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ТЕМА СХОДЖЕННЯ ХРИСТА У ПЕКЛО:
СОТЕРІОЛОГІЧНИЙ АСПЕКТ

Досліджується тема сходження Христа у пекло в християнському віровченні з релігієзнавчих
позицій, виявляються її теологічні та філософські аспекти. Автор простежує генезу зазначеного
вірування, вивчає його можливі дохристиянські аналоги і паралелі в інших релігіях, аналізує богословські
передумови формування цього вчення. Ключові слова: пекло, сотеріологія, спасіння, християнство.

Вчення про те, що Христос після своєї смерті та поховання зійшов у пекло, де він переміг
смерть і сили пітьми, завершивши у такий спосіб акт спокути людства, посідає чільне місце в
християнському богослов'ї і є важливим складником сотеріології, інфернології та есхатології цієї
релігії. Метою нашого дослідження є релігієзнавчий аналіз теми зішестя в пекло в її філолофсько-
теологічному вимірі. Відповідно до мети автор ставить перед собою такі завдання: простежити генезу
зазначеного вірування, вивчити його можливі дохристиянські аналоги і паралелі в інших релігіях,
проаналізувати богословські передумови формування цього вчення в християнській релігії.

Сюжет про сходження в підземний світ з метою врятувати чиюсь душу досить поширений у
світовій культурі. Підземне царство, куди спускається головний герой оповідання, зазвичай містить
у собі духи померлих, царя чи царицю мертвих і хтонічних богів/демонів, які часто виконують
функції стражів інфернального світу. Як припускає американський дослідник Д.Льюїс, тема
сходження в пекло прямо пов'язана з певними практиками шаманізму, в яких подорож шамана у
підземний світ з метою відшукати загублену душу захворілої людини є важливою частиною
віровчення [див.: 7, с.425-426]. Згідно з цими уявленнями, якщо таку блукаючу душу вдається
знайти й умовити повернутися – хворий одужує. Далі ми коротко проаналізуємо кілька міфів, де
тема сходження в пекло набуває більш вираженого характеру.

Найбільш ранньою легендою, що піддається датуванню, (приблизно середина III тис. до н.е.,
тексти Едуби), в якій присутня зазначена тема, є розповідь про сходження Інанни (в аккадському
тексті Іштар) у підземний світ. Розповідь існує, принаймні, у двох версіях – ранній шумерській та
пізній аккадській. Інанна-Іштар, богиня родючості, життя, любові та війни була, мабуть, найбільш
значимим і шанованим божеством в усі періоди месопотамської історії. Мотиви, які спонукали
Інанну розпочати небезпечну подорож у пекло, в текстах точно не зазначені. У ранніх версіях міфу
передбачуваним мотивом є бажання богині поширити свою владу також і на кур-ну-гі («країну,
звідки немає повернення»), що їй, богині неба й землі була непідвладна.

Для нас, однак, найцікавішою є семітська версія зазначеного міфу, в якому Іштар
спускається в нижній світ, щоб вивести звідти свого передчасно померлого улюблених
Таммуза. Сюжет аккадського міфу в цілому повторює шумерський, але присутні певні
особливості. Минувши сім воріт, Іштар стала перед царицею мертвих Ерешкігаль, богинею
смерті й мороку, що, закриває її в палаці та насилає на Іштар 60 хвороб. Оскільки Іштар є
богинею родючості, її зникнення викликає припинення народження на землі й небесні боги
через своїх посланців оживляють богиню [див.: 10].

Грецький аналог цього міфу – переказ про Орфея та Евридіку. Орфей, поет і музикант,
дружина якого померла від укусу змії, сходить у Гадес і переконує царя Аїду звільнити
дружину, проте втрачає її дорогою назад [див.: 9, с.262-263]. Невдачі зазнає також Гільгамеш,
герой шумерського епосу, якому так і не вдалося знайти безсмертя.

Основна ідея зазначених міфів – показати невідворотність смерті та марність людських
спроб здолати її. Трохи інакше трактується проблема життя і смерті в поширених у багатьох
народів уявленнях про богів, які вмирають і воскресають. Зазвичай такий бог ототожнюється з
життєдайними силами природи (Осіріс, Балу, Діоніс, Аттіс, Адоніс). Він ворогує з хтонічними
деструктивними силами (Сет, Муту, Ерешкігаль, титани) і в боротьбі з ними гине. Однак потім
за допомогою інших богів померлий повертається до життя (воскресає) та перемагає свого
супротивника. Ці міфи не тільки символізували зміну сезонних життєвих циклів, але також
згодом, з розвитком ідеї про безсмертя душі, давали надію на відродження та вічне життя для
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тих, хто був залучений до особливих практик і ритуалів, що влаштовувалися на честь цих
божеств (містерії Аттіса, Адоніса, Елевсинські та Діонісійські містерії). Відзначимо той вельми
важливий факт, що більшість зі згаданих воскреслих божеств були також персоніфікацією
сонця або пов'язані з його світлоносною силою. Тому, згідно з відповідними солярними
міфами, народження їх відбувалося в ніч з 24 на 25 грудня (Мітра, Аттіс, Адоніс), окремі були
народжені від діви (Адоніс, Діоніс) і через три дні воскресли (Аттіс, Діоніс) [див.: 13, с.61-62,
93, 111]. Отже, сюжет про сходження у підземний світ з метою спасіння душі іншої істоти був
дуже поширений у міфології древнього світу й символізував зміну природних циклів, а також
боротьбу світлих солярних сил з демонічним первнем.

Твердження про зішестя Христа у пекло у проміжку часу між його розп'яттям і
воскресінням сходить до кількох неясних місць із Нового Завіту (Ефес. 4: 8-10, Матф. 12:40; 1
Петро. 3: 18-20; Діян. 2: 23-28; Рим. 10:7), де говориться про те, що «Син Людський буде в
серці землі три дні й три ночі» (Матв. 12:40). Оскільки перші християни очікували швидкого
пришестя Спасителя й наступного Страшного Суду (Матв. 24:34), розроблене вчення про
загробне життя не було затребуваним. Однак, оскільки паруссія відкладалася, виникла потреба
дати пояснення, що відбувається з померлими праведниками і грішниками після смерті й до
настання останнього Суду. Ця потреба стала потужним стимулом до розвитку есхатологічних і
інфернологічних ідей, серед яких учення про сходження Христа в пекло та перемогу над
смертю посіло незабаром одне з чільних місць. З ранніх текстів крім зазначених місць Нового
Завіту варто згадати також окремі з іудеохристианських апокрифів. У ці іудейські тексти було
згодом внесено істотні зміни християнськими авторами. Так, в апокриф «Вознесіння Ісайї»,
написаний у II ст. до н.е., було інтерпольовано християнський апокаліпсис [4]. Щодо
майбутньої перемоги Христа над смертю там сказано так: «І зійде Він у пекло, й оголеним і
спустошеним зробить всю примарність його, і візьме в полон князя смерті та здолає всю силу
його й воскресне на третій день …» [там само]. Про зішестя Христа в пекло згадується також у
«Заповітах дванадцяти Патріархів» (I пол. I ст. до н.е.) і «Запитуваннях Варфоломія» (між II і
VI ст.). Слова про сходження Христа в пекло присутні в Апостольському символі віри (2-а пол.
V ст.), прийнятому як основний у Римсько-католицькій церкві («…страждав при Понтії Пілаті,
був розп'ятий, помер і похований, зійшов у пекло, на третій день воскрес із мертвих…» [6,
с.29]), але вони не включені в Нікейсько-Константинопольський символ (381 р.).

Однак найбільш повна версія сакрального міфу про сходження Сина Божого в підземний
світ міститься в Євангелії від Никодима, яке, на думку більшості дослідників (див., напр. [3]),
послужило текстовою основою відомого іконографічного сюжету, тому нам варто більш
детально проаналізувати функціювання зазначеної теми в цьому апокрифі. Євангеліє від
Никодима датується приблизно III ст., хоча, можливо, були окремі ранні версії. Текст Євангелія
було перекладено кількома мовами, найбільш повним вважається латинський переклад. Апокриф
складається з двох тематично пов'язаних частин: перша присвячена допиту Ісуса й суду над ним,
друга описує зішестя Христа в пекло. Оповідання ведеться від імені Каріна і Левкія – двох синів
праведника Симеона (Лук. 2:25-35). Ув'язнені в пеклі разом з усіма патріархами і пророками,
вони раптом бачать Божественне світло, що дає їм надію на спасіння. Довідавшись про
наближення Спасителя, Сатана, цар смерті, дає завдання Пеклу приготуватися схопити Ісуса,
«який славиться (як) Син Божий, але він – людина, яка боїться смерті» [2]. З цього випливає, що
автор апокрифа підтримує твердження про те, що Дияволові не відома істинна суть Христа. До
цього важливого для християнської сотеріології моменту ми ще звернемося нижче.

Відзначимо також, що Пекло в тексті одушевлене і є окремим інфернальним персонажем.
Ми схиляємося до припущення, що зазначена особливість є виявом давньогрецької міфології,
що мала істотний вплив на демонологію й інфернологію раннього християнства. Як відомо,
спочатку грецький Аїд представлявся як бог підземного світу і правитель мертвих, пізніше Аїд
отримав ширше значення – все царство мертвих, підземний світ. Як указує С.Авєрінцев, уже
саме слово «Аїд», що використовувалось у грецькій Біблії для перекладу іудейського «шеол»
указує на зв'язок між язичницькою та християнською міфологією пекла. «У візантійських
проповідях (напр., у Євсевія Кесарійського, III-IV ст.) і гімнах (у Романа Сладкоспівця, кінець
V-VI ст.) на зішестя в пекло (Ісуса Христа), а також у візантійській іконографії фігурує
уособлений Аїд, який радиться із сатаною, що скликає для боротьби свою рать, тримає
грішників на своєму лоні, що є диявольською травестією лона авраамового» [8, с.38].
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Прикметно, що Пекло хоча й підпорядковане «головному Сатані», однак сперечається з
ним, побоюючись, що настільки могутній Владика, яким здається Христос, може зруйнувати
царство Сатани, тому що Він «Бог всемогутній, і робить усе, що хоче» [2]. Пекло виганяє
Сатану з себе, замкнувши ворота з заліза й міді, та закликає князя пітьми вступити у боротьбу з
Ісусом. Далі йде опис як Христос, прийшовши з ангелами у великій славі, розбиває пекельні
ворота, перемагає Диявола й виводить із безодні Адама і старозавітних пророків і патріархів,
яких перепроваджує до входу в Рай, де їх зустрічають архангел Михаїл, Енох і Ілія. Бог
повідомляє Пеклу, що відтепер Диявол буде на місці Адама у владі Пекла навічно. Далі йде
досить цікавий фрагмент, у якому Пекло, звертаючись до Сатани обвинувачує його в
нерозсудливості – знаючи про безгрішність Ісуса, Диявол однаково послав того на хрест, тим
самим погубивши інфернальне царство, «що трималося споконвіків».

Отже, у цьому тексті знаходить відображення дуже важливе питання про специфіку
сотеріологічного акту Христа і про характер християнського дуалізму. Новий Завіт
стверджує, що Христос прийшов, щоб віддати своє життя як викуп за багатьох (Матв. 20:28),
однак ніде в Біблії точно не вказується, кому саме було заплачено цей викуп. Якщо Богові, то
з цього випливає, що він вимагав крові власного Сина. Новий Завіт і тексти, які входять у
корпуси Апостольських мужів, наділяють Диявола великою владою над людиною і над
світом взагалі, підкреслюється, що людство опинилося під владою Сатани. Тому окремі
батьки церкви і богослови дійшли висновку, що викуп призначений Дияволові як законному
власникові грішників. Одні з перших, хто розробляв цю гіпотезу, були Оріген («Коментарі до
Євангелія від Матвія») і Григорій Ніський («Проголошуване наставляння»). Як припускав
Оріген, Притрасті Христові були якимось стратегічним прийомом, який застосував Бог
своєму супротивникові (теорія виверту). Григорій Ніський, який також підтримав цей погляд,
наводить як приклад історію про Левіафана (один із символів демона), що був пійманий на
гачок. Диявол накинувся на безгрішного Христа, який був своєрідною принадою,
розраховуючи захопити цього праведника замість усього людського роду. Але він не знав, що
в Христі людська природа з'єднана з Божественною. Перевищивши свої повноваження, він
втратив і людський рід, і не міг утримати Христа-Бога. По суті, Христос просто обдурив
Диявола. Ця суперечлива позиція була досить швидко відкинута церквою внаслідок різкої
критики з боку інших теологів. Теорія ж викупу як така краще закріпилася в традиції.
Августин також розвивав теорію виверту, однак на відміну від Орігена, він уважав, що
божественність Христа не була прихованою. Сатана зазнав поразки через власну гордість,
вважаючи, що він може перемогти й полонити Христа, але переоцінив свої сили. На початку
XX ст. питання про жертву і викуп ще викликало суперечки [див.: 12, с.128-131].

Як бачимо, тема про сходження Христа в пекло дістала широке висвітлення у відповідній
літературі й авторитетних церковних письменників Сходу і Заходу. Серед них варто назвати св.
Іоанна Златоуста («Бесіда про цвинтар і про Хрест»), св. Кирила Ієрусалимського («Слова
проголошувані», 14, 20), преп. Іоанна Дамаскіна («Точний виклад православної віри»).

Св. Панас Олександрійський згадує про зішестя в пекло в суперечці з аріанами: «Не може
бути й залишений Отцем Господь, завжди сутній в Отцеві... Але недозволено, знову ж, сказати,
нібито побоявся Господь, Якого побоявшись, ворота пекла дали волю наявним у пеклі, і труни
розкрились, і багато тіл святих устали і явилися своїм» («На аріан», 3, 56, PG 26, 441 A, цит. за: [4]).

Одне з питань, яке залишається відкритим у християнському богослов'ї донині, є
питання про те, кому саме проповідував у пеклі Христос. Текст першого послання Петра, де
говориться, що Христос «духам, які перебувають у темниці, зійшовши, проповідував»
(1Пет. 3:19), залишає простір для різних припущень. Існує думка, що звані духами є
занепалі ангели, які ототожнюються з «синами Божими» з шостого розділу Буття (Бут. 6: 2-
4) і Христос приніс звістку про свою перемогу замість їх ув'язнення [див.: 1]. Однак
більшість богословів усе-таки вважали, що проповідь була звернена до людей – або до всього
людства, або тільки до праведних іудеїв. Ця невизначеність викликала нові суперечки.
Узагальнюючи, можна сказати, що східна церква схилялася до першого твердження, а
західна – до другого. Так, св. Т.Аквінський у своїй фундаментальній праці «Сума теології»
пише, що Христос відвідав пекло патріархів, щоб вивести звідти старозавітних праведників,
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які перебувають там тільки через первородний гріх, що ж стосується ув´язнених у пеклі
засуджених, то він тільки докоряв їм за невір'я (ST IIIa, 52, 2).

Висновки. Все сказане дозволяє зробити такі узагальнення. Міфи про сходження в
підземний світ, з метою врятувати чиюсь душу, вельми поширені у світовій культурі й
представлені в різних релігійних системах. Тема сходження в пекло (підземний світ) може
вважатися загальнокультурним архетипом. Сюжет про зішестя Христа у пекло та звільнення
душ, які перебувають там, не був розроблений у канонічних євангеліях. Разом з тим, він
порівняно рано виникає в християнській традиції та стає, за окремими винятками,
загальновизнаним ученням у християнському богослов'ї. При цьому західне християнство
трактує смисл зішестя в пекло як звільнення тільки праведників, тоді як християнство східне
вбачає в ньому універсальний сотеріологічний акт.
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Summary
Kuzev V. The Topic of the Ascent of Christ in Hell: Soteriological Aspect. The article focuses on the theme

of descent of Christ into hell in Christian theology. It is the conducted Religious Studies research concerning the
topic of descent into hell in its theological and philosophical aspects in the report. The author traces the genesis of
the said beliefs, explores its possible pre-Christian counterparts and parallels in other religions, examines the
theological preconditions of formation of this doctrine. It is proved that the theme of the descent of Christ into hell
gained a vast expression in sacred texts. Keywords: hell, descent, underworld, salvation.
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