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Предисловие

 РОКОВАЯ  КНИГА 

СРЕДНЕВЕКОВЬЯ

Известный богослов II века Ириней, автор влия-

тельного сочинения «Пять книг против ересей», был, 

по-видимому, первым христианским писателем, пы-

тавшимся установить правовое отношение между бо-

гом и Христом с одной стороны и дьяволом — с дру-

гой.

По учению Иринея, дьявол получил право вла-

сти над человеком в тот момент, когда человек под 

влиянием обольщения и искушения нарушил бо-

жеские предписания и совершил грех. Разумеется, 

обольщение и вовлечение человека в грех являются 

преступлением дьявола, насильственно вмешавше-

гося в сотворенную богом область, но раз человек 

добровольно дал себя обольстить и отошел от бога, 

дьявол получил полное право господства над челове-

ком. Бог мог бы лишить дьявола плодов его преступ-

ного вмешательства, но по своей неизреченной спра-

ведливости он этого не делал и предоставил дьяво-

лу право на уже раз обольстившегося человека. Это 

право должно было быть отнято у дьявола человеком, 

который таким же добровольным путем освободил 

бы себя от обольстительной силы дьявола и тем ли-

шил бы последнего права господства над человеком. 

Так было бы восстановлено первоначальное право-

вое отношение между тварью и ее творцом, и дья-

вол был бы побежден и более не обладал бы властью 

над человеком.

Но добровольное освобождение из-под власти 

дьявола превосходит-де силы человека, и вступил-
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ся Спаситель, который должен был быть челове-

ком, так как добровольное освобождение человека 

должно было идти по пути права, законного возвра-

щения человека из-под власти дьявола в лоно боже-

ства. Но Спаситель должен был быть больше, чем че-

ловек, так как дело шло о том, что превосходит че-

ловеческие силы. Дьявол мог быть побежден лишь 

совершенным, абсолютным повиновением Иисуса: 

из-за греха одного человека все люди стали греховны, 

а в силу совершенного повиновения одного все люди 

очистились от греха. Смертью Спасителя люди осво-

бодились от власти дьявола и последний был пленен. 

Но дьявол совершил ошибку: он принял Христа, ко-

торый был безгрешен, за греховного человека, и впа-

дение в эту ошибку привело дьявола к поражению. 

Так как дьявол первоначально не имел права на че-

ловека, то Иисус, собственно, вернул творцу то, что 

ему принадлежало с самого начала.

Правовая теория Иринея (ум. в 202 г.) нашла 

энергичного и неутомимого защитника в лице Ори-

гена (ум. в 254 г.), доказывавшего, что дьявол был 

обманут Спасителем. Получив в силу греха власть 

над человеком, дьявол мог вернуть ее лишь взамен 

какого-либо возмездия, эквивалента; таковым была 

кровь Спасителя. Так смерть Спасителя стала сред-

ством уничтожить силу дьявола: человечность во 

Христе была приманкой, на которую оказался так 

падок дьявол, и он, подобно крысе, попал в мыше-

ловку. Не заметив божественной силы Христа, скры-

вавшейся под человеческой оболочкой, дьявол про-

глотил вместе с мясом и ангельскую божественность, 

и богослов Григорий Назианзин (ум. в 390 г.) раду-

ется, что дьявол остался в дураках. Стремясь за мни-

мо смертным, дьявол, по словам папы Григория Ве-

ликого (см. его объяснения к Книге Иова, так на-
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зыв. Moralia), потерял тех смертных, которые были 

в его власти: «так гонишься за тенью и теряешь на-

личие». Ту же мысль подробно развивал в сочине-

нии «Точное изложение православной веры» круп-

нейший представитель греческой церкви VIII века 

Иоанн Дамаскин. По его словам, дьявол был побе-

жден потому, что вынужден был изрыгнуть раз про-

глоченное, когда он почуял запах непогрешимого 

животворящего тела. И вплоть до Петра Ломбард-

ского (ум. в 1164 г.), изображающего искупителя на 

кресте в виде мышеловки, церковные проповедни-

ки и писатели варьируют на разные лады основную 

мысль Иринея о потере дьяволом дальнейшего гос-

подства над людьми и об искуплении, как об осво-

бождении человека из-под власти дьявола.

Какие глубокие корни пустила эта теория об об-

манутом Христом дьяволе, можно видеть, например, 

из того, что даже в XV веке в Германии вышла кни-

га из кругов, близких Маркионитским общинам, яв-

лявшаяся как бы правовым диспутом между Христом 

и дьяволом на тему о праве власти того и другого 

над людьми. Книга озаглавлена: «Ein Gerichtzhandel 

zwischen Belial hellishen Verweser, als Klager einen Tail, 

und Jesus Christus himmlishen Gott Antworter» («Пра-

вовой спор между Белиалом, управляющим преис-

подней, в качестве жалобщика с одной стороны, 

и Иисусом Христом, небесным богом, ответчиком 

с другой стороны…» Страсбург, 1484).

Так Ириней ввел дьявола в церковную догматику, 

определив ему в ней точное место. Иринею же при-

надлежит и ясно выраженная мысль о том, что дья-

вол создан подобно другим ангелам, что он по при-

роде своей добр, обладает свободной волей и мог бы 

творить одинаково доброе и злое, но по собственной 

воле и вине стал злым и творит одно лишь злое. Он 
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«злоупотребил» своею свободою ввиду присущих ему 

гордыни, надменности и чванства, а также в нема-

лой степени зависти; за эти свойства он, по словам 

Оригена, был низринут с неба на землю и превра-

тился в своего рода падшего ангела. Особенно силь-

но разгорелась его зависть, когда он убедился, что 

у Адама и Евы имеются дети; он увлек поэтому Каина 

на убийство брата, любезного богу, и благодаря это-

му стал родоначальником смерти, продолжающейся 

и ныне. Кроме указанных свойств, на падение дьяво-

ла с неба влияла еще и его непомерная похоть, при-

чина падения столь многочисленных ангелов, гнав-

шихся за дщерьми смертных. От сожительства с ними 

падших ангелов произошли «недостойные небожи-

тельства» демоны, помощники и сотрудники дьявола, 

рыскающие по свету и причиняющие людям много 

зла. По словам Иринея, падение дьявола произошло 

в период между сотворением человека и его искуп-

лением, причем падший ангел телесен, хотя тело его 

«менее физически» обычного человеческого тела.

По убеждению богослова II века Татиана, тело 

дьявола и демонов состоит из воздуха или огня. Бу-

дучи «почти телесными», дьявол и его помощники 

нуждаются в пище, и Ориген утверждает, что они 

«жадно глотают» жертвенный дым. Они умственно 

и физически богаче одарены, нежели обыкновенный 

смертный, и ошибочно предполагать, учит Татиан, 

что они — души умерших. На основании расположе-

ния и движения звезд они предвидят будущее, а так-

же обладают потаенными знаниями, которые охотно 

открывают женщинам.

Последнее положение подчеркивается Климен-

том Александрийским, великим учителем церкви 

конца II века в его сочинении «Строматы» (разно-

цветные ковры).
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Наравне с падшими ангелами, армию дьявола со-

ставляли языческие божества Древнего мира, превра-

тившиеся в процессе развития христианства в пре-

зренных и коварных демонов. Подобно тому, как 

в Персии при переходе от старого язычества доис-

торических иранцев к религии Зороастра прежние 

боги, носившие имя «дева», стали дьяволами, под-

данными губительного Аримана, и их культ был за-

прещен, а самое имя «дева» стало употребляться для 

наименования дьявола, точно так же греко-римские 

божества, как и слово «даймон», некогда обозначав-

шее божество, были низведены торжествовавшим 

христианством с божественного пьедестала и низ-

ринуты в пучину дьявольской преисподней.

Для христиан бывшие боги стали дьяволом и де-

монами, т. е. превзойденными божествами, не поспе-

вающими за колесницей истории, богами отсталы-

ми, богами прошлого, мнимыми и ложными богами 

и, как всякие пережитки, они потеряли свою боже-

ственность и превратились в ее противоположность. 

«Для всех отцов церкви первых трех веков, — пи-

шет Сольдан, — не было сомнения, что боги греков 

и римлян были демонами… это их голос звучал в ора-

кулах; это они вникали в птиц и животных, в храмо-

вые статуи» и т. д.

Но христианин может заставить дьявола и демо-

нов, этот хлам Древнего мира, сознаться, что они 

вовсе не боги, а лишь мертвые боги, реально, однако, 

существующие.

Недаром они проявляют себя в своем старом об-

разе и в христианском мире.

Так, знаменитый турский епископ св. Мартин, 

живший в IV веке, часто видел демонов в образе 

Юпитера, Меркурия, Венеры и Минервы; гораздо 

позже, через несколько столетий, епископ Райнальдо 
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из Ночеры беседовал с демоном, явившимся к нему 

в лице Юпитера, а также Бахуса и Венеры. Точно так 

же ученый XIII века Вильгардо из Равенны имел слу-

чай столкнуться с ушедшими в область преданий бо-

гами, ставшими ныне дьяволами; однажды они пред-

стали перед ним в образе любимых Вильгардо писа-

телей древности — Виргилия, Горация и Ювенала. 

Греко-римское происхождение дьявола побудило од-

нажды Ермолая Барбаро, умершего в 1493 году па-

триархом Аквилеи, обратиться к дьяволу с просьбой 

разъяснить ему, что означает аристотелевский тер-

мин «энтелехия».

Осведомленность дьявола должна была быть, 

по мнению целого ряда богословов Средневековья, 

крайне обширной, ибо вся древняя премудрость, по 

сути своей ложная, но крайне разнообразная и пора-

жающая своей пестротой, является детищем этих ны-

не превзойденных и ставших дьяволами богов. И не 

только в древней науке эти дьяволы сильны и опыт-

ны; они создали и всю материальную культуру древ-

ности и, следовательно, являются удивительно лов-

кими мастерами, зодчими и художниками.

Отсюда — необыкновенные способности черта, 

дьявола.

Это им была построена в царствование импера-

тора Адриана стена между Англией и Шотландией; 

ему принадлежит необыкновенная постройка моста 

в Шелленене (Швейцария); это он соорудил мост че-

рез Дунай в Регенсбурге, через Рону при Авиньоне 

и т. д. Его искусство в этом отношении так велико, 

что он вступил в состязание с архангелом Михаилом 

в деле сооружения в Нормандии самой красивой цер-

кви. Мало того, из «Легенд веков» Виктора Гюго из-

вестно, что дьявол стал спорить с самим богом, кому 

из них удастся создать самую красивую в мире вещь. 
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И в то время, как дьявол, засучив рукава, стал в сво-

ей кузнице ковать прекраснейшую вещь, бог из паука 

создал солнце, и дьявол был посрамлен. «Мертвый» 

бог, бог отошедшего прошлого, поганый бог, конеч-

но, мог быть только побежден настоящим, действи-

тельным, живым богом.

Однако, будучи всезнайкой и всесторонним ис-

кусником, дьявол все свое внимание и все свои не-

обыкновенные способности сосредоточивает на том, 

чтобы как можно больше вредить человечеству, как 

можно сильнее ударить по людям, как можно глуб-

же подорвать власть бога над людьми и подчинить 

их своей сатанинской власти. В этом отношении нет 

различия между происхождением того или иного де-

мона: падший ангел и бывший римско-греческий бог 

преследуют одну и ту же цель, обладают одними и те-

ми же свойствами; основная черта их деятельности — 

причинение зла, вредительства, малефициум. Вот по-

чему их, с точки зрения их основной деятельности, 

следует называть малефиками (зловредителями).

Их вредительство чаще всего проявляется через 

людей, которых они наделяют особыми способно-

стями, направленными ко злу, и которых обычно на-

зывают колдунами, кудесниками, чародеями, волхва-

ми, прорицателями, заклинателями и т. п. Непосред-

ственно или через колдунов дьявол всегда и везде 

старается причинить людям физические страдания, 

насылает засуху, неурожай, голод, чуму, мор, прока-

зу и иные бедствия — правда, по попущению божьему. 

И нравственное зло имеет своим источником дья-

вола и его помощников: они насаждают язычество 

и заставляют язычников смотреть на них как на бо-

жество. От них исходят толкование примет и знаме-

ний, умение угадывать, равно как разные магические 

фокусы, чародейство, колдовство и астрология. Они 



10 Генрих Крамер, Якоб Шпренгер 

враги христианской веры, толкают людей на ереси 

и язычество; по их наущению происходят самые же-

стокие гонения на христиан и на их веру. По уче-

нию св. Киприана, бывшего в III веке главою цер-

квей проконсульской Африки, дьявол является сози-

дателем всякого церковного раскола и ереси.

И для крупнейшего авторитета раннего Сред-

невековья, для блаженного Августина (ум. в 430 г.), 

языческие боги, которым римляне приносили жерт-

воприношения, были на самом деле демонами, ре-

альное существование которых бесспорно, но злая 

воля которых теперь, в силу торжества христиан-

ского вероучения, может быть смягчена и ослабле-

на не жертвоприношениями, а христианским экзор-

цизмом 1. Без этого средства дьявол может вызвать 

всякие болезни и напасти, неурожай, засуху и го-

лод. Августин же твердо уверен в возможности пре-

вращения человека в животное и говорит, что дья-

вол может настолько исказить лицо какого-либо че-

ловека, что окружающие принимают последнего за 

то или иное животное. Это предположение Августин 

сопровождает и другим: возможно, говорит он, что 

окружающие видят не самого человека, а его «фан-

тастикум», отделившийся от него, как то происходит 

во сне, и принявший в силу вмешательства дьявола 

образ определенного животного. Этот «фантастикум» 

принимается Августином за незыблемый факт, ибо 

за него говорят бесконечные случаи во сне, когда от 

человека отделяется и уносится в бесконечное про-

странство его «фантастикум». По существу, Августин 

ставит знак равенства между душой и «фантастику-

мом», распространяясь на тему превращения послед-

1 Т.е. изгнанием дьявольщины из человека, в котором засел 

дьявол. — См. ниже.
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него в образ животного или какого-либо человека 

под влиянием чародейственных сил дьявола.

Может ли и тело, подобно душе-«фантастику-

му», носиться по воздуху? У апостола Павла, воз-

несшегося на третье небо, Августин не находит точ-

ного ответа на этот вопрос и потому оставляет его 

открытым.

Не решается Августин положительно ответить 

и на вопрос о том, может ли дьявол сотворить но-

вое существо; не зная, какой дать ответ, Августин 

говорит, что скрытое в элементах семя дьявол «хо-

рошо видит» и из этого семени, используя свое уме-

ние, он «быстро» сколачивает нужное ему животное, 

хотя оно им и не создается. В этом случае демон на-

поминает и некоторых людей, которые из разных ве-

ществ могут создать червей и мух. Он полагает также, 

что было бы «бесстыдством» отрицать возможность 

плотских сношений дьявола с женщиной — вви-

ду многочисленных заявлений о таковых сношени-

ях. Разумеется, всякие дьявольские напасти, как го-

ворит Августин, происходят с божьего попущения, 

с разрешения бога, как это вытекает из общего уче-

ния о зле, попускаемом богом.

*  *  *

Подлежит ли колдун наказанию? Поскольку кол-

дун, как орудие злой воли демона, причиняет людям 

вред, порчу, зло, насылает на них всякие беды и не-

счастия, отнимает у них сон и спокойствие, лишает 

их пищи и довольствия, он еще в Древнем мире под-

лежал, как всякий преступник, суровому наказанию, 

в меру своего преступления.

Чем больше вреда он приносил, чем значитель-

нее был его малефиций, тем беспощаднее была по-
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стигавшая его кара и тем явственнее торжествовал 

свою победу принцип справедливого возмездия. Так 

как колдун находился во власти богов прошлого, слу-

жил им, то всякое поклонение отжившим богам, ко-

торые в силу своей «превзойденности» превращались 

в злых, преступных демонов, было в античном ми-

ре наказуемо и наказание колдуна носило с внеш-

ней стороны религиозный оттенок, хотя, по суще-

ству, оно было чисто светским.

Демонослужителя или идолопоклонника (что было 

одно и то же) наказывали не за грех, не за веру в от-

жившего бога или в его изображение — икону или 

идол, а за его преступление, совершенное по науще-

нию мстящего миру бога прошлого, отставшего от 

«нынешней» культуры. Если римские императоры 

преследовали христиан, то в этих преследованиях 

не было религиозного момента: христиане находи-

лись во власти злых богов, демонов и идолов, кото-

рые в силу своей природы толкали их на преступ-

ление, за что христиане и терпели соответственные 

наказания.

Такое же отношение к колдунам воспринял на 

первых порах и христианский мир: возврат к идо-

лопоклонству, который теперь означал веру в рим-

ские божества, наказывался потому, что старые бо-

ги в качестве демонов и дьявола могли подстрекать 

отпавших от христианства лишь ко злу, к причине-

нию людям одних лишь бедствий и несчастий. Так 

как смерть от отравления особенно сильно поража-

ла окружающих, то колдунов стали отождествлять 

с отравителями, и малефиций часто даже назывался 

венефицием, т. е. ядовредительством.

Однако если светская власть должна была пре-

следовать преступных колдунов как убийц и прочих 

вредителей, то и церковь, боровшаяся за рост своей 
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паствы, не могла относиться безразлично к отходу 

отдельных ее членов; отход ведь был тем более опа-

сен, что мог совершаться безнаказанно, если идоло-

поклонник не совершал никаких вредительских ак-

тов, несмотря на своего злого искусителя.

Неудивительно, что церковь постепенно нача-

ла включать отпавшего члена в разряд и церковных 

преступников, на которых должны распространяться 

духовные наказания. К последним относились в ка-

честве особенно тяжких отлучение от церкви и от-

каз в причастии перед смертью грешника; для цер-

кви при этом не играл существенной роли размер 

преступления вернувшегося к старому богу пре-

ступника. Церковь наказывала не за вред, нанесен-

ный обществу, и не за преступление, причиненное 

человеку, а за отпадение от церкви, за отступление 

от слова божьего, отступление, могущее и не сопро-

вождаться уголовным преступлением, малефицием. 

В круг колдовства — малефиция — входили магия, 

прорицательство, гадание, обворожение и т. п., при-

чем колдун мог действовать через заклинание или 

всякими иными средствами, которые ему «подстав-

лял» дьявол.

Собор 306 г. в Эльвире самым суровым образом 

осуждает колдовство, ввиду того, что оно возмож-

но лишь в силу возврата человека к идолопоклон-

ству. На этой же точке зрения стояли соборы 314 г. 

в Анкире и 375 г. в Лаодикее, указывавшие, что пред-

ставители духовенства зачастую занимаются колдов-

ством, изготовляют амулеты и становятся заклинате-

лями, гадателями и математиками.

С этого момента ряд соборов останавливается 

на страшном колдовском преступлении и включа-

ет в него поклонение деревьям, скалам, камням, 

источникам и т. п. Провинциальный собор 551 г. 
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в Элюзе не ограничивается уже духовными карами 

и требует наказания плетьми для колдунов низкого 

и рабского звания. Нарбонский собор устанавлива-

ет продажу в рабство свободного человека, впавше-

го в идолопоклонническое колдовство. Таким обра-

зом, с середины VI века мы видим, что церковь тре-

бует двойного наказания колдуна и привлекает к его 

наказанию и светскую власть. Само преступление 

является таким, которое касается обеих властей; оно 

смешанное — delictum mixti fovi — даже в том слу-

чае, когда колдун не причинил вреда, не совершил 

малефиция.

Эти постановления соборов, равно как и анало-

гичные заявления папы, не могли не просачиваться 

в светское законодательство, хотя последнее стреми-

лось иметь дело лишь со «зловредными деяниями» 

колдунов, с учинением ими порчи тому или ино-

му человеку, по жалобе которого и свершался суд 

над колдуном. Частный характер раннесредневеко-

вого суда, где инициатива и обвинение исходили от 

пострадавшей стороны и где отсутствовал принцип 

общественного обвинения, как нельзя лучше гаран-

тировал этот суд от преследования таких колдунов, 

которые, по учению церкви, были отчаяннейшими 

преступниками, но своими действиями не вызывали 

жалоб и не подавали пострадавшим повода к обра-

щению к суду за наказанием гадателя, метателя жре-

бия, ясновидца, вязателя узлов, математика и всяко-

го иного безобидного вида колдовства.

Оставляя в огромном большинстве случаев вне 

поля своего зрения не причиняющих вреда колдунов, 

светский суд в то же время осуждает тех, которые 

творят насилие над летающими по ночам женщина-

ми, которых называют стригами, ламиями или ма-

сками и которым приписывают такие ужасные пре-
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ступления, как высасывание внутренностей из жи-

вых людей или пожирание малых детей.

Светское законодательство считает безумием все 

эти россказни и предостерегает от веры в них, под-

черкивая, однако, факт существования колдунов 

как зловредителей (малефиков), так и таких, кото-

рые своим колдовством не причиняют людям осо-

бого ущерба. Эдикт лонгобардского короля Ротара 

643 г. прямо запрещает христианам верить тому, что 

женщины могут быть вампирами и высасывать вну-

тренности из живых людей, и приказывает судьям не 

допускать, чтобы заподозренные в таком невозмож-

ном преступлении женщины убивались безумцами. 

Карл Великий пошел гораздо дальше Ротара и в сво-

ем первом саксонском капитулярии от 787 г. говорит, 

что смертная казнь должна постичь того, кто, одура-

ченный дьяволом, верит, подобно язычнику, в суще-

ствование пожирающих живых людей стриг или ла-

мий и на этом основании убивает этих несчастных 

мнимых преступников.

Так светское законодательство проводит резкую 

грань между колдовством и «языческим безумием». 

Колдун — реальность, он несет с собою малефиций 

своему ближнему и подлежит как вредитель суровому 

наказанию; вампир — стрига, ламия или маска не су-

ществуют и являются бредом одураченных дьяволом 

отдельных безумцев, совершающих тяжелые насилия 

над мнимыми преступниками, за что сами должны 

подлежать ответственности перед законом.

Но если светский суд отмежевывал себя от народ-

ных безумий, то церковные взгляды, наоборот, все 

более и более приближались к «народному безумию» 

и вскоре овладели и светским судом.

До IX века светское законодательство упорно 

ставило ударение на вреде, учиняемом колдунами, 
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