд-
ников 1875 г. убил свою любовницу, которую подозревал в
неверности. Когда преступник был схвачен и предстал пе-
ред судом, он, признавая себя виновным, настоятельно про-
сил, нельзя ли положенную законом казнь, которую он при-
нимал как вполне им заслуженную, совершить над ним не
там, где она обыкновенно производилась, а на месте, где им
совершено было преступление. В таком случае, – объяснял
он, – он мог бы облечься в форму и зажить жизнью демо-
на и получил бы, таким образом, полную возможность лич-
но отомстить человеку, который сбил его несчастную жерт-
ву с истинного пути, а также и всем его сообщникам в этом
деле». В Канаре,  – местности Индостана, к которой отно-



 
 
 

сятся наблюдения Walhouse'a, – существует около тридцати
местных Бут; во власти их находятся храмы и алтари в раз-
личных частях провинции. Наиболее страшный и злой сре-
ди них – Калькатти (Kalkatti), или Каменотес, считающий-
ся духом Якканахари (Jaokanachari), знаменитого каменщи-
ка и архитектора, который около, четырех или пяти столе-
тий тому назад построил большую часть великолепных Ка-
нарских храмов. Вокруг него собрано много легенд, но он
несомненно жил и, должно быть, был мастером удивитель-
ного таланта. Предание гласит, что он и жена поссорились
с сыном своим из-за одного строившегося в то время храма
и совместно убили его, после чего оба превратились в столь
злых и ужасных Бут, что, «если можно по каким-либо дан-
ным предполагать об их близости, никто тогда не осмелива-
ется даже произносить какое-либо заклинание». У патагон-
цев и туранских племен Северной Азии демонами становят-
ся по смерти их колдуны, в Китае – нищие и прокаженные,
в Индокитае и Индии – оставленные без погребений, умер-
шие от чумы и насильственной смертью, холостые мужчины
и женщины, умершие в родах. Что касается самоубийц, то
это настолько верный способ сделаться демоном, что весь-
ма обыкновенны самоубийства именно с этой целью: чтобы
в качестве демона отомстить кому-нибудь из своих врагов.
Именно этот смысл имеет японское «харакири», равно как
и «сухая беда» наших чувашей. В средневековых поэмах и
легенд Пилат, Нерон, Магомет обращаются к дьяволам. Еще



 
 
 

недавно Генрих Ибсен насмешливо воскресил это поверье –
о возможности лютому грешнику стать чертом – в бесподоб-
ном своем «Пер Гюнте».

Средние века – эпоха зрелости Сатаны. Вместе с готиче-
ской стрелкой, папским авторитетом, схоластикой, аскетиз-
мом, феодальным духом растет в христианстве и его угрю-
мый и причудливый миф. Когда они приходят в упадок,
склоняется к упадку и он. Сатана сын печали, тайны, тени
греха, страдания и ужаса и, конечно, дозреть в могуществен-
ную величину мог он только в религии ужаса, которою хо-
тел быть и был католицизм XIII века, отрицатель жизнера-
достности, прямого взгляда на вещи, света, веселости и на-
слаждения; враг природы, потому что она полна чудес и чу-
довищ, потому что в ней телесный мир непримиримо проти-
вится воле мира духовного; враг жизни, потому что она пол-
на поводами к греху и опасности погубить душу; трусливый
раб смерти, открывающий врата в спорную бездну вечности.
Мечты и бреды смущают умы. Отшельник, проведя многие
часы в молитве, на коленях выходит, еще в экстазе, из кельи
и видит: в воздухе несутся ужасные полчища дьяволов в об-
разе апокалипсических чудовищ. Они освещаются пламен-
ными знамениями небесными, светила меняют свой вид и
обливаются кровью, – печальные предвестия грядущих бед-
ствий. Во время эпидемий, косивших людей, как траву, ви-
дят в воздухе стрелы и дротики, бросаемые незримыми ру-



 
 
 

ками, со свистом поражающие жертву и затем исчезающие 3.
И то и дело проходит по перепуганному миру грозное пред-
чувствие близкого конца света, проносятся слухи, что Анти-
христ уже народился, и не сегодня-завтра наступит страшная
катастрофа, предреченная в Апокалипсисе.

Сатана растет в унылой тени огромных соборов, за мас-
сивными колоннами, за решетками хора; растет в тиши мо-
настырей, оцепенелых в созерцании смерти; в зубчатом зам-
ке, где тайные угрызения совести гложут душу сурового ба-
рона, в тайной лаборатории, где алхимик делает опыты пре-
вращения металлов, в глухом лесу, где колдун творит свои
волшебные заклинания, на ниве, в которую измученный раб
сеет хлеб на барщине беспощадного господина. Сатана, в
условиях этого века, становится всемогущим и вездесущим.
Множества людей постоянно видит его, беседует с ним, всту-
пает в переговоры и договоры.

И тут опять церковь помогла внедрению мифа в народ, на-
правив свою запугивающую политику к тому, чтобы то, чего
люди не хотели сделать из любви к богу или духу послуша-
ния, они делали бы хоть из страха к дьяволу. Католицизм об-

3 Это поверье нашло себе замечательно точное, подробное и яркое выражение в
нашей Несторовой летописи, под 1092 годом, по Лаврентьевскому списку: «Пре-
дивно бысть Полотьске: в мечте мы бываше, в нощи тутьян станяше по улици,
яко человеци ришюще беси; аще кто вылезяше из хоромины, хотя видети, абье
уязвлен будуяше, невидимо от бесов язвою, и с того умираху, и не смяху излази-
ти из хором. Посем же начаша в дне являтися на коних, и небе их видети самех,
но коль их видети копыта, и тако уезвляху люди полотьскыя и его область; тем и
человеци глаголаху: яко навье (мертвецы) бьют полочаны».



 
 
 

ратил Сатану в своеобразную систему народного воспитания
«от обратного» если не с нами, то, значит, с Сатаной, а что
такое Сатана, – вот, любуйся. Сатану пишут и ваяют во все-
возможных ужасных видах. Пугалом Сатаны стращает каж-
дая фраза в устах проповедника, каждое увещание в устах
духовника. Сатана стал героем бесчисленных дидактических
легенд и притч, отвечающих решительно на каждый случай,
на каждую мысль житейского обихода. Даже в общей поли-
тике средних веков дьявол играет очень важную роль. Что
же касается политики чисто церковной, то в ее-то области,
конечно, он сослужил гораздо большую службу, чем инкви-
зиция и костры, которыми его впоследствии изгоняли. Уже в
811 г. Карл Великий, в одном из своих капитуралиев, обви-
нил священнослужителей, что они злонамеренно запугивают
прихожан дьяволом и адом, с целью выжимать этим обманом
деньги и захватывать имущество суеверных простаков.

Насколько велик был страх перед Сатаной, настолько же
велика была и ненависть к нему, как к источнику всякого зла
и противнику всякого блага. Чем более был любим христос,
тем более должен был ненавистен быть его заклятый враг. Но
и в этом случае страх и ненависть породили свои обычные
результаты, доведя суждение о Сатане и образы его до таких
крайностей отвратительного, что чувство меры воспротиви-
лось им даже в народных недрах, создавших известную на-
смешливую пословицу: «Не так страшен черт, как его малю-
ют».



 
 
 

 
Глава вторая

Физиология дьявола
 

Только с величайшим трудом удается человеку, если во-
обще удается, составить себе понятие о какой-либо бесплот-
ной субстанции, существенно противоположной тем, кото-
рые доступны нашему чувственному восприятию. Обыкно-
венно, бесплотность понимается как наименьшая плотность:
такое разрежение вещества, что последнее становится по-
добным воздуху или огню, либо даже и их тоньше. В пер-
вом представлении, разделяемом едва ли не всеми народами
земли, душа есть дыхание или легкий пар, который может
быть видим под внешностью тени. Боги всех мифологий –
более или менее, но всегда – телесны. Греческие боги пита-
ются амброзией и нектаром и имеют тело, физиологически
чувствительное как к удовольствию, так и к страданию. Ко-
гда они вмешиваются в битвы смертных, то не только сами
наносят, но также и получают болезненные, заставляющие
их плакать и выть, ушибы и раны. Общеизвестны эпизоды
«Илиады», как Диомед, сын Тидея, ранил в битве сперва Аф-
родиту, спасавшую своего сына Энея, а потом самого Ареса,
бога войны:

Тот же Киприду преследовал медью жестокой,



 
 
 

Знав, что она не от мощных богинь, не от оных
бессмертных,
Кои присутствуют в бранях и битвы мужей устрояют,
Так как Афина, или как громящая грады Энио,
И едва лишь догнал, сквозь густые толпы пролетая,
Прямо уставив копье, Диомед, воеватель бесстрашный,
Острую медь устремил и у кисти ранил ей руку
Нежную: быстро копье сквозь покров благовонный,
богине
Тканный самими Харитами, кожу пронзило на длани
Возле перстов; заструилась бессмертная кровь
Афродиты,
Влага, как струится у жителей неба счастливых,
Ибо ни брашн не едят, ни от гроздий вина не вкушают;
Тем и бескровны они, и бессмертными их нарицают.
…И тогда на Арея напал Диомед нестрашимый
С медным копьем; и, усилив его, устремила Паллада
В нижнее чрево, где бог опоясывал медную повязь;
Там Диомед поразил и, бессмертную плоть растерзавши,
Вырвал обратно копье и взревел Арей меднобронный
Страшно, как будто бы девять, иль десять воскликнули
тысяч
Сильных мужей на войне, начинающих ярую битву.
Дрогнули все, и дружины Троян и дружины Ахеян
С ужаса: так заревел Арей, ненасытный войною.
Сколько черна и угрюма от облаков кажется мрачность
Если неистово дыщущий, знойный воздвигается ветер,
Взору Тидита таков показался, кровью покрытый,
Медный Арей, с облаками идущий к пространному небу.



 
 
 

Быстро бессмертный вознесся к жилищу бессмертных,
Олимпу.
Там близ Кронида владыки воссел он, печальный и
мрачный,
И, бессмертную кровь показуя, струимую раной,
Тяжко стонавший, к Зевсу вещал он крылатые речи.

Естественным результатом этих взглядов явилась пневма-
тическая доктрина, приписывающая обладание некоторым
телом, как ангелам, так и демонам. При этом некоторые до-
бавляют, что тело демонов плотнее и тяжелее ангельского,
став таким после падения с небес, в силу приспособления
к земной атмосфере. Зато, сравнительно с телом человече-
ским, тело демона едва плотно. Однако, демон достаточно
материален, чтобы иметь вес и тяжестью своей выдавливать
следы на сыпучих веществах. Довольно распространен обы-
чай сыпать золу на пол, чтобы видеть следы демонов (Тей-
дор). Способ древний – известный еще из легенды и Бэле и
Драконе, где следы ног на золе, которою был посыпан пол,
выдают плута-жреца, приходившего через потаенную дверь
поедать яства, которые ставили перед изображением Бэла. В
половине XIX века в одном из английских городов распро-
странился рассказ о бесе, прогуливавшемся по стенам домов
и потолкам и оставляющем на снегу отпечатки своих дья-
вольских, вывернутых назад ног (Тейлор).

Никто не зрел, как с нею мчался он (Сатана),



 
 
 

Лишь страшный след нашли на прахе…

(Соути-Жуковский)
Во втором веке Татиан считает плотность демонов равною

воздуху (также Исидор Севильский в VII веке) или огню, а
св. Василий Великий считает их еще тоньше и легче. Наобо-
рот, Данте наградил Люцифера, мерзнувшего во льдах Ко-
цита, телом настолько крепким и грубым, что поэт и вожа-
тый его Вергилия взбираются по нему, как по скале.

Наличность тела обусловливает наличность физиологиче-
ских потребностей и отправлений. Будучи телесными, демо-
ны должны питаться, Ориген, Тертуллиан, Афинагор, Ми-
нуций Феликс, Фирмик Матерн, св. Иоанн Златоуст, утвер-
ждают, что любимая пища демонов – пар и дым приносимых
язычниками жертв. Некоторые раввины добавляют к этому
кровь, на которую дьявол бросается всюду, где только мо-
жет ее достать. А немецкая пословица уверяет, что голод-
ный черт и мух жрет. Чувство вкуса дьяволу, по-видимому,
чуждо. В русских и немецких сказках его верно надувают,
подсовывая ему вместо ореха пулю, вместо сыра – камень,
и глупый черт всю эту дрянь добросовестно жует, только
удивляется, что люди находят в ней хорошего. Индусские де-
моны Буты представляются народному воображению каки-
ми-то кишечными паразитами, живущими за счет человече-
ского тела. Получив возможность войти в человека, Бута по-
мещается в нижней части брюха и питается там всеми нечи-



 
 
 

стыми выделениями. В продолжении своего пребывания там
он, расстраивая у человека пищеварение и обращение соков,
является причиной всяких припадков, параличей, времен-
ных умопомешательств, взрывов бешенства, судорог и рев-
матических болей. Все это вполне согласуется с повериями,
относящимися к одержимости, весьма распространенными
у евреев и древних христиан. Первые, например, были уве-
рены, что нечистые духи, вследствие своего малого объема,
вдыхаются вместе с воздухом и, незаметно пробравшись в
тело и действуя на внутренности, причиняют вред здоровью
и заставляют свою жертву выполнять их злые желания. Глав-
ным местонахождением их в теле считались жирные его ча-
сти; сверх того раввины полагали, что на земле в каждом от-
хожем месте обязательно живет какой-нибудь злой дух.
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