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Â ñòàòò³ ðîçãëÿäàºòüñÿ òåîëîã³÷íà êîíöåïö³ÿ òâîðåííÿ ñâ³òó «ç í³÷îãî», ðîçâèíóòà Òåðòóëë³àíîì 
â ïîëåì³ö³ ç Ãåðìîãåíîì, òà ñòàâëåííÿ äî íå¿ Îð³ãåíà. Ðîçêðèâàºòüñÿ â³äïîâ³äí³ñòü äàíîãî óÿâëåííÿ  
ïîøèðåíèì íà òîé ÷àñ àïîêðèô³÷íèì òà ãíîñòè÷íèì òâîðàì. Ô³ëîñîôñüêà ìåîíòîëîã³ÿ çëà îáãðóíòîâóºòüñÿ 
ÿê ìîí³ñòè÷íà ëîã³êà õðèñòèÿíñüêîãî ñâ³òîñïðèéíÿòòÿ, çã³äíî ç ÿêîþ îíòîëîã³÷íèõ ï³äñòàâ äëÿ â³÷íîñò³ 
çëà â ñâ³ò³, à îòæå  é äëÿ ³äå¿ áåñê³íå÷íîñò³ ïîêàðàíü, íå ³ñíóº.

Êëþ÷îâ³ ñëîâà: Îð³ãåí, Òåðòóëë³àí, Ãåðìîãåí, ìåîíòîëîã³ÿ çëà,  àïîêðèôè

Ïèòàííÿ ïðî íàÿâí³ñòü ³ ê³íå÷í³ñòü çëà â ñâ³ò³   â ðàííüîõðèñòèÿíñüê³é  åêçåãåòè÷í³é 
òðàäèö³¿ âæå â³ä ñàìîãî ïî÷àòêó  áóëî ïîâ’ÿçàíå ç ïèòàííÿì ïðî éîãî ïîÿâó â òâîð³íí³ 
Áîæîìó. Àäæå çëî íå ìîãëî áóòè ñòâîðåíå Áîãîì, ÿêèé º äëÿ õðèñòèÿí Áîãîì Äîáðà çà 
âèçíà÷åííÿì. Òîìó â åïîõó ï³çíüî¿ àíòè÷íîñò³ ³ ðàííüîõðèñòèÿíñüê³ ÷àñè îäèí ç ïîøèðåíèõ 
ïîãëÿä³â íà ³ñíóâàííÿ çëà â ñâ³ò³ áóëî óÿâëåííÿ, ùî çëî º ïîõ³äíèì â³ä ìàòåð³àëüíîãî íà÷àëà 
ñâ³òó. Çàãàëüíèé îãëÿä ïðîáëåìè creatio ex nihilo â ³ñòîð³¿ õðèñòèÿíñòâà, ðåïðåçåíòàòèâíèé 
äëÿ ñó÷àñíîãî ñòàíó ¿¿ áîãîñëîâñüêèõ äîñë³äæåíü ïîäàºòüñÿ â ñïåö³àëüí³é ïðàö³ Ãåðõàðäà 
Ìåÿ (Gerhard May) [11]. Ðîçâèòêó ïèòàííÿ â êëàññè÷í³é òà õðèñòèÿíñüê³é ô³ëîñîô³¿ â 
àñïåêò³ â÷åííÿ Ôîìè Àêâ³íñüêîãî ïðèñâÿ÷åíà çàõèùåíà â 1995 ðîö³ â Ïåíñ³ëüâàíñüêîìó 
óí³âåðñèòåò³ Ph.D. äèñåðòàö³ÿ Äæåéìñà Í. ¥óáëåðà (James N. Hubler). Ðÿä äîñë³äíèê³â 
ñõèëüí³ ïîâ ÿçóâàòè äæåðåëà êîíöåïö³¿ creatio ex nihilo ç ãíîñòè÷íèìè â÷åííÿìè ²² ñò. 
Äåÿê³ ð³çíîâèäíîñò³ ïîãëÿä³â òàêîãî íàïðÿìêó òðàêòóâàëè óâåñü «öåé ñâ³ò» (ὁ κόσμος)  ÿê 
ïîðîäæåííÿ çëà ³ ÿê ðåàëüí³ñòü, ÿêó ñë³ä â³ä êèíóòè íà øëÿõó äî Áîãà Äîáðîãî [6, 372–412]. 

Äî òàêî¿ æ íåãàö³¿ öüîãî ñâ³òó, ÿê ñâ³òó çëà, çàîõî÷óâàëè ÿêîþñü ì³ðîþ ³ äåÿê³ âèðàçè  
ºâàíãåëüñüêèõ òåêñò³â. Ñåðåä òàêèõ ìîæóòü áóòè âêàçàí³, çîêðåìà, ñëîâà ²èñóñà Õðèñòà ïðî 
òå, ùî ÿê ³ â³í  ñàì, éîãî àïîñòîëè íå â³ä öüîãî êîñìîñó: «οὐκ εἰσὶν ἐκ τοῦ κόσμου» (²í. 17. 14–
15) [12], ùî â³í ïåðåì³ã êîñìîñ: «ἐγὼ νενίκηκα τὸν κόσμον» (²í. 16. 33), àáî ñëîâà àïîñòîëà, 
ùî ñâ³ò öåé ó çë³ ëåæèòü: «ὁ κόσμος ἐν τῷ πονηρῷ κεῖται» (1 ²í. 5. 19). Íåãàòèâíå ñòàâëåííÿ 
äî êîñìîñó, ùî ââàæàâñÿ äîìåíîì çëîãî äåìîíà ³ îñå ðåäêîì çëà, áóëî ã³ïåðáîë³çîâàíå â 
²² ñò. äåÿêèìè ãåòåðîäîêñàëüíèìè ãíî ñòè÷íèìè â÷åííÿìè, çîêðåìà, Êåðäîíà ³ Ìàðê³îíà. 
Àëå çì³ñò ïðîöèòîâàíèõ ³ ïîä³áíèõ äî íèõ ðå÷åíü ìîæíà àâòåíòè÷íî ñïðèéíÿòè ëèøå â 
çàãàëüíîìó êîíòåêñò³ Ñâÿòîãî Ïèñüìà. Òàê, ïîðÿä ç ëîã³ÿìè, ùî âèðàæàþòü íåãàòèâíå 
ñòàâëåííÿ äî êîñìîñó, â ªâàíãåë³¿ â³ä ²îàííà ì³ñòèòüñÿ çâåðíåííÿ ²èñóñà Õðèñòà äî Áîãà, 
äå â³í ãîâîðèòü ïðî àïîñòîë³â: «ÿ íå ïðîøó Òåáå óçÿòè ¿õ â³ä öüîãî êîñìîñó, àëå âáåðåãòè 
¿õ â³ä Ëóêàâîãî (ἐκ τοῦ  Πονηροῦ)» (²í. 17. 15). Ç öüîãî âèäíî, ùî äîìåí çëà ³ êîñìîñ äëÿ 
²èñóñà Õðèñòà íå îäíå ³ òå æ. 

Âîäíî÷àñ íå ìîæíà çàëèøèòè ïîçà óâàãîþ òå, ùî ªâàíãå ë³º â³ä ²îàííà ïîäåêóäè íàçèâàº 
òâîð³ííÿ êîñìîñó ñëîâîì ἡ καταβολή, ÿêå ãðåöüêîþ ìîâîþ îçíà÷àº  «ñïàäàííÿ âíèç» ÷è 
«â³äêèíåííÿ». Îð³ãåí, ÿêèé äîñë³äèâ âèêîðèñòàííÿ öüîãî ïîíÿòòÿ ó âèðàç³ «πρὸ καταβολῆς 
κόσμου»  â ªâàíãå ë³¿ â³ä ²îàííà   (²í. 17. 24)  ³ Ïîñëàíí³ àïîñòîëà Ïàâëà äî Åôåñÿí (Åôåñ. 
1. 4), àêöåíòóâàâ óâàãó ñàìå íà éîãî íåãàòèâíèõ êîííîòàö³ÿõ, ïîâ’ÿçàíèõ ³ç çíà÷åííÿì 
“â³äêèíåííÿ”, ³ çðîáèâ âèñíîâîê ïðî òå, ùî â íàâåäåíèõ êîíòåêñòàõ ἡ καταβολή, îçíà÷àº 
«çâåäåííÿ óñ³õ ³ñòîò ç âèùîãî ñòàíó â íèæ÷èé » (De princ. III. 5. 4) [16; 14; 4]. Çã³äíî ç 
íàâåäåíîþ ³íòåðïðå òàö³ºþ  ê³íåöü êîñìîñó îçíà÷àº çâ³ëüíåííÿ äóõ³â ç íàçåìíîãî ñòàíó. 

Îòæå, òâàðíèé êîñìîñ, äå ìè æèâåìî, òðàêòóºòüñÿ ó Îð³ãåíà ÿê êîñìîñ, ÿêèé â³äïàâ 
â³ä Áîãà. Ñïàñèòåëü æå îá³öÿº â³ðóþ÷èì êðàùèé êîñìîñ.  Îäíàê Á³áë³ÿ íå äàº ï³äñòàâ 
ãîâîðèòè ïðî ÿêåñü íîâå íåáî ³ çåìëþ çà ìåæàìè òâàðíîãî êîñìîñó. Íîâå íåáî ³ íîâà 
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çåìëÿ êàíîí³÷íèõ òåêñò³â âî÷åâèäü ìèñëèì³ ó ìåæàõ ºäèíîòâàðíîãî êîñìîñó. Àïî êðèôè 
òàê ñàìî ñâ³ä÷àòü ïðî ñåìè- ³ äåñÿòèñôåðí³ íåáåñà, äå, ñóäÿ÷è ç êîí òåêñò³â, ³ ìàº áóòè 
ðîçòàøîâàíå ìàéáóòíº äåðåâî æèòòÿ, ÿêå óñïàäêóº ëþä ñòâî. Êð³ì òîãî, íåãàòèâíå ÷èòàííÿ 
êàòàáîëå ÿê «â³ä êèíåííÿ», ö³ëêîì ñóïåðå÷èòü ïîçèòèâíîìó òðàêòó âàííþ öüîãî ïîíÿòòÿ 
â Ïîñëàíí³ àïîñòîëà Ïàâëà äî ºâðå¿â (ªâ. 4. 3) [12], äå êàòàáîëå êîñìîñó îçíà÷àº ñàìå 
òâîðåííÿ ïðîòÿãîì øåñòè äí³â.

Òåìó äåãðàäàö³¿ ³ â³äïàä³ííÿ äóõ³â Îð³ãåí ðîçâèâàº òàêîæ ó çâ’ÿçêó ç ïèòàííÿì ïðî 
òâîðåííÿ êîñìîñó «ç í³÷îãî». «Îñê³ëüêè ðîçóìí³ ³ñòîòè, – ïèøå â³í, – áóëè ñòâîðåí³ ç 
í³÷îãî, òî ñàìå òîìó, ùî âîíè ðàí³øå íå ³ñíóâàëè, à ïî÷àëè ³ñíóâàòè, âîíè îäåðæàëè ç 
íåîáõ³äí³ñòþ çâàáíå ³ ì³íëèâå áóòòÿ, àäæå äîáðî÷èíí³ñòü, ÿêà óâ³éøëà â ¿õíþ ñóáñòàíö³þ, 
íå áóëà ïðèòàìàííà ¿ì çà ïðèðîäîþ, à áóëà ñòâîðåíà ç ìèëîñò³ Òâîðöÿ» (De princ. II. 9. 2) 
[15; 14; 4]. Îòæå, âîíè ìîæóòü ç âëàñ íî¿ âîë³ â³äõèëèòèñÿ â³ä äîáðà äî çëà. Ñïðàâä³, ÿêùî 
ñâ³ò áóâ ñòâîðåíèé «ç í³÷îãî», òî â³í íå ìàº îñíîâè äîáðà â ñàìîìó ñîá³, îñê³ëüêè äîáðî 
áóëî ââåäåíå ³ç-çîâí³ â íüîãî Áîãîì, ³ òâîðåííÿ ìîæå âèäàâàòèñü â³äïàä³ííÿì â³ä Áîãà 
³ äå ãðàäàö³ºþ ï³ä ä³ºþ-âàãîþ âèõ³äíîãî ñóáñòàíö³àëüíîãî íà÷àëà, ÿêå íå áóëî äîáðèì çà 
ñâîºþ ïðèðîäîþ. 

Ñë³ä, îäíàê, çàóâàæèòè, ùî êîíöåïö³ÿ òâîðåííÿ ñâ³òó «ç í³÷îãî», íåçâàæà þ÷è íà ¿¿ 
ôàêòè÷íó ³íòå´ðàö³þ õðèñòèÿíñüêîþ äîêòðèíîþ, íå çíàõîäèòü ñîá³ ï³äòâåðäæåííÿ ó 
Ñâÿòîìó Ïèñüì³. Îð³ãåí, ÿêèé íà íå¿ ïîñèëàºòüñÿ, öèòóº àïîêðèô³÷í³ äæåðåëà, à ñàìå, 
Äðóãó êíèãó Ìàêêàâåºâó, «Ïàñòèðÿ» Ãåðìè ³   êíèãó Ïðå ìóäðîñò³ Ñîëîìîíà. Òàê, ó 
äðóã³é êíèç³ Ìàêêàâåºâ³é ìàòè êàæå ñèíîâ³, ÿêèé ³äå íà ìóêó: «Ìîëþ òåáå, äèòèíî ìîÿ, 
ïîäèâèñü íà íåáî ³ íà çåìëþ, íà âñå, ùî º òàì, ³ Áîã ñòâîðèâ ç íåñóùèõ (ἐξ οὐκ ὄντων)» (2 
Ìàêê. 7. 28) [19; 9]. Ó «Ïàñòèð³» Ãåðìè ñêàçàíî, ùî º îäèí Áîã, ÿêèé ñòâîðèâ, âñòàíîâèâ 
³ âïîðÿäêóâàâ óñå ç íåáóòòÿ  (ὁ θεὸς ὁ ἐν τοῖς οὐρανοῖς κατοικῶν καὶ κτίσας ἐκ τοῦ μὴὄντος τά 
ὄντα) (Ïàñò. 1, 1. 6) [10].Â àïîêðèô³÷í³é «Ïðåìóäðîñò³ Ñîëîìîíà» ö³ëêîì ïëàòîí³âñüêèìè 
cëîâàìè ìîâèòüñÿ ïðî âñåñèëüíó ðóêó Áîæó, ÿêà ñòâîðèëà ñâ³ò «ç áåçîáðàçíî¿ ðå÷îâèíè 
(ἔξ ὕλη ἀμόρφου)» (Ïðåì. 11. 18) [20; 9]. Îñòàíí³é âèðàç Îð³ãåí ïîâ’ÿ çóº ç ³äåºþ ìàòåð³¿, 
õî÷à é âèçíàº, ùî íàéìåíóâàííÿ ìàòåð³¿ ó çíà÷åíí³ ñóáñòàíö³¿ â êàíîí³÷íèõ òåêñòàõ íå 
çóñòð³÷àºòüñÿ. Â³í ðîçâèâàº ³äåþ ìàòåð³¿, íàïîëÿãàþ÷è âîäíî÷àñ íà ¿¿ òâàðíîñò³ ³ çãàäóþ÷è, 
õî÷à é íå íàçèâàþ÷è, òèõ, õòî ââàæàº, ùî â ïåðøîìó ðå÷åíí³ Êíèãè Áóòòÿ («íà ïî÷àòêó 
Áîã ñòâîðèâ íåáî ³ çåìëþ, çåìëÿ æ áóëà íåâèäèìà é íåîôîðìëåíà») ï³ä íåâèäèìîþ ³ 
íåîôîðìëåíîþ çåìëåþ Ìîéñåé ìàº íà óâàç³ áåçôîðìåííó ìàòåð³þ (De princ. IV. 33) [16; 
14; 9]. Òàêèì ÷èíîì, ëîã³êà òâîðåííÿ ñâ³òó Áîãîì ðåïðåçåíòóºòüñÿ íèì ÿê, ïðèíàéìí³, 
äâî ñòóï³í÷àñòèé ïðîöåñ, – ñïî÷àòêó òâîðåííÿ ìàòåð³¿ ç í³÷îãî, à ïîò³ì òâîðåííÿ ç ìàòåð³¿ 
ÿê³ñíî¿ ñóáñòàíö³¿ åëåìåíò³â ³ ò³ë êîñìîñó. Ïðèêìåòíî, ùî â òàê³é ðåêîíñòðóêö³¿ í³ ³äåÿ 
òâîðåííÿ «ç í³÷îãî», í³ ³äåÿ ìàòåð³¿ ÿê òâàðíî¿ ñóáñòàí ö³¿, ùî ïåðåäóº ôîðìóâàííþ ò³ë ó 
êîñìîñ³, íå çíàõîäèòü ï³äòâåðäæåííÿ ó Ñâÿòîìó Ïèñüì³, õî÷à éäåòüñÿ ïðî îñíîâîïîëîæí³ 
äëÿ õðèñòèÿíñüêîãî ãíîçèñó ïèòàííÿ.

 Âîäíî÷àñ, êð³ì àïîêðèô³â, ìîæíà âêàçàòè íà ³íøå â÷åííÿ ðàííüîõðèñòèÿíñüêî¿ 
åïîõè, ÿêå ìîæå ðîçãëÿäàòèñÿ ÿê îäíå ç äæåðåë êîí öåïö³¿ òâîðåííÿ ñâ³òó ç í³÷îãî, à ñàìå 
³äåþ ãíîñòèêà ²² ñò. Âàñèë³äà, ÿêèé ââàæàâ, ùî ñâ³ò áóâ ñòâîðåíèé Áîãîì «ç íåñóùîãî». 
Ùîïðàâäà, â³í äîäàâàâ, ùî é Áîã ñàì áóâ òàêîæ íåñóùèì («íåñóùèé Áîã íåâ³ëüíî ñòâîðèâ 
íåñóùèé ñâ³ò ç íåñóùîãî (ὁ οὐκ ὤν θεός ἀβουλήτως ἐποίεσε οὐκ ὄντα κόσμον ἐξ οὐκ ὄντων)»[1, 
205]. Ïðîòå, ðîëü Âàñèë³äà òàê ñàìî,ÿê ³ ðîëü Òåðòóëë³àíà (ïðî ÿêó äàë³), ó ââåäåíí³ â 
äîêòðèíàëüíèé ä³àïàçîí ðàííüî õðèñòèÿíñüêî¿ åïîõè ³äå¿ òâîðåííÿ ñâ³òó ç íåñóùîãî íà 
ïî÷àòêó ²² ñò. çàñëó ãîâóº íà îñîáëèâó óâàãó. Öþ ðîëü ñë³ä â³äçíà÷èòè, îñê³ëüêè âîíà äàº 
ìîæ ëèâ³ñòü ïðîñòåæèòè ³ñòîòíèé çâ’ÿçîê êîíöåïö³¿ òâîðåííÿ «ç í³÷îãî» ç õàðàê òåðíèì äëÿ 
ãíîñòèöèçìó íåãàòèâíèì ïîãëÿäîì íà êîñìîñ ÿê äîìåí çëà, â³äîêðåìëåíîãî â³ä Äîáðà. 
Ñàìå íà öþ ³äåþ ñïèðàþòüñÿ óÿâëåííÿ ïðî â³÷ í³ñòü çëà ó êîñìîñ³ ³ ïðî ïðàãíåííÿ äóø äî 
âèçâîëåííÿ ç óâ’ÿçíåííÿ â öüîìó çë³, ó ÿêå âîíè â³äïàëè.  

Äëÿ ïðîÿñíåííÿ ïèòàííÿ ïðî äæåðåëà é ô³ëîñîôñüêèé êîíòåêñò ³äå¿ òâî ðåííÿ Áîãîì ñâ³òó 
«ç í³÷îãî» â ðàííüîõðèñòèÿíñüêó åïîõó âàæëèâå çíà÷åííÿ ìàº òðàêòàò Òåðòóëë³àíà «Ïðîòè 
Ãåðìîãåíà» («Àdversus Hermogenes»), ÿêèé äàòóºòüñÿ ïðèáëèçíî 203–205 ðð. [7,19]. Òåêñò 
öüîãî òðàêòàòó  ïîêàçóº, ùî íàâåäåíà ó ðàíí³é ïðàö³ Îð³ãåíà «Ïðî íà÷àëà»  òåçà ïðî òå, ùî 
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Î.Ì. Ñèðöîâà. Àïîêðèô³÷íèé ãíîçèñ ³ ô³ëîñîôñüêà ìåíòîëîã³ÿ çëà...

ï³ä «áåçâîäíîþ ³ ïóñòîþ» çåìëåþ ïåðøî¿ ãëàâè Á³áë³¿ ÷àñîì ðîçóì³þòü ñàìå ìàòåð³þ, áóëà 
ðàí³øå âèêîðèñòàíà â àðãóìåíòàö³¿ íà êîðèñòü ñòâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ç ìàòåð³¿ â êîíöåïö³¿ 
Ãåðìîãåíà (Adv. Herm. 24, 25) [21; 8,146–147]. ²äåþ òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ç ìàòåð³¿ Ãåðìîãåí 
ðîçãëÿäàâ ÿê ëîã³÷íó ï³äñòàâó äëÿ ïîÿñíåííÿ ³ñíóâàííÿ çëà ó ñâ³ò³, ÿêå îíòîëîã³÷íî íå 
ìîãëî ïîõîäèòè â³ä Áëàãîãî Òâîðöÿ ³ òèì á³ëüøå â³äòâîðþâàòèñÿ â ÷àñ³ âñóïåðå÷ Éîãî âîë³.  
Íå âèêëþ÷åíî, ùî Îð³ãåí, ÿê ³ Òåðòóëë³àí, ìàâ ìîæëè â³ñòü îçíàéîìèòèñü ç àðãóìåíòàö³ºþ 
Ãåðìîãåíà é ó âèêëàä³ Ôåîô³ëà Àíò³îõ³éñüêîãî, ÿêèé çà ê³ëüêà äåñÿòê³â ðîê³â äî Òåðòóëë³àíà 
òàêîæ íàïèñàâ êíè ãó «Ïðîòè ºðåñ³ Ãåðìîãåíà». Ïðî ³ñíóâàííÿ ö³º¿ êíèãè, ùî íå çáåðåãëàñÿ, 
ïîâ³äîìëÿº ªâñåâ³é Êåñàð³éñüêèé (Eccl. IV, 24) [3,182]. Ââàæàþòü â³ðîã³äíèì, ùî Òåðòóë³àí 
âèêîðèñòàâ òàêîæ ³íøèé òâ³ð Ôåîô³ëà Àíò³îõ³éñüêîãî «Äî Àâòîë³êà» [7,405].Öèì äæåðåëîì 
ì³ã êîðèñòóâàòèñÿ é Îð³ãåí. Éìîâ³ðíî, ùî â öåé ÷àñ ³äåÿ òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó “ç í³-
÷îãî”,  ÿêó çàïåðå÷óâàâ Ãåðìîãåí, âæå ñïðèéìàëàñÿ ³ òðàêòóâàëàñÿ áàãàòüìà â³ðóþ÷èìè ÿê 
íåâ³ää³ëüíà â³ä õðèñòèÿíñüêîãî â³ðîâ÷åííÿ. Ïðèíàéìí³, ó ñâî¿é ïðàö³ «Ïðî ïðåñêðèïö³þ 
ïðîòè ºðåòèê³â» («De praescriptione haereticorum»), íàïèñàí³é, ìîæëèâî, äåñü íàïðèê³íö³ ²² 
ñò., Òåðòóëë³àí öèòóº öþ ³äåþ ÿê ñêëàäîâó õðèñòèÿíñüêîãî Ïðàâèëà â³ðè (Regulae Fidei): 
«À Ïðàâèëî â³ðè... òàêå: íèì ñòâåðäæóºòüñÿ, ùî Áîã ºäèíèé ³ íåìàº ³íøîãî Áîãà, êð³ì 
Òâîðöÿ ñâ³òó, ßêèé ñòâîðèâ óñå ç í³÷îãî ÷åðåç Ñëîâî Ñâîº, ÿêå ç’ÿâèëîñÿ ïåðø íàä óñå...» 
(De praescr. 13) [23;8]

Ùîäî Ãåðìîãåíà, òî éîãî àðãóìåíòàö³ÿ, çà Òåðòóë³àíîì, âèõîäèëà ç êîíñòàòàö³¿ ³ñíóâàííÿ 
íå äâîõ («òâîðåííÿ ç í³÷îãî» ³ «òâîðåííÿ ç ìàòåð³¿»), à òðüîõ ëîã³÷íî ìîæëèâèõ âàð³àíò³â 
âèð³øåííÿ ïðîáëåìè òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó: «Â³í ïðèïóñòèâ, ùî Áîã ñòâîðèâ óñå àáî ³ç Ñåáå 
Ñàìîãî, àáî ç í³÷îãî, àáî ç ÷îãîñü, ùîá ï³ñëÿ òîãî, ÿê â³í ïîêàæå, ùî Áîã íå ì³ã ñòâîðèòè í³ ç 
Ñàìîãî Ñåáå, í³ ç í³÷îãî (ut cum ostenderit neque ex semetipso fecisse potuisse, neque ex nihilo), 
çâ³äñè çðîáèòè âèñíîâîê, ùî çàëèøàºòüñÿ ëèøå âèçíàòè, – Áîã ñòâîðèâ ç ÷îãîñü, à öå ùîñü 
³ áóëî ò³ºþ ñàìîþ ìàòåð³ºþ (materiam fuisse)» (Adv. Herm., 2) [21;8].Îñíîâíèé çì³ñò òðàêòàòó 
Òåðòóëë³àíà «Ïðîòè Ãåðìîãåíà» ïîëÿãàº ñàìå ó çàïåðå÷åíí³ àðãóìåíò³â îñòàííüîãî ïðîòè 
ìîæëèâîñò³ òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ç í³÷îãî (exnihilo). Ùî æ äî ³äå¿ òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó «³ç 
Ñåáå Ñàìîãî» (exsemetipso), òî ñïðÿìîâàíó ïðîòè íå¿ àðãóìåíòàö³þ Ãåðìîãåíà Òåðòóë³àí í³ÿê 
íå ñïðîñòîâóº ³, ìàáóòü, ïðèéìàº, îñê³ëüêè é ñàì ïîñèëàºòüñÿ íà íå¿ â ñâî¿é êðèòèö³ òåçè 
Ãåðìîãåíà ïðî òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ç ìàòåð³¿ (Adv. Herm., 39) [21; 8].

Ç ïîãëÿäó îáñòîþâàíî¿ àâòîðîì ö³º¿ ñòàòò³ êîíöåïö³¿ òâîðåííÿ ñâ³òó «Ñó ùèì ³ç Ñóùîãî», 
îñîáëèâó óâàãó ïðèâåðòàº ïåðåäóñ³ì àðãóìåíòàö³ÿ Ãåðìî ãåíà ïðîòè ³äå¿ òâîðåííÿ Áîãîì 
ñâ³òó «³ç Ñåáå Ñàìîãî», îñê³ëüêè ñàìå öÿ àðãóìåíòàö³ÿ º àâòåíòè÷íèì ñâ³ä÷åííÿì ïðî 
ìîæëèâèé õàðàêòåð ì³ðêóâàí íÿ ìèñëèòåë³â ðàííüîõðèñòèÿíñüêî¿ ïîñòàïîñòîëüñüêî¿ äîáè 
â òàêîìó íà ïðÿìêó. 

Àðãóìåíòè Ãåðìîãåíà òà ¿õ ñïðîñòóâàííÿ
Ïåðøèé àðãóìåíò Ãåðìîãåíà. ßê ïîâ³äîìëÿº Òåðòóëë³àí, «Ãåðìîãåí çà ïåðå÷óâàâ, ùî 

Áîã ì³ã òâîðèòè ³ç Ñåáå Ñàìîãî, òîìó ùî âñå, ùî á íå ñòâîðèâ ³ç Ñàìîãî Ñåáå Áîã, áóëî 
á ÷àñòèíîþ Éîãî Ñàìîãî. Ç ³íøîãî áîêó, Â³í íå ðîçêëàäàºòüñÿ íà ÷àñòèíè, îñê³ëüêè º 
Íåïîä³ëüíèì, Íåçì³ííèì ³ çàâæäè Îäèí ³ Òîé Ñàìèé, áî Â³í – Áîã» (Adv. Herm., 2) 
[21; 8]. ßê áà÷èìî, Ãåðìîãåí çâåðòàºòüñÿ äî äàâíüî¿ àíòè÷íî¿ òðàäèö³¿ ðîçãëÿäó ïèòàííÿ 
ïðî íåïîä³ëüí³ñòü ³ ñàìîòîòîæí³ñòü ºäèíîãî [17; 5; 18]. Ñïèðàþ÷èñü íà öþ æ òðàäèö³þ, 
ìîæíà ó â³äïîâ³äü ñôîðìó ëþâàòè ïèòàííÿ: ÷è ñòâîðåíå Íèì ³ç Íüîãî Ñàìîãî ìàº áóòè ç 
íåîáõ³äí³ñòþ Éîãî ÷àñòèíîþ? ×è îáîâ’ÿçêîâî âèïëèâàº ç òîãî, ùî Â³í çàâæäè Îäèí ³ Òîé 
æå, âèñíîâîê, ùî Â³í íå ìîæå çíàéòè â Ñàìîìó Ñîá³ ìîæëèâîñò³ äëÿ òâî ðåííÿ?  Ç ³íøîãî 
áîêó,  ìîæíà çàóâàæèòè, ùî ñàìà ëîã³êà ³ ãðàìàòèêà ìîâè Ñâÿòîãî Ïèñüìà ãîâîðèòü ïðî 
äåÿêó âíóòð³øíþ ìíîæèíí³ñòü ªäèíîãî, çî êðåìà, ó òàêèõ âèðàçàõ, ÿê «Éîãî íåâèäèì³ 
ðå÷³» (τὰ ἀόρατα Αῦτου) (Ðèì. 1. 20) [12], äå ôîðìà àðòèêëþ τὰ çàñâ³ä÷óº, ùî ªäèíèé ó Ñîá³ 
äîïóñêàº â ñâî¿é òîòàëüíîñò³ ïåâíó ³ììàíåíòíóñêëàäîâ³ñòü ìíîæèíè. Ï³ñëÿ òðèí³òàðíèõ ³ 
õðèñòîëîã³÷íèõ äèñêóñ³é òà äåòàëüíî¿ ðîçðîáêè â åïîõó Ñîáîð³â õðèñòèÿíñüêî¿ ì³ñòè÷íî¿ 
ëîã³êè ºäíîñò³-òðèºäíîñò³, íåðîçä³ëüíîñò³-íåçëèÿííîñò³, íàâåäå íèé àðãóìåíò Ãåðìîãåíà 
âî÷åâèäü îñòàòî÷íî âòðà÷àº áóäü-ÿêó ñèëó.

Äðóãèé àðãóìåíò Ãåðìîãåíà: «Äàë³, êîëè á Â³í ñòâîðèâ ùîñü ³ç Ñàìîãî Ñåáå, òî 
âîíî íàëåæàëî á Éîìó Ñàìîìó» (Adv. Herm.,2) [21;8]. Ñòîñîâíî öüîãî òâåðäæåííÿ ñë³ä 
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çàóâàæèòè, ùî òâàðíèé êîñìîñ, ÿê ³ âñå ñóùå, áåçóìîâíî íàëåæèòü Áîãîâ³ Ñóùîìó, àëå 
íå º ñêëàäîâîþ ÷àñòèíîþ Áîãà. Êîñìîñ ÿê ñóùèé òâîðèòüñÿ ³ çíàõîäèòüñÿ â Ñóùîìó, àëå 
íå º Ñóùèì, ÿê íå º, íàïðèêëàä, óñ³ ò³, êîãî ñåðåäíüîâ³÷í³ ³ëþñòðàö³¿ çîáðàæóþòü ó ïàù³ 
Ãàäåñà íåâ³ä’ºìíèìè ñêëàäîâè ìè ºñòâà öüîãî ñòðàõîâèùà. Áîã Ñóùèé ì³ã ³ñíóâàòè ³ áóòè 
Ñàìèì Ñîáîþ ³ áåç êîñìîñó. Êîñìîñ æå ÿê éîãî òâîð³ííÿ ìîæå ìèñëèòèñü ëèøå ÿê ñóùèé 
ó Ñóùîìó, ñòâîðåíèé öèì Áîãîì Ñóùèì ³ç Ñàìîãî Ñåáå.

Òðåò³é àðãóìåíò Ãåðìîãåíà: «Óñÿêå ùîñü, ÿêå á Â³í ñòâîðèâ, ïîâèííî ââàæàòèñÿ 
íåäîâåðøåíèì, îñê³ëüêè âèíèêëî ç ÷àñòèíè, áî ñàìå ç ÷àñòèíè Â³í ñòâîðèâ» (Adv. 
Herm.,2) [21; 8]. Ñõîæå, ùî îñíîâîþ öüîãî àðãóìåíòó º ì³ðêóâàííÿ, çã³äíî ç ÿêèì Ãåðìîãåí 
íàìàãàºòüñÿ ïðèêëàñòè äî ÷àñòèíè Äîâåðøåíîãî ì³ðêó «÷à ñòèíè íåäîâåðøåíîãî», îñê³ëüêè 
Âñåìîãóòí³é ³ Äîâåðøåíèé Áîã Ñóùèé Ñâÿ òîãî Ïèñüìà, ïåâíà ð³÷, çäàòíèé òâîðèòè 
äîâåðøåíå ç ÷àñòèíè Ñàìîãî Ñåáå ÿê Äîâåðøåíîñò³, ÿêà â³ä òîãî æîäíèì ÷èíîì íå 
çìåíøóºòüñÿ. Êð³ì òîãî, íàâ³òü çàëèøàþ÷èñü â êîíòåêñò³ àíòè÷íèõ ÿçè÷íèöüêèõ óÿâëåíü, 
çîêðåìà, ï³ôàãîðå¿çìó, ìîæíà íàâåñòè ïðèêëàä äîâåðøåíî¿ íåìàòåð³àëüíî¿ îäèíèö³, ÿê 
«÷îãîñü», ùî º âîäíî÷àñ ³ ñèìâîëîì òîòàëüíîñò³ äîâåðøåíîãî ºäèíîãî, ³ çíàêîì íåâ³ä’ºìíî¿ 
÷àñòèíè ìíîæèííîñò³, ÿêó öå ºäèíå ñîáîþ îá³éìàº, óòðè ìóº ³ ïîºäíóº.

×åòâåðòèé àðãóìåíò Ãåðìîãåíà: «êîëè á, áóäó÷è óñ³ì, Â³í ñòâîðèâ áè óñå, òî âèõîäèëî 
á, ùî Â³í îäíî÷àñíî áóâ áè óñ³ì, ùîá ñòâîðèòè Ñàìîãî Ñåáå, ³ íå áóâ áè óñ³ì, ùîá 
âèíèêíóòè ³ç Ñàìîãî Ñåáå. Àëå öå íàäòî âàæêî» (Adv. Herm., 2) [21; 8].Ñòîñîâíî âèðàçó 
Ãåðìîãåíà «ÿêùî á, áóäó÷è óñ³ì, Â³í ñòâîðèâ óñå» íåîáõ³ä íî îäðàçó ïðîÿñíèòè, ùî äâ³÷³ 
âæèòå â íüîìó ñëîâî «óñå» ó ïåðøîìó âèïàä êó ìàº â³äì³ííèé îáñÿã çíà÷åííÿ â³ä çíà÷åííÿ 
ñëîâà «óñå», âæèòîãî ó äðóãî ìó âèïàäêó. Ó ïåðøîìó âèïàäêó Áîã ÿê «óñå» ìîæå îçíà÷àòè 
äëÿ õðèñòèÿí Áîãà Ñóùîãî ³ Áîãà Òâîðöÿ, òîä³ ÿê ó äðóãîìó âèïàäêó òå æ ñàìå ñëîâî 
îçíà÷àº «óñå» òâàðíå ñóùå, êîñìîñ. Ïðè òàêîìó ðîçóì³íí³ «Óñå» Áîãà íåçð³â íÿííî á³ëüøå 
çà îáñÿãîì ëîã³÷íîãî çíà÷åííÿ, í³æ «óñå» òâàðíîãî êîñìîñó. Ñõîæå, ùî âçàºìîï³äì³íà 
ð³çíèõ îáñÿã³â çíà÷åííÿ ñëîâà «óñå» ³ ëîã³÷íå íà ãðîìàäæåííÿ «óñüîãî», âàæê³ñòü ÿêîãî 
â³ä÷óâ ñàì Ãåðìîãåí, ïîâ’ÿçàíå ç éîãî òðàäèö³éíî ïëàòîí³÷íèì ñòèëåì ìèñëåííÿ, ÿêèé 
âî÷åâèäü âñòóïèâ ó ïðîòè ð³÷÷ÿ ç ëîã³êîþ õðèñòèÿíñüêèõ òåêñò³â. Àäæå çà ïëàòîí³÷íîþ 
òðàäèö³ºþ «ñó ùèì» ìèñëèâñÿ ëèøå ñâ³ò áîæåñòâåííîãî, â³÷íîãî, óìîãëÿäíîãî ³ íåòâàðíîãî, 
òîáòî ëèøå ÷àñòèíà «âñüîãî», òîä³ ÿê äðóãó ÷àñòèíó «âñüîãî» ñêëàäàëî òå, ùî ïåðåáóâàº â 
ñòàíîâëåíí³ – ô³çè÷íå, ÷óòòºâå, êîñì³÷íå. ßêùî â ìåæàõ òàêî¿ îíòîëîã³÷íî¿ ïàðàäèãìè 
íàçèâàòè Áîãà «óñ³ì», òî é âèõîäèòü, ùî êîëè á «Áîã áóâ óñ³ì», òî Â³í ìàâ áè áóòè ³ Áîãîì 
Òâîðöåì, Áîãîì Ñóùèì ÿê óìîãëÿäíà ðåàëüí³ñòü ³ âîäíî÷àñ áóòè òèì, ùî ïåðåáóâàº ó 
ñòàíîâëåíí³, ðåàëüí³ñòþ êîñì³÷íîþ, òîáòî ìàâ áè îá³éìàòè â ñòàòóñ³ «Óñüîãî» îáèäâà â³äîì³ 
ïëàòîí³çìîâ³ âèì³ðè ðåàëüíîñò³: ³ óìîãëÿäíî â³÷íèé, ³ êîñì³÷íî ïëèí íèé. À òàêå ïðèïóñòèòè 
äëÿ ïëàòîí³êà ñïðàâä³ «íàäòî âàæêî», áî ç òîãî âèïëèâàëî á, ùî Áîã º îäíî÷àñíî ³ «ñóùèì», 
³ «íåñóùèì». ßêùî æ íå íàìàãàòèñÿ ï³äâåñòè ëîã³êó á³áë³éíèõ òåêñò³â ï³ä ëîã³êó òåêñò³â 
ïëàòîí³÷íèõ, òî âèõîäèòü, ùî Áîã º «Óñå» ÿê ºäèíèé Ñóùèé, ³ Â³í ì³ã ñòâîðèòè «óñå» 
êîñì³÷ íî ñóùå ³ç Ñàìîãî Ñåáå ñàìå ÿê Ñóùîãî. Ïåâíà ð³÷, ùî Â³í íå ìàâ æîäíî¿ ïîòðåáè 
òâîðèòè Ñàìîãî Ñåáå, îñê³ëüêè çàâæäè º «Óñ³ì Ñóùèì», â³÷íèì ³ íåçì³ííèì, íåïîä³ëüíèì, 
âñåìîãóòí³ì. Òàêå «Óñå» Áîãà º íåçì³ðíî á³ëüøå, í³æ «óñå» ñâ³òó, îñê³ëüêè «óñå» ñâ³òó 
º ëèøå ÷àñòêîâèì âèÿâîì áàãàòîì³ðíîñò³ «Óñüîãî Ñóùîãî». Â³äïîâ³äíî Áîã ³ ñâ³ò – 
öå íå äâ³ ðåàëüíîñò³, îäíà ç ÿêèõ ñóùà, à ³íøà – íåñóùà, òàê ñàìî, ÿê öå ³ íå äâ³ ÷àñòèíè 
îäí³º¿ Ñóùî¿ ðåàëüíîñò³, âèùî¿ ÷è ëîã³÷íî îá’ºìí³øî¿ ³ çà Áîãà, ³ çà ñâ³ò îêðåìî ÷è ðàçîì 
óçÿòèõ. Áîã Ñóùèé  – öå ºäèíå, ùî º, é óñå, ùî º. Îêð³ì íüîãî íåìàº í³÷î ãî  –  í³ ìàòåð³¿, 
í³ äåÿêîãî  «í³ùî», í³ ÿêî¿ñü ³ùå ³íîðåàëüíîñò³. Òîìó, ÿêùî â³ä ïîâíîòè Äîáðà ³ Áëàãîäàò³ 
ñâîº¿ Â³í ñõîò³â ñòâîðèòè ñâ³ò – êîñìîñ, òî ì³ã öå çðîáèòè ëèøå ³ç Ñàìîãî Ñåáå ÿê Ñóùîãî, 
ìàþ÷è â Ñàìîìó Ñîá³ âñå íåîáõ³äíå äëÿ òàêîãî òâîðåííÿ – ³ Ñëîâî, ³ Ïðåìóäð³ñòü, ³ Äóõ, 
³ Ñèëó. Îòæå, Áîã – öå ªäèíå Ñóùå, â ì³ñòèêî-ëîã³÷í³é ïîâíîò³ ÿêîãî Â³í Ñàì ïîêëàäàº 
«âñå» êîñì³÷íî ñóùå ÿê ðåçóëüòàò ñâîãî âëàñíîãî òâîð÷îãî âèÿâó.

Çã³äíî ç òàêîþ ëîã³êîþ, ëþäèíà ìîæå íàâ³òü ó áåçïîñåðåäí³é ³íòó¿òèâí³é ôîðì³ 
óñâ³äîìèòè-â³ä÷óòè, ùî ñâ³ò áóâ ñòâîðåíèé íå ïîçà Áîãîì Ñóùèì ³ íå ïîðÿä ç Íèì, 
à â Ñàìîìó Ñóùîìó, ÿêèé ³ º Áîãîì Îòöåì ³ Âñåäåðæèòåëåì íàøîãî ñâ³òó. Òîáòî, ÿê 
ìåòàôîðè÷íî âèñëîâèâñÿ Äæîí Îóåí ó ñâîºìó ô³ ëîñîôñüêîìó àôîðèçì³, ïåðåêëàäåíîìó 
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Î.Ì. Ñèðöîâà. Àïîêðèô³÷íèé ãíîçèñ ³ ô³ëîñîôñüêà ìåíòîëîã³ÿ çëà...

óêðà¿íñüêîþ ìîâîþ â XVIIñò. ²îàííîì Âåëè÷êîâñüêèì, «Íå Áîã ºñò â ñвѣтѣ, àëå свѣт â Íåì, 
ÿê ñíîï â стозѣ» [2,150].

Ï’ÿòèé àðãóìåíò Ãåðìîãåíà ïîëÿãàº â çàïåðå÷åíí³, ùî Áîã ì³ã òâîðèòè ç Ñåáå Ñàìîãî, 
«îñê³ëüêè íå çì³íþºòüñÿ òå, ùî ³ñíóº â³÷íî» (Adv. Herm., 12) [21; 8,138]. Ç ïðèâîäó öüîãî 
ì³ðêóâàííÿ ìîæíà ëèøå íàãàäàòè, ùî ïðÿìèé ³ çâîðîòíèé ïåðåõ³ä Ñèíà Áîæîãî ç âèì³ðó 
â³÷íîñò³ ó âèì³ð ÷àñó, ³ñòîðè÷íå ñï³â³ñíóâàííÿ Ãðàäó Áî æîãî ç Ãðàäîì çåìíèì, çâ’ÿçîê ì³æ 
â³÷íèì ³ ïëèííèì ó ì³ñòèö³ òâîðåííÿ ñâ³òó º äëÿ õðèñòèÿíñüêî¿ òåìïîðàëüíî-åòåðí³òàëüíî¿ 
ìîäåë³ Ñóùîãî ö³ë êîì ëîã³÷íèì ³ ïðèðîäíèì. Ñë³ä, ïðîòå, ìàòè íà óâàç³, ùî òàì, äå ó 
Ãåðìîãåíà âåñü ÷àñ ³äåòüñÿ ïðî áåçïîñåðåäíº òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ³ç Ñàìîãî Ñåáå, 
õðèñòèÿíñüêèé ñâ³òîãëÿä ïåðåäáà÷àº, ùî öå òâîðåííÿ â³äáóâàºòüñÿ ÷åðåç Ñèíà Áîæîãî, 
òîáòî ÷åðåç Ñëîâî Áîæå, Ñëîâîì Áîæèì ³ â Ñëîâ³ Áîæîìó, ïîòåíö³àëîì çì³íþâàíîñò³ 
ÿêîãî òâîðåííÿ êîñìîñó ñàìå ³ ðîçãîðòàºòüñÿ.

Òàêèì ÷èíîì, æîäåí ç àðãóìåíò³â Ãåðìîãåíà ïðîòè ³äå¿ òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó «²ç Ñàìîãî 
Ñåáå», ÿê «³ç Ñóùîãî» íå âèãëÿäàº íåñïðîñòîâíèì, ÿêùî, ïåâíà ð³÷, ðîçãëÿäàòè ¿õ íå ëèøå 
â ô³ëîñîôñüêèõ ìåæàõ àâòîðèòåòíî¿ ïëàòî í³÷íî¿ òðàäèö³¿, à é ó êîíòåêñò³ àêñ³îìàòè÷íî 
â³äì³ííî¿ îíòîëîã³êè òåêñò³â Á³áë³¿.

Ùî æ äî ïðè÷èí áåçóìîâíî¿ òåîëîã³÷íî¿ ïåðåâàãè, ÿêó Òåðòóëë³àí íàäà âàâ êîíöåïö³¿ 
òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó «ç í³÷îãî», òî ¿õ, ìîæëèâî, áóäå ëåãøå çðîçóì³òè, ÿêùî çâåðíóòè 
óâàãó íà äåÿê³ íàéáëèæ÷³ ëîã³÷í³ ³ìïë³êàö³¿ ö³º¿ êîíöåïö³¿, ÿê³ ñàì Òåðòóëë³àí äîñòàòíüî 
óñâ³äîìëþâàâ. Òàê, ó òðàêòàò³ «Ïðîòè Ãåðìîãåíà» ÷èòàºìî: «âñå ñòâîðåíå ç í³÷îãî (ex nihilo), 
ùîá ó í³ùî ïîâåðíóòèñÿ»(Adv. Herm., 34) [20; 8, 154].Îòæå, çà Òåðòóë³àíîì ñë³ä ââàæàòè, ùî 
ñâ³ò-êîñìîñ íå ëèøå ïîñòàº «ç í³÷îãî», à é ìàº, âðåøò³-ðåøò, ïîâåðíóòèñÿ «ó í³ùî», òîáòî, 
ùî ê³íöåâîþ ìåòîþ Òâîðöÿ êîñìîñó º ïåðåòâîðåííÿ éîãî òâîð³ííÿ íà «í³ùî».  

Ïðî ïîÿâó «ç í³÷îãî» ³ ïîâåðíåííÿ «â í³ùî» Òåðòóëë³àí ïèøå â òðàêòàò³ «Ïðî ïëîòü 
Õðèñòà» (De carne Christi, 3), çîêðåìà, ñòîñîâíî òàêîãî êîñì³÷íîãî ÿâèùà ÿê ò³ëî: «Êîëè 
á òè áà÷èâ, ÿê âîíî òâîðèëîñÿ ç í³÷îãî, òî çíàâ áè ³ ÿê âîíî â³äõîäèòü ó í³ùî» [24; 8,164]. 
Ç öüîãî âèäíî, ùî ïîíÿòòÿ «í³ùî» Òåðòóëë³àí çáëèæóº íå ç óÿâëåííÿìè ïðî àáñòðàêòíó 
â³äñóòí³ñòü ó ñóùîìó, ÿê ìîæíà áóëî á ïðèïóñòèòè â êîíòåêñò³ êîíöåïö³¿ òâîðåííÿ Áîãîì 
ç ìàòåð³¿, à ñêîð³ øå ç êîíêðåòí³øîþ ³äåºþ «ìåðòâåííîñò³». Çà ñëîâàìè Òåðòóë³àíà, «Â³í 
íà â³òü âñåñâ³ò âîñêðåñèâ ç í³÷îãî, íà÷å ìåðòâîãî, ³ çðîáèâ ³ñíóþ÷èì ç íå³ñíóþ÷îãî» (Adv. 
Herm., 34) [21; 8,154]. Ïðèêìåòíî, ùî, ñïîâ³äóþ÷è õðèñòèÿíñüêèé äîãìàò ïðî âîñêðåñ³ííÿ 
ìåðòâèõ ³ âîäíî÷àñ îáñòîþþ÷è êîíöåïö³þ òâîðåííÿ ñâ³òó «ç í³÷îãî», Òåðòóëë³àí ïðèõîäèòü 
äî ðÿäîïîêëàäàííÿ äâîõ âçàºìîçàïåðå÷óþ÷èõ òâåðäæåíü: ç îäíîãî áîêó, – «ïîìåðë³ 
âîñêðåñíóòü», ç ³íøîãî áîêó,— ñâ³ò ÿê òâîð³ííÿ Áîæå ïåðåòâîðèòüñÿ íà «í³ùî». Àëå æ ð³ä 
ëþäñüêèé öå òàêà æ ÷àñòèíà ñòâîðåíîãî Áîãîì êîñìîñó, ÿê çåìëÿ ³ íåáî, àíãåëè ³ ñâ³òèëà, 
ïòàõè ³ êâ³òè, äåðåâà ³ òâàðèíè. Îòæå, â³ðà â çàãàëüíå âîñêðåñ³ííÿ ³ íàñòàííÿ Öàðñòâà 
Íåáåñíîãî í³ÿê íå óçãîäæóºòüñÿ ç ïåðñïåêòèâîþ ïåðåòâîðåííÿ êîñìîñó íà «í³ùî».

Âîäíî÷àñ çà ñâî¿ì ï³äêðåñëåíèì «í³ã³ë³ñòè÷íèì» åñõàòîëîã³çìîì ó ïî ãëÿä³ íà ïåðñïåêòèâó 
êîñìîñó ÿê òâîð³ííÿ Áîæîãî òåçà ïðî ê³íå÷íå ïåðåòâî ðåííÿ ñâ³òó íà «í³ùî» âèäàºòüñÿ äîñèòü 
ñï³âçâó÷íîþ ÿê çàãàëüíîìó òîãî÷àñ íîìó åñõàòîëîã³÷íîìó ñâ³òîñïðèéíÿòòþ ãíîñòèê³â, òàê 
³ â³äîì³é ïðîôåòè÷í³é åêçàëüòàö³¿ ìîíòàí³ñò³â, äî ãðîìàäè ÿêèõ Òåðòóëë³àí ïðèºäíàâñÿ ó 
Ðèì³ äåñü ó 207 ð., òîáòî ïî ê³ëüêîõ ðîêàõ ï³ñëÿ íàïèñàííÿ òðàêòàòó “Ïðîòè Ãåðìîãåíà”.  

Ñõîæå, îäíàê, ùî ÿêáè îáñòîþâàíà Òåðòóëë³àíîì êîíöåïö³ÿ òâîðåííÿ ñâ³òó «ç í³÷îãî» ³ 
ê³íå÷íå ïåðåòâîðåííÿ öüîãî äîâåðøåíîãî òâîð³ííÿ Áîæîãî íà «í³ùî» íå áóëà á ï³äòðèìàíà 
³íøèìè õðèñòèÿíñüêèìè àâòîðèòåòàìè, òî âîíà ìîãëà á çíàéòè ñâîº ëîã³÷íå ì³ñöå â ³ñòîð³¿ 
ðàííüîõðèñòèÿíñüêèõ ³äåé ñàìå â êîíòåêñò³ ïîÿñíåííÿ ³äåéíèõ çàñàä òåíäåíö³¿ Òåðòóëë³àíà 
äî ìîíòàí³çìó.

Íå çàéâå â³äçíà÷èòè òàêîæ, ùî ñàì Òåðòóëë³àí, çäàºòüñÿ, ç ÷àñîì ïî÷àâ âñå á³ëüøîþ 
ì³ðîþ óñâ³äîìëþâàòè, ùî ³äåÿ òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ç «í³÷îãî» â ëîã³÷íîìó àñïåêò³ º ïî 
ñóò³ áëèçüêîþ äî ³äå¿ òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ç ìàòåð³¿. Òàê, ó òðàêòàò³ «Ïðî âîñêðåñ³ííÿ 
ïëîò³» (De ressurectione ñarnis/mortuorum, 11) â³í ïèñàâ: «ßêà ð³çíèöÿ – ïîõîäèòè ç 
í³÷îãî ÷è ç ÷îãî-íåáóäü, ÿêùî âèíèêàº òå, ÷îãî âçàãàë³ íå áóëî, ³ ÿêùî «áóòè í³÷èì» 
(nihil fuisse) îçíà÷àº: «íå áóòè âçàãàë³»? ² íàâïàêè, «áóòè» îçíà÷àº «áóòè ÷èìîñü» (non 
nihil). Àëå ÿêùî íàâ³òü ³ º ð³çíèöÿ, âñå îäíî òå é äðóãå îáåðòàºòüñÿ íà ìîþ êîðèñòü. 
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ФІЛОСОФІЯ РЕЛІГІЇ

Ñïðàâä³, ÿêùî Áîã óñå ñòâîðèâ ç í³÷îãî, Â³í ìîæå ³ ïëîòü, ÿêà ïåðåòâîðèëàñü íà í³ùî, 
çíîâ ñòâîðèòè ç í³÷îãî» [22, 31–32; 8, 197]. Íàâåäåíå ì³ñöå ïîêàçóº, ùî Òåðòóë³àí ó 
ñâî¿õ ì³ðêóâàííÿõ âèõîäèâ ç ãðàìàòè÷íî îáóìîâëåíîãî éîãî ëàòèíñüêîþ ëåêñèêîþ ³ 
ñèíòàêñèñîì ³ìïë³öèòíîãî çáëèæåííÿ çíà÷åíü: «ñòâîðèòè ç í³÷îãî» ³ «ñòâîðèòè òå, ÷îãî 
ðàí³øå âçàãàë³ íå áóëî». Àëå, ÿê âèçíàº ñàì Òåðòóëë³àí, ÿêùî ïðèéíÿòè, ùî Òâîðåöü 
òâîðèâ ñâ³ò ç ìàòåð³¿, «òî é òîä³ ñë³ä áóëî á òâåðäèòè, ùî ïðè öüîìó ïåðåòâîðåíí³ 
ìàòåð³¿ Â³í ñòâîðèâ çîâñ³ì ³íø³ ñóáñòàíö³¿ ³ çîâñ³ì ³íø³ ôîðìè, í³æ ò³, ùî ðàí³øå áóëè 
â ìàòåð³¿. Òîìó ÿ àí³ñê³ëüêè íå ìåíø ñòàâ áè çàõèùàòè äóìêó, ùî Â³í ñòâîðèâ ñâ³ò ç 
í³÷îãî, ÿêùî Â³í ñòâîðèâ òå, ÷îãî ðàí³øå íå áóëî»  [22; 8,197]. Éäåòüñÿ, ïåâíà ð³÷, ïðî 
òå, «÷îãî íå áóëî â ñóùîìó».

ßêùî ïðèïóñòèòè, ùî Âñå Ñóùå ³ Áîã çà îáñÿãîì çíà÷åííÿ íå çá³ãàþòü ñÿ, òî âèõîäèëî 
á, ùî «Ñóùå» àáî á³ëüøå çà Áîãà ³ òîä³ âêëþ÷àº â ñåáå ÿêèéñü îáñÿã «ïóñòèé â³ä Áîãà», 
àáî æ «Ñóùå» ìåíøå çà Áîãà, ³ òîä³ âèõîäè ëî á, ùî Áîã Ñóùèé âêëþ÷àº â ñåáå ùîñü 
«íåñóùå». Òàêèì ÷èíîì, îáèäâ³ ëîã³÷í³ ìîäåë³, ÿê³ ïîñòàþòü ÿê çàïåðå÷åííÿ òîòîæíîñò³ 
Áîãà ³ Âñüîãî Ñó ùîãî, âî÷åâèäü º çàïåðå÷åííÿì ³äå¿ Áîãà ÿê Ïîâíîòè é Äîâåðøåíîñò³. 
Â³äïî â³äíî, íå ìåíøèì çàïåðå÷åííÿì öèõ æå âèçíà÷åíü áóëî á ïðèïóùåííÿ, ùî â Áîãîâ³ 
ÿê ó Ñóùîìó «÷îãîñü íå áóëî», ³ Â³í ìàâ áè òâîðèòè ç ÷îãîñü ïîçà Ñàìèì Ñîáîþ, òîáòî 
ç ÷îãîñü, ùî «íå Áîã», ç ÷îãîñü, «÷îãî â íüîìó íåìàº», õàé òî áóäå íàçâàíå ìàòåð³ºþ, 
áóòòÿì, ÷è í³ùî. Àëå â Áîãîâ³ ÿê Ñóùîìó óñå «º», ³ òâîðèòü â³í ç òîãî, ùî º. Áîã Ñóùèé – 
öå â³÷íå «Âñå», â ÿêîìó âñå â³÷íî «º». Ñàìå â³ä ïîâíîòè öüîãî «Âñüîãî» ³ öüîãî «º» â³í ³ 
òâîðèòü äîâåðøå íèé êîñìîñ ó ñâî¿é Ïðåìóäðîñò³ ³ Ñëîâ³, à çîâñ³ì íå òîìó, ùî â Íüîìó 
÷îãîñü «ðàí³øå íå áóëî». «Ðàí³øå  – ï³çí³øå», «áóâ, º, áóäå»  – öå âæå âèì³ð òâàðíîãî 
êîñìîñó ÿê ñóùîãî â Ñóùîìó, òîáòî ãðàìàòèêà ³ ëîã³êà â³÷íîñò³ êîñì³÷íî¿, ñï³âì³ðíî¿ ç 
÷àñîì êîñì³÷íî ñóùîãî, íà â³äì³íó îä â³÷íîñò³ ì³ñòè÷ íîãî «º», ñï³âì³ðíî¿ ëèøå ç Ñóùèì. 
Â³äïîâ³äíî, Íåâèäèìèé Áîã-Îòåöü – öå Ñóùèé ³ Âñåäåðæèòåëü, ÿêèé «º», òîä³ ÿê Ãîñïîäü 
Áîã Ñèí Áîæèé – öå Âñåäåðæèòåëü, ÿêèé «áóâ», «º» ³ «áóäå», «àëüôà» ³ «îìåãà», áî ÷åðåç 
íüîãî, íèì ³ â íüîìó ïîñòàâ êîñìîñ. Òîìó ³ ëîã³êà, ³ ãðàìàòèêà, ³ ñèíòàêñèñ, ³ ì³ñòèêà 
òâîðåííÿ Áîãîì ñâ³òó ìîæå áóòè îñÿãíåíà ÿê ëîã³êà òâîðåííÿ Ñóùèì òîãî, ùî çàâæäè 
«º» â Ñóùîìó, ç òîãî, ùî çàâæäè «º» â Ñóùîìó. Â õðèñòèÿíñòâ³ òå, ùî çàâæäè º â Áîãîâ³ 
Ñóùîìó, íàçèâàþòü Éîãî Ïðåìóäð³ñòþ, Ñëîâîì ³ Ñâ³òëîì. Â³äïîâ³äíî, âñå, ùî ìàº îíòî-
ëîã³÷íó îñíîâó â òâîð³íí³, ìîæå ðî çóì³òèñÿ ëèøå ÿê âèÿâ ö³º¿ Ïðåìóäðîñò³, Ñëîâà ³ 
Ñâ³òëà. Ç ïîãëÿäó òàêîãî ðîçóì³ííÿ Áîãà Ñóùîãî ³ ñóùîãî êîñìîñó îíòîëîã³÷íî¿ îñíîâè 
äëÿ çëà â ñâ³ò³ à îòæå ³ äëÿ «â³÷íèõ ìóê»  áóòè íå ìîæå.
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Ñûðöîâà Å. Í. Àïîêðèôè÷åñêèé ãíîçèñ è ôèëîñîôñüêàÿ ìåîíòîëîãèÿ çëà (Îðèãåí – Òåðòóëëèàí – 

Ãåðìîãåí).
Â ñòàòüå ðàññìàòðèâàåòñÿ òåîëîãè÷åñêàÿ êîíöåïöèÿ òâîðåíèÿ ìèðà «èç íè÷åãî», ðîçâèòàÿ 

Òåðòóëëèàíîì â ïîëåìèêå ñ Ãåðìîãåíîì, à òàêæå îòíîøåíèå ê íåé Îðèãåíà. Ðàñêðûâàåòñÿ ñîîòâåòñòâèå 
äàííîãî ïðåäñòàâëåíèÿ ðàñïðîñòðà í¸ííûì â òî âðåìÿ àïîêðèôè÷åñêèì è ãíîñòè÷ñêèì ñî÷èíåíèÿì. 
Ôëîñîôñêàÿ ìåîíòîëîãèÿ çëà îáîñíîâûâàåòñÿ êàê ìîíèñòè÷íåñêàÿ ëîãèêà õðèñòèàíñêîãî ìèðîâîñïðèÿòèÿ, 
ñîãëàñíî êîòîðîé îíòîëîãè÷åñêèõ îñíîâàèé äëÿ âå÷íîñòè çëà â ìèðå, à ñëåäîâàòåëüíî è äëÿ èäåè 
áåñêîíå÷íîñòè íàêàçàíèé íå ñóùåñòâóåò.

Êëþ÷åâûå ñëîâà: Îðèãåí, Òåðòóëëèàí, Ãåðìîãåí, ìåîíòîëîãèÿ çëà, àïîêðèôû

Syrtsova O. M. The Apocryphal Gnosis and the Philosophical Meontology of the Evil (Origen – Tertullian – 
Hermogen).

The article examines the theological idea of the Creation ex nihilo, developed by Tertullian in  polemic with 
Hermogen, and the position in this question of Origen. The attention is attracted to the correspondence of this 
conception to the apocryphal and gnostic books. The philosophical meontology of the evil is argued as the monistic 
coherence of Christian teaching, according to which no ontological grounds could be for the eternity of the evil in 
the divine world and that`s why for the idea of  «the eternity of punishments».

Key words: Origen, Tertullian, Hermogen, meontology of the evil, essential of being, apocryphes.


