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Коли, де, за яких обставин і яким чи�
ном виникла на Землі релігія — су�
часній науці достеменно невідомо. Чи�
мало релігієзнавців доходять висновку,
що людство ніколи не мало “безре�
лігійного” періоду свого існування, —
віра, релігія завжди були обов'язковою
частиною життя людських спільнот [3;
10; 14–19 та ін.]. Вивчення архаїчних
релігійно�міфологічних уявлень пере�
конує дедалі більшу кількість дослід�
ників у тому, що монотеїзм не є “вина�
ходом” якогось етносу і тим більше не є
результатом еволюції, а стосується
найбільш ранньої історичної стадії [18,
с. 73]. Сьогодні суперечка точиться в
основному довкола часу появи перших
людей, від яких, власне, і бере свій по�
чаток людська історія і нерозривно
пов'язана з нею історія релігії. Тому
доісторичний період розвитку релігії
сучасні дослідники датують величез�
ним часовим відрізком: від 2–3 млн
років тому до IV–III тис. до н. е., коли
виникли перші відомі історії цивілізації
[18; 22] і коли, згідно з багатьма ре�
лігійними традиціями, відбулася надзви�
чайно важлива для всього нинішнього
людства епохальна подія — так зване
створення світу.

Початок
“Творення", тобто початок певного

процесу чи періоду (циклу), передбачає

природним чином і його завершення,
“кінець”, відомий багатьом релігіям сві�
ту. Наприклад, згідно з давньоіндійськи�
ми уявленнями, початок нинішнього
періоду (так званої Каліюги) датується
3102 р. до н. е. [15, II, с. 676]. Давні майя
Мезоамерики вели свою хронологію від
3113 р. до н. е. Згідно з іудаїстичною тра�
дицією “створення світу” відбулося в
3761 р. до н. е. Цим же ж IV тис. до н. е.
створення свого світу (тобто Японських
островів) датували і давні японці [19, II,
с. 502]. Дещо осібно стоять стародавній
візантійський календар (ним послугову�
валися і в Україні�Русі з X ст. до початку
XVIII ст.), що датував “створення світу”
5508 р. до н. е., та давньокитайський ка�
лендар, що починає відлік від 2637 р. до
н. е. [9, с. 410–411]. При цьому “акт тво�
рення” часто тлумачили саме як початок
певного періоду, оскільки нашим дале�
ким пращурам були відомі й інші, наба�
гато триваліші цикли світобудови. Нап�
риклад, мезоамериканський календар
враховував певну “початкову дату” —
5041738 р. до н. е. [9, с. 243], а стародавні
індуси оперували зовсім астрономічни�
ми числами, вважаючи, що існування
нашого Всесвіту триває уже більш як “50
років Брахми”, або 155531880000000
“людських” років [15, с. 676]!

Ці гігантські цикли, відомі старо�
давнім релігійно�міфологічним систе�
мам, далі поділялися на менші періоди,
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а ті містили ще менш тривалі. Такими
періодами, очевидно, є так звані зо�
діакальні епохи, що тривають по 2160
років, а повне “зодіакальне коло”, що
містить 12 таких епох (за кількістю
знаків зодіаку), становило відповідно
25920 років. Свій зодіак мали мезо�
американські індіанці, давні китайці,
ранні мешканці Месопотамії та інші
відомі стародавні народи. При цьому
вважалося, що 12 (чи 13)�членний
зодіак поділявся на чотири періоди (по
три зодіакальні епохи в кожному), а ці
періоди зазнавали домінуючого впли�
ву того чи іншого божества. Нинішній
такий період почався, судячи з “дати
створення світу” різних вірувань, з
епохи Тельця (IV тис. до н. е.) і має за�
вершитися приходом епохи Водолія
(це відбудеться, як повідомляють сучасні
астрономи, близько 2400 р. [2, с. 257],
тобто ближче до середини нинішнього
тисячоліття.

Есхатологічні мотиви різних релігій
Період, що передував “нинішньо�

му", за різними релігійно�міфо�
логічними уявленнями, був під вла�
дою злого начала, уособленого різни�
ми персонажами, і представлений у
християнській традиції образами
“стародавнього змія", “дракона”, а та�
кож диявола і сатани, що його назива�
ють у новозавітних текстах “князем
світу цього” і навіть “богом цього віку”
(Єф. 2,2; 2 Кор. 4,4). Нинішній період
засвідчує перші прояви благого боже�
ства, що долає зле начало, і прийдеш�
ню перемогу над персонажем, що його
уособлює: у давньоєгипетській релігії
це боротьба Гора (символ — сонячний
диск із розпростертими крилами) з
богом злого начала Сетом, у давньо�
грецькій — солярного Аполлона з “гос�
подарем пекла” Гадесом (Аїдом), у
давньоіндійській — Кришни (Крист�
ни) з “богом�руйнівником Всесвіту”
Шивою. У християнстві це, як відомо,

переможна боротьба Бога�Отця і
Христа із сатаною й антихристом. Ці
й інші есхатологічні (від давньогрецьк.
“останній”) перекази про майбутній
кінець світу містять пророцтва про
грядущий “кінець часів", їх знають
практично всі народи Землі, наприк�
лад [15, II, с. 671]:

• есхатологічні легенди мезоамери�
канських індіанців про циклічні епохи
чотирьох “сонць", загибель кожного
означала кінець світу, а поява “нового
сонця” — початок наступної епохи;

• індуїстські уявлення про космічні
цикли загибелі і відродження світу,
згідно з якими “дні Брахми” (а є ще
його “роки” і ціле “століття") поділя�
ються на чотири періоди, протягом
яких поступово занепадають чесноти.
Усе завершується загибеллю світу у
вогні з дна океану. Із цими есхатоло�
гічними мотивами пов'язані і давньо�
індійські уявлення про прийдешнього
суддю і рятівника людства;

• германо�скандинавські міфи (“Про�
роцтва вйольви"): на землі в останньо�
му столітті “бур і мечів” загине весь
світ після битви богів і хтонічних чу�
довиськ. Численні паралелі до цих
міфів віднаходять у кельтській (ір�
ландській), іранській, іберійсько�кав�
казькій та інших релігійно�міфо�
логічних системах;

• антична концепція зміни чотирьох
віків — золотого, срібного, мідного і
залізного, а також давньоєгипетські
уявлення про “царства” богів різних
стихій (вогню, повітря, землі, води і
знову вогню), які послідовно зміню�
ють один одного.

Люди останніх часів
Згідно із давньоіндійськими уявлен�

нями, природа людей від “золотого
віку” (Критаюги) до “залізного” (Калі�
юги) поступово погіршується, поки ос�
таточно не переможе порок, припи�
няться релігійні обряди, змішаються
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варни (різні соціальні верстви), а пра�
вити в останні часи будуть жорстокі
чужоземці до самого “кінця світу”, по�
ки не прийде спаситель [15, II, с. 671].
Ці роки, за свідченням священних пе�
реказів, будуть наповнені різними ка�
таклізмами, внаслідок яких зникне ба�
гато міст і цілих країн.

“Знай же ти це, що останніми днями
настануть тяжкі часи. Будуть�бо люди
тоді самолюбні, грошолюбні, заро�
зумілі, горді, богозневажники, батькам
неслухняні, невдячні, непобожні, не�
любовні, запеклі, осудливі, нестрим�
ливі, жорстокі, ненависники добра,
зрадники, нахабні, бундючні, що біль�
ше люблять розкоші, аніж люблять Бо�
га... До них�бо належать і ті, хто прола�
зить до хат та зводить жінок, гріхами
обтяжених, ведених усякими пожад�
ливостями, що вони завжди вчаться, та
ніколи не можуть прийти до пізнання
правди... Та й усі, хто хоче жити по�
божно у Христі Ісусі, будуть пе�
реслідувані. А люди лихі та дурисвіти
матимуть успіх у злому, зводячи й
зведені бувши”. Так сказано в Друго�
му посланні до Тимофія Св. ап. Павла
(2 Тим. 3, 1–13).

А от як характеризуються люди “ос�
танніх часів", “люди Каліюги” в пура�
нах (букв., “давній") — священних
книгах індуїзму: “Будуть... монархи,
що царюють на Землі (тобто сучасні
президенти. — Г. Щ.), царями грубого
духу, вдачі жорстокої і віддані неправді
і злу. Вони будуть умертвляти жінок і
дітей; вони забиратимуть майно своїх
підлеглих; влада їхня буде обмеже�
ною... життя коротке, бажання нена�
ситні... Люди різних країн, змішую�
чись з ними, наслідуватимуть їхній
приклад... поки увесь світ не буде роз�
бещений... Лише майно даватиме ста�
новище; багатство буде єдиним дже�
релом шанування і відданості; при�
страсть буде єдиним зв'язком між ста�
тями; неправда буде єдиним засобом

успіху у суді; жінки будуть тільки
предметом статевого задоволення...
Зовнішній вигляд буде єдиною
відмінністю різних рівнів життя; не�
чесність буде загальним способом
існування; слабкість — приводом до
залежності; погроза і зарозумілість
замінить знання... найсильніший пану�
ватиме... Під час Каліюги занепад буде
неухильним, доки людська раса не
наблизиться до свого знищення. Ко�
ли... кінець Каліюги буде зовсім близь�
ко, частина тієї Божественної Сут�
ності, яка існує завдяки власній ду�
ховній природі, зійде на Землю... Вона
відновить праведність на Землі і розум
тих, хто житиме наприкінці Каліюги,
прокинеться і стане також прозорим
як кришталь... Змінені люди... стануть
насінням людських істот і започатку�
ють расу, яка дотримуватиметься за�
конів Віку Криту” (“віку чистоти”, “зо�
лотого віку”, що має замінити “заліз�
ний вік”, Каліюгу).

Очікуючи на месію
Як зазначають автори енциклопедич�

ної праці “Міфи народів світу", ар�
хаїчні уявлення про цикли світобудови
все більше трансформувалися в напру�
жене очікування всесвітньої катаст�
рофи, що наближається. Вона має по�
рятувати від лих цього світу, який пот�
рапив у тенета духів злого начала.
Особливої завершеності цей процес до�
сяг у давньоіранській релігійно�міфо�
логічній системі, котра, відповідно до
сучасних наукових уявлень, вплинула
на розвиток аналогічних сюжетів
іудаїстичної і згодом мусульманської
релігії. При цьому християнська апо�
каліптика (букв, “одкровення"), успад�
кувавши деякі месіанські ідеї іудаїзму
(запозичені, очевидно, від іранського
зороастризму), подолала іудаїстичну
національну обмеженість, проголосив�
ши спасіння всім, хто увірував в Ісуса
Христа [15, II, с. 671].
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Месія в перекладі з арамейської і
давньоєврейської означає буквально
“помазаник”, що відповідає грецькому
Христос [15, II, с. 149]. “Помазаник
Божий” приходить як суддя і спаси�
тель людства наприкінці часів. Нап�
риклад, в іранських релігійно�міфо�
логічних уявленнях таким есхато�
логічним спасителем є Саош’янт (від
дієслова “спасати”). Наприкінці віків
він вершитиме Страшний суд, вини�
щить носіїв зла, воскресить правед�
ників і заради їхнього безсмертя
закінчить світову історію останньою
спокутною жертвою бика (нагадаємо,
що “нинішня епоха” почалася в IV тис.
до н. е., тобто із зодіакального сузір'я
Тельця, або Бика). Мається на увазі,
що саме образ іранського Саош’янта
вплинув на іудейські й гностичні (та�
кож пов'язані зі становленням іудаїз�
му) есхатологічні уявлення [15, II,
с. 408–409].

В іудаїзмі, однак, образ есхато�
логічного спасителя всього людства
трансформується в основному в образ
ідеального царя останніх часів єврейсь�
кого народу, а слово “месія” має в
“Мойсеєвому П'ятикнижжі” “хоча і
сакральний, але суто побутовий зміст і
стосується царів Ізраїлю та Юдеї
(напр., 1 Цар. 12, 3, 5; 16, 6; 2 Цар. 19,
21; 2 Пар. 6, 42; Пс. 17, 51; 19, 7 та ін.)
або первосвящеників (напр., Лев. 4, 3)
або навіть язичницького царя Кира ІІ”
[15, II, с. 140]. В іудаїзмі існує традиція
войовничого образу “месії", який пере�
магає ворогів єврейського народу і за�
войовує для нього все людство. При
цьому в Талмуді (зібрання післябіб�
лійних догматичних тверджень іудаїз�
му, що склалися в IV ст. до н. е. — V ст.
н. е.) виникає навіть версія про двох
“месій”: спочатку очікують появи
“месії", що відродить Юдейське
царство, Єрусалимський храм і храмо�
ве богослужіння, але він приречений
загинути в битві; а потім прийде інший

“месія", що здобуде остаточну перемо�
гу над ворожими силами і воскресить
свого попередника (його тіло лежати�
ме без поховання на вулицях Єрусали�
ма) [15, II, с. 141–142].

Месії іудаїзму
Оскільки месії іудаїзму безпосе�

редньо пов'язані з давньою історією
євреїв, необхідно коротко нагадати її
основні етапи. За переказами, заснов�
ником давньої держави євреїв у Палес�
тині (так званого Ізраїльсько�Юдейсь�
кого царства) вважають царя Саула
(XI ст. до н. е.), після якого було тіль�
ки два “спільних” для всіх євреїв царі
— Давид і Соломон (правив у 965–928 pp.
до н. е.). Після Соломона Ізраїльсько�
Юдейське царство, через провину са�
мих євреїв, поділилося на два. Із&
раїльське царство об'єднало, за пере�
казом, 10 із 12 ізраїльсько�юдейських
племен і розташовувалося в Північній
Палестині в 928–722 pp. до н. е. зі сто�
лицею Сихем (після 876 р. до н. е. —
Самарія, сучасний Наблус), доки не
було завойоване ассирійським царем
Саргоном II [4, с. 439, 1125]. При цьому
ассірійці (один із семітських, тобто
споріднених з євреями, народів) ви�
везли з Ізраїлю всі його “десять родів”
і переселили їх у завойований раніше
Елам (стародавня держава в південно�
західній частині Іранського нагір'я в
III тис. — серед. VI ст. до н. е. зі столи�
цею Сузи — сучасний Шуш). Тут сліди
“десяти ізраїльських родів” (тобто аб�
солютної більшості давньоєврейського
населення) назавжди втрачаються,
очевидно, внаслідок асиміляції. На
місце ізраїльтян ассірійці переселяють
населення давнього Еламу [13, с. 308].
Воно складається, на думку сучасних
лінгвістів, із представників дравидсь�
ких, іберійсько�кавказьких та індо�
європейських народів. Згодом відоми�
ми історичними областями на тери�
торії колишнього Ізраїльського царст�
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ва стали Самарія і Галілея, з останньої
походив і Спаситель людства Ісус
Христос. Через те, очевидно, у єв�
рейському Талмуді і сказано, що Він не
єврей [8, с. 104], оскільки Північна Па�
лестина внаслідок масових пересе�
лень, була в основному заселена не�
семітськими народами.

Юдейське царство, де залишився
“рід Іуди” і частина “роду Веніаміна”,
названого в Старому Завіті “хижим
вовком” (Бут. 49, 27), існувало в
Південній Палестині з 928 до 586 р. до
н. е. зі столицею в Єрусалимі, доки не
було завойоване вавилонським царем
Навуходоносором II (також семітсько�
го походження), котрий зруйнував і
побудований Соломоном храм Єгови
(останній при цьому, за переказом,
стверджував, що він “благоволить пе�
ребувати у мглі": 1 Цар. 8, 12). З 63 р.
до н. е. Юдея перебувала під римсь�
ким протекторатом, а в 6–395 pp. н. е.
була римською провінцією [4, с. 469].
Саме за допомогою римських військ
трон Юдеї захопив Ірод Великий
(близько 73–4 pp. до н. е.), що відбу�
дував зруйнований вавилонянами
Єрусалимський храм (останній, щоп�
равда, незабаром, у 70 р. до н. е., знову
зруйнували римляни). Ірод залишив�
ся в пам'яті нащадків як мстивий і
властолюбний “цар юдейський”, кот�
рий безжально знищував усіх, у кому
вбачав суперників. У християнських
переказах з ним пов'язане відоме
“знищення немовлят” через звістку
про народження Ісуса Христа (звідси
загальне значення імені Ірод — ли&
ходій) [4, с. 461].

Хоча Ірод відомий усьому світу як
жорстокий лиходій, він відновив храм
Єгови, який збудував Соломон майже
тисячу років перед народженням Ірода.
В іудаїстичних легендах Соломон
пов'язаний із демонічною істотою Ас�
модеєм (одна з “іпостасей” сатани),
який допомагає Соломонові будувати

храм і навіть періодично заміщає його
на ізраїльсько�юдейському троні [15, І,
с. 114–115]. Долі “першого” і “другого”
храму Єгови схожі: обидва були
зруйновані того самого дня, 9 липня
[7, с. 299]. Можливо, з образами цих
царів — будівників Єрусалимського
храму пов'язані й образи двох іудейсь&
ких “месій”, що прийдуть у “кінці
часів” для відновлення храму (вже
третього), а також як “відновлювачі”
єврейського народу, “усмирителі” його
ворогів, “об'єднувачі” Юдейського та
Ізраїльського царств (Іс. 11, 11–16) або,
в “універсалістській” перспективі Ісайї,
“вожді всього людства", що підкорять
його завоюваннями [15, II, с. 142].

За талмудськими переказами, спо�
чатку очікується, як зазначалося,
прихід “месії, сина Йосифа”, що відро�
дить Юдейське царство і храм. Ці дії у
єврейській історії пов'язані з іменем
Ірода Великого, серед найближчих ро�
дичів якого був і Йосиф, правитель
його палацу, а батьком Ірода був Анти�
патр, що буквально означає “ворог
батька” (!). Саме Ірод став, після три�
валої перерви, “царем юдейським”, а
відновлений ним храм “за красою й оз�
добленням... не поступався навіть
давньому Соломоновому храму” [7,
с. 268, 271]. Після цього очікується по�
ява “месії, сина Давида”, який здобуде
перемогу над ворожими силами, воск�
ресить свого попередника [15, II, с. 142]
і, очевидно, має відновити єдине
Ізраїльсько�Юдейське царство, тобто
стати вже замість “царя юдейського” —
“царем ізраїльським”. Останнім таким
царем був, як відомо, Соломон (син
Давида), з іменем якого пов'язаний в
іудаїстичних легендах бісівський Ас�
модей, а також (що особливо цікаво)
відоме з новозавітного Апокаліпсису
страшне число — 666 (1 Цар. 10, 18–20;
Апок. 13, 18). Однак це число, “число
звіра”, однозначно пов'язане в христи�
янстві з антихристом, тобто ворогом
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людства, у Талмуді, за свідченням су�
часних авторів, “не має на увазі нічого
злого, а означає МЕСІЯ” і “в каббалі,
таємній містичній традиції іудеїв, його
вважають найдосконалішим числом,
пов'язаним із шістьма днями творення
і шістьма літерами іудейського імені
бога” [12, с. 194].

Певно, не випадково в історії
єврейського народу неодноразово з'яв�
лялись діячі з претензією на месіан�
ство. Наприклад, одним із найвідо�
міших таких “месій” був Саббатай
Цеві, який народився 9 липня (день,
коли двічі був зруйнований храм Єго�
ви) 1626 р. і проголосив себе “царем і
месією” євреїв у 1666 р. (єдиний у кож�
ному тисячолітті рік, коли три шістки
розташовуються поруч), тобто в 40�
річному віці (як натяк на 40�літнє блу�
кання євреїв пустелею, яких водив
Мойсей). Однак кінець його був вод�
ночас і сумний, і комічний: заарешто�
ваний турецькою владою в Стамбулі
(Константинополі) і побоюючись за
своє життя, Саббатай разом із дружи�
ною й учнями зрікся іудейства і прий�
няв іслам. За це він був призначений,
як повідомляє єврейський історик
С. Дубнов, “брамником у султансько�
му палаці в Андріанополі й дістав ім'я
Магомет�Ефенді”. Послідовники лже�
месії в іудаїзмі, які залишилися після
цих подій, так звані саббатіанці, “вчи�
ли, що є два Боги: Творець Всесвіту і
Бог Ізраїлю; останній і зійшов на зем�
лю в образі Саббатая Цеві” [7, с.
490–491]*. А от Ізраїль, як відомо,
дослівно означає “Богоборець” [21, І,
с. 190].

Месії ісламу
Образ “месії” (або “прихованого іма�

ма”) є й у строго монотеїстичному
ісламі, де відомий Махді — “ведена (Ал�
лахом) людина, оновлювач віри напере�
додні Страшного суду” [15, II, с. 126].
Мусульманська традиція стверджу�

вала, що Махді, який походить від на�
щадків Мухаммада, з'явиться за кіль�
ка років до Страшного суду, коли вся
земля буде наповнена злом і невір'ям.
Він уб'є Даджжала (мусульманська
паралель християнського антихрис�
та, підступного спокусника людей) і
встановить на землі царство справед�
ливості, примусово поверне людей на
шлях Аллаха, а його нетривале царю�
вання (від 3 до 9 років) буде періодом
добробуту (за християнськими уяв�
леннями, царство антихриста трива�
тиме 42 місяці, тобто 3,5 року). Після
царювання Махді, одночасно з яким
на землю повернеться Іса (у мусуль�
ман ім'я Ісуса Христа), почнеться
воскресіння мертвих і Страшний суд.
При цьому концепція Махді, що є
другорядною у сунітському ісламі, —
одна з догматичних основ іншої
гілки мусульман — шиїтів. Останні
вважають, що Махді спроможний
власними силами знищити зло і
спрямувати людство на шлях істини.
Очевидно, що на формування цих
мусульманських уявлень про Махді
вплинули передусім месіанські та
есхатологічні мотиви іудаїзму [15, II,
с. 126].

В інших мусульманських версіях
кінця часів Даджжала — антихриста
знищує Іса — Ісус, що, очевидно, є
однією з ремінісценцій християнсько�
го учення. Даджжал, пов'язаний з
Іблісом — дияволом, з'явиться нап�
рикінці цього світу на чолі величезно�
го війська й установить на землі (крім
Мекки і Медини) своє царювання, яке
триватиме 40 днів (або 40 років). Іса (у
деяких варіантах Махді) уб'є Даджжа�
ла — антихриста в нинішній Палестині
(де нині розташована держава Ізраїль)
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*Так вважають, щоправда, не тільки саббатіанці, а й
чимало дослідників Тори (“П’ятикнижжя Мойсея”), або
Старого Завіту, в якому розрізняють “елоговістичні” й
“єговістичні” тексти, що походять від різних імен
старозавітного Бога — Елохіма та Єгови [21, I, 16].



[15, І, с. 346]. Іса в Корані названий
“Месією”, “Словом Аллаха”, “Духом
від Аллаха", “висловом істини”, а в
пізнішому мусульманському переказі
сказано про майбутнє повернення Іси —
Ісуса на землю (до того він, після сво�
го вознесіння, перебуває на небесах).
Він установить царство справедли�
вості. Коран вважає Icy месією і пос�
ланцем, оголошуючи при цьому неп�
равдивими уявлення іудеїв, які вважа�
ли богом Узайра*, адже “єдиним богом
є Аллах” [15, І, с. 565–566].

Ім'я Аллах похідне від Ела, від якого
походить також ім'я першого старо�
завітного Бога — Елохім (Єгова з'яв�
ляється у старозавітних текстах знач�
но пізніше). Ця відмінність особливо
помітна в благословенні Ноя своїм си�
нам Симу (родоначальнику семітських
народів) і Яфету (прабатькові індоєвро�
пейців), де сказано: “благословенний
(Єгова) Симів; нехай розпросторить
Бог (Елохім) Яфета, і нехай пробуває в
наметах він Симових” (1 М. 9, 26–27).
Тут, на думку православних комента�
торів Біблії, “Єгова вперше називаєть�
ся власним Богом Сима”, і він, таким
чином, є переважно “Богом завіту”
(“Старого”, за уявленнями християн),
а названий з благословення Яфета
Елохім — це “універсальний Владика і
Творець світу” [21, І, с. 65–66]. Вартий
уваги у зв'язку з цим і старозавітний
сюжет про благословення Авраама —
прабатька євреїв — первосвящеником
Бога Вишнього (Усевишнього) Мел�
хиседеком (тобто “Царем правди”).
Бог Усевишній (або Ел�Еліон, від якого

і походять імена “Аллах” і “Елохім”) —
“це ім'я істинного Бога, яке трапляєть�
ся в інших місцях Св. Письма, що зоб�
ражують Його як вищу світову силу і
верховне панування, що
розпросторюється на увесь всесвіт".
При цьому “у таємничому священстві
Мелхиседека... і в поєднанні цього свя�
щенницького служіння з царською
гідністю, найповніше виражена транс�
формуюча паралель між Мелхиседе�
ком і Христом, детально розкрита ап.
Павлом (Євр. 7)” [21, І, с. 97–98]. Для
прикладу, так вважає і французький
дослідник Р. Генон: “Мелхиседек, та�
ким чином, вищий за Авраама” і що
“Всевишній (Еліон), котрий є Бог
Мелхиседека... вищий за бога Авраама
або, іншими словами, перше з цих імен
визначає один божественний аспект
вищим за інший”, оскільки “безпе�
речно нижчого (Авраама) благослов�
ляє вищий (Мелхиседек). Авраам
визнає цю перевагу, віддаючи деся�
тину, що означає його залежність”
[24, с. 26–27].

Христос&Спаситель
У християнських уявленнях, на

відміну від іудаїзму, замість “рятівника”
єврейського народу від його ворогів ви�
сочіє образ Христа&Спасителя. Його
вважають спасителем усього людства
від гріхів. З іменем Ісуса Христа почав�
ся і прорив (близько 2 тис. років тому,
у переддень зодіакальної епохи Риб)
месіанського часу, оскільки Він прий�
шов “в останні часи” (1 Петр. 1, 20) і
“переміг світ” (Ів. 16, 33), який, як заз�
началося, перебував під владою “князя
світу цього” і “бога цього віку”. Для пе�
ремоги “цього світу” і спокутування
всіх гріхів людства Христос приймає
мученицьку смерть на хресті в Єруса�
лимі. На цю смерть його прирікають
іудеї (руками римлян — тодішніх госпо�
дарів Юдеї), які зажадали від римсько�
го прокуратора Понтія Пілата розп'яття
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*Ім'я Узайр походить, очевидно, від імені давньо+
арабської богині Узза, що означає "всемогутня”.
Саме під таким іменем старозавітний бог
об'являвся Авраамові, Ісакові та Якову — Ізраїлю:
"Бог всемогутній" (єврейською Ель+Шаддай, або
Шадад, — від імені східносемітського бога бурі
Адада, якого називали "диким биком гніву" [15, І,
с. 39]. Про це свідчать також старозавітні тексти: "І
з'являвся Я Авраамові, Ісакові та Яковові Богом
Всемогутнім, але Йменням Своїм "Господь" (Яхве) Я
не дався їм пізнати" [2 М. 6, 3].



Ісуса Христа: “А ввесь народ (іудейсь�
кий) відповів і сказав: “На нас Його
кров і на наших дітей!” (Мт. 27, 24–26).
Із новозавітних текстів відомі викри�
вальні промови Христа до іудеїв: “прав�
дивий Мій суд, бо не Сам Я, а Я та
Отець, що послав Він Мене! (Ів. 8, 16).
Вони ж відказали Йому: “Не родилися
ми від перелюбу — одного ми маєм От�
ця — то Бога". А Ісус їм сказав: “Якби
Бог був Отець ваш, — ви б любили Ме�
не... Ваш батько — диявол, і пожадли�
вості батька свого ви виконувати хоче�
те. Він був душогуб споконвіку... бо
правди нема в нім (Ів. 8, 41–44). Я
Світло для світу. Хто йде вслід за
Мною, не буде ходити у темряві, але
матиме світло життя” (Ів. 8, 12). Оста�
точне торжество Христа�Спасителя
пов'язують із Другим Його пришестям,
коли наприкінці часів будуть знищені
сили зла, споріднені з дияволом, сата�
ною і його знаряддям — антихристом.
При цьому християнська апокаліптика
знає образ тільки одного Месії — Хрис�
та, а образи персонажів “кінця часів",
які приходять послідовно, пов'язують,
як відомо, з образами лжепророка й ан�
тихриста.

Розглянуті образи різних рятівників
людей від зла нашого світу, яке поси�
люється, розкривають їхню іноді про�
тилежну природу. Одні релігійно�
міфологічні традиції очікують “благо�
го рятівника”, а інші вважають його
головним уособленням злого начала.
При цьому очевидне зло може сприй�
матися прихильниками окремих релі�
гійних течій як благо або як таке зло,
що є необхідною умовою одержання
“блага”. Така сутнісна відмінність між
відомими віруваннями закорінена,
очевидно, у виборі ще на ранніх
стадіях їх формування надприродних
істот певної природи, що згодом
посідають у своїх адептів місце верхов�
ного або навіть єдиного божества.
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