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Аннотация
Знаменитый средневековый трактат «Молот ведьм» написан в конце XV века

теологами-доминиканцами Я. Шпренгером и Г. Инститорисом. Этот труд объединил опыт
борьбы инквизиции с многочисленными ересями, став самым значительным документом
того времени. Книга дополнена материалами из научно-популярных сочинений второй
половины XIX века – в частности, о том, как боролись с колдунами и ведьмами на Руси.
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Роковая книга Средневековья

 
Известный богослов II века Ириней, автор влиятельного сочинения «Пять книг про-

тив ересей», был, по-видимому, первым христианским писателем, пытавшимся установить
«правовое отношение» между Богом и Христом с одной стороны и дьяволом – с другой.

По учению Иринея, дьявол получил право власти над человеком в тот момент, когда
человек под влиянием обольщения и искушения нарушил Божеские предписания и совер-
шил грех. Разумеется, обольщение и вовлечение человека в грех являются преступлением
дьявола, насильственно вмешавшегося в сотворенную Богом область, но раз человек добро-
вольно дал себя обольстить и отошел от Бога, дьявол получил полное право господства над
человеком. Бог мог бы лишить дьявола плодов его преступного вмешательства, но по своей
«неизреченной справедливости» он этого не делал и предоставил дьяволу право на уже раз
обольстившегося человека. Это право должно было быть отнято у дьявола человеком, кото-
рый таким же добровольным путем освободил бы себя от обольстительной силы дьявола и
тем лишил бы последнего права господства над человеком. Так было бы восстановлено пер-
воначальное «правовое отношение» между тварью и Творцом, и дьявол был бы побежден и
более не обладал бы властью над человеком.

Правовая теория Иринея нашла энергичного и неутомимого защитника в лице Ори-
гена, 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 средством уничтожить силу
дьявола: человечность во Христе была приманкой, на которую оказался так падок дьявол,
и он, подобно крысе, попал в мышеловку. Стремясь за мнимо смертным, дьявол, по словам
папы Григория Великого, потерял тех смертных, которые были в его власти: «Так гонишься
за тенью и теряешь наличие». Ту же мысль подробно развивал в сочинении «Точное изло-
жение православной веры» крупнейший представитель греческой церкви VIII века Иоанн
Дамаскин. И вплоть до Петра Ломбардского, изображающего Искупителя на кресте в виде
мышеловки, церковные проповедники и писатели варьируют на разные лады основную
мысль Иринея о потере дьяволом дальнейшего господства над людьми и об искуплении как
об освобождении человека из-под власти дьявола.

Так Ириней ввел дьявола в церковную догматику, определив ему в ней точное место.
Иринею же принадлежит и ясно выраженная мысль о том, что дьявол создан подобно дру-
гим ангелам, что он по природе 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 злоупотребил своею свободою ввиду присущих ему гордыни, надменности и чван-
ства, а также в немалой степени зависти; за эти свойства он, по словам Оригена, был низ-
ринут с неба на землю и превратился в своего рода падшего ангела. Особенно сильно разго-
релась его зависть, когда он убедился, что у Адама и Евы имеются дети; он увлек поэтому
Каина на убийство брата, любезного Богу, и благодаря этому стал родоначальником смерти,
продолжающейся и ныне. Кроме указанных свойств, на падение дьявола с неба влияла еще
и его непомерная похоть, причина падения столь многочисленных ангелов, гнавшихся за
дщерьми смертных. От сожительства с ними падших ангелов произошли демоны, помощ-
ники и сотрудники дьявола, рыскающие по свету и причиняющие людям много зла.

По убеждению богослова II века Татиана, тело дьявола и демонов состоит из воздуха
или огня. Будучи «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
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– души умерших. На основании расположения и движения звезд они предвидят будущее, а
также обладают потаенными знаниями, которые охотно открывают женщинам.

Последнее положение подчеркивается Климентом Александрийским, великим учите-
лем церкви конца II века в его сочинении «Строматы» («Разноцветные ковры»).

Наравне с падшими ангелами, армию дьявола составляли языческие божества древ-
него мира, превратившиеся в процессе развития христианства в презренных и коварных
демонов. Подобно тому, как в Персии при переходе от язычества доисторических иранцев
к религии Зороастра, прежние боги, носившие имя «дева», стали демонами, подданными
губительного Аримана, и их культ был запрещен, а самое имя «дева» стало употребляться
для наименования дьявола, точно так же греко-римские божества, как и слово «даймон»,
некогда обозначавшее божество, были низведены торжествовавшим христианством с боже-
ственного пьедестала и низринуты в пучину дьявольской преисподней.

Но христианин может заставить дьявола и демонов, этот хлам древнего мира,
сознаться, что они вовсе не боги, а лишь мертвые боги, реально, однако, существующие.

Осведомленность дьявола должна была быть, по мнению целого ряда богословов сред-
невековья, крайне обширной, ибо вся древняя премудрость, по сути своей ложная, но крайне
разнообразная и поражающая своей пестротой, является детищем этих ныне превзойденных
и ставших дьяволами богов. И не только в древней науке эти демоны сильны и опытны; они
создали и всю материальную культуру древности и, следовательно, являются удивительно
ловкими мастерами, зодчими и художниками.

Отсюда – необыкновенные способности черта, дьявола.
Однако, будучи всезнайкой и всесторонним искусником, дьявол все свое внимание и

все свои необыкновенные способности сосредоточивает на том, чтобы как можно больше
вредить человечеству, как можно сильнее ударить по людям, как можно глубже подорвать
власть Бога над людьми и подчинить их своей сатанинской власти. В этом отношении нет
различия между происхождением того или иного демона: падший ангел и бывший рим-
ско-греческий бог преследуют одну и ту же цель, обладают одними и теми же свойствами;
основная черта их деятельности – причинение зла, вредительство, малефициум. Вот почему
их, с точки зрения их основной деятельности, следует называть малефиками (зловредите-
лями).

Их вредительство чаще всего проявляется через людей, которых они наделяют осо-
быми способностями, направленными ко злу, и которых обычно называют колдунами, кудес-
никами, чародеями, волхвами, прорицателями, заклинателями и т. п. Непосредственно или
через колдунов дьявол всегда и везде старается причинить людям физические страдания,
насылает засуху, неурожай, голод, чуму, мор, проказу и иные бедствия – правда, по попу-
щению Божьему. И нравственное зло имеет своим источником дьявола и его помощников:
они насаждают язычество и заставляют язычников смотреть на них как на божество. От
них исходят толкование примет и знамений, умение угадывать, равно как и разные магиче-
ские фокусы, чародейство, колдовство и астрология. Они враги христианской веры, толкают
людей на ереси и язычество; по их наущению происходят самые жестокие гонения на хри-
стиан и на их веру. По учению св. Киприана, бывшего в III веке главою церквей проконсуль-
ской Африки, дьявол является создателем всякого церковного раскола и ереси.

И для крупнейшего авторитета раннего средневековья, для блаженного Августина,
языческие боги, которым римляне приносили жертвоприношения, были на самом деле демо-
нами, реальное существование которых бесспорно, но злая воля которых теперь, в силу тор-
жества христианского вероучения, может быть смягчена и ослаблена не жертвоприношени-
ями, а христианским экзорцизмом.1 Без этого средства дьявол может вызвать всякие болезни

1 Т. е. изгнанием дьявольщины из человека, в котором засел дьявол.
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и напасти, неурожай, засуху и голод. Августин же твердо уверен в возможности превраще-
ния человека в животное и говорит, что дьявол может настолько исказить лицо какого-либо
человека, что окружающие принимают последнего за то или иное животное. Это предполо-
жение Августин сопровождает и другим: возможно, говорит он, что окружающие видят не
самого человека, а его «фантастикум», отделившийся от него, как то происходит во сне, и
принявший в силу вмешательства дьявола образ определенного животного. Этот «фантасти-
кум» принимается Августином за незыблемый факт, ибо за него говорят бесконечные случаи
во сне, когда от человека отделяется и уносится в бесконечное пространство его «фантасти-
кум». По существу, Августин ставит знак равенства между душой и «фантастикумом», рас-
пространяясь на тему превращения последнего в образ животного или какого-либо человека
под влиянием чародейственных сил дьявола.

 
* * *

 
Подлежит ли колдун наказанию? Поскольку колдун, как орудие злой воли демона, при-

чиняет людям вред, порчу, зло, насылает на них всякие беды и несчастия, отнимает у них
сон и спокойствие, лишает их пищи и довольствия, он еще в древнем мире подлежал, как
всякий преступник, суровому наказанию, в меру своего преступления.

Чем больше вреда он приносил, чем значительнее был его малефиций, тем беспощад-
нее была постигавшая его кара и тем явственнее торжествовал свою победу принцип спра-
ведливого возмездия. Так как колдун находился во власти богов прошлого, служил им, то
всякое поклонение отжившим богам, которые в силу своей «превзойденности» превраща-
лись в злых, преступных демонов, было в античном мире наказуемо, и наказание колдуна
носило с внешней стороны религиозный оттенок, хотя по существу оно было чисто свет-
ским.

Демонослужителя или идолопоклонника (что было одно и то же) наказывали не за грех,
не за веру в отжившего бога или в его изображение – икону или идол, – а за его преступле-
ние, совершенное по наущению мстящего миру бога прошлого, отставшего от «нынешней»
культуры. Если римские императоры преследовали христиан, то в этих преследованиях не
было религиозного момента: христиане находились во власти злых богов, демонов и идо-
лов, которые в силу своей природы толкали их на преступление, за что христиане и терпели
соответственные наказания.

Такое же отношение к колдунам воспринял на первых порах и христианский мир: воз-
врат к идолопоклонству, который теперь означал веру в римские божества, наказывался
потому, что старые боги в качестве демонов и дьявола могли подстрекать отпавших от хри-
стианства лишь ко злу, к причинению людям одних лишь бедствий и несчастий. Так как
смерть от отравления особенно сильно поражала окружающих, то колдунов стали отож-
дествлять с отравителями, и малефиций часто даже назывался венефицием, т. е. ядовреди-
тельством.

Однако если светская власть должна была преследовать преступных колдунов как
убийц и прочих вредителей, то и церковь, боровшаяся за рост своей паствы, не могла отно-
ситься безразлично к отходу отдельных ее членов; отход ведь был тем более опасен, что
мог совершаться безнаказанно, если «идолопоклонник» не совершал никаких вредитель-
ских актов, несмотря на своего злого искусителя.

Неудивительно, что церковь постепенно начала включать отпавшего члена в разряд
и церковных преступников, на которых должны распространяться духовные наказания. К
последним относились в качестве особенно тяжких отлучение от церкви и отказ в причастии
перед смертью грешника; для церкви при этом не играл существенной роли размер преступ-
ления вернувшегося к старому богу преступника. Церковь наказывала не за вред, причинен-
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ный обществу или человеку, а за отпадение от церкви, за отступление от Слова Божьего,
отступление, могущее и не сопровождаться уголовным преступлением, малефицием. В круг
колдовства – малефиция – входили магия, прорицательство, гадание, обворожение и т. п.,
причем колдун мог действовать через заклинание или всякими иными средствами, которые
ему «поставлял» дьявол.

Собор 306 года в Эльвире самым суровым образом осуждает колдовство ввиду того,
что оно возможно лишь в силу возврата человека к идолопоклонству. На этой же точке зре-
ния стояли соборы 314 года в Анкире и 375 года в Лаодикее, указывавшие, что представители
духовенства зачастую занимаются колдовством, изготовляют амулеты и становятся закли-
нателями, гадателями и «математиками».

С этого момента ряд соборов останавливается на страшном колдовском преступлении
и включает в него поклонение деревьям, скалам, камням, источникам и т. п. Провинциаль-
ный собор 551 года в Элюзе не ограничивается уже духовными карами и требует наказания
плетьми для колдунов низкого и рабского звания. Нарбонский собор устанавливает продажу
в рабство свободного человека, впавшего в идолопоклонническое колдовство. Таким обра-
зом, мы видим, что с середины VI века церковь требует двойного наказания колдуна и при-
влекает к его наказанию и светскую власть. Само преступление является таким, которое
касается обеих властей; оно смешанное – delictum mixti fovi – даже в том случае, когда кол-
дун не причинил вреда, не совершил малефиция.

Эти постановления соборов, равно как и аналогичные заявления папы, не могли не
просачиваться в светское законодательство, хотя последнее стремилось иметь дело лишь
с «зловредными деяниями» колдунов, с учинением ими порчи тому или иному человеку,
по жалобе которого и свершался суд над колдуном. Частный характер раннесредневекового
суда, где инициатива и обвинение исходили от пострадавшей стороны и где отсутствовал
принцип общественного обвинения, как нельзя лучше гарантировал этот суд от преследова-
ния таких колдунов, которые, по учению церкви, были отчаяннейшими преступниками, но
своими действиями не вызывали жалоб и не подавали пострадавшим повода к обращению
к суду за наказанием гадателя, метателя жребия, ясновидца, вязателя узлов, «математика» и
всякого 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, кто творит насилие над лета-
ющими по ночам женщинами, которых называют стригами, ламиями или масками и кото-
рым приписывают такие ужасные преступления, как высасывание внутренностей из живых
людей или пожирание малых детей.

Светское законодательство считает безумием все эти россказни и предостерегает от
веры в них, подчеркивая, однако, факт существования колдунов, как зловредителей (малефи-
ков), так и таких, которые своим колдовством не причиняют людям особого ущерба. Эдикт
лангобардского короля Ротара 643 года прямо запрещает христианам верить тому, что жен-
щины могут быть вампирами и высасывать внутренности из живых людей, и приказывает
судьям не допускать, чтобы заподозренные в таком невозможном преступлении женщины
убивались безумцами. Карл Великий пошел гораздо дальше Ротара и в своем первом сак-
сонском капитулярии от 787 года говорит, что смертная казнь должна постичь того, кто, оду-
раченный дьяволом, верит, подобно язычнику, в существование пожирающих живых людей
стриг или ламий и на этом основании убивает этих несчастных мнимых преступников.

Так светское законодательство проводит резкую грань между колдовством и «языче-
ским безумием». Колдун – реальность, он несет с собою малефиций своему ближнему и под-
лежит как вредитель суровому наказанию; вампир-стрига, ламия или маска не существуют и
являются бредом одураченных дьяволом отдельных безумцев, совершающих тяжелые наси-
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лия над мнимыми преступниками, за что сами должны подлежать ответственности перед
законом.

Но если светский суд отмежевывал себя от народных безумий, то церковные взгляды,
наоборот, все более и более к ним приближались и вскоре овладели и светским судом.

До IX века светское законодательство упорно ставило ударение на вреде, учиняе-
мом колдунами, и в меру этого вреда устанавливало для малефика то или иное наказание;
с момента же ослабления светской власти и усиления церковной начинается выпячивание
религиозного характера преступления колдуна. Его ждет наказание не только за то, что он
причинил ущерб людям, но и за то, что он совершил богохульство, впал во власть демона,
преклонился перед силой языческого начала, и степень наказания, определяемая светским
судом, соответствует все более и более величине греха, а не преступления: убийство, совер-
шенное без специфической примеси колдовства, может быть наказано менее сурово, чем
гадание или заговаривание, в котором ярко сказался элемент дьявольского наваждения.

Так светский закон, ища сближения с церковью, впитывает в себя канонические эле-
менты и не только предлагает церкви свой карающий меч, но и сам проникается ее духом и
отклоняется от прежнего взгляда, видевшего в преступнике-колдуне вредителя, а не греш-
ника.

Народная фантазия обогащается «учеными» измышлениями, схоластическими ухищ-
рениями и языческой мифологией. Богословская мысль питается народными суевериями и
в свою очередь сеет в народе фанатизм, безумие и ужас. Как из рога изобилия, льются на
обезумевшее человечество комментарии к «великим» учителям, рассказывающие о небыва-
лых и неслыханных дерзостях и злодеяниях дьявола. Одно его деяние страшнее другого, и
монахи изощряют все свои способности, чтобы изобразить самый фантастический подвиг
ставшего героем целой эпохи дьявола. Аббат Гиберт из Ножана передает, что его собствен-
ный отец подпал под чары дьявола и потому он, Гиберт, родился на семь лет позже, чем дол-
жен был родиться. В эти семь лет отцовской импотенции к матери Гиберта явился однажды
ночью дьявол в образе мужчины, готового вступить в связь с ней; однако дьявол был свое-
временно прогнан добрым духом, заинтересованным в сохранении нравственной чистоты
матери Гиберта.

Умением прогонять дьяволов, являвшихся к женщинам в образе мужчин, особенно
отличался знаменитый проповедник Бернард из Клерво. Он много способствовал оживле-
нию в XII–XIII веках учения Августина Блаженного, благодаря Бернарду стали популярны
в народе наиболее безумные деяния демонов и дьявола.

Не менее ужасные истории рассказывает в своем «Поликратике» Иоганн из Солсбери,
большой знаток сочинений Августина и Исидора. С Иоганном по части дьявольских ужа-
сов соперничает Петр из Блуа, распространяющийся на тему о том, как по указанию дья-
вола женщины изготовляли глиняные фигуры и через их посредство мучили своих врагов
или вселяли любовь в души тех, кого любили. Из ряда нормандских монастырей распро-
странялись по Северной Франции такие ужасы, что потребовалось вмешательство папы для
успокоения монастырской братии и всего населения. То же имело место в знаменитом Кор-
вейском монастыре, откуда исходили фантастические бредни, которым, по словам аббата
Вибальда из того же Корвея, не стал бы верить даже язычник. Теперь стали принимать как
нечто достоверное то, что гунны произошли от демонов, что жители острова Кипр являются
детьми дьявола, принявшего вид мужчины и вступившего в половую связь с женщиной.
Такой дьявол уже и раньше стал называться инкубом (сверху лежащим), в противополож-
ность дьяволу, принимавшему вид женщины и называвшемуся суккубом (лежащим снизу).
Об английском короле Мерлине говорили, что он родился от инкуба и дочери-монашенки
английского короля, и Вальтер Мап говорит о целом ряде лиц, родившихся точно таким же
образом.
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Вопрос об инкубах и суккубах делается излюбленной темой теологической мысли,
и Вильгельм Парижский посвящает ей особенно много внимания; пигмеи, фавны, обо-
ротни-волки и гиены, все они – разные демоны и полудемоны, самым коварным образом
распоряжающиеся судьбою людей. Фавн, по его мнению, есть смертное, не вполне демони-
ческое существо, родившееся от инкуба и женщины. Впрочем, Вильгельм Парижский пола-
гает, что демон не в состоянии произвести на свет человека и лишь пользуется человеческим
семенем, которое он вводит в женщину, становящуюся тем самым матерью.

Однако церковь, всячески распространяя бредни о дьяволе, постепенно запуталась в
собственных противоречиях и сама начала бояться дьявольского наваждения. Желая нака-
зать слабых людей за колдовство, приравниваемое ею к ереси, церковь создала такую метлу,
которая, казалось, выметет самую церковь и оставит земную юдоль всецело во власти одного
лишь дьявола.

Но до XIII века число преследований за колдовство было сравнительно невелико: цер-
ковь иногда как бы стушевывалась перед государством и предоставляла ему преследовать
действовавших под влиянием дьявола преступников.

 
* * *

 
В связи с развитием средиземноморской торговли и появлением торговой буржуазии

в Южной Франции и Северной Италии началось направленное против церкви движение.
Это движение уже в XI веке приняло крупные размеры. Во главе его зачастую стояла тор-
говая буржуазия, недовольная тем, что церковь стесняла ее размах и конкурировала с ней
там, где сама начала торговать. К этому движению вскоре примкнули городская мелкота и
крестьянство, разоряемые церковной десятиной и всяческими иными поборами. Это народ-
ное движение, руководимое торговой буржуазией, но опиравшееся на крестьян и ремеслен-
ников, церковь назвала еретическим, окрестив его сторонников именем катаров. К этому
антицерковному движению присоединилась и значительная часть землевладельческой ари-
стократии, ненавидевшая церковь за ее обширные владения.

Как всякая ересь, катарство подлежало в первую очередь церковному суду, приговоры
которого до XI века, до появления катарства, часто ограничивались духовными наказаниями,
как-то: епитимией, временным отлучением от церкви, иногда пожизненным, не дававшим
возможности получить причастие даже на смертном одре. Правда, церковь время от времени
побуждала светские суды выказывать свою благочестивую суровость (pius rigor) в отноше-
нии еретиков и применять к ним смертную казнь, и государственные суды покорно подчи-
нялись этому требованию. Но такие обращения носили скорее эпизодический характер, и
лишь с появлением катаров церковь потребовала, чтобы все суды, безразлично – духовные
или светские, встали на защиту попираемой церкви, и во имя истребления ереси заклинала
весь христианский мир не останавливаться ни перед чем и широко применять «всю мощь
своей карающей власти». Так как в катарской ереси были налицо элементы, сближавшие ее
с колдовством, ибо катары превозносили силу дьявола и приписывали ему господство над
материальным миром, то карательные органы решили подвергать катаров тем наказаниям,
каким они подвергали наиболее закоренелых колдунов, зловредителей. И в 1022 году в Орле-
ане была, по распоряжению французского короля, сожжена первая партия катаров. Выбор
именно этого вида наказания мотивировался тем, что сожжение – наиболее болезненное
наказание и что оно уничтожает «без остатка» преступника-еретика. Вслед за орлеанским
сожжением запылали костры в Тулузе, Лиможе, Монтефорте, Аррасе и других местах. Энер-
гичная деятельность светских и церковных судов привела к загону катарской ереси в подпо-
лье. Но процесс разложения феодального и натурального хозяйства продолжался; народное
недовольство усиливалось, крепла торговая буржуазия, учащались ее столкновения с цер-
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ковью, и противоречия общественной жизни выливались в форму религиозного брожения
– рядом с катарством, начавшим постепенно сходить со сцены, появилось близкое ему по
духу движение вальденцев.

По своему размаху вальденство было гораздо обширнее катарства – настолько,
насколько XIII век дальше ушел в своем развитии от предшествовавшего ему века, тем более,
что крестовые походы ускоряли темп общественной жизни, и Европа за одно столетие пере-
жила больше, чем переживала обычно за два или три столетия. Вальденство стало пред-
ставлять серьезную опасность для церкви, и последняя решила напрячь все свои силы для
борьбы с этой новой ересью. Церковные суды в глазах папы выглядели недостаточно силь-
ным орудием для искоренения этой страшной опасности; были объявлены внутренние кре-
стовые походы, а затем была введена и инквизиция.

Инквизиция должна была вырвать из тела Европы жало ереси.
Но есть ли колдовство – ересь? Ведь ересь характеризуется, во-первых, ошибкой в

мышлении (error in ratione), a, во-вторых, упорством (pertinacia) в этой ошибке. Но ведь кол-
дун, веря в дьявола, не совершает ошибки в мышлении, ибо дьявол действительно суще-
ствует и упорство колдуна не может быть еретическим, так как он упорствует не в ошибке, а
в том, что фактически подтверждается и церковью, и всеми ее авторитетами. Правда, ерети-
ком называется всякий вообще, кто «либо рождает ложные или новые мысли, либо следует
им» (falsas vel novas opiniones gignit vel sequitur). Но ведь колдун не «рождает» ни ложных,
ни «новых» мыслей – и казалось, что все виды колдовства, которое так трудно подогнать
под ересь, останутся вне сферы компетенции инквизиционных судов.

И действительно, когда известный своей жестокостью доминиканец-инквизитор Бер-
нард из Ко, прозванный Молотом еретиков, открыл в 1245 году еретическое гнездо в
местечке Лемас Сен-Пюэль (между Тулузой и Каркасоном) и привлек к своему трибуналу в
качестве полусвидетелей-полупреступников поголовно все население местечка, он не счел,
в качестве инквизитора, возможным возбудить дело против какой-то колдуньи, заявившей,
что она околдовала одежду, пояс и сандалии своих соседок, чтобы предохранить их от всех
болезней. Точно так же нет почти никаких указаний на колдовских преступников в тех 5600
процессах, какие были возбуждены этим же Бернардом из Ко, хотя он действовал в том рай-
оне, который в XIII веке насчитывал немалое количество колдуний и колдунов. И тулузский
инквизитор Бернард Ги, действовавший в начале XIV века, не упоминает в своих 600 про-
цессах ни одного колдуна. Правда, это число процессов не охватывает всей деятельности
Бернарда Ги; но ничто не наводит на мысль о том, что в неопубликованных процессах этого
инквизитора может оказаться более или менее значительное число колдовских дел. По-види-
мому, инквизиторы не считали колдовство ересью, подлежащей преследованию инквизи-
цией, и в течение 60–70 лет с момента учреждения инквизиции обычно оставляли колдунов
во власти епископских и светских судов. Однако постепенно мысль о тесной связи между
колдовством и ересью начинает проникать в церковную среду, и все настойчивее выдвига-
ется необходимость включить колдовство в сферу деятельности инквизиции и отождествить
колдунов с еретиками, в частности, с катарами и вальденцами.

Уже в первой половине XIII века против катаров и вальденцев, жестоко преследуемых
и потому, естественно, совершавших свои религиозные обряды тайком, по ночам, в подпо-
лье, было выдвинуто обвинение в устройстве «синагоги сатаны». В этой «синагоге» проис-
ходят якобы самые ужасные виды богохульства, церковь и Христос подвергаются жесточай-
шим оскорблениям и для вящего посрамления истинной веры в эту «синагогу» прибывает
сам сатана, которому оказываются отвратительнейшие почести и знаки благоговения. Появ-
ление сатаны дает повод стремиться в эту «синагогу» и колдунам, чтобы там, одновременно
с катарами, выразить свои чувства дьяволу и получить от него те или иные указания относи-
тельно колдовства. Так происходят общие собрания еретиков и колдунов. Такие собрания не
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могут не сблизить всех поклонников дьявола и не сплотить их в почти однородную еретиче-
скую массу. На этих собраниях колдуны вступают добровольно в союз с дьяволом и заклю-
чают с ним договор, «пакт».

 
* * *

 
Церкви давно был известен факт добровольного союза человека с дьяволом, – теперь,

с середины XIII века, в связи с «синагогой сатаны» катаров, эти «пакты» стали обычным
явлением – на страницах теологических трактатов; их описаниями пестрят все работы как
инквизиторов, так и прочих представителей католицизма.

Как колдуны, так и еретики являются вассалами своего сеньора – дьявола, и приносят
ему обычный в феодальном мире гомагиум (почтение), выражающийся поцелуем. И на тему
о синагогальных оргиях, о дьявольских поцелуях, о ночных собраниях еретиков и колдунов,
о блуде, богохульстве, о повальном грехе, о содомских извращениях пишутся многочислен-
ные «ученые» и «неученые» работы, выводы которых сводятся к тому, что еретики и кол-
дуны мало чем отличаются друг от друга, и если первые подлежат инквизиционному суду,
то нет основания изымать вторых из-под его власти, так как в действиях колдунов еретиче-
ский элемент достаточно силен, чтобы останавливаться еще на вредительской стороне их
деятельности.

Они в большей степени грешники, чем преступники; они не должны пользоваться
«льготами» светских и епископских судов. И авторитетный инквизитор Николай Эймерик
много раз в своем руководстве подчеркивает, что с юридической точки зрения важно не зло-
вредительство колдуна, а характер его связи с дьяволом и выяснение, требует ли колдун от
дьявола того, что, по учению церкви, доступно исключительно лишь Богу. Если он этого
требует и верит, что дьявол не уступает во всемогуществе Богу, то он еретик, ибо это есть
ошибка в мышлении (error in ratione).

Сближение колдунов с катарами, сделанное церковниками в интересах распростра-
нения на первых жестоких норм инквизиционного судопроизводства, вело к тому, что из
индивидуального преступления колдовство превратилось как бы в коллективное, и возникла
мысль о колдовской секте, члены которой, собравшись группой, совершают общий акт
поклонения дьяволу, получают от него общие указания и совместно осуществляют его волю,
его приказания. Разумеется, групповые, сектантские преступления приобретали в глазах
церкви более тяжкую форму, чем индивидуальные, и с конца XIII века каждый разоблачен-
ный колдун влечет за собою розыски его сообщников, братьев по секте. Эти розыски, сопро-
вождавшиеся в инквизиционном судопроизводстве «сознанием» преступников во время
пыток, выдачей мнимых соучастников преступления, доносами, ссылкой на общее мнение,
разными формами подозрения, временным заключением на предмет более определенного
установления вины, стали применяться к получившему характер сектантского движения
колдовству и вызвали здесь такие же отвратительные явления, как и при преследовании дру-
гих видов ереси. Начинаются массовые казни и открытия целых гнезд колдунов.

Оправданием для вмешательства инквизиции послужили еще и постановления папы
Александра IV, а также ряда богословских авторитетов о том, что в круг ведения инквизи-
ции входит не только ересь в узком смысле, но и все, что «явно пахнет ересью» (haeresim
manifeste sapit). Разумеется, установление «пахучести» дела предоставлялось произволу
суда, которого нисколько не ограничивала оговорка о «явности» еретического запаха. Беско-
нечные схоластические толкования выражения «явно пахнет» в конечном счете клонились
к подведению всякого колдовства под понятие о ереси, подлежащей инквизиционному суду.
Так «синагоги сатаны» с их собраниями, на которых приносилось почтение (гомагиум) дья-
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волу, имели роковое значение для колдунов, загнанных этим «коллективным почтением» в
страшные колодки инквизиционного суда.

Эти же синагогальные собрания расширили и объем представлений о колдовстве и
создали новый вид колдовства – мы имеем в виду ведовство.

Синагогальные собрания изображались злостными фантазерами в виде многолюдных
сходок, на которых присутствовали катары, вальденцы и колдуны из разных местностей;
чем больше было посетителей на этих сходках, тем более торжественный они носили харак-
тер и тем ярче проявлялись на них блуд, богохульство и поклонение дьяволу. Инквизиторы
поэтому подчеркивали многолюдность собраний и утверждали, что истинное число их посе-
тителей скрывается попавшим в руки суда еретиком. Необходимость изобретения «огром-
ных сходок» наводила на мысль о возможности преодоления дьяволом дальности расстояния
и перебрасывания им своих поклонников с места на место с помощью наделения их способ-
ностью летать по воздуху и совершать таким образом самые далекие путешествия. Об этой
способности говорил еще Августин Блаженный, и если он определенно утверждал лишь о
«фантастикуме», т. е. о перелетах души, то вопрос о телесном путешествии по воздуху он
оставлял открытым, заявляя, что не знает, вознесся к третьему небу апостол Павел телом
или душой. Колебания Августина составляли предмет бесконечных рассуждений богосло-
вов. Казалось, что канон Episcopi, долгое время приписываемый Анкирскому собору, решал
этот вопрос бесповоротно в сторону невозможности телесных полетов и снимал его окон-
чательно с обсуждения, заявляя, что вера в ночные путешествия людей по воздуху является
впадением в заблуждение язычников и внушается маловерным волею не Божественного, а
злого духа.

На самом деле, однако, этот канон оказался бессилен в борьбе с церковной схоласти-
кой, продолжавшей, после некоторых колебаний и временной нерешительности, утверждать
сначала возможность, а затем и реальность воздушных человеческих путешествий.

В 1239 году были в один день сожжены в Монт-Эме близ Шалона на Марне 182 катара;
сожжение носило очень торжественный характер и собрало много представителей духовен-
ства и массу горожан и крестьян. Инквизитору удалось добиться от одной преступницы при-
знания, что она в одну ночь совершила полет из Шампани в Милан, где присутствовала
на торжественной трапезе, совершавшейся миланскими и иными катарами. При своем воз-
душном путешествии она вместо себя оставила в кровати рядом с мужем дьявола, приняв-
шего ее образ и ввергшего мужа в заблуждение относительно ее исчезновения. Правдивость
и точность этих слов тем меньше могли вызывать сомнения, что признания этой «жалкой
катарки» добился известный инквизитор Роберт Ле-Бугр, который в течение двадцати лет
был в Милане катаром, прекрасно знал нравы и верования этой секты и в 1233 году был
назначен папой Григорием IX инквизитором, чтобы, применяя свои обширнейшие познания
в этой области, лучше служить делу искоренения ереси.2

Случай в Монт-Эме с «очевидностью, бросавшейся в глаза», показал возможность
многолюдных ночных собраний, не считавшихся ни с дальностью расстояния, ни с разли-
чием языков и обычаев, ни с полом, ни с возрастом. Отныне инквизиция заговорила о сле-
тающихся из разных концов Европы стаях и для уловления этих преступников разбросала
по многим странам настоящую сеть инквизиционных трибуналов. Эти собрания, получив-
шие название «шабаш», были почти однообразны, построены по одному и тому же типу, с
одинаковым ритуалом.

Различали по многолюдности два вида шабаша: малый и большой. На большой соби-
раются ведьмы целого округа, обычно на покинутом кладбище, вокруг виселицы, развалин

2 Бывшие катары, перешедшие затем в лоно истинного католицизма Роберт Ле-Бугр, Петр из Вероны и Райниер Саккони
были самыми грозными инквизиторами в XIII в.; их руками были сожжены сотни катаров и вальденцев.
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замка или монастыря. Чтобы попасть на шабаш, ведьмы пользуются специальной мазью,
приготовленной из печени детей, умерших некрещеными. Достаточно ведьме намазать себе
тело этой мазью, произнести магическое слово и сесть верхом на помело, чтобы сейчас же
полететь по воздуху и очутиться на месте шабаша. Ветер, буря, дождь, время, расстояние,
тьма и иные помехи отступали перед магическими словами ведьмы, вылетавшей то из трубы,
то даже из герметически закрытой комнаты. Однако, прибыв на место, ведьмы подвергались
осмотру и должны были доказать, что имеют на теле «печать сатаны», т. е. места, до которых
некогда дотронулся дьявол, сделавший их навеки нечувствительными. После этого начина-
лось поклонение сидевшему на троне дьяволу, украшенному длинным хвостом и имевшему
козлиные ноги и крылья, как у летучей мыши.

На шабаше все происходило наизнанку: дьяволу отвешивали низкие поклоны, повер-
нувшись спиной; отрекались от Бога, Богородицы, святых и посвящали себя дьяволу. Сатана
издевался над крещением, заставлял всякого наступать на крест; ведьмы и колдуны, с факе-
лами в руках, бешено танцевали, повернувшись друг к другу спинами; в полночь падали
ниц и затем открывалось пиршество. В изобилии пожирались жабы, а также печень и сердца
детей, умерших некрещеными; пиршество сопровождалось циничными танцами и ужас-
ными оргиями, за которыми следовала черная обедня. Облаченный в черную ризу дьявол
злобно издевался над христианской службой и предлагал для поклонения огромную крас-
ную морковь. До появления зари и пения петухов происходило пиршество вперемежку с
танцами, оргиями и карикатурной церковной службой. Первые лучи света разгоняли ведьм,
и они разлетались, точно пуганые вороны. По пути они выбрасывали свои мази и яды на
жатву и тем самым ее губили; если путь был очень далек, ведьмы оборачивались в домаш-
них животных и возвращались домой незамеченными.

Не следует думать, что ведьмы причиняли обществу вред лишь в дни шабаша. Нет,
с первого момента их знакомства с дьяволом на людей сыпались разные бедствия, глав-
ным образом благодаря магическому порошку, который вручался дьяволом ведьме в каче-
стве символа заключенного союза. Ведьмы систематически и упорно разбрасывали щепотки
этого порошка, изготовленного из толченых костей мертвецов и пены жаб, и от этого гибла
жатва, поля покрывались червями, жабами, сусликами и змеями, умирали люди, пища, в
которую попадал порошок, становилась ядовитой и приносила верную гибель человеку.
Мало того, с помощью магической палочки, которой ведьма ударяла по луже, она вызывала
проливные дожди и грозный град, переносила плодородие с поля одного крестьянина на
поле его соседа и т. д.

Все это ведьма производила как по собственной воле, так и по приказу дьявола, и если
она пыталась не повиноваться ему, он бил и терзал ее, вселялся в нее и делал ее одержимой,
т. е. ее устами изрекал кощунства, ее руками причинял скверну, ее ногами топтал чужую
жизнь и чужое имущество и вообще всячески издевался над нею, и она оказывалась не менее
опасной, чем в состоянии активного ведовства.

Нельзя сказать, что ведьмы были счастливы: в огромном большинстве случаев дья-
волы не исполняли тех обещаний, которые они давали при заключении договора: обещанные
деньги и драгоценности вскоре превращались в мусор, жаб и кротов, и дьявол обманывал
всех, кто только с ним вступал в какие-либо сношения.

По-видимому, первой жертвой этого нового вида преступления, когда женщина обви-
нялась в сожительстве с дьяволом и производила ночные путешествия по воздуху на шабаш,
нужно считать 56-тилетнюю аристократку из Тулузы – Анжелу Лабарт, у которой от сожи-
тельства с дьяволом родилось чудовище с волчьей головой и хвостом дракона. Каждую ночь
Анжела крала маленьких детей, которыми она кормила свое чудовище. Все эти факты с боль-
шой достоверностью, тем меньше допускающей сомнения, что Анжела сама созналась в
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еженощных совокуплениях с дьяволом, были установлены инквизитором Гуго Леонидом,
который сжег преступницу на большом аутодафе в 1276 году.

До Анжелы Лабарт несколько преступниц в окрестностях Трира подверглись тому же
наказанию, но они не сознались, что сожительствовали с дьяволом; они были основательно
изобличены в подозрительных сношениях лишь с жабой и кошкой. Мужчин не жгли на
кострах за сношения с котами и козлами, так как это не было еретическим преступлением.

15 ноября 1347 года перед епископом Альбертом из Манда (в Лангедоке) предстал свя-
щенник Стефан Пепен по обвинению в том, что четыре года тому назад он намеревался
через восковое изображение епископа умертвить его. Под пыткой Стефан сознался в своем
преступном намерении: он действительно приобрел два фунта воска, изготовил фигуру епи-
скопа, произнося при этом известные магические слова. Фигуру он не окрестил; на ней он
написал имена шести духов, своих сотрудников и подстрекателей. На вопрос о том, вогнаны
ли были эти шесть духов в самое изображение, был получен неопределенный ответ: сему
искусству его обучал один великий учитель, убедивший его в том, что человек может этому
легко научиться; нельзя вогнать в изображение лишь Люцифера, так как последний уже
«Богом прикреплен к северному ветру».

Усиление преследований этого рода колдунов и ведьм некоторые исследователи (Соль-
дан, Росков и другие) приписывают личному страху папы Иоанна XXII перед дьявольщиной.
В действительности папа являлся лишь выразителем общей политики феодальной церкви.
Папские буллы и всякие иные выступления римского первосвященника лишний раз содей-
ствовали укреплению тех предрассудков, одним из многих поборников которых являлся сам
папа, в 1320 году давший инквизиции самые широкие полномочия в деле преследования
именно ведовской ереси.

И не случайностью, разумеется, является то, что среди осужденных в Каркасоне в
период от 1320-го до 1350 года четырехсот еретиков, как полагают, бо́льшая половина была
причастна к ведовству, причем последнее понималось в пассивном смысле, т. е. без фор-
мального заключения союза и договора с дьяволом.

 
* * *

 
Среди всеобщего безумия раздавались время от времени отдельные голоса, робко про-

тестовавшие против шабаша, ведовства и культа дьявола. Голоса эти были очень немно-
гочисленны. Отметим приора Сен-Жермена – Вильгельма Эделина. 12 сентября 1453 года
Вильгельм был привлечен епископом Эврэ к суду за то, что он в своих проповедях отрицал
возможность полета ведьм по воздуху на поленах, метлах, помелах и палках. Ему вменялось
в вину, что эти дерзкие проповеди внушались ему дьяволом, заключившим с ним союз со
специальной целью распространять мысль об иллюзии той реальности, сомневаться в кото-
рой может лишь тот, кто действует под влиянием дьявола.

Исход суда был таков, что Вильгельм сознался, что он действовал по наущению дья-
вола, и таким образом лишь подкрепил всеобщее учение о существовании дьявола – учение,
которое и отражало моральное состояние общества того времени, и укрепляло его в отстаи-
вании подобного мировоззрения. И как мог правоверный приор отрицать силу дьявольского
колдовства, когда за 60 лет до его выступления генеральный инквизитор Николай Эймерик
в своем систематическом руководстве для инквизиционных судей указывал на чародейство
как на еретическое или «пахнущее ересью» явление, подлежащее искоренению, подобно
прочей ереси, и книга его стала почти обязательной для каждого католического проповед-
ника и церковного служителя.

Вильгельм Эделин обязан был также знать знаменитое сочинение «Муравейник»
известного доминиканца и инквизитора Иоанна Нидера, венского профессора теологии, впо-
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следствии приора доминиканских монастырей Нюрнберга и Базеля. Это сочинение, вышед-
шее в 1441 году первым изданием и переиздававшееся семь раз через сравнительно неболь-
шие сроки, подробно говорило о дьявольских похождениях и утвердительно отвечало на
вопрос, может ли родиться ребенок от сношений дьявола с человеком.

В конце XV века папа Иннокентий VIII своей знаменитой буллой Summis desiderantes,
так называемой «ведовской буллой», указал, что основной задачей германской инквизиции
отныне является беспощадная борьба с ведовством и окончательное его истребление, так как
зло это приняло слишком большие размеры, чтобы инквизиция могла к нему относиться со
снисхождением и с некоторым послаблением. Против дьявола, в своей дерзости дошедшего
до стремления овладеть всем человечеством, церковь обязана выступить во всеоружии своей
мощи и энергии. Дьявольское упорство во что бы то ни стало должно быть уничтожено.

И началась эра страшных, кровавых преследований всех, заподозренных в той или
иной степени в сношениях с дьяволом и его сотрудниками.

Таково историческое значение той буллы, во имя которой в течение свыше двух столе-
тий сжигали, мучили, терзали и уничтожали суеверных, больных, жалких и невежественных
людей. Булла эта была поворотным пунктом в деятельности инквизиции, которая с этого
момента сосредоточила главное свое внимание на ведовстве и не столько стремилась к уста-
новлению чистоты католической веры и правильности отдельных догматов, сколько к иско-
ренению той страшной силы, которая дерзала овладеть человечеством, чтобы вырвать его
из лона церкви.

Папа Иннокентий VIII пишет там следующее:
«Всеми силами души, как того требует пастырское попечение, стремимся мы, чтобы

католическая вера в наше время всюду возрастала и процветала, а всякое еретическое нече-
стие искоренялось из среды верных. Не без мучительной боли недавно мы узнали, что в
некоторых частях Германии, особенно в Майнцском, Кельнском, Трирском, Зальцбургском и
Бременском округах, очень многие лица обоего пола пренебрегли собственным спасением и,
отвратившись от католической веры, впали в плотский грех с демонами инкубами и сукку-
бами и своим колдовством, чарованиями, заклинаниями и другими ужасными суеверными,
порочными и преступными деяниями причиняют женщинам преждевременные роды, насы-
лают порчу на приплод животных, хлебные злаки, виноград на лозах и плоды на деревьях,
равно как портят мужчин, женщин, домашних и других животных, а также виноградники,
сады, луга, пастбища, нивы, хлеба и все земные произрастания; что они нещадно мучают как
внутренними, так и наружными ужасными болями мужчин, женщин и домашних животных;
что они препятствуют мужчинам производить, а женщинам зачинать детей и лишают мужей
и жен способности исполнять свой супружеский долг; что, сверх того, они кощунственными
устами отрекаются от самой веры, полученной при святом крещении, и что они, по науще-
нию врага рода человеческого, дерзают совершать и еще бесчисленное множество всякого
рода несказанных злодейств и преступлений, к погибели своих душ, к оскорблению Боже-
ского величия и к соблазну для многого множества людей. И хотя возлюбленные сыны наши,
Генрих Инститорис и Яков Шпренгер, члены ордена доминиканцев, профессора богословия,
нашим апостольским посланием были назначены и до сего времени состоят инквизиторами,
первый – в вышеназванных частях Верхней Германии, обнимающих, как надо понимать,
и провинции, и города, и земли, и епархии, и другие такого рода местности, а второй – в
некоторых областях вдоль Рейна, однако некоторые клирики и миряне в этих странах, не в
меру высоко ставя свое разумение, не стыдятся упорно утверждать, что так как в полномоч-
ных грамотах не были поименно и точно указаны эти епархии, города и местности, а также
некоторые лица и их проступки, то поэтому вышепоименованным инквизиторам в выше-
названных провинциях, городах, епархиях, землях и местностях нельзя заниматься инкви-
зицией и что их не до́лжно допускать к наказанию, заключению в тюрьму и исправлению
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упомянутых лиц за вышесказанные злодейства и преступления. Благодаря сему в вышеска-
занных провинциях, городах, епархиях, землях и местностях подобные провинности и пре-
ступления и остаются безнаказанными, к очевидной пагубе их душ и потере ими вечного
спасения. Но мы устраним с пути все помехи, которые могут каким-либо образом препят-
ствовать исполнению обязанностей инквизиторов; и дабы зараза еретического нечестия и
других подобного рода преступлений не отравила своим ядом невинных людей, мы наме-
рены, как того требует наш долг и как к тому побуждает нас ревность по вере, применить
соответствующие средства. Посему, дабы названные местности не остались без должного
обслуживания инквизицией, мы нашей апостольской властью постановляем: да не чинится
никакой помехи названным инквизиторам при исполнении ими их обязанностей и да поз-
волено будет им исправлять, задерживать и наказывать лиц, совершающих указанные пре-
ступления, как если бы в полномочных грамотах были точно и поименно названы округа,
города, епархии, местности, лица и преступления. С великим попечением мы распростра-
няем эти полномочия на названные местности и поручаем вышеназванным инквизиторам,
чтобы они и каждый из них, при помощи нашего возлюбленного сына Иоанна Гремпера,
магистра из Констанцской епархии, всякого из названных областей, кого найдут виновным
в указанных преступлениях, исправляли, заключали под стражу и наказывали с лишением
имущества, а также даем названным инквизиторам полную возможность во всех церквах,
где они найдут то потребным, проповедовать Слово Божие и все иное совершать, что они
найдут полезным и необходимым. Особым посланием мы повелеваем почтенному собрату
нашему епископу Страсбургскому, дабы он, поскольку названным инквизиторам сие потре-
буется, торжественно заявлял, чтобы никто и ни в чем не чинил им какой-либо помехи и не
наносил никакого вреда; тех же, кои будут чинить препятствия, какого бы положения эти
лица ни были, он должен без всякого прекословия карать отлучением, запрещением в свя-
щеннослужении, лишением таинств и другими еще более ужасными наказаниями, а если
потребуется, то и привлекать к содействию против них руку светской власти. Никто не дол-
жен нарушать это наше послание или дерзновенно поступать противно ему. Буде же кто-
либо попытается это сделать, то пусть знает, что он навлечет на себя гнев всемогущего Бога
и апостолов Петра и Павла.

Дано в Риме, у св. Петра, от воплощения Господа в 1484 г., нашего первосвященства
первом году, 5 декабря».

Поводом к изданию этой буллы, по-видимому, послужили жалобы двух названных в
ней инквизиторов Генриха Инститориса и Якова Шпренгера, встречавших в разных местно-
стях Германии препятствия в своей инквизиционной деятельности. На этот момент в доста-
точной мере ясно намекается в самой булле, официальной задачей которой, в первую оче-
редь, объявлялось устранение тех помех, которые «чинились упомянутым инквизиторам при
исполнении ими своих обязанностей»; папа счел необходимым даже дать в помощь обоим
инквизиторам «своего излюбленного сына» магистра Иоанна Гремпера из Констанцской
епархии. Отныне никто не мог оспаривать у Инститориса и Шпренгера их права самым
жестоким образом преследовать всяких еретиков, а в первую очередь заподозренных в кол-
довстве, и преследования эти должны были беспрепятственно происходить почти во всей
Германской империи.

Булла Иннокентия VIII была прежде всего талисманом, устраняющим всякий протест,
всякое сопротивление энергичной расправе с врагами человеческого рода обоих герман-
ских инквизиторов. Что эта расправа будет достаточно кровавой, свидетельствовало сожже-
ние за короткий срок этими двумя лицами 48 ведьм; с другой стороны, оказанная им под-
держка в лице магистра Гремпера, с благословения которого в течение одного лишь года
было сожжено в Вормсе 85 человек, говорила о нелицемерной готовности представителя
Христа на земле придать борьбе с ведьмами такой размах, который далеко превосходил все,
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что до этого времени делалось в области преследования еретиков вообще, в частности, окол-
дованных чарами дьявола и сатаны. Однако кровавая энергия Инститориса и Шпренгера,
даже вооруженная таким орудием, как булла от 5 декабря 1484 года, не могла не натолкнуться
на народное возмущение в целом ряде местностей, и в 1485 году, когда во многих германских
городах пылали дьявольско-ведовские костры, зажженные свежей Иннокентьевской буллой,
Генрих Инститорис встретил в Инсбруке, в момент подготовки торжественного сожжения
ведьм, такое сопротивление, которое побудило его отказаться от практического применения
изложенных в папской булле «великих истин».

Мало того, Инститорису удалось сравнительно легко отделаться лишь благодаря вме-
шательству «добродушнейшего» Георга Гольсера, епископа Бриксена. Этот епископ взял на
себя задачу выпроводить Инститориса за пределы Инсбрука и заставить город забыть о тех
чрезвычайно тревожных переживаниях, которые у горожан связывались с его коротким пре-
быванием в их городе.

Со льстивыми речами Гольсер провожал неудачника-инквизитора за городские ворота:
«Он мне казался, – говорил Гольсер, – впавшим в чрезмерное детство от большой старости».

Надо было устранить и последние помехи с инквизиционного пути; надо было сломить
и последнее возможное сопротивление деятельности святой инквизиции, и Генрих Инсти-
торис, только что переживший неприятные минуты в Инсбруке и Бриксене, задумал издать
«Божественную, священную книгу», которая со ссылками на Ветхий и Новый Заветы, с
доказательствами, почерпнутыми у авторитетнейших отцов церкви и учителей богословия,
утвердила бы во веки веков священнейшее право инквизиции преследовать наиболее опас-
ных еретиков, каковыми являются ведьмы, в чьем существовании может сомневаться лишь
достойный суровейшей кары еретик.

Вопреки всем каноническим правилам, в отношении ведьм должна применяться
смертная казнь даже тогда, когда ведьма раскаивается в своем преступлении и не является
ни упорствующим, ни закоренелым преступником.

Инквизитор Инститорис ищет сотрудника для своего «публичного инструмента»,
чтобы с его помощью создать такое творение, которое навеки упрочило бы дело искорене-
ния дьявольской ереси и лишило бы возможности чинить инквизиции и на будущие времена
какие-либо препятствия в ее богоугодной работе.

Товарищ Инститориса по инквизиционной деятельности, Шпренгер, подобно ему –
профессор теологии и член доминиканского ордена, казался нашему «скомпрометирован-
ному» борцу за великое дело наиболее подходящим сотрудником, и Яков Шпренгер был
привлечен к авторству «Молота ведьм».

Однако его работа, по-видимому, ограничивалась лишь введением, названным «Апо-
логией», – вся же книга была написана самим Генрихом Инститорисом, чувствовавшим
потребность, в целях придания ей большего морального веса, прикрыть себя авторитетом
Шпренгера, тогда еще ничем не запятнавшего своего инквизиторского имени.

Инститорис энергично работал над своей книгой, которую он называл «публичным
инструментом», и весной 1487 года она уже была совершенно готова; возможно даже, что
в мае того же года она была и напечатана.

Столь же расторопен был и Шпренгер, который сдал свою «Апологию» в надлежащий
момент и нисколько не тормозил печатания книги своего товарища по работе.

Во введении Шпренгер писал: «В наше время, когда вечер мира (mundi vesper) кло-
нится к полному закату, старое зло, не прекращавшее ни на одну минуту, в силу неиссяка-
емого вреда своего падения, насылать на мир полную яда заразную чуму, особенно отвра-
тительным образом проявляет себя, так как в своем великом гневе чувствует, что в его
распоряжении осталось мало времени (semodicum tempus habere)».
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Особенно опасными еретиками Шпренгер считает ведьм, которые «заключили союз с
адом и договор со смертью», и именно против них должен был быть направлен главный удар
«молота», причем под ударом следует разуметь, поскольку это касается книги, скорее нечто
теоретическое, чем практическое, хотя теория и практика, разумеется, сливаются в глазах
инквизитора воедино.

Шпренгер говорит, что в его книге нет ничего нового, ранее не сказанного великими
учителями церкви и авторитетными представителями богословской мысли. «Наша книга
одновременно и стара, и нова; она одновременно и коротка, и длинна. Она стара по содер-
жанию и авторитету; она нова по компиляции мыслей и по их расположению; она коротка,
потому что произведения многочисленных авторитетов приведены в кратких отрывках; она
длинна, потому что тема бесконечно велика и неисчерпаемо причиняемое ведьмами зло».
Книга не должна служить, по мнению Шпренгера, к вящей славе и прославлению ее авторов,
она лишь возвеличит почет и благоговение к тем, чьи имена она цитирует и на сочинения
которых она делает ссылки. Будучи составлена из чужих отрывков, из мыслей и сентенций
великих авторитетов, книга не нуждалась «ни в наших собственных стихах, ни в наших тон-
ких теориях». «Мы писали по обычаю переписчиков (more exceptorum), во славу Высшей
Троицы и неделимого единства, мы писали в трех частях: начало, продолжение и конец; мы
назвали книгу „Молотом ведьм“, оставляя ее просмотр нашим товарищам, а ее применение
тем, на ком лежит обязанность суровейшего суда, потому что они назначены Господом к
мести злым и к прославлению добрых. Да будет Господь почитаем и прославляем во веки
веков. Аминь».

Однако и двуавторство казалось обоим инквизиторам недостаточной гарантией того,
что «Молотом» можно будет беспрепятственно и жестоко дробить ведьм, и Шпренгер вместе
с Инститорисом обратились за санкцией и одобрением своей книги к наиболее тогда авто-
ритетному немецкому учреждению, к теологическому факультету Кельнского университета,
под маркой которого должна была появиться на свет эта книга.

Для Инститориса и Шпренгера это было тем более важно, что Кельнскому универси-
тету, на основании специальных постановлений пап Пия II и Сикста IV, было предоставлено
право высшей цензуры.

Декан теологического факультета Ламберт де Монте, в согласии с четырьмя профес-
сорами того же факультета, дал благоприятный, но несколько сдержанный отзыв о книге.
Отзыв этот был приблизительно таким: «В своей теоретической части книга обстоятельна,
в практической – она стоит на твердой почве канонических законов; в общем, она может
рассчитывать на сравнительно небольшой круг компетентных читателей и специалистов; за
этими пределами она с трудом будет находить усердных читателей».

Кроме того, книга была снабжена выражением чувств императора Максимилиана I в
адрес обоих инквизиторов, которым папа поручил столь ответственную и высокую миссию.

На долю книги, однако, выпал неимоверный успех: в течение девяти лет она выдержала
девять изданий, семь раз была издана в XVI веке и продолжала выходить новыми изданиями
и позднее, так что их общее число равно двадцати девяти, причем шестнадцать изданий
вышло в Германии, одиннадцать – во Франции и два – в Италии.

С первого момента своего появления книга вызвала бесконечное множество востор-
женных отзывов, и знаменитый нидерландский юрист XVI века Иодокус Дамгудер в своей
очень популярной «Практике уголовных дел» заявил, что «книга эта имеет для мира силу
закона». Теологи, философы и юристы наперегонки спешат с изъявлением своего восторга
по адресу «Молота ведьм», и протестантские ученые присоединяют свои голоса к голосам
католических богословов и представителей духовенства. Гениальный художник Альбрехт
Дюрер готов посвятить ему свою кисть, а ортодоксальный лютеранин профессор Бенедикт
Карпцов считает эту книгу крупным авторитетом. Поэты поют ей гимны, а творцы бавар-
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ского Кодекса Максимилиана исходят при составлении отдела наказания еретиков из книги
Инститориса и Шпренгера как из незыблемых и прочно установленных предпосылок.

Папы Александр VI, Лев Х и Адриан VI неоднократно подчеркивали правильность
всех основных положений «Молота ведьм» и выпустили по этому поводу специальные ука-
зания.

Успех привел к тому, что книга все увеличивалась в объеме, но совершенно своеоб-
разно: к ней механически прибавлялись другие сочинения на эту же тему. Так, целых шесть
изданий «Молота ведьм» были снабжены в виде продолжения пятой частью известной книги
Иоанна Нидера «Муравейник», авторитет которой был также очень высок и распростране-
ние которой было облегчено тем, что она стала как бы дополнением к «Молоту ведьм».

На некоторых изданиях этой коллективной книги имелась надпись: «Покупай и читай
эту книгу, о деньгах не пожалеешь». Судьбу книги Нидера разделили многие богословские
произведения XVI века; в особенности часто присоединяли к «Молоту ведьм» разные сочи-
нения в XVII веке, причем некоторые классические произведения католическо-инквизици-
онной мысли получили широкое распространение именно благодаря этому своеобразному
взятию на буксир тяжеловесных томов. Даже знаменитый Варфоломей де Спина нуждался
в протекции «Молота ведьм».

Успех книги не может быть объяснен ни литературными дарованиями, ни ученостью
авторов. Ни тот, ни другой автор не блещут писательским талантом, не проявляют ни в чем
оригинальности, не обладают ни смелостью мысли, ни мужеством собственного суждения.
Авторы чувствуют себя в безопасности лишь в окружении многочисленных цитат из раз-
ных богословских авторитетных книг. Отсутствие оригинальности сказалось даже в самом
заглавии: еще св. Иеронима в начале V века называли «молотом еретиков». Тот же «высокий
титул» был дан Бернарду из Ко, а позднее Гергарду Грооту; написанная в изуверском тоне
против иудеев, книга инквизитора Иоанна из Франкфурта, опубликованная около 1420 года,
носила название «Молот иудеев», и по всей вероятности, наши авторы настолько увлеклись
этим названием, что озаглавили и свою книгу «Молотом», но уже не иудейским, а ведовским.

Но именно в бесцветности, безличии, безымянности, серости и в типичности, а не
индивидуальности этой книги лежал источник ее успеха. Будучи доступна самому невзыс-
кательному читателю, не наталкиваясь ни на какие возражения с его стороны, воспринима-
емая так же естественно, как погода или природа, книга эта стала общим достоянием. Сотни
инквизиторов проглатывали ее; тысячи священников и проповедников излагали ее своим
слушателям не мудрствуя лукаво, не прибавляя ни единого комментария, не позволяя себе
никаких отступлений; десятки тысяч мирян усваивали ее, не нуждаясь в руководстве со сто-
роны специалистов, сотни тысяч простолюдинов слышали про книгу, в которой заключена
вся Божественная премудрость, и из уст в уста передавалось название этой книги, что созда-
вало ей ту легкость распространения и тот авторитет, которые сказывались во все учащав-
шихся ее новых изданиях.

В «Молоте ведьм» сконцентрировано все, что дала и могла дать богословская мысль
того времени; безличным, муравьиным трудом схоластики собирали зерна мудрости, выис-
кивая их даже у язычников и, сложив их все в огромную кучу, воздвигли книгу, в которой,
словно в кинематографической ленте, сменяют друг друга Аристотель и Фома Аквинат, папа
Григорий Великий и рабби Моисей, Бонавентура и Иоанн Златоуст, Ориген и Вильгельм
Парижский.

У всех этих великих и величайших авторы «Молота ведьм» находят слова мудрости,
Божье сказание, достойное увековечения и строжайшего соблюдения – без критики, без соб-
ственного суждения: ведь Слово Божье может быть лишь совершенным и никто не должен
дерзать его дополнять, исправлять.
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Каждая страница, каждая строка этой книги словно говорят: «Внемлите, смертные,
Божественной мудрости и вы окажетесь достойными, правоверными сынами нашей бес-
смертной церкви».

«Молот ведьм» состоит из трех частей. Первая – теоретическая часть; она заключает
восемнадцать головоломных вопросов, на которые, однако, следуют очень незамысловатые
ответы. Так, например, на вопрос, может ли дьявол через инкуб и суккуб производить людей,
следует после долгих путаных рассуждений ссылка на Фому Аквината, положительный
ответ которого поставил уже давно вне сомнения этот коварный вопрос.

Точно так же и вопрос о том, какие именно черти могут производить людей, не требует
особых доказательств, ибо правоверно с католической точки зрения утверждение, что на это
способны те, которые раньше были низшими ангелами.

Шестой вопрос – почему ведовством занимаются преимущественно женщины, – полу-
чает тоже довольно простой ответ: слово женщина – femina – происходит от fides (вера) и
minus (меньше) и означает «меньше веры»,3 т. е. женщина по существу своему склонна к
меньшей вере, чем мужчина; затем уже давно известно, что ее похоть не знает границ, что
она «красиво окрашенное естественное зло», что грешно ее бросить и мучительно сохра-
нить, что она принадлежит к иному виду (species), чем мужчины. Все эти утверждения
зиждятся на незыблемых истинах наших великих учителей.

Некоторые вопросы решаются путем ссылок на собственный опыт и на общеизвестные
факты: так, вопрос о том, могут ли ведьмы превращать людей в животных, получает решение
путем рассказа о молодой девушке, ставшей кобылой, но спасенной св. Макарием.

Так же проста аргументация по вопросу об истреблении детей во чреве матери: пап-
ский инквизитор из Комо «нам рассказывал», как в его области на ночном собрании ведьм
был съеден неродившийся ребенок! По этому случаю там была сожжена 41 ведьма; некото-
рым удалось скрыться.

Последний ответ отвечает фактами на сомнение некоторых мирян по поводу того, мог
ли Бог предоставить дьяволу и ведьмам столь обширную власть над людьми. «Одному из
нас, – загадочно заявляют авторы, – известен следующий случай: какой-то почтенный бюр-
гер из Шпейера поднял руку на свою жену, но в ту же минуту он упал, потеряв сознание, и
пролежал больным много недель. Эту болезнь наслала на него колдунья – его жена».

Инквизиторам, разумеется, колдуны не страшны, так как они творят правое обще-
ственное дело.

Как бы подтверждая эту мысль авторов «Молота ведьм», лотарингский судья Нико-
лай Реми, по прозвищу лотарингский Торквемада, приводит многочисленные доказатель-
ства беспомощности даже самых злых ведьм в отношении инквизиторов и всех вообще слу-
жащих инквизиции. Когда в 1584 году была арестована страшная ведьма Ланье из Нанси,
она обратилась к своим судьям со следующими словами: «Как мы хотим вас погубить! Но
вы – самые счастливые люди на свете, ибо против вас мы совершенно бессильны». Мало
того, арестованная и попавшая в руки инквизиции делалась уже как бы застрахованной от
вмешательства в ее пользу дьявола. Так, к Маргарите из Арвье (Дофине) в инквизиционную
тюрьму явился ее учитель-дьявол. Глаза его блестели, как фонари; он с ней совокупился,
рассказал, что она будет сожжена, но спасти ее уже не мог. Самое большее, на что могла
рассчитывать арестованная ведьма, – это самоубийство, внушенное дьяволом. И множество
документов XV–XVII веков свидетельствуют о частых самоубийствах в разных тюрьмах (в
тюрьмах и инквизиции, и светской власти). Самоубийства лишали судей возможности рас-
крывать других виновных, и Николай Реми, например, говорит очень неохотно о тюремных

3 Однако с филологической точки зрения это объяснение довольно безграмотно.
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самоубийствах и спешит перейти к процессам «с лучшим результатом», т. е. с сожжением
арестованных.

Таково содержание первой, «теоретической» части, повествующей о трех силах: дья-
воле, колдовстве и Божьем попущении.

Вторая часть посвящена двум коренным вопросам: кому не приносит вреда колдовство
и какими средствами можно колдовство устранить?

Первый вопрос обсуждается на протяжении шестнадцати глав, а второй – восьми. Эта
часть по преимуществу историческая и оперирует множеством «не подлежащих никакому
опровержению фактов», в огромном большинстве случаев рассказанных особенно автори-
тетными лицами, зачастую очевидцами многих рассказов. «Мы сами могли бы, – говорят
скромно авторы „Молота ведьм“, – много такого рассказать, что привело бы читателя в
страшное диво, но так как самовосхваление воняет, то мы будем говорить лишь о том, чего
скрывать нет уже возможности». И перед глазами читателя проходит ряд чудесных событий,
как, например, следующее признание некоторых ведьм в Брейзахе: если им почему-либо не
случалось бывать на шабаше, но им хотелось знать, что там происходило, они ложились на
левый бок и призывали разных демонов: изо рта последних исходил страшный пар, через
который ведьмы могли наблюдать все, что делалось на шабаше. Известен и такой случай:
дьявол, принявший образ женщины (суккуба), собрал от мужчины, с которым имел половую
связь, его семя, а затем собранным семенем, приняв образ мужчины (инкуба), оплодотво-
рил женщину. Однако демоны осторожны: если они живут со старыми женщинами, они их
не оплодотворяют, так как избегают излишеств. Опыт убедил, что во время полового акта
ведьмы доступны человеческому глазу, дьявол же в эти моменты не всегда видим. В одном
городе Страсбургского диоцеза (назвать его запрещает христианская любовь) с дровосеком
случилось следующее: его укусил большой кот, затем второй, третий; он стал защищаться и
поленом их уничтожил. Через час дровосек был арестован и предстал перед судом по обви-
нению в нанесении ударов трем почтенным гражданкам, от которых они должны были лечь
на долгое время в постель. Ну конечно, было установлено наличие дьявольских проделок.

Подобными фактами наполнены все шестнадцать глав первого вопроса второй части
«Молота ведьм».

Затем идут достаточно монотонные восемь глав, трактующие о средствах борьбы с
ведьмами и о способах их изгнания из физических тел и их истребления. На этой почве
нашим инквизиторам знакомы и некоторые комические случаи: так, в Кельне один знаме-
нитый гонитель дьявола во время своей работы был спрошен дьяволом, через какое место
ему вылететь из доминиканского монастыря, откуда кельнский специалист-доминиканец так
усердно его гонит. Шутя, специалист ответил: через уборную. В следующую ночь, когда
доминиканцу потребовалась уборная, он стал в ней жертвой обидевшегося дьявола: с тру-
дом наш шутник спасся от смерти. После рассмотрения многочисленных средств спасения
и исцеления от колдовства и чертовщины наши авторы приходят, однако, к выводу, что важ-
нейшим средством избавления от них является истребление ведьм, ибо сказано: колдунов
не оставляй в живых. Но этот путь требует обращения к светской карающей руке.

Третья часть – по преимуществу юридическая, и в тридцати пяти вопросах рассматри-
вается, как следует начинать процесс против ведьм, как его вести и как закончить; попутно
разрешаются разные побочные юридические казусы, причем со ссылкой на авторитетных
писателей устанавливается, что позорное пятно ереси так велико, что к разбору этого пре-
ступления допускаются даже крепостные для свидетельства против своих господ, а также
всяческие преступники и люди, лишенные прав. Присуждение к смертной казни предпола-
гает сознание в преступлении. Но как получить это сознание? Есть ведьмы настолько невос-
приимчивые к пыткам, что они скорее будут терпеливо переносить постепенное разрывание
тела на части, чем признаются в правде. Но есть и такие, которые очень скоро во всем созна-
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ются, все зависит от их отношения к дьяволу. Может ли судья обещать жизнь такой женщине,
о которой идет дурная молва и которая имеет против себя как показания свидетелей, так и
улики в том, что она – ведьма? Мнения ученых по этому вопросу расходятся. Одни думают,
что подобная ведьма может быть оставлена в живых, если она выдаст других ведьм и снимет
наведенную порчу; другие ученые полагают, что такое обещание надо держать лишь корот-
кое время, а потом ведьму следует сжечь; третьи ученые считают возможным, чтобы судья
обещал такой ведьме жизнь, и смертный приговор обязан ей вынести уже другой судья, а не
тот, который уверил ее в сохранении жизни. Судье и заседателям надо следить за тем, чтобы
ведьма к ним не прикасалась, в особенности не дотрагивалась до запястья рук; для предо-
хранения надлежит носить на шее соль, освященную в Вербное воскресенье, освященные
травы и воск.

Как показала практика, ведьмы особенно способны к околдованию во время допроса
их под пытками. «О, если бы ведьмы не обладали такою способностью!» – восклицают наши
авторы, по-видимому, не совсем свободные от страха перед сжигаемыми ими ведьмами. И
как не бояться, когда в Регенсбурге некие еретики, сознавшиеся в своем колдовстве и бро-
шенные в огонь, не сгорали; когда же их бросили в воду, они не потонули?! Духовенство, убе-
дившись в этом, назначило своей пастве трехдневный пост, и вскоре было установлено, что
еретики потому не могли быть умерщвлены, что у них под мышкой, между кожей и мясом,
были вшиты амулеты. Следует поэтому действовать на ведьм путем перемены одежды и
бритья волос.

В заключение авторы предостерегают судей от допущения частых апелляций: послед-
ние только утомляют судей, а еретиков побуждают поднимать голову, презирать судей и ста-
новиться еще более злостными и дерзновенными.

Несмотря на тягостную форму «Молота ведьм», в нем можно, однако, найти некоторые
новые положения, притом такие, которые дали иное направление борьбе духовных и свет-
ских судов с ведовством. Авторы «Молота ведьм» подчеркивают, что в ведовстве есть эле-
мент вредительства, малефиция, а потому ведьмы подлежат преследованию не со стороны
одних лишь инквизиторов: ведьмы не только еретички и грешницы, но они и преступницы, и
зловредительницы! Естественно, что светский карающий меч должен опускаться на голову
этих преступниц с той беспощадностью, какой требует римское право в отношении тех, кого
народ называет малефиками. Пытка, смерть без внимания к признанию и раскаянию пре-
ступницы – таковы основы справедливости, ибо причиненное вредительство не может быть
оставлено без должного наказания. Если раньше теологическое лукавство доказывало, что
колдовство есть худшая форма ереси и подлежит ведению инквизиции, то теперь Инстито-
рис и Шпренгер, не отрицая права инквизиции карать ведьму, подчеркивают с особой силой,
что светская власть не может стоять в стороне в вопросе об искоренении ведовства, и вся
книга их как бы апеллирует к светскому мечу, призывая его к мести малефикам и избегая
употребления таких названий, как ламии, стриги, еретички и т. д.

Для авторов «Молота ведьм» вопрос о том, насколько данный конкретный случай
ведовства «явно пахнет ересью», совершенно отпадает, так как и без того он заслуживает
смертной казни; ведь в ведовстве всегда налицо элемент малефиция, причем в той форме,
которая неизбежно влечет за собою смерть. Характерно, что «Молот ведьм» избегает упо-
требления слова «колдовство» и заменяет его словом «ведовство», в которое он вкладывает
представление и о похищении детей, и об их сжирании, и о самых отвратительных актах
поклонения дьяволу и т. п. Эти положения Инститориса и Шпренгера получили полное
одобрение со стороны Латеранского собора 1514 года, проходившего под председательством
папы Льва X.Собором было объявлено, что ведовство является смешанным преступлением,
и оно должно подлежать наказанию как с канонической точки зрения, так и со светской. Это
решение имело огромное значение, так как в XVI веке в ряде западноевропейских государств
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инквизиция пала, и светское законодательство получило в наследство от нее преследова-
ние ведовства в силу Латеранского постановления 1514 года. Следуя ему, законодательство
отдельных стран, уничтоживших инквизицию, сурово карало всякое проявление ведовства и
колдовства, считая их исключительным видом преступления (crimen exceptum) и применяя
к колдунам методы инквизиционного судопроизводства.

Возражения некоторых юристов о невозможности для светского суда руководство-
ваться в своей практике «невидимыми преступлениями», каковыми являются ночные
полеты ведьм, оспаривались церковью на том основании, что уже давно доказана специ-
фичность (singularitas) ведовских преступлений, требующих совершенно иного к себе под-
хода. И известный богословский писатель XVI века Варфоломей де Спина, говоря о том,
что мужья летающих ведьм не только не подтверждают этих полетов, но утверждают, что их
жены мирно спят рядом в ночи своих мнимых полетов, замечает, что «тут-то и проявляется
дьявольщина, обманывающая мужа, рядом с которым лежит „подобие тела“, принявшего
образ жены обманутого мужа». Правда, старания инквизиторов увидеть воочию летающих
ведьм ни к чему не приводили, хотя известно было, что полеты обычно происходили в ночь
на пятницу и немало ревнителей чистоты религии караулили в эти ночи с целью поймать
женщину на месте преступления, – но что же это доказывает? – спрашивает де Спина и тут
же отвечает: «Разумеется – лишь необыкновенную силу дьявола». И светское законодатель-
ство покорно вписало в свои параграфы смертную казнь за колдовство и ведовство, являю-
щиеся исключительным преступлением и имеющие специфический характер. К этому виду
преступления применяются инквизиционные методы, хотя сама инквизиция больше уже не
существует во многих государствах, которые свято хранили ее память в своем законодатель-
ном кодексе. И великий юрист Иодокус Дамгудер, сын народа, возмущавшийся испанской
инквизицией и боровшийся против католицизма, отдает силы своего таланта на то, чтобы
доказать необходимость преследования ведовства со стороны светской власти и поет гимн
великой книге Инститориса и Шпренгера, стоящей на точке зрения компетенции светской
власти в делах о ведовстве. Разумеется, взгляд авторов «Молота ведьм» о распространении
гражданского суда на ведовские преступления встретил возражение со стороны тех стран,
где сохранилась инквизиция и в Новое время. Процессы эти были слишком лакомым куском
для инквизиторов, чтобы можно было без борьбы от них отказаться, – и начались бесконеч-
ные претензии со стороны инквизиторов Испании и Италии, доказывавших неотъемлемое
право инквизиции на преследование ведьм.

Споры окончились удовлетворившим всех компромиссом. И светский, и инквизици-
онный суды преследуют преступления ведовства, и никто из них не может претендовать на
монополию в этой области. Так, с XVI века на борьбу с ведовством одним и тем же судопро-
изводством выступали и церковь, и государство. Соперничество было сильным и количество
жертв этого безумия было особенно велико в XVI и XVII веках, когда действовали заодно
светский и духовный мечи.

Еще в 1781 году была сожжена ведьма в Севилье – жертва была занесена в актив инкви-
зиции, так как Испания в это время все еще знала инквизицию; но через год в Гларусе за такое
же преступление была казнена девушка – на этот раз рукой светской власти, ибо Швейцария
инквизиции не знала, и заслуга борьбы с дьяволом была отнесена на счет государства. Но в
XVIII веке «великие» подвиги соперничавших между собою за славу расправы с дьяволом
были уже на исходе. Мария Тереза в 1746 году прекратила процессы против ведьм. Через
год этому примеру последовал Вюртемберг, а в 1775 году – Бавария. В год казни во Франции
Людовика XVI, в 1793 году, Познань отменила у себя процессы против ведьм.

Несмотря на свою огромную популярность, «Молот ведьм» не переводился на ино-
странные языки, и лишь в самое последнее время он появился на немецком языке в переводе
Шмидта, причем перевод за короткое время выдержал три издания.
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Предлагаемый первый русский перевод с латинского издания 1588 года сделан Нико-
лаем Цветковым, причем в видах экономии места сокращены некоторые части, главным
образом в последнем, третьем разделе, носящем юридический характер и трактующем чисто
практические вопросы процессуального свойства.4 Они мало характерны именно для дан-
ной книги и в значительной степени совпадают с теми описаниями инквизиционного судо-
производства и процесса, которые имеются отчасти и на русском языке в трудах Чарльса
Генри Ли и С. Г.Лозинского.

Сокращение этих именно мест не нанесет ущерба русскому читателю, а из представ-
ленной целиком первой части и почти полностью второй он сумеет вынести точное и ясное
представление о творчестве Инститориса и Шпренгера.

С. Г. Лозинский

4 В настоящем издании текст книги, как и вступительная статья С. Г. Лозинского (в сокращении), печатается по изд.:
Шпренгер Я., Инститорис Г. Молот ведьм. М., 1930.
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Часть первая

О трех силах, составляющих колдовство, а именно:
о дьяволе, о колдуне и о Божьем попущении

 
 

Вопрос первый
Существует ли колдовство?

 
 

Является ли утверждение о существовании ведьм
настолько католически правоверным, что упорное

отрицание его должно считаться определенно еретичным?
 

1. Доказывают, что подобное утверждение не является католически правоверным.
Канон Episcopi5 говорит: «Кто верит в возможность изменения какого-либо существа в луч-
шее или худшее состояние, или превращения его в другой вид, или в возможность придания
ему другого облика без вмешательства Создателя, тот хуже язычников и неверующих». Если
же говорят, что подобные превращения производятся ведьмами, то это не может быть като-
лически правоверным и представляется еретичным.

2. Далее. На земле не существует колдовских действий. Доказательство: если бы тако-
вые существовали, то это было бы делом рук дьявола. Утверждать же, что бесы могут про-
изводить телесные превращения или им препятствовать, не является правоверным, так как
в таком случае они могли бы разрушить весь мир.

3. Далее. Всякое изменение тела, будь то болезнь или здоровье, сводится к перемеще-
нию веществ в пространстве. Это явствует из физики.6 Сюда относится прежде всего движе-
ние светил небесных, но демоны не могут произвести этого движения (см. Послание Дио-
нисия7 к Поликарпу), так как это доступно только Богу. Отсюда ясно, что демоны не могут
произвести никакого, по крайней мере фактического телесного изменения и что в силу этого
подобные превращения должны быть приписаны какой-либо тайной причине.

4. Далее. Как дело Божье, так и власть Бога значительнее, чем дело и власть дьявола.
Если бы на свете существовало колдовство, то это было бы делом рук дьявола в борьбе про-
тив власти Бога. Как неправильно думать, что предположенная власть дьявола воздействует

5 Канон Episcopi – древний кодекс права, которому было суждено играть большую роль в ведовской литературе по
вопросу о реальном существовании ведьм. Одни историки приписывают этот канон папе Дамасу I (336–384), другие –
собору IV века в Анкире (современной Анкаре), третьи, наконец, говорят о более позднем его происхождении и относят
либо к VI, либо к IX веку. Канон этот предписывает епископам (отсюда и название его Episcopi, ибо он начинается словом
«Епископы») и их подчиненным с «должным усердием» истреблять отвратительные, дьяволом изобретенные магию и
колдовство, и если, говорится в каноне, в ваших областях окажутся женщины или мужчины, предающиеся этим порокам,
они должны быть изгнаны.

6 Имеется в виду «Физика» Аристотеля. В дальнейшем авторы «Молота ведьм» называют Аристотеля нарицательным
именем «философ». Аристотель – знаменитый греческий философ (384–322 до Р. Х.), исследователь логики, психологии,
политики и многих отраслей естествознания, – оказал сильное влияние на средневековое миросозерцание, особенно на
учение св. Фомы Аквината.

7 Дионисий Ареопагит, древнехристианский писатель, которому приписываются сочинения «О небесной иерархии», «О
Божественных именах», «Мистическое богословие», «Десять писем к разным лицам». Эти сочинения имели большое вли-
яние на мистическое направление средневекового богословия. Здесь отсылка к седьмому письму, адресованному «иерарху
Поликарпу». По преданию, Дионисий был обращен в христианство проповедью апостола Павла в Афинском ареопаге
(Деян. 17).
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на творения Бога, так и невозможно верить, что творения и дела Бога могут быть изменены
руками дьявола, как в отношении людей, так и животных.

5. Далее. Что подчинено телесным законам, то не обладает силой воздействия на телес-
ные существа. Бесы подчинены силам воздействий. Это явствует из того, что некоторые
заклинатели при вызывании бесов обращают внимание на определенное положение звезд.
Отсюда следует, что бесы бессильны воздействовать на телесные существа. Еще меньше
имеют эту возможность ведьмы.

6. Далее. Нам известно, что бесы действуют лишь через посредство искусственных
мероприятий, а ими нельзя изменить действительного облика. Поэтому в главе de mineris и
говорится: «Мастера алхимии знают о невозможности изменения обликов». Вот почему и
бесы, которые работают искусственными средствами, не создают действительных свойств
здоровья или болезни. Если же изменение здоровья имеет место, то это зависит от каких-
либо других, скрытых причин, находящихся вне воздействия бесов и ведьм.

Однако Decret. XXXIII, вопр. I, гласит: «Если с помощью волхвований и чародейств,
отчасти с Божьего попущения и при посредстве сатаны» и т. д. Здесь дело идет о помехе,
чинимой ведьмами супругам при выполнении ими своих супружеских обязанностей. Для
этого необходимы следующие три силы: ведьма, дьявол и Божье попущение.

7. Далее. Более сильное может воздействовать на менее сильное. А сила бесов больше,
чем всякая телесная сила. По этому поводу в Книге Иова (гл. 41) говорится: «Нет на земле
подобного ему: он сотворен бесстрашным».

Ответ. Здесь надо опровергнуть три еретических лжеучения. После их опровержения
истина будет ясна. Следуя учению святого Фомы (IV dist., 24), где он говорил о вредитель-
стве ведьм, некоторые пытались утверждать, что чародейства на свете не существует и что
оно живет лишь в воображении людей, приписывающих махинациям ведьм естественные
явления, причина которых скрыта. Другие признают существование ведьм, но полагают, что
они своим колдовством действуют лишь на воображение и фантазию. Третьи утверждают,
что чародейство – вообще фантазия, хотя бы дьявол и помогал ведьме.

Эти лжеучения будут в нижеследующем выявлены и опровергнуты. Что касается пер-
вого из них, то ученые, в особенности святой Фома, признают его защитников еретиками
в полном смысле этого слова. Фома Аквинат говорит в указанном месте о противоречии
этого лжеучения основным учениям святых и о том, что оно коренится в неверии. Ведь
Священное Писание говорит, что бесы имеют власть над телесным миром и над воображе-
нием людей, если на то будет Божье попущение. Это явствует из многих мест Священного
Писания. Защитники указанного лжеучения утверждают несуществование в мире колдов-
ского действа, а признают лишь игру воображения в человеке. Они не верят в существование
демонов, кроме как в воображении масс, которые и приписывают свои собственные лже-
учения дьяволу. Разные облики, рисующиеся уму, возникают как плод сильного воображе-
ния. Человеку лишь кажется, что он видит бесов или ведьм. Все это противоречит истинной
вере, утверждающей, что ангелы, низринутые с неба, превратились в бесов, что поэтому они,
обладая большей силой, чем мы, могут также и достигнуть большего, и что те, которые им
помогают в их делах, называются колдунами. Так там сказано. Так как неверие крещеного
называется ересью, то таковой считается еретиком.

Два других лжеучения не отрицают бесов и их природной силы, но они не согласны
между собою относительно чародейства и сущности ведьм. Одно из них признает необхо-
димость участия ведьмы для колдовства, но отрицает реальность результатов этого послед-
него. Другое же лжеучение утверждает реальность порчи, но полагает, что участие в этом
ведьмы только кажущееся. Оба эти лжеучения берут своей исходной точкой два места канона
Episcopi (XXVI, 5), где порицаются женщины, верящие в свои ночные скачки с Дианой или
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Иродиадой.8 Вследствие того, что подобное происходит часто только в воображении, защит-
ники этого лжеучения ошибочно думают, что так бывает со всеми другими действами.

В том же каноне читаем следующее. Кто верит или учит, что какое-либо существо
может быть превращено в лучшее или худшее состояние или его облик может быть изменен
помимо Творца вселенной, тот должен считаться неверующим и хуже язычника. Основыва-
ясь на том, что в каноне буквально написано: «или превращено в худшее состояние», защит-
ники лжеучения и говорят об игре воображения, а не о действительности при околдовании.

Что эти лжеучения еретичны и противоречат здравому смыслу канона, будет доказано
на основании Божественного церковного и гражданского прав, – это вообще, а в частно-
сти – из толкования слов канона. Божественное право предписывает во многих местах не
только избегать ведьм, но и умерщвлять их. Оно не предписывало бы таких наказаний, если
бы ведьмы не были пособницами демонов при совершении действительных колдовских
проступков. Ведь умерщвление тела обусловлено лишь телесным тяжким грехом, тогда как
смерть духа может происходить вследствие наваждения или через искушение. Это мнение
святого Фомы (2, dist., 7) по вопросу о том, считать ли грехом пользование услугами демо-
нов. Второзаконие (18) предписывает умерщвлять всех колдунов и заклинателей;9 Левит (19)
говорит: «Чья душа склоняется к магам и кудесникам и с ними блудит, против того хочу Я
поднять лик Свой и низринуть из стада народа Своего». То же и в гл. 20 говорится: «Тот
мужчина или тa женщина, в которых пребывал пифонический или прорицательский дух,
должны быть умерщвлены» (пифонами, как известно, называются те, через которых демон
производит изумительные явления).

Вследствие этого греха погибли отступники Охозия10 и Саул (смотри 2 Цар. 1 и 1 Пар.
10). Разве комментаторы божественного слова в своих сочинениях говорят что-либо иное
по поводу власти дьявола и чародейства? Посмотрим произведения каждого из ученых. В
«Сентенциях» мы найдем, что чародеи и ведьмы чрез посредство демонов с Божьего попу-
щения могут, несомненно, производить действительные, не воображаемые чародейства. Я
не говорю уже о многих других местах, где св. Фома подробно говорит о подобных явлениях
(кн. 3, гл. 1 и 2, часть I, вопр. 114, арг. 4; II вопр). Пусть посмотрят также авторов постилл и
глоссаторов11 о чародеях фараона, Исход 7, слова Августина12 в его «О граде Божием» (18,
гл. 17), а также в его «Христианской доктрине». В таком же духе говорят и другие ученые,
противоречить которым нелепо и еретично. Ведь недаром в каноническом праве еретиком
называется тот, кто ложно толкует Священное Писание. Смотри по этому поводу 24, вопр. I

8 Диана – в греческой мифологии богиня Луны, олицетворяет лунное сияние ночи, в отличие от Гекаты, несущей ноч-
ной мрак и ужас, но, по поверьям, обе покровительствовали магии и ведьмам. Иродиада – дочь Аристовула, сына Ирода
Великого, во втором браке жена Ирода Антипы; причастна к обезглавливанию Иоанна Крестителя, после чего потеряла
покой и предалась скитаниям по ночам. На портале одной лионской церкви ее пляске подыгрывает на виоле сатана.

9 По синодальному переводу Библии: «Не должен находиться у тебя проводящий сына своего или дочь свою чрез огонь,
прорицатель, гадатель, ворожея, чародей, обаятель, вызывающий духов, волшебник и вопрошающий мертвых; ибо мерзок
пред Господом всякий, делающий это, и за сии-то мерзости Господь Бог твой изгоняет их от лица твоего» (Втор. 18, 10–12).

10 Охозия – царь израильский над Северным царством, преемник Ахава; способствовал распространению культа Ваала.
По пророчеству Илии, за то, что Охозия вопрошал о своем здравии не Бога Израиля, а Вельзевула, – должен был погибнуть
и «умер он по слову Господню» (4 Цар. 1, 1–17).

11 Постилла – краткий комментарий на библейский текст, буквально с латинского: «после сих слов Священного Писа-
ния». Та к же называется простейшая форма проповеди, состоящая из объяснения только что прочитанных слов Писания
(на христианском Востоке ей соответствует гомилия, а в современной православной церкви – беседа). Глоссаторы – авторы
глосс; глосса вообще обозначает в грамматике пояснение или примечание к слову или фразе; библейские глоссы включают
в себя примечания и разъяснения, содержащие сведения из различных областей знаний.

12 Августин (354–430) – святой, один из великих отцов Церкви (doctores ecclesiae), выдающийся представитель запад-
нохристианской патристики. Учение Августина имеет для католического мира первенствующее значение, оно системати-
зировано и облечено в схоластическую форму св. Фомой Аквинским.



Г.  Инститорис, Я.  Шпренгер, С.  А.  Ершов.  «Молот ведьм»

29

haeresis: «И кто об этом другого мнения касательно веры, преподанной церковью…» Сравни
также qu. haec est fides.

Противоречие этих лжеучений здравому смыслу канона явствует из церковного права.
Так же и ученые канонисты в своих толкованиях главы Si per sortiarias et maleficas artes 24,
qu. I, а равно и De frigidis et maleficiatis не хотят ничего другого, как объяснить препятствия к
исполнению супружеских обязанностей, чинимые ведьмами и разрушающие уже заключен-
ный или лишь заключаемый брак. Они говорят, как и святой Фома, что если в брак проникает
колдовская порча еще до плотского соития, то она в случае длительности мешает заключен-
ному браку и даже его разрушает. Само собою ясно, что подобное мнение канонистов не
могло бы иметь места, если бы речь шла только о воображаемых воздействиях ведьм.

Следует сравнить Гостиенсиса в его Summa copiosa, а также и Гоффреда и Раймунда.13

Они нигде не ставили под сомнение вопрос о реальности чародейства и принимали его как
нечто самой собой разумеющееся. А на вопрос, когда надо считать препятствия к исполне-
нию супружеских обязанностей продолжительными, они указывают на трехгодовой срок.
Они также не сомневаются в том, что эти препятствия в действительности причиняются
или властью дьявола в результате заключения с ним ведьмой договора или просто дьяволом
без посредства ведьмы, хотя последнее весьма редко случается среди верующих, где таин-
ство брака относится к заслугам. Это происходит чаще всего среди неверующих, так как
дьявол замечает, что они по праву принадлежат ему. Так, Петр Палуданус14 в комментарии
на 4-ю книгу «Сентенций» сообщает об одном мужчине, женившемся на идоле и желавшем,
несмотря на это, иметь сношения с молоденькой девушкой, но не могшем этого совершить
вследствие того, что всякий раз дьявол принимал облик человеческого тела и ложился между
ними. Среди верующих дьявол пользуется в таких случаях по преимуществу услугами ведьм
для уловления душ. Как он это проводит и какими средствами, об этом будет речь ниже,
именно там, где дело будет идти о семи приемах нанесения вреда человеку. То же самое
вытекает также из других вопросов, затрагиваемых богословами и канонистами, когда они,
например, говорят о том, каким образом чары могут быть устранены или о том, позволи-
тельно ли прибегать к таким чародействам, которые парализуют действие уже насланной
порчи, а равным образом и о том, как поступать, когда ведьма, наславшая порчу, уже умерла.
Об этом говорит Гоффред в своей Summa, о чем мы расскажем в третьей части этой книги.

Наконец, зачем нужно было канонистам столь рьяно предлагать различные наказания
за чародейства, если бы последние были нереальны? Зачем также они различают скрытый
и явный грех колдунов или, вернее говоря, кудесников (т. к. эти вредные учения имеют раз-
личные виды) и предписывают в случае его явности отлучение от причащения, а в случае
скрытости – сорокадневное покаяние (смотри De cons., dist. 2, pro dilectione), в случае волх-
вования священника – его заточение в монастырь, а в случае проступков мирянина – его
отлучение (26, вопр. 5 non oportet), лишение их гражданских прав и возможности судебной
защиты (2, вопр. 8 quisquis nec)?

Это явствует также из гражданского права. Ацо15 (в своей сумме о 9-й книге «Кодекса»,
отдел о ведьмах 2 post 1. Cornelia de sicar et homicid) говорит: «Надо знать, что все те, которые

13 Гостиенсис – Генрих Сегузийский (+1271), известный канонист («monarha guris» – король права), епископ-кардинал
Остии (отсюда форма прозвания Остиенсис). Главное сочинение его – «Толкование на декреталии Григория IX». Гоффред –
Гоффред Транийский (+1245), канонист, написал глоссу к декреталиям Григория IX, имевшую значение учебника церков-
ного права. Раймунд – Раймунд де Паннафорт (1180–1275), святой, католический канонист, монах доминиканского ордена,
его третий генерал, а также архиепископ Таррагонский. По поручению Григория IX переработал декреталии. Широко
известно его сочинение «Сумма о покаянии и браке» (руководство нравственно-канонического содержания).

14 Петр де Палуде, или Палуданус (+1342), патриарх Иерусалимский с 1329 г.; главное сочинение – «Комментарий на
III и IV книги сентенций Петра Ломбардского», в котором подробно толковал сексуальные темы.

15 Ацо – Ацо, Порций Сольдин (+ после 1230), один из самых известных средневековых глоссаторов права; написал
ряд юридических трудов, судебный авторитет которых был непререкаем.
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называются в народе колдунами, а также и те, которые занимаются кудесничеством, заслу-
жили смертную казнь» (I neto с. de maleficis). Такое же указано наказание в Iculpa I nullus.
Эти законы гласят так: «Никому не разрешено заниматься кудесничеством, иначе свершит
над ним смертную казнь мстящий меч». Далее там указывается: «Имеются и такие, которые
вредят жизни набожных чародействами и совращают сердца женщин ко греховным утехам.
Такие преступники бросаются на растерзание диким зверям» (Cod. с. I. multi). Законы пред-
писывают далее, чтобы каждый допускался к возбуждению обвинения этих преступников,
как это и находим в каноне с. in favorem fidei, lid 6 dehaeresi. Там говорится: «К подобному
обвинению допускается всякий, как и при обвинении в оскорблении величества». Ведь эти
преступники оскорбляют до известной степени Божеское величество. Они также должны
пройти через предварительное следствие. Никакое положение и сан не могут защитить от
этого. Чье преступление доказано, но кто, несмотря на это, отрицает свою вину, тот преда-
ется пыткам. Его тело разворачивается железными пыточными когтями, и он терпит, таким
образом, соответствующее наказание за свои проступки (Cod. с. I, I si ex etc).

Прежде такие преступники предавались двоякому наказанию: смертной казни и раз-
рыванию тела пыточными когтями или выбрасыванию на пожирание диким зверям. Теперь
же они сжигаются, потому что эти преступники – женщины.

Всякое содействие им запрещено. В законе говорится: «Эти преступники не должны
переступать порога чужого дома; кто их впустит, тому грозит сожжение имущества. Никто
не имеет права их принимать и давать им советы. Виновные в этом ссылаются, и их иму-
щество конфискуется». Здесь наказанием за помощь ведьмам служат изгнание и конфиска-
ция имущества. Когда проповедники оповещают народы и властителей земли об этих нака-
заниях, ими делается против ведьм большее, чем всякими другими ссылками на писания.

Кроме того, законы благоприятствуют тем, кто работает против ведьм. Смотри сочи-
нения вышеуказанных канонистов: «Те же, которые защищают труд людей от уничтоже-
ния бурей и градом (насланными ведьмами), заслуживают не наказания, а вознаграждения».
Каким образом можно воспрепятствовать этому вредительству, об этом мы скажем после.
Нельзя отрицать все здесь сказанное или легкомысленно противоречить сему, не возбудив
против себя обвинения в ереси. Пусть каждый решит, извиняет ли его незнание. Какое же
незнание служит основанием для извинения, об этом мы сейчас и поговорим.

Из всех предпосылок следует заключить, что католично и правоверно утверждение,
что существуют ведьмы, которые с помощью дьявола в силу заключенного с ним договора
и с Божьего попущения могут совершать чародейства, что не исключает, однако, и того, что
они способны морочить народ разными иллюзиями и обманом чувств. Вследствие того, что
настоящий труд затрагивает реальные чародейства, значительно отличающиеся от вообра-
жаемых, то говорить о последних мы не будем. Ибо показывающие эти последние искусства
называются вернее кудесниками и волхвами, а не ведьмами.

Как первое, так и два других раньше указанных лжеучения ищут свое основание в сло-
вах канона. Первое из них подрывает свою правильность уже тем, что противоречит словам
Священного Писания. Выявим же здравый смысл канона и начнем с разбора лжеучения,
гласящего, что средство, которым пользуются ведьмы, – фантастично, а внешний эффект –
реален.

Здесь надо заметить, что существует 14 главных видов суеверия, привести которые нам
время не позволяет. Они подробно указаны у Исидора Севильского16 («Этимология», 8) и у

16 Исидор (ок. 570–636), архиепископ Севильский (с 600 г.), святой, учитель Церкви; известен также как писатель, уче-
ный и энциклопедист своего времени. Его основные труды – «Этимология» (Etymologiae) в двадцати книгах и «Сентен-
ции» в трех книгах.
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Фомы (II, 2, 92). Мы о них упомянем ниже, когда будет речь о значении этой ереси и именно
при разборе последнего вопроса этой первой части.

Тот вид, к которому надо причислить вышеуказанных женщин, называется пифо-
нами;17 через их посредство дьявол говорит или совершает чудодейства. Часто этот вид ста-
вится на первое место. Ведьмы же относятся к виду колдунов (malifici). Они весьма раз-
личны, и нет необходимости тех, которые относятся к одному виду, причислять также и
к другому виду. Канон говорит только о вышеуказанных женщинах, а не о ведьмах. Кто
распространяет сказанное там на все виды суеверия, тот неверно понимает канон. Если
эти именно женщины действуют только в воображении, то это не значит, что все ведьмы
действуют таким же образом. Еще более искажается смысл канона теми, которые делают
выводы, будто только в воображении они могут обворожить и наслать порчу или болезнь.

Эти лжеучители заслуживают тем большего порицания, что они признают внешнее
действие, а именно действующего демона и действительную болезнь, но отрицают посред-
ствующее орудие в лице ведьмы, тогда как средство всегда имеет свою долю участия в дей-
ствии.

Здесь не помогает также утверждение, что фантазия является чем-то реальным. Ведь
фантазия, как таковая, ничего не может достигнуть и при махинации демона не может быть
использована. Даже при заключении договора с дьяволом, в каковом договоре ведьма отда-
ется и обязывается на служение полностью и искренно, и в действительности, фантазия и
воображение не играют значительной роли. Для исполнения договора ведьме необходимо
телесно сотрудничать с дьяволом, а не в воображении. Ведьма и колдун употребляют при
порче реальные, а не воображаемые средства: злой глаз, заклинания, завороженные пред-
меты, подкладываемые под порог дома, и т. д.

Кроме того, если внимательно просмотреть текст канона, то можно найти там многое,
что проповедники и священники должны энергично проповедовать в своих церквах народу.
Во-первых: никто не должен верить, что, кроме Бога, есть еще другое высшее и Божествен-
ное существо. Во-вторых: скакать верхом с Дианой или с Иродиадой означает не что иное,
как скакать вместе с дьяволом, который лишь принял другой облик. В-третьих: такая езда
– плод игры воображения, когда дьявол настолько овладел умом поддавшегося ему чело-
века, что он принимает фантазию за действительность. В-четвертых: поддавшиеся ему люди
должны ему во всем подчиняться. Поэтому нелепо распространять вышеуказанные слова
канона на поступки ведьм вообще, так как существуют различные виды чародейства.

Вопрос о том, могут ли колдуны переноситься по воздуху действительно или только
в воображении, как пифоны, будет рассмотрен в третьей главе второй части. Там будет ука-
зано, что они могут совершать и то, и другое. Таким образом будет устранено и второе лже-
учение в разборе его оснований с точки зрения здравого понимания канона.

Так же и третье лжеучение, основывающееся на словах канона и утверждающее, что
чары ведьм – лишь плод фантазии, отрицается действительным толкованием слов того же
канона. Если там говорится: «Кто верит в возможность превращения какого-либо существа
в лучшее или худшее состояние или изменения его облика кроме как самим Создателем, тот
стоит ниже язычников и неверующих», то эти три пункта, взятые сами по себе, идут вразрез
со Священным Писанием и с определениями ученых. Чтобы убедиться в том, что ведьмы
способны создавать несовершенных тварей, надо только посмотреть в каноне «Nec mirum»,
а также в каноне «Episcopi» и в толковании Августина о кудесниках фараона, превратив-
ших свои посохи в змей. Смотри также глоссу к Исходу (7): «Фараон призвал мудрецов…»,

17 Пифон – в греческой мифологии чудовищный змей, порожденный богиней земли Геей; сторожил древнее прорица-
лище Фемиды и Геи в Дельфах; убит Апполоном, который на месте прорицалища поставил храм. Тип чародейства, назы-
ваемый пифоническим, имеет аналогию с языческой мифологией греков, которые называли пифонами духов, помогающих
предсказывать будущее, и людей, одержимых этими духами.
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далее – глоссу Страбона18 о том, что демоны несутся по свету, как только ведьмы заклина-
ниями пожелают достичь чего-нибудь через них, и начинают собирать различные семена,
через употребление которых могут возникнуть разные твари. Смотри также Альберта Вели-
кого19 «О животных», далее св. Фому (I,114, 4). Для краткости мы опускаем их рассуждения.
Надо лишь заметить, что у них под глаголом «fieri» (быть) подразумевается «быть создан-
ным» (procreari). Во-вторых, надо принять во внимание, что единственно только Бог в силу
своей власти может превратить что-нибудь в лучшее или худшее состояние, и именно для
исправления человека или в наказание ему. Это случается, однако, часто и через посредство
демонов. О первом случае говорится так: «Бог милует и наказует», а также: «Я умерщвлю
и Я оживлю». Относительно же второго случая говорится: «Послание через злых ангелов».
В указанном каноне «Nec mirum» обрати внимание на слова Августина, где ведьмам и их
чарам приписывается насылание не только болезней, но и смерти.

В-третьих, не мешает принять во внимание следующее обстоятельство: нынешние
ведьмы, опираясь на власть демонов, зачастую оборачиваются волками и другими зверями.
К тому же и канон говорит о действительном превращении, а не о воображаемом, что также
часто имеет место, о чем сообщает нам подробно Августин («О граде Божием», 18, 17), как,
например, об известной волшебнице Цирцее, о сотоварищах Диомеда и об отце Престан-
ция. На эту тему будет говориться в некоторых главах второй части, а также и о том, при-
сутствуют ли или отсутствуют при этом ведьмы, принимает ли дьявол на себя их облик и
представляется ли человек самому себе в этом новом облике.

 
Еретично ли признавать колдунов?

 
Так как вторая половина вопроса, стоящего в начале этой части книги, утверждает ере-

тичность упорного отрицания существования ведьм, то можно спросить, считать ли этих
отрицателей открыто пойманными в еретичестве или только стоящими под сильным подо-
зрением еретичества? Нам кажется, что первое будет вернее. Ведь Бернард20 в своей Glossa
ordinaria (in cap. ad abolendam, § praesenti u vers. deprehensi) говорит, что изобличение в
ереси происходит трояко, а именно: 1) с поличным, если обвиняемый открыто проповедует
ересь, 2) через законное доказательство свидетелей и, наконец, 3) при собственном призна-
нии вины. Вследствие того, что подобные люди открыто проповедуют или открыто проте-
стуют против всего вышесказанного, утверждая несуществование ведьм или их полную без-
вредность для людей, их можно причислить к еретикам. В том же смысле говорит Бернард
в Глоссе к главе «Excommunicamus» касательно слова «deprehensi publice». Точно так же
решает вопрос канон «Cuibusdam extra de ver. sig». Пусть читатель посмотрит сам главу, и
он увидит, что мы правы.

Однако наказание, диктуемое в таком случае каноном «Ad adoleedam, § in praesenti
extra de haer.» и состоящее в лишении священнического сана для духовного лица и передаче
мирянина светской власти (для смертной казни), представляется слишком строгим, прини-
мая во внимание незнание и большое количество тех, которые будут изобличены в этом лже-
учении. Из-за этого большого количества надобно смягчить строгость суда, следуя указанию
dist 40 utconstitueretur.

18 Вольфрид Страбон (+884), монах, церковный писатель и поэт; главное сочинение – «Glossa ordinaria», комментарий
на Библию.

19 Альберт Великий (Albertus Magnus; 1193–1280) – святой, учитель Церкви, монах-доминиканец; ученый схоластик,
богослов и философ; в круг его интересов входило и естествознание. Несколько лет был епископом Регенсбургским, изве-
стен проповеднической деятельностью, его последователем и учеником был святой Фома Аквинат.

20 Бернард де Ботоне (+1263), канонист. Его сочинение «Аппарат к декреталиям Григория IX» некоторое время рас-
сматривалось как Glossa ordinaria.
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Ответ. Мы намереваемся скорее найти проповедникам оправдание в таком пороке и
такой ереси, чем их обвинять, как это и говорится в «Extra de praesum. с. eitteras, § quodcirca
mandamus». К тому же мы не хотим, чтобы такой проповедник, несмотря даже на сильней-
шее подозрение, был осужден за столь тяжкое преступление. Против такого столь сильно
подозреваемого может быть начат процесс. Но он не должен быть непременно осужден.
Так как мы не можем пренебрегать подозрением, и именно вследствие их легкомысленных
утверждений против истинной веры, то надобно исследовать степень подозрительности про-
поведника. Подозрение бывает троякое: слабое, тяжкое и очень тяжкое. Смотри по этому
поводу главу «Accusatus» и главу «sum Contumacia, lib VI, de haeret», а также примечания
Архидиакона21 и Иоанна Андреаса22 о главе «Accusatus» и о слове «vehemens». О подозре-
нии – главу «Litteras». Об очень сильном подозрении говорится в каноне dist, 24 quorundam.
Поэтому надо исследовать, под какое подозрение подпадает такой проповедник. Проповед-
ники, высказывающие еретичные утверждения, не могут быть взяты под одну мерку. Одни
из них говорят по своему незнанию Божественного права, другие, достаточно просвещен-
ные, колеблются, нерешительны и не хотят полностью согласиться. Ошибочность мнения
еще не делает еретиком, если к нему не присоединяется закоснелость воли. Поэтому нельзя
говорить об одинаковой степени подозрения в преступлении ереси. Если подозреваемые
полагают, что они вследствие своего незнания могут отделаться от суда, то они должны все-
таки признать, сколь тяжек грех тех, которые провинились ради этого незнания. Ведь как бы
незнание ни было многообразно, оно не может считаться у духовных пастырей непреодо-
лимым незнанием. Оно не может быть названо и частичным незнанием (как говорят фило-
софы), которое у богословов и юристов носит название «ignorantia facti». Их незнание того
из Божественного закона, знание которого обязательно для каждого из них. Смотри dist. 43
папы Николая:23 «Сеяние небесного семени дано нам; горе нам, если мы его не сеем; горе,
если мы молчим». Они ведь должны знать Священное Писание (сравни dist. 36 pertotum)
и об опеке душ паствы (ibid., с. 2, § ессе u § siquis vult). Пусть даже и не требуется от них
громадных познаний, как говорят Раймунд, Гостиенсис и Фома. Но требуются достаточные
знания, необходимые для исполнения своих обязанностей.

Можно прибавить для их некоторого утешения следующее: если они только станут в
будущем распространять верное учение вместо прежнего ошибочного, то их незнание пра-
вовых вопросов, будь оно с умыслом или без такового, все же может быть названо незлост-
ным. Собственно говоря, первый из названных видов незнания не оправдывает, а осуждает.
Ведь псалмопевец говорит: «Не хочет он вразумиться, чтобы делать добро». Второй же вид
смягчает грех, так как он происходит тогда, когда человеку указывается знать что-либо, но он
не знает, что это ему указывается. Так было, например, с апостолом Павлом. Об этом сказано
в Первом послании к Тимофею (1): «Мне было оказано милосердие, потому что я поступал
по неведению в неверии». Вследствие того, что данное лицо по деловой обремененности не
заботится о приобретении необходимых познаний, несмотря на предупреждения, и приоб-
ретать их не хочет, то это его только частично извиняет. Сравни Амвросия Медиоланского24 в

21 Архидиакон – в западнохристианской традиции – настоятель в церковных делах, имевший с XI века свою юрисдик-
цию. Авторы «Молота ведьм» под архидиаконом разумеют канониста Гвидо де Байзио (+1313), занимавшего должность
архидиакона в Болонье.

22 Иоанн Андреас (Джиованни д’Андреа; +1348) – знаменитый канонист, профессор Падуанского университета; напи-
сал глоссы (Glossa ordinaria) и «Комментарий к каноническому праву».

23 Вероятно, имеется в виду папа Николай III (с 1277 по 1280) или Николай IV (с 1288 по 1292).
24 Амвросий Медиоланский (340–397) – епископ Миланский, святой, один из великих отцов Церкви. Его перу при-

надлежит много творений, основанных на активной проповеднической деятельности (под влиянием его красноречивой
проповеди принял крещение Августин Блаженный); известен как защитник христианства, борец с ересями и противник
язычества в любом проявлении. Некоторые из его творений переведены на русский язык: «Об обязанностях священнослу-
жителей» (Казань, 1908), «Две книги о покаянии» (М., 1901) и др.
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его толковании текста Послания к римлянам: «Не знаешь ли ты, что благость Бога ведет тебя
к раскаянию?». Амвросий там говорит: «Ты тяжко грешишь, если ты очень много не знаешь.
Поэтому теперь, в особенности в наше время, мы хотим, приходя в момент опасности на
помощь душам, рассеять незнание и иметь всегда перед глазами суровейший суд, который
нам предстоит для того, чтобы гордое незнание не взяло над нами верх». В своих «Flores
regularum moralium», правило второе, Канцеллярий25 говорит, что подлежащее наказанию
незнание Божественного права не ставится в вину тому, кто сделал все от него зависящее для
избежания этого незнания. Это происходит потому, что Святой Дух готов преподать такому
человеку прямой, истинный путь спасения.

Относительно первого аргумента здравый смысл канона дает ясный ответ.
Относительно второго аргумента Петр Тарантасийский26 говорит следующее: «Из-за

великой своей зависти в своей борьбе с человеком дьявол уничтожил бы все, если бы было
Божье попущение». Но Бог ему одно позволяет совершать, другое – не позволяет. Это при-
чиняет дьяволу большой позор и недовольство, так как Бог во всем пользуется им для откро-
вения своей славы против воли дьявола.

Относительно третьего аргумента можно сказать, что болезненному изменению тела
или другой какой-либо порче предшествует некоторое перемещение в пространстве. Ведь
демон, побужденный ведьмой, собирает известные активные свойства, могущие вредить, и
их комбинирует с пассивными, чтобы возбудить боль, порчу или другие мерзости. На вопрос
о том, происходит ли это перемещение в пространстве в зависимости от течения небесных
светил, надо ответить отрицательно, так как это перемещение приводится в движение не
природною силою, но природным послушанием демону, имеющему власть над телами. Его
же власть над ними лежит в его природе. Это не значит, что он может придавать материи
существенные или случайные изменения без помощи другой естественной причины. Но он
может с Божьего попущения производить перемещения вещей и через их соединение при-
чинять боль или производить иные подобные изменения свойств. Поэтому колдовство зави-
сит от небесных движений столь же мало, как и сам демон, хотя бы он и имел власть над
указанными вещами и орудиями.

К четвертому аргументу надо сказать следующее. Творения Бога могут пострадать от
козней дьявола, как, например, при чародействе. Но это возможно лишь с Божьего попуще-
ния. Поэтому дьявол не сильнее Бога. К тому же он не может действовать насилием, иначе
он мог бы все разрушить.

В-пятых. Известно всем и каждому, что небесные светила не обладают властью воз-
действия на демонов. Но эти последние все же вызываются кудесниками при известном
положении звезд. Это происходит по двум причинам. С одной стороны, колдуны знают, что
определенное расположение звезд благоприятствует действиям, которые они намереваются
произвести. С другой стороны, они вопрошают светила, чтобы совратить людей к почита-
нию звезд как к чему-то божественному. Из этого почитания возникло некогда идолопоклон-
ство.

Наконец, в-шестых, относительно значения аргумента о золоте алхимиков надо ска-
зать, согласно учению святого Фомы (2, 7), следующее. Если даже некоторые субстанци-
альные формы могут быть искусственно созданы с помощью естественного двигательного
начала, то это не имеет общего распространения, так как не всегда возможно соединять
активные начала с пассивными. Это искусство может создавать только нечто сходное. И
алхимики производят нечто, похожее на золото, нечто, обладающее его внешними свой-

25 Канцеллярий – прозвание Иоганна Герсона (1363–1429), канцлера Парижского университета, средневекового фило-
софа-мистика, автора произведения «Подражание Иисусу Христу».

26 Петр Тарантасийский (Пьер де Тарантэс; +1276) – впоследствии папа Иннокентий V; средневековый богослов, его
главное сочинение – «О четырех книгах Сентенций».
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ствами. Но они не производят настоящего золота. Ведь субстанциальная форма золота про-
исходит не от жара огня, употребляемого алхимиками, а от жара солнца на определенном
месте, где действует сила минерала. Так же обстоит дело и с другими подобными действи-
ями алхимиков.

К существу. Демоны пускают в ход чародейное искусство и не могут поэтому без
помощи действующего начала создать субстанциальную или акцидентную форму. Этим,
однако, мы не хотим сказать, что колдовство вообще не может происходить без помощи
другого действующего начала. И с этой помощью действующего начала им становится воз-
можно вызывать действительные болезни и порчи. О том, что же необходимо для соверше-
ния такого чародейства, и должны ли здесь участвовать демоны, станет ясно из нижеследу-
ющего.
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Вопрос второй

Действует ли дьявол совместно с колдуном?
 
 

Правоверно ли утверждать, что для чародейства
дьявол должен всегда действовать совместно

с колдуном или один независимо от другого
(например, дьявол без колдуна или наоборот)

может произвести подобное действие?
 

1. Августин (83 вопроса) утверждает следующее относительно действий дьявола без
посредства колдуна. Все, что совершается зримо, может совершаться также через посред-
ство низших сил воздуха. Но телесные порчи не бывают незримы; они ощутимы. Поэтому
они могут причиняться и демонами.

2. Кроме того, вред, нанесенный, согласно Библии, Иову (и огонь, упавший с неба, и
рабы, уничтоженные вместе со стадами овец в одно мгновение, и ураган, разрушивший дом
и убивший детей), был делом рук дьявола без помощи ведьмы, но с Божьего попущения. Так
же обстояло дело и с семью мужьями девственницы Сарры, умерщвленными демоном.27

3. Далее. Все то, что возможно совершить более высокой силе, достигается ею без
помощи всякой какой-либо иной силы. Более высокая сила не нуждается в низшей силе.
Низшая сила может сама по себе производить град и возбуждать болезни. Ведь Альберт
Великий в своем сочинении «О свойстве вещей» говорит, что сгнивший шалфей, положен-
ный особенным образом в колодец, вызывает удивительные бури в воздухе.

4. Далее. Если говорят, что демон практикует чародейство не из потребности, но для
погибели тех, кого он ищет, то это противоречит Аристотелю. В своей «Этике» (3) Ари-
стотель говорит, что злые поступки совершаются добровольно. Это он доказывает тем,
что никто добровольно не делает несправедливостей, если он не имеет желания сделать
несправедливость. И никто не занимается развратом, если он не стремится в невоздержан-
ности. Поэтому-то законодатели и наказывают злых. Ведь эти последние, собственно говоря,
делают злое добровольно. Если же дьявол с помощью ведьмы делает что-либо дурное, то он
поступает с ней как со своим орудием. И так как орудие зависит от воли работающего им
мастера и не имеет самостоятельной воли при такой совместной работе, то и действия его
нельзя приписывать ему и, следовательно, наказывать его за это.

Возражая против этого, скажем следующее. Дьявол ничего не может предпринять без
ведьмы. Вначале укажем общее основание. Каждое действие происходит через прикосно-
вение. Так как демон к телам вовсе не прикасается, не имея с ними ничего общего, то он
нуждается здесь в орудии, которому он передает вредительскую силу через свое прикосно-
вение. Что чародейства возможны и без помощи дьявола, это доказывается глоссами и тек-
стом Послания к галатам, глава 3: «О, несмысленные галаты! Кто околдовал вас, чтобы вы
не слушались правды?» Глосса дает объяснение, что некоторые могут сглазить ближних и,
главным образом, детей. На эту же тему говорит Авиценна («О природе», кн. VI, 3, посл.

27 Сарра – единственная дочь Рагуила из города Экботаны в Мидии; о ней повествует ветхозаветная книга Товита. Сарра
«была отдаваема семи мужьям, но Асмодей, злой дух, умерщвлял их прежде, нежели они были с нею, как с женою» (Тов.
3, 8). Бог послал ангела Рафаила, который изгнал демона, так что Сарра смогла выйти замуж за Товию, сына Товита.
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гл.): «Часто душа влияет на чужое тело, так же как и на свое собственное, как, например,
при воздействии дурным глазом». Так же думает Алгацель28 («Физика», кн. 5, гл. 10).

Авиценна полагает, что сила воображения может и без посредства дурного глаза воз-
действовать на чужие тела, причем он дает понятию воображения слишком расширенный
смысл. Мы понимаем под ним не особую силу, отличную от разума, представления и сужде-
ния, а такую силу, которая охватывает все эти внутренние способности. Не подлежит сомне-
нию, что сила воображения может воздействовать на тело. Возьмем хотя бы следующий слу-
чай: человек легко может пройти, не падая, по балке, лежащей на дороге. Если же эту балку
положить над глубокой водой, то человек не так легко решится пройти по ней, так как его
душа будет находиться под сильным впечатлением возможности падения, что парализует
его тело и его силу. Здесь имеется точка соприкосновения с дурным глазом, поскольку про-
исходит особое воздействие на тело. В данном же случае воздействие происходит на свое
собственное тело.

Неверно утверждение, что подобное воздействие исходит только от живого тела, и
именно из души на чужое тело. Ведь в присутствии убийцы кровь начинает течь из ран уби-
того. Тела могут, значит, и без посредства души производить удивительные явления. С дру-
гой стороны, человек, проходящий около убитого, не может удержаться от содрогания, даже
если он мертвеца и не видит.

Естественные явления имеют также особые, от человека скрытые силы, как, например,
притяжение железа магнитом и прочее подобное, приводимое Августином в его «О граде
Божием» (20).

Так же и женщины могут с помощью определенных приемов воздействовать на чужие
тела и производить изменения их без участия дьявола, что для нашего разума не совсем
понятно. Но это непонимание не должно заставлять нас приписывать подобные воздействия
дьяволу, как бы говорящему из женщин.

Кроме того, ведьмы пользуются изображениями и орудиями, подкладываемыми под
пороги входных дверей или в определенных местах, куда заходят животные или люди, кото-
рые таким образом околдовываются и, случается, умирают. Доказательством тому, что здесь
мы имеем дело с околдованием в связи с течением светил, служит следующее. Как есте-
ственные, так и искусственные тела находятся под влиянием тел небесных. И естественные,
и искусственные тела могут получать от последних скрытые свойства. Отсюда ясно, что эти
свойства могут быть здесь использованы дьяволом.

Далее. Если истинные чудеса возможны через посредство естественных свойств лиц,
действующих в этой области, то и сила природы может производить чудесные и изуми-
тельные явления. Об этом говорил Григорий Великий29 («Диалоги», 2) следующее: «Святые
совершают чудеса частью молитвой, частью своей силой». В доказательство он приводит
случай с апостолом Петром, молитвой пробудившим от смерти усопшую Тавифу, и про-
клятием, а не молитвой вызвавшим смерть солгавших Анании и Сапфиры.30 Значит, чело-
век может силою своей души преобразовывать состояние материи или вызывать появление
болезни у здоровых, или наоборот.

Далее. Человеческое тело совершеннее всякого другого тела. Под влиянием впечатле-
ний человеческой души человеческое тело изменяется и становится то холодным, то горя-

28 Алгацель (1058–1111) – арабский философ, автор многочисленных сочинений по логике, физике, метафизике и бого-
словию.

29 Григорий I Великий (540–604), святой, римский папа, известный в православной церкви под именем «Двоеслова»;
главное сочинение – «Диалоги» (переведены на русский язык «Собеседования о жизни и чудесах италийских отцов»).

30 Тавифа – известная своим милосердием христианка из Иоппии; когда она умерла, то был призван апостол Петр,
который вернул ее к жизни. См. Деяния апостолов (9, 36–42). Анания – член первой церкви в Иерусалиме; вместе с женой
Сапфирой солгал о сумме вклада в церковную казну, а когда эта неправда открылась, «пал бездыханен» (Деян. 5, 1–10).
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чим, как это замечается у гневливых, а также боязливых людей. Эти изменения могут даже
привести к болезням и смерти. Душа же и сама по себе, без посредства внешних впечатле-
ний, может воздействовать своей силой на материю.

Но могут возразить, что субстанция духа не дает возможности создания другого
облика, если не участвует другое действующее начало, как это и было указано выше.
Поэтому Августин в вышеприведенном месте и говорит: «Нельзя верить, что материя види-
мых предметов легко повинуется падшим ангелам; она повинуется только Богу». Тем менее
способен человек из самого себя совершить колдовские действия.

Ответ. Нет недостатка в людях, извиняющих ведьм и обвиняющих только демонов
или объясняющих их деяния естественными превращениями. Ошибочность этой точки зре-
ния будет в нижеследующем доказана. Прежде всего коснемся ведьм. Исидор Севильский
(«Этимология», 8, 9) говорит, что название ведьм происходит от их тяжких преступлений.
Они производят смешение элементов с помощью демонов и этим вызывают град и бурю.
Они же приводят в замешательство дух человеческий, т. е. наводят на людей сумасшествие,
ненависть и туманящую разум любовь. Они же, даже без помощи яда, но силой своего закли-
нания, уничтожают душу. Об этом трактуют: 26, вопр. 5, глава necmirum, а также Августин
в своем «О граде Божием». Там говорится, что маги, называемые в просторечии колдунами,
смущают элементы, вызывают сумасшествие у маловерующих и силой заклинаний уничто-
жают людей. Поэтому Лукан31 говорит:

Лишь чрез песню заклятий, но не чрез жгучие яды
Гибнет душа.

Вызвав на помощь дьявола, они решаются действовать и своим искусством уничто-
жают врагов. Отсюда ясно, что в таких действиях демоны и ведьмы сотрудничают вместе.

Во-вторых: мы можем различать четыре вида проступков: 1)служащих кому-либо на
пользу, 2) вредящих, 3) колдовских и 4) естественных. Первый вид проступков – это такие,
которые совершаются с помощью добрых ангелов. Второй вид производится с помощью
злых ангелов. Моисей поразил египтян десятью казнями, опираясь на силу добрых ангелов,
а египетские маги соперничали с ним с помощью злых духов в девяти казнях. Трехднев-
ная чума из-за греха Давида по случаю переписи народа и гибель 72000 убитых ночью вой-
сками Санхериба32 были делом рук ангелов Господних, почитающих Создателя и знающих
его. Напасти же на иудейский народ в пустыне были делом рук злых духов. Колдовскими
проступками называются такие, которые совершаются дьяволом через посредство ведьм и
колдунов. Естественные же проступки зависят от влияний светил небесных, и именно от
менее значительных из них. Это влияние выражается в смертности, неурожайности полей,
градобитии и тому подобном.

Эти четыре вида проступков надо строго различать. Например, дух-вредитель излил
на Иова несчастия, и поступок этого демона нельзя назвать колдовским, а только вредитель-
ским. Кто же упорно продолжает защищать ведьм, критиковать указанное подразделение,
придираться к словам, сыпать ударами по воздуху, отказываться подойти к корню вещей и
решает ставить вопрос, почему Иов был поражен демоном-вредителем, а не колдуном, тому
можно на это ответить, что Иов пострадал исключительно от дьявола без посредства кол-
дуна или ведьмы. Ведь в то время ведьм еще не знали. А Божественное провидение хотело,

31 Лукан Марк Анней (38–65), римский поэт, племянник философа Сенеки; приговорен Нероном к смертной казни; его
поэмы, некоторые из которых были известны в средние века, пропали почти бесследно. Сохранилась поэма «Фарсалия,
или О гражданской войне»; русский перевод: М.—Л., 1931.

32 В русском переводе Библии Санхериб читается «Сеннахирим», он упоминается в 4-й книге Царств, 2-й Паралипоме-
нон и др. Сенна-хирим – царь Ассирии в 704–681 гг. до Р. Х.; завоевал большую часть Иудейского царства при царе Езекии.
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чтобы сила дьявола была известна миру, чтобы люди научились противиться ей и чтобы они
знали о невозможности для него делать что-либо без Божьего попущения.

О том времени, когда стал известен первый вид суеверия (а именно вызывание дья-
вола), Викентий33 в «Зерцале истории», опираясь на многих ученых, говорит, что первым
магом и астрологом был Зороастр,34 который, по всей вероятности, был сыном Хама и вну-
ком Ноя. По словам Августина («О граде Божием»), Зороастр был единственным человеком,
который при рождении смеялся. Этим смехом он мог быть обязан только дьяволу. Ставши
королем, Зороастр был побежден Нином, сыном Бела, выстроившим Ниневию или, вернее
говоря, положившим основу ассирийскому государству. Это было во времена Авраама.

Этот Нин по смерти своего отца поставил из особой любви к нему памятник в виде
колонны. Всякий преступник, который искал около нее убежища, освобождался от заслу-
женного наказания. С того времени люди стали почитать изображения, как будто это были
боги. Это случилось после первого периода (истории). Ведь в те времена идолопоклонства
еще не было из-за свежести воспоминания о сотворении мира. Это явствует из слов святого
Фомы (II, 95, 4). Может быть, это был Нимрод, который заставил людей поклоняться огню.
Так началось во втором периоде идолопоклонство как первый вид суеверия.

Прорицания образуют второй вид этих суеверий. Третий их вид – это наблюдение
примет. Практика ведьм основывается на втором виде суеверий, производится через непре-
менное вызывание демонов и подразделяется на некромантию, астрологию и прорицание
посредством толкования снов.

Я говорил об этом здесь для того, чтобы читатель уяснил постепенность распростра-
нения и видоизменения вредительского искусства и чтобы он понял основательность утвер-
ждения о несуществовании ведьм во времена Иова. Как с течением времени распростра-
нялись весть и познания о святых (смотри об этом «Мораль» Григория Великого), так
разрасталась с годами и вредительская практика злых духов. Как земля в то время была
исполнена познания Божества (смотри у Исаии, 11), так она теперь, клонясь к своей гибели,
переполнена всяческой злобой демонов. Ведь греховность людей растет, а любовь меркнет.

Так как сам Зороастр усердно интересовался предсказаниями, и именно с помощью
астрологии, то он и был сожжен чертом (смотри у Григория, там же).

Относительно начала совместных чародейств бесов и ведьм сказано уже выше. Об этом
говорится в Исходе (7) – именно о колдунах фараона, которые творили многие знамения при
казнях египетских, опираясь на помощь демонов, тогда как Моисей совершал знамения с
помощью добрых ангелов.

Отсюда вытекает католическая истина о том, что для свершения колдовских, а не
только вредительских деяний колдун всегда должен работать совместно с дьяволом.

Отсюда вытекают также ответы на аргументы. Что касается первого из них, то не отри-
цается, что порча, воочию наблюдаемая на людях, животных и полевых злаках и производи-
мая также по положению небесных светил, тоже причиняется демонами с Божьего попуще-
ния. Ведь Августин («О граде Божием», 3) говорит: «Демонам подвластны огонь и воздух,
поскольку это им разрешает Бог». Это видно и из глоссы о несчастьях, насланных злыми
ангелами: «Бог наказывает через злых ангелов».

Отсюда вытекает ответ на второй аргумент касательно Иова, а также и из тех сообра-
жений, что выше были высказаны о началах магии.

33 Викентий из Бовэ (+1246), средневековый энциклопедист; главное сочинение «Великое зерцало» в трех частях: «Зер-
цало природы», «Зерцало учения», «Зерцало истории».

34 Зороастр (или Заратуштра) – пророк древнего Ирана (VII в. до Р. Х.), основатель религии Авесты.
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Относительно третьего пункта, а именно – о бросании сгнившего шалфея и т. д., воз-
ражают, что, конечно, порча может произойти без помощи дьявола, но не без влияния пла-
нет. Мы говорим о чародействе. Поэтому это сюда, собственно говоря, и не относится.

Что касается четвертого пункта, то признается бесовское использование ведьм для их
погибели, но в то же время указывается на неосновательность их судебного преследования,
так как они являются лишь орудием дьявола, действующим не по своей воле, а по воле дей-
ствующего через них врага человеческого рода. На это надо возразить следующее. Ведьмы
– это одушевленные, по собственному свободному решению действующие орудия, хотя бы
они по нарочито заключенному с дьяволом договору и отказались от власти над самими
собой. Ведь мы знаем из признаний ведьм – здесь я говорю о сожженных женщинах – о том,
что они действительно принуждаются к участию в чародействах под страхом быть высечен-
ными бесами, но они остаются связанными своим первым свободным обещанием, которым
они отдают себя демонам.

Касательно других аргументов, служащих доказательством тому, что чародейства
могут быть совершаемы и старухами без всякой помощи демонов, надо сказать следую-
щее. Противоречит разуму делать заключение от частного к целому. В Священном Писа-
нии, кроме одного места, ничего не говорится о чародействе или о дурном глазе старух.
Поэтому нельзя делать заключения о том, что так дело всегда происходит. К тому же глосса
не совсем ясна относительно того, возможно ли такое чародейство без помощи демона. Ведь
глосса различает три вида чародейства. Во-первых, оно обозначает обман чувств в резуль-
тате кудесничества, возможно, также и с участием дьявола, если на то будет Божье попуще-
ние. Во-вторых, колдовство можно назвать и ненавистью, как это и говорится апостолом:
«Кто вас так околдовал?», т. е. преследовал с такой ненавистью. В-третьих, эта ненависть
причиняет болезненные явления в телах тех, на кого падет глаз такого ненавидящего. О всех
этих видах чародейства мнение ученых одинаково, как это и указано Авиценной и Алгаце-
лем. Так же и святой Фома (1, 97) разбирает это чародейство. Это он делает следующим
образом. Он полагает, что вследствие сильного душевного напряжения происходят измене-
ние и перемещение в элементах тела. Это изменение происходит главным образом в глазах,
и из них происходит излучение. Таким образом глаза заражают воздух на определенное зна-
чительное расстояние. Отсюда – новые и чистые зеркала становятся тусклыми при смотре-
нии в них женщин во время месячных очищений, как это и указывается Аристотелем («О
сне и бодрствовании»). Если душа неудержимо клонится ко злу, как это бывает в особенно-
сти у женщин, то это происходит, как нами ранее указано. Их взгляд ядовит и несет порчу.
Главным образом он вредит детям, обладающим нежным телосложением и впечатлительно-
стью. Святой Фома при этом добавляет, что с Божьего попущения или по какой-либо другой
скрытой причине злоба дьявола принимает здесь участие, если женщины заключили с ним
договор.

Для лучшего понимания всего этого мы тут рассеем некоторые сомнения, чтобы еще
более осветить правду. На первый взгляд возникает как бы противоречие вышесказанному,
если примем положение о невозможности превращения духовных субстанций тела в физи-
ческие без посредства какой-либо другой действующей силы. Значит, душевное напряже-
ние, будь оно даже в высшей степени сильным, никакого действия не окажет. Сверх того,
существует положение, осужденное большинством университетов, и особенно Парижским,
гласящее, что заклинатель может одним взглядом сбросить верблюда в ров вследствие того,
что его высшее разумение господствует над низшим. Так же и более разумная душа воздей-
ствует и ставит под свое начало более слабую, чувствительную душу.

Рассмотрим ближе эти пункты. Исходя из естественной силы своей души, человек не
может излучать из глаз такой силы (не производя при этом изменения своего собственного
и постороннего тела), которая могла бы причинить порчу лицу, бросившему на него взгляд,
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и придать ему другую форму. Поэтому совершенно не соответствует истине утверждение,
будто бы ведьмы из самих себя все это могут произвести.

О том, каким образом это воздействие все же происходит, мы говорили выше. Здесь
мы сделаем соответствующие добавления. Может случиться, что мужчина или женщина,
бросив взгляд на тело мальчика, производят в нем некоторые изменения с помощью дурного
глаза, воображения или чувственной страсти. Чувственная страсть соединена с известным
изменением тела. Глаза же легко воспринимают впечатления. Поэтому часто случается, что
внутреннее дурное возбуждение дает им дурной отпечаток. Сила воображения легко отра-
жается в глазах вследствие их чувствительности и близости центра воображения от орга-
нов чувств. Если глаза полны вредительских свойств, то может случиться, что они придают
окружающему воздуху дурные качества. По воздуху они достигают до глаз мальчика, на
которого смотрят, и достигают через них до внутренних его органов. В результате он лиша-
ется возможности переваривать пищу, телесно развиваться и расти. Опыт позволяет в этом
воочию убедиться. Мы видим, что страдающий болезнью глаз человек может временами
своим взглядом навести порчу на того, кто на него посмотрит. Это происходит потому, что
глаза, полные злых свойств, заражают окружающий воздух, через который заражаются и
здоровые глаза того, кто на них посмотрит. Заражение передается по прямой линии в глаза
тем, которые посмотрят на больные глаза. При этом воображение того, кто полагает, что
может заразиться, имеет тут большое значение.

Можно было бы привести много других наглядных примеров. Но мы их опускаем,
чтобы быть более краткими.

Псалмопевец сказал: «Кто тебя боится, тот увидит меня». Глосса к этому месту говорит
приблизительно следующее: «Большая сила лежит в глазах, если мы обратим свое внима-
ние на то, что происходит в природе. Видя первым, волк не воет. Василиск убивает, если он
видит первым. Он умирает сам, когда его первого увидят. Причина тому, что василиск своим
взглядом убивает человека, заключается в том, что взгляд и воображение возбуждают в нем
ядовитые вещества, которые из его глаз передаются окружающему воздуху, а оттуда прони-
кают через дыхание в человека. От этого он околдовывается и умирает. Если же человек
первым увидит василиска и пожелает его убить, то для этого должен предварительно обве-
ситься зеркалами. Как только василиск посмотрит в них, то зараженный им воздух отразится
от них и вернется на него, отчего он и умирает. Неизвестно, почему человек, убивающий
василиска, сам не умирает. Здесь мы имеем дело со скрытой причиной».

Все это сказано здесь без предубеждения и без всякой страсти к спору. Лишь держась
слов святых, можем мы выявить действительную, католически правоверную истину отно-
сительно того, что ведьмы всегда действуют совместно с демонами и что один без другого
ничего не может достигнуть.

К аргументам. Относительно первого – ответ о колдовстве ясен.
Относительно второго приведем мысль Викентия («Зерцало природы», 13), что рана,

зараженная духом убийцы, притягивает к себе зараженный воздух. Если убийца проходит
мимо, то кровь вытекает, так как в присутствии убийцы попавший в рану воздух начинает
колебаться и производить кровотечение. Другие ученые приводят еще другие основания и
говорят, что это кровотечение указывает на крик убитого из земли и именно вследствие про-
клятия, тяготеющего на первом убийце – Каине.

Что касается содрогания, происходящего у того человека, который находится у трупа
убитого, если даже он этого трупа и не видит, то это производится через душевное свойство,
воспринимающее даже наималейшее впечатление и передающее его душе. Это не является
возражением против чародейств ведьм. Ведь это все происходит в естественном порядке.

В-третьих, как это было выше сказано, деяния ведьм подводятся под второй вид суе-
верий, называемых прорицаниями (divinatio). А использование некоторых предметов при



Г.  Инститорис, Я.  Шпренгер, С.  А.  Ершов.  «Молот ведьм»

42

определенных наблюдениях примет относится к третьему виду этих суеверий. Поэтому воз-
ражение не попадает в цель. К тому же верования эти охватывают не любой вид колдовства, а
только такой, который производится с нарочитым призыванием нечистой силы. Здесь также
имеется ряд подвидов: некромантия, геомантия, гидромантия и т. д. Сравни: святой Фома (II,
2, 95, 5). Колдовство ведунов занимает видное место среди всех видов суеверий и подлежит
особому суду. Возражения против нашей точки зрения могут здесь сводиться к следующему.
При использовании колдунами естественных сил для достижения естественных результатов
их действия нельзя назвать недозволенными. При использовании же ими непонятных слов
для восстановления здоровья, дружбы или для достижения другой пользы, но не для нане-
сения вреда дело может происходить если и без нарочитого призывания демона, то, во вся-
ком случае, не без молчаливого призывания его. И этого нельзя разрешать.

Эти проступки и подобные им относятся к третьему виду суеверия, а именно к наблю-
дению разных примет и не относятся поэтому к вопросу о ереси ведьм. Неправильно при-
писывать этому третьему виду четырех подвидов второй группы на том основании, что
ведьмы пользуются указанным наблюдением примет для приобретения познания о предсто-
ящей судьбе, о способе обхождения предписаний Священного Писания и восстановлении
здоровья. Ведь святой Фома (9, 96 art. 2), говоря о допустимости наблюдения этих примет,
прибавляет, что речь лишь о вопросах здоровья, а не о чем-либо другом злом, присущем
колдованию. Поэтому общие наблюдения примет и их исполнение колдунами надо подвести
под второй вид суеверий, а не под третий.

Отвечая на четвертое возражение, мы скажем: наблюдение примет имеет два вида, а
именно – некромантический и астрономический. При некромантических наблюдениях все-
гда производятся призывания злых духов вследствие нарочито заключенного с ними дого-
вора (смотри наш ответ на второе возражение). При астрономических же наблюдениях
имеются только молчаливые договоры. Призывания не бывает, если не считать также мол-
чаливого призывания при начертании фигур и проставлении значков на них. Не оставим без
внимания того факта, что некоторые некромантические изображения пишутся при опреде-
ленных констелляциях светил небесных. К ним прикладываются определенные фигуры и
значки на кольцах, камнях и других предметах. Другие же подобные изображения пишутся
без соблюдения указанных констелляций. Эти последние изображения служат чародейским
целям. К ним не прилагаются указанные значки. Они подкладываются в определенные
места. Об этих изображениях с помещенными там значками идет здесь речь, а не о других.
Поэтому возражение против нашего положения отпадает.

Нельзя отрицать значения чародейских рисунков при колдовании. Святой Фома гово-
рит: никогда не позволено пользоваться подобными рисунками, хотя они и используются
ведьмами без соответствия с их значением. Они подкладываются ведьмами лишь по веле-
нию демонов для усиления действия чар и служат для оскорбления Творца. Они стараются
производить это во дни святых праздников.

К пятому возражению скажем, что Григорий Великий понимал в своем утверждении
власть благодати Божьей, а не власть природы. Поэтому он прибавляет: неудивительно, если
сыны Божьи, стоящие в Его власти, творят знамения Его властью, как говорил Иоанн.

К шестому возражению скажем, что подобие не играет никакой роли. Ведь воздействие
душ на собственное тело разнится от воздействия на постороннее тело. Душа образует со
своим телом нечто целое, а чувствования являются актом органов тела. Поэтому чувство-
вания при воздействии души могут колебаться между жаром и холодом и даже привести к
смерти. Но для достижения изменения в состоянии постороннего тела воздействия души
недостаточно, если не будет иного воздействия. Ведьмы не могут поэтому пользоваться
только своей силой. Для свершения чародейств они должны с помощью демонов пользо-
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ваться разными предметами, как, например, шипами, костями, волосами, деревом, железом
и т. п.

Следуя внутреннему содержанию папской буллы, разберемся теперь в происхождении
колдунов и в их деяниях. Заметим прежде всего, что для колдовских результатов необхо-
димы следующие силы: дьявол, ведьма и Божье попущение (см. 23, вопр. I.Si per sortcarias).
Также и Августин говорит, что вследствие гибельного общения людей и демонов возникло
это суеверное безумие. В этом общении лежат происхождение и увеличение этой ереси.

Эта колдовская ересь отличается от других ересей тем, что она не только через наро-
читые, но и через просто заключенные договоры стремится вредить Творцу и его созданиям,
тогда как все другие простые ереси не основаны на подобных договорах с нечистой силой,
хотя и здесь не обходится без содействия со стороны сеятеля зависти лжеучений из-за труд-
ности понимания того, во что надо верить. Сверх того, эта ересь отличается и тем, что из
всех видов кудесничества она обладает наибольшей степенью злобы. Ведь даже ее латин-
ское наименование – maleficium происходит от maleficere, т. е. male de fide sentire (по-русски
– «дурно относиться к вере»).

Для распространения своей ереси ведьмы предпринимают многое; они оскорбительно
отрицают католическую веру, продают самих себя с телом и душой, передают дьяволу еще
некрещенных детей и имеют плотские сношения с инкубами и суккубами.

О, если бы все это можно было назвать выдуманным и не соответствующим истине!
О, если бы, по крайней мере, церковь осталась незатронутой этим ужасным осквернением!
Но, к несчастию, по свидетельству папской буллы, дело обстоит иначе. Тому же учит нас
опыт, приобретенный на основании признаний ведьм касательно их позорных деяний. Мы
не должны прекратить инквизиции, если не хотим подвергнуть опасности спасение своих
собственных душ.

Будем же говорить о происхождении и о распространении этой ереси. Это тяжелая
работа. Мы будем с величайшим старанием производить исследование, объединяя все то,
что согласно с разумом и что не противоречит Священному Писанию и преданию. Распро-
странению ереси больше всего способствуют два явления: действия инкубов и суккубов и
позорное посвящение детей дьяволу. Поэтому мы подробнее остановимся на этих пунктах
и вначале скажем о демонах, потом ведьмах и, наконец, о Божьем попущении. Демоны дей-
ствуют с помощью рассудка и воли. Их действия зависят от определенного расположения
звезд в силу того, что семя не при всяком расположении звезд достаточно зрело для зарож-
дения. Поэтому мы исследуем эти констелляции светил небесных. Таким образом получа-
ются в основном три вопроса для обсуждения: 1) могла ли эта ересь развиться вследствие
плотского смешения с инкубами и суккубами, 2) не благоприятствовали ли констелляции ее
развитию и 3) не углубилась ли ересь из-за позорного посвящения детей дьяволу. Между
вторым и третьим вопросами мы разберем вопрос о влиянии на ересь движения светил. Это
будет подходящим продолжением рассмотрения деяний ведьм. В первом пункте мы сталки-
ваемся с тремя трудностями. Одна из них, общего характера, об инкубах, вторая – специаль-
ная – о тех демонах, которые совершают подобные поступки, и третья – самая специальная
– относительно ведьм, отдающих себя нечистому.
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Вопрос третий

Могут ли быть порождены
люди инкубами и суккубами?

 
С первого взгляда представляется неправомерным утверждать возможность порож-

дения людей через посредство инкубов и суккубов. Порождение людей было установлено
Богом перед грехопадением так, что он образовал в помощь мужу жену из ребра и сказал:
«Плодитесь и размножайтесь» (Бытие, 1), а Адам сказал в воодушевлении: «Двое будут в
плоть едину» (Бытие, 2). Ною тоже было сказано: «Плодитесь и размножайтесь». (Бытие, 9).
В Новом Завете такое соединение было подтверждено Христом (Матф. 19): «Не читали ли
вы, что сотворивший вначале мужчину и женщину сотворил их?». Поэтому все иные виды
порождения людей недопустимы.

Если говорится, что демоны пользуются не естественным, а искусственным, недопу-
стимым способом оплодотворения, когда они рьяно участвуют при естественном оплодо-
творении людей, принимая семя и перенося его, то это надобно отвергнуть, потому что дья-
вол мог бы это производить у людей всякого положения – находящихся в браке или стоящих
вне его. В первом случае это было бы невозможно, ибо тогда дьявол оказался бы сильнее
Творца, уничтожая то единство, которое между супругами установлено Всевышним. Во вто-
ром случае это было бы столь же невозможно, ибо ничего не говорится в Священном Писа-
нии о том, что звероподобное зарождение может происходить в одном положении (скажем
– внебрачном), а не в другом.

Кроме того, зачатие относится к функции живого тела. Демоны же, принимающие на
себя телесную личину, живого тела не имеют, потому что зачатие исходит от души, действу-
ющей тут посредством физического органа («О душе», 2). Поэтому демоны не в состоянии
с личиной тела совершать подобных действий.

Если говорится, что демоны принимают личину тела не для того, чтобы творить жизнь,
а для того, чтобы воспринять естественное семя и опять отдать его, то на это возражают:
подобно тому как нет ничего излишнего в поступках добрых и злых ангелов, точно так же
обстоит дело с творениями природы. Если же демон с помощью своей естественной силы,
превосходящей силу человеческого тела, незримо мог бы собрать семя и опять отдать его,
то это может служить основанием для утверждения, что такое нельзя было делать незримо.
Если он это может, то другое является излишним. Это основание может быть еще более уси-
лено. В «Книге о причинах»35 говорится, что сила рассудка не ограничена книзу, но огра-
ничена кверху. Все тела стоят ниже рассудка. Поэтому рассудок, в силу своей неограничен-
ности, может изменять тела, как он хочет. Но силы рассудка – это ангелы, добрые и злые.
Поэтому они могут, независимо от принятия на себя телесного облика, производить изме-
нения в семени.

Кроме того, действие взятия семени от одного и отдачи его другому было бы связано
с перемещением в пространстве, а демоны не могут производить перемещения в простран-
стве. Доказательство: душа – духовная субстанция, как и демон. Душа не может перемещать
тела в пространстве, если оно не оживлено. Поэтому члены человеческого тела неподвижны,
когда они отмирают. Поэтому и демон может перемещать тела лишь в том случае, если они
оживлены им. Известно, что демоны не могут оживить тела. Поэтому они не могут переме-
щать в пространстве семя.

35 «Книга о причинах» – сочинение, ложно приписываемое Аристотелю; имело большое значение в иудейской и хри-
стианской литературе. Вероятно, написано арабами в IX в.
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Всякое действие происходит через прикосновение, как это указывается в «I.De
generatione». Нельзя себе представить, чтобы демон имел какое-либо подобное прикоснове-
ние, так как у него с телом нет ничего общего. Изливать семя и перемещать его – значит
иметь отношение к прикосновению. Из этого вытекает, что демоны никак не могут прини-
мать участия в оплодотворении.

Далее, демоны не могут также двигать тела, по природе ближе к ним стоящие, как,
например, небесные светила, – как же они могут двигать такие тела, которые им менее
близки? Согласно «Физике» (2), движимое и движущееся принадлежат друг другу. Если бы
демоны могли двигать небесные светила, они были бы на небе, что, однако, ни у нас, ни у
платоников не считается истиной.

Возражение против этих аргументов: Августин («О Троице», 3) говорит: «Демоны
собирают семя, употребляемое ими для телесных действий». Это не могло бы иметь места
без перемещения в пространстве. Значит, демоны могут передать собранное семя другим. В
том же смысле высказывается глосса Валлафрида Страбона к Исходу (7): «Фараон призвал
мудрецов» и т. д. В глоссе этой говорится, что демоны рыщут по свету и собирают различ-
ное семя, и от его применения могут происходить различные твари. Смотри также глоссу
к словам: «Фараон призвал», а также глоссу к Бытию (6), к словам: «Сыны Божьи увидели
дочерей человеческих» и т. д. Глосса делает двоякое утверждение: 1) что под сыновьями
Божьими разумеются сыновья Сифа, а под дочерьми человеческими – дочери Каина, 2) что
не представляется невероятным видеть в указанных в Библии гигантах детей демонов и зем-
ных женщин. В Священном Писании сказано далее: «Гиганты были на земле, потому что
также и после потопа тела не только мужчин, но и женщин были еще прекрасны».

Ответ. Необходимость быть более краткими не позволяет нам распространяться о
власти и делах дьявола касательно чародейств ведьм. Если благочестивый читатель захочет
подробнее узнать об этом, пусть он прочтет «Доктора Сентенций» (2, 5), где подробности
досконально и верно описаны. Там читатель увидит, что демоны совершают свои поступки
на основании рассудка и воли. По словам Дионисия («Об именах Божиих»), они не могут
использовать эти способности для добрых дел. Их ум трояко силен: своей глубиной, дол-
голетним опытом и помощью вышестоящих духов. Набожный читатель найдет там также,
каким образом демоны узнают по небесным светилам, кто из людей больше способен к кол-
довству и хочет обратиться к ним за содействием.

Что же касается воли демонов, то читатель почерпнет из указанных сочинений сведе-
ния о постоянной склонности демонов ко злому, об их грехах заносчивости, ненависти и
высшего неудовольствия тем, что Бог пользуется ими против их воли для своего прослав-
ления. Читатель узнает, как дьявол благодаря рассудку и воле совершает изумительные дей-
ствия, несравнимые ни с какими силами земли. Иов (41) говорит: «Нет на земле подобного
ему: он создан бесстрашным». А глосса прибавляет: «Если он никого и ничего не боится, то
все же покоряется заслугам святых».

Читатель найдет там, каким образом дьявол узнает мысли людей, превращает тела
людей из одного состояния в другое с помощью особого действующего начала, перемещает
тела в пространстве, изменяет внутренние и внешние чувства и влияет, хоть и не прямым
воздействием, на ум и волю человека.

Богословы считают их нечистыми духами, хотя и не нечистоплотными по своей при-
роде. По словам Дионисия, им присущи: неистовство, безудержная алчность, безграничная
фантазия в гордости, зависти и злобе. Поэтому они – враги рода человеческого. Они духом
разумны, легко понимают, опытны в бесполезных делах, алчны до вредительства, всегда
готовы на новые обманы. Они извращают чувства, исследуют потребности, мешают бодр-
ствующим, вспугивают спящих в сновидениях, приносят болезни, вызывают бури, превра-
щают себя в ангелов света, всем несут ад, требуют от ведьм божеского почитания, с их помо-
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щью совершаются чародейства. Они хотят господствовать над добрыми и теснить их по мере
сил. Избранным Бога они посылаются для испытания. Они всегда ищут путей сократить
жизнь человека. Пусть дьявол знает тысячи способов вредить людям, пусть он старается со
дня своего падения разрушать единство церкви, оскорблять любовь, забрасывать желчью
зависти деяния святых и всячески уничтожать род человеческий. Однако его сила заключа-
ется лишь в чреслах и в пупе. Смотри предпоследнюю главу книги Иова. Это происходит
потому, что дьявол лишь через излишество плоти господствует над людьми. У мужчин центр
этих излишеств лежит в чреслах, так как оттуда выделяется семя. У женщин же семя выде-
ляется из пупа.

После этих предварительных сведений об инкубах и суккубах можно с полным пра-
вом сказать следующее: утверждение о возможности зачатия людей с помощью инкубов и
суккубов столь католично, что утверждение противного противоречит не только изречениям
святых, но и смыслу Священного Писания. Уже Августин поднимает в одном из своих сочи-
нений вопрос относительно действительных поступков демонов и их описаний поэтами и
оставляет этот вопрос якобы неразрешенным, но дает затем объяснения в духе Священного
Писания. В своем «О граде Божием» (3, 2) он говорит: «Оставим без ответа вопрос о том,
могла ли Венера от соединения с Анхизом родить Энея.36 Ведь подобный вопрос ставится и
в Священном Писании, именно о том, породили ли падшие ангелы и дочери человеческие
гигантов, т. е. чрезвычайно больших и сильных людей, которыми была полна земля». А в
книге 5, глава 23 «О граде Божием» он решает вопрос следующим образом: «Часто говори-
лось и многими утверждается из личного восприятия и из свидетельств других очевидцев, в
достоверности которых не может быть сомнения, что лешие и фавны, которые в народе назы-
ваются инкубами, обуянные страстью к женщинам, добивались плотского соития с ними
и его с ними совершали, и что некоторые демоны (называемые у галлов дузами) усердно
пытались творить подобные скверны и часто их совершали. Было бы наглостью отрицать
это ввиду достоверности людей, утверждающих подобное». Вот слова Августина.

В дальнейшем он решает там же и второй вопрос, говоря о следующем месте Бытия:
«Сыновья Божьи, т. е. Сифа, увидели дочерей человеческих, т. е. Каина», и утверждает, что
здесь речь идет не только об инкубах. Об этом сообщает уже ранее упомянутая глосса следу-
ющее: «Не является недостоверным, что не о людях говорится в Писании, а об ангелах или
неких демонах, восхотевших женщин и породивших гигантов». О том же говорится в глоссе
к Исаии (13), где пророк предсказывает запустение вавилонского царства и говорит, что там
будут жить чудища. Вот его слова: «И страусы поселятся (там), и будут там скакать полевые
духи». Под этими духами надо понимать демонов. Поэтому глосса продолжает: «Полевые
духи – это лешие с жесткими волосами, являющиеся особой разновидностью демонов и
называющиеся инкубами, или сатирами». Глосса к Исаии (34), высказывающаяся об опусто-
шении страны идумеян, притеснявших евреев, толкует: «Эта страна будет обиталищем дра-
конов и пастбищем страусов, и демоны будут там встречаться». Подстрочная глосса разъяс-
няет, что там будут встречаться чудовища демонов. Глосса же Григория Великого говорит:
«Именуемые лешими являются теми, которые известны у греков под названием „Пан“, а
у римлян „инкуба“». Исидор Севильский (Lib 8, с. ult) утверждает тождественность поле-
вых духов с греческими «Пан» и с римскими «инкубами», название которых произошло от
«incubare», т. е. «заниматься блудом». Он говорит об их погоне за женщинами и об их плот-
ском соитии с ними, а также и о том, что существа, просто называемые инкубами, носят у
римлян название блудливых фавнов. О них говорит Гораций: «О фавн, любитель убегающих
нимф, ты легко ступаешь по межам полей и по бархату солнечных пашен».

36 Согласно греческой и римской мифологии, Венера под видом дочери фригийского царя Отрея явилась Анхису, пле-
нившись его красотой. От их любовной близости был рожден славный троянский герой Эней.
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Апостол Павел (Первое послание к коринфянам, 11) изрекает: «Женщина должна
носить покрывало на голове для ангелов». Многие католики толкуют это место в том смысле,
что здесь надо под ангелами понимать инкубов. Беда37 («История Англии»), Вильгельм38 («О
Вселенной», в последней части, трактат 6) и святой Фома (I qu. 25; II dist, 8 et quolibet 6, qu.
10 об Исаии 13 и 34) того же мнения.

Причина превращения демонов в инкубов и суккубов лежит не в чувстве наслаждения.
Как духи, они не имеют ни мяса, ни костей. Причина лежит в том, что они через порок
сладострастия портят и человеческую душу, и тело и этим делают их восприимчивее ко всем
порокам. Не подлежит никакому сомнению, что им известно о росте семени при известных
небесных констелляциях. Люди, зачатые под этими констелляциями, с легкостью портятся
с помощью чар.

Перечисляя многие пороки, от которых Всевышний хотел бы уберечь свой народ и в
которые были погружены неверные, Бог сказал (Левит, 18): «Не оскверняйте себя ничем
этим, ибо всем этим осквернили себя народы, которых Я прогоняю от вас». Глосса о слове
«народы» толкует: «Демоны вследствие их большого количества называются народами; они
радуются каждому греху и в особенности волшебству и идолопоклонству, так как при этом
оскверняется и тело, и душа, и весь человек, называемый „землей“. Ведь все грехи, совер-
шаемые человеком, не зависят от тела, кроме блуда. Кто блудит, тот грешит против своего
тела». Пусть желающие просмотреть сведения об инкубах и суккубах возьмут, как указано
выше, Беду («История Англии»), Вильгельма и Фому из Брабанта39 («О пчелах»).

Разберем возражения.
Во-первых. Касательно естественного, Богом установленного размножения, для кото-

рого необходимо участие мужчины и женщины, надо сказать, что как таинство брака может
пострадать с Божьего попущения и через посредство дьявола, так по этой же причине может
пострадать каждый любовный акт между мужчиной и женщиной.

На вопрос о том, почему же непременно при любовном акте дьяволу позволено пус-
кать в ход чары, а не при иных действиях человека, надо ответить так: ученые приводят к
этому много оснований, но о них мы поговорим ниже, когда будет речь о Божьем попущении!
Пока достаточно указать на уже упомянутое основание о центре силы демонов в чреслах
людей. Ведь среди всех видов борьбы борьба со своей похотью тяжелее всех. С ней вечно
кипит борьба, и победа редка. Если из этого делать заключение о том, что это обнаруживает
бо́льшую силу дьявола по сравнению с силой Творца в области супружеских действий, уста-
новленных Богом, но имеющих препятствия своего свершения со стороны дьявола, то это
неверно. Ведь демон преступает это Божье установление не силою. Совсем напротив. Он
ничего не может сделать без Божьего попущения. Это скорее указывает на его слабость.

Во-вторых. Совершенно верно, что зачатие человека является действием живого тела.
Если же утверждается, что демоны не могут дать жизни, так как она изливается из души,
то это тоже совершенно правильно, но только потому, что жизнь изливается материально из
семени, и демон, как инкуб, может, с Божьего попущения, ввести его с помощью совокуп-
ления. Но не свое семя вводит он, а семя, специально взятое для этого от какого-либо чело-
века, как и указано святым Фомой (I qu. 51 art 3). У мужчины дьявол берет семя, принимая
вид суккуба; вводя семя в женщину, превращается в инкуба. Для зачатий других творений

37 Беда Достопочтенный (672–735), английский святой, учитель Церкви, священник и один из виднейших ученых сред-
невековья; известен математическими, естественнонаучными, богословскими и историческими сочинениями. Здесь упо-
минается его труд «Церковная история англов» (от Юлия Цезаря до 725 г.).

38 Вильгельм Парижский (+1228), епископ, автор многих сочинений, среди которых – «Трактат о Вселенной».
39 Фома Брабантский (+1270), монах доминиканского ордена; в средневековье была широко распространена его книга

«О пчелах»; эта книга с нравственным содержанием, жизнь и деятельность пчел рассматривается как образец христианской
и особенно монашеской жизни.
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демоны таким же образом пользуются и не человеческим семенем, как это явствует из сочи-
нения Августина «О Троице» (3).

Когда спросят, чьим же сыном является тот, кто зачат таким образом, то ясно, что это
не сын демона, а сын того мужчины, от семени которого женщина зачала. Демон может
незаметно принять и впустить семя. Но он охотнее производит это как суккуб и как инкуб,
чтобы этой мерзостью осквернить и тело, и душу как мужчины, так и женщины.

Кроме того, демоны могут незримо производить и многое другое, но всего им не раз-
решается, если бы они этого и хотели. Но совершать многое они все же могут, а именно
– для искушения добрых и исправления злых. Может случиться, что вместо суккуба семя
принимается инкубом и им же передается женщине. Может случиться также, что демон,
направленный в виде мужчины к женщине, принимает перед тем семя от другого демона,
посланного тоже под личиной мужчины к мужчине. Но при этом демонам придается особый
помощник, потому что действие настолько скверно, что, будучи один, дьявол может отпря-
нуть. Может также произойти, что демон, помещаясь между телами, принимает семя. Что
это он может сделать, мы уже видели в случае с юношей, женившемся на идоле.

В-третьих. Если говорится, что сила ангелов не ограничена по сравнению с более высо-
ким началом, то это значит, что его сила не может быть постигнута низшим началом. Сила
высшего начала превосходит силу низшего, так как высшие существа имеют больше всего
универсальной силы. Но это не значит, что сила более высокого начала может совершить
каждый поступок. В таком случае, она была бы неограниченной – как книзу, так и кверху.
Наконец, так как соответствие должно быть между активным и пассивным началом и не
может быть общего между чисто умственной и телесной сущностью, то тогда и демоны
не были бы способны ни к какому поступку, кроме такого, который покоится на посред-
стве другого активного начала. Отсюда вытекает, что демоны пользуются семенем, чтобы
добиться известных результатов (см. Августина «О Троице», 3). Таким образом, мы можем
заключить, что если демоны, кроме того, что они могут принимать телесные облики, имеют
еще возможность производить изменения семени, то это ни в коем случае не может служить
отрицанием того, что нами утверждалось об инкубах и суккубах, действия которых демоны
могут выполнять, лишь принимая на себя облик тела, о чем говорилось выше.

В-четвертых. Выше приводилось возражение со следующей аргументацией: демоны
не могут перемещать тела в пространстве. И душа, и демон суть духовные субстанции. Душа
не может двигать тело, если оно ею не оживлено. Поэтому и демоны могли бы перемещать
тела только в случае, если бы они ими оживлялись. Но нам известно, что демоны не спо-
собны оживить тело. На эти возражения надо ответить: духовная субстанция ангела или
демона отлична от субстанции души. Душа занимает низшую ступень среди духовных суб-
станций. Душа поэтому не может перемещать тело, если оно ею не оживлено. Не так у демо-
нов, у которых даже физической силы гораздо больше, чем у человека.

В-пятых. Прикосновение демона к семени или к какому-либо другому телесному пред-
мету не является прикосновением телесным, а прикосновением виртуальным, т. е. таким,
которое имеет силу действия в потенции. Тело, перемещаемое в пространстве, не превосхо-
дит соразмерности сил демона. Но не так обстоит дело с движением небесных тел, с землей
и со стихиями Вселенной. Вопрос, почему это невозможно, разрешается святым Фомой в
«Вопросах о зле» (10, de daemonibus).

Кто-нибудь мог бы на это возразить, что является одинаковым, перемещать ли часть
предмета или весь предмет (сравни «Физика», 3), и что если демоны имеют возможность
переместить часть земли, то они смогут переместить и всю землю. Но это неверно. Собрать
же семя и употребить его для определенных целей – это не превышает сил нечистого, если
на то имеется Божье попущение.
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Делая общее заключение, мы скажем следующее: несмотря на убеждения некоторых о
том, что демоны, принимая на себя личину тел, никоим образом не могут производить зача-
тия и что под сыновьями Божьими надо понимать сыновей Сифа, а не инкубов, а также и под
дочерьми человеческими надо понимать дочерей из рода Каина, мы должны быть другого
мнения и именно быть с большинством (смотри «Этику» Аристотеля, 7 и «О сне и бодр-
ствовании», конец главы). И в наши дни имеются очевидцы поступков и слов ведьм, кото-
рые действительно совершали то, о чем здесь у нас была речь. Поэтому мы утверждаем: 1)
Демоны творят скверные плотские действия не из наслаждения, но из желания запятнать
душу и тело тех, кому они служат инкубами и суккубами. 2) В результате этих действий жен-
щины в действительности зачинают и рождают в том случае, если демонам удается подать
человеческое семя в соответствующее место женского тела, где до этого уже имелась под-
ходящая для зачатия масса. Демоны собирают также семя животных для своих скверных
целей. 3)При подобном зачатии демонам дана возможность лишь местного перемещения
семени, а не самого оплодотворения. Это последнее стоит вне власти демона или принятой
им на себя личины тела. Оплодотворяющая сила исходит от того, у кого демон взял семя.
Отсюда вытекает, что рожденное дитя не является ребенком демона, а ребенком человека.

Отсюда вытекает также и то утверждение, что демоны не могут породить по двум осно-
ваниям:

1) Потому что зачатие происходит через образующую силу, переходящую на семя того
тела, из которого оно взято. Таким телом не может служить принятая демоном телесная
личина.

2) Высказывается мнение о том, что семя сохраняет способность к зачатию постольку,
поскольку в нем сохраняется тепло, полученное им от души. Семя же охлаждается вслед-
ствие дальнего перенесения с одного места на другое. Ответ на этот вопрос следующий:
демоны могут, конечно, где-нибудь сохранять семя свежим без потери им жизненного тепла.
Или же ответ гласит, что демоны столь быстро передвигаются, что семя не успевает охла-
деть.
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Вопрос четвертый

Какими демонами совершается инкубат и суккубат?
 

Правоверно ли утверждать, что поступки инкубов и суккубов в равной степени свой-
ственны всем нечистым духам? Некоторыми дается положительный ответ на этот вопрос,
так как в противном случае пришлось бы признать у них известный порядок. Доказатель-
ства:

1) Как с понятием добра связано понятие меры и порядка, так и с понятием зла связано
представление о беспорядке (смотри Августина «О природе добра»). У добрых ангелов нет
никакого беспорядка. Следовательно, у злых духов не может быть порядка.

2) Отсюда и слово Священного Писания: «В страну, где нет порядка, но есть вечный
ужас, и именно ужас бедствий и тьмы» (Иов, 10).40

3) Если не все демоны без различия совершают подобные действия, то это происхо-
дит или вследствие природы демонов, или вследствие греха, или вследствие наказания. Но
не по природе, так как все они без исключения могут грешить. Ведь по своей природе они
нечистые духи, если и не нечистоплотные. Они большие распутники, алчные до вредитель-
ства, напыщенные от гордости и т. д. Поэтому здесь может иметь значение лишь или грех,
или наказание. В таком случае дело обстоит так: где грех больше, там и наказание больше.
Вышестоящие ангелы согрешили больше, поэтому они обязаны в наказание чаще и больше
свершать подобные скверны. Если это основание не подходит, то можно найти другое осно-
вание, почему они не все без различия совершают подобные поступки.

4) Там, где нет покорности и послушания, все поступают одинаково. У демонов мы
не наблюдаем этих качеств. Ведь у них нет согласия, без которого эти качества невозможны
(смотри Притчи, гл. 13: «Между гордыми всегда спор»).

5) Все они будут брошены в судный день в ад, а перед тем они держатся в темном
воздухе для вытворения своих чар. Мы нигде не нашли, что между ними существует нера-
венство относительно их конечной судьбы, поэтому нет у них и неравенства относительно
обязанностей и искушений.

Против этих взглядов возразим глоссой на Первое послание к коринфянам (15): «Сколь
долго будет стоять мир, один ангел будет стоять выше другого, один человек выше себе
подобного». В книге Иова (11) говорится о чешуе Левиафана, под которой подразумеваются
члены дьявола, что одна чешуя держится за другую. Поэтому у них имеется различие в
порядке и образе действий.

Ежели утверждается кем-либо, что демоны через посредство ведьм совершают много
отвратительных поступков или вследствие того, что им не препятствуют добрые духи, или
вследствие того, что эти добрые духи несколько беспечны, то на это надо ответить: с Божьего
попущения могут совершаться некоторые злые дела нечистою силою или людьми. Если это
злое дело приводит к хорошим последствиям, то духи света не полностью препятствуют
демонам или злым людям заниматься вредительской деятельностью.

Ответ. Совершенно правоверно утверждать, что у демонов существует известный
стройный порядок действий. Поэтому некоторые скверны творятся низшими демонами,
тогда как демоны, стоящие выше, вследствие своего более благородного мышления от этих
поступков освобождены. Это находит свое оправдание в их природных свойствах, в Боже-
ственной мудрости и в степени их собственной греховности.

40 Имеется в виду преисподняя, шеол. Ср. русский перевод Библии: «…в страну тьмы и сени смертной, в страну мрака,
каков есть мрак тени смертной, где нет устройства, где темно, как самая тьма» (Иов, 10, 21–22).
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Что касается оправдания этого порядка с точки зрения природных свойств демонов, то
надо сказать следующее: не подлежит сомнению, что с начала создания мира одни ангелы
по своей природе стояли выше, а другие ниже. Нет даже двух ангелов, стоящих на совер-
шенно одинаковом уровне. Следуя указаниям Дионисия («О небесной иерархии», гл. 10),
надо различать прежде всего три группы ангелов: высшие, средние и низшие. Смотри также
слова святого Фомы (2, разд. 2). Грех не изменяет природных свойств, и демоны после сво-
его падения не потеряли своих естественных дарований. Их поступки совершаются ими в
зависимости от их природных свойств. Отсюда – такое большое разнообразие в их поступ-
ках и в их свойствах.

Это находит подтверждение в Божественной премудрости, ничего не создающей в бес-
порядке. В Послании к римлянам (гл. 13) читаем: «Что от Бога, то приведено в порядок». Раз
демоны посланы Богом для исправления злых и для наказания осужденных, то их поступки
по необходимости не беспорядочны.

Наша точка зрения оправдывается и степенью греховности демонов. Ведь они пола-
гают причинить человеку больше зла при своих согласованных выступлениях. Поэтому чем
демоны сквернее, тем их проступки согласованнее.

Было уже сказано, что поступки обусловлены природными свойствами. Отсюда выте-
кает, что те демоны, чьи природные свойства стоят ниже, и в поступках своих подчиняются
более высоко стоящим демонам. Так обстоит дело и в телесном мире. Тела низшего порядка
(на земле) подчиняются телам высшего порядка (светилам небесным) во всех своих прояв-
лениях. Демоны, различные друг от друга в силу своих естественных свойств, различаются
друг от друга и в своих действиях, внешних и внутренних, в особенности относительно
практики указанной скверны инкубов и суккубов.

Отсюда вытекает, что эта скверна совершается главным образом демонами низшего
порядка, так как и среди людских поступков подобные мерзости считались бы самыми низ-
кими и отвратительными.

Не является неуместным утверждать, что те демоны, которые пали до самого крайнего
предела, и те, которые могут считаться последними среди них, посылаются несколько выше
стоящими на эту скверну, которой они, как известно, занимаются с величайшим увлечением.

Надо обратить внимание и на то, что если в Священном Писании и говорится об инку-
бах и суккубах и о всевозможных неестественных пороках, не говоря уже о содомском грехе
и всяком другом половом акте вне сосуда, предназначенного к этому, то нигде не говорится
о согласии демонов с более высокими природными свойствами принимать участие в инку-
бате и суккубате. Это показывает всю греховную плодотворность этой скверны, от которой
отшатываются вышестоящие демоны.

Некоторые говорят (и этому действительно верят), что никто, творящий усердно
неестественный плотский грех по прошествии срока телесной жизни Христа, а именно
после тридцати трех лет жизни, не может получить отпущения этого греха, кроме как по
особой милости Спасителя.

О существовании иерархического порядка между демонами говорят и их имена.
Бесами, часто упоминаемыми в Священном Писании, управляет один главный дьявол. Слово
«дьявол» (diabolus) происходит от «dia» (т. е. duo, два) и «bolus» (т. е. morsellus, укус, смерть),
так как он несет двойную смерть, а именно – телу и душе. В переводе с греческого слово это
обозначает «замкнутый в темницу». Это тоже верно, т. е. ему не разрешается вредительство-
вать столько, сколько он хочет. Слово дьявол равнозначно слову «defluens» (растекающийся),
так как он растекся и разбился в буквальном и в переносном смысле. Он называется также
«демон», т. е. «пахнущий кровью», или вернее, пахнущий грехами, которых он столь жаж-
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дет.41 При их совершении он опирается на свои естественные качества, на многолетний опыт
и на попущения добрых духов. Он носит также имя Belial, что значит «безъяремный», «без
хозяина», так как он по мере сил противодействует тому, под чьим началом он должен состо-
ять. Также и Beelsebub (Вельзевул) называется он, что в переводе значит – «муж мух». Ведь
он муж грешных душ, покинувших своего действительного жениха – Христа. Ему дается
также имя Satanas (сатана) и Behemoth, т. е. зверь, так как он дает людям звериные наклон-
ности. Действительный же демон блуда и князь инкубата и суккубата называется Asmodeus
(Асмодей), а в переводе – «носитель суда». Из-за блуда ведь разразился ужасный суд над
Содомом и Гоморрой и над другими городами. Демон заносчивости называется Lewiathan
(Левиафан), т. е. «добавление», т. к. черт при искушении Адама и Евы обещался добавить им
богоподобие.42 Демон скупости и богатства носит название Mammon (Маммон), о котором
говорил Христос (Матф. 6).

К возражениям: во-первых, добро может существовать без зла, но зло никогда не может
существовать без добра. Ведь создания Божии сами по себе хороши. Поэтому демоны,
поскольку у них хорошие естественные свойства, распределяются по степеням этих свойств
и своих поступков.

К указанному месту из книги Иова (гл. 10) можно прибавить, что демоны, отосланные
на греховные дела, находятся не в аду, а здесь, в пределах нашего темного земного воздуха.
Поэтому-то они и имеют здесь иерархию, которая будет отсутствовать в аду. Можно также
сказать, что если они выпали даже из этой иерархии, то у них не имеется больше никакой
надежды на достижение блаженства. До известной степени даже и в аду будет у них извест-
ная иерархия и порядок в несении наказаний. Ведь одни из них будут отправлены на душев-
ные мучения, а другие нет. Эта иерархия наказаний будет устанавливаться скорее Богом, чем
ими самими.

В-третьих, некоторые думают, что вышестоящие демоны, которые больше согрешили,
должны были бы строже наказываться и больше принуждаться ко скверне инкубов и сукку-
бов. Это неверно. Наказание соответствует преступлению, но не естественным свойствам.
Вот почему более высоко стоящие демоны избегают подобной скверны, а не потому, что им
даются совершенно другие наказания. Хотя все они – нечистые духи и стремятся к вреди-
тельству, но степени их различны в зависимости от природных свойств.

В-четвертых, между демонами царит единодушие, но не дружба. Злобой обуяны они к
человеку и стремлением противодействовать Божьей справедливости. Единодушие, подоб-
ное дьявольскому, мы находим у неверующих, объединяющихся и повинующихся друг другу
для своих злых целей.

В-пятых, хотя рабская цепь уготована в аду для всех демонов, но их природным свой-
ствам не соответствуют одинаковые наказания. Наоборот. Чем выше их природные свойства,
чем выше стоят они по иерархической лестнице, тем тяжелее их наказания. Поэтому в Книге
Премудрости Соломона (гл. 6) говорится: «Сильные сильно будут истязаны».

Что касается вопроса о влиянии светил небесных, то лжеучения, связанные с ним,
будут разобраны в нижеследующем, пятом вопросе.

41 Слово «демон» (греч.) синонимично «диаволу» по природе, его этимология неясна, но средневековые толкователи
возводят к «знающему, сведущему» (Исидор Севильский). В Библии «демон» упоминается пять раз (в книге Товита), но
подробное демонологическое описание содержится в 90 псалме, в 5–6 строфе которого экзегеты видят сразу четырех демо-
нов: «Не убоишься ужасов в ночи (Pahad), стрелы, летящей днем (Hez), язвы, ходящей во мраке (Dever), заразы, опусто-
шающей в полдень (Ketev)».

42 Левиафан (от евр. «свертываться, виться»); в Библии – морское животное, побежденное Иеговой в начале мира;
огромность Левиафана трактовалась как метафора мощи дьявола и собственно ада.
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Вопрос пятый

Откуда берет начало преумножение чародейств?
 

Католично ли во всех отношениях приписывать происхождение и рост чародейств
либо влиянию светил небесных, либо размножению злобы людской, но не влиянию скверны
инкубов и суккубов? Не представляется ли наиболее верным приписывать здесь злобе люд-
ской главное значение? Августин (в книге 9, вопр. 83) видит причину испорченности людей
в их воле вне зависимости от того, испорчена ли она посторонним влиянием или самим
человеком. Колдун портится грехом. Посему следует видеть причину этой испорченности
не в черте, а в человеческой воле. В книге о свободе воли Августин снова утверждает, что
причина злобы человека коренится в нем самом. Ведь грех человека зависит от его свобод-
ной воли. Черт не может изменить решения свободной воли человека, так как это противо-
речило бы свободе того. Значит, черт не может быть здесь виноват. Кроме того, в книге «О
церковных догматах» говорится: «Не все наши злые помыслы исходят от черта. Они часто
рождаются из движений нашей собственной воли».

Утверждается также, что чародейства возникают из влияния светил небесных и не идут
от демонов. Как множество исходит из единства, так и многообразное из однообразного.
Многообразны также поступки людей как с точки зрения пороков, так и с точки зрения доб-
родетелей. Поэтому не представляется возможным свести их к каким-то основным принци-
пам. Лучше всего свести их к влиянию однообразных движений светил небесных.

Далее, ежели эти светила не влияли бы на поступки человека с их добродетелями и
пороками, то астрологи не предсказывали бы столь верно действительный исход войн и дру-
гих событий человеческой жизни. Поэтому светила небесные могут до известной степени
считаться причиною этих событий.

Кроме того, эти светила, по мнению всех богословов и философов, приводятся в дви-
жение духовными субстанциями, духами. Эти духи превосходят силы нашей души в той же
степени, как светила превосходят наши тела. Поэтому как духовные субстанции светил, так
и их тела воздействуют на душу и тело человека, а значит, и на его поступки.

Далее, светила небесные могут так повлиять на демонов, что они, а тем более люди,
становятся способны к совершению различных чародейств. Так, например, люди, называе-
мые лунатиками, мучатся демонами в известные промежутки времени больше, чем в дру-
гие. Этого демоны не могли бы делать, если бы они сами, в зависимости от фаз луны, не
были к этому предрасположены. А некроманты производят свои заклинания демонов, выби-
рая перед этим благоприятные небесные констелляции. Они не делали бы этого, если бы не
знали, что демоны подчиняются влиянию небесных светил.

По словам Августина («О граде Божием», 10), демоны вызываются с помощью извест-
ных низших тел, как, например, трав, камней, животных, а также с помощью известных зву-
ков, слов и знаков. Так как тела небесные имеют бо́льшую силу, чем низшие тела, то отсюда
ясно, что демоны, не говоря уж о ведьмах, в еще большей степени находятся под влиянием
светил. Значит, поступки ведьм находятся в большей зависимости от светил, чем от помощи
нечистой силы. Это учение находит себе опору в одном месте Первой книги Царств (16), где
говорится, что Саул, мучимый демоном, находил облегчение лишь тогда, когда Давид играл
ему на арфе, отчего злой дух покидал свою жертву.

На эти пункты надо возразить следующее: невозможно говорить о поступке, не затра-
гивая его причины. Деяния же колдунов таковы, что они не могут совершаться без помощи
демонов. Это явствует из описания чародейств у Исидора Севильского («Этимология», 8):
«Колдунами они называются из-за значительности их проступков: они нарушают порядок
элементов, помрачают дух человека и уничтожают, не применяя и капли яду, исключительно
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с помощью заклятий, души человеческие» и т. д. Такие дела не могут быть совершаемы
человеком.

Кроме того, Аристотель в своей «Этике» говорит: «Трудно сказать, что является в
душе принципом деятельности». Он полагает, что этот принцип должен быть чем-то внеш-
ним. Ведь все, что происходит, имеет определенную причину. Человек начинает действовать
потому, что он этого хочет. Он начинает хотеть потому, что он перед тем рассуждает. Если
же он перед тем рассуждает о каком-либо предыдущем рассуждении, то надо или вести эту
цепь причин ad infinitum (до бесконечности), или найти какой-либо внешний принцип, пер-
воначально толкающий людей к рассуждению, если не считать возможным утверждать, что
все это совершается по установлению судьбы. Этот последний путь совершенно не обосно-
ван. Ведь тогда надо было бы сказать, что все деяния человеческие – фатальны. Значит, он
хочет сказать: причина к добру у доброго человека – это Бог, который не является причиной
греха. У злого же человека, если он начнет действовать, хотеть и думать о греховных делах,
причину надо искать во внешнем принципе. Кроме черта, никакой другой причины быть не
может. А светила небесные влияния оказывать не могут.

Кроме того, какой силе повинуется мотив поступка, такой же силе подчиняется и дви-
жение, так как оно зависит от мотива. Мотивом хотения служит нечто, воспринимаемое чув-
ствами или рассудком, а чувства и рассудок находятся в подчинении власти демона. Ведь
Августин говорит (83 вопроса): «Это зло (т. е. черт) проникает через все пути чувств, рису-
ется в изображениях, приноравливается к цветам, льнет к тонам, лежит скрытым в гневе и
в обманчивой речи, скрывается в запахах, проникает с испарениями и наполняет туманом
все входы к рассудку». Отсюда ясно, что черт может воздействовать на волю, являющуюся
непосредственной причиной греха.

Далее, все то, что к чему-либо склоняется, требует соответствующего толчка для сво-
его окончательного определения. Свободная воля человека склоняется и к добру, и ко злу.
Значит, чтобы пойти по пути злых дел, человек должен быть побужден к этому каким-либо
началом. Злая воля черта кажется нам причиной злой воли человека, в особенности у ведьм.
Как добрый ангел направляет нас к добру, так и злой ангел – ко злу. Добрый – ведет людей
к добру, а злой – ко злу.

Ответ. Так как вопрос о происхождении чародейств зависит от учения о влиянии све-
тил небесных, то мы опровергнем три лжеучения, разделяющие эту точку зрения, а именно:
учения планетариев, генетлиаков и фаталистов. Прежде всего: когда спрашивают, произо-
шел ли порок чародеяния вследствие влияния светил небесных, надобно, принимая во вни-
мание различные нравы и не нарушая при этом единую правду веры, решать вопрос следую-
щим образом. Изменение нравов людей под влиянием звезд можно представить себе двояко:
или это изменение происходит по необходимости и охватывает всю совокупность нравов,
или оно происходит частично и случайно. Первая точка зрения не только не верна, но и ере-
тична, так как в таком случае и правда религии не существовала бы самостоятельно. Заслуги
добрых дел свелись бы на нет, милость Божья должна была бы лишиться своего основания,
вина грешника пала бы на звезды, безудержное колдовство должно было бы быть допущено
без всякого порицания, а человек был бы принужден молиться на звезды.

Ежели говорится, что нравы только частично зависят от влияния светил, то это более
соответствует правде, так как это не противоречит ни вере, ни разуму. Очевидно, что раз-
личные состояния тела имеют большое значение при изменении аффектов души. Ведь душа
часто следует требованиям и предрасположениям тела. Поэтому холерики вспыльчивы,
сангвиники любезны, меланхолики завистливы, а флегматики ленивы. Но так обстоит дело
не в силу необходимости. Ведь душа господствует над телом. Это происходит в особенности
тогда, когда ей помогает милость Создателя: многие холерики любезны, а многие меланхо-
лики добродушны. Когда, следовательно, сила светил оказывает свое влияние на изменения
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состояния тела, то это до известной степени отражается на нравах. Но это не прямое воз-
действие, а косвенное. На нравах же сильнее отражается влияние более низкой природы,
чем влияние светил. Поэтому-то Августин в своем «Граде Божием» (5) при решении одного
вопроса о двух одновременно заболевших и выздоровевших братьях советовал искать при-
чину не у астронома, а у Гиппократа. Что касается чародеяния, то надо сказать, что влияния
созвездий до известной степени располагают к этому, если у ведьмы к этой скверне имеется
уже склонность.

Если Аристотель в своем сочинении «О свойствах элементов» и говорит, что при кон-
стелляции Юпитера и Сатурна государства гибнут и страны вымирают, то это не противо-
речит нашей точке зрения. Ведь Аристотель не говорит, что люди при этой констелляции не
могли противостоять междоусобицам, но он говорит, что они не хотели им противостоять.
Ведь и Птоломей в «Альмагесте» говорит, что мудрый человек позволяет звездам руководить
собою. Сатурн приносит меланхолию и злобу, а Юпитер – добро. Их констелляция может
возбудить междоусобицу. Но люди могут на основании своей свободной воли противостоять
этому влиянию, и именно с помощью милости Бога.

Нижеприводимое место из Иоанна Дамаскина43 (11, 6) также не противоречит нашей
точке зрения. Он говорит: «Часто появляются кометы и знамения, приводящие к смерти
царей». Здесь ничего не говорится о необходимости воздействия на человеческие деяния.
Дамаскин не полагает, что комета возникает естественным образом, что она причисляется
к звездам, стоящим на небосводе, и что ее влияние естественно. Он говорит, что кометы не
принадлежат к звездам, созданным с самого начала, а возникают в свое время по Божьему
приказанию и затем рассыпаются. Их возникновение и распадение совершаются с помощью
ангелов.

И мнение философов нам не противоречит. Они утверждают, что комета – это горячее
сухое тело, возникающее в верхней части воздуха, вблизи огня, из темного и сухого пара
последнего. Ядро этого пара образует как бы тело звезды, части же пара, находящиеся вокруг
ядра, являются подобием волос (comae). В зависимости от этого положения комета причи-
няет смертность не сама по себе, а своими привходящими свойствами, влекущими за собой
горячие и сухие болезни. А так как богачи (цари и князья) питаются горячим и сухим, то
многие из них в это время умирают. Это учение не противоречит и Дамаскину. Комета, воз-
вестившая смерть святого Фомы, была образована с помощью ангела и рассеяна им же по
миновании надобности.

Из всего вышесказанного видно, что светила ни в какой мере не господствуют над
свободной волей, а следовательно, и не над злобой и нравами людей.

Надо обратить внимание на то, что астрономы верно предсказывают события для
одной определенной местности или для одного определенного народа. Ведь они черпают эти
свои данные из звезд, которые больше влияют на главные поступки массы народной, чем на
поступки отдельных личностей. К тому же большинство народа больше следует естествен-
ным аффектам своего тела, чем единичный человек. Поэтому и влияние светил на народ в
целом значительнее.

Что касается опровержения лжеучения генетлиаков и астрологов, почитающих богиню
Фортуну, то об этом говорит Исидор Севильский («Этимология», 8, 9). Генетлиаками они
называются потому, что наблюдают звезды, под которыми родился человек. Обыкновенно
же их называют астрологами. По его мнению (там же, 2), слово «Фортуна» происходит от
fortnitum (случай). Эта богиня как бы высмеивает деяния и стремления людей превратно-

43 Иоанн Дамаскин (+ ок. 754) – святой, песнописец и богослов христианского Востока; главное сочинение – «Источник
знания» – состоит из трех частей: диалектики, книги о ересях и изложения православной веры. Первая и третья части
переведены на русский язык.
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стями и случайностями судьбы. Поэтому она называется также слепой. Она бросается к
каждому без учета его заслуг. Это мнение Исидора. Верить в подобную богиню – идолопо-
клонство. Противоречит также вере и учению философов утверждение, будто порча ведь-
мами тела людей и созданий Божьих вообще происходит от богини Фортуны, и будто ведьмы
созданы для того, чтобы заниматься колдовством. Кто хочет, пусть посмотрит сочинение
святого Фомы «Сумма против язычников» (III, 87 и след.), где говорится об этом подробнее.

Тем, у кого этой книги не имеется под рукой, мы напомним из нее следующее: человек
находится под влиянием трех причин, нисходящих с неба. Эти причины приводят в действие
волю, рассудок и тело. Деятельность воли зависит непосредственно от Бога, деятельность
рассудка руководствуется ангелом, а деятельность тела – светилами небесными. Выбор и
хотение добра зависят от Бога, как это и говорится в Притчах (21): «Сердце царя (здесь идет
речь о царе, потому что он может с большей силой противодействовать, чем другие люди)
находится в руке Господа, и Он направляет его, куда хочет».

Наша познавательная способность управляется Богом через ангела. То, что исходит от
тела, будь то внешнее или внутреннее действие, служащее человеку на потребу, управляется
Богом с помощью ангелов и через посредство светил небесных. Ведь святой Дионисий («О
Божественных именах», 4) говорит, что светила являются причинами того, что совершается
на земле, но эти причины не есть непреоборимая сила. Так как человек телесно стоит под
влиянием небесных тел, по рассудку он подчинен ангелам, а по хотению зависит непосред-
ственно от Бога, то может случиться, что человек, не слушая Божьего внушения и увеща-
ния добрых ангелов и находясь под влиянием телесного аффекта, склоняется к тому, к чему
влекут его светила. Это приводит к тому, что и воля, и рассудок попадают в тенета злобы
и заблуждений.

Однако представляется невозможным попасть через посредство светил небесных в
такие тенета заблуждений, в каких находятся ведьмы, хотя бы влияния этих светил приво-
дили даже к кровопролитию, воровству, грабежу и к еще более отвратительным проступ-
кам. В своем сочинении «О Вселенной» Вильгельм говорит (и это подтверждается опытом):
«Если общественная блудница посадит оливковое дерево, оно останется бесплодным. Если
же его посадит добродетельная женщина, оно принесет плоды. Врач при врачевании, кре-
стьянин при сеянии, солдат при атаке производят под влиянием соответствующих светил то,
чего иные, производящие ту же работу, не могут совершить».

Что касается опровержения «случайности в событиях», то надо заметить, что суще-
ствование судьбы (fatum) может быть понято только так, как этому учит католическая цер-
ковь. Всякое иное толкование – еретично. Если понимать судьбу, как язычники и некоторые
астрологи, считающие, что изменение констелляций созвездий производит строго опреде-
ленное изменение в нравах народных и что тот или иной становится колдуном, а другой –
героем нравственности в полной зависимости от созвездий, под которыми он родился или
был зачат, то это учение не только не верно, но и еретично и заслуживает проклятия. Ведь
это учение уничтожает заслугу добрых дел и сводит на нет милость Божью, а также ведет к
великому заблуждению, будто бы Бог является причиной наших несчастий и т. п. Поэтому
судьбу в этом смысле надо отрицать как несуществующую. Ведь и Григорий Великий (в
«Поучениях») сказал: «Да будет чуждо сердцам верующих приписывать судьбе какое-либо
значение».

Несмотря на сходство между только что указанным учением и учением планетариев,
и именно вследствие несообразностей, вытекающих из них обоих, эти учения все же раз-
личны, так как влияние звезд и общее влияние семи планет отличаются друг от друга.

Если считать, что судьба имеет известное влияние на вторичные, а не на первичные
причины, и способствует событиям, предначертанным Богом, то в этом случае судьба – дей-
ствительность. Здесь она представляется соединительным звеном между Божьим провиде-
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нием и его действием. Конечно, это относится к таким явлениям, где эти вторичные причины
имеют место, но не там, где они отсутствуют, как, например, создание душ, прославление
и умножение благодати, хотя ангелы и могут принимать некоторое участие в излитии бла-
годати, просвещая и приуготовляя разум и волю. Таким образом, известная направляющая
сила над действиями называется и промыслом, и судьбой. Если эта направляющая сила
лежит в Боге, то она – промысл, если она влияет через посредство вторичных причин, то
это – судьба. Так понимает это различие Боэций44 в своем «Утешении философией», где он
говорит о судьбе следующее: «Судьба – это присущее движущимся предметам установле-
ние, посредством которого промысл все приводит в правильный порядок».

Несмотря на это, святые учители церкви не хотели пользоваться словом «судьба»,
потому что они относили ее к влиянию светил небесных. Августин («О граде Божием», 5)
говорит: «Ежели кто-нибудь захочет приводить в зависимость от судьбы дела человеческие
из-за того, что он называет судьбою Божью волю или силу, то пусть он удержит свое мнение
при себе и прикусит язык».

Из сказанного вытекает сам собою ответ на вопрос, все ли стоит под властью судьбы и
не стоят ли под ее властью также чародеяния ведьм. Ведь если судьбою называется направ-
ляющая сила, действующая через посредство вторичных причин для достижения предна-
чертанных Богом деяний, то эти вторичные причины действуют в соответствии с Божьим
предначертаньем. А то, что Бог творит непосредственно, как, например, создание мира, про-
славление духовного начала и т. п., не является подвластным судьбе. В этом смысле и выра-
жается Боэций в указанном месте, а именно – то, что высшему Божеству стоит ближе всего,
не затрагивается судьбою. Поэтому чародейства ведьм, стоящие вне влияния вторичных при-
чин, так как чародейства идут вразрез с порядком в природе, подвластны в своем происхож-
дении не судьбе, а другим причинам.

Чародеяния не совершаются движущим началом небесных миров. Отсюда вытекает,
что подобные чародеяния не могут произойти от влияния светил небесных, как это оши-
бочно полагали Авиценна и его приверженцы, утверждавшие, что субстанции светил и дви-
жущие силы небесных миров и тел принадлежат к другому, более совершенному роду силы
и что под влиянием колебаний души, в силу восприятия внешних впечатлений, собствен-
ное (иногда и постороннее) тело изменяет свое состояние. Например: кто-либо, идущий по
высоко лежащему бревну, легко упадет вниз, чувствуя страх перед падением. Но он не упа-
дет, если пойдет по бревну, положенному на гладкую землю. Далее, вследствие простого
восприятия души тело может разгореться, как это случается у злобных и у алчных, или
оно может застыть, как это бывает у боязливых. Оно может измениться, достигая степени
болезни, как, например, лихорадки или сыпи, вследствие живого представления о подобных
болезнях. Эти изменения могут происходить как на своем собственном, так и на посторон-
нем теле, как в смысле заболевания, так и в смысле выздоровления. На этом основывает
Авиценна свое учение о чародействах. Значит, по его мнению, поступки ведьм должны быть
приписаны влиянию движущих сил миров (если и не прямо светилам небесным). Мы хотим
к нашему ранее высказанному опровержению этой точки зрения прибавить, что движущие
силы миров – духовные сущности и по своей природе и хотению принадлежат к доброму
началу, что вытекает из их пользы для Вселенной. Но творения, с помощью которых совер-
шаются чародейства, если бы они по своей природе и имели в себе доброе начало, не могут
в силу своего хотения быть добрыми. Поэтому эти обе сущности нельзя поставить на один
уровень.

44 Боэций Павийский (Аниций Манлий Северин; ок. 480–524), святой, христианский философ и римский государствен-
ный деятель. Свое главное сочинение «Утешение философское» написал в ожидании казни, будучи обвинен в заговоре
против Теодориха.
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Что эти создания не могут быть добрыми в своей воле, вытекает из того, что они, спо-
спешествуя началу, направленному против добродетели, не показывают признаков доброна-
строенного рассудка, как, например, мы это видим у колдуна. Как будет показано во второй
части этой книги, колдунами совершаются: блуд, умерщвления детей и скота и многие дру-
гие преступления. Поэтому они называются malefici (зло творящими, т. е. колдунами), от
слова maleficere (творить зло, колдовать). Что касается разумности таких натур, с помощью
которых совершаются чары, то у них добродетели отсутствуют. Далее, нельзя считать при-
знаком хорошо настроенного разума близость к преступникам и оказывание содействия им,
а не добродетельным людям. Преступления колдунов используются преступными людьми,
что видно по плодам их.

С помощью субстанций, приводящих в движение Вселенную, всякое создание склоня-
ется к добру, хотя бы привходящие явления и портили его. Поэтому эти субстанции не могут
быть первоначальной причиной деятельности ведьм.

Кроме того, признаком добронастроенного разума служит то, что он ведет человека
к собственному добру, т. е. к добру разума. А отвлечь его от этого пути и толкать его на
наименее ценное добро – признак подлого рассудка. Этим последним путем люди не при-
обретают никаких ценных указаний в области знания и добродетелей, а только указания
касательно обманов, грабежей и тысячи других подобных вредительств. Поэтому проис-
хождение чар не может лежать в вышеуказанных сущностях, но зависит от какой-то другой
недобродетельной силы.

Далее, не соответствует требованию действительного разума оказывать кому-либо
помощь, прибегая для этого к преступлениям, как это имеет место у колдунов. Они отсту-
пают от веры и убивают невинных детей. Двигательное же начало миров небесных по своей
доброте не может толкать их на это. Чары должны по необходимости исходить от силы, при-
сущей какому-либо существу со злой волей, такими существами являются демоны. Против
этого утверждения выступает легкомысленное учение о том, что вследствие человеческой
злобы и с помощью заклятий ведьмы, подкладывая в определенные места значки и опираясь
на известную силу звезд, совершают гнусные преступления чародейства. Таким образом,
значит, когда чародей подложит какое-либо изображение или значок и скажет: «Я делаю тебя
слепым и хромым», то человек, на которого наводится эта порча, поражается этим недугом.
В таком случае подобный чародей в силу звезд и в силу своего рождения под известными
созвездиями получает несравнимое преимущество в силе перед другими людьми. Значит,
если другие и научатся заклятиям и чародейному искусству, они все равно не достигнут
никакого успеха. Все это надо хорошо рассмотреть по пунктам.

Во-первых, утверждается, что подобные чародеяния возможны не вследствие чело-
веческой злобы, хотя бы она была и вдвое больше существующей. Пусть злоба людская
превратится в привычку, вследствие постоянного и сознательного упражнения. Пусть она
будет случайной, которую называют грехом против Святого Духа. Ни в первом, ни во втором
случае она не может привести сама по себе к превращению элементов из одних в другие,
к ранениям тел человеческих и звериных и т. д. Ведь то, чего человек без злобы (значит,
при наличии ничем не преуменьшенной своей естественной силы) не может свершить, тем
более не может им быть достигнуто в злобе, когда вследствие этой злобы естественная сила
его уменьшилась. Человек становится слабее в своих добрых, естественных силах, вслед-
ствие содеянных им в злобе грехов. Ведь Дионисий («О Божественных именах», 4) говорит:
«Зло есть естественный поступок привычки». И он говорит о зле греха. Поэтому никто не
совершает злых поступков сознательно. Если же он все-таки так поступает, то это происхо-
дит вследствие какого-либо недостатка. Вот этому обоснование: как добро благодати отно-
сится к скверне природы, так относится и скверна греха к добру природы. Но через благо-
дать Божью скверна природы уничтожается, как сгорает фитиль свечи от огня. Значит, через
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грех уменьшается добро природы. Этому не противоречит существование чародеяний через
посредство дурного глаза, ведущего к околдованию ребенка нежного сложения, или через
посредство других приемов, вызывающих изменение состояния тел у людей и животных,
переход одних элементов в другие, влекущих градобитие и т. п. Подробнее об этом у святого
Фомы в его вопросах о зле, о том, может ли грех уничтожить добро природы и т. д.

Скажем о деяниях ведьм. Узнав их действия, мы приблизимся к пониманию причин,
их вызвавших. Все, что совершается по неизвестным нам полностью причинам, считается
нами чудесным. Не зная причины чар ведьм, мы можем и их назвать чудесными. Ведь чело-
веческими силами этих чар не произвести. Еще Августин (83 вопроса) сказал, что с помо-
щью чародейств совершаются чудеса, подобные чудесам служителей Божьих. И он прибав-
ляет: «Колдуны совершают чудеса в силу частных договоров; добрые христиане – в силу
общественной справедливости; дурные христиане – под знаком общественной справедли-
вости». Это надо понимать следующим образом: Божественная справедливость изливается
на Вселенную, как общественный закон на государство. Сила отдельного лица относится
ко Вселенной, как сила какой-либо частной личности к государству. Поэтому говорится:
чудеса Божественной справедливости выражаются у добрых христиан в чудесах обществен-
ной справедливости. Чародей же действует через договор, заключенный с дьяволом, кото-
рый вследствие своей природной силы может кое-что совершить вне порядка созданной и
нам понятной природы. Нам кажется это чудом, но это не есть чудо как таковое. Ведь в сущ-
ности только Бог может совершать действительные чудеса, как это и сказано в Писании: «Ты
– Бог, который один совершает великие чудеса». Дурные же христиане совершают чудеса
знаками общественной справедливости, т. е. призыванием имени Христа или исполнением
некоторых таинств. (Смотри у святого Фомы «Вопросы», 1, 111, 4, а также во второй части
этой книги, глава 6.)

 
Ни заклинаниями, ни словами,

произнесенными при соответствующих
констелляциях, невозможно произвести чар

 
Заклинания, произнесенные над известными фигурками или значками в благоприятное

по констелляции время, не могут привести к действительному чародеянию. Рассудок чело-
века устроен так, что его познание происходит из впечатлений со стороны действительных
или только воображаемых предметов, но своими словами он никаких предметов создавать
не может. Он также не может словами изменять тела. Если бы такие люди существовали,
они были бы людьми только по имени.

Если говорится, что чары производятся словами с помощью благоприятных констел-
ляций при рождении этих чародеев, то здесь надо возразить, пользуясь теми же аргумен-
тами, какие были изложены при опровержении лжеучений планетариев, генетлиаков и фата-
листов.

Слова выражают познание духа. Ни тела небесные, ни их движущее начало не могут
воздействовать на ум. Слова могут лишь просвещать ум, но без всякого влияния светил.
Это может случиться только для добрых дел, так как для злых дел требуется не просвеще-
ние ума, а его затемнение. Это последнее не может входить в обязанности добрых духов, а
совершается злыми духами, слова которых влияют не в силу констелляций, а в силу какого-
то разумного начала. Если бы оно и было по своей природе добрым, оно не могло бы быть
добрым в силу своей злой воли, т. к. оно всегда стремится ко злу. Этим началом может быть
только демон, как и было сказано выше.

Фигурки и изображения, употребляемые ведьмами, сами по себе не производят вред-
ного действия, хотя бы они и были испещрены еще большим количеством знаков. Ведь они
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– дело рук человека. Светила производят естественные действия. Таковыми нельзя назвать
деяния колдунов, так как они ведут к нарушению заведенного в природе порядка. Значит, и
эти изображения не оказывают влияния на чары.

Кроме того, выше было указано, что изображения бывают двух родов: астрологические
и магические. Первые из них употребляются для достижения личных преимуществ, но не
для наведения порчи. Вторые же, употребляемые колдунами, служат для нанесения вреда
живым существам и подкладываются в определенные места по требованию демонов, чтобы
проходящие по ним или спящие на них потерпели известный ущерб. Это признается самими
ведьмами. Значит, они вредительствуют через демонов, а не через посредство созвездий.

 
К возражениям

 
Во-первых, слова Августина надо понимать так, что причина ухудшения человека

вытекает из воли его, происходящей с Божьего попущения, и вследствие напущения нечи-
стого духа. Ведь Августин сказал в «Энхиридионе»: «Черт предрасполагает человека сове-
тами, он убеждает внутренне и побуждает также внешним образом. Он приказывает тем,
которые полностью ему предались, как, например, ведьмам».

Во-вторых, каждый человек является причиной своей злобы. Если понятию свободной
воли противоречит подчинение приказанию, то это противоречие отпадает, если речь идет
о предрасположении человека внушением.

В-третьих, предрасположение к добродетели и к порокам может происходить под вли-
янием констелляций. Чары же колдунов, переходящие за пределы естественного порядка, не
могут подчиняться этому влиянию.

В-четвертых, не подлежит сомнению, что человеческие поступки находятся в зависи-
мости от небесных тел. Но поступки ведьм не могут быть признаны человеческими поступ-
ками.

В-пятых, движущее начало миров небесных оказывает влияние на души двояким
путем: прямым и косвенным. Прямым – они действуют для просвещения в добре, а не
для затемнения чародейными поступками. Косвенным – они действуют наподобие светил и
предрасполагают к тому или иному поступку.

В-шестых, демоны беспокоят людей при росте луны вследствие того, что: 1) они хотят
опозорить Божье творение, и именно луну, как сказано у Иеронима45 и Златоуста,46 и 2) они
не могут действовать без посредства естественных сил. Так как мозг, согласно учению Ари-
стотеля, является наиболее важной частью тела, то он больше всего подчинен влиянию луны,
обладающей особенностью производить движение жидкости. В мозгу же совершенствуются
силы души.

Вот почему при увеличении луны демоны волнуют воображение человека. Ведь они
видят, что его мозг хорошо предрасположен к этому.

Относительно того, что демоны являются, когда их вызывают при соответствующих
констелляциях, надо сказать, что это они делают по двум причинам: 1) чтобы привить людям
заблуждение, будто звездам присуща сила богов, и 2) потому, что они видят большее пред-
расположение телесной материи к тем или иным чародейным поступкам в зависимости от
известных констелляций.

По словам Августина («О граде Божием», 36), демоны привлекаются различного рода
камнями, травами, деревьями и животными, а также изречениями и музыкальными инстру-

45 Иероним Стридогский (340–420), святой, блаженный, один из великих учителей Западной церкви; главный труд –
перевод Библии на латинский язык, известный как Вульгата.

46 Иоанн Златоуст (ок. 347–407), святой, один из величайших отцов Церкви, патриарх Константинопольский, писатель
и проповедник, особенно почитавшийся в Древней Руси.
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ментами. Они устремляются на это не так, как звери на съедобное, но как духи, падкие до
знаков глубокого почитания. Некоторые возражают, говоря, что травы и музыкальные гар-
монии мешают демонам вредить людям, как это и случилось с Саулом, излеченным от беса
мелодией арфы, и что с помощью особых трав и проникновения в скрытые причины можно и
без посредства демона, но при благоприятных констелляциях произвести чародеяния. Отве-
тим на это, что травы и гармонии по своей естественной силе не полностью могут предот-
вратить раздражения, если на то не будет Божьего или ангельского соизволения. Черт может
возбудить человека сильнее, если в последнем имеется предрасположение.

Для некоторых не подлежит сомнению, что травы и гармонии могут оказать силь-
ное влияние на предрасположение тела. Относительно гармонии Аристотель сказал («Поли-
тика», 8), что различные гармонии могут вызывать в человеке различные страдания. Того
же мнения Боэций в своей «Музыке».

Я же не вижу, каким образом травы и гармонии могут вызывать различные предрас-
положения, если на то не будет Божьего попущения. Естественным путем этого предрас-
положения вызвать нельзя. Однако случается, что черту разрешается беспокоить человека
исключительно лишь таким мелким раздражением, которое было бы полностью устранено
через посредство какого-либо сильного предрасположения. При этом травы или гармонии
могут так предрасположить к этому человека, что указанное беспокойство полностью устра-
няется. Например, черт может подобным беспокойством навести некоторую тоску и грусть
на человека, которую легко уничтожить травами или гармонией.

Когда Августин («О христианском учении», 2) предает проклятию лигатуры и тому
подобные предметы, то это происходит потому, что их естественная сила без волшебства не
производит действия.

Что же касается Саула, чувствовавшего облегчение от демона, когда Давид играл на
арфе, то это происходило вследствие естественной силы гармонии, утешавшей уныние
Саула постольку, поскольку эта гармония до некоторой степени удерживала его от его злых
помыслов. А злой дух отступал от него в силу крестного знамения, что достаточно ясно
видно из следующей глоссы: «Давид был опытен в мелодичном пении, знал различные
гаммы и был сведущ в музыкальной игре. Давид сдерживал злого духа не вследствие того,
что арфе присуща большая сила, а из-за знамения креста (распятого), которое получалось
на дереве арфы вместе с натянутыми на него струнами, т. е. жилами. Уже в то время это
прогоняло беса».
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Вопрос шестой

О ведьмах, предающихся демонам
 

Относительно ведьм, отдающих себя во власть демонам, возникает ряд трудно разре-
шимых вопросов, сводящихся к тому, как приступает демон к этой скверне. Наметим тут
следующее: 1) О демонах и о составных частях телесного облика, принимаемого ими; 2) О
половом акте и о том, всегда ли он сопровождается извержением семени, взятого от посто-
роннего лица; 3) О времени и о месте этого акта и о том, нет ли у демона определенного вре-
мени для этого; 4) Видим ли он при этом окружающими? Посещаются ли те из ведьм демо-
ном, которые произошли от подобного непотребства, или те из них, которые были переданы
дьяволу повивальными бабками в момент рождения? Чувствуют ли они любовное насла-
ждение от полового акта с демоном?

На эти вопросы мы дадим исчерпывающие ответы во второй части книги. А теперь
остановимся на вопросе, почему у немощного пола этот род скверны более распространен,
чем среди мужчин. Прежде всего рассмотрим главные свойства женщины. Это будет первый
пункт. Второй пункт коснется того, какие женщины чаще всего склоняются к суеверию и к
колдовству. Третий будет говорить о повивальных бабках, превосходящих всех женщин по
части злобы.

Почему женщины более склонны к колдовству?
Относительно первого пункта, а именно, почему среди немощного пола так много

ведьм, у нас есть, кроме свидетельств Священного Писания и людей, заслуживающих дове-
рия, еще житейский опыт. Мы хотим сказать, не подвергая презрению всего немощного пола
(через который Бог всегда творил великое, чтобы привести в смятение сильный пол), что в
суждении о женщинах мнения в сущности не расходятся. Поэтому для увещевания женщин
и для проповедей им эта тема весьма подходяща. Они с любопытством послушают об этом,
если только проповедь протечет в скромном тоне.

Некоторые ученые говорят: имеются на свете три существа, которые как в добре, так
и во зле не могут держать золотой середины: это – язык, священник и женщина. Если они
перейдут границы, то достигают вершин и высших степеней в добре и зле. Если над ними
господствует добро, то от них можно ожидать наилучших деяний. Если же они попали под
власть зла, то ими совершаются наисквернейшие поступки. О языке известно, что с его помо-
щью большинство государств приняло христианство. Поэтому Святой Дух и явился апосто-
лам в виде огненного языка. А основатель и отец ордена проповедников (доминиканцев)
изображался в виде лающей собаки, несущей в пасти зажженный факел, чтобы он и до сего-
дняшнего дня прогонял своим лаем еретических волков от стад овец Христа.

Из житейского опыта мы знаем, что язык одного умного человека может предотвра-
тить смерть бесчисленного количества людей. С полным правом Соломон в своих притчах
(10) говорит: «В устах разумного находится мудрость». И далее: «Уста праведника поучают
многих; а глупые умирают от недостатка разума». Причина этому приведена там же (16):
«Дело человека подготовить дух, а Бог будет управлять языком».

Относительно духовенства (под ним надо понимать клириков и монахов обоего пола)
вспомним слова Иоанна Златоуста. В глоссе к евангельскому тексту об изгнании торгашей
из храма он говорит: «Как все хорошее, так и все дурное идет от пастырства». А Иероним
(«Послание к Непоциану») изрекает: «Избегай, как чумы, духовного ростовщика, ставшего
из бедняка богачом и из неизвестного ставшего известным». Святой Бернард Клервоский47

47 Бернард Клервоский (1090–1153) – католический святой, учитель Церкви, монах цистерианского ордена, аббат мона-
стыря в Клерво.



Г.  Инститорис, Я.  Шпренгер, С.  А.  Ершов.  «Молот ведьм»

63

(«Собеседование» 23 на Песнь Песней), ведя речь о духовных лицах, говорит: «Если явный
еретик восстает, то он выталкивается и погибает. Если дикий враг делает то же, то от него,
пожалуй, и добрые станут скрываться. Теперь же (когда на добрых нападают духовные лица)
как их изгнать? Как от них спрятаться? Все – друзья и в то же время враги; все – свои люди, но
не миролюбцы; все – наши ближние, но каждый ищет своего». А в другом месте: «Наши пре-
латы стали Пилатами, хранители душ стали хранителями своего золота». Бернард говорит
также о настоятелях монахов, налагающих на своих подчиненных тяжелый труд, но не жела-
ющих помогать им ни в чем. Григорий Великий (в своем «Пастыре») утверждает: «Никто в
церкви не вредит так много, как тот, который, имея священный сан, поступает неправильно.
Никто не решается бросить ему обвинение. Проступок становится еще больше, если греш-
ника продолжают почитать из уважения перед его саном».

Что касается злости женщин, то в Книге сына Сирахова (25) говорится: «Нет ничего
хуже злобы женщины. Соглашусь лучше жить со львом и драконом, нежели жить со злой
женой». В дополнение к этому там же говорится: «Всякая злость мала по сравнению со
злостью женщины». Поэтому-то Иоанн Златоуст в поучении на Евангелие Матфея (10) уве-
щевает: «Жениться не подобает. Разве женщина что-либо иное, как враг дружбы, неизбеж-
ное наказание, необходимое зло, естественное искушение, вожделенное несчастье, домаш-
няя опасность, приятная поруха, изъян природы, подмалеванный красивой краской? Если
отпустить ее является грехом и приходится оставить ее при себе, то по необходимости надо
ожидать муку. Ведь отпуская ее, мы начинаем прелюбодеять, а оставляя ее, имеем ежеднев-
ные столкновения с нею». А Туллий48 (в своей «Риторике», 2) утверждает: «Мужчины вле-
кутся к позорным деяниям многими страстями, а женщин же ко всем злодеяниям влечет одна
страсть: ведь основа всех женских пороков – это жадность». А Сенека49 в своих трагедиях
произносит: «Женщина или любит, или ненавидит. Третьей возможности у нее нет. Когда
женщина плачет – это обман. У женщин два рода слез. Один из них – из-за действительной
боли; другой – из-за коварства. Если женщина думает в одиночестве, то она думает о злом».

О хороших же женщинах идет большая, хорошая слава. Они делают мужчин счастли-
выми и спасают народы, страны и города. Всем известны высокие поступки Юдифи, Деворы
и Есфири. Поэтому апостол в Первом послании к коринфянам (7) и говорит: «Если женщина
имеет мужа, и он хочет с ней жить, то она не должна уйти от него. Неверующий муж освяща-
ется верующей женою». В Книге сына Сирахова (25) читаем: «Блажен муж хорошей жены,
и число дней его – сугубое». Много похвального говорит он там на протяжении всей главы
о хороших женщинах. А в притчах Соломона о таковых женщинах говорится в последней
главе.

В Новом Завете их хвалят не менее, упоминая о девственницах и о других святых жен-
щинах, привлекших языческие народы и государства к свету христианской религии. Прочти
Викентия «Зерцало истории» (XXVI, 9) о венгерском государстве и о великой христианке
Гилии, а также о франкском государстве и о девственнице Клотильде, обрученной с Хло-
двигом. Много чудесного найдешь ты там.

Когда женщину хулят, то это происходит главным образом из-за ее ненасытной страсти
к плотским наслаждениям. Поэтому в Писании и сказано: «Я нашел женщину горче смерти,
и даже хорошая женщина предалась страсти к плотским наслаждениям».

Мыслители приводят и другие основания тому, почему женщины более, чем мужчины,
склонны к суеверию. Они говорят о трех основаниях: 1) Они легковерны. Демон жаждет
главным образом испортить веру человека. Этого легче всего достигнуть у женщин. 2) Они

48 Вероятно, Марк Туллий Цицерон (106–43 до Р. Х.), оратор, писатель и римский общественный деятель; известны его
судебные и политические речи, а также трактаты по философии и риторике.

49 Сенека Луций Анней (ок. 4 до Р. Х. – 65), римский государственный деятель, писатель и философ, представитель
стоицизма; автор полных риторического пафоса трагедий («Эдип», «Медея»).
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скорее подвержены воздействию со стороны духов вследствие естественной влажности сво-
его сложения. 3) Их язык болтлив. Все, что они узнают с помощью чар, они передают подру-
гам. Так как их силы невелики, то они жаждут отмщения за обиды с помощью колдовства.

Некоторые мыслители приводят еще другие основания, о которых проповедники
должны говорить с осторожностью. Хотя в Ветхом Завете о женщинах и говорится больше
нехорошего, чем хорошего, из-за первой грешницы Евы и ее подражательниц, однако вслед-
ствие позднейшего изменения слова Ева в «Ave» (радуйся) в Новом Завете из-за благо-
дати Марии – надо проповедывать и говорить много похвального о женщинах, как и гово-
рит Иероним: «Все, что грех Евы принес злого, то благо Марии подвергло уничтожению».
Несмотря на это, из-за скверны колдовства, распространяющейся в последнее время более
среди женщин, нежели среди мужчин, мы должны сказать, после точной проверки матери-
ала, что женщины имеют недостатки как в душе, так и в теле, и что нет ничего удивительного
в том, что они совершают больше позорных деяний. Они рассуждают и иначе понимают
духовное, чем мужчины. Здесь мы сошлемся на авторитеты. Теренций50 говорит: «У жен-
щины рассудок легок, почти как у мальчиков». Лактанций 51 («Институции», 3) утверждает:
«Ни одна женщина, кроме Теместы, никогда не понимала философии». В Притчах Соломона
(гл. 11) приводится как бы описание женщины: «Красивая и беспутная женщина подобна
золотому кольцу в носу у свиньи». Ведь женщина более алчет плотских наслаждений, чем
мужчина, что видно из всей той плотской скверны, которой женщины предаются. Уже при
сотворении первой женщины эти ее недостатки были указаны тем, что она была взята из
кривого ребра, а именно – из грудного ребра, которое как бы отклоняется от мужчины. Из
этого недостатка вытекает и то, что женщина всегда обманывает, так как она лишь несо-
вершенное животное. Ведь Катон52 сказал: «Если женщина плачет, то она, конечно, готовит
козни». Также говорится: «Если она плачет, то она хочет ввести мужа в заблуждение». Это
видно по жене Самсона, которая разными способами досаждала мужу, пока не узнала его
тайны и не покинула его, передав этот секрет своим единомышленникам. По примеру пер-
вой женщины видно, что женщины маловерны. Ведь на вопрос змеи, почему Адам и Ева не
вкушают от плодов всех деревьев рая, Ева ответила: «Мы едим плоды от всех деревьев…
чтобы мы, что может случиться, не умерли». Этим она показала, что у нее не было веры
в слова Бога. Это явствует и из этимологии слова «femina» (женщина), происходящего от
«fe» (Fides – вера) и «minus» (менее). Таким образом, слово «femina» значит – «имеющая
меньше веры». Ведь у нее всегда меньше веры. Это зависит от ее естественной склонности
к легковерию, хотя вследствие Божьей благодати и природы у высокоблагословенной дев-
ственницы Марии вера никогда не колебалась, чего нельзя сказать о всех мужчинах времени
страстей Христовых.

Итак, женщина скверна по своей природе, так как она скорее сомневается и скорее
отрицает веру, а это образует основу для занятий чародейством.

Что касается другой силы души – воли, то скажем о женщине следующее: когда она
ненавидит того, кого перед тем любила, то она бесится от гнева и нетерпимости. Такая жен-
щина похожа на бушующее море. Разные авторитеты говорят об этом. Вот Екклесиаст (гл.
25): «Нет гнева большего гнева женщины». Сенека (Трагедии, 8): «Ни мощи огня, ни силы
бури, ни удара молнии не надо столь бояться, как горящего и полного ненависти дикого гнева
покинутой супруги». Вспомним здесь и гнев женщины, которая возвела на Иосифа ложное

50 Варрон Теренций (116–27 до Р. Х.), римский философ, писатель и энциклопедист.
51 Лактанций Люций Цецилий Фермиан (ок. 250 – ок. 330), церковный писатель, ритор и стихотворец; главное творение

– «Божественные институции» в четырех книгах (последняя по времени христианская апология). В русском переводе:
Сочинения. СПб., 1848 (пер. Е. Корнеева).

52 Катон Старший (234–149 до Р. Х.) – мнимый автор сборника нравственных сентенций на латинском языке, поборник
староримских нравов.
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обвинение и заставила бросить его в темницу вследствие того, что он не хотел впасть с нею в
грех прелюбодеяний (Бытие, 30). Немаловажное значение для увеличения количества ведьм
надо приписать жалким раздорам между замужними и незамужними женщинами и мужчи-
нами. Так обстоит дело даже среди женщин, посвятивших себя Богу. А среди других жен-
щин? В Книге Бытия ты увидишь всю нетерпимость и зависть Сарры к Агари (Бытие, 21),
Рахили к Лии (Бытие, 30), Анны к Феннане (1 Царств), Мариам к Моисею (Числ, 12), Марфы
к Магдалине (Лука, 10), которая сидела, когда Марфа прислуживала.

Понятно поэтому, почему Фороней, греческий король, в день своей смерти сказал сво-
ему брату Леонтию: «Мне ничего недоставало бы до высшего счастья, если бы отсутство-
вала женщина». На это Леонтий: «Как может женщина мешать счастью?» Король ответил:
«Все женатые мужчины знают это». Когда Сократа спросили совета – жениться или не
жениться, он сказал: «Если ты не женишься, то тебя приютит одиночество мыслителя. Твой
род исчезнет. Чужой наследник возьмет твое состояние. Если же ты женишься, то у тебя
будут вечные раздражения, жалобы и споры, укоры о приданом, злые морщины на челах
родственников, болтливый язык тещи, наследники от чужого брака, сомнительные виды на
будущее для своих собственных детей». Это он вынес из собственного опыта. Иероним
(«Против Иовиниана») рассказывает об этом следующее: «У Сократа было две жены, харак-
тер которых он выносил с величайшим терпением, но все же не мог освободиться от их
окриков, укоров и злоречия. Однажды, когда они снова на него напали, он вышел, чтобы
избежать раздоров, и сел перед домом. Видя это, женщины вылили на него грязную воду.
На это философ, не раздражаясь, сказал: „Я знал, что после грома следует дождь“. О другом
муже рассказывают следующее: его жена утонула в реке. Ища ее труп, чтобы извлечь его из
воды, он шел вдоль берега, против течения. Спрошенный, почему он ищет вверх, а не вниз
по течению, он ответил: „При жизни жена всегда все делала наперекор. Может быть, она и
после своей смерти будет поступать так же“».

Как из недостатка разума женщины скорее, чем мужчины, отступаются от веры, так
и из своих необычайных аффектов и страстей они более рьяно ищут, выдумывают и выпол-
няют свою месть с помощью чар или иными способами. Нет поэтому ничего удивительного
в том, что среди женщин так много ведьм.

В их натуре никому не подчиняться, следовать своим собственным внушениям.
Поэтому Теофраст говорит: «Если ты предоставишь к ее услугам целый дом, а за собой оста-
вишь лишь какое-либо право голоса, то она будет думать, что ей не доверяют. Она начнет
вступать в споры. А если ты не поторопишься ей уступить, она приготовит яд и будет искать
помощи у кудесников и ясновидцев». Отсюда – чародеяния.

Как выглядит господство женщины, смотри у Туллия («Парадоксы»): «Тот ли свобо-
ден, кому жена приказывает, диктует законы, разрешает, запрещает по своему усмотрению
и не дает права возразить? Я думаю, что такого мужа можно назвать рабом, заслуживаю-
щим сожаления, хотя бы он и был из уважаемой семьи». Поэтому и Сенека в лице неисто-
вой Медеи говорит следующее: «Чего ты колеблешься? Следуй счастливому натиску. Сколь
велика месть, в которой ты находишь свою радость» и т. д. При этом Сенека показывает,
что женщина не позволяет руководить собою, а хочет действовать по своему собственному
усмотрению. Они сами накладывают на себя руки, если они могут отомстить. О подобной
женщине Лаодикее Иероним рассказывает в своей книге о Данииле. Эта Лаодикея, жена
короля Антиоха из Сирии, ревнуя его к Веренике, другой его жене, умерщвляет сначала
соперницу и ее сына от Антиоха, а потом отравляется и сама.

Почти все государства были разрушены из-за женщин. Троя погибла из-за похище-
ния Елены. Многие тысячи греков нашли там смерть. Иудейское государство претерпело
много невзгод и разрушений из-за скверной царицы Иезавели и ее дочери Гофолии, царицы
в Иудее, которая умертвила своих внуков, чтобы царствовать после смерти сына. Обе эти



Г.  Инститорис, Я.  Шпренгер, С.  А.  Ершов.  «Молот ведьм»

66

женщины были в свою очередь умерщвлены. Много напастей испытало Римское государ-
ство из-за Клеопатры, египетской царицы. Поэтому нет ничего удивительного в том, что мир
и теперь страдает из-за женской злобы.

Из-за ненасытности женщин к плотским наслаждениям человеческая жизнь подвер-
жена неисчислимому вреду. Поэтому мы можем с полным правом утверждать вместе с Като-
ном: «Если бы мир мог существовать без женщин, мы общались бы с богами». И действи-
тельно, мир был бы освобожден от различнейших опасностей, если бы не было женской
злобы, не говоря уже о ведьмах. Валерий писал Руфину: «Ты не знаешь, что женщина – это
химера, но ты должен знать, что это чудовище украшено превосходным ликом льва, обез-
ображено телом вонючей козы и вооружено ядовитым хвостом гадюки. Это значит: ее вид
красив, прикосновение противно, сношение с ней приносит смерть».

Ее другое свойство – это голос. По природе женщина лжива. Она лжива и в разго-
воре. Она жалит и ласкает в одно и то же время. Поэтому ее голос сравнивается с голосом
сирен, привлекающих путников своими сладкими мелодиями и затем убивающих их. Они
убивают, так как опустошают денежные мешки, крадут силу и заставляют презирать Все-
вышнего. Еще раз Валерий к Руфину: «Цветок любви – роза. Ведь под ее пурпуром скрыва-
ются шипы». Притчи Соломона: «Мед источают уста чужой жены, и мягче елея речь ее. Но
последствия от нее горьки, как полынь, остры, как меч обоюдоострый».

А как она ходит и себя держит? Это – суета сует. Не найдется ни одного мужчины,
который так старался бы угодить Господу, как старается женщина – будь она не совсем уро-
дом – понравиться мужчине. Примером тому может служить Пелагея, ходившая разряжен-
ной по Антиохии. Когда ее увидел святой отец по имени Ноний, он начал плакать и сказал
своим спутникам, что он за всю свою жизнь не выказывал такого усердия служить Богу,
какое показывает Пелагея, чтобы понравиться мужчинам. Святому старцу в конце концов
удалось обратить эту отвратительную грешницу на истинный путь.

Такова женщина, на которую горько жалуется церковь и о которой Екклесиаст (гл. 7)
говорит следующее: «Я нашел, что женщина горче смерти, она – петля охотника. Ее сердце –
тенета, а ее руки – оковы. Кто угождает Богу, тот ее избегает. Грешник же будет ею уловлен».
Она горче смерти, т. е. дьявола.

Она горче смерти, так как смерть естественна и уничтожает только тело. Грех же, нача-
тый женщиной, умерщвляет душу через лишение благодати Божьей, а также и тело в нака-
зание за грех.

Она горче смерти, так как смерть тела – явный, ужасный враг. Женщины же – скрытый,
льстивый враг. Их сердце – тенета, т. е. неизмерима злоба, господствующая в их сердце. Их
руки – оковы. Когда они участвуют в наведении порчи на живые существа, они достигают
того, к чему стремятся, с помощью дьявола.

Подведем итоги: всё совершается у них из ненасытности к плотским наслаждениям.
Притчи Соломона говорят (предпоследняя глава): «Троякое ненасытимо… а четвертое – это
то, что никогда не говорит: „Довольно“, а именно – отверстие влагалища». Вот они и при-
бегают к помощи дьявола, чтобы утишить свои страсти. Можно было бы рассказать об этом
подробнее. Но для разумного человека и сказанного довольно, чтобы понять, почему колдов-
ство более распространено среди женщин, чем среди мужчин. Поэтому правильнее называть
эту ересь не ересью колдунов, а ересью, по преимуществу, ведьм, чтобы название получи-
лось от сильнейшего. Да будет прославлен Всевышний, по сие время охранивший мужской
род от такой скверны. Ведь в мужском роде Он хотел для нас родиться и страдать. Поэтому
Он и отдал нам такое предпочтение.

Какие женщины главным образом предаются колдовству?
Относительно того, какие женщины преимущественно занимаются колдовством, надо

сказать следующее. Среди скверных женщин господствуют три главных порока, а именно:
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неверие, честолюбие и алчность к плотским наслаждениям. Эти-то женщины и предаются
чародеяниям. Последний из указанных пороков особенно распространен среди подобных
женщин. Согласно Екклесиасту, он ненасытен. Поэтому чем более честолюбивые и иные
женщины одержимы страстью к плотским наслаждениям, тем безудержнее склонятся они
к чародеяниям. Таковыми являются прелюбодейки, блудницы и наложницы вельмож. Их
колдовство имеет семь видов, как говорится в булле «Summis desiderantes», и касается пора-
жения чарами способности любовного соития и зачатия во чреве матери. Вот эти виды: 1)
они воспламеняют сердца людей к чрезвычайно сильной любви; 2) они препятствуют спо-
собности к деторождению; 3) они удаляют органы, необходимые для этого акта; 4) с помо-
щью волшебства они превращают людей в подобия животных; 5) они делают женщин бес-
плодными; 6) они производят преждевременные роды; 7) они посвящают детей демонам,
не говоря уже о других многочисленных порчах, наводимых ими как на животных, так и
на полевые злаки. Об этом мы поговорим после. Теперь же мы приведем основания, кото-
рыми руководствуются ведьмы при своих чародеяниях. Прежде всего – о возбуждении чрез-
вычайно сильной любви или ненависти. Говоря о кознях ведьм, святой Фома (раздел IV, 34)
приводит эти основания и указывает, почему Бог предоставил черту больше власти в обла-
сти полового соития, чем в других областях человеческих действий. Вот его рассуждение:
первое греховное падение человека, приведшее его под ярмо черта, произошло из-за поло-
вого акта. Хотя брак и был впоследствии освящен Богом, все же временами он разрушается
чертом. Это, правда, не происходит путем дьявольского насилия: в противном случае дья-
вола надо было бы считать существом более сильным, чем Бог. Это влияние силы нечистого
происходит с Божьего попущения и распространяется на временные или постоянные пре-
пятствия к совершению супружеского акта.

Опыт показывает, что ведьмы производят бесчисленное множество любовных чар
среди людей различнейших состояний, возбуждая любовь, доводя ее до любовного исступ-
ления и мешая им слушать доводы разума. Это грозит уничтожением веры и усугубляется
тем, что эти ослепленные препятствуют возбуждению процессов против ведьм. А отсюда
– ежедневный рост и распространение сей скверны. О, если бы опыт совсем не учил нас
этому! Однако мы знаем, что ведьмами возбуждается в таинстве брака такая неприязнь
между супругами и такое охлаждение в области полового соития, что они не в состоянии
заботиться о потомстве через исполнение своих супружеских обязанностей.
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Вопрос седьмой

Могут ли ведьмы возбуждать в
сердцах людей любовь или ненависть?

 
Спрашивается, могут ли демоны через посредство ведьм воспламенять в сердцах

людей глубокую любовь или ненависть? На основании вышесказанного на этот вопрос
дается отрицательный ответ.

1) У человека имеются воля, рассудок и тело. Волею руководит сам Бог, так как сказано:
«Сердце царево в руке Божией». Рассудок просвещается Его ангелом, а тело находится под
влиянием светил небесных.

2) Демоны не могут, преобразуя тело, находиться внутри него, а тем паче в душе и
возбуждать там любовь и ненависть. Ведь у них по природе больше власти над телом, чем
над духом. Уже выше было доказано, что они не способны преобразовывать тела, если нет
другого действующего начала. Об этом говорится в каноне Episcopi, (XXVI, 5): «Кто верит,
что какое-либо существо может перейти из одного состояния в другое, кроме как с помощью
Творца Вселенной, тот хуже язычника и неверного».

3) Каждое действующее начало узнает свое действие из образа мыслей изменяемого
создания. Значит, если бы черт мог возбудить к любви или к ненависти сердца людей, он
мог бы узнать мысли души, что, однако, идет вразрез с указанием книги «О церковных дог-
матах», глясящим определенно: «Черт не может видеть мыслей». Там же читаем: «Не все
наши злые мысли возбуждаются чертом; они время от времени подымаются из движений
нашей свободной воли».

4) Любовь и ненависть вытекают из нашей воли, коренящейся в душе. Поэтому ника-
ким искусством черт их вызвать не может. Проникнуть в душу, как говорит Августин, может
лишь тот, кто ее создал.

5) Если говорится, что черт может воздействовать на внутренние чувства человека
и таким образом оказывать влияние на душу, то это рассуждение неверно. Чувствования
имеют большее значение, чем силы, питающие и создающие тело. Черт не в состоянии
создать мяса и костей. Значит, он не в состоянии воздействовать и на чувствования.

Против этого могут возразить: черт должен искушать людей не только зримо, но и
незримо. Было бы неверно, если бы он не мог оказывать влияния на чувствования. К тому же
Иоанн Дамаскин в своих «Сентенциях» говорит: «Вся злость и скверна выдуманы чертом».
А Дионисий («О Божественных именах», 4) утверждает: «Сонмища демонов причинили зло
и самим себе и другим».

На это надо ответить исследованием: 1) понятия причинности и 2) возможности воз-
действия на чувствования.

Что касается первого пункта, то причины могут быть прямыми и косвенными. Кос-
венными – когда какое-нибудь действующее начало оказывает влияние на действие. Таким
образом мы можем сказать, что человек, пилящий дрова, является косвенной причиной, т. е.
дает повод к их сжиганию. Также мы можем сказать, что черт – причина всех наших грехов.
Ведь он побудил первого человека ко греху, что привело весь род человеческий к известной
склонности творить грехи. Вот в каком смысле надо понимать слова Дамаскина и Дионисия.

Прямой причиной мы называем такую, которая оказывает непосредственное действие.
В этом случае нельзя черта рассматривать как причину каждого нашего греха. Ведь не все
грехи совершаются по наущению черта. Некоторые из них проистекают из свободной воли
и плотской испорченности. Правильно говорит Ориген: «Если бы черта и не было, люди
имели бы стремление к пище, любовным наслаждениям и т. п. Злоупотребления этим весьма
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часты главным образом из-за испорченности природы человеческой, если нет препон ей в
разуме». Обуздание этих страстей зависит от свободной воли человека, над которой у черта
мало власти.

Различение прямых и косвенных причин не объясняет нам, каким образом возбужда-
ется пагубная любовь или любовное исступление. Черт не может добиться этого прямым
воздействием, приневоливая здесь человека. Но он может искушать и убеждать его. Это про-
исходит двумя способами: зримо и незримо. Зримо – когда он является ведьмам в челове-
ческом облике, говорит с ними по-человечьи и убеждает совершить грех, как искушал он
прародителей в раю и Христа в пустыне. Незримо – когда он действует внутренним увеще-
ванием и внушением, подобно добрым ангелам, влияя на ум, на чувствования или на внеш-
ние чувства и предрасполагая к совершению того или иного поступка. Если ангел освещает
действительное положение вещей, показывает правду и предостерегает от обмана, дьявол
как раз хочет обмануть человека, скрывая от него правду и действуя внушением. Это вну-
шение происходит через посредство присущей духам силы перемещать материю и изменять
ее свойства. С помощью этой силы демоны через жрецов фараона превратили жезлы в дей-
ствительных змей. Этим же перемещением материи объясняются явления в области вооб-
ражения человека и внутренних чувствований, которые производят разные представления и
побуждают даже к самым резким поступкам. Сюда же относится появление разных образов
в сновидениях: когда человек спит, кровь спускается к главному центру чувств; вместе с ней
спускаются и впечатления о свершенных действиях тела, уплотняются там в ином порядке
и образуют то хранилище образов, из которых черпается содержание сновидений при при-
ведении его в движение духами.

По словам Авиценны («О душе»), человек имеет пять внутренних чувств: общее чув-
ство, фантазию, воображение, суждение и память. Святой Фома насчитывает только четыре
таких чувства, ибо он считает воображение и фантазию за одно. Говорят, что фантазия –
хранилище образов. Может показаться, что это память. Но надо указать на то, что фанта-
зия – хранилище воспринятых форм. Память же – хранилище суждений, не воспринимае-
мых внешними чувствами. Кто видит волка, тот спасается от него не вследствие его отвра-
тительной формы или его цвета, воспринимаемых внешними чувствами и сохраняемых в
фантазии, а вследствие того, что волк – враг его природы. Это происходит из-за способности
суждения, определяющей волка как врага, а собаку как друга. Хранилище этой способности
суждения находится в памяти.

Как сновидения, так и видения в бодрствующем состоянии обусловлены появлением
различных образов из области памяти вследствие определенного движения крови и соков
под влиянием действия духов. Когда эти духи – демоны, то появляющиеся образы можно
назвать внутренним искушением.

Отсюда явствует происхождение любовной пагубы, возбуждаемой образами, подыма-
ющимися из хранилища человеческих восприятий. Демоны действуют тут двояко: или они
не затемняют рассудка, или затемняют его. К этому можно привести примеры из опытов над
пьяницами и над людьми, страдающими мозговыми заболеваниями. Затемнение рассудка
происходит или без посредства ведьм и колдовства, или через это посредство.

Мы знаем одну старуху, которая наводила последовательно подобное любовное
исступление на трех аббатов одного монастыря, о чем свидетельствуют все монахи этого
монастыря. Она не только навела на них эти чары, но и убила их. Четвертого она свела с
ума, в чем она и призналась, причем объявила: «Я это действительно совершила и буду так
поступать и впредь. Они будут продолжать любить меня, ибо они много съели моих испраж-
нений». И, протянув руку, показала при этом количество. Я признаюсь, что у нас не хватило
власти наказать ее. Поэтому она все еще жива.
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Дьявол может вводить людей в искушение, пользуясь также их предрасположениями.
Ведь тело, предрасположенное к похоти или к гневу, легче поддается внушениям, связанным
с этими страстями.

Нелегко проповедывать народу на вышеуказанные темы. Надо тут давать объяснения
общепонятным языком.

Прежде всего пусть проповедник изложит народу, католично ли утверждать, что
ведьмы могут возбуждать любовь мужчин к чужим женам до такой степени, что их не отвра-
тить от этой пагубной страсти ни ударами, ни словами, что они чувствуют даже ненависть
к своим законным женам, что они не в состоянии исполнять свои супружеские обязанности
для увеличения потомства и что они темной ночью по пустынным дорогам бегут иногда к
своим возлюбленным.

Надо затем говорить о любовном исступлении, а потом о наведении порчи на зачатие
при половом соитии.

Во-первых: хотя демон как таковой и не может воздействовать на человека вопреки
его рассудку и воле, с Божьего попущения, однако, это представляется возможным. Пусть
проповедник сошлется на книгу Иова (2), где Бог говорит демону: «Вот в твоей руке Иов»,
но прибавляет: «Его же души не тронь». Основание: Бог дал демону власть над всеми из
тела происходящими силами, над пятью внешними и четырьмя внутренними чувствами.

Демон может воздействовать не только на наши восприятия, но и на наш рассудок,
затемняя его. Он может также воздействовать на нашу волю и произвести гибельные изме-
нения в ее аффектах. Это демон может свершить или с помощью ведьм, или без оных. При-
ведем примеры: в Послании Иакова (гл. I) говорится: «Каждый искушается, увлекаясь и
обольщаясь своей похотью. Похоть же, зачавши, рождает грех, а сделанный грех рождает
смерть». Когда Сихем увидел Дину, вышедшую посмотреть на женщин страны, то влюбился
в нее, похитил ее и спал с ней, и «его душа прилепилась к ней» (Бытие, 34). Глосса прибав-
ляет: «Со слабой душой происходит то же, если она, как и Дина, забывая о своих делах,
начинает заботиться о делах посторонних; она обольщается обхождением и мыслит одина-
ково с обольщенными».

Во-вторых: вот пример искушения демонами без помощи ведьм: Амнон полюбил свою
прекрасную сестру Фамарь до такой степени, что даже заболел (2 Царств, 13). Кто может
так низко пасть, кроме совершенно испорченного и тяжко дьяволом искушаемого человека?
Поэтому глосса и говорит: «Это да послужит нам уроком. Бог попустил это для того, чтобы
мы поступали осторожно, чтобы в нас не господствовал порок и чтобы князь греха нас не
убил врасплох».

Об этом втором виде любви, внушенной дьяволом без помощи ведьм, много говорится
в житиях святых отцов. Сии отцы, отстранившиеся от всяческой плотской радости, часто
искушались вожделением к женщине. Поэтому апостол в своем Втором послании к корин-
фянам (12) и говорит: «Дано мне жало в плоть, ангел сатаны, удручать меня». А глосса при-
бавляет: «Он мне дан для искушения чрез вожделение». Отраженные же искушения не явля-
ются грехом, а особого рода испытанием добродетели. Это относится к искушению врагом,
но не к искушению через плоть. В этом случае всегда лежит по меньшей мере проститель-
ный грех, хотя бы это искушение и было преодолено.

В-третьих: любовные исступления не могут быть делом рук только ведьм без вмеша-
тельства дьявола в следующих случаях: 1) Когда жена искушаемого красива и уважаема,
а его возлюбленная обладает противоположными качествами. 2) Когда несчастного нельзя
отвратить от его греховной любви ни побоями, ни словами увещевания. 3) Когда, не обращая
внимания на трудности пути и на позднее время и не имея силы себя сдержать, влюбленный
бежит к предмету своей гибельной страсти.
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Вопрос восьмой

Могут ли ведьмы препятствовать способности
к деторождению или любовному наслаждению,

о каковом колдовстве идет речь в булле?
 

Тому, что прелюбодеяние, распутство и прочее распространены больше среди жен-
щин, чем среди мужчин, доказательством может служить околдование способности к дето-
рождению. Вначале мы приведем возражение против этого утверждения, заключающееся
в следующем: если бы подобное чародеяние было возможно, то оно должно было бы кос-
нуться и супругов. Если признать это, то дело рук дьявола было бы сильнее Бога, так как
брак установлен Богом, а чародеяние исходит от дьявола. Если же признать, что эти чароде-
яния распространяются только на блудников и блудниц, а не на людей, состоящих в браке,
то это открывает путь старому учению о том, что колдовство не является действительно-
стью, а фантазией и измышлением людей, что опровергает обоснованное нами в разобран-
ном вопросе. При разборе вопроса о том, почему колдовство действует на одних и не дей-
ствует на других, выяснится, что нет другого основания, кроме того, что брак установлен
Богом. Однако это основание не может быть правильным, как это следует из IV, 24 «De
impedimento maleficiali». Таким образом, остается только один аргумент, что дело рук дья-
вола сильнее дела рук Божьих. Так как это утверждение ни в коем случае недопустимо, то
недопустимо и утверждение, что с помощью колдовства возможно препятствовать способ-
ности к деторождению.

Далее, черт не может препятствовать действию других естественных потребностей,
как, например, принятию пищи, хождению, вставанию и т. д. Это кажется тем более неправ-
доподобным, что демоны в таком случае могли бы уничтожить весь мир.

Далее, если плотское соитие протекает со всеми женщинами одинаково, то оно, если
ему оказывается помеха, будет иметь такие же препоны при соитии с каждой женщиной. Но
это, конечно, неверно. Поэтому неверно и первое утверждение. К тому же опыт показывает
нам, что те, которые утверждают, что они околдованы для соития с какой-либо определенной
женщиной, с другими женщинами могут производить соитие без всякого затруднения. Ведь
если человек не хочет соития, то он его и совершить не может.

Этим неправильным рассуждениям мы противопоставляем канон «Si per
sortiarias» (XXX, 8), а также учение всех богословов и канонистов, которые говорят о пре-
пятствиях, чинимых ведьмами при брачном соитии.

Неверно и утверждение, будто бы власть демона представляется большей, чем власть
Бога, если демон может помешать соитию. Ведь известны травы и средства, препятствую-
щие естественным путем акту соития. Дьявол, хорошо знающий эти средства, может тем
более достичь того же действия.
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