Библия в кратком изложении. Ветхий и Новый Завет
Священное Писание
	Аннотация
	Священное Писание. Библия в кратком изложении. Ветхий и Новый Завет
	Ветхий Завет	Законоучительные книги
	Пятикнижие Моисея	Бытие
	Исход
	Леви́т
	Числа
	Второзако́ние


	Исторические книги	Книга Иисуса Навина
	Ккнига Суде́й Изра́илевых
	Ккнига Руфи
	Первая книга царств
	Вторая книга царств
	Третья книга царств
	Четвертая книга царств
	Первая, вторая книги Паралипоме́нон
	Первая книга Е́здры
	Книга Нееми́и
	Книга Есфи́ри


	Пророческие книги	Книга пророка Иса́ии
	Книга пророка Иереми́и
	Книга Плач Иеремии
	Книга пророка Иезекии́ля
	Книга пророка Даниила
	Книга пророка Оси́и
	Книга пророка Иоиля
	Книга пророка Амоса
	Книга пророка Авдия
	Книга пророка Ионы
	Книга пророка Михея
	Книга пророка Наума
	Книга пророка Аввакума
	Книга пророка Софонии
	Книга пророка Аггея
	Книга пророка Захарии
	Книга пророка Малахии


	Учительные книги	Книга Иова
	Псалтирь
	Книга При́тчей Соломо́новых
	Книга Екклесиа́ста
	Книга Песни песней Соломона




	Новый Завет	Евангелие	ОТ Матфея
	От Марка
	От Луки
	От Иоанна
	Деяния святых апостолов


	Соборные Послания	Послание Иакова
	Первое, второе послания Петра
	Первое, второе, третье послания Иоанна
	Послание Иуды
	Послания апостола Павла
	Откровение Иоанна Богослова (Апока́липсис)




	Примечания


Аннотация
Библия — самая значимая книга в истории человечества и христианства, переведена на сотни языков мира. Начать читать Слово Божие никогда не поздно — оно открывает двери к вечной истине и духовному утешению в любой момент жизни.
Это издание предлагает достаточно краткое и при этом исчерпывающее изложение всех знаковых эпизодов и событий Священного Писания, характеристики его ключевых героев, поучительные и полные драматизма истории и притчи, проникновенные молитвы и даже строки о любви.
Для удобства чтения и лучшего восприятия священные тексты напечатаны крупным шрифтом.
Все книги Ветхого и Нового Завета проиллюстрированы боговдохновенными гравюрами Гюстава Доре.
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Священное Писание
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Ветхий Завет


Законоучительные книги
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Пятикнижие Моисея
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Бытие

Священная история начинается с тайны происхождения всего сущего, запечатленной на первых страницах Библии. Мир, гармоничный и прекрасный в своем устройстве, который еще древние греки назвали «космосом», что означает красоту и порядок, является творением надмирного Божественного Разума. Этот Разум, согласно Священному Писанию, не просто устроитель, но и Творец всего, что существует.
Фундаментальная истина, с которой начинается повествование, гласит: «В начале сотворил Бог небо и землю» (Бытие 1:1). Эта фраза утверждает, что вселенная не вечна, но была призвана из небытия к бытию волей всемогущего Бога. Сотворение произошло вместе со временем, так как само время является формой существования материального мира. Источником этого творческого акта была исключительно любовь и благость Творца, желавшего дать и своим творениям возможность насладиться бытием. Творение совершилось не из уже существующей материи, а «из ничего», что следует понимать как проявление безграничного всемогущества Бога. В этом акте участвовала вся Пресвятая Троица: Бог Отец, Его творческое Слово — Сын Божий, через Которого «все… начало быть» (Иоанна 1:3), и Дух Святой, Который, как сказано, «носился над водою» (Бытие 1:2), подготавливая первозданное вещество к дальнейшим преобразованиям.
Бог создал два мира: мир небесный, или ангельский, и мир земной, материальный. Ангельский мир был сотворен прежде материального. Ангелы — это бестелесные, бессмертные духи, наделенные умом, волей и могуществом, и число их неисчислимо. Все они были созданы добрыми и находились в блаженном общении с Богом. Однако, наделенные свободой выбора, не все сохранили верность. Один из высших и самых могущественных ангелов, по имени Денница, возгордился и пожелал стать равным Богу. Он стал противником (сатаною) и клеветником (диаволом), увлекши за собой множество других ангелов. Тогда Архангел Михаил, вождь верных Богу ангелов, низверг Денницу и его последователей в ад — место, лишенное Божественной благодати. Так в творении появилось зло как результат свободного выбора и отступления от Бога.
Сотворение материального мира происходило в течение шести творческих «дней», которые следует понимать не как обычные сутки, а как неопределенные периоды времени. Изначально сотворенная материя была неустроенной, «безвидной и пустой» (Бытие 1:2), подобной безграничной водной бездне, покрытой тьмой.
В первый день Бог сказал: «Да будет свет» (Бытие 1:3). И появился свет, который был отделен от тьмы. Этот первозданный свет можно соотнести с ослепительной вспышкой, из которой, согласно современным научным теориям, начала расширяться Вселенная.
Во второй день была создана «твердь», названная небом. Это слово означает пространство или шатер и соответствует периоду формирования из первозданного вещества космических тел, галактик, звезд и планет.
В третий день внимание Творца сосредоточилось на нашей планете. Воды собрались в моря, и явилась суша. По слову Божьему земля произвела первую биологическую жизнь: зелень, траву и деревья. Планета ожила, покрывшись растительностью, но животного мира на ней еще не было.
В четвертый день окончательно сформировались и заняли свое место на небесной тверди светила: Солнце, Луна и звезды, начавшие зарождаться еще во второй период. Они были установлены для определения времен, дней и годов.
Пятый день ознаменовался появлением живых существ в воде и в воздухе. Бог сотворил «душу живую» (Бытие 1:24), что стало новым, в полном смысле творческим актом. Воды наполнились рыбами и пресмыкающимися, а в небесах полетели птицы.
В шестой день была заселена суша. Земля по велению Бога произвела скотов, гадов и зверей земных. Вершиной и венцом всего творения стало создание человека. После особого совета Святой Троицы — «сотворим человека по образу Нашему и по подобию Нашему» (Бытие 1:26) — Бог создал человека. Его тело было образовано «из праха земного» (Бытие 2:7), а в лицо ему было вдунуто «дыхание жизни» (Бытие 2:7), и стал человек душою живою. Так, человек соединил в себе материальный и духовный миры. Ему было дано владычество над всей землей и всеми живыми существами. Увидев все, что Он создал, Бог оценил Свое творение как «хорошо весьма» (Бытие 1:31).
Седьмой день стал днем, когда Бог «почил от всех дел Своих» (Бытие 2:2). Это не означает бездействие, а прекращение творения новых видов существ. Этот день, продолжающийся и поныне, является временем Божьего промысла — Его постоянной заботы о сотворенном мире. Господь благословил и освятил этот день.
Первый человек был назван Адамом. Для его обитания Господь создал прекрасный сад — Рай, или Эдем. Среди множества деревьев в Раю были два особенных: «дерево жизни» (Бытие 2:9), плоды которого поддерживали бессмертие, и «дерево познания добра и зла» (Бытие 2:9), ставшее средством испытания послушания человека Богу. Задачей человека было возделывать и хранить Рай. Бог привел к Адаму всех животных, чтобы тот дал им имена, и в этом проявилась мудрость первого человека. Но среди них не нашлось помощника, соответственного ему. Тогда Бог навел на Адама сон, взял одно из его ребер и сотворил из него жену, Еву. Так было положено начало человеческому роду и брачному союзу. Первые люди жили в состоянии невинности и блаженства, их разум был светел, а чувства чисты. Они не знали стыда и пребывали в непосредственном общении с Богом.
Однако это блаженное состояние было нарушено. Диавол, завидуя счастью людей, решил разрушить их союз с Богом. В виде змея он приблизился к Еве и хитростью посеял в ней сомнение в словах Бога. Он солгал, что, вкусив запретный плод, они не умрут, но станут «как боги, знающие добро и зло» (Бытие 3:5). Соблазненная желанием тайного знания и видя, что плод приятен на вид, Ева нарушила заповедь, а затем дала плод и Адаму, и он тоже ел.
Это событие, известное как грехопадение, имело катастрофические последствия. У первых людей открылись глаза, но они познали не божественную мудрость, а собственную наготу и стыд. Потеряв чистоту, они ощутили страх и скрылись от Бога. Призванные к ответу, они не раскаялись, а попытались переложить вину: Адам — на Еву и на Бога, а Ева — на змея. Тогда Господь изрек свой суд. Змей был проклят, жене было определено рождать детей в болезнях и быть в подчинении у мужа, а Адаму — в поте лица добывать хлеб на проклятой за его ослушание земле, пока он не вернется в прах, из которого был взят. Люди стали смертными.
Но даже в этом суровом приговоре милосердный Господь дал людям утешение и надежду. Он произнес первое обетование о Спасителе, сказав, что «семя Жены» (Бытие 3:15) сокрушит главу змея. Это обещание грядущего Искупителя поддерживало человечество в последующие века. После этого Адам и Ева были изгнаны из Рая, и первобытная Церковь, существовавшая в Эдеме, была разорена, уступив место новому завету благодати, основанному на вере в грядущего Спасителя.
После изгнания первых людей из Эдема началась суровая жизнь, полная трудов, к востоку от Рая. Здесь у Адама и Евы родились сыновья — Каин и Авель. Каин стал земледельцем, а Авель — пастухом, но грех вскоре проявил себя с жестокой силой: когда Бог призрел на жертву Авеля, принесенную с верой, и отверг дар Каина, старший брат в зависти убил младшего. На вопрос Господа: «Где Авель, брат твой?» (Бытие 4:9) убийца дерзко ответил: «Не знаю, разве я сторож брату моему?» (Бытие 4:9). За это преступление Каин был проклят и стал скитальцем, а его потомки, увлеченные земным благополучием, забыли Бога. В противовес им у Адама родился третий сын, Сиф, потомки которого, «сыны Божии» (Бытие 6:2), сохраняли веру, пока не стали смешиваться с «дочерьми человеческими» (Бытие 6:2) из рода Каина, что привело к всеобщему развращению.
Зло на земле достигло такого предела, что «все мысли и помышления сердца их были зло во всякое время» (Бытие 6:5). Господь решил истребить развращенное человечество водами потопа, пощадив лишь праведного Ноя. Ной, повинуясь Богу, построил огромный ковчег, в котором спаслась его семья и животные, когда «разверзлись все источники великой бездны и окна небесные отворились» (Бытие 7:11). После спасения Ной принес благодарственную жертву, и Бог заключил с ним завет, знамением которого стала радуга. Однако вскоре грех вновь проявился: сын Ноя Хам выказал непочтение к отцу, за что его потомство, в частности Ханаан, было проклято. Позже потомки Ноя, возгордившись, решили построить башню до небес, но Господь смешал их язык, так что «один не понимал речи другого» (Бытие 11:7), и рассеял народы по всей земле.
Среди всеобщего идолопоклонства Господь призвал Аврама (позже Авраама) из Ура Халдейского, повелев ему оставить дом отца и идти в землю, которую Бог укажет. Авраам поверил Господу, Который обещал: «Я произведу от тебя великий народ… и благословятся в тебе все племена земные» (Бытие 12:2–3). Патриарх поселился в Ханаане, но голод вскоре вынудил его спуститься в Египет. Там, опасаясь за свою жизнь из-за красоты жены, он назвал Сару своей сестрой, и фараон взял ее в свой дом, но Бог поразил дом фараона ударами, и Авраам с женой благополучно вернулись в Землю обетованную.
По возвращении, из-за умножения стад, Авраам предложил своему племяннику Лоту отделиться, великодушно предоставив ему право выбора земель. Лот выбрал богатую окрестность Иорданскую и поселился в нечестивом Содоме, а Авраам остался у дубравы Мамре. Вскоре Лот попал в плен во время войны местных царей, но Авраам с небольшим отрядом разбил неприятеля и освободил племянника. Возвращаясь с победой, он встретил таинственного царя-священника Мелхиседека, приняв от него благословение, но отказался от любых даров содомского царя, сказав: «Даже нитки и ремня от обуви не возьму из всего твоего» (Бытие 14:23).
Несмотря на обетования, Авраам оставался бездетным и скорбел об этом. Господь же вывел его вон и сказал: «Посмотри на небо и сосчитай звезды… столько будет у тебя потомков» (Бытие 15:5). Авраам поверил Господу, и это вменилось ему в праведность; Бог заключил с ним завет через рассечение животных, предсказав также будущее египетское рабство его потомков. Однако Сара, устав ждать, предложила мужу свою служанку Агарь, которая родила сына Измаила. Между женщинами возник конфликт, и Агарь бежала в пустыню, но Ангел вернул ее, предсказав многочисленность ее потомства.
Спустя годы Господь вновь явился патриарху, переменил его имя на Авраам, а имя жены — на Сарра и установил обрезание как знак вечного завета. Вскоре, у дубравы Мамре, Господь явился Аврааму в виде трех странников и пообещал, что через год у Сарры родится сын. Узнав о намерении Бога погубить Содом за грехи, Авраам умолял пощадить город ради праведников. Ангелы вывели из обреченного города Лота с семьей, но жена Лота, оглянувшись на гибель города, превратилась в соляной столб. Дочери же Лота, думая, что они остались одни на земле, совершили грех с отцом, став прародительницами моавитян и аммонитян.
После истории с царем Авимелехом у престарелых родителей наконец родился обетованный сын Исаак. Сарра, видя насмешки Измаила над Исааком, потребовала изгнать рабыню с сыном. Авраам тяжело переживал это, но Бог велел ему послушаться жены, обещая произвести народ и от сына рабыни. Самым же страшным испытанием стало повеление Бога принести Исаака во всесожжение. Авраам проявил безграничную веру и послушание, занеся нож над сыном, но Ангел остановил его словами: «Теперь Я знаю, что боишься ты Бога, и не пожалел сына твоего, единственного твоего, для Меня» (Бытие 22:12). После смерти Сарры Авраам позаботился о женитьбе Исаака на Ревекке из своего родства, а сам скончался в глубокой старости.
У Исаака и Ревекки после долгих лет молитв родились близнецы: Исав и Иаков. Исав, будучи голодным, легкомысленно продал свое первородство Иакову за чечевичную похлебку. Жизнь Исаака проходила также в земле филистимлян, где он, подобно отцу, сталкивался со спорами из-за колодцев, но проявлял кротость и уступал, пока враги не оставили его в покое. Когда же Исаак состарился и ослеп, Ревекка научила любимого сына Иакова хитростью получить отцовское благословение, предназначенное первенцу. Это вызвало ярость Исава, и Иаков был вынужден бежать в Месопотамию к дяде Лавану.
По пути в Харран, в месте, названном Вефиль, Иаков увидел во сне лестницу, соединяющую небо и землю, и Господа, стоящего на ней, который обещал хранить его. Прибыв к Лавану, Иаков полюбил его дочь Рахиль и служил за нее семь лет, но был обманут дядей, который дал ему в жены старшую дочь Лию. Иаков отслужил еще семь лет за Рахиль. У него родилось одиннадцать сыновей и дочь Дина. Благодаря своей мудрости и помощи Божией Иаков разбогател, получив лучший скот, и, видя недовольство Лавана и его сыновей, тайно бежал со всем своим домом обратно в Ханаан.
Возвращение было тревожным из-за страха перед местью Исава. Ночью у потока Иаков боролся с Некто, Кто благословил его и дал новое имя — Израиль. Встреча с братом прошла мирно, но вскоре семью постигло несчастье: дочь Дина была обесчещена сихемским царевичем, за что ее братья Симеон и Левий жестоко отомстили, истребив жителей города. В пути умерла любимая жена Рахиль, родив последнего сына, Вениамина, а вскоре скончался и Исаак.
История продолжилась через любимого сына Иакова, Иосифа. Братья возненавидели его за сны о своем будущем величии и за любовь отца. Они хотели убить его, но передумали и продали в рабство измаильтянам, а отцу принесли окровавленную одежду юноши, сказав, что его растерзал зверь. В повествование также вплетается история Иуды, который, овдовев, согрешил со своей невесткой Фамарью, приняв ее за блудницу, и впоследствии признал: «Она правее меня» (Бытие 38:26).
В Египте Иосиф попал в дом Потифара, но из-за ложного обвинения жены хозяина был брошен в темницу. Там он истолковал сны виночерпия и хлебодара, что сбылось в точности. Спустя два года фараон увидел тревожные сны о коровах и колосьях, и Иосиф, по вдохновению от Бога, истолковал их как предзнаменование семи лет изобилия и семи лет голода. Фараон сказал: «Найдем ли мы такого, как он, человека, в котором был бы Дух Божий?» (Бытие 41:38) — и сделал Иосифа правителем всего Египта.
Когда наступил голод, братья Иосифа пришли в Египет за хлебом. Иосиф узнал их, но скрыл себя, устроив им суровое испытание: он обвинил их в шпионаже и потребовал привести младшего брата Вениамина. Когда Вениамин прибыл, Иосиф велел подложить ему в мешок свою чашу, чтобы удержать юношу. Иуда, видя горе отца, предложил себя в рабство вместо мальчика. Тронутый самопожертвованием братьев, Иосиф открылся им со слезами, сказав: «Бог послал меня перед вами для сохранения вашей жизни» (Бытие 45:5).
Фараон пригласил отца Иосифа и все его семейство переселиться в Египет. Иаков, получив ободрение от Бога: «Не бойся идти в Египет, ибо там произведу от тебя народ великий» (Бытие 46:3), — переселился в землю Гесем. Перед смертью Иаков усыновил и благословил сыновей Иосифа, Ефрема и Манассию, а также произнес пророческие благословения двенадцати своим сыновьям, предсказав Иуде, что «не отойдет скипетр от Иуды… доколе не приидет Примиритель» (Бытие 49:10).
После смерти Иакова братья опасались мести Иосифа, но он успокоил их словами: «Вот, вы умышляли против меня зло; но Бог обратил это в добро… я буду питать вас и детей ваших» (Бытие 50:20–21). Книга завершается смертью Иосифа, который, умирая с верой в возвращение народа в Землю обетованную, заповедал вынести его кости из Египта.

Исход

[image: ]
[image: ]Моисей спускается с горы Синай (Исход 32:15)

После смерти Иосифа и всего его поколения прошли годы, в течение которых потомки Иакова, жившие в земле Гесем, необычайно размножились. Семья, когда-то пришедшая в Египет в числе семидесяти душ, превратилась в целый народ, могучий и многочисленный, который наполнил ту землю. Однако политическая обстановка в стране кардинально изменилась: к власти пришла новая династия фараонов, которые «не знали Иосифа» (Исход 1:8) и не помнили его заслуг перед Египтом. Эти правители, изгнав гиксосов, стали видеть в евреях угрозу, опасаясь, что в случае войны этот народ может объединиться с врагами Египта.
Фараон, движимый страхом и ненавистью, решил действовать хитростью и силой. Он обратился к народу своему со словами: «Вот, народ сынов Израилевых многочислен и сильнее нас; перехитрим же его, чтобы он не размножался» (Исход 1:9–10). Египтяне начали изнурять израильтян тяжкими работами, превратив их в бесправных рабов. Евреев сгоняли на строительство городов для запасов — Пифома и Раамсеса, заставляя месить глину и делать кирпичи под палящим солнцем и ударами бичей надсмотрщиков. Но чем больше изнуряли народ, тем больше он умножался, что наводило на египтян ужас.
Тогда фараон перешел к открытому истреблению, повелев еврейским повивальным бабкам умерщвлять при родах всех младенцев мужского пола. Однако женщины, боявшиеся Бога больше, чем земного владыку, не исполняли этого жестокого приказа и оставляли детей в живых. Видя это, разгневанный правитель издал всеобщий указ для всего своего народа: «Всякого новорожденного [у Евреев] сына бросайте в реку, а всякую дочь оставляйте в живых» (Исход 1:22). Земля Гесем погрузилась в траур, и вопль угнетенного народа начал восходить к Богу.
В это страшное время в семье Амрама и Иохаведы из колена Левиина родился сын необычайной красоты. Мать, не желая отдавать дитя на смерть, скрывала его три месяца, а когда прятать стало невозможно, взяла корзинку из тростника, осмолила ее, положила туда младенца и оставила в зарослях у берега Нила. Сестра ребенка, Мариам, осталась наблюдать издали, чтобы узнать, что с ним будет. По Божьему промыслу именно в это место пришла купаться дочь фараона. Увидев корзинку и плачущего младенца, она сжалилась над ним, поняв, что это «из еврейских детей» (Исход 2:6).
Благодаря смелости Мариам, которая предложила царевне найти кормилицу, младенец был возвращен родной матери для вскармливания, но уже под покровительством дочери фараона. Когда мальчик подрос, мать привела его к царевне, и та усыновила его, назвав Моисеем, что означает «взятый из воды» (Исход 2:10). Моисей вырос при дворце и был «научен всей мудрости Египетской» (Деяния 7:22), получив образование, доступное лишь высшим классам и жрецам. Однако, живя в роскоши, он не забыл своих братьев и с болью в сердце наблюдал за их тяжким трудом.
Однажды, выйдя к своим единоплеменникам, Моисей увидел, как египтянин бьет еврея. Вступившись за брата, он убил египтянина и скрыл тело в песке. На следующий день, пытаясь примирить двух ссорящихся евреев, он услышал дерзкий ответ: «Кто поставил тебя начальником и судьею над нами? не думаешь ли убить меня, как убил… Египтянина?» (Исход 2:14). Моисей понял, что его поступок стал известен, и вскоре узнал, что фараон ищет его смерти. Спасаясь от казни, он бежал из Египта в пустынную землю Мадиамскую.
В земле Мадиамской Моисей нашел приют у священника Иофора (Рагуила), защитив его дочерей у колодца от пастухов. Он поселился у него, стал пасти его стада и взял в жены его дочь Сепфору, которая родила ему сыновей Гирсама и Елиезера. Сорок лет бывший египетский принц провел в тишине пустыни, смиряя свой дух и проходя школу терпения, пока Бог готовил его к великой миссии.
Когда Моисею исполнилось восемьдесят лет, он пригнал стадо к горе Божией Хорив. Там он увидел удивительное явление: терновый куст горел огнем, но не сгорал. Когда Моисей пошел посмотреть на это чудо, Бог воззвал к нему из куста: «Не подходи сюда; сними обувь твою с ног твоих, ибо место, на котором ты стоишь, есть земля святая» (Исход 3:5). Господь открыл ему Свою волю, сказав: «Я Бог отца твоего, Бог Авраама, Бог Исаака и Бог Иакова… Я увидел страдания народа Моего в Египте… и иду избавить его» (Исход 3:6–8).
Бог повелел Моисею идти к фараону и вывести израильтян из Египта. Моисей, сомневаясь в своих силах, спросил, что ему ответить народу, если они спросят об имени пославшего его Бога. Тогда Господь открыл ему Свое сокровенное имя: «Я есмь Сущий» (Исход 3:14). Несмотря на это великое откровение, Моисей продолжал колебаться, ссылаясь на свое косноязычие: «О, Господи! человек я не речистый… я тяжело говорю и косноязычен» (Исход 4:10). Чтобы укрепить его веру, Господь дал ему силу творить чудеса и назначил его брата Аарона быть его «устами» и говорить вместо него к народу и фараону.
Вернувшись в Египет, Моисей и Аарон первым делом собрали старейшин народа и открыли им волю Божию, подкрепив свои слова знамениями. Народ поверил и обрадовался, что Господь посетил их. Затем братья смело вошли во дворец к фараону с требованием: «Так говорит Господь, Бог Израилев: отпусти народ Мой, чтоб он совершил Мне праздник в пустыне» (Исход 5:1). Но владыка Египта с высокомерием отверг их просьбу, дерзко ответив: «Кто такой Господь, чтоб я послушался голоса Его и отпустил Израиля? я не знаю Господа и Израиля не отпущу» (Исход 5:2). Сердце фараона ожесточилось; вместо освобождения он обвинил евреев в праздности и приказал надсмотрщикам прекратить выдавать солому для кирпичей, заставив рабов искать ее самим, при этом не снижая установленного количества.
Чтобы сломить упорство фараона и показать ничтожество египетских идолов, Господь через Моисея и Аарона обрушил на страну десять страшных казней. Началось великое противостояние: Аарон бросил жезл, и тот стал змеем, поглотившим жезлы египетских чародеев, но фараон остался непреклонен. Тогда последовала череда бедствий: вода Нила превратилась в кровь, страну наводнили жабы, затем мошки и песьи мухи. Египетские волхвы, пытавшиеся поначалу соперничать с Моисеем, вскоре признали свое бессилие, сказав фараону: «Это перст Божий» (Исход 8:19). Но сердце правителя оставалось каменным, даже когда мор поразил скот, тела египтян покрылись нарывами, а град и саранча уничтожили весь урожай.
Каждая новая казнь наводила ужас на египтян, но не затрагивала землю Гесем, где жили евреи. Господь явно показывал различие между Своим народом и египтянами: когда густая тьма накрыла Египет на три дня, «у всех сынов Израилевых был свет в жилищах их» (Исход 10:23). Фараон то соглашался отпустить народ, то вновь брал свои слова назад, как только бедствие прекращалось по молитве Моисея. Наконец, после девяти казней разгневанный фараон выгнал Моисея, пригрозив ему смертью, если тот снова появится пред его лицом.
Перед наступлением десятой, самой страшной казни Бог повелел Моисею подготовить народ к исходу. Месяц нисан был объявлен началом года, и к четырнадцатому дню каждая семья должна была приготовить агнца без порока. В ночь избавления евреи должны были заколоть агнца, испечь его на огне и съесть с пресным хлебом и горькими травами, будучи полностью одетыми в дорожные одежды, «с поспешностью» (Исход 12:11). Кровью жертвенного животного им следовало помазать косяки и перекладины дверей своих домов. Господь предупредил: «Я в сию самую ночь пройду по земле Египетской и поражу всякого первенца… И будет у вас кровь знаменем… и пройду мимо вас» (Исход 12:12–13). Это событие стало установлением Пасхи — вечного напоминания о спасении.
В полночь предсказание свершилось: Ангел смерти прошел по Египту и поразил всех первенцев, от наследника фараона до первенца узника в темнице и всего первородного из скота. Ужас охватил страну, «и сделался великий вопль [по всей земле] Египетской, ибо не было дома, где не было бы мертвеца» (Исход 12:30). Сломленный горем фараон еще ночью призвал Моисея и Аарона и в отчаянии приказал: «Встаньте, выйдите из среды народа моего… и пойдите, совершите служение Господу» (Исход 12:31).
Началась великая спешка. Египтяне сами поторапливали евреев покинуть страну, давая им серебряные и золотые вещи. Израильтяне уходили так быстро, что не успели заквасить тесто, понеся его в квашнях на плечах. Огромная колонна, насчитывавшая шестьсот тысяч мужчин, не считая женщин и детей, двинулась из Раамсеса в Сокхоф. Во главе шествия везли кости Иосифа, исполняя клятву, данную предкам. Так, после четырехсот тридцати лет пребывания в Египте народ Божий вышел на свободу.
Господь Сам вел Свой народ: днем в столпе облачном, а ночью в столпе огненном, освещая путь. Однако фараон, узнав, что рабы ушли, пожалел о своем решении и с войском из шестисот отборных колесниц бросился в погоню. Увидев приближающееся войско, зажатые между врагом и морем израильтяне впали в панику и начали роптать. Но Моисей успокоил их: «Не бойтесь, стойте — и увидите спасение Господне… Господь будет поборать за вас» (Исход 14:13–14). Ангел Божий и облачный столп переместились и стали между станом египтян и станом израильтян, скрывая одних и освещая других.
Тогда по повелению Божию Моисей простер руку свою на море. Господь гнал воды сильным восточным ветром всю ночь, «и сделал море сушею, и расступились воды» (Исход 14:21). Водяные стены стояли справа и слева, и сыны Израилевы прошли по дну моря, как по суше. Египтяне в ярости устремились за ними, но Господь привел их в замешательство.
Когда израильтяне вышли на другой берег, Моисей снова простер руку. К утру воды вернулись на свое место и обрушились на войско фараона, поглотив колесницы и всадников; «не осталось ни одного из них» (Исход 14:28). Увидев великую руку Господа и избавление от смерти, народ убоялся Бога и поверил Ему и Моисею. В порыве благодарности они воспели торжественную песнь: «Пою Господу, ибо Он высоко превознесся; коня и всадника его ввергнул в море» (Исход 15:1). Мариам с женщинами вторили им, ударяя в тимпаны и ликуя о дарованной свободе.
Отпраздновав чудесное избавление, народ двинулся вглубь сурового Синайского полуострова, где их ждали новые испытания веры. Вскоре запасы воды иссякли, и израильтяне, придя в Мерру, обнаружили, что вода там горькая и непригодная для питья. Снова поднялся ропот, но Господь указал Моисею на дерево; когда вождь бросил его в источник, вода чудесным образом стала сладкой. После краткого отдыха в цветущем оазисе Елим, где было двенадцать источников и семьдесят пальм, народ вошел в пустыню Син. Здесь их настиг голод, и люди с горечью вспоминали сытую жизнь в рабстве: «О, если бы мы умерли… в земле Египетской, когда мы сидели у котлов с мясом» (Исход 16:3). В ответ на их малодушие Господь послал вечером перепелов, а утром покрыл землю «манной» (Исход 16:31) — хлебом небесным, похожим на иней, который стал их пищей на все сорок лет странствий.
Однако испытания не закончились. В Рефидиме народ вновь стал изнемогать от жажды и в гневе был готов побить Моисея камнями, спрашивая: «Есть ли Господь среди нас или нет?» (Исход 17:7). По повелению Божию Моисей ударил жезлом по скале у горы Хорив, и из камня забил обильный источник, напоивший людей и стада. Здесь же израильтянам пришлось впервые вступить в войну: на них напали кочевники амаликитяне. Пока Иисус Навин сражался в долине, Моисей на вершине холма воздевал руки в молитве. «Когда Моисей поднимал руки свои, одолевал Израиль, а когда опускал… одолевал Амалик» (Исход 17:11). Поддерживаемый Аароном и Ором, Моисей молился до захода солнца, и враг был разбит.
Вскоре в стан прибыл тесть Моисея, мадиамский священник Иофор, приведя с собой жену и сыновей вождя. Увидев, как Моисей с утра до ночи изнемогает, единолично разбирая все тяжбы народа, мудрый Иофор дал ему совет: «Ты измучишь и себя и народ сей… ты один не можешь исправлять его» (Исход 18:18). Он предложил создать стройную систему управления, поставив над людьми начальников тысяч, сотен, пятидесяти и десяти, чтобы они судили народ, а к Моисею поступали только самые важные дела. Так в пустыне были заложены основы общественного устройства Израиля.
В третий месяц по исходе из Египта израильтяне подошли к горе Синай и расположились лагерем у ее подножия. Наступил величайший момент в истории — Бог готовился заключить Завет со спасенным народом, обещая сделать их Своим уделом, «царством священников и народом святым» (Исход 19:6). На третий день приготовления гора Синай задымилась, ибо Господь сошел на нее в огне; «восходил от нее дым, как дым из печи, и вся гора сильно колебалась» (Исход 19:18). Среди громов, молний и трубного звука Бог провозгласил Десять заповедей — вечный нравственный закон, открывающий волю Творца о почитании Единого Бога и любви к ближнему.
Народ, устрашенный величием Божиим, просил Моисея быть посредником: «Говори ты с нами… а Бог пусть не говорит с нами, дабы нам не умереть» (Исход 20:19). Моисей взошел во мрак, где Бог дал ему подробные законы, записанные затем в Книгу Завета. Вернувшись, Моисей устроил торжественную церемонию заключения союза. Юноши принесли всесожжения, и народ единодушно ответил: «Все, что сказал Господь, исполним и будем послушны» (Исход 24:7). Тогда Моисей взял кровь жертв, окропил ею жертвенник и народ, провозгласив: «Вот кровь завета, который Господь заключил с вами о всех словах сих» (Исход 24:8).
Вскоре после клятвы верности народ совершил великое преступление. Моисей по зову Божию взошел на гору и пробыл там сорок дней и ночей, получая скрижали и наставления о скинии. Израильтяне, решив, что их вождь погиб, впали в панику и потребовали у Аарона: «Встань и сделай нам бога, который бы шел перед нами» (Исход 32:1). Аарон, проявив малодушие, собрал золотые украшения и отлил статую тельца, подобную египетским идолам. Народ начал неистово поклоняться истукану, восклицая: «Вот бог твой, Израиль, который вывел тебя из земли Египетской!» (Исход 32:4).
Господь, видя это развращение, воспылал гневом и хотел истребить народ, но Моисей умолил Его о пощаде. Спускаясь с горы и увидев пляски вокруг идола, Моисей в священном гневе бросил каменные скрижали, разбив их, что символизировало расторжение Завета. Он уничтожил тельца, стер его в прах, и призвал верных: «Кто Господень, — ко мне!» (Исход 32:26). Левиты, откликнувшиеся на зов, прошли по стану с мечами, покарав около трех тысяч отступников.
После этого страшного урока Моисей снова взошел на гору, чтобы ходатайствовать за народ, готовый даже пожертвовать собой: «Прости им грех их, а если нет, то изгладь и меня из книги Твоей» (Исход 32:32). Господь помиловал Израиль и повелел вытесать новые каменные скрижали, на которых вновь начертал Десять заповедей. Завет был восстановлен. Когда Моисей спустился к народу, лицо его сияло лучами Божественной славы так сильно, что он вынужден был закрывать его покрывалом при разговоре с людьми.
Получив прощение и восстановив Завет, народ с ревностью принялся исполнять повеление Божие о строительстве скинии — походного храма, места обитания Бога среди людей. Моисей призвал всех жертвовать золото, серебро, ткани и кожи, и народ принес так много, что пришлось остановить сбор. Для создания святыни Господь избрал и наполнил Духом Божиим искусных мастеров — Веселиила и Аголиава.
По точному образцу, показанному на горе, была сооружена скиния, состоящая из двора, святилища и Святая святых. В сердце храма был помещен Ковчег Завета с крышкой, осеняемой херувимами, куда Моисей положил скрижали откровения. Также были сделаны стол для хлебов, золотая менора и жертвенники. Моисей совершил помазание священного шатра и посвятил Аарона и его сыновей в священники, облекая их в священные одежды, чтобы они служили посредниками между Богом и людьми.
В первый месяц второго года по исходе из Египта скиния была окончательно поставлена. В этот торжественный момент «покрыло облако скинию собрания, и слава Господня наполнила скинию» (Исход 40:34). Присутствие Бога стало видимым и осязаемым: днем облако Господне стояло над шатром, а ночью оно сияло как огонь. Это знамение стало путеводной звездой для Израиля: когда облако поднималось, народ отправлялся в путь, когда опускалось — останавливался станом, зная, что Господь пребывает среди них.

Леви́т
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[image: ]Моисей и Аарон перед фараоном (Исход 7:10)

Третья книга Пятикнижия носит название Левит, поскольку она содержит в себе подробное описание всего левитского служения. В ней излагается порядок того, как из колена Левиина избираются Аарон и его сыновья, как происходит их помазание во священники и устанавливается весь строй священнического служения и богослужения в храме. Книга описывает таинство помазания первосвященника и рядовых священников, подчеркивая особую святость их статуса.
К носителям сана предъявляются высочайшие требования, касающиеся их личной жизни и нравственной чистоты. Священник обязан быть непорочен, и закон строго регламентирует его семейную жизнь: он не имеет права брать в жены вдову или женщину отверженную («отпущенную» (Левит 21:7)). Ему дозволено вступать в брак только с девицей, не имеющей никакого порока, что служит символом чистоты служения Богу. Также упоминается о строгой ответственности священнических семей, в частности, о наказании дочери священника, впавшей в прелюбодеяние.
Значительная часть книги посвящена детальному описанию порядка богослужения в храме и классификации приношений. Здесь излагаются законы о каждой жертве, разъясняющие смысл и процедуру различных ритуалов. Перечисляются основные виды приношений: жертва спасения, а также жертвы за вольное и невольное прегрешение, позволяющие человеку восстановить отношения с Богом.
Для каждого вида жертвоприношения установлен строгий устав. В книге подробно объясняется, как именно должно разделять жертвенное животное и каким образом следует возносить каждую часть приношения. Это показывает, что богослужение не является произвольным действием, но подчинено установленному Богом порядку.
Книга Левит содержит множество постановлений, касающихся здоровья и ритуальной чистоты народа. Особое внимание уделяется распознаванию признаков проказы, причем не только на теле людей, но и на одеждах и даже на стенах домов. Священникам даются указания, как отличать эту болезнь и какой закон применять для очищения от нее. Также рассматриваются вопросы нечистоты, возникающей от прикосновения к трупам, которые признаются вещами оскверняющими.
Закон регулирует и естественные процессы человеческого организма. Установлены правила очищения для женщин после родов, причем сроки очищения различаются в зависимости от того, рожден младенец мужского или женского пола. Описываются правила касательно кровоточивых и семеноточивых (последние признаются нечистыми на семь дней). Важнейшим постановлением, касающимся начала жизни, является заповедь об обрезании младенца мужского пола, которое должно совершаться в восьмой день.
В книге проводится четкое различие между чистыми и нечистыми животными, основанное на конкретных физических признаках. Из скота чистыми и пригодными в пищу признаются те, у которых раздвоены копыта с глубоким разрезом и которые отрыгают жвачку; к таким относятся теленок, овца, коза, олень и другие подобные им. Если же животному недостает хотя бы одного из этих признаков, оно считается нечистым. Так, верблюд, тушканчик и заяц нечисты, потому что жуют жвачку, но не имеют раздвоенных копыт, а свинья нечиста, так как имеет раздвоенные копыта, но не отрыгает жвачки.
Строго регламентируется употребление в пищу птиц и пресмыкающихся. Запрещены к еде хищные и ночные птицы: орел, гриф, коршун, ворон, филин, а также лебедь, пеликан, цапля и нетопырь. Из крылатых пресмыкающихся нечисты все, ходящие на четырех ногах, кроме тех, у которых есть голени для скакания, например саранчи. Наземные пресмыкающиеся, такие как крот, мышь, ящерица и хамелеон, также объявлены нечистыми.
Для водных обитателей — рыб, живущих в морях и реках, — установлено правило: чистыми являются только те, которые имеют перья (плавники) и чешую, например барвена или головень. Те же существа, у которых нет чешуи, даже если есть перья, как у каракатицы, признаются нечистыми и не должны употребляться в пищу. Это разделение призвано научить народ дисциплине и послушанию в повседневной жизни.
Наряду с обрядовыми предписаниями книга утверждает нормы нравственности и святости семейных отношений. В ней сообщается закон о браках законных и четко указывается, какие сожительства являются незаконными и недопустимыми для народа Божьего. Эти постановления призваны оградить нравственную чистоту общества и предотвратить распущенность.
Фундаментом же всей жизни народа провозглашается верность Единому Богу и полный отказ от языческих обычаев. Господь дает строгий запрет на идолопоклонство, повелевая: «Не делайте себе кумиров и изваяний, и столбов не ставьте у себя, и камней с изображениями не кладите в земле вашей, чтобы кланяться пред ними, ибо Я Господь Бог ваш» (Левит 26:1). Это требование является основой духовной безопасности Израиля.
Книга Левит регламентирует священный календарь, устанавливая времена для общенародного поклонения. Перечисляются основные праздники, среди которых праздник Пасхи, праздник труб, отмечаемый в новомесячие седьмого месяца, и праздник Кущей, начинающийся в пятнадцатый день того же месяца. Для каждого из этих торжеств даются указания о том, какие именно приношения должно совершать в эти дни.
Особое место в календаре занимает Великий пост, называемый «субботою суббот» (Левит 16:31). Он совершается в седьмой месяц, в десятый день месяца, и связан с очищением народа и отпущением грехов; в описании этого дня упоминается также обряд с козлом отпущения. Кроме того, установлены законы, регулирующие социальную справедливость через священные периоды времени: заповедано успокоение земли, которое должно быть в седьмой год, а также прощение долгов и освобождение купленных рабов-евреев в год отпущения.
В завершение книги Господь обращается к народу, напоминая о Своей великой милости и избавлении их из рабства: «Я — Господь Бог ваш, Который вывел вас из земли Египетской, чтоб вы не были там рабами, и сокрушил узы ярма вашего, и повел вас с поднятою головою» (Левит 26:13). На основании этого спасения утверждается Завет: тем, кто будет соблюдать все законы, повеления и свидетельства, даются великие обетования и благословения.
Однако для тех, кто отвергнет волю Божию, звучат жесточайшие угрозы. Господь предупреждает нарушителей Завета: «Если же не послушаете Меня… и если душа ваша возгнушается Моими законами… то и Я поступлю с вами так: пошлю на вас ужас, чахлость и горячку, от которых истомятся глаза и измучится душа» (Левит 26:14–16). Бедствия коснутся и плодов их труда: «Будете сеять семена ваши напрасно, и враги ваши съедят их» (Левит 26:16). Этим грозным напоминанием о последствиях отступления заканчивается изложение законов и заповедей в Книге Левит.

Числа
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[image: ]Возвращение посланцев из Земли обетованной (Числа 13:27)

В первый день второго месяца, на второй год после исхода из Египта, Господь обратился к Моисею в пустыне Синайской с повелением исчислить все общество сынов Израилевых. Это была масштабная перепись, цель которой заключалась в определении военной мощи народа: подсчету подлежали все мужчины от двадцати лет и выше, способные выходить на войну. Результаты переписи оказались внушительными — войско Израиля насчитывало более шестисот тысяч человек, готовых сражаться за Землю обетованную. Однако колено Левия не было включено в этот общий счет, так как Бог выделил левитов для особого служения: они должны были охранять скинию откровения, носить ее и все ее принадлежности, служа посредниками между святыней и народом.
Стан израильтян был организован со строгой дисциплиной и порядком. В центре лагеря располагалась скиния, место присутствия Божия, а вокруг нее, по четырем сторонам, размещались станы двенадцати колен под своими знаменами. Движение этого огромного множества людей определялось волей Господа: когда облако поднималось от скинии, сыны Израилевы отправлялись в путь, а где оно останавливалось, там они располагались станом. Для управления передвижением и сбора народа были изготовлены две серебряные трубы; их пронзительный звук служил сигналом к отправлению в поход или к сбору старейшин, а также напоминанием о Боге во время войны и праздников.
Когда облако поднялось, израильтяне покинули гору Синай и двинулись вглубь пустыни, но вскоре энтузиазм сменился недовольством. Трудности походной жизни быстро утомили людей, и они стали роптать на Господа. Гнев Божий возгорелся на них, и огонь Господень пожрал край стана; это место получило название Тавера («горение»), и лишь молитва Моисея остановила пламя. Но урок не был усвоен, и вскоре пришельцы, бывшие среди них, а за ними и сами сыны Израилевы начали плакать и требовать мяса, с тоской вспоминая рыбу, огурцы и дыни, которые они ели в Египте даром. Манна, посылаемая Богом каждое утро, опротивела им, и они жаловались, что «душа их изнывает» (Числа 21:4).
В ответ на этот ропот Господь послал ветер, который принес со стороны моря несметное количество перепелов, покрывших стан на день пути. Народ с жадностью набросился на добычу, собирая птиц весь день и всю ночь. Но «еще мясо было в зубах их» (Числа 11:33), как гнев Господень поразил народ великой язвой. Множество людей, одержимых похотью, погибло и было погребено в месте, названном Киброт-Гаттаава («Гробы прихоти» (Числа 11:34)). Вскоре после этого авторитет Моисея подвергся испытанию даже в кругу его семьи: Аарон и Мариам упрекали его за жену-ефиоплянку, горделиво спрашивая: «Одному ли Моисею говорил Господь?» (Числа 12:2). Бог вступился за Своего верного служителя, назвав его тем, с кем Он говорит «устами к устам» (Числа 12:8), и наказал Мариам проказой. Лишь после вопля Моисея к Богу об исцелении сестры она была прощена, но должна была пробыть семь дней вне стана.
Народ подошел к границам Ханаана, в пустыню Фаран, и по повелению Господа Моисей послал двенадцать мужей, по одному от каждого колена, высмотреть землю. Соглядатаи прошли ее и вернулись через сорок дней, неся с собой огромную виноградную кисть, которую пришлось нести на шесте двоим, а также гранаты и смоквы. Они подтвердили, что в той земле подлинно «течет молоко и мед» (Числа 13:28), но их рассказ о мощных укрепленных городах и людях-исполинах, сынах Енаковых, вселил ужас в сердца слушателей. Десять из двенадцати разведчиков распускали худую молву, утверждая, что народ тот сильнее и что они сами выглядели перед ними как саранча.
Весь стан пришел в смятение; люди плакали, роптали на Моисея и Аарона и в безумии своем говорили друг другу: «Поставим себе начальника и возвратимся в Египет» (Числа 14:4). Иисус Навин и Халев, двое верных разведчиков, разодрали свои одежды и умоляли народ не восставать против Господа, уверяя, что Бог предаст эту землю в их руки. Но община, ослепленная страхом, уже готова была побить их камнями. Тогда Слава Господня явилась в скинии, и Бог произнес Свой грозный приговор. За то, что они не верили Ему и искушали Его десять раз, никто из людей, вышедших из Египта в возрасте от двадцати лет и выше, не увидит этой земли.
Господь определил, что по числу сорока дней разведки народ будет нести наказание сорок лет, скитаясь в пустыне, пока не падут трупы всех роптавших. Только их дети, о которых они говорили, что те станут добычей врага, войдут в Землю обетования вместе с верными Халевом и Иисусом Навином. Услышав этот приговор, народ опечалился и на следующее утро, вопреки предостережению Моисея и без присутствия Ковчега Завета, дерзнул пойти на вершину горы, чтобы сразиться. Но амаликитяне и хананеи, жившие там, сошли навстречу и разбили их, преследуя до самой Хормы.
Недовольство в народе, обреченном на скитания, вылилось в опасный бунт, возглавляемый левитом Кореем и сынами Рувимовыми — Дафаном и Авироном. Вместе с двумястами пятьюдесятью именитыми начальниками они восстали против Моисея и Аарона, обвиняя их в узурпации власти: «…полно вам; все общество, все святы, и среди их Господь! почему же вы ставите себя выше народа Господня?» (Числа 16:3). Господь сурово покарал бунтовщиков: земля под ними расселась и разверзла свои уста, поглотив их живыми вместе с домами и имуществом, а огонь от Господа сошел и пожрал двести пятьдесят мужей, принесших курения. Однако даже это страшное знамение не успокоило народ, который на следующий день вновь возроптал, обвиняя Моисея в смерти «народа Господня» (Числа 16:41), что привело к поражению еще четырнадцати тысяч человек.
Чтобы раз и навсегда прекратить споры о священстве, Господь повелел взять по жезлу от каждого колена и положить их в скинии собрания. Наутро жезл Ааронов от дома Левиина расцвел, пустил почки, дал цвет и принес миндали. Это чудо стало неоспоримым знаком Божьего избрания дома Аарона для священнического служения, и жезл был положен перед ковчегом откровения как знамение для непокорных.
В пустыне Син умерла и была погребена Мариам, сестра Моисея. Там же, в Кадесе, народ вновь страдал от безводья и ссорился с Моисеем. Господь повелел вождям сказать скале, чтобы она дала воду, но Моисей, разгневанный упорством народа, ударил в скалу жезлом дважды со словами: «Разве нам из этой скалы извести для вас воду?» (Числа 20:10). Вода потекла обильно, но Господь осудил поступок братьев, сказав: «За то, что вы не поверили Мне, чтоб явить святость Мою пред очами сынов Израилевых, не введете вы народа сего в землю» (Числа 20:12). Это место получило название воды Меривы («пререкания» (Числа 20:13)).
На пути к Обетованной земле израильтяне подошли к горе Ор, где Господь возвестил о кончине Аарона. На глазах всего общества Моисей возвел брата и его сына Елеазара на вершину, снял с Аарона священнические одежды и облек в них Елеазара. Аарон умер там, и весь дом Израилев оплакивал его тридцать дней.
Путь народа лежал через землю Эдома, но царь эдомский отказал им в проходе, выставив войско. Израильтянам пришлось идти в обход, и «душа народа ослабела от пути» (Числа 21:4). Люди вновь стали малодушествовать и роптать на Бога и Моисея, жалуясь на отсутствие хлеба и воды и называя манну «негодной пищей» (Числа 21:5). В наказание Господь послал на народ ядовитых змей, которые жалили людей, и умерло множество израильтян. Когда народ раскаялся, Бог повелел Моисею сделать медного змея и выставить его на знамя. И ужаленный, взглянув на медного змея, оставался жив; этот образ стал прообразом спасения через веру.
Новое поколение израильтян, закаленное в пустыне, начало одерживать первые победы. Царь аморейский Сигон не позволил Израилю пройти через свои земли и выступил против него войной, но был разбит, и Израиль завладел его землей от Арнона до Иавока. Затем они поразили Ога, царя Васанского, и заняли его владения, овладев обширными территориями на восточном берегу Иордана.
Успехи Израиля испугали моавитского царя Валака, и он призвал известного волхва Валаама, чтобы тот проклял народ Божий. По дороге ангел Господень преградил путь ослице Валаама, и Бог отверз уста животного, чтобы обличить пророка. Валаам прибыл к Валаку, но вместо проклятий, к ярости царя, трижды произнес благословения на Израиль, предсказав его величие и приход Мессии («Звезда от Иакова» (Числа 24:17)). Однако то, чего не удалось добиться проклятием, было достигнуто хитростью: по совету Валаама моавитянки вовлекли израильтян в блуд и поклонение идолу Ваал-Фегору. Гнев Божий поразил стан, и погибло двадцать четыре тысячи человек, пока ревность священника Финееса, поразившего блудников копьем, не отвратила ярость Господню. В отмщение за это коварство израильтяне пошли войной на мадианитян и разбили их, убив и самого Валаама.
После поражения народа язвой Господь повелел Моисею и Елеазару провести новую перепись на равнинах Моава. Исчисление показало, что среди шестисот одной тысячи семисот тридцати мужчин не осталось никого из тех, кто был исчислен в пустыне Синайской, кроме Халева и Иисуса Навина, ибо исполнилось слово Господне: «Умрут они в пустыне» (Числа 26:65).
Бог указал Моисею на его скорую кончину и повелел поставить над обществом Иисуса Навина, человека, в котором есть Дух, чтобы он вел народ. Колена Рувима и Гада, имевшие много скота, попросили Моисея оставить им земли в Заиорданье, которые были пригодны для пастбищ. Моисей согласился, но с твердым условием: они должны вооружиться и идти впереди братьев своих на войну за Иордан, пока вся земля не будет покорена, и лишь потом вернуться в свои уделы.
Книга завершается последними распоряжениями, данными на равнинах Моавитских. Господь четко определил границы земли, которую предстояло завоевать, и повелел выделить города для левитов, а также города-убежища для защиты тех, кто совершил непреднамеренное убийство. Так закончился сорокалетний период странствий, и народ Израиля стоял у Иордана, готовый войти в обещанное наследие.

Второзако́ние
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В сороковой год после исхода из Египта, в первый день одиннадцатого месяца Моисей обратился ко всему Израилю с прощальной речью. Местом этого исторического события стали равнины Моава, расположенные за Иорданом, напротив Иерихона. Здесь, на пороге Земли обетованной, великий пророк, зная о своей скорой кончине, собрал народ, чтобы напомнить им пройденный путь и утвердить в верности Богу перед грядущим завоеванием Ханаана. Это было не просто воспоминание, но торжественное завещание вождя новому поколению, выросшему в суровых условиях пустыни.
Моисей начал свой рассказ с событий у горы Хорив, где Господь повелел народу не оставаться более, а идти к горе амореев. Он напомнил, как бремя управления многочисленным народом стало слишком тяжким для него одного и как были избраны мудрые мужи в качестве начальников и судей. С горечью он воскресил в памяти трагический момент отправки соглядатаев и последовавшее за этим маловерие народа, когда отцы, испугавшись укрепленных городов и великанов, отказались войти в землю. За этот ропот и неверие Господь поклялся, что «злое поколение» (Второзаконие 1:35) не увидит доброй земли, и обрек их на сорокалетнее скитание в пустыне, пока не умрут все вышедшие из Египта воины.
Однако время наказания истекло, и Моисей указал на свидетельства того, что Бог начал исполнять Свои обещания. Он рассказал о недавних славных победах над могущественными царями — Сигоном, царем аморейским, и Огом, царем васанским. Их земли в Заиорданье уже были захвачены и разделены между коленами Рувима, Гада и половиной колена Манассии. Эти успехи должны были вселить мужество в сердца израильтян перед переходом через Иордан. Но сам Моисей с грустью напомнил, что Господь прогневался и на него из-за событий у вод Меривы: «И сказал мне Господь: полно тебе… взойди на вершину Фасги и осмотри глазами твоими… ибо ты не перейдешь за Иордан сей» (Второзаконие 3:26–27). Поэтому он горячо призывал народ хранить постановления и законы Божьи, чтобы они могли жить и наследовать землю, которую дает им Господь.
Переходя к главной части своего послания, Моисей вновь провозгласил Десять заповедей, напоминая о том трепетном дне собрания у горы Синай. Он живописал картину великого Богоявления, когда «гора горела огнем до самых небес, и была тьма, облако и мрак» (Второзаконие 4:11) и Господь говорил к народу из среды огня. Тогда был заключен Завет, и Моисей стоял между Господом и народом, чтобы передать слова Божьи. Он подчеркнул, что этот Завет заключен не только с отцами, но и «с нами, кто здесь сегодня все живы» (Второзаконие 5:3).
Суть веры и жизни Израиля Моисей выразил в пламенном призыве, ставшем центральным исповеданием иудаизма: «Слушай, Израиль: Господь, Бог наш, Господь един есть» (Второзаконие 6:4). Он заповедал любить Господа «всем сердцем твоим, и всею душею твоею, и всеми силами твоими» (Второзаконие 6:5). Эти слова должны были стать неотъемлемой частью жизни каждого израильтянина: их следовало внушать детям, говорить о них дома и в дороге, навязать как знак на руку и написать на косяках дверей. Моисей настаивал, что избрание Израиля Богом — это не заслуга народа или его многочисленность, но акт свободной Божьей любви и верности клятве, данной отцам.
Особое внимание вождь уделил предостережениям. Он строго предупреждал: «Берегись, чтобы не обольстилось сердце твое» (Второзаконие 11:16), чтобы, насытившись благами новой земли, народ не забыл Господа и не сказал в сердце своем: «…моя сила и крепость руки моей приобрели мне богатство сие» (Второзаконие 8:17). Моисей призывал помнить уроки прошлого, особенно грех с золотым тельцом, напоминая им: «…не за праведность твою… идет Господь… ибо ты народ жестоковыйный» (Второзаконие 9:5–6). Только память о прошлых ошибках и страх Божий могли уберечь их от идолопоклонства и гибели.
Далее Моисей изложил подробный свод законов, призванный регулировать жизнь народа в Земле обетованной. Краеугольным камнем этого законодательства стало требование централизации культа. Моисей провозгласил: «Не делайте так, как мы делаем здесь сегодня» (Второзаконие 12:8). Он запретил приносить жертвы на любом понравившемся месте, как это делали язычники. Вместо этого было установлено единое место, которое «изберет Господь, Бог ваш, чтобы пребывать имени Его там» (Второзаконие 12:11). Все языческие жертвенники, столбы и священные рощи подлежали полному уничтожению, чтобы имя чужих богов исчезло с лица земли.
Законодатель коснулся всех сторон общественной и частной жизни, утверждая принципы справедливости и милосердия. Он заповедал заботиться о левитах, пришельцах, сиротах и вдовах, строго соблюдать праздники Пасхи, Седмиц и Кущей. Были установлены правила освобождения рабов-евреев на седьмой год и прощения долгов, чтобы «не было нищего у тебя» (Второзаконие 15:4). Моисей требовал поставить судей во всех вратах, чтобы они судили суд праведный, не лицеприятствуя и не беря даров. Строжайший запрет был наложен на любые формы оккультизма: гадания, вызывание мертвых и чародейство, ибо «мерзок пред Господом всякий, делающий это» (Второзаконие 18:12).
Взирая в будущее, Моисей дал наставления и о государственном устройстве. Он предвидел, что народ захочет поставить над собой царя, и дал «закон о царе» (Второзаконие 17:14–20): правитель должен быть из среды братьев своих, не умножать себе коней, жен и богатства, но должен списать себе список закона и читать его все дни жизни своей. Наконец, прозвучало великое мессианское пророчество: «Пророка из среды тебя, из братьев твоих, как меня, воздвигнет тебе Господь Бог твой, — Его слушайте» (Второзаконие 18:15). Это обещание указывало на то, что Божественное водительство не прекратится со смертью Моисея.
Моисей дал повеление, которое надлежало исполнить сразу же после перехода через Иордан. На горе Гевал израильтяне должны были поставить большие камни, обмазать их известью и написать на них все слова закона. Там же следовало устроить жертвенник из цельных камней. Церемония провозглашения Завета должна была проходить величественно и грозно: шесть колен (Симеон, Левий, Иуда, Иссахар, Иосиф и Вениамин) должны стать на горе Гаризим, чтобы благословлять народ, а шесть других колен (Рувим, Гад, Асир, Завулон, Дан и Неффалим) — на горе Гевал, чтобы произносить проклятия. Левиты должны громко провозглашать проклятие на всякого, кто нарушает закон — делает идолов, злословит родителей, нарушает межи или извращает суд, и весь народ должен отвечать: «Аминь».
В пророческом озарении Моисей начертал перед народом две дороги. Если они будут слушать глас Господа, то придут на них все благословения: благословен будет плод чрева и плод земли, поражены будут враги, и Господь поставит Израиль «выше всех народов земли» (Второзаконие 28:1). Но если они не будут стараться исполнять закон, то «придут на тебя все проклятия сии и постигнут тебя» (Второзаконие 28:15). Моисей в ужасающих подробностях описал грядущие бедствия: Господь пошлет «моровую язву», «чахлость, горячку и лихорадку» (Второзаконие 28:21–22), небо станет медью, а земля — железом. Враги будут осаждать города, так что люди в отчаянии будут есть плоть своих детей. В конце концов Господь рассеет неверный народ «от края земли и до края земли» (Второзаконие 28:64) и они будут трепетать день и ночь, не имея покоя.
Завершая свою речь, Моисей призвал к обновлению Завета в земле Моавитской. Он обратился ко всему собранию: «Все вы сегодня стоите пред лицом Господа… чтобы вступить в завет» (Второзаконие 29:10–12). Этот союз заключался не только с присутствующими, но и с будущими поколениями. Моисей подчеркнул, что исполнение воли Божьей доступно каждому: «Заповедь сия… не недоступна для тебя и не далека; она не на небе… но весьма близко к тебе слово сие: оно в устах твоих и в сердце твоем» (Второзаконие 30:11–14). Кульминацией его проповеди стал великий призыв к свободе воли и ответственности: «Во свидетели пред вами призываю сегодня небо и землю: жизнь и смерть предложил я тебе, благословение и проклятие. Избери жизнь, дабы жил ты и потомство твое» (Второзаконие 30:19).
Пришло время последних распоряжений. Моисей, которому исполнилось сто двадцать лет, объявил народу: «Я… не могу уже более выходить и входить» (Второзаконие 31:2). Он призвал Иисуса Навина и пред глазами всего Израиля ободрил его: «Будь тверд и мужествен… Господь сам пойдет пред тобою… не бойся и не ужасайся» (Второзаконие 31:7–8). Затем Моисей завершил написание слов закона в книгу до конца и передал ее левитам, носящим Ковчег Завета, повелев положить ее одесную Ковчега, чтобы она была там «свидетелем против тебя» (Второзаконие 31:26), ибо он знал непокорность народа.
По повелению Господа Моисей и Иисус Навин предстали в скинии, и Бог предсказал будущее отступничество Израиля. В качестве свидетельства против них Моисей написал вдохновенную песнь («Внимай, небо, я буду говорить…» (Второзаконие 32:1)) и научил ей сынов Израилевых. В этой песне он возвестил имя Господа как «скалы», чьи дела совершенны, и обличил народ, который «утучнел, отолстел и разжирел» (Второзаконие 32:15) и оставил Бога. В самый последний день своей жизни Моисей, как любящий отец, произнес пророческое благословение на каждое колено, пожелав Рувиму жизни, Иуде — помощи от врагов, а Левию — учить закону Иакова, закончив восторженным восклицанием: «Блажен ты, Израиль! кто подобен тебе, народ, хранимый Господом!» (Второзаконие 33:29).
После этого Моисей взошел с равнин Моавитских на гору Нево, на вершину Фасги. Там Господь показал ему всю землю: от Галаада до Дана, землю Ефрема и Манассии, и всю землю Иуды до самого Западного моря, и окрестности Иерихона. «Вот земля, о которой Я клялся Аврааму… Я дал тебе увидеть ее глазами твоими, но в нее ты не войдешь» (Второзаконие 34:4), — сказал Господь. И умер там Моисей, раб Господень, и погребен был в долине, но «никто не знает места погребения его даже до сего дня» (Второзаконие 34:6). Израиль оплакивал его тридцать дней, но дух премудрости перешел на Иисуса Навина, так как Моисей возложил на него руки свои. И не было более у Израиля пророка такого, как Моисей, которого Господь знал лицом к лицу.


Исторические книги
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Книга Иисуса Навина
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[image: ]Стены Иерихона рушатся (Иисус Навин 6:20)

После смерти Моисея Господь обратился к его преемнику, укрепив его дух перед великой миссией. Бог явился Иисусу Навину со словами: «Моисей, раб Мой, умер; итак встань, перейди через Иордан сей, ты и весь народ сей, в землю, которую Я даю им, сынам Израилевым» (Иисус Навин 1:2). Вдохновленный обетованием Божественной помощи, Иисус Навин начал подготовку к завоеванию и отправил двух лазутчиков осмотреть Иерихон. Разведчики остановились в доме блудницы Раав, которая, узнав в Боге Израиля истинного Владыку, укрыла их от царской стражи в снопах льна на крыше. В благодарность за спасение разведчики поклялись сохранить жизнь ей и ее родным при штурме города, если она вывесит в окне красную веревку, ставшую знаком их договора.
Когда народ подошел к реке, началось чудесное шествие в Землю обетованную. В то время Иордан был полноводен, но как только священники, несшие Ковчег Завета, коснулись ногами воды, течение остановилось: вода стала стеной далеко вверх по реке, а нижняя часть потока ушла в Мертвое море. Весь народ перешел русло посуху, пока священники со святыней стояли посередине реки. В память об этом великом событии Иисус Навин повелел взять со дна Иордана двенадцать камней по числу колен Израилевых и поставить их памятником на месте первой стоянки, чтобы это чудо навсегда осталось в памяти потомков.
Первая остановка в земле Ханаанской произошла в месте, названном Галгал. Здесь народ прошел духовное очищение и возобновление Завета: был совершен обряд обрезания, забытый во время странствий по пустыне, после чего Господь возвестил: «Ныне Я снял с вас посрамление египетское» (Иисус Навин 5:9). Здесь же израильтяне впервые отпраздновали Пасху на новой земле и вкусили местных плодов, после чего чудесная манна, питавшая их сорок лет, перестала падать с неба. Перед началом военных действий Иисусу Навину явился таинственный муж с обнаженным мечом. На вопрос вождя: «Наш ли ты или из неприятелей наших?» (Иисус Навин 5:13) Незнакомец ответил: «Я вождь воинства Господня» (Иисус Навин 5:14), укрепив тем самым веру Иисуса в то, что Сам Бог будет сражаться за Израиль.
Взятие неприступного Иерихона произошло не силой оружия, а чудесным образом, по точному указанию свыше. В течение шести дней процессия из воинов и священников Ковчегом Завета молча обходила город под звуки труб, наводя страх на запершихся внутри жителей. На седьмой день, после семикратного обхода, народ по сигналу издал громкий боевой клич, и стены крепости рухнули до основания, позволив израильтянам беспрепятственно ворваться внутрь. Город был предан полному заклятию: все живое истреблено, а богатства переданы в сокровищницу Господню; спаслась лишь Раав с семьей, как и было обещано. Иисус Навин наложил на руины грозное проклятие, сказав: «Проклят тот, кто восстановит Иерихон. На первенце своем он положит основание его и на младшем своем поставит ворота его» (Иисус Навин 6:25).
Однако радость победы сменилась горечью поражения при попытке взять небольшой город Гай, когда израильский отряд был разбит и обращен в бегство. Причиной неудачи стал грех одного из воинов, Ахана, который нарушил заклятие и присвоил себе часть добычи Иерихона. Когда жребий указал на виновного, Ахан признался: «Точно, я согрешил пред Господом Богом Израилевым» (Иисус Навин 7:20). Только после того, как зло было искоренено и виновный наказан, Бог вновь даровал народу победу. На этот раз Иисус Навин применил военную хитрость: основные силы притворным бегством выманили защитников Гая в поле, а сидевшая в засаде часть войска ворвалась в беззащитный город и предала его огню, после чего враг был полностью разгромлен.
После этих событий Иисус Навин исполнил завещание Моисея: на горе Гевал был сооружен жертвенник, и в присутствии всего народа, стоявшего у гор Гевал и Гаризим, были торжественно прочитаны слова Закона — благословения и проклятия. Тем временем весть о победах Израиля устрашила жителей Гаваона, которые, понимая, что силой не устоять, решили действовать хитростью. Они пришли в стан израильтян в ветхой одежде и с заплесневелым хлебом, уверяя: «Из весьма дальней земли пришли… так заключите с нами союз» (Иисус Навин 9:9–11). Поверив их виду и не вопросив Господа, вожди заключили с ними мирный договор, скрепив его клятвой. Когда обман раскрылся, гаваонитяне избежали смерти благодаря клятве, но были навсегда сделаны дровосеками и водоносами для общества и жертвенника Господня.
Когда пять аморейских царей во главе с правителем Иерусалима выступили против Гаваона, чтобы наказать его жителей за союз с Израилем, Иисус Навин совершил стремительный ночной переход и внезапно обрушился на врага. В этой битве Сам Господь сражался за Свой народ, бросая на отступающих противников огромные камни с неба, от которых погибло больше врагов, чем от меча израильтян. Чтобы довершить победу до наступления темноты, вождь с дерзновением воззвал к небесам: «Стой, солнце, над Гаваоном, и луна над долиною Авалонскою!» (Иисус Навин 10:12). И свершилось небывалое чудо: светила замедлили свой ход, и день продлился, пока народ не отомстил врагам своим, так что «не было такого дня ни прежде… ни после того, в который Господь [так] слушал бы гласа человеческого» (Иисус Навин 10:14).
Победоносное шествие продолжилось на севере, где была разбита последняя мощная коалиция под предводительством царя Асорского у вод Меромских. Несмотря на множество вражеских колесниц, израильтяне с Божьей помощью разгромили неприятеля, а город Асор предали огню. Покорение Ханаана длилось семь лет, в течение которых был повержен тридцать один царь. Когда основные оплоты сопротивления пали, земля наконец «успокоилась от войны» (Иисус Навин 11:23), и Господь повелел престарелому вождю разделить завоеванные территории между племенами.
Раздел Земли обетованной осуществлялся по жребию: колену Иуды достался юг, а потомкам Иосифа (Ефрему и Манассии) — плодородные земли в центре страны, где в городе Силом была поставлена скиния Собрания, ставшая духовным сердцем Израиля. Левитам, не имевшим своего надела, были выделены сорок восемь городов для проживания, среди которых назначили города-убежища для защиты невольных убийц. Выполнив свой долг перед братьями, колена Рувима, Гада и половина колена Манассии получили благословение Иисуса Навина и вернулись в свои владения на восточный берег Иордана, построив у реки памятный жертвенник в знак единства всего народа.
Предчувствуя скорую кончину, Иисус Навин собрал все колена в Сихеме, чтобы утвердить их в верности Истинному Богу. В своей прощальной речи он призвал народ сделать осознанный выбор, твердо заявив: «…а я и дом мой будем служить Господу» (Иисус Навин 24:15). Народ единодушно поклялся не оставлять Бога, и в подтверждение этого завета вождь поставил под дубом большой камень, сказав: «Вот, камень сей будет нам свидетелем… чтобы вы не солгали пред [Господом] Богом вашим» (Иисус Навин 24:27). Вскоре после этого великого собрания умер Иисус Навин в возрасте ста десяти лет, а за ним и первосвященник Елеазар, оставив народ в земле, дарованной им Богом.

Ккнига Суде́й Изра́илевых

[image: ]
[image: ]Самсон и Далила (Судьи 16:17)
После смерти Моисея и Иисуса Навина в истории израильского народа наступил сложный и смутный период. Среди двенадцати колен не нашлось больше вождя такого масштаба, который мог бы объединить нацию железной рукой и авторитетом веры. Израильтяне рассеялись по Ханаану, занимая свои уделы, но единство было утрачено. Вместо общей цели начались мелочная зависть, споры о границах и местничество, которые подорвали национальную мощь. Утомленные многолетними скитаниями и войнами, евреи стремились к мирной жизни земледельцев и скотоводов, желая насладиться «тучными пастбищами и оливковыми садами». Потеряв бдительность и действуя порознь, племена не сумели довести покорение страны до конца. Они превратились в разрозненные островки в море враждебного ханаанского населения, оставив непокоренными многие укрепленные города и крепости, жители которых лишь ждали часа для реванша.
Это политическое ослабление неразрывно было связано с глубоким духовным кризисом. Новое поколение, выросшее на этой земле, уже «не знало Господа и дел Его, которые Он делал Израилю» (Судьи 2:10). Суровая вера отцов и строгие требования Синайского законодательства казались им тяжелыми, тогда как религия соседей привлекала своей чувственностью. Ханаанеяне, обладавшие более развитой городской цивилизацией, научили израильтян земледелию, а вместе с ним передали и веру в то, что урожаем управляют Ваал и Астарта. Священный шатер в Силоме был забыт многими ради языческих алтарей на холмах и в священных рощах, где служение идолам сопровождалось пиршествами и развратом. Начались смешанные браки, что окончательно размывало религиозную и национальную идентичность народа, грозя ему полным растворением в языческой среде.
Так сформировался трагический ритм истории эпохи Судей, представлявший собой замкнутый круг. Как только Израиль отступал от Единого Бога и начинал делать «злое пред очами Господа» (Судьи 2:11), он терял Божественное покровительство и свою внутреннюю силу. Тогда соседние народы, пользуясь слабостью и раздорами евреев, нападали на них, грабили и обращали в рабство. Страдания и гнет заставляли народ вспоминать о Боге своих отцов и в слезах вопить к Нему о помощи. В ответ на искреннее раскаяние Господь, по милосердию Своему, воздвигал из их среды харизматичного лидера — Судью. Этот человек, водимый Духом Божиим, объединял племена, разбивал врагов и освобождал страну. Пока был жив Судья, земля покоилась в мире, но после его смерти народ, как правило, вновь возвращался к идолопоклонству, и цикл наказания и спасения повторялся снова.
Одним из ярких примеров этого цикла стала история, развернувшаяся на севере Ханаана. Израильтяне вновь забыли Бога, и в наказание Господь предал их в руки царя Иавина, который вместе со своим военачальником Сисарой жестоко угнетал народ в течение двадцати лет. Сисара обладал грозной военной силой — девятьюстами железными колесницами, которые наводили ужас на плохо вооруженных израильских пехотинцев и позволяли ханаанеям контролировать равнины и дороги. Когда народ в отчаянии возопил к Богу, спасение пришло через пророчицу Девору, жившую под пальмой на горе Ефремовой. Она была единственным Судьей-женщиной, пользовавшейся непререкаемым авторитетом и решавшей споры народа. Вдохновленная Богом, Девора призвала к себе военачальника Варака и повелела ему собрать ополчение на горе Фавор для битвы с угнетателями.
Варак, зная мощь армии Сисары и малодушие соотечественников, колебался. Он согласился выступить только при условии, что сама пророчица пойдет с ним, надеясь, что ее присутствие укрепит дух воинов и привлечет помощь свыше. Девора согласилась, но предрекла Вараку: «Пойти пойду с тобою; только не тебе уже будет слава на сем пути… но в руки женщины предаст Господь Сисару» (Судьи 4:9). Сражение произошло у потока Киссон. Господь привел в замешательство войско Сисары: грозные колесницы, вероятно, увязли в размокшей от воды почве и стали бесполезны, а израильское ополчение нанесло врагу сокрушительное поражение. Сам Сисара бежал с поля боя пешим и попытался укрыться в шатре женщины по имени Иаиль. Она приняла его, напоила молоком и укрыла, но когда утомленный полководец уснул, Иаиль взяла кол от шатра и молот и убила спящего врага, пробив ему висок. Так исполнилось пророчество Деворы: могущественная армия была разбита, а слава победы над грозным военачальником досталась женщине, после чего земля покоилась сорок лет.
После сорока лет покоя израильтяне вновь вернулись к идолопоклонству, и наказание не заставило себя ждать. На этот раз беда пришла с востока: мадианитяне и другие кочевые племена, словно саранча, ежегодно наводняли землю во время жатвы. Они уничтожали посевы, угоняли скот и обрекали народ на страшный голод, вынуждая евреев скрываться в ущельях и пещерах. В этот час отчаяния Ангел Господень явился Гедеону, который в страхе молотил пшеницу в тесном точиле, чтобы скрыть ее от врагов. Приветствие небесного посланника прозвучало неожиданно: «Господь с тобою, муж сильный!» (Судьи 6:12). Гедеон, терзаемый сомнениями из-за бедственного положения народа, потребовал знамения. Убедившись в божественном призвании через чудо с воспламенившейся жертвой, он начал свою миссию с разрушения жертвенника Ваала в своем городе, бросив тем самым вызов язычеству. Чтобы окончательно укрепить свою веру перед битвой, Гедеон попросил Бога о еще одном знаке: шерсть, оставленная на ночь на гумне, стала мокрой от росы при сухой земле, а на следующую ночь — наоборот, осталась сухой среди влажной почвы.
Собрав огромное ополчение в тридцать две тысячи человек, Гедеон готовился к битве, но Бог повелел ему отпустить всех боязливых, а затем и тех, кто проявил беспечность на водопое. Господь желал показать, что победа даруется не силой оружия, а Его волей. В итоге с Гедеоном осталось лишь триста воинов — тех, кто пил воду из реки, лакая ее с ладони и не теряя бдительности. С этой горсткой храбрецов Гедеон предпринял дерзкую ночную атаку. Разделившись на три отряда, они окружили вражеский стан и по сигналу разбили глиняные кувшины, скрывавшие горящие факелы, затрубили в трубы и закричали: «Меч Господа и Гедеона!» (Судьи 7:20). Внезапный шум и огни в ночи вызвали панику среди мадианитян: в хаосе они начали убивать друг друга и обратились в бегство. Израиль был спасен, и благодарный народ предложил Гедеону стать их царем, но Судья, верный теократическому идеалу, отказался, заявив: «Господь да владеет вами» (Судьи 8:23).
Однако мир снова оказался недолгим, и вскоре Израиль столкнулся с агрессией аммонитян. Для спасения страны старейшины Галаада вынуждены были обратиться к Иеффаю — человеку, которого они ранее сами изгнали. Иеффай был сыном блудницы, отвергнутым своими сводными братьями и лишенным наследства, из-за чего он стал атаманом вольных людей в земле Тов. Когда старейшины пришли к нему с просьбой возглавить войско, он с горечью напомнил им: «Не вы ли возненавидели меня и выгнали из дома отца моего?» (Судьи 11:7). Получив гарантии, что после победы он останется их главой, Иеффай согласился. Перед решающим сражением он дал Богу опрометчивый обет: в случае победы принести в жертву того, кто первым выйдет из ворот его дома навстречу. Аммонитяне были разбиты, но триумф Иеффая обернулся личной трагедией. При возвращении домой первой его встретила единственная и любимая дочь, радостно вышедшая с тимпанами приветствовать отца. Увидев ее, Иеффай разодрал свои одежды и воскликнул: «Ах, дочь моя! ты сразила меня… я отверз уста мои пред Господом и не могу отречься» (Судьи 11:35). Девушка мужественно приняла свою участь ради обета отца, и победа над врагами стала для Судьи источником пожизненной скорби.
Завершает плеяду великих Судей фигура Самсона, чья жизнь протекала на фоне сорокалетнего ига филистимлян — воинственного народа, пришедшего с моря. Рождение Самсона было предвозвещено Ангелом: он должен был стать назореем Божиим от чрева матери, что означало запрет на питье вина и стрижку волос. В этих длинных волосах и соблюдении обета заключался секрет его нечеловеческой силы. Самсон не водил за собой армий, он был героем-одиночкой, совершавшим невероятные подвиги: он голыми руками растерзал льва, убил тысячу филистимлян ослиной челюстью и, вырвав городские ворота Газы вместе с косяками, унес их на вершину горы. Однако физическая мощь богатыря сочеталась с нравственной слабостью — он был чрезмерно привязан к филистимским женщинам, что в итоге и привело его к гибели.
Роковой для Самсона стала любовь к коварной Далиле, подкупленной филистимскими правителями. Она настойчиво выпытывала у него секрет его силы, и, уступив ее мольбам, Самсон открыл тайну: «Если же остричь меня, то отступит от меня сила моя» (Судьи 16:17). Усыпив героя, Далила остригла его семь кос, и Господь отступил от нарушившего обет назорея. Обессиленного Самсона схватили враги, ослепили и заставили вращать мельничный жернов в темнице. Но в унижении к нему начало приходить раскаяние, а вместе с отросшими волосами возвращалась и сила. Во время праздника в честь бога Дагона филистимляне вывели слепого Самсона в храм, чтобы посмеяться над ним. Тогда герой воззвал к Богу с последней мольбой: «Укрепи меня только теперь, о Боже!» (Судьи 16:28). Упершись руками в два центральных столба, на которых держалось здание, Самсон сдвинул их с места. Храм обрушился, похоронив под обломками тысячи филистимлян и самого Судью, который своей смертью нанес врагам больший урон, чем за всю свою жизнь.

Ккнига Руфи
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[image: ]Ноеминь и ее невестки (Руфь 1:16)

История эта берет свое начало в непростые времена, когда народом Израиля управляли судьи. В земле Иудейской случился великий голод, и чтобы спастись от нужды, человек по имени Елимелех из Вифлеема принял решение покинуть родной город. Вместе со своей женой Ноеминью и двумя сыновьями, Маалоном и Хелеоном, он переселился на поля Моавитские, где они стали жить как чужеземцы. Однако на чужбине семью постигло горе: Елимелех умер, и Ноеминь осталась одна с сыновьями. Со временем они взяли себе в жены моавитянок — одну звали Орфа, а другую Руфь. Они прожили там около десяти лет, но затем случилась новая трагедия: оба сына, Маалон и Хелеон, также скончались, не оставив детей. Так женщина осталась лишенной и мужа, и обоих сыновей, окруженная лишь двумя овдовевшими невестками.
Узнав, что Господь посетил народ Свой и дал им хлеб, Ноеминь решилась вернуться из земли Моавитской в землю Иудейскую. Две ее снохи пошли вместе с ней, но в пути Ноеминь остановилась и стала уговаривать их возвратиться в «дом матери» каждой из них, желая им обрести покой в новых замужествах. С глубокой скорбью она убеждала их, говоря, что не стоит им связывать свою судьбу с ее горькой участью: «Разве есть еще у меня сыновья во чреве моем, которые были бы вам мужьями?» (Руфь 1:11). Она настаивала, что рука Господня постигла ее и им нет смысла ждать призрачной надежды, обрекая себя на одиночество рядом с ней.
Слова свекрови вызвали слезы у молодых женщин. Орфа, послушавшись уговоров, простилась с Ноеминью, поцеловала ее и вернулась к своему народу и своим богам. Руфь же отказалась уходить, проявив невиданную преданность. Когда Ноеминь попыталась вновь убедить ее последовать примеру сестры, Руфь ответила словами, ставшими величайшим свидетельством верности: «Не принуждай меня оставить тебя и возвратиться от тебя; но куда ты пойдешь, туда и я пойду, и где ты будешь жить, там и я буду жить; народ твой будет моим народом, и Бог твой — моим Богом; и где ты умрешь, там и я умру и погребена буду» (Руфь 1:16–17). Она поклялась, что только смерть сможет разлучить их, окончательно связав свою судьбу с судьбой свекрови и приняв веру в Единого Бога.
Видя такую непоколебимую решимость, Ноеминь перестала уговаривать ее, и они вдвоем продолжили путь, пока не достигли Вифлеема. Их приход взволновал весь город; жители с удивлением узнавали в изможденной страннице прежнюю знатную жительницу, спрашивая: «Это Ноеминь?» (Руфь 1:19). Но она, полная скорби от пережитых утрат, отвечала им: «Не называйте меня Ноеминь (что значит “приятная”), а называйте меня Мара (что значит “горькая”), потому что Вседержитель послал мне великую горесть» (Руфь 1:20). Она говорила, что вышла из города в достатке, с мужем и детьми, а Господь возвратил ее домой пустой. Так они пришли в Вифлеем в самом начале жатвы ячменя, когда перед ними открывалась новая, еще неизвестная глава их жизни.
Чтобы не быть бременем для свекрови и спастись от нужды, Руфь решилась воспользоваться правом, данным бедным и пришельцам законом Моисеевым, и пошла в поле подбирать колосья, оставленные жнецами. По счастливому стечению обстоятельств она пришла именно на ту часть поля, которая принадлежала Воозу, знатному и богатому родственнику умершего Елимелеха. Когда сам Вооз прибыл на поле посмотреть на жатву, он заметил трудолюбивую чужеземку и спросил у надзирателя над жнецами: «Чья это молодая женщина?» (Руфь 2:5). Слуга объяснил, что это та самая моавитянка, которая вернулась вместе с Ноеминью и с самого утра без устали подбирает колосья, прося позволения следовать за вязальщиками снопов.
Тронутый рассказом о добродетели иностранки, Вооз обратился к Руфи с отеческой заботой, назвав ее дочерью. Он настоятельно просил ее не переходить на другие поля, а оставаться здесь, держась подле его служанок, и заверил, что запретил молодым людям обижать ее. Более того, он позволил ей пить воду из сосудов, которые наполняли его слуги, и пригласил разделить с работниками обед, собственноручно подав ей хлеб и жареные зерна. В ответ на такое великодушие Руфь пала ниц и с изумлением спросила: «Чем снискала я в глазах твоих милость, что ты принимаешь участие во мне, хотя я и чужеземка?» (Руфь 2:10). Вооз же ответил, что наслышан обо всем, что она сделала для свекрови, оставив отца, мать и родную землю, чтобы прийти к народу незнакомому, и благословил ее словами: «Да воздаст Господь за это дело твое, и да будет тебе полная награда от Господа Бога Израилева, к Которому ты пришла, чтобы успокоиться под Его крылами!» (Руфь 2:12). Желая помочь ей еще больше, он тайно приказал жнецам не только не прогонять ее, но и намеренно оставлять для нее колосья из снопов.
Вечером Руфь вернулась в город, неся с собой около ефы ячменя и остатки от сытного обеда. Когда Ноеминь увидела столь богатый улов и узнала, что благодетеля звали Вооз, сердце ее наполнилось надеждой и благодарностью. Она увидела в этом не просто удачу, а явное провидение, воскликнув: «Благословен он от Господа за то, что не лишил милости своей ни живых, ни мертвых!» (Руфь 2:20). Ноеминь открыла невестке важную истину: этот человек — не просто добрый богач, но их близкий родственник, который по закону имеет право ужичества, то есть может выкупить их землю и позаботиться о них. Руфь послушалась совета свекрови и продолжала ходить на поле Вооза до самого конца жатвы ячменя и пшеницы, живя все это время с Ноеминью.
Когда жатва завершилась, Ноеминь, желая устроить судьбу любимой невестки и найти ей «покой», решилась на смелый шаг. Зная, что Вооз в эту ночь будет веять ячмень на гумне, она дала Руфи подробные наставления. Свекровь велела ей омыться, умаститься благовониями, надеть лучшие одежды и незаметно прийти на гумно. Ноеминь инструктировала ее не показываться Воозу до тех пор, пока он не закончит есть и пить, а когда он ляжет спать, узнать место его ночлега, прийти, открыть у него в ногах покрывало и лечь там, ожидая, что он скажет ей делать дальше, тем самым без слов прося его о законном покровительстве.
Руфь в точности исполнила наказ матери: когда Вооз, закончив работу и развеселив сердце свое после ужина, лег спать у края скирды, она тихо подошла, открыла у него в ногах и легла. В полночь мужчина проснулся, содрогнулся и, обнаружив женщину у ног своих, с удивлением спросил: «Кто ты?» (Руфь 3:9). Она ответила со смирением и решимостью: «Я Руфь, раба твоя; простри крыло твое на рабу твою, ибо ты родственник» (Руфь 3:9). Вооз не отверг ее дерзновения, но, напротив, благословил ее, отметив, что эта ее последняя милость к семье мужа еще больше первой, так как она не пошла искать молодых мужей. Он назвал ее женщиной добродетельной и пообещал сделать все, что она просит, однако открыл ей, что есть родственник ближе его. Вооз поклялся: если тот откажется от права выкупа, то он сам возьмет ее за себя.
Наутро, едва рассвело, Вооз вышел к городским воротам и сел там, ожидая. Увидев проходящего мимо того самого родственника, он остановил его словами: «Зайди, сядь здесь, такой-то» (Руфь 4:1) и собрал десять старейшин города в свидетели. Вооз начал дело, сообщив, что Ноеминь, возвратившаяся с полей Моавитских, продает часть поля, принадлежавшую их брату Елимелеху. Он предложил родственнику купить его в присутствии старейшин, но когда тот выразил согласие, Вооз объявил главное условие: «В день, когда ты купишь поле у Ноемини, должен купить и у Руфи Моавитянки, жены умершего, чтобы восстановить имя умершего в уделе его» (Руфь 4:5).
Услышав о необходимости жениться на моавитянке, близкий родственник тут же отказался от своих прав, заявив: «Не могу я взять ее себе, чтобы не расстроить своего удела; прими ты мое право выкупа» (Руфь 4:6). Чтобы закрепить отказ и передачу права, он совершил древний обряд, существовавший тогда у израильтян при искуплении и мене: снял сапог свой и отдал его Воозу перед глазами всего народа. Этим жестом он публично подтвердил, что уступает Воозу и поле, и право жениться на Руфи, и Вооз тут же призвал старейшин во свидетели того, что он приобретает все, что принадлежало Елимелеху и сыновьям его, и берет Руфь Моавитянку в жены.
Вскоре Вооз взял Руфь, и она стала ему женой, и Господь дал ей беременность, и она родила сына. Женщины Вифлеема, разделяя радость, говорили Ноемини: «Благословен Господь, что Он не оставил тебя ныне без наследника! И да будет славно имя его в Израиле!» (Руфь 4:14). Они называли младенца отрадой души и питателем старости ее, ибо родила его сноха, которая любит Ноеминь и которая для нее «лучше семи сыновей» (Руфь 4:15). Ноеминь, чья жизнь некогда была полна горечи, теперь взяла дитя, носила его у груди своей и была ему нянькой, обретя долгожданное утешение.
Соседки нарекли мальчика именем Овид. Этим событием завершается книга, открывая великий замысел Божий: Овид стал отцом Иессея, а Иессей — отцом Давида, прославленного царя Израиля. Так скромная история о верности и любви моавитянки Руфи оказалась вплетена в великую историю спасения, ибо через это родословие она стала праматерью царского дома, из которого, согласно обетованиям и вере христианской церкви, впоследствии произошел Спаситель мира.

Первая книга царств

[image: ]
[image: ]Давид и Голиаф (1 Царств 17:50)

В городе Рама жил левит Елкана, у которого было две жены, но одна из них, Анна, не имела детей и сильно скорбела об этом. Однажды, придя в Силом для жертвоприношения, Анна в глубокой горести молилась Богу, дав обещание: если у нее родится сын, она отдаст его Господу навсегда. Бог услышал ее, и она родила сына Самуила, что значит «испрошенный у Господа» (1 Царств 1:20). Исполняя обет, Анна привела отрока к первосвященнику Илию, чтобы он служил при скинии. В то же время сыновья Илия, священники Офни и Финеес, были людьми нечестивыми и развращенными. Они совершали святотатства, забирая себе мясо жертв еще до того, как оно было принесено Богу, и прелюбодействовали с женщинами у входа в скинию. Илий знал о проступках сыновей и делал им выговоры, но они не внимали ему. Тогда к Илию был послан человек Божий с вестью о гибели его дома. Позже, когда юный Самуил спал в храме, Господь призвал его и возвестил о неумолимом гневе Своем на дом Илия за то, что тот знал о нечестии сыновей, но не обуздал их.
Вскоре началась война с филистимлянами, и израильтяне потерпели поражение. Чтобы спасти положение, сыновья Илия вынесли на поле битвы Ковчег Завета, надеясь на его помощь, но произошло страшное бедствие: израильтяне были разбиты, Офни и Финеес погибли, а Ковчег был захвачен врагами. Когда вестник прибежал в город и сообщил об этом Илию, старый первосвященник упал со своего стула, сломал хребет и умер. Однако и филистимлянам Ковчег не принес радости. В храме их бога Дагона идол дважды падал перед Ковчегом и разбился, а жителей городов Азота, Гефа и Аскалона поразили мучительные наросты и нашествие мышей. Устрашенные филистимляне решили вернуть святыню. По совету прорицателей они поставили Ковчег на колесницу, запряженную коровами, чьих телят заперли в хлеву. Вопреки инстинкту, коровы пошли прямо в израильский Вефсамис, что стало знамением силы Бога Израилева.
После возвращения Ковчега народ под руководством Самуила обратился к Богу, и Господь даровал им великую победу над филистимлянами, вернув захваченные города. Самуил был судьей Израиля до самой старости, но когда он состарился, его сыновья, поставленные судьями, стали брать взятки и судить неправедно. Видя это, старейшины Израиля пришли к Самуилу с требованием поставить над ними царя, как у прочих народов. Самуил был глубоко огорчен этим желанием, видя в нем отступничество, но Бог сказал ему: «Послушай голоса народа во всем, что они говорят тебе; ибо не тебя они отвергли, но отвергли Меня, чтоб Я не царствовал над ними» (1 Царств 8:7). Самуил предупредил народ о тяготах царской власти и о том, что они станут рабами царя, но израильтяне настаивали на своем, желая быть как другие народы, и Бог повелел Самуилу исполнить их просьбу.
У знатного человека Киса пропали ослицы, и он послал своего сына Саула искать их. Не найдя животных, Саул по совету спутника пришел к пророку Самуилу, чтобы спросить о пропаже. Бог же заранее открыл Самуилу волю о юноше, сказав: «Его помажь в царя» (1 Царств 9:16). Пророк принял Саула с честью, а наутро тайно возлил на него елей из сосуда, поцеловал и предсказал, что он будет начальствовать над народом. В подтверждение этого Саулу были даны знамения, и когда они сбылись, он стал пророчествовать. Вскоре Самуил собрал народ в Массифе, где Саул был публично поставлен царем. Его избрание окончательно утвердилось после того, как он собрал войско и нанес сокрушительное поражение аммонитянам, напавшим на жителей Галаада, после чего в Галгалах было устроено великое празднество и обновление царства.
Однако правление Саула омрачилось непослушанием. Во время тяжелой войны с филистимлянами, когда народ в страхе разбегался, Саул не дождался прихода Самуила в назначенный срок и сам дерзнул принести жертву всесожжения. Пришедший пророк огорчился и возвестил, что за это царство будет отнято у Саула и передано другому. Позже Бог через Самуила повелел Саулу полностью поразить амаликитян, предав заклятию все живое. Саул победил, но нарушил волю Господа: он пощадил царя Агага и сохранил лучших животных из стада. Когда Самуил пришел и увидел это, он разгневался и произнес: «Неужели всесожжения и жертвы столько же приятны Господу, как послушание гласу Господа? Послушание лучше жертвы и повиновение лучше тука овнов». Самуил объявил Саулу об окончательном отвержении его Богом, после чего собственноручно казнил Агага и удалился, больше никогда не встречаясь с царем до дня его смерти.
Бог повелел скорбящему Самуилу пойти и помазать нового избранника. Пророк отправился и помазал Давида. С этого момента Дух Божий почил на Давиде, а Саулом овладел дух лукавый, и юного Давида взяли ко двору, чтобы он своей игрой укрощал этот дух. Когда началась новая война с филистимлянами, из их рядов вышел великан Голиаф, наводивший ужас на все израильское войско. Давид, пришедший навестить братьев, вызвался сразиться с иноплеменником. Саул сначала не верил в успех юноши, так как тот не мог даже носить тяжелого оружия, но позволил ему идти. Давид вышел на бой и, метко пустив камень в лицо Голиафа, свалил его с ног. Затем он отрубил великану голову его же собственным мечом, одержав блистательную победу и обратив врагов в бегство.
После победы над Голиафом слава о подвиге Давида в народе стремительно разнеслась, что вызвало глубокую неприязнь царя. Саул начал завидовать ему, особенно когда услышал, как хоры дев воспевали: «Саул победил тысячи, а Давид — десятки тысяч» (1 Царств 18:7). Царь стал видеть в юноше угрозу своей власти и даже пытался убить его, бросив в него копье, но Давид уклонился. Желая погубить соперника руками врагов, Саул предложил выдать за него свою дочь, если тот убьет сто филистимлян, надеясь, что Давид погибнет в бою. Однако Давид выполнил условие и стал зятем царя, чем только усилил ненависть Саула. В это же время сын царя, Ионафан, всей душой привязался к Давиду и, узнав о намерениях отца убить друга, предупредил его и посоветовал скрыться. Когда гнев Саула стал очевиден, Ионафан подал Давиду условный знак в поле, выпустив стрелы и крикнув отроку: «Смотри, стрела впереди тебя:..скорей беги, не останавливайся» (1 Царств 20:21, 38). Поняв сигнал, Давид со слезами простился с Ионафаном и бежал, спасшись также благодаря хитрости своей жены, которая сказала посланным убийцам, что муж болен.
Скрываясь от преследования, Давид пришел в Номву к первосвященнику, где, назвавшись посланником царя, взял священные хлебы предложения и меч Голиафа. Об этом узнал Доик идумеянин и донес Саулу. Разгневанный царь приказал казнить священников за мнимый сговор с Давидом. Так как слуги царя отказались поднять руку на священнослужителей, Доик сам убил их и истребил город Номву. Давид же, узнав о трагедии, ушел в пустынные места, где собрал вокруг себя отряд людей. Саул продолжал охоту за ним, но Давид дважды проявил великодушие к своему гонителю. Однажды в пещере он мог убить зашедшего туда царя, но лишь незаметно отрезал край его одежды, чтобы доказать отсутствие злого умысла. Саул, увидев это, был тронут до слез. В другой раз Давид ночью пробрался в стан спящего Саула, взял копье и кувшин у изголовья царя, но не позволил своему спутнику убить врага, не желая поднимать руку на помазанника. Уйдя на безопасное расстояние, он укорял военачальника Саула за плохую охрану государя.
Во время скитаний Давид также столкнулся с жестокостью богача Навала, который оскорбил его послов. Давид хотел наказать его, но мудрая жена Навала, Авигея, вышла навстречу с дарами и предотвратила кровопролитие; после смерти мужа она стала женой Давида. Не видя безопасности в пределах Израиля, Давид ушел к филистимскому царю Анхусу, получив от него город Секелаг. Тем временем филистимляне собрали огромные силы против Израиля. Саул, видя угрозу и не получая ответа от Бога, в отчаянии обратился к волшебнице, чтобы вызвать дух умершего Самуила. Пророк предсказал ему поражение и скорую гибель. В битве израильтяне были разбиты и обратились в бегство. Сыновья царя, включая Ионафана, пали, а сам Саул, будучи окружен врагами, покончил с собой. Филистимляне повесили его тело на стене города, но жители Иависа, помня былые заслуги царя, пришли ночью, сняли тела Саула и его сыновей и с честью погребли их.

Вторая книга царств

[image: ]
[image: ]Смерть Авессалома (2 Царств 18:9)

Получив весть о гибели Саула и Ионафана на горе Гелвуй, Давид не возрадовался смерти своего гонителя, а погрузился в глубокую скорбь. Когда амаликитянин, принесший эту новость и царский венец, признался, что добил раненого царя по его просьбе, Давид приказал казнить его, сказав: «Кровь твоя на голове твоей, ибо твои уста свидетельствовали на тебя» (2 Царств 1:16). Оплакивая павших, Давид воспел знаменитую плачевную песнь: «Скорблю о тебе, брат мой Ионафан; ты был очень дорог для меня; любовь твоя была для меня превыше любви женской!» (2 Царств 1:26). Вскоре Давид пришел в Хеврон, где мужи Иуды помазали его на царство над своим коленом. Однако военачальник Саула, Авенир, воцарил над остальным Израилем сына Саула, Иевосфея. Началась долгая распря: «Давид все более и более усиливался, а дом Саулов более и более ослабевал» (2 Царств 3:1). В ходе этой борьбы Авенир, поссорившись с Иевосфеем, решил перейти на сторону Давида и обещал передать ему царство, но был коварно убит Иоавом, мстившим за кровь брата. Вскоре двое военачальников убили и самого Иевосфея, принеся его голову Давиду в надежде на награду, но царь, возмущенный их злодеянием, казнил убийц.
После смерти Иевосфея старейшины всех колен пришли в Хеврон и заключили завет с Давидом, помазав его царем над всем Израилем. Чтобы утвердить свою власть, Давид пошел войной на иевусеев, владевших Иерусалимом. Несмотря на неприступность крепости Сион, он взял ее, назвав «городом Давидовым», и сделал своей столицей. Царь Тирский Хирам прислал ему кедровое дерево, плотников и каменщиков, которые построили Давиду дворец. Утвердившись на престоле, Давид нанес сокрушительные поражения филистимлянам, которые пытались напасть на него в долине Рефаим. Бог даровал ему победу, сказав: «Когда услышишь шум как бы идущего по вершинам тутовых дерев, то двинься, ибо тогда пошел Господь пред тобою» (2 Царств 5:24).
Желая сделать Иерусалим духовным центром, Давид решил перенести туда Ковчег Завета. Первая попытка была омрачена трагедией: волы наклонили колесницу, и Оза, простерший руку поддержать святыню, был поражен Богом и умер. Устрашенный Давид оставил Ковчег в доме Аведдара, но, узнав, что Господь благословил этот дом, решился на вторую попытку. На этот раз Ковчег несли священники с великим торжеством, жертвами и ликованием. Сам царь, облачившись в льняной эфод, «скакал из всей силы пред Господом» (2 Царств 6:14). Его жена Мелхола, увидев это, уничижила его в сердце своем и упрекнула за поведение, недостойное царя, на что Давид ответил, что пред Господом будет играть и плясать. Утвердив святыню в новой скинии, Давид пожелал построить для Бога постоянный Храм, не желая жить в кедровом дворце, пока Ковчег находится под шатром. Однако через пророка Нафана Господь ответил, что не Давид, проливший много крови, построит Ему дом, но его потомок. При этом Бог заключил с Давидом вечный завет: «Я буду Ему Отцом, а Он будет Мне Сыном… и Я навеки утвержу престол царства Его» (2 Царств 7:14, 16).
В период своего расцвета Давид значительно расширил границы Израиля, одержав решительные победы над соседними народами. Он покорил моавитян, наложил дань на сирийцев, разбил идумеев и аммонитян, а богатую добычу, включая золотые щиты, посвятил Господу. Царь укрепил государство, организовав войско и назначив начальников и судей, чтобы творить суд и правду всему народу. Помня о завете с Ионафаном, Давид пожелал оказать милость оставшимся из дома Саула. Узнав о хромом сыне Ионафана, Мемфивосфее, царь призвал его, вернул ему все земли Саула и повелел слуге Сиве обрабатывать их для него. Самому же Мемфивосфею Давид оказал великую честь, сказав, что он всегда будет есть за царским столом, как один из сыновей царя.
Однако во время войны с аммонитянами, когда Иоав осаждал Равву, Давид впал в тяжкий грех. Прогуливаясь на кровле дворца, он увидел купающуюся Вирсавию, жену Урии Хеттеянина, и взял ее к себе. Когда она зачала, Давид попытался скрыть грех, вызвав Урию с войны, но верный воин отказался идти домой к жене, пока ковчег и войско находятся в поле. Тогда Давид написал письмо Иоаву, приказав: «Поставьте Урию там, где будет самое сильное сражение, и отступите от него, чтоб он был поражен и умер» (2 Царств 11:15). Урия погиб, и Давид взял Вирсавию в жены. Господь послал к царю пророка Нафана, который рассказал притчу о богаче, отнявшем единственную овечку у бедняка. Когда разгневанный Давид осудил богача на смерть, Нафан сказал ему: «Ты — тот человек» (2 Царств 12:7). Пророк возвестил наказание: «Не отступит меч от дома твоего во веки» (2 Царств 12:10). Давид глубоко раскаялся, сказав: «Согрешил я пред Господом» (2 Царств 12:13), и Бог простил его, но родившийся младенец умер. Позже Вирсавия родила второго сына, Соломона, которого возлюбил Господь.
Вскоре в доме Давида начались предсказанные бедствия. Старший сын царя, Амнон, воспылал страстью к своей сестре Фамари и, притворившись больным, заманил ее к себе и обесчестил. Брат Фамари, Авессалом, затаил смертельную обиду и спустя два года, устроив пир для царских сыновей, приказал своим слугам убить Амнона, когда тот напился вина. Отомстив за сестру, Авессалом бежал в Гессур, где скрывался три года, пока гнев царя не утих. Давид скорбел о сыне, и Иоав с помощью мудрой женщины из Фекои убедил царя вернуть изгнанника. Авессалом вернулся в Иерусалим, но Давид не позволил ему являться пред свое лицо, и два года сын жил в столице, не видя отца.
Авессалом, живя в Иерусалиме, хитростью завоевывал расположение израильтян. Он завел колесницы, останавливал людей у ворот, выслушивал их жалобы и говорил: «О, если бы меня поставили судьею в этой земле!» (2 Царств 15:4), тем самым «вкрадываясь в сердце израильтян» (2 Царств 15:6). Подготовив почву, он под предлогом исполнения обета отправился в Хеврон, где провозгласил себя царем. Узнав о заговоре, Давид был вынужден спешно бежать из Иерусалима, оставив дворец. Во время бегства Семей из рода Саула злословил царя и бросал в него камни, но Давид смиренно удержал своих воинов от мести, сказав: «Оставьте его, пусть злословит, ибо Господь повелел ему» (2 Царств 16:11). К заговору присоединился и мудрый советник Ахитофел, чьи советы считались как слово Божие. Однако друг Давида, Хусий, притворно перешел на сторону Авессалома и сумел разрушить коварный план Ахитофела о немедленном нападении, посоветовав подождать сбора всего ополчения. Это дало Давиду время переправиться за Иордан и собрать войска в Маханаиме, а Ахитофел, видя крах своего совета, удавился.
Решающая битва произошла в лесу Ефремовом. Отправляя войска, Давид дал строгий наказ военачальникам: «Сберегите мне отрока Авессалома» (2 Царств 18:5). Мятежники были разбиты, а сам Авессалом, спасаясь бегством на муле, запутался своими роскошными волосами в ветвях большого дуба и повис между небом и землей. Иоав, узнав об этом, не послушал приказа царя и вонзил три стрелы в сердце еще живого Авессалома. Весть о победе принесла Давиду не радость, а глубочайшее горе. Царь плакал и кричал: «Сын мой Авессалом! сын мой, сын мой Авессалом! о, кто дал бы мне умереть вместо тебя!» (2 Царств 18:33). Скорбь царя превратила победу в траур для всего войска, пока Иоав жестко не упрекнул Давида, убедив его выйти к народу, чтобы не потерять преданность слуг.
После подавления мятежа Давид вернулся в Иерусалим. Он проявил милосердие, простив Семея и приняв оправдания Мемфивосфея, которого оклеветал слуга. Однако при возвращении царя возникли споры между коленами Израиля и Иуды о первенстве, что привело к новому восстанию под предводительством Савея. Давид поручил подавление мятежа Амессаю, но Иоав, ревнуя о власти, вероломно убил соперника при встрече и сам завершил кампанию, осадив город, где укрылся Савей. Жители города, спасая себя, отрубили голову мятежнику и бросили ее Иоаву. Вскоре землю постиг трехлетний голод. Вопросив Господа, Давид узнал, что это наказание за кровожадность Саула, умертвившего гаваонитян. Чтобы искупить вину, царь выдал гаваонитянам семь потомков Саула для казни, пощадив лишь Мемфивосфея ради клятвы, данной Ионафану.
Среди благоденствия Давид, движимый тщеславием, повелел исчислить народ, несмотря на предостережения Иоава. Когда перепись была завершена, сердце царя вздрогнуло, и он осознал свой грех. Господь через пророка Гада предложил Давиду выбрать одно из трех наказаний: голод, преследование врагами или моровую язву. Давид ответил: «Пусть впаду я в руки Господа, ибо велико милосердие Его; только бы мне в руки человеческие не впасть» (2 Царств 24:14) — и избрал три дня язвы. Погибло семьдесят тысяч человек, и когда Ангел простер руку с мечом на Иерусалим, Давид взмолился: «Вот, я согрешил… а эти овцы, что сделали они?» (2 Царств 24:17). Бог повелел остановить поражение. На месте, где стоял Ангел, — гумне Орны Иевусеянина — Давид купил землю, воздвиг жертвенник и принес жертвы, после чего язва прекратилась. Это место впоследствии было определено для строительства Храма.
Когда Давид состарился, его сын Адония, возгордившись, попытался захватить власть, заручившись поддержкой Иоава и священника Авиафара. Чувствуя приближение смерти, Давид призвал Соломона и завещал ему твердо хранить заветы Господа, чтобы преуспевать во всем. Передав сыну чертежи Храма и царство, Давид почил, процарствовав над Израилем сорок лет, и был погребен в городе Давидовом.
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В последние дни жизни царя Давида его сын Адония, заручившись поддержкой военачальника Иоава и священника Авиафара, попытался захватить престол, устроив пир для своих сторонников. Узнав об этом, пророк Нафан и Вирсавия поспешили к Давиду, напомнив ему о клятве передать царство Соломону. Царь немедленно повелел священнику Садоку и пророку Нафану помазать Соломона на царство. Под звуки труб народ воскликнул: «Да живет царь Соломон!» (3 Царств 1:39), и заговор Адонии рассыпался: гости разбежались, а сам он искал спасения у жертвенника. Умирая, Давид заповедал сыну: «Будь мужествен и храни завет Господа… как написано в Законе Моисеевом» (3 Царств 2:2–3), а также поручил построить Храм. Утвердившись на престоле, Соломон казнил Адонию и Иоава, лишил священства Авиафара и покарал Семея, тем самым обезопасив свою власть от внутренних врагов.
В начале своего царствования Соломон возлюбил Господа и принес обильные жертвы в Гаваоне. Там Бог явился ему во сне, сказав: «Проси, что дать тебе» (3 Царств 3:5). Юный царь попросил не богатства или долгой жизни, а «сердце разумное, чтобы судить народ» (3 Царств 3:9). Господу было угодно это прошение, и Он даровал Соломону такую мудрость, какой не было ни до, ни после него, приложив к этому богатство и славу. Вскоре мудрость царя проявилась в суде над двумя женщинами, спорившими из-за ребенка. Соломон приказал рассечь дитя мечом, чтобы выявить истинную мать, готовую отдать ребенка сопернице ради его жизни. Народ, услышав об этом решении, убоялся царя, видя в нем мудрость Божию. При Соломоне Израиль достиг небывалого процветания: царь укрепил государство, разделив его на округа, создал мощную армию с колесницами и наладил мирные отношения с соседями. «И жили Иуда и Израиль спокойно, каждый под виноградником своим и под смоковницей своею» (3 Царств 4:25), наслаждаясь миром и изобилием.
Главным делом Соломона стало строительство Храма Господня. Заключив союз с тирским царем Хирамом, он организовал доставку кедров с Ливана и привлечение тысяч рабочих и искусных мастеров. Храм был воздвигнут на горе Мориа из тесаных камней, внутри обшит кедром и покрыт золотом. В Святая святых под крыльями громадных херувимов был установлен Ковчег Завета. Когда священники вышли из святилища, «облако наполнило дом Господень» (3 Царств 8:10), знаменуя присутствие Славы Божией. Соломон вознес молитву, прося Бога внимать мольбам, возносимым на этом месте. Господь явился ему вторично, обещая утвердить престол Давида навеки, если народ будет хранить верность, но предупредил: «Если… вы и сыновья ваши отступите от Меня… то Я истреблю Израиля… и храм сей отвергну» (3 Царств 9:6–7).
Соломон достиг вершины земного величия: он построил роскошные дворцы, создал мощный флот и вел торговлю, доставляя золото и редкие товары из дальних стран. Слава о его мудрости и богатстве распространилась повсюду, и даже царица Савская прибыла в Иерусалим, чтобы испытать его загадками. Увидев все своими глазами, она призналась: «Мне не сказали и половины того, что я нашла» (3 Царств 10:7). Однако в старости сердце царя уклонилось от Господа. Многочисленные жены-иноплеменницы склонили его к служению своим богам — Астарте, Милхому и Хамосу, и Соломон построил для них капища. Разгневанный Бог возвестил: «За то, что… ты не сохранил завета Моего… Я отторгну от тебя царство и отдам его рабу твоему» (3 Царств 11:11). В наказание Господь воздвиг против Соломона внешних врагов — Адера и Разона, а внутри страны — Иеровоама, которому пророк Ахия предсказал власть над десятью коленами.
После сорока лет правления Соломон почил, и воцарился его сын Ровоам. Народ собрался в Сихеме и просил нового царя облегчить тяжкое иго, наложенное его отцом. Но Ровоам, отвергнув совет старцев, дерзко ответил: «Отец мой наказывал вас бичами, а я буду наказывать вас скорпионами» (3 Царств 12:11). Возмущенные израильтяне воскликнули: «Какая нам часть в Давиде?.. по шатрам своим, Израиль!» (3 Царств 12:16). Десять колен отложились от дома Давидова, образовав Израильское царство, и поставили над собой царем Иеровоама. Ровоам собрал войско, чтобы вернуть власть, но пророк Самей остановил его словами Господа: «Не воюйте с братьями вашими… ибо от Меня это было» (3 Царств 12:24), и народ разошелся по домам.
Иеровоам, опасаясь, что паломничество в Иерусалим вернет сердца подданных к дому Давида, совершил роковой шаг. Он сделал двух золотых тельцов, поставил их в Вефиле и Дане и объявил: «Вот боги твои, Израиль, которые вывели тебя из земли Египетской» (3 Царств 12:28). Этот грех навлек гнев Божий. Человек Божий из Иудеи пришел в Вефиль и предрек разрушение жертвенника, что сопровождалось знамением — рука царя иссохла, а жертвенник распался. Позже пророк Ахия возвестил жене Иеровоама страшный суд: «Выметут дом Иеровоамов, как выметают сор, дочиста» (3 Царств 14:10). После смерти Иеровоама в Северном царстве началась череда смут и цареубийств: Нават был убит Ваасой, истребившим весь дом Иеровоама, затем Замврий убил сына Ваасы, но сам сгорел в царском дворце. Наконец, воцарился Амврий, построивший Самарию, а после него — его сын Ахав, превзошедший всех предшественников в нечестии.
Ахав, подстрекаемый своей женой-язычницей Иезавелью, ввел в Израиле поклонение Ваалу и преследовал пророков Господних. Тогда к царю явился пророк Илия Фесвитянин и грозно возвестил: «Жив Господь… в сии годы не будет ни росы, ни дождя, разве только по моему слову» (3 Царств 17:1). Спасаясь от гнева царя, Илия скрылся у потока Хораф, где вороны приносили ему хлеб и мясо. Когда поток высох, Бог направил его в Сарепту Сидонскую к бедной вдове. За ее веру и гостеприимство мука в кадке не истощалась и масло в кувшине не убывало во все время голода. Более того, когда сын вдовы умер, Илия по молитве воскресил его, и женщина признала в нем человека Божия.
Спустя три года Илия повелел собрать весь Израиль и пророков Ваала на гору Кармил, чтобы испытать, кто есть истинный Бог. Жрецы Ваала с утра до полудня тщетно взывали к своему идолу, но «не было ни голоса, ни ответа» (3 Царств 18:26), несмотря на их крики и самоистязания. Вечером Илия восстановил жертвенник Господень, обильно полил жертву водой и воззвал к Богу. Огонь сошел с неба, пожрав всесожжение, дрова, камни и воду. Народ пал ниц, восклицая: «Господь есть Бог!» (3 Царств 18:39). Илия казнил лжепророков у потока Киссон, а затем взошел на вершину горы и молился, пока не пошел обильный дождь, прекративший засуху.
Узнав о казни своих пророков, Иезавель поклялась убить Илию, и он бежал в пустыню, где в отчаянии просил себе смерти. Но Ангел укрепил его пищей, и он шел сорок дней до горы Хорив. Там Бог явился ему не в разрушительном ветре, землетрясении или огне, а в «веянии тихого ветра» (3 Царств 19:12), утешив пророка и дав новые повеления. Илия пошел и призвал Елисея, пахавшего поле, накинув на него свою милоть; Елисей, простившись с родными, стал его слугой и учеником.
Несмотря на чудеса, Ахав продолжал грешить. Он одержал победы над сирийцами, но пощадил их царя Венадада, нарушив волю Бога. Позже, возжелав виноградник Навуфея, он позволил Иезавели организовать убийство праведника через лжесвидетельство. Илия встретил царя на месте преступления и предрек: «На том самом месте, где собаки лизали кровь Навуфея, они полижут и твою кровь» (3 Царств 21:19); а дом его будет истреблен. В последней войне с сирийцами, несмотря на предостережение пророка Михея, Ахав вступил в бой переодетым, но случайная стрела смертельно ранила его. Царь умер, и когда мыли его колесницу, псы лизали его кровь, как и предсказывал Господь.

Четвертая книга царств
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[image: ]Илия вознесен на небо в огненной колеснице (4 Царств 2:11)

Четвертая Книга Царств начинается с завершения земного пути великого пророка Илии во времена правления царя Охозии. Когда царь заболел и послал спросить о своей судьбе у идола Веельзевула, Илия встретил посланников с грозным обличением: «Разве нет Бога в Израиле, что ты посылаешь вопрошать Веельзевула?» (4 Царств 1:3). По слову пророка, два отряда воинов, посланных схватить его, были пожраны небесным огнем, и лишь третий пятидесятник вымолил пощаду, после чего Илия лично предсказал царю скорую смерть. Вскоре после этого Господь призвал Илию к Себе. Предчувствуя разлуку, пророк пытался оставить своего ученика Елисея, но тот неотступно следовал за учителем от Галгала до Иордана. Когда они подошли к реке, Илия ударил по воде своей милотью, воды расступились, и пророки перешли посуху. На вопрос Илии о прощальном даре Елисей дерзновенно попросил: «Дух, который в тебе, пусть будет на мне вдвойне» (4 Царств 2:9). В этот момент огненная колесница с огненными конями разделила их, и Илия в вихре понесся на небо. Елисей, видя это, в отчаянии воскликнул: «Отец мой, отец мой, колесница Израиля и конница его!» (4 Царств 2:12), после чего поднял упавшую милоть учителя. Ударив ею по воде Иордана, он повторил чудо Илии, и сыны пророческие признали, что дух Илии почил на Елисее.
Служение пророка Елисея ознаменовалось множеством великих чудес, свидетельствующих о силе Божией. В Иерихоне он оздоровил воду, бросив в источник соль, сделав землю плодородной. В Вефиле, центре культа золотого тельца, он проклял насмехавшихся над ним детей, которых затем растерзали медведицы. Пророк проявлял милосердие к нуждающимся: по слову его у бедной вдовы чудесным образом умножалось масло, пока не наполнились все сосуды, что спасло ее сыновей от рабства. Особое чудо произошло в Сонаме, где Елисей сначала вымолил бездетной женщине сына, а когда ребенок умер от солнечного удара, воскресил его. Слава о пророке вышла за пределы Израиля, когда к нему прибыл сирийский военачальник Нееман, страдавший проказой. Хотя гордый сириец поначалу оскорбился приказом просто омыться в Иордане, он послушался совета слуг, окунулся семь раз и очистился. В отличие от своего алчного слуги Гиезия, который обманом выманил у исцеленного дары и был за это поражен проказой, Елисей отказался от награды, показав бескорыстие пророка Божия.
Елисей играл ключевую роль в защите Израиля во время войн с Сирией. Обладая даром прозорливости, он неоднократно предупреждал царя о вражеских засадах, спасая войско. Когда сирийцы попытались схватить самого пророка в Дофаиме, он помолился, и враги были поражены слепотой, после чего Елисей привел их прямо в Самарию, но не позволил убить, а велел накормить и отпустить. Позже, во время страшной осады Самарии царем Венададом, когда в городе начался голод, дошедший до людоедства, Елисей предсказал чудесное избавление. Господь сделал так, что сирийцам послышался шум огромного войска, и они в панике бежали, оставив богатый стан, что спасло город от смерти. Пророк также влиял на политические судьбы государств: в Дамаске он предсказал воцарение жестокого Азаила, а в Израиле послал ученика помазать на царство военачальника Ииуя. Ииуй стал орудием Божьего гнева: он истребил весь нечестивый дом Ахава, включая царя Иорама и царицу Иезавель, которую выбросили из окна, и псы съели ее тело, как предсказывал Илия. Ииуй хитростью собрал всех служителей Ваала в их капище и перебил их, уничтожив культ Ваала, однако сам не отступил от греха Иеровоама, продолжая поклоняться золотым тельцам.
После смерти Ииуя Северное царство начало клониться к упадку, хотя Господь еще являл милость. При царе Иоасе умирающий Елисей совершил свое последнее пророческое действие, велев царю стрелять из лука и бить стрелами по земле. Царь ударил лишь трижды, чем огорчил пророка, сказавшего: «Надобно было бы бить пять или шесть раз… а теперь только три раза поразишь Сириян» (4 Царств 13:19). Даже после смерти Елисея его кости сохранили чудодейственную силу: брошенный в его гробницу мертвец ожил при прикосновении к останкам пророка. Временами Израиль усиливался, как при Иеровоаме II, когда были восстановлены границы, но внешнее процветание сопровождалось внутренним разложением. Страну раздирали заговоры: цари Захария, Селлум, Факия и Факей сменяли друг друга через убийства. Народ погряз в роскоши, разврате и идолопоклонстве, о чем грозно предупреждали пророки Амос и Осия, но их призывы к покаянию были отвергнуты.
Конец Израильского царства наступил при царе Осии. Ассирийский царь Салманассар, узнав о заговоре Осии с Египтом, осадил Самарию. Спустя три года, в 722 году до Рождества Христова, Самария пала. Священный текст объясняет эту катастрофу тем, что «сыны Израилевы стали грешить пред Господом… и служили идолам… и ожесточили выю свою» (4 Царств 17:7, 12, 14). Ассирийцы угнали израильтян в плен, рассеяв их по своим владениям, а на их место переселили язычников из Вавилона и других городов. Эти переселенцы, страдая от нападения львов на опустевшей земле, попросили прислать им израильского священника. Так возник смешанный народ — самаряне, которые научились чтить Господа, но одновременно продолжали служить и своим идолам, соединяя истинную веру с язычеством.
История Иудейского царства после разделения единой державы представляла собой череду взлетов и падений, где периоды благочестия сменялись временами отступничества. Престол Давида занимали разные правители: некоторые, как Иоас, Амасия и Озия, начинали с того, что «делали угодное в очах Господних» (4 Царств 12:2, 14:3, 15:3, 15:34), но не всегда сохраняли верность до конца, другие же, подобно нечестивому Ахазу, впадали в грубое идолопоклонство, проводя сыновей через огонь и закрывая Храм. Подлинное возрождение веры наступило с воцарением Езекии, который «прилепился к Господу» (4 Царств 18:6) и во всем подражал праотцу Давиду. Он совершил масштабную религиозную реформу: отворил и очистил Храм, восстановил богослужение и левитские череды, уничтожил языческие высоты и даже разбил медного змея Моисеева, ставшего объектом суеверного поклонения. Езекия призвал весь народ, включая остаток израильтян, торжественно отпраздновать Пасху, после чего воодушевленный народ сокрушил идолов по всей земле.
Правление Езекии было ознаменовано величайшим проявлением Божественной защиты. Когда могущественный ассирийский царь Сеннахирим вторгся в Иудею и через своих послов хулил Бога Живого, утверждая, что Иерусалим не устоит, Езекия обратился с пламенной молитвой в Храме. Пророк Исаия передал царю ответ Господа: «Не войдет он в сей город… Я буду охранять город сей, чтобы спасти его» (4 Царств 19:32, 34). В ту же ночь Ангел Господень поразил в стане ассирийском сто восемьдесят пять тысяч воинов, и гордый завоеватель с позором бежал в Ниневию. Вскоре после этого Езекия смертельно заболел, но по его слезной молитве Бог через Исаию даровал ему исцеление и продлил жизнь на пятнадцать лет. В знамение этого солнечная тень на ступенях чудесным образом воротилась назад на десять ступеней. Однако, когда Езекия показал свои сокровища вавилонским послам, пророк Исаия предрек, что все эти богатства и даже потомки царя будут унесены в Вавилонский плен.
После смерти праведного Езекии наступил мрачный период религиозного упадка при его сыне Манассии. Вступив на престол двенадцати лет, он «снова устроил высоты» (4 Царств 21:3) и воздвиг жертвенники Ваалу и всему воинству небесному прямо в доме Господнем. Манассия ввел народ в заблуждение, так что они «поступали хуже тех народов, которых истребил Господь» (4 Царств 21:9), и наполнил Иерусалим невинной кровью. Его сын Амон продолжил путь отца, но вскоре был убит. Ситуация кардинально изменилась при воцарении благочестивого Иосии. Во время ремонта Храма первосвященник Хелкия нашел забытую Книгу Закона. Услышав слова Закона и страшные угрозы за его нарушение, Иосия разодрал одежды и немедленно приступил к искоренению язычества. Он заключил завет с Господом, истребил идолов, уничтожил древний жертвенник в Вефиле и совершил Пасху столь торжественно, что «не было такой Пасхи… во все дни царей Израилевых и царей Иудейских» (4 Царств 23:22). Однако жизнь этого праведного царя оборвалась трагически: он вышел сразиться с египетским фараоном Нехао при Мегиддоне и был смертельно ранен.
После гибели Иосии Иудейское царство стремительно приближалось к своему концу. На престоле сменялись слабые правители: Иоахаз был пленен фараоном, а его брат Иоаким и сын Иехония «делали неугодное в очах Господних» (4 Царств 23:32, 23:37, 24:9), становясь данниками то Египта, то набирающего силу Вавилона. При Иоакиме царь вавилонский Навуходоносор впервые подошел к Иерусалиму, наложил дань и увел в плен отборных юношей из знатных родов, среди которых был и пророк Даниил. Вскоре после короткого правления Иехонии, который сдался врагу, Навуходоносор вывез в Вавилон все сокровища Храма и дворца, а также тысячи знатных людей, воинов и ремесленников, оставив в стране лишь бедный народ.
Последним царем Иудеи стал Седекия, дядя Иехонии, давший клятву верности Вавилону, но вскоре нарушивший ее и поднявший восстание. В ответ Навуходоносор в девятый год правления Седекии осадил Иерусалим. Осада длилась полтора года, в городе начался страшный голод, и, наконец, стены были проломлены. Седекия пытался бежать, но был схвачен и приведен на суд в Ривлу. На его глазах закололи его сыновей, самого же царя ослепили, заковали в медные кандалы и отвели в Вавилон, где он и умер. В 586 году до Рождества Христова начальник телохранителей Навузардан сжег дом Господень, царский дворец и все дома в Иерусалиме, а стены города разрушил до основания. Народ был уведен в Великое пленение. Книга заканчивается кратким эпилогом надежды: спустя тридцать семь лет плена вавилонский царь Евилмеродах оказал милость пленному царю Иехонии, вывел его из темницы и «говорил с ним дружелюбно» (4 Царств 25:28), давая ему содержание во все дни его жизни.

Первая, вторая книги Паралипоме́нон
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Повествование Книг Паралипоменон открывается грандиозной генеалогической картиной, которая служит фундаментальным введением во всю последующую священную историю. Летописец начинает свой рассказ с самых истоков человечества, упоминая Адама, и проводит родословную линию через патриархов вплоть до двенадцати сыновей Иакова. Эти подробные списки не являются просто перечислением имен; в контексте книги эти генеалогии служат своего рода историческими вехами, которые соединяют воедино разрозненные эпохи и доводят линии родов от глубокой древности вплоть до периода возвращения израильтян из Вавилонского плена, показывая непрерывность народа Завета.
Среди перечисления потомков двенадцати колен Израилевых автор делает особый акцент на трех ключевых родах, имеющих определяющее значение для теократической истории. Особое внимание уделяется колену Иудину, из которого произошла царская династия и сам Давид, а также колену Левия, которому было поручено священство и служение при святилище. Летописец тщательно перечисляет тех левитов, кого впоследствии Давид поставит «воспевать Богу на флейтах и арфах» (1 Паралипоменон 16:42), и тех, кто будет назначен для непосредственного служения при Храме. Также выделяется колено Вениамина, что важно для связи с первым царем Саулом и географической близостью к Иерусалиму.
Историческая часть повествования начинается не с рождения Давида, а сразу с драматического завершения эпохи Саула. Автор намеренно опускает долгую и печальную историю гонений Саула на Давида, описанную в Книгах Царств, и сосредоточивается на финале правления первого царя. Рассказ о смерти Саула и его сыновей на горе Гелвуйской служит прологом к установлению новой династии. Писатель подчеркивает, что падение Саула произошло из-за его неверности Богу, и именно это событие открыло путь для передачи царства «Давиду, сыну Иессееву» (1 Паралипоменон 10:14).
После гибели Саула летопись переходит к ключевому моменту — воцарению Давида. Здесь также опускается семилетнее правление Давида только над коленом Иудиным в Хевроне; вместо этого летописец сразу представляет Давида как царя, избранного и признанного всем народом. В Хевроне собираются старейшины всех колен Израилевых, чтобы помазать его на царство над всей страной, исполняя слово Господне, сказанное через Самуила. Это событие становится символом единства народа под властью Божьего избранника.
Утвердившись на престоле, Давид совершает свое первое и важнейшее стратегическое деяние — завоевание крепости Сион, которая находилась во власти иевусеев. Взятие Иерусалима становится поворотным моментом в истории, так как именно этот город, названный городом Давидовым, станет духовным и политическим центром царства. Утверждение Давида в крепости Сион и его последующее преуспевание объясняется не только его военной доблестью, но и божественным благоволением, ибо, как отмечает священный текст, «Давид преуспевал и возвышался, и Господь Саваоф был с ним» (1 Паралипоменон 11:9).
Центральное место в повествовании о царствовании Давида летописец отводит не политическим интригам, а его ревностной заботе о святыне — Ковчеге Завета. Одним из первых и важнейших деяний царя становится торжественное перенесение Ковчега из Кириафиарима на гору Сион. Это событие описывается как великое общенародное празднество, сопровождаемое ликованием, музыкой и песнопениями. Специально по этому случаю Давидом был составлен благодарственный псалом, который приводится в тексте (1 Паралипоменон 16), знаменуя собой начало организованного богослужения в Иерусалиме. Характерной особенностью Книг Паралипоменон является то, что автор намеренно опускает мрачные страницы личной жизни царя, такие как история грехопадения с Вирсавией, присутствующая в Книгах Царств. Внимание священного писателя всецело сосредоточено на духовных деяниях Давида и его роли как организатора культа Единого Бога.
Утвердив Ковчег в скинии, Давид исполняется желанием построить для него постоянный и величественный Дом — Храм Господень. Однако через пророка Нафана Бог открывает царю Свою волю, запрещая ему лично осуществлять это строительство. Причиной отказа служит то, что Давид вел много войн и был «мужем крови». Тем не менее этот запрет сопровождается величайшим мессианским обетованием. Господь через пророка возвещает, что Храм построит сын Давида, чье царство будет мирным. Более того, Бог дает пророчество, выходящее за рамки земной истории: «Я восставлю после тебя семя твое… и упрочу царство его во веки» (1 Паралипоменон 17:11–12). Именно в этом контексте звучат слова, имеющие глубокий духовный смысл: «Я буду ему отцом, и он будет Мне сыном» (1 Паралипоменон 17:13), — указывающие не только на Соломона, но и на будущего Мессию. На фоне этих духовных откровений летопись кратко упоминает о войнах Давида с филистимлянами, аммонитянами и другими народами, которые служили укреплению безопасности государства.
Единственным личным грехом Давида, на котором подробно останавливается летописец, становится горделивое исчисление народа. Это событие включено в повествование не для осуждения царя, а потому, что оно имеет прямую связь с историей Храма. Последовавшие за переписью кара Божия и раскаяние Давида приводят его на гумно Орны Иевусеянина. Именно здесь, после прекращения поражения народа, Давид приобретает землю и воздвигает жертвенник. Это место, освященное божественным прощением и принятием жертвы, было определено как площадка для будущего дома Господня, став священным центром для последующих поколений.
Понимая, что сам он не увидит завершения строительства, Давид посвящает последние годы жизни масштабным приготовлениям к этому великому делу. Автор Паралипоменон с особой тщательностью описывает, как царь заготавливал золото, серебро, медь, железо и кедровое дерево в огромных количествах. Однако еще более важной стала проведенная Давидом организационная реформа богослужения, которой посвящены последние семь глав первой книги. Давид, выступая как новый Моисей, разделил священников и левитов на череды (смены), четко определив их обязанности. Он впервые ввел устав храмового пения и музыки, назначив левитов, чтобы они «воспевали Богу на флейтах и арфах», а также определил привратников для охраны святилища. Повествование завершается тем, что престарелый царь созывает народное собрание, передает своему сыну Соломону чертежи всех построек и священных предметов, завещая ему быть твердым и мужественным в исполнении Божьего дела. История заканчивается мирной кончиной Давида, «насыщенного днями, богатством и славою» (1 Паралипоменон 29:28), и воцарением Соломона.
Повествование Второй книги Паралипоменон начинается с утверждения Соломона на престоле и его знаменитого ночного видения в Гаваоне. Когда Бог является молодому царю и предлагает просить всего, чего тот пожелает, Соломон не ищет ни богатства, ни смерти врагов, но молит о даровании ему «премудрости и знания» (2 Паралипоменон 1:10), чтобы справедливо управлять многочисленным народом Божьим. Этот выбор угоден Богу, Который дарует ему не только мудрость, но и такое «богатство, и имущество, и славу» (2 Паралипоменон 1:12), каких не имел ни один царь до него. Однако, несмотря на описание великолепия царского двора, колесниц и всадников, летописец делает главный акцент на том, что эти ресурсы даны Соломону прежде всего для реализации величайшего проекта его отца — строительства дома Господня.
Процесс возведения Иерусалимского храма описывается с исключительной тщательностью и торжественностью. Соломон заключает союз с Хирамом, царем Тирским, который присылает ему кедровый лес с Ливана и искусных мастеров, умеющих работать с золотом, серебром и пурпуром. Строительство ведется на горе Мориа, и священный текст подробно перечисляет, как стены Храма покрываются лучшим золотом и украшаются драгоценными камнями, создавая образ небесного великолепия на земле. Кульминацией всех трудов становится день освящения Храма. Священники и левиты торжественно переносят Ковчег Завета на его постоянное место во Святая святых, под крылья херувимов. В тот момент, когда хор левитов и трубящие священники сливаются в едином славословии, «дом наполнился облаком славы Господней» (2 Паралипоменон 5:13), свидетельствуя о присутствии Бога.
Центральным моментом освящения становится коленопреклоненная молитва Соломона перед лицом всего собрания Израильского. Царь исповедует, что «небо и небеса небес не вмещают» (2 Паралипоменон 6:18) Бога, тем менее этот рукотворный храм, но просит, чтобы очи Господа были отверсты на это место день и ночь. Соломон молит о том, чтобы Бог слышал и прощал каждого — будь то израильтянин или иноземец, — кто в скорби, плену или болезни обратится с молитвой к этому Храму. Ответом на это моление становится сверхъестественное знамение: «…огонь сошел с неба и поглотил всесожжение и жертвы, и слава Господня наполнила дом» (2 Паралипоменон 7:1), подтверждая, что Бог избрал и освятил этот дом.
Завершается история Соломона описанием небывалого расцвета его царства. Слава о его мудрости и богатстве распространяется столь широко, что царица Савская предпринимает далекое путешествие, чтобы испытать его загадками. Увидев устройство его дома, пищу за столом и, главное, его шествие в дом Господень, она признает, что реальность превзошла молву, и благословляет Бога Израилева. Летописец завершает повествование упоминанием о смерти Соломона после сорока лет правления, намеренно опуская, в отличие от Третьей книги Царств, историю о его женах-язычницах и уклонении в идолопоклонство. Для автора Паралипоменон Соломон остается в памяти прежде всего как мудрый правитель и строитель Храма, исполнивший волю своего отца Давида и Завет с Богом.
После смерти Соломона наступает драматический момент в истории народа Божия: при воцарении его сына Ровоама единое государство раскалывается. Характерной особенностью повествования Паралипоменон является то, что священный автор сознательно игнорирует политическую историю отколовшегося Северного царства (Израиля), упоминая его царей лишь в связи с их взаимодействием с Иудеей. Все внимание летописца сосредоточивается исключительно на Южном царстве, поскольку именно там, в Иерусалиме, сохранились истинный Храм и легитимная династия Давида. Этот духовный приоритет подчеркивается описанием массового переселения: когда северный царь Иеровоам ввел культ золотых тельцов и изгнал служителей Ягве, священники и левиты со всех пределов Израиля, а вслед за ними и благочестивые люди, «расположившие сердце свое, чтобы взыскать Господа» (2 Паралипоменон 11:16), покинули свои дома и перешли к Ровоаму в Иерусалим, духовно укрепив Иудею.
Дальнейшая история преемников Ровоама излагается через призму их отношения к истинному богопочитанию. Первым великим реформатором выступает царь Аса, который «делал доброе и праведное в очах Господа» (2 Паралипоменон 14:2). Он начал решительную борьбу с идолопоклонством, уничтожая чужеземные жертвенники и высоты, и вступил в завет с Богом, обязав народ взыскать Господа от всего сердца. Его дело продолжил и углубил сын Иосафат. Он не только заботился о внешней обороне, но и организовал масштабное духовное просвещение народа: по его приказу князья, левиты и священники обходили города Иудеи, имея при себе Книгу Закона Господня, и учили народ. Летопись особо отмечает, что военные победы Иосафата, например над коалицией моавитян и аммонитян, были одержаны не силой оружия, а благодаря молитве, посту и упованию на Бога, когда перед войском шли певцы и славили святыню Господню.
Однако за периодом реформ последовало время мрачного отступничества и нестабильности, вызванное династическим браком с нечестивым домом Ахава. Царь Иорам и его сын Охозия отступили от путей Давидовых, что привело к трагедии: после гибели Охозии власть узурпировала его мать Гофолия. В безумной жажде власти она истребила почти все царское племя дома Иудина, пытаясь прервать линию Давида. Лишь младенец Иоас был чудесным образом спасен и скрыт в доме Божием. Спустя шесть лет первосвященник Иодай совершил переворот, помазал Иоаса на царство и восстановил законную власть. Под руководством мудрого наставника Иоас «делал угодное в очах Господа» (2 Паралипоменон 24:2, 29:2): он организовал сбор средств и провел масштабный ремонт Храма, обновив его служение. Но конец его правления был печален: после смерти Иодая царь подпал под влияние развращенных князей, уклонился в идолопоклонство и даже приказал убить обличавшего его пророка Захарию, сына своего благодетеля, во дворе Храма Господня.
Сменивший его царь Озия прославился как мощный правитель: он успешно воевал с филистимлянами и аравитянами, строил башни, развивал земледелие и оснастил армию новейшим оружием. Но, как отмечает летописец, «когда он сделался силен, возгордилось сердце его на погибель его» (2 Паралипоменон 26:16). Озия дерзнул войти в Храм, чтобы воскурить фимиам на алтаре, присвоив себе священническую функцию. Несмотря на сопротивление священников, он не отступил, за что был мгновенно поражен проказой, явившейся на его челе, и остался прокаженным до дня смерти, живя в отдельном доме. После благочестивого, но кратко описанного правления его сына Иоафама к власти пришел нечестивый Ахаз. При нем отступничество достигло критической точки: он не только делал литые статуи ваалов и проводил сыновей через огонь, но и совершил неслыханное кощунство — закрыл двери Притвора, погасил светильники и прекратил курение фимиама, фактически упразднив служение в доме Господнем и наполнив Иерусалим языческими алтарями.
Правление Езекии становится одним из кульминационных моментов в повествовании Паралипоменон, знаменуя собой эпоху великого духовного возрождения после мрачного периода отступничества. Едва вступив на престол, в первый же месяц первого года своего царствования, Езекия «отворил двери дома Господня и возобновил их» (2 Паралипоменон 29:3), отменив нечестивые указы своего отца Ахаза. Царь собрал священников и левитов, призвав их освятиться и вынести нечистоту из святилища, ибо, как он провозгласил, «теперь у меня на сердце — заключить завет с Господом» (2 Паралипоменон 29:10). Восстановление истинного богопочитания сопровождалось торжественным возобновлением храмового служения: Езекия восстановил череды священников и левитов и, что особенно подчеркивает летописец, возродил музыкальное славословие «по уставу Давида и Гада прозорливца» (2 Паралипоменон 29:25), когда левиты воспевали хвалу словами Давида и Асафа. Вершиной его реформ стала организация грандиозной Пасхи. Царь не ограничился пределами Иудеи, но разослал гонцов с письмами даже к остаткам северных колен — Ефрему и Манассии, призывая их «обратиться к Господу» (2 Паралипоменон 30:6). Хотя многие высмеяли гонцов, немало людей смирились и пришли в Иерусалим. Праздник был столь величественным и радостным, что «со времен Соломона… не бывало такого веселья в Иерусалиме» (2 Паралипоменон 30:26). Это духовное единство стало залогом и политического спасения: когда ассирийский царь Сеннахирим вторгся в Иудею и хулил Бога Живого, Езекия вместе с пророком Исаией возопили в молитве к небу. Господь услышал их и послал Ангела, который истребил всех храбрых в стане ассирийском, спасая Иерусалим не силой оружия, а силой веры.
История сына Езекии, Манассии, в Книгах Паралипоменон излагается с уникальной особенностью, отсутствующей в Книгах Царств. Летописец не скрывает, что Манассия в начале своего правления творил великое зло, восстановив высоты и поставив идолов даже в доме Господнем. Однако автор приводит важнейшее богословское дополнение: рассказ о наказании и покаянии. Когда Господь навел на Иудею военачальников царя Ассирийского, они заковали Манассию в кандалы и увезли в Вавилон. Именно там, в тесноте плена, произошло преображение царя: он «смирился пред Богом отцов своих и помолился Ему» (2 Паралипоменон 33:12). Эта знаменитая «Молитва Манассии» стала образцом глубокого сокрушения. Бог услышал его мольбу и возвратил его в Иерусалим на царство. Познав, что «Господь есть Бог» (2 Паралипоменон 33:13), Манассия после возвращения пытался исправить содеянное: он низверг чужеземных богов и идола из дома Господня, восстановил жертвенник и повелел Иудеям служить Богу Израилеву, являя пример того, что искреннее покаяние возможно даже для великого грешника.
Последняя мощная волна религиозного обновления связана с именем благочестивого царя Иосии. Еще в юности он начал очищать Иудею и Иерусалим от идолов, а затем приступил к капитальному ремонту Храма. Во время этих работ первосвященник Хелкия нашел «Книгу Закона Господня, данную рукою Моисея» (2 Паралипоменон 34:14). Когда слова этого забытого закона были прочитаны царю, Иосия в трепете разодрал свои одежды, осознав глубину отступничества отцов. Это открытие привело к торжественному возобновлению завета: царь и весь народ обязались следовать Господу и соблюдать Его заповеди. Кульминацией реформ Иосии стало совершение Пасхи, которая по своей организации и святости превзошла все предыдущие празднования. Летописец отмечает, что «не была совершаема такая пасха у Израиля от дней Самуила пророка» (2 Паралипоменон 35:18), ибо священники и левиты стояли на своих местах и все было сделано «как написано в Книге Моисея» (2 Паралипоменон 35:12). Однако жизнь этого праведного царя оборвалась трагически: вопреки предостережению, он вмешался в войну между Египтом и Вавилоном. Выйдя навстречу египетскому фараону Нехао, который не желал войны с Иудеей, Иосия был смертельно ранен стрелками и умер, оплакиваемый всем народом и пророком Иеремией.
Историческое повествование Книг Паралипоменон завершается трагическим обзором правления последних царей Иудеи, которые стремительно вели страну к катастрофе. После смерти Иосии на престоле сменяли друг друга его потомки, но каждый из них «творил зло в очах Господа» (2 Паралипоменон 36:5, 9, 12), пренебрегая заветом и оскверняя Храм мерзостями. Несмотря на глубокое падение народа, Бог, «жалея народ Свой и жилище Свое» (2 Паралипоменон 36:15), непрестанно посылал к ним Своих вестников. Однако реакция правителей и толпы была неизменной: они «издевались над посланными от Бога и пренебрегали словами Его» (2 Паралипоменон 36:16), не слушая обличений пророка Иеремии. Это духовное упорство продолжалось до тех пор, пока «гнев Господа не сошел на народ Его, так что не было более исцеления» (2 Паралипоменон 36:16). Исполнением этого гнева стало нашествие халдеев под предводительством царя Вавилонского. Летописец рисует страшную картину падения Иерусалима: враги не пощадили ни юношей, ни старцев, устроив резню даже в святилище. Финальным аккордом катастрофы стало полное уничтожение города: халдеи «сожгли дом Божий и разрушили стену Иерусалима» (2 Паралипоменон 36:19, 4 Царств 25:9–10 — в тексте Книги 1-й Ездры это описание относится к событиям 4-й Царств / Паралипоменон), уничтожили все дворцы и драгоценные сосуды, а уцелевший народ увели в Вавилонский плен.
Однако автор Паралипоменон видит в этом событии не просто военное поражение, а исполнение высшего замысла и пророчества Иеремии. Он указывает на глубокую богословскую причину семидесятилетнего плена: это время было необходимо для того, чтобы земля, оскверненная многовековым грехом, могла очиститься и отдохнуть. «Доколе земля не отпраздновала суббот своих» (2 Паралипоменон 36:21) пишет летописец, она находилась в запустении, восполняя те священные годы покоя, которых ее лишали нечестивые жители.
Книга, однако, не заканчивается безнадежностью изгнания. Последние стихи Паралипоменон совершают резкий исторический скачок к первому году правления персидского царя Кира, знаменуя конец плена и начало новой эпохи. «Возбудил Господь дух Кира» (2 Паралипоменон 36:22 и Ездры 1:1), и языческий владыка издал исторический указ, текст которого приводится в эпилоге. В этом эдикте Кир объявляет, что Всевышний повелел ему построить «Дом в Иерусалиме, что в Иудее» (2 Паралипоменон 36:23 и Ездры 1:2). Повествование обрывается на высокой ноте призыва и надежды, обращенного ко всем изгнанникам: «Кто есть из вас — из всего народа Его? Да будет Господь Бог его с ним, и пусть он идет!» (2 Паралипоменон 36:23 и Ездры 1:3). Эти слова, открывающие путь к возвращению и восстановлению Храма, служат мостом к следующим историческим Книгам Ездры и Неемии.

Первая книга Е́здры
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Повествование начинается с великого исторического перелома, ознаменовавшего окончание семидесятилетнего периода гнева Божия и Вавилонского плена. В первый год царствования персидского царя Кира (538 год до н. э.) исполнилось слово Господне, сказанное через пророка Иеремию: Бог «возбудил дух Кира» (Ездры 1:1), побудив его издать знаменитый указ об освобождении иудеев. В этом документе языческий правитель признал власть Единого Бога, заявив: «Все царства земли дал мне Господь Бог небесный, и Он повелел мне построить Ему дом в Иерусалиме, что в Иудее» (Ездры 1:2). Кир не только разрешил пленникам вернуться на родину, но и проявил царскую щедрость, вернув священные сосуды дома Господня, некогда похищенные Навуходоносором, — тысячи золотых и серебряных предметов были переданы князю Шешбацару для восстановления богослужения.
На призыв вернуться откликнулись те, «чей дух возбудил Бог» (Ездры 1:5): главы поколений Иуды и Вениамина, священники и левиты. Во главе этого великого исхода встали Зоровавель, потомок царя Давида, и первосвященник Иисус, сын Иоседеков. Масштаб возвращения был внушительным: согласно списку, в Иерусалим и Иудею отправились 42 360 человек, не считая 7 337 рабов и рабынь, а также 200 певцов и певиц. Караван сопровождали сотни коней, мулов и верблюдов, что свидетельствовало о том, что народ возвращался не с пустыми руками, поддерживаемый дарами тех, кто остался в Вавилоне.
Вернувшись на землю отцов, репатрианты первым делом позаботились о восстановлении духовной жизни, даже прежде, чем были возведены стены Храма. В седьмой месяц, собравшись в Иерусалиме «как один человек» (Ездры 3:1), Зоровавель и Иисус соорудили жертвенник Богу Израилеву, чтобы возносить на нем всесожжения, «как написано в законе Моисея, человека Божия» (Ездры 3:2). Был торжественно отпразднован праздник Кущей, и с этого момента возобновилось ежедневное служение, хотя фундамент самого Храма еще не был заложен. Для строительства, как и во времена Соломона, наняли каменотесов и плотников, а кедровый лес доставляли морем из Ливана, расплачиваясь с сидонянами и тирянами пищей и маслом.
Кульминацией начального этапа стало торжественное основание Второго Храма во второй год после возвращения. Это было торжественное событие: священники в облачениях с трубами и левиты с кимвалами славили Господа по уставу Давида, воспевая: «…ибо Он благ, ибо вовек милость Его к Израилю» (Ездры 3:11). Однако реакция народа была смешанной и глубоко эмоциональной. В то время как молодежь и многие из народа громогласно восклицали от радости, многие священники, левиты и главы поколений — старцы, которые видели прежний, величественный Храм Соломона, — «плакали громким голосом» (Ездры 3:12), видя скромные размеры нового основания. Шум радости и плач смешались так, что «народ не мог распознать восклицаний радости от воплей плача народного» (Ездры 3:13).
Восстановление святыни не осталось незамеченным соседними народами, которых священный текст называет «врагами Иуды и Вениамина» (Ездры 4:1). Самаряне — потомки переселенцев, смешавшиеся с оставшимся местным населением, — пришли к Зоровавелю с предложением: «…будем строить с вами, потому что мы, как и вы, прибегаем к Богу вашему…» (Ездры 4:2). Однако вожди иудейские, опасаясь религиозного синкретизма и осквернения чистоты веры, ответили решительным отказом: «Не строить вам вместе с нами дом нашему Богу; мы одни будем строить Господу» (Ездры 4:3). Этот отказ превратил соседей в ожесточенных противников, которые стали «ослаблять руки народа Иудейского и препятствовать ему в строении» (Ездры 4:4).
Конфликт перерос в политическую плоскость: враги нанимали советников для интриг при персидском дворе и писали клеветнические письма царям, от Камбиза до Артаксеркса. В своих доносах они называли Иерусалим «городом мятежным и злым» (Ездры 4:12), предупреждая царя, что если город будет отстроен, то иудеи перестанут платить подати и пошлины и царской казне будет нанесен ущерб. Ссылаясь на летописи, они утверждали, что этот город издревле был причиной восстаний. Вняв этим обвинениям, персидская власть приказала остановить работы. Самаряне и их союзники немедленно отправились в Иерусалим и «сильною вооруженною рукою» (Ездры 4:23) заставили иудеев прекратить строительство. Так, из-за внешнего давления и внутренних страхов, дом Божий оставался в запустении долгие годы, вплоть до второго года царствования Дария Персидского.
Период застоя и уныния закончился во второй год правления царя Дария Гистаспа (около 520 года до н. э.). Духовное пробуждение народа началось благодаря пламенной проповеди пророков Аггея и Захарии, которые говорили иудеям «именем Бога Израилева» (Ездры 5:1). Вдохновленные их словами, Зоровавель и Иисус, сын Иоседеков, вновь приступили к строительству дома Божия, преодолев страх и апатию. Однако возобновление работ не осталось без внимания персидских властей: Фафнай, заевфратский областеначальник, прибыл в Иерусалим с вопросом: «Кто дал вам разрешение строить дом сей?» (Ездры 5:3). Но, как отмечает священный историк, «око Бога их было над старейшинами Иудейскими» (Ездры 5:5), и работы не прекращались даже во время официального разбирательства и переписки с царем.
В ответ на запрос Фафная царь Дарий повелел искать документы в архивах. В Экбатане был найден свиток с древним указом Кира. Дарий не только подтвердил законность строительства, но и издал новый, еще более благоприятный указ. Он грозно повелел врагам иудеев: «Оставьте работы при доме Божием… пусть строят дом Божий на своем месте» (Ездры 6:7). Более того, царь распорядился покрывать издержки строительства «из имущества царского» (Ездры 6:8), то есть из податей, собираемых в Заречье, и регулярно выдавать священникам все необходимое для жертвоприношений, чтобы они «молились о жизни царя и сыновей его» (Ездры 6:10). Благодаря такой поддержке и пророческому наставлению дом Божий был окончен в третий день месяца Адара, в шестой год царствования Дария (515 г. до н. э.). Вскоре после торжественного освящения сыны Израиля радостно отпраздновали Пасху, ибо Господь «обратил к ним сердце царя Ассирийского» (Ездры 6:22), укрепив их руки для завершения святого дела.
После событий, связанных с освящением Храма, в повествовании следует значительный временной разрыв — проходит около 57 лет. История возобновляется в седьмой год царствования Артаксеркса (458 год до н. э.) с появлением новой ключевой фигуры — Ездры. Он был не только потомком первосвященника Хелкии, но и «книжником, сведущим в законе Моисеевом» (Ездры 7:6). В сердце своем Ездра «расположил… изучать закон Господень и исполнять его, и учить в Израиле закону и правде» (Ездры 7:10). Царь Артаксеркс, благоволивший ему, издал указ, наделявший Ездру исключительными полномочиями: ему поручалось поставить правителей и судей, знающих законы Бога, а всех, кто закона не знает, — учить. Кроме того, царь и его советники пожертвовали обильное количество серебра и золота для украшения дома Господня.
Ездра собрал желающих вернуться на родину у реки Агавы. Здесь он столкнулся с трудностью: предстоял долгий и опасный путь с женщинами, детьми и большими сокровищами, но просить у царя войско для охраны Ездра постыдился. Ранее он засвидетельствовал царю: «Рука Бога нашего для всех прибегающих к Нему есть благодеющая» (Ездры 8:22), и просьба о конвое могла бы показаться маловерием. Поэтому у реки был объявлен пост, чтобы «смириться пред лицем Бога» (Ездры 8:21) и вымолить благополучный путь. Господь услышал эту молитву: рука Божия спасала их от врагов и подстерегающих на пути опасностей. Спустя четыре месяца караван благополучно прибыл в Иерусалим, где привезенные сокровища были взвешены и сданы в дом Божий, а царские повеления переданы сатрапам.
По прибытии в Иерусалим Ездра столкнулся с тяжелым нравственным кризисом, который угрожал самому существованию общины как народа Завета. К нему приступили начальствующие с печальной вестью: народ Израилев и даже священники и левиты не отделились от иноземных народов и их мерзостей. «Семя святое смешалось с народами иноплеменными» (Ездры 9:2) — говорилось в докладе, причем «рука знатнейших и главнейших была в сем беззаконии первою» (Ездры 9:2). Эти смешанные браки грозили возвращением язычества и идолопоклонства, за которые народ ранее и был отправлен в плен.
Реакция Ездры была поражающей: услышав это слово, он разодрал нижнюю и верхнюю одежду свою, рвал волосы на голове и на бороде и сидел в оцепенении до вечернего жертвоприношения. Во время вечерней жертвы он пал на колени и, простирая руки к Господу, произнес глубокую покаянную молитву: «Боже мой! стыжусь и боюсь поднять лице мое к Тебе… потому что беззакония наши стали выше головы» (Ездры 9:6). Пока он молился и плакал, повергаясь перед домом Божиим, к нему собралось «весьма большое собрание» (Ездры 10:1), и народ тоже громко плакал. Тогда один из присутствующих, Шехания, предложил заключить завет с Богом и, по совету Ездры и закону, удалить незаконных жен и детей, рожденных от них. Было созвано всенародное собрание, на которое под страхом лишения имущества обязаны были явиться все. Сидя на площади под проливным дождем, дрожа от холода и страха, народ согласился на это тяжелое, но необходимое очищение. Книга завершается списком тех, кто принес повинную жертву и расстался с иноплеменными женами, утверждая тем самым чистоту веры и верность Богу.

Книга Нееми́и
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[image: ]Неемия тайно осматривает руины стен Иерусалима (Неемия 2:13)

История берет свое начало в 445 году до н. э., в городе Сузы, где располагалась зимняя резиденция персидского царя. При дворе Артаксеркса I служил доверенный человек — иудей Неемия, занимавший высокий пост царского виночерпия. Однажды к нему прибыл его брат Ханани вместе с другими иудеями и принес трагические вести с родины. Они рассказали, что, несмотря на деятельность Ездры, Иерусалим все еще пребывает в великом бедствии: городские стены разрушены до основания, а ворота сожжены огнем, что оставляет город беззащитным и в унижении. Эти слова глубоко потрясли Неемию. Услышав их, он сел, и заплакал, и много дней печалился, постился и молился Богу Небесному, прося возможности исправить положение своего народа.
Глубокая скорбь Неемии не могла остаться незамеченной при дворе. Когда он подавал вино, Артаксеркс, который любил и доверял своему слуге, увидел перемену в его состоянии и спросил: «Отчего лице у тебя печально, ведь ты не болен?» (Неемии 2:2). Неемия, испугавшись, но решившись открыться, поведал царю о разрушенном городе, где находятся гробы его отцов. Обретя благоволение в глазах правителя, он высказал смелую просьбу: «Если царю благоугодно и если в благоволении раб твой пред лицом твоим, то пошли меня в Иудею, в город, где гробы отцов моих, чтоб я обстроил его» (Неемии 2:5). Царь не только дал разрешение на этот поход, назначив Неемию областеначальником Иудеи, но и вручил письма к хранителям царских лесов для выдачи дерева, а также выделил военную охрану для безопасного пути.
Прибыв в Иерусалим, Неемия действовал с величайшей осторожностью. В течение трех дней он не раскрывал никому своих намерений. Лишь под покровом ночи, взяв с собой несколько доверенных людей, он совершил тайный осмотр руин, объезжая разрушенные стены и сожженные ворота, чтобы лично оценить масштаб бедствия, не привлекая преждевременного внимания врагов. Лишь убедившись в возможности восстановления, он собрал священников, знатнейших иудеев и народ. Неемия рассказал им о благодеющей руке Бога и словах царя, чем сумел воодушевить жителей. Люди, вдохновленные его энергией и верой, воскликнули: «Будем строить» (Неемии 2:18) — и дружно принялись за дело, распределив участки стены между семьями, включая даже семьи священников.
Однако начало строительства немедленно вызвало яростное сопротивление соседей, враждебных иудеям. Санаваллат (правитель Самарии), Товия (аммонитянин) и Гешем (аравитянин) восприняли возрождение Иерусалима как угрозу. Сначала они пытались остановить дело насмешками, но, увидев, что стена растет и разрывы соединяются, перешли к открытым угрозам нападения. Неемия не поддался страху: он организовал круглосуточную охрану и вооружил народ. Строители работали в постоянном напряжении: одной рукой они производили работу, а другой держали копье или меч, будучи готовыми отразить атаку в любой момент.
Враги, видя решимость иудеев, прибегли к хитрости и интригам. Они пытались выманить Неемию на переговоры, чтобы убить его, но он, разгадав их коварство, отвечал им знаменитой фразой: «Я занят большим делом, не могу сойти» (Неемии 6:3). Они подкупали лжепророков, чтобы запугать наместника и заставить его скрыться в храме, что опорочило бы его имя, но Неемия оставался тверд. Благодаря такой самоотверженности и вере стена была восстановлена невероятно быстро — всего за пятьдесят два дня. Когда враги и окрестные народы узнали об этом, они пришли в уныние и страх, осознав, что это дело было совершено при помощи Бога.
Однако восстановлению города угрожали не только внешние враги, но и внутренний социальный кризис. В то время как одни строили стены, другие страдали от крайней нищеты и голода, усугубленных царскими налогами и алчностью богатых собратьев. Многие вынуждены были закладывать свои поля и виноградники, а своих детей отдавать в рабство, чтобы купить хлеб или заплатить подати. Узнав об этом, Неемия пришел в сильный гнев и, собрав большое собрание, горячо упрекнул знатных людей и начальствующих за то, что они угнетают братьев своих лихоимством. Он потребовал немедленно простить долги и вернуть отнятое имущество, заставив богачей дать клятву исполнить это. В подтверждение своих слов он совершил символическое действие: вытряхнул одежду свою, призывая Бога так же вытряхнуть всякого, кто не сдержит данного слова. Сам же Неемия показал пример бескорыстия: за все время своего губернаторства он, в отличие от предшественников, не требовал полагавшегося ему содержания, «хлеба областеначальнического» (Неемии 5:18), чтобы не отягощать и без того измученный народ.
Когда стена была построена, наступило время духовного обновления. В седьмой месяц весь народ собрался в Иерусалиме «как один человек» (Неемии 8:1), и по просьбе людей книжник Ездра принес книгу Закона Моисеева. С рассвета до полудня Ездра читал Закон, а левиты присоединяли толкование, чтобы народ понимал прочитанное. Услышав слова Божии и осознав свои отступления, люди начали плакать, но Неемия и Ездра утешили их, сказав, что день этот свят. Вдохновленные чтением, жители возродили давно забытую традицию праздника Кущей: они сделали себе шалаши на кровлях домов и во дворах храма, и была радость весьма великая. Кульминацией этого духовного пробуждения стало всенародное покаяние и подписание твердого обязательства (Завета) соблюдать заповеди Божьи и не вступать в родство с иноплеменниками.
Поскольку город был велик, а жителей в нем оставалось мало, Неемия принял меры по его заселению. Были брошены жребии, и каждая десятая часть жителей Иудеи, а также добровольцы переселились в Иерусалим, чтобы наполнить его жизнью и охранять святыню. После этого состоялось торжественное освящение восстановленных стен. Для этого собрали левитов и певцов со всех мест. Неемия организовал два больших хора, которые торжественными процессиями двинулись по верху стены в противоположные стороны, славя Бога на гуслях и псалтирях. В тот день принесли великие жертвы и веселились так громко, что радость Иерусалима была слышна издалека.
После двенадцати лет правления, в 432 году до н. э., Неемия вернулся ко двору царя Артаксеркса, но спустя время вновь выпросился в Иерусалим. Прибыв в город вторично, он с горечью обнаружил, что в его отсутствие народ снова впал в грехи. Священник Елиашив поселил заклятого врага иудеев, Товию, в одной из комнат при храме. Левитам перестали давать положенную десятину, и они разбежались по своим полям, оставив служение. В субботу в городе открыто велась торговля и работали точила. Кроме того, многие евреи взяли в жены азотянок, аммонитянок и моавитянок, так что их дети уже не умели говорить по-иудейски.
Увидев этот упадок, Неемия начал действовать с прежней решимостью и даже суровостью. Он выбросил все домашние вещи Товии вон из храмовой комнаты, велев очистить ее. Он вернул левитов на места и восстановил сбор десятин. Чтобы прекратить нарушение субботы, он приказал запирать городские ворота с вечера пятницы и пригрозил торговцам, ночующим под стенами, наложить на них руки. С особым негодованием он обрушился на тех, кто вступил в смешанные браки, взяв с них клятву не отдавать дочерей за иноплеменников, а внука первосвященника, породнившегося с Санаваллатом, он вовсе прогнал от себя. Завершив это очищение народа и устроив порядок служб, Неемия закончил свой труд молитвой: «Помяни меня, Боже мой, во благо» (Неемии 13:31).

Книга Есфи́ри
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[image: ]Триумф Мардохея (Есфирь 6:11)

История начинается в Сузах, столице Персидской империи, где великий царь Артаксеркс, властвующий над ста двадцатью семью областями от Индии до Эфиопии, устроил невиданное торжество. В третий год своего царствования он организовал грандиозный пир для вельмож и князей, который длился сто восемьдесят дней, демонстрируя богатство и блеск своего государства. Когда эти дни истекли, царь устроил семидневный пир для всего народа, где вино лилось рекой из золотых сосудов. В разгар веселья, когда «развеселилось сердце царя» (Есфирь 1:10), он повелел привести царицу Астинь, чтобы продемонстрировать гостям ее красоту. Однако царица проявила непокорность и «не захотела прийти» (Есфирь 1:12) по царскому повелению. Этот отказ привел Артаксеркса в ярость, и по совету мудрецов, опасавшихся, что такой пример подорвет авторитет мужей во всем царстве, он лишил Астинь царского достоинства и удалил ее от себя.
Лишившись супруги, царь решил найти новую жену, для чего со всех концов империи в Сузы были собраны «красивейшие и благообразнейшие» (Есфирь 2:2) девицы. Среди них оказалась сирота по имени Гадасса, или Есфирь, что означает «звезда». Она была воспитана своим родственником Мардохеем, иудеем из колена Вениаминова, чьи предки были пленены и уведены из Иерусалима при царе Навуходоносоре. Есфирь отличалась не только красотой, но и скромностью и, следуя строгому наказу своего воспитателя, «не говорила о родственниках своих и о народе своем» (Есфирь 2:10), скрывая свое иудейское происхождение. Когда настал ее черед предстать перед правителем, она обрела благоволение в его глазах больше всех других дев, и в седьмой год своего правления царь возложил на ее голову венец, сделав ее царицей вместо Астинь.
В то время как Есфирь жила во дворце, Мардохей, занимавший должность при царском дворе, случайно узнал о страшной опасности, нависшей над государем. Двое царских евнухов, охранявших порог, замыслили зло и хотели «наложить руку на царя Артаксеркса» (Есфирь 2:21). Мардохей не остался в стороне и немедленно сообщил об этом заговоре царице Есфири, а та передала предостережение царю от имени Мардохея. Дело было расследовано, злоумышленников казнили, а этот поступок верного подданного был увековечен: «…вписано было это в книгу дневных записей у царя» (Есфирь 2:23). Однако, несмотря на спасение жизни монарха, Мардохей в тот момент не получил никакой награды, и о его заслуге временно забыли.
Вскоре после этих событий царь возвеличил некоего Амана, поставив его выше всех князей и слуг при дворе. Был издан указ, согласно которому все находящиеся при царе должны были падать ниц перед новым фаворитом. Однако Мардохей проявил твердость в своей вере: он «не кланялся и не падал ниц» (Есфирь 3:2), так как, служа Богу, не хотел поклоняться человеку. Такое поведение было расценено Аманом как дерзость и личное оскорбление. Когда Аман узнал, что непокорный придворный — иудей, он «исполнился гнева» (Есфирь 3:5). Его гордыня была настолько уязвлена, что он счел ничтожным наказать одного лишь Мардохея; вместо этого в его сердце созрел чудовищный план истребить весь народ Мардохея во всем царстве Артаксеркса.
Чтобы выбрать благоприятное время для этого злодеяния, он прибег к гаданию и бросал жребий, называемый «пур», который указал на тринадцатый день двенадцатого месяца, то есть месяца Адар. Вооружившись этим знанием, Аман явился к царю с коварным доносом, заявив, что существует один народ, чьи законы «отличны от законов всех народов» (Есфирь 3:8) и который не исполняет царских повелений, а потому оставлять его в живых не полезно для царя. Чтобы подкрепить свои слова и склонить правителя к жестокому решению, вельможа пообещал внести в царскую казну десять тысяч талантов серебра. Артаксеркс, доверившись своему любимцу, снял с руки перстень и передал его Аману, тем самым скрепив печатью указ о том, чтобы все иудеи «были истреблены в один день» (Есфирь 3:13), а имущество их разграблено.
Узнав о страшном указе, Мардохей «оделся во вретище, посыпал пеплом голову» (Есфирь 4:1) и громко взывал к Богу посреди города. Через слуг он передал Есфири копию указа и потребовал, чтобы она пошла к царю и молила его о помиловании своего народа. Однако Есфирь колебалась, напомнив Мардохею о строгом законе: всякий, кто войдет к царю во внутренний двор без зова, предается смерти, если только царь не прострет к нему свой скипетр, а ее не звали к царю уже тридцать дней. В ответ Мардохей послал ей суровое предупреждение: «Не думай, что ты одна спасешься в доме царском из всех иудеев» (Есфирь 4:13). Поняв, что наступил решающий час, Есфирь попросила Мардохея собрать всех иудеев Суз для трехдневного поста и сама решила поститься вместе со служанками. Преисполнившись решимости и надеясь не на удобное время, а на молитву, она произнесла знаменитые слова: «Пойду к царю, хотя это против закона, и если погибнуть — погибну» (Есфирь 4:16).
После трех дней поста и молитв Есфирь, «украсившись женскими нарядами» (Есфирь 5:1 — по Септуагинте), с трепетом вошла во внутренний двор царского дома. Царь, увидев ее, сперва удивился дерзкому поступку, но Всевышний «переменил гнев царя на милость и кротость» (Есфирь 5:1 — по Септуагинте). Артаксеркс простер к ней свой золотой скипетр в знак прощения и ласково спросил, чего она желает, пообещав даровать ей даже полцарства. Есфирь, проявив мудрость и осторожность, не стала сразу излагать свою главную просьбу. Вместо этого она пригласила царя прийти сегодня же на пир, который она приготовила, и взять с собой Амана. Во время угощения царь вновь спросил о ее желании, но царица лишь попросила их обоих прийти на пир и на следующий день, пообещав тогда открыть свою просьбу.
Аман вышел с первого пира в радости и восторге, гордясь тем, что «удостоился приглашения от царицы» (Есфирь 5:12) наравне с царем. Однако у ворот дворца его настроение мгновенно переменилось: он увидел Мардохея, который даже не встал перед ним. Это пренебрежение настолько уязвило тщеславие вельможи, что, придя домой, он пожаловался жене и друзьям, что все его богатство и слава не радуют его, пока он видит этого иудея у царских ворот. Тогда по совету жены и приближенных Аман приказал приготовить для своего врага страшную участь: он велел поставить во дворе «высокое дерево» (Есфирь 5:14) высотой в пятьдесят локтей, намереваясь наутро выпросить у царя разрешение повесить на нем Мардохея, чтобы затем с легким сердцем идти на пир к царице.
В ту же ночь, «по благому провидению Божию» (Есфирь 6:1), сон бежал от царя, и чтобы скоротать время, он приказал принести и читать ему памятную книгу дневных записей. Во время чтения обнаружилась запись о том, как Мардохей некогда раскрыл заговор двух евнухов и спас жизнь государю. Царь, удивленный тем, что этот поступок остался без вознаграждения, спросил слуг: «Какая дана почесть и отличие Мардохею за это?» (Есфирь 6:3). Ему ответили, что ничего не было сделано для этого человека. Именно в этот момент во внешний двор пришел Аман, чтобы просить разрешения повесить Мардохея, но провидение уже готовило ему сокрушительный удар.
Когда Аман вошел, царь, не давая ему заговорить, спросил: «Что бы сделать тому человеку, которого царь хочет отличить почестью?» (Есфирь 6:6). Аман, ослепленный гордыней, подумал в сердце своем, что царь не может желать оказать почесть никому, кроме него самого. Поэтому он предложил облачить такого человека в царские одежды, возложить на него венец, посадить на царского коня и велеть высшему вельможе водить его по улицам с провозглашением славы. Выслушав это, царь отдал ошеломляющий приказ: «Возьми одежду и коня и сделай то, что ты сказал, иудею Мардохею» (Есфирь 6:10). Униженному Аману пришлось самому воздавать почести своему заклятому врагу, после чего он вернулся домой в глубокой скорби, предчувствуя свое падение.
Вскоре евнухи поспешно привели Амана на второй пир к царице. Там, когда царь вновь спросил Есфирь о ее желании, наступил момент истины. Царица, отбросив страх, открыла свое происхождение и взмолилась: «Да будет дарована мне жизнь моя, по желанию моему, и народ мой, по просьбе моей, потому что проданы мы… на истребление, убиение и погибель» (Есфирь 7:3–4). Пораженный Артаксеркс спросил, кто посмел замыслить такое, и Есфирь, указав на своего гостя, ответила: «Враг и неприятель — этот злобный Аман» (Есфирь 7:6).
Царь в гневе вышел в сад, чтобы обдумать услышанное, а Аман, понимая, что обречен, остался умолять царицу о пощаде. В отчаянии он припал к ложу, на котором находилась Есфирь, чтобы обнять ее колени. Вернувшись и увидев эту сцену, царь воспринял ее как попытку насилия над царицей в собственном доме. В этот момент один из евнухов сообщил, что у дома Амана уже стоит приготовленное им дерево вышиной в пятьдесят локтей. Немедленно последовал приговор царя: «Повесьте его на нем» (Есфирь 7:9). Так злодей попал в собственную ловушку и был казнен на той же виселице, которую готовил для праведника.
Несмотря на смерть Амана, его жестокий указ оставался в силе, так как законы персидские, скрепленные царским перстнем, были неотменяемы. Тогда царь передал перстень и власть Мардохею, позволив ему и Есфири написать новый указ. Гонцы разнесли по всей империи повеление, согласно которому иудеям разрешалось в назначенный день истребления «стать на защиту жизни своей» (Есфирь 8:11) и уничтожать всех, кто нападет на них с оружием. Таким образом, день, который должен был стать днем их гибели, превратился в день возмездия их врагам.
Наступило тринадцатое число месяца Адар, и иудеи, собравшись вместе, одержали полную победу над недоброжелателями. В Сузах и других областях было истреблено множество врагов, включая десятерых сыновей Амана, однако «на грабеж они не простерли руки своей» (Есфирь 9:10). Следующий день стал временем торжества и радости. В память об этом чудесном избавлении Мардохей и Есфирь установили ежегодный праздник, который назвали Пурим (от слова «пур» — «жребий»), напоминая, как Бог обратил злой жребий Амана во спасение Своего народа. Этим торжеством веры и справедливости завершается история, описанная в книге.


Пророческие книги
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Книга пророка Иса́ии
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[image: ]Исаия (Исаия 6:8–9)

Пророк Исаия, чье имя означает «спасение Иеговы», был одной из самых ярких фигур в истории ветхозаветного пророчества. Выходец из знатного, возможно, даже царского рода (предание называет его двоюродным братом царя Озии), он обладал не только глубоким духовным видением, но и «столичным образом речи», отличаясь изысканным и возвышенным стилем. Его служение пришлось на один из самых драматичных периодов в истории Иудеи — вторую половину VIII века до Рождества Христова. Деятельность пророка охватывает правление четырех иудейских царей: Озии, Иоафама, Ахаза и Езекии. Книга Исаии — это не просто сборник предсказаний, но и духовная летопись эпохи, отражающая как бурные политические события, так и глубокие внутренние процессы в жизни избранного народа.
В начале служения Исаии (при царях Озии и Иоафаме) Иудейское царство переживало период внешнего процветания. Государство достигло могущества, обладало сильной армией и богатой казной. Однако за фасадом этого благополучия скрывалось глубокое нравственное разложение. Пророк беспощадно обличает лицемерие общества, где внешнее благочестие сочеталось с вопиющей несправедливостью. Иерусалим он сравнивает с Содомом («Слушайте слово Господне, князья Содомские» (Исаия 1:10)), указывая на то, что народ «от ног до головы» (Исаия 1:6) не имеет здорового места, будучи покрыт язвами греха. Исаия предрекает, что все это внешнее величие, основанное не на правде Божией, а на человеческой гордыне, рухнет и сгорит, как сухой «стебель репейника» (Исаия 1:31).
Переломным моментом становится год смерти царя Озии (около 740 года до Рождества Христова). В этот год Исаия удостаивается величайшего видения: он созерцает Господа Саваофа в храме, окруженного Серафимами. Осознав свою греховность перед лицом Святости («Горе мне! погиб я!» (Исаия 6:5)), пророк получает очищение через прикосновение к устам горящего угля с жертвенника. Услышав голос Бога: «Кого Мне послать?» (Исаия 6:8), Исаия отвечает: «Вот я, пошли меня» (Исаия 6:8). Однако миссия его трагична: ему открывается, что сердце народа «огрубело» (Исаия 6:10) и они будут глухи к истине вплоть до полного опустошения земли. Но даже в этом мрачном пророчестве звучит надежда: святое семя, праведный «остаток» (Исаия 6:13), сохранится, подобно корню срубленного дуба.
С воцарением нечестивого Ахаза наступают темные времена. Царь вводит идолопоклонство, доходя даже до человеческих жертвоприношений. Политическая ситуация резко обостряется: цари Сирии (Рецин) и Израиля (Факей) заключают союз, чтобы свергнуть династию Давида и посадить на иерусалимский престол своего ставленника. Эта угроза вызывает панику у Ахаза и народа: «…всколебалось сердце его… как колеблются от ветра дерева в лесу» (Исаия 7:2). Вместо того чтобы довериться Богу, царь ищет спасения в союзе с могущественной, но жестокой Ассирией, отправляя ее царю сокровища храма.
В этот критический момент Исаия выходит навстречу Ахазу с вестью от Бога: «…не страшись и да не унывает сердце твое» (Исаия 7:4). Пророк уверяет, что замыслы врагов не состоятся. Чтобы укрепить веру царя, Исаия предлагает ему просить любого знамения «в глубине или на высоте» (Исаия 7:11). Ахаз лицемерно отказывается («не буду искушать Господа» (Исаия 7:12)), скрывая свое неверие. Тогда Исаия произносит одно из самых великих пророчеств в истории: «Сам Господь даст вам знамение: се, Дева во чреве приимет и родит Сына, и нарекут имя Ему: Еммануил» (Исаия 7:14). Это пророчество имело двойной смысл: оно было знаком скорого избавления от текущих врагов (прежде чем младенец научится различать добро и зло, земли врагов будут опустошены), но главным образом указывало на грядущее Рождество Спасителя, «с нами Бога» (Исаия 8:10).
Исаия предсказывает последствия гибельной политики Ахаза: Ассирия, которую царь призвал на помощь, станет орудием Божьего гнева не только для врагов Иудеи, но и для нее самой. Пророк возвещает скорую гибель Дамаска и Самарии (столицы Израильского царства), что и сбылось: Северное царство пало, а его народ был уведен в плен. Но суд Божий коснется всех народов: Исаия произносит пророчества о судьбе Вавилона («пал, пал Вавилон» (Исаия 21:9)), Моава, Египта, Тира. История предстает как грандиозное полотно, где Бог управляет судьбами империй, смиряя гордых и возвышая смиренных.
Исторической кульминацией книги становится правление благочестивого царя Езекии. Ассирийский царь Сеннахирим, покорив множество стран, вторгается в Иудею и осаждает Иерусалим. Его послы дерзко хулят Бога Живого, требуя сдачи города. В отличие от своего отца Ахаза, Езекия в смирении идет в храм, разворачивает письмо с угрозами перед Господом и посылает за пророком Исаией. Ответ Бога через пророка был тверд: «Не войдет он [враг] в этот город… Я буду охранять город сей» (Исаия 37:33–35). В ту же ночь Ангел Господень поразил сто восемьдесят пять тысяч воинов в ассирийском стане, и Сеннахирим с позором бежал.
Книга описывает и личную драму царя Езекии. Заболев смертельно, он со слезами молил Бога о продлении жизни. Бог услышал его молитву: через Исаию было возвещено исцеление, а в качестве знамения тень на солнечных часах вернулась на десять ступеней назад. Однако вскоре после выздоровления Езекия совершил роковую ошибку: движимый тщеславием, он показал послам вавилонского царя все свои сокровища. Исаия тогда произнес грозное пророчество, определившее будущее народа: «Вот, придут дни, и все, что есть в доме твоем… будет унесено в Вавилон» (Исаия 39:6).
Вторая часть книги (так называемая Книга утешения, главы 40–66) переносит читателя в будущее. Пророк видит Иерусалим разрушенным, а народ — в Вавилонском плену. Но тон его меняется с обличительного на утешительный: «Утешайте, утешайте народ Мой» (Исаия 40:1). Исаия с поразительной точностью предсказывает падение могущественного Вавилона и называет по имени его покорителя — персидского царя Кира. За полтора столетия до рождения Кира пророк говорит о нем как о «помазаннике» Божием, который исполнит волю Господа — скажет Иерусалиму: «Ты будешь построен» (Исаия 44:28) и храму: «Ты будешь основан» (Исаия 44:28).
Вершиной пророческого видения Исаии становится образ Мессии — Отрока Господня. История Израиля перерастает в историю искупления всего человечества. В 53-й главе пророк с потрясающей детализацией описывает страдания Христа: «Он изъязвлен был за грехи наши… ранами Его мы исцелились» (Исаия 53:5). Мессия предстает не как земной царь-завоеватель, а как Агнец, берущий на себя грех мира. Книга завершается грандиозным видением Нового Иерусалима и нового неба и новой земли, где «всякая плоть» (Исаия 66:23) будет приходить на поклонение Богу. Так история, начавшаяся с суда над грешным городом, завершается торжеством вечного Царства правды и мира.

Книга пророка Иереми́и
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[image: ]Варух пишет пророчества Иеремии (Иеремия 36:4)

Служение пророка Иеремии началось в непростую эпоху, в тринадцатый год правления благочестивого царя Иосии, когда Господь призвал совсем юного сына священника из города Анафофа к великому и тяжкому служению. Юноша, смущенный таким бременем, попытался отказаться, ссылаясь на свою неопытность: «…о, Господи Боже, я не умею говорить, ибо я еще молод» (Иеремия 1:6). Однако Всевышний не принял этого возражения, коснувшись рукой уст избранника и возвестив: «Вот, Я вложил слова Мои в уста твои» (Иеремия 1:9). С этого момента жизнь Иеремии была определена: Бог поставил его над народами и царствами с двойственной и грозной миссией — «искоренять и разорять, губить и разрушать» (Иеремия 1:10), чтобы впоследствии «созидать и насаждать» (Иеремия 1:10). Первые же видения — жезл бодрствующего дерева и кипящий котел, раздуваемый ветром, — указали на неминуемую беду, грядущую с севера, от Вавилона, как наказание за отступничество народа.
Духовное состояние Иудеи в те дни было плачевным: народ погряз в лицемерии и идолопоклонстве, совершая мерзости даже в долине Еннома, но при этом слепо надеялся на незыблемость Иерусалимского Храма, повторяя как заклинание: «…здесь храм Господень» (Иеремия 7:4). Иеремия же неустанно обличал эту ложную уверенность, предсказывая, что за грехи придет «раб Божий» (Иеремия 25:9) Навуходоносор и земля превратится в пустыню, а народ попадет в вавилонское рабство сроком на семьдесят лет. Чтобы достучаться до огрубевших сердец, пророк использовал яркие символические действия. Он зарыл льняной пояс у Евфрата и, когда тот сгнил, объявил, что так же сгниет гордость Иуды. В доме горшечника, наблюдая, как мастер переделывает испорченный сосуд, Иеремия возвестил волю Творца: Бог властен переделать или разбить народ, как глину, если тот не покается.
Особенно драматичным стало противостояние пророка с царем Иоакимом. По повелению Божию Иеремия продиктовал своему писцу Варуху все грозные пророчества в свиток, который был прочитан в храме перед народом. Когда же этот свиток доставили во дворец и стали читать царю, Иоаким, сидевший у горящей жаровни в зимнем доме, проявил невиданное кощунство. Слушая слова Божии, он хладнокровно отрезал прочитанные столбцы писцовым ножиком и бросал их в огонь, пока не сжег весь свиток. Царь приказал схватить Иеремию и Варуха, но «Господь сокрыл их» (Иеремия 36:26), и пророк написал новый свиток, добавив к прежним словам еще более суровое предсказание о том, что тело нечестивого царя будет выброшено на зной дневной и холод ночной и не удостоится царского погребения.
Во времена последнего царя Седекии, когда политическая ситуация накалилась до предела, Иеремия появился перед народом с деревянным ярмом на шее. Этим символом он призывал царя и народ подклонить выю под ярмо царя Вавилонского, чтобы сохранить жизнь и город. Однако лжепророки, всегда обещавшие лишь мир и благоденствие, воспротивились истине. Один из них, Анания, дерзко сорвал ярмо с шеи Иеремии и сломал его, обещая скорое освобождение от вавилонян. В ответ Иеремия вернулся со словом от Господа о том, что деревянное ярмо будет заменено на железное, которое никто не сможет разбить, а сам лжепророк умрет в том же году за то, что говорил ложь во имя Господа.
Когда войска Навуходоносора окончательно осадили Иерусалим, страдания пророка достигли предела. Он честно советовал царю Седекии сдаться, говоря: «кто выйдет и предастся Халдеям… тот будет жив» (Иеремия 38:2), за что князья обвинили его в предательстве и пораженчестве. Иеремию били и бросали в темницу, а затем опустили в яму с грязью и тиной, где он начал погружаться и неминуемо погиб бы, если бы не заступничество эфиопа Авдемелеха. Даже в такие минуты, когда царь Седекия тайно призывал его к себе, Иеремия не менял своего слова, умоляя царя спасти город добровольной сдачей, но безвольный правитель боялся своих князей больше, чем Бога.
Конец наступил именно так, как предсказывал пророк. В одиннадцатый год правления Седекии город был взят, стены разрушены, а Храм сожжен. Пытавшийся бежать царь Седекия был схвачен и приведен к Навуходоносору; на его глазах казнили его сыновей, после чего самого царя ослепили и в цепях увели в Вавилон. Иеремия же, которого враги нашли в оковах, получил от завоевателей свободу и уважение. Начальник телохранителей Навузардан предложил ему выбор: идти с почетом в Вавилон или остаться. Пророк, верный своей земле и скорби, предпочел остаться на руинах отечества с беднейшим народом.
Однако и после катастрофы смута не утихла. Навуходоносор поставил наместником над оставшимися иудеями Годолию, но мир был недолгим: Измаил, подстрекаемый аммонитянами, вероломно убил Годолию. Оставшийся народ, охваченный паникой и страхом перед местью вавилонян за убийство наместника, обратился к Иеремии с лицемерной просьбой вопросить Бога, обещая исполнить любое Его повеление.
Через десять дней Иеремия принес ответ от Господа: если они останутся в этой земле, Бог устроит их и не искоренит, но если пойдут в Египет, спасаясь от войны, то меч и голод настигнут их там. Вожди народа, и прежде всего Иоанан, обвинили пророка во лжи, заявив, что это Варух подстрекает его против них. Не послушав голоса Божия, они насильно увели остаток народа, включая самого Иеремию, в Египет. Там, в Тафнасе, пророк совершил свое последнее символическое действие: зарыл большие камни у входа в дом фараона, предрекая, что Навуходоносор придет и поставит свой престол даже здесь, в Египте, и никто не скроется от суда Божия.
Но сквозь всю эту мрачную историю отступничества и разрушения, записанную в книге пророка, сияет величайшая надежда, возвещенная Иеремией. Среди бедствий он пророчествовал о том, что наступят дни, когда Господь заключит с домом Израиля «Новый Завет» (Иеремия 31:31). Этот завет будет отличаться от прежнего тем, что Закон Божий будет написан не на каменных скрижалях, а в сердцах людей: «…вложу закон Мой во внутренность их и на сердцах их напишу его» (Иеремия 31:33), и тогда каждый будет знать Господа, и грехи их будут прощены.

Книга Плач Иеремии
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[image: ]Люди скорбят над руинами Иерусалима (Плач 1:8)

После катастрофы разрушения Иерусалима в 586 году до Рождества Христова пророк, сидя на развалинах, с горечью созерцает судьбу своего народа. Некогда величественный город, который был «полон народа» (Плач 1:1) и велик между народами, теперь изображен как одинокая вдова, сидящая в слезах. Бывшая «княжна областей» (Плач 1:1) унижена и стала данницей, потеряв свою славу и достоинство. Это состояние усугубляется чувством тотального одиночества и предательства: все друзья изменили ей, и «нет у нее утешителя» (Плач 1:2) среди всех любивших ее. Плачущая столица осознает, что бывшие союзники стали ее врагами, оставив ее наедине с горем посреди опустошенной земли.
Однако эта трагедия не является случайностью; враг из Вавилона вошел в ворота города по воле Бога за «множество беззаконий» (Плач 1:5) Иерусалима. Самое страшное потрясение для народа — осквернение святыни, когда «враг простер руку свою на все самое драгоценное» (Плач 1:10) и язычники вошли в святилище Господне, куда им законом было запрещено входить. На фоне духовного падения разворачивается картина физических страданий: весь народ стонет, ища хлеба, и отдает свои драгоценности за пищу, чтобы подкрепить душу. Священники и старцы умирают в городе, так и не найдя еды, а девы и юноши уведены в плен. Город, олицетворенный в образе страдающей женщины, признает справедливость суда, восклицая: «Праведен Господь, ибо я непокорна была слову Его» (Плач 1:18), и молит Бога воззреть на его невыносимую скорбь.
Во второй песне Бог предстает не как защитник Израиля, а как его противник, Который во гневе Своем «облил яростью скинию Сионскую» (Плач 2:4). Он без жалости разрушил «подножие ног Своих» (Плач 2:1) — Иерусалимский храм — в день гнева Своего, отверг царя и священника и предал в руки врага стены чертогов. Господь сломал ворота и запоры города, уничтожив всякую защиту. Но страшнее разрушения стен — духовная тишина и мрак: закон больше не исполняется, а пророки не находят видений от Господа. Враги же, видя падение «красы Израилевой» (Плач 2:1), ликуют, свистят и скрежещут зубами, говоря: «Поглотили мы его» (Плач 2:16).
Среди всеобщего бедствия звучит голос самого автора, который говорит от первого лица: «Я человек, испытавший горе от жезла гнева Его» (Плач 3:1). Он описывает свои личные страдания, чувствуя себя загнанным во тьму, окруженным стеной и оковами, так что «нет исхода» (Плач 3:7). Его молитва кажется неуслышанной, Бог словно «загородил Себя облаком» (Плач 3:44), чтобы молитва не дошла, а сам страдалец стал посмешищем и «вседневною песнью» (Плач 3:14) для своего народа. Однако именно в этой глубине отчаяния происходит духовный перелом. Плач сменяется упованием, когда автор вспоминает о природе Творца: «По милости Господа мы не исчезли, ибо милосердие Его не истощилось» (Плач 3:22). Он осознает, что милость «обновляется каждое утро» (Плач 3:23), и приходит к выводу, что «благо человеку, когда он несет иго в юности своей» (Плач 3:27), ибо Господь не отвергает навеки и, послав горе, помилует по великой благости Своей.
Однако взгляд снова возвращается к ужасам осады, и контраст между прошлым и настоящим становится невыносимым. «Как потускнело золото, изменилось золото наилучшее!» (Плач 4:1) — восклицает пророк, видя, как богатые, прежде евшие сладкое, теперь ищут пищу в мусоре, а воспитанные в багрянице жмутся к навозу. Голод доводит людей до предельного расчеловечивания: руки мягкосердечных женщин варили детей своих, чтобы они стали для них пищею. Это наказание постигло город за грехи пророков и беззакония священников, которые проливали кровь праведников; теперь же они сами бродят слепыми и оскверненными кровью по улицам. Надежды на спасение рухнули окончательно, когда был пойман царь Седекия, «дыхание жизни нашей, помазанник Господень», о котором народ думал: «…под тенью его будем жить среди народов» (Плач 4:20), но он оказался в яме врагов.
После катастрофы жизнь выживших превратилась в сплошное унижение и борьбу за существование. «Наследие наше перешло к чужим, домы наши — к иноплеменникам» (Плач 5:2), — жалуется народ. Люди стали сиротами, отцы их умерли, а матери подобны вдовам. То, что раньше принадлежало им по праву, — вода и дрова — теперь достается только за деньги. Социальный порядок перевернут: «…рабы господствуют над нами, и некому избавить от руки их» (Плач 5:8). Князья повешены руками врагов, лица старцев не уважаются, а юноши падают под тяжестью ноши у жерновов. Радость сердца исчезла, хороводы обратились в плач, и «упал венец с головы нашей» (Плач 5:16).
Завершается книга не отчаянием, а смиренным обращением всего народа к Богу. Осознавая, что земное величие утрачено, народ взывает к Вечному: «Ты, Господи, пребываешь вовеки; престол Твой — в род и род» (Плач 5:19). Несмотря на ощущение богооставленности и вопрос «зачем Ты совсем оставил нас?» (Плач 5:20), книга заканчивается молитвой о восстановлении отношений с Творцом. Финальные слова выражают главную надежду выживших: «Обрати нас к Тебе, Господи, и мы обратимся; обнови дни наши, как древле» (Плач 5:21). Это просьба о духовном возрождении и вере в то, что Бог, сильный в гневе, также силен и в милости, чтобы вернуть Свой народ к Себе.

Книга пророка Иезекии́ля

[image: ]
[image: ]Видение долины сухих костей (Иезекииль 37:4–5)

В пятый год пленения царя Иехонии, когда многие иудеи уже находились в вавилонском изгнании, священник Иезекииль, сын Вузия, пребывал среди переселенцев при реке Ховар. Именно здесь, вдали от родного Иерусалима, на тридцатом году жизни пророка отверзлись небеса, и он стал свидетелем грандиозного видения Славы Господней. С севера надвигалось великое облако и клубящийся огонь, а из середины его проступало подобие четырех животных — тетраморфа с лицами человека, льва, тельца и орла. Рядом с ними двигались колеса, полные очей, а над головами животных простирался свод, подобный кристаллу, на котором возвышался престол, словно из сапфира. На престоле восседал Подобный Человеку в сиянии радуги. В этот момент Бог призвал Иезекииля к служению, повелев ему съесть свиток, исписанный словами «плач, и стон, и горе» (Иезекииль 2:10). Несмотря на скорбное содержание, в устах пророка свиток стал сладким, как мед, после чего Господь поставил его «стражем дома Израилева» (Иезекииль 3:17), обязанным возвещать народу волю Творца, будут ли они слушать или нет.
Вскоре после призвания пророк превратил свою жизнь в череду тяжелых знамений, предвещающих трагедию. Перед изумленными соплеменниками он взял кирпич и начертал на нем Иерусалим, устроив вокруг него игрушечную осаду, символизирующую грядущую катастрофу. Чтобы показать тяжесть беззакония народа, Иезекииль по повелению Божию 390 дней лежал на левом боку, неся вину дома Израилева, и 40 дней на правом — за грех дома Иудина. В знак грядущего голода в осажденном городе он пек себе лепешки на коровьем помете и ел их с трепетом, а затем обрил голову и бороду, разделив волосы на три части: одну сжег, другую изрубил ножом, а третью развеял по ветру, показывая, что лишь малая часть народа уцелеет после мора и меча.
Служение Иезекииля не ограничивалось внешними действиями; Дух перенес его в видении в Иерусалим, чтобы показать тайные причины грядущего суда. Оказавшись в Храме, пророк увидел скрытые мерзости: идолов ревности, старейшин дома Израилева, совершающих каждение перед изображениями пресмыкающихся, и женщин, плачущих по языческому божеству Таммузу. Более того, у самого входа в храм священники поклонялись солнцу, спиной к святилищу Господню. Кульминацией этого видения стала трагическая сцена: Слава Господня, та самая, что явилась ему на реке Ховар, поднялась с херувимов и покинула порог Храма, а затем удалилась из города, оставив Иерусалим беззащитным перед лицом врагов.
Чтобы объяснить справедливость такого сурового наказания, Иезекииль обратился к народу с яркими и жесткими аллегориями. Он рассказал историю Иерусалима как найденного Богом и спасенного ребенка, который, повзрослев, стал неверной женой, предавшейся блуду с египтянами и ассирийцами, забыв своего Спасителя. В другой притче он поведал о двух распутных сестрах — Оголе, олицетворяющей Самарию, и Оголиве, символизирующей Иерусалим. Их неуемная страсть к чужим богам и союзам с язычниками привела их к гибели, показав, что народ нарушил завет на самом глубоком уровне.
Драма пророческого служения достигла своего пика, когда личная трагедия Иезекииля сплелась с судьбой всего народа. Бог открыл ему, что заберет у него «утеху очей его» (Иезекииль 24:16) — любимую жену, но при этом запретил пророку совершать по ней плач и рыдание. Жена Иезекииля умерла вечером, а наутро он вышел к народу без слез, став живым знамением: горе от падения Иерусалима будет настолько велико, что у выживших не останется сил даже на плач, они будут лишь «стонать друг перед другом». Вскоре это пророчество сбылось: к Иезекиилю прибыл спасшийся из Иерусалима вестник со страшными словами: «Город разрушен» (Иезекииль 33:21).
С падением города тональность пророчеств изменилась. Сначала Господь через Иезекииля возвестил суд над окружающими народами — Аммоном, Моавом, Едомом, Тиром и Египтом — за то, что они злорадствовали в день бедствия Иерусалима и говорили: «Так им и нужно» (Иезекииль 25:3). Но после совершения суда над врагами пророк перешел от обвинений к утешению, возвещая начало возрождения для остатка Израиля.
Иезекииль произнес пророчество против пастырей Израиля — царей и вождей, которые «пасли самих себя» (Иезекииль 34:2), наживаясь на народе и оставляя овец на растерзание. Бог пообещал, что Сам станет Пастырем для Своего стада, соберет рассеянных и поставит над ними единого царя — «раба Своего Давида» (Иезекииль 34:23). В центре этого обновления лежало великое духовное обещание: Господь сказал: «И дам вам сердце новое, и дух новый дам вам; и возьму из плоти вашей сердце каменное, и дам вам сердце плотяное» (Иезекииль 36:26), знаменуя внутреннее преображение людей.
Символом этого национального и духовного воскресения стало видение поля, усеянного сухими костями. Господь спросил пророка: «Оживут ли кости сии?» (Иезекииль 37:3), на что Иезекииль ответил смиренным доверием к Богу. По слову пророчества кости начали с шумом сближаться, обрастать жилами и плотью, а затем в них вошел дух, и они стали великим полчищем. Господь объяснил: «Кости сии — весь дом Израилев» (Иезекииль 37:11), который считал себя погибшим, но будет выведен из гробов плена. В подтверждение единства будущего народа Иезекииль соединил в руке два жезла, символизируя воссоединение Иуды и Израиля под властью одного царя.
Взирая в далекое будущее, пророк описал последнюю великую битву, когда на мирно живущий восстановленный народ двинутся бесчисленные полчища Гога из земли Магог. Однако в этой битве народу не придется сражаться: Сам Господь вступится за них, пролив на врагов огонь и град, тем самым явив Свою святость перед глазами всех народов и окончательно уничтожив зло.
Завершилось служение Иезекииля величественным видением, полученным в двадцать пятый год плена. Рука Господня перенесла его на высокую гору в земле Израильской, где он увидел строение, подобное городу, — новый, идеальный Храм. Таинственный Муж с льняной веревкой и тростью измерения показал пророку устройство святилища, измерив каждый его двор и ворота. Самым торжественным моментом стало возвращение Славы Господней: она вошла в Храм через восточные ворота, наполнив дом сиянием, и Господь повелел, чтобы эти ворота впредь были затворены, ибо через них прошел Бог Израилев.
В финале видения Иезекииль увидел поток, вытекающий из-под порога Храма на восток. Воды эти становились все глубже, превращаясь в непреодолимую реку, по берегам которой росли деревья, дающие пищу и врачевство. Река эта впадала в Мертвое море, делая его воды здоровыми и полными жизни. Видение закончилось новым распределением земли между коленами Израиля, где место нашлось и для пришельцев, и наречением нового имени городу, которое звучит как вечное обещание: «Иегова Шамма» — «Господь там» (Иезекииль 48:35).

Книга пророка Даниила
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[image: ]Даниил в яме со львами (Даниил 6:16–23)

В третий год царствования иудейского царя Иоакима вавилонский царь Навуходоносор осадил Иерусалим, разбил его и захватил часть священных сосудов храма. По повелению царя начальник евнухов Асфеназ отобрал из сынов Израилевых юношей царского и вельможного рода, «красивых видом и понятливых» (Даниил 1:4), чтобы обучить их халдейской мудрости для службы во дворце. Среди избранных оказались Даниил и трое его друзей: Анания, Мисаил и Азария. В знак их рабского положения и перехода под власть Вавилона им изменили имена: Даниила нарекли Валтасаром, а его друзей — Седрахом, Мисахом и Авденаго. Ревнуя о благочестии и не желая оскверняться языческой пищей с царского стола, Даниил попросил дозволения питаться только овощами и водой. После десятидневного испытания их лица оказались красивее, а тела — полнее, чем у других отроков. Бог даровал этим юношам знание и разумение, а Даниилу — особый дар толкования сновидений. Когда они предстали перед Навуходоносором, царь нашел их «в десять раз выше всех тайноведцев и волхвов, какие были во всем царстве его» (Даниил 1:20).
Во второй год своего правления Навуходоносор увидел страшный сон, который смутил его дух, но по пробуждении он забыл содержание видения. Царь потребовал от мудрецов не только истолковать сон, но и рассказать само сновидение, грозя в противном случае казнью. Когда халдеи признали, что «дело, которого царь требует, так трудно» (Даниил 2:11), что открыть его могут только боги, последовал указ об истреблении всех мудрецов, включая Даниила с друзьями. Однако Бог открыл Даниилу эту тайну в ночном видении. Даниил явился к царю и возвестил, что «есть на небесах Бог, открывающий тайны» (Даниил 2:28). Он напомнил, что царь видел огромного истукана: голова его была из золота, грудь и руки из серебра, чрево из меди, голени из железа, а ноги частью из железа, частью из глины. Затем камень, оторвавшийся от горы без содействия рук, ударил истукана, разрушил его в прах, а сам стал великою горою, наполнившей землю. Даниил истолковал это как смену великих царств: Вавилонского (золотая голова), за которым последуют Персидское, Греческое и, наконец, разделенное царство (железо и глина). Камень же означает, что «Бог небесный воздвигнет царство, которое вовеки не разрушится» (Даниил 2:44), — вечное Царство Божие.
В пору своего могущества Навуходоносор воздвиг на поле Деир огромный золотой истукан и повелел всем подданным по звуку музыкальных орудий падать и поклоняться ему. Ослушникам грозила смерть в раскаленной печи. Друзья Даниила — Седрах, Мисах и Авденаго, поставленные управлять делами страны, отказались совершить идолопоклонство. Разгневанный царь приказал разжечь печь в семь раз сильнее обычного. Отроков связали и бросили в огонь, причем пламя было настолько яростным, что убило самих исполнителей казни. Однако внутри печи произошло чудо: царь с изумлением увидел четырех мужей, свободно ходящих среди огня, и вид четвертого был «подобен Сыну Божию» (Даниил 3:25). Отроки вышли невредимыми: огонь не опалил их волос и одежд, даже запаха гари не было от них. Потрясенный Навуходоносор благословил Бога, который «послал Ангела Своего и избавил рабов Своих» (Даниил 3:28), и запретил под страхом смерти хулить Бога Седраха, Мисаха и Авденаго.
Несмотря на полученные уроки, сердце царя вновь возгордилось. Бог послал ему сон о высоком дереве, которое было срублено по повелению с небес, так что остался лишь корень в узах железных. Даниил, единственный, кто смог истолковать видение, с тревогой объяснил: дерево — это сам царь. За гордыню он будет отлучен от людей, и «сердце человеческое отнимется от него и дастся ему сердце звериное» (Даниил 4:13), пока не пройдут над ним «семь времен» (Даниил 4:13). Пророк советовал царю искупить грехи правдой и милосердием, но совет был забыт. Через год, когда Навуходоносор, гуляя по чертогам, горделиво воскликнул: «Это ли не величественный Вавилон, который построил я… силою моего могущества и в славу моего величия!» (Даниил 4:27), с неба раздался голос, возвещающий приговор. Тотчас царь лишился рассудка, был изгнан и жил как зверь, питаясь травой, пока волосы его не выросли как у льва, а ногти — как у птицы. Лишь по истечении срока он смирился, возвел глаза к небу, и разум вернулся к нему. Навуходоносор прославил Царя Небесного, признав, что Он «силен смирить ходящих гордо» (Даниил 4:34).
Спустя годы правнук Навуходоносора, царь Валтасар, устроил пир для тысячи вельмож. В разгар веселья он кощунственно приказал принести золотые и серебряные сосуды, вывезенные из Иерусалимского храма, и пил из них вино, славя языческих богов. В тот же миг появилась кисть человеческой руки и начертала на стене непонятные слова. Царя объял ужас, «колени его стали биться одно о другое» (Даниил 5:6). Никто из мудрецов не мог прочитать написанное. Тогда царица посоветовала призвать Даниила, в котором «дух святого Бога» (Даниил 5:11). Даниил отказался от наград и обличил царя в том, что тот не смирил сердца своего, зная участь своего предка. Он прочитал слова: «Мене, Мене, Текел, Упарсин» (Даниил 5:25) и дал толкование: исчислил Бог царство твое и положил конец ему; ты взвешен на весах и найден очень легким; разделено царство твое и дано Мидянам и Персам. Пророчество сбылось мгновенно: «В ту же самую ночь Валтасар, царь Халдейский, был убит» (Даниил 5:30), и Вавилон пал под натиском Дария Мидянина.
При новом царе, Дарии Мидянине, престарелый Даниил был поставлен одним из трех главных князей над сатрапами. Благодаря своему «высокому духу» (Даниил 6:3) он превосходил всех, и царь помышлял поставить его над всем царством. Завистливые вельможи, не найдя в Данииле никакой погрешности по службе, решили погубить его через его веру. Они хитростью убедили Дария подписать указ: кто в течение тридцати дней попросит о чем-либо какого-либо бога или человека, кроме царя, будет брошен в львиный ров. Даниил, зная об указе, не прекратил своего обычая: он трижды в день преклонял колени у открытого окна, обращенного к Иерусалиму, и молился Богу. Враги донесли об этом, и царь с великой скорбью был вынужден исполнить закон. Даниила бросили в ров, а вход запечатали камнем. Утром царь поспешил ко рву и жалобно позвал пророка. Даниил ответил: «Бог мой послал Ангела Своего и заградил пасть львам, и они не повредили мне» (Даниил 6:22). Даниила подняли невредимым, так как «он веровал в Бога своего» (Даниил 6:23), а клеветников бросили в ров, где львы тотчас растерзали их. Царь Дарий издал повеление всем народам трепетать пред Богом Даниила, ибо «Он есть Бог живый» (Даниил 6:26).
В первый год правления Валтасара Даниилу было открыто видение о будущих судьбах мира. Пророк увидел, как четыре ветра небесных боролись на великом море и из вод вышли четыре огромных зверя, непохожие друг на друга. Первый был как лев с орлиными крыльями, но крылья были вырваны, и он стал на ноги, как человек. Второй был подобен медведю с тремя клыками во рту. Третий напоминал барса с четырьмя головами и птичьими крыльями. Четвертый же зверь был «страшный и ужасный и весьма сильный» (Даниил 7:7), с железными зубами и десятью рогами. Среди этих рогов вырос небольшой рог с глазами человеческими и устами, говорящими высокомерно, который исторг три прежних рога. Затем Даниил увидел престол, на который воссел Ветхий днями в одежде белой, как снег. Судьи сели, и раскрылись книги. Четвертый зверь был убит и предан огню, а власть у прочих зверей была отнята. В финале видения на облаках небесных шел «как бы Сын человеческий» (Даниил 7:13), которому была дана власть, слава и царство вечное. Это видение означает смену четырех мировых империй (Вавилонской, Персидской, Греческой и Римской/Сирийской). Малый рог символизирует богоборца, который будет вести войну со святыми, но в итоге суд Божий положит конец его владычеству, и наступит царство святых Всевышнего.
Спустя два года у реки Улай Даниилу было дано новое видение, предвещающее конфликт Востока и Запада. Перед ним стоял овен с двумя рогами, один из которых был выше другого; он бодал на запад, север и юг, и никто не мог устоять против него. Это был образ Мидо-Персидского царства. Внезапно с запада, не касаясь земли, понесся косматый козел с видным рогом между глазами — царь Греции (Александр Македонский). В ярости он поразил овна и сломил оба его рога. Но когда козел чрезмерно возвеличился, его большой рог сломился, и на его месте выросли четыре других, обращенные на четыре стороны света. От одного из них вышел небольшой рог, который чрезвычайно разросся и вознесся даже на воинство небесное, прекратив ежедневную жертву и поругав место святыни. Это пророчество указывало на «царя наглого и искусного в коварстве» (Даниил 8:23) (Антиоха Епифана), который восстанет против Владыки владык, но, как было открыто пророку, «будет сокрушен — не рукою» (Даниил 8:25), а Божественной силой в назначенное время.
В первый год Дария Мидянина Даниил, размышляя над пророчеством Иеремии о семидесятилетнем пленении, обратился к Богу с пламенной молитвой за свой народ и разрушенный Иерусалим. В ответ ему явился Архангел Гавриил, чтобы возвестить тайну о сроках спасения. Он открыл, что «семьдесят седмин определены для народа твоего и святого города твоего» (Даниил 9:24), чтобы покрыть преступления и привести правду вечную. Отсчет этого времени (490 лет) начнется с момента выхода повеления о восстановлении Иерусалима. Через семь и шестьдесят две седмины (483 года) придет Христос Владыка, но затем «предан будет смерти Христос, и не будет» (Даниил 9:26), и народ вождя, который придет, разрушит город и святилище. Последняя седмина утвердит Новый Завет, но в ее половине прекратится ветхозаветная жертва, и «на крыле святилища будет мерзость запустения» (Даниил 9:27) вплоть до окончательной гибели опустошителя.
В третий год Кира, царя Персидского, Даниил, находясь на берегу Тигра, увидел «мужа, облеченного в льняную одежду» (Даниил 10:5), чье лицо сияло как молния, а голос был подобен гулу толпы. Этот небесный вестник открыл пророку, что он и Архангел Михаил («князь великий, стоящий за сынов народа твоего» (Даниил 12:1)) ведут незримую брань с князьями языческих царств. Ангел подробно описал грядущие войны между царями северными и южными (Селевкидами и Птолемеями), появление презренного царя, который осквернит святилище и лестью обольстит отступников, и великие бедствия, «каких не бывало с тех пор, как существуют люди» (Даниил 12:1). Однако спасение обещано тем, чьи имена записаны в книге жизни. Завершается книга пророчеством о всеобщем воскресении: «И многие из спящих в прахе земли пробудятся, одни для жизни вечной, другие на вечное поругание и посрамление» (Даниил 12:2), а самому Даниилу обещано упокоение и восстание для получения жребия в конце дней.

Книга пророка Оси́и
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[image: ]Падение Вавилона (Откровение 18:2)

События, описанные в книге, разворачиваются в мрачную и тревожную эпоху заката Северного (Израильского) царства. Это было время правления Иеровоама II и сменивших его царей, когда государство внешне еще казалось благополучным и сильным, но внутри уже было разъедаемо глубоким нравственным разложением. Служение Осии было долгим и трудным: он пророчествовал на протяжении десятилетий, наблюдая духовную деградацию своего народа вплоть до окончательной гибели Самарии. Чтобы достучаться до ожесточенных сердец израильтян, Бог обращается к пророку с шокирующим и необычным повелением. Вся жизнь Осии должна была стать живым зеркалом, трагической иллюстрацией болезненных отношений между Святым Богом и Его неверным народом.
Исполняя Божью волю, Осия берет в жены блудницу по имени Гомерь, зная о ее порочном поведении. В этом браке рождаются трое детей, и Бог повелевает дать им имена, исполненные зловещего символизма, предрекающего судьбу нации. Первенца называют Изреель, что напоминает о кровавой долине и грядущем возмездии царскому дому. Дочь получает имя Лорухама, что означает «непомилованная» (Осия 1:6), ибо Бог объявляет, что отнимает Свою милость у дома Израилева. Третьего сына называют Лоамми — «не Мой народ» (Осия 1:9), что знаменует собой страшный момент разрыва завета: Бог больше не признает этих людей Своими, хотя для дома Иудина надежда еще сохраняется.
Через эту семейную драму пророк раскрывает суть духовной катастрофы всей страны. Израиль, подобно неверной жене Гомери, «пошел блудить», предаваясь поклонению чужим богам — Ваалам и золотым тельцам. Народ забыл Того, Кто вывел их из египетского рабства, и в своем безумии стал приписывать дары земли — хлеб, вино, елей и шерсть — безмолвным идолам, а не Истинному Творцу. Общество погрузилось в хаос: на земле не осталось ни истины, ни милосердия, ни Богопознания. Пророк с горечью восклицает: «Клятва и обман, убийство и воровство, и прелюбодейство крайне распространились, и кровопролитие следует за кровопролитием» (Осия 4:2). Вина за это лежала не только на народе, но и на священниках, которые отвергли знание и забыли закон Бога.
Однако даже в глубине падения Бог не оставляет Своего намерения спасти народ, что показано во втором поворотном моменте жизни Осии. Бог повелевает пророку снова полюбить женщину, которая изменила ему и, вероятно, попала в рабскую зависимость. Осия выкупает Гомерь за пятнадцать сребреников и полтора хомера ячменя, возвращая ее домой. Но он ставит ей строгое условие: «дни многие» она должна оставаться одна, без блуда и даже без мужа. Это действие символизирует грядущую судьбу Израиля: народу предстоит пройти через долгий период лишений — «без царя и без князя и без жертвы» (Осия 3:4), без идолов и терафимов. Это время очищения и тишины необходимо, чтобы в итоге они взыскали Господа и царя Давида.
В то же время Осия жестко обличает политическую агонию Северного царства. Страну лихорадит: цари-самозванцы сменяют друг друга через заговоры и убийства, правя без Божьего благословения («поставляли царей сами, без Меня» (Осия 8:4)). В панике перед внешними угрозами Израиль (часто именуемый Ефремом) мечется, пытаясь заключить союзы то с Египтом, то с Ассирией. Пророк использует яркий образ, называя Ефрема «глупым голубем без сердца» (Осия 7:11), который не понимает, что летит прямо в расставленные сети. Вместо того чтобы обратиться к Богу, народ ищет помощи у людей и чужеземных держав, что лишь ускоряет их падение.
Пророк возвещает о неизбежности катастрофы: «Так как они сеяли ветер, то и пожнут бурю» (Ос. 8:7). За отступничество и поклонение «тельцу Самарийскому» (Осия 8:5) страну ждет разорение. Осия предсказывает нашествие Ассирии, разрушение крепостей и ужасы плена. Ситуация исполнена трагизма, ведь Бог, который любил Израиль с самой его «юности» (Осия 11:1), когда вызвал сына Своего из Египта, и заботился о нем, как отец, учивший младенца ходить, теперь вынужден стать для них карающей силой. Из-за их жестокосердия Он говорит, что будет для них как лев, барс или медведица, лишенная детей, чтобы разорвать их ложные надежды.
И все же книга Осии — это не только хроника суда, но и откровение о невероятной внутренней борьбе в сердце Бога. Божественная любовь и справедливость сталкиваются в пронзительном монологе Творца: «Как предам тебя, Ефрем?.. Повернулось во Мне сердце Мое, возгорелась вся жалость Моя!» (Осия 11:8). Бог не желает уничтожить Израиль так же полно и необратимо, как некогда города Содом и Гоморру (Адму и Севоим). Пророк доносит великую истину: Бог — не человек, Его гнев не бесконечен, и даже наказывая, Он движим святостью и любовью, а не мстительностью.
Завершается книга призывом к покаянию и великим обетованием надежды. Осия умоляет Израиль вернуться к Господу, отказаться от надежды на ассирийских коней и перестать называть идолов богами. В ответ на покаяние Бог обещает уврачевать их отпадение и стать для народа животворящей росой, чтобы Израиль вновь расцвел, как лилия. В пророчествах Осии звучат таинственные слова о победе над самой смертью, указывающие на грядущее воскресение и Мессию: «От власти ада Я искуплю их, от смерти избавлю их. Смерть! где твое жало? ад! где твоя победа?» (Осия 13:14). Пророк также говорит о надежде на то, что Бог «оживит нас через два дня, в третий день восставит нас» (Осия 6:2). Книга заканчивается утверждением, что пути Господни праведны и только ходящие по ним обретут жизнь.

Книга пророка Иоиля
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История начинается с описания беспрецедентного природного бедствия, обрушившегося на Иудею. На страну напал враг, которого пророк называет «народом сильным и бесчисленным» (Иоиль 1:6), — это были полчища саранчи. Разрушение шло волнами, не оставляя надежды на спасение урожая: «Оставшееся от гусеницы ела саранча, оставшееся от саранчи ели черви, а оставшееся от червей доели жуки» (Иоиль 1:4). Этот безжалостный враг с «зубами львиными» (Иоиль 1:6) уничтожил виноградные лозы и обгрыз смоковницы до белизны ветвей. Вслед за насекомыми пришла испепеляющая засуха: «Огонь пожрал злачные пастбища пустыни, и пламя попалило все дерева в поле» (Иоиль 1:19). Земля превратилась в пустыню, ручьи пересохли, и даже животные в тоске вопияли к небу, так как исчезла всякая пища.
Физическое уничтожение урожая повлекло за собой глубокий социальный и религиозный крах. Поля опустели, и земледельцы с виноградарями погрузились в стыд и рыдания, так как «погибла жатва в поле» (Иоиль 1:11). Но самое страшное последствие голода коснулось духовной жизни народа: из-за отсутствия хлеба и вина в доме Господнем прекратились ежедневные жертвы. Священники, служители алтаря, облеклись во вретища и плакали, так как «пресеклось хлебное приношение и возлияние» (Иоиль 1:9). Вся страна погрузилась в траур, который пророк сравнивает с глубочайшей личной скорбью: «Рыдай, как молодая жена, препоясавшись вретищем, о муже юности своей» (Иоиль 1:8). Радость увяла у сынов человеческих, и народ ощутил свою богооставленность.
В этот критический момент Иоиль возвышает голос не с жалобой, а с призывом к действию: «Вострубите трубою на Сионе!» (Иоиль 2:1). Пророк объявляет, что это бедствие — не случайность, а грозный «день Господень», который «велик и страшен» (Иоиль 2:11). Он повелевает назначить священный пост и созвать торжественное собрание, на которое должны прийти все: от убеленных сединами старцев до грудных младенцев; даже жених и невеста должны оставить свои брачные чертоги ради молитвы. Главное условие спасения — искренность: «Раздирайте сердца ваши, а не одежды ваши» (Иоиль 2:13). Священники должны плакать между притвором и жертвенником, взывая к Богу с единственным аргументом: «Пощади, Господи, народ Твой, не предай наследия Твоего на поругание» (Иоиль 2:17), чтобы языческие народы не могли с насмешкой спросить: «Где Бог их?» (Иоиль 2:17).
Видя смирение народа, Господь сменил гнев на милость и «возревновал о земле Своей» (Иоиль 2:18). Бог дает обещание удалить от Иудеи страшного врага — «пришедшего с севера» (Иоиль 2:20) (саранчу) — и изгнать его в безводную пустыню, а передние и задние полчища потопить в морях. Вместо голода Господь обещает восстановление и изобилие: «Не бойся, земля: радуйся и веселись» (Иоиль 2:21). Бог обещает ниспослать дожди, ранний и поздний, чтобы гумна наполнились хлебом, а точила переполнились вином и елеем. Творец заверяет свой народ, что полностью возместит ущерб, нанесенный бедствием: «И воздам вам за те годы, которые пожирала саранча» (Иоиль 2:25), и народ узнает, что Господь посреди Израиля и больше не будет посрамлен.
Но Божий замысел простирается дальше простого восстановления урожая. Вслед за обещанием хлеба и вина звучит великое пророчество о духовном обновлении: «И будет после того, излию от Духа Моего на всякую плоть» (Иоиль 2:28). Бог обещает, что дар пророчества перестанет быть уделом избранных единиц и станет достоянием всего народа. «Сыны ваши и дочери ваши будут пророчествовать; старцам вашим будут сниться сны, и юноши ваши будут видеть видения» (Иоиль 2:28). Дух Божий сойдет даже на рабов и рабынь, стирая социальные границы. Это излияние знаменует наступление великой и страшной эпохи, в которой, среди небесных и земных знамений, будет действовать новый закон спасения: «Всякий, кто призовет имя Господне, спасется» (Иоиль 2:32).
Затем пророческий взор Иоиля переносится на финальную сцену мировой истории — суд над народами. Бог объявляет, что соберет всех язычников в долину Иосафат (что значит «Господь судит»), чтобы потребовать ответа за Свой народ. Тир, Сидон и филистимские округи обвиняются в том, что расхитили серебро и золото из храма, а сынов Иуды продавали в рабство грекам, удаляя их от пределов родины. Наступает время жатвы возмездия: «Пустите в дело серпы, ибо жатва созрела» (Иоиль 3:13). Злодеяния народов переполнили чашу терпения, и «толпы, толпы в долине суда» (Иоиль 3:14) ожидают приговора, пока солнце и луна меркнут пред лицом Грозного Судии.
Книга завершается величественной картиной окончательной победы Бога. «Господь возгремит с Сиона и даст глас Свой из Иерусалима» (Иоиль 3:16), от чего содрогнутся небо и земля. Но в этом мировом потрясении Господь останется надежной защитой и крепостью для сынов Израилевых. Мир преобразится: враги народа Божьего, Египет и Идумея, станут вечной пустыней за пролитую невинную кровь, в то время как Иудея расцветет райским садом. «В тот день горы будут капать вином, и холмы потекут молоком» (Иоиль 3:18), а из дома Господня выйдет неиссякаемый источник, несущий жизнь. Господь навсегда поселится на Сионе, и Иерусалим станет святыней, в которую больше не войдут иноплеменники.

Книга пророка Амоса
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[image: ]Амос (Амос 1:1)

Действие разворачивается в VIII веке до н. э., в эпоху правления двух царей: Иеровоама II в Израильском царстве и Озии в Иудее. Это было время удивительного контраста, когда Северное царство, Израиль, восстало из упадка и вступило в полосу бурного экономического расцвета. Границы государства расширились, а страна процветала почти так же, как в легендарные времена Соломона. Однако за фасадом внешнего благополучия скрывалось глубокое внутреннее разложение: экономический рост привел к снижению религиозно-нравственной жизни. Израильтяне забыли Истинного Бога, перестали исполнять Его заповеди, ведущие к духовному совершенствованию, и погрузились в идолопоклонство. Само время, казалось, застыло в ожидании катастрофы, предзнаменованием которой должно было стать страшное землетрясение, упомянутое в надписании книги пророка, — событие, которое запомнится на века.
В этот момент предельного нравственного падения на историческую сцену выходит Амос. Он не принадлежал к профессиональной пророческой среде, не был «сыном пророка», а был простым человеком от земли — пастухом, проводившим дни на горных просторах иудейской Фекои, и собирателем сикомор. Его призвание стало неожиданным вмешательством свыше, о чем он сам позже скажет с предельной ясностью: «Я был пастух и собирал сикоморы. Но Господь взял меня от овец и сказал мне Господь: иди, пророчествуй к народу Моему Израилю» (Амос 7:14–15). Оставив свои стада и взяв пастушеский посох, суровый житель Иудеи отправился на север, в чуждое ему по духу, но родное по крови Израильское царство, чтобы возвестить волю Бога.
Прибыв в Самарию, город разгула, и в Вефиль, религиозный центр Израиля, где Бог Моисея изображался в виде тельца, Амос был потрясен увиденным. Однако начал он свою проповедь с искусного риторического приема, призванного захватить внимание толпы. Его голос зазвучал грозно: «Иегова с Сиона возревет, и из Иерусалима даст глас свой» (Амос 1:2). Пророк начал провозглашать суд не над своими слушателями, а над соседними языческими народами — Дамаском, Газой, Тиром, Едомом, Аммоном и Моавом, — обвиняя их в жестоких военных преступлениях. Слушатели, вероятно, с одобрением внимали обвинениям в адрес врагов, но кольцо огня неумолимо сжималось. Внезапно гневная речь Амоса обрушилась на Иудею, а затем, достигнув кульминации, ударила по самому Израилю, превращая слушателей из судей в обвиняемых.
Амос безжалостно вскрыл социальные язвы процветающего общества, которое предстало перед ним во всей своей неприглядности. Он с ужасом смотрел на нарумяненных женщин Самарии, которых называл «телицами Васанскими» (Амос 4:1), на разодетых щеголей и на чрезмерную роскошь дворцов, где вельможи возлежали на ложах из слоновой кости. Пророк видел, как богачи «пьют вино чашами» (Амос 6:6) и мажутся лучшими мастями, в то время как простой люд пребывал в крайней нищете. Религиозные праздники превратились в фарс, так как сопровождались вопиющей несправедливостью: суды были продажны, а бедняков притесняли ради ничтожной выгоды, буквально продавая «правого за серебро, а бедного — за пару сандалий» (Амос 2:6). Амос взывал к совести богатых, обличая их жестокость: «Выслушайте это, алчущие поглотить бедных и погубить нищих…» (Амос 8:4). Он объявил, что Бог отвергает их пышные богослужения и жертвы, потому что народ осквернил себя развратом и забыл о правде и милосердии.
Проповедь Амоса произвела настоящий теологический переворот в сознании его слушателей, разрушив их самые заветные иллюзии. Израильтяне жили в уверенности, что, будучи избранным народом, они находятся под особой защитой, и с нетерпением ожидали «дня Господня», полагая, что это будет день великого торжества, когда Бог уничтожит всех их врагов и возвеличит Израиль. Но пастух из Фекои обрушил на них ледяной душ истины, объявив, что их ожидания ложны. «Горе желающим дня Господня! для чего вам этот день Господень?» (Амос 5:18) — восклицал он, утверждая, что для погрязшего в грехах народа этот день станет «тьмой, а не светом» (Амос 5:18). С дерзостью, шокирующей самодовольную толпу, Амос предрекал не победу, а тотальное разрушение: жертвенники будут разбиты, роскошные дома уничтожены, а народ — уведен в плен далеко за Дамаск.
Напряжение достигло своего апогея в Вефиле, где произошла драматическая сцена столкновения истинного пророка с официальной религиозной властью. Местный священник Амасия, оскорбленный обличениями и видящий в речах чужака угрозу государственному порядку, отправил донос царю Иеровоаму. «Развраты творит на тебя Амос среди дома Израилева, не может земля терпеть всех слов его» (Амос 7:10), — жаловался жрец, обвиняя пророка в предсказании насильственной смерти царя и пленения народа. Пытаясь избавиться от возмутителя спокойствия, Амасия с презрением велел Амосу убираться обратно в Иудею и там зарабатывать себе на хлеб прорицанием. Но Амос с достоинством ответил, что он не наемник и не профессиональный пророк, а простой человек, которого Бог оторвал от стад, повелев: «Иди, пророчествуй к народу Моему Израилю» (Амос 7:15). В ответ на попытку заткнуть ему рот Амос произнес страшный личный приговор священнику: его жена будет опозорена в городе, дети падут от меча, а сам Амасия умрет в нечистой земле, разделив горькую судьбу плененного народа.
Неотвратимость этой судьбы Бог открыл Амосу через серию грозных видений, которые стали этапами небесного суда. Сначала пророк увидел нашествие саранчи и пожирающий огонь, но по его горячей молитве: «Господи Боже! пощади; как устоять Иакову? он очень мал» (Амос 7:2) — Господь отменил эти кары. Однако терпение Небес не безгранично. В третьем видении Бог предстал с отвесом в руке, проверяя кривизну стены, которой был Израиль, и вынес вердикт: «…не буду более прощать ему» (Амос 7:8). Четвертое видение — корзина со спелыми плодами — символизировало, что народ «созрел» (Амос 8:2) для конца. Финалом стало пугающее видение Самого Господа, стоящего над жертвенником и повелевающего разрушить храм так, чтобы обломки пали на головы всех присутствующих, не оставив никому шанса на спасение, даже если они попытаются скрыться на вершине Кармила или на дне морском.
Слова сурового пророка, некогда отвергнутые с насмешкой и гневом, вскоре начали сбываться с пугающей точностью. Спустя два года после проповеди землю сотрясло мощное землетрясение, ставшее первым предвестником беды, а позже исполнилось и пророчество о мраке: «И будет в тот день, говорит Господь Бог: произведу закат солнца в полдень и омрачу землю среди светлого дня» (Амос 8:9). Как и предсказывал пастух, Северное царство рухнуло под ударами Ассирийской империи, Самария пала, а народ был рассеян среди язычников. Но книга Амоса завершается не только мраком. Сквозь тучи гнева пробивается луч надежды на будущее восстановление: Бог обещает «восстановить скинию Давидову падшую» (Амос 9:11), заделать ее трещины и разрушенное возродить. Это финальное обетование говорит о том, что после очистительного суда пленные возвратятся и народ Божий вновь будет насажден на своей земле, чтобы никогда более не быть исторгнутым.

Книга пророка Авдия
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[image: ]Страшный Суд (Откровение 20:11–15)

Видение Авдия открывается обращением к народу Едома, обитавшему в неприступных горных высотах Сеира. Эти люди, преисполненные гордыни, полагались на надежность своих жилищ в расщелинах скал, уверенно говоря в сердце своем: «…кто низринет меня на землю?» (Авдий 1:3). Их чувство безопасности было абсолютным, словно они свили свои гнезда среди звезд, подобно орлам. Однако пророк разрушает эту иллюзию самонадеянности, передавая грозные слова Господа: «Но хотя бы ты вознесся высоко, как орел, и хотя бы среди звезд устроил гнездо твое, то и оттуда Я низрину тебя» (Авдий 1:4).
Грядущее падение Едома описывается как результат вероломства тех, кого они считали друзьями. Союзники, с которыми идумеяне жили в мире и преломляли хлеб, обманут их и расставят под ними ловушку, которой те не заметят. В час беды ни прославленная мудрость жителей Фемана, ни храбрость их воинов не смогут спасти народ от гибели; разум будет отнят у мудрецов, а все надежды на помощь извне рухнут, оставив Едом беззащитным перед лицом истребления.
Главной причиной Божьего гнева стало историческое предательство по отношению к кровным братьям. Пророк возвращает слушателя к «тому дню» — моменту величайшей трагедии, когда чужеземцы (вероятнее всего, вавилоняне) уводили войско Иерусалима в плен. Идумеяне, будучи потомками Исава и, следовательно, братьями потомков Иакова, вместо помощи или сочувствия заняли враждебную позицию. В самый страшный момент для Иудеи, когда враги бросали жребий о судьбе святого города, Едом «стоял напротив» (Авдий 1:11) и вел себя «как один из них» (Авдий 1:11), наблюдая за разграблением с нескрываемым злорадством.
Преступления идумеян в этот день бедствия не ограничились пассивным наблюдением. Авдий обличает их за то, что они решились войти в ворота народа Божьего в день его несчастья и посягнули на его имущество. Они радовались гибели сынов Иуды и «расширяли рот свой» (Авдий 1:12) в день скорби, насмехаясь над побежденными. Особую жестокость они проявили к беглецам: идумеяне занимали стратегические позиции на перекрестках дорог не для обороны, а чтобы ловить уцелевших и выдавать их врагам на верную смерть, лишая последних шансов на спасение.
Неминуемое возмездие описывается пророком через принцип зеркальной справедливости: «…как ты поступал, так поступят и с тобою; воздаяние твое обратится на голову твою» (Авдий 1:15). Едом, который пил и веселился на святой горе Господней, празднуя падение Иерусалима, теперь сам должен испить чашу гнева. Авдий предрекает, что все народы будут пить эту чашу непрестанно, и идумеяне «проглотят» (Авдий 1:16) свое наказание, после чего исчезнут из истории, и «будут, как бы их не было» (Авдий 1:16), полностью стертые с лица земли.
Пророчество расширяется до описания грядущего «дня Господня» для всех народов, который принесет радикальную перемену судьбы. В этом новом порядке «дом Иакова будет огнем, и дом Иосифа — пламенем, а дом Исава — соломою» (Авдий 1:18). Огонь зажжется и пожрет солому, символизируя полное истребление враждебного Едома, так что «никого не останется из дома Исава» (Авдий 1:18). Это уничтожение станет окончательным торжеством справедливости и знаком возрождения силы Израиля.
Завершается книга величественной картиной восстановления и географического расширения спасенного народа. Жители юга (Негева) завладеют горой Исава, а обитатели низменных мест займут земли филистимлян; владения Израиля распространятся на поля Ефрема и Самарии, а Вениамин войдет в Галаад. Финальный аккорд пророчества звучит торжественным обетованием: на горе Сион воцарятся спасители, чтобы судить гору Исава, и тогда, как провозглашает Авдий, «будет Господу царство» (Авдий 1:21).

Книга пророка Ионы
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После чудесного спасения Ионы из чрева кита Господь вторично обратился к нему с повелением идти в великую Ниневию и проповедовать там то, что Он повелел. На этот раз пророк повиновался и отправился в путь. Ниневия была огромным городом — «город великий у Бога» (Иона 3:3), обход которого занимал три дня. Иона прошел по городу один день пути и начал громогласно возвещать грядущий суд: «Еще сорок дней, и Ниневия будет разрушена!» (Иона 3:4). Слово Божье произвело потрясающее действие на жителей столицы. Ниневитяне поверили Богу и объявили пост, одевшись во вретище, от малого до великого. Даже сам царь Ниневии, услышав весть, встал с престола, снял с себя царское облачение, оделся во вретище и сел на пепле. Был издан строгий указ, чтобы не только люди, но и скот, волы и овцы ничего не ели и не пили воды, но чтобы все «крепко вопияли к Богу» (Иона 3:8) и обратились каждый от злого пути своего, надеясь, что Бог отвратит от них свой пламенный гнев.
Увидев искреннее раскаяние народа и то, что они отвратились от злых дел, Бог пожалел о бедствии, которое грозил навести, и помиловал город. Однако такой исход дела сильно огорчил Иону и привел его в раздражение. Пророк обратился к Господу с молитвой, в которой наконец раскрыл истинную причину своего первоначального бегства в Фарсис. Он признался, что предвидел милосердие Божие, говоря: «О, Господи! не это ли говорил я, когда еще был в стране моей? Потому я и побежал в Фарсис, ибо знал, что Ты Бог благий и милосердый, долготерпеливый и многомилостивый и сожалеешь о бедствии» (Иона 4:2). Иона, по-видимому, опасался прослыть лжепророком или не хотел спасения враждебного Израилю народа, поэтому в глубоком отчаянии он просил: «И ныне, Господи, возьми душу мою от меня, ибо лучше мне умереть, нежели жить» (Иона 4:3).
Ожидая развязки, Иона вышел из города и сделал себе кущу (шалаш) с восточной стороны, чтобы видеть, что будет с Ниневией. Господь Бог произрастил растение (в некоторых переводах — тыкву или клещевину), которое быстро поднялось над Ионой, чтобы доставить тень его голове и избавить от огорчения. Пророк «весьма обрадовался этому растению» (Иона 4:6), спасшему его от палящего солнца. Но радость была недолгой: на следующий день, при появлении зари, Бог устроил так, что червь подточил корень растения, и оно засохло. Когда же взошло солнце и подул знойный восточный ветер, Иона изнемог от жары и вновь стал просить себе смерти, говоря, что лучше ему умереть, чем жить в таких страданиях.
Тогда Господь преподал Ионе последний и самый важный урок о Своей безграничной любви к творению. Бог спросил пророка, справедливо ли тот огорчился из-за засохшего растения. Услышав утвердительный ответ Ионы, Господь указал на несоразмерность его жалости к временному кусту по сравнению с жизнью огромного города. Бог сказал: «Ты сожалеешь о растении, над которым ты не трудился и которого не растил… Мне ли не пожалеть Ниневии, города великого, в котором более ста двадцати тысяч человек, не умеющих отличить правой руки от левой, и множество скота?» (Иона 4:10–11). Этим вопросом Бог показал, что Его любовь распространяется на все народы и творения с заботой об обращении и спасении даже тех, кто погряз в грехах.

Книга пророка Михея
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[image: ]Михей призывает израильтян к покаянию (Михей 6:7–8)

Пророческое служение Михея разворачивается в драматический период истории, когда Иудейским царством правили цари Иоафам, Ахаз и Езекия. Пророк, выходец из небольшого земледельческого городка Морасфит, обращается к народу не с утешением, а с грозным предостережением. Книга открывается величественной и устрашающей картиной: Господь выходит из святого храма Своего, чтобы ступить на высоты земли. Под Его шагами горы тают, как воск от огня, и долины распадаются, словно воды, низвергающиеся с крутизны. Михей возвещает, что этот гнев вызван нечестием Иакова и грехами дома Израилева. Надвигающаяся катастрофа, подобно неудержимому потоку, сначала накроет Самарию — столицу Северного царства, превратив ее в груду развалин, а затем эта неизлечимая рана дойдет до самого сердца Иудеи, до ворот Иерусалима, заставляя пророка рыдать, и плакать, и быть босым и нагим.
Но гнев Божий не бывает беспричинным, и Михей вскрывает корень зла, поразившего общество. Он рисует портрет циничных богачей, которые не могут уснуть, «придумывая беззакония и злодейства на ложах своих» (Михей 2:1), чтобы с первыми лучами солнца воплотить их в жизнь, пользуясь своей силой и властью. Они захватывают поля, которые им приглянулись, и отнимают дома, угнетая владельцев и лишая их наследия. Бессердечность доходит до того, что они изгоняют вдов из их уютных домов и отнимают у малых детей Славу Божью навеки. За эту вопиющую социальную несправедливость Бог выносит суровый приговор: Он отнимет землю у самих захватчиков. «Не вставайте и не ходите здесь, ибо это не место покоя» (Михей 2:10), — говорит Господь, предрекая, что народ, осквернивший землю алчностью, сам будет отправлен в тяжкий плен.
Особый гнев пророка направлен на верхушку общества — светскую и духовную власть. Михей вступает в жесткий конфликт с продажными пророками, которые «грызут зубами своими» (Михей 3:5) и провозглашают мир лишь тем, кто платит им, а против не дающих объявляют войну. Князей и судей он обвиняет в чудовищной жестокости, используя пугающие метафоры: они «ненавидят добро и любят зло» (Михей 3:2), сдирают с людей кожу и ломают их кости, словно готовя мясо для котла. Власть имущие строят Сион на крови и Иерусалим на неправде, при этом самонадеянно утверждая: «Не среди ли нас Господь? не постигнет нас беда!» (Михей 3:11). В ответ на это лицемерие Михей произносит одно из самых страшных пророчеств книги: именно из-за их коррупции и продажности «Сион распахан будет как поле, и Иерусалим сделается грудою развалин, и гора дома сего — лесистым холмом» (Михей 3:12).
Однако посреди мрака разрушения тон пророчества внезапно меняется, открывая ослепительную надежду. Михей переносит взор в отдаленное будущее, в «последние дни», когда гора Дома Господня будет поставлена во главу всех гор и возвысится над холмами. Народы не будут больше собираться для войны, но потекут к ней рекой, чтобы научиться путям Божьим, ибо «от Сиона выйдет закон и слово Господне — из Иерусалима» (Михей 4:2). В этом великом видении наступает эпоха всеобщего мира: люди «перекуют мечи свои на орала и копья свои — на серпы» (Михей 4:3). Военное искусство будет забыто, и наступит царство безопасности и покоя, где «каждый будет сидеть под своею виноградною лозою и под своею смоковницею, и никто не будет устрашать их» (Михей 4:4).
Тема спасения углубляется через пророчество о Личности, Которая принесет этот мир. Михей указывает, что нынешние страдания народа подобны мукам рождающей женщины — они болезненны, но ведут к новой жизни. Пророк открывает тайну рождения грядущего Мессии, называя конкретное место Его появления: «И ты, Вифлеем-Ефрафа, мал ли ты между тысячами Иудиными? из тебя произойдет Мне Тот, Который должен быть Владыкою в Израиле и Которого происхождение из начала, от дней вечных» (Михей 5:2). Этот Пастырь будет пасти народ силою Господней и станет самим миром для людей. Он защитит их от собирательного образа врага — «Ассура» (Михей 5:5), и Его приход ознаменует не только политическое освобождение, но и духовное очищение: Бог истребит истуканов, чародейства и коней колесниц, на которых народ ошибочно возлагал надежду, оставив упование лишь на Него.
Затем действие переносится в космический зал суда. Господь выступает истцом и призывает горы и холмы в свидетели Своей тяжбы с народом. Звучит пронзительный вопрос Творца: «Народ Мой! что сделал Я тебе и чем отягощал тебя? отвечай Мне» (Михей 6:3). Бог напоминает о Своей верности, об исходе из Египта, о вождях Моисее, Аароне и Мариам, доказывая, что Он всегда желал им добра. Народ, осознав вину, пытается откупиться, предлагая всесожжения, тысячи овнов и даже своих первенцев. Но пророк останавливает этот поток ритуального усердия великим нравственным вердиктом: «О, человек! сказано тебе, что — добро и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим» (Михей 6:8).
Книга завершается глубоко личным переживанием пророка. Михей скорбит о том, что «не стало милосердных на земле» (Михей 7:2), он чувствует себя одиноким путником, ищущим плодов после сбора урожая, но находящим лишь пустые ветви. Общество расколото настолько, что «сын позорит отца, дочь восстает против матери… враги человеку — домашние его» (Михей 7:6). Однако посреди этого отчаяния пророк принимает волевое решение: «А я буду взирать на Господа, уповать на Бога спасения моего» (Михей 7:7). Финал книги звучит как торжественный гимн Божьему милосердию, обыгрывающий имя самого пророка («кто подобен Богу?»): «Кто Бог, как Ты, прощающий беззаконие и не вменяющий преступления остатку наследия Твоего?» (Михей 7:18). Михей уверен, что Господь не вечно гневается, Он снова умилосердится и, согласно древней клятве Аврааму и Иакову, «ввергнет в пучину морскую все грехи наши» (Михей 7:19), даруя окончательное спасение.

Книга пророка Наума
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[image: ]Илия уничтожает огнем посланников Охозии (4 Царств 1:10)

Книга открывается величественным гимном Творцу, чья власть простирается над всей вселенной. Пророк Наум рисует образ Бога, от гнева которого дрожат горы и холмы, а моря иссякают. Но в этом грозном видении есть двойственность: Господь благ и служит надежной крепостью для тех, кто уповает на Него в день скорби. Однако для врагов Он предстает как Бог-Ревнитель и Мститель, который «не пощадит виновного» (Наум 1:2). Его ярость разливается как огонь, и никто не может устоять перед лицом Его негодования.
Этот Божественный гнев находит свою цель — надменную Ассирию. Пророчество звучит контрастом для двух народов. Иудее возвещается благая весть о свободе и утешении: «…празднуй, Иудея, праздники твои» (Наум 1:15), ибо ярмо тирана разбито и «нечестивый уже не пройдет по тебе» (Наум 1:15). Для Ниневии же вынесен окончательный и бесповоротный приговор. Господь обращается к ней с обещанием истребить ее идолов и стереть само имя ее, ибо она признана «ничтожной».
Далее пророк переносится в гущу событий, описывая штурм великого города с пугающей детализацией. Взору предстают щиты вражеских героев, окрашенные кровью или медью в красный цвет, и воины в червленых одеждах. Колесницы в день приготовления сверкают огнем и носятся по улицам, «как молнии» (Наум 2:4), сталкиваясь на площадях. Защитники города в панике спешат на стены, но оборона рушится: «…речные ворота отворяются, и дворец разрушается» (Наум 2:6). Ниневия, веками копившая мощь, оказывается беззащитной перед лицом разрушителя.
Великая столица подвергается тотальному разграблению; она становится пустой, исчерпанной и опустошенной. Наум использует мощную метафору, сравнивая Ассирийскую империю с львиным логовом. Раньше ассирийский царь, подобно льву, выходил на охоту, душил добычу для львиц и наполнял свои пещеры награбленным добром завоеванных народов. Теперь же пророк задает риторический вопрос: «Где теперь логовище львов?» (Наум 2:11). Логово разорено, голос «льва» больше не будет слышен, а «отважные львы» (Наум 2:13) исчезнут под мечом Господа.
Причина этой катастрофы кроется в моральном разложении империи. Пророк восклицает: «Горе городу кровей!» (Наум 3:1), обличая Ниневию в бесконечном коварстве, лжи и грабительстве. Она предстает в образе «блудницы приятной наружности» (Наум 3:4), искусной в чародействе, которая своей красотой и мощью соблазняла и порабощала народы. Но наказание будет позорным: Господь обещает поднять края одежды ее и показать народам наготу ее, выставив бывшую владычицу мира на всеобщее поругание и презрение.
Чтобы подчеркнуть неизбежность падения, Наум проводит историческую параллель с Но-Амоном (египетскими Фивами). Разве Ниневия лучше этого могущественного города, окруженного водами? Но и он не устоял: его младенцы были разбиты на перекрестках улиц, а знатные люди закованы в цепи. Это служит грозным предупреждением: никакие укрепления и никакое богатство не спасут Ассирию. Даже если ее купцы многочисленны, как звезды небесные, и воины подобны саранче, в день бедствия они исчезнут, улетев прочь, как насекомые при восходе солнца.
Книга завершается трагическим обращением к царю Ассирийскому, знаменующим конец империи. Картина полного поражения очевидна: вельможи его «спят» (Наум 3:18) вечным сном, а народ рассеян по горам, и некому его собрать. Рана Ассирии смертельна, и «нет врачевства для нее» (Наум 3:19). Но вместо плача мир реагирует ликованием: все народы, услышавшие весть о гибели тирана, рукоплещут, ибо злоба Ассирии была бесконечной и простиралась на всех и теперь наступило долгожданное освобождение.

Книга пророка Аввакума
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[image: ]Иисус Навин приказывает Солнцу остановиться (Иисус Навин 10:13)

О личности пророка Аввакума сохранилось крайне мало сведений, и в самом Писании нет прямых указаний на обстоятельства его жизни. Однако, исходя из того, что третья глава его книги представляет собой псалом с музыкальными указаниями для пения в храме, можно предположить, что он был левитом и принимал непосредственное участие в ветхозаветном богослужении. Время его пророческого служения пришлось на тревожную эпоху конца VII века, когда на развалинах Ассирийского царства начала стремительно возвышаться новая, грозная сила — Вавилонское царство халдеев. Вероятнее всего, Аввакум проповедовал в последние годы правления нечестивого царя Манассии или в начале царствования Иосии, предчувствуя надвигающуюся катастрофу, когда Бог через пророков уже возвещал о бедствиях, от которых «у всякого слышащего зазвенит в обоих ушах» (4 Царств 21:12, Иеремия 19:3, 1 Царств 3:11).
Книга начинается не с пророчества к народу, а с напряженного диалога пророка с Богом. Аввакум взывает к Господу с горькой жалобой на внутреннее состояние Иудеи. Он видит вокруг себя лишь насилие, грабеж и угнетение праведных, и его сердце терзается вопросом: почему Бог молчит? Почему Всевышний позволяет беззаконию торжествовать среди Его избранного народа и почему не слышит вопля пророка против неправды? Это не просто предсказание, а мучительный поиск справедливости человеком, который не может примириться с царящим злом.
Ответ Бога на эту жалобу оказывается ошеломляющим и страшным. Господь возвещает, что Он вовсе не бездействует, но готовит такое наказание, в которое иудеи не поверили бы, даже если бы им рассказали. Бог говорит: «Зане, се, Аз возставляю Халдеи, язык горький и борзый, ходящий по широтам земли, еже наследити селения не своя» (Аввакум 1:6). Орудием Божьего гнева станут халдеи — народ жестокий и необузданный. В пророчестве ярко описывается их стремительная и хищная конница: кони их быстрее барсов и свирепее вечерних волков, они летят, как орел, бросающийся на добычу. Этот народ не знает жалости, он смеется над крепостями и собирает пленников, как песок.
Этот ответ повергает Аввакума в еще большее смятение и порождает вторую жалобу, касающуюся проблемы божественной справедливости. Пророк потрясен тем, что Святой Бог, чьи очи слишком чисты, чтобы смотреть на злодеяния, решил использовать для наказания Своего народа язычников, которые еще более нечестивы, чем сами иудеи. Как может Творец допустить, чтобы «злодей поглощал того, кто правее его» (Аввакум 1:13)? Чтобы получить разрешение этого мучительного противоречия, Аввакум, подобно стражу, мысленно восходит на башню, ожидая, что скажет ему Господь и какой ответ даст на его жалобу.
И Бог дает пророку второй ответ, который становится духовным стержнем всей книги. Господь повелевает записать видение ясно на скрижалях, чтобы всякий мог легко прочесть его, ибо оно непременно сбудется в назначенное время, даже если и замедлит. Суть божественного откровения заключается в противопоставлении: душа надменная, полагающаяся на свою силу (образ халдейского захватчика), не успокоится и погибнет, а «праведный своею верою жив будет» (Аввакум 2:4). Это великое обетование утверждает, что верность Богу и упование на Него являются единственным путем к жизни и спасению среди грядущих потрясений.
Вслед за этим обещанием звучит песнь суда над самими захватчиками, состоящая из пяти грозных «горе». Бог возвещает, что инструмент Его гнева — Вавилон — сам будет сокрушен за свою ненасытную алчность и жестокость. Халдеи, которые грабили множество народов, сами станут жертвой ограбления. Пророк обличает их за то, что они строят свои города на крови и неправде, утверждая, что даже «камни из стен возопиют» (Аввакум 2:11) против такого беззакония. Их надежда на идолов окажется тщетной, ибо вся земля должна умолкнуть и трепетать перед лицом истинного Господа.
Книга завершается торжественным псалмом — молитвой пророка, которую надлежало исполнять под звуки струнных инструментов. В этом гимне Аввакум созерцает величественное явление Бога (теофанию), грядущего для суда и спасения. Господь шествует от Фемана и горы Фаран, и слава Его покрывает небеса. Описание этого шествия наполнено мощью, перед которой содрогается природа: вековые горы распадаются, холмы рушатся, реки и моря трепещут, а солнце и луна останавливаются в своем течении. Бог выходит как воин, чтобы спасти Свой народ и поразить главу нечестивого дома.
Видение божественного величия приводит пророка к глубокому внутреннему перевороту: от страха и трепета он переходит к непоколебимой надежде. Осознав, что Бог держит все в Своих руках, Аввакум произносит знаменитые слова веры. Он говорит, что, даже если смоковница не расцветет, виноградные лозы не дадут плода, маслина изменит и поля не дадут пищи, даже если в загоне не станет овец и волов в стойлах — то есть даже если наступит полный голод и разруха, — он все равно будет радоваться о Господе и веселиться о Боге спасения своего. «Господь Бог — его сила, Он сделает ноги пророка подобными оленьим и возведет его на высоты» (Аввакум 3:19).
Хотя библейская книга заканчивается на этой торжественной ноте, церковное предание сохраняет еще один эпизод из жизни пророка, связывающий его с Вавилонским пленом. В неканонических текстах повествуется, как Ангел Господень чудесным образом перенес Аввакума по воздуху из Иудеи прямо в Вавилон, чтобы он передал пищу пророку Даниилу, брошенному в ров со львами. Этот образ Аввакума, несущего утешение в самый центр вражеского стана, служит символическим завершением его пророческого служения, начавшегося с жалобы и закончившегося деятельной верой и помощью гонимым.

Книга пророка Софонии
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[image: ]Девятая чума: Тьма в земле Египетской (Исход 10:22)

Софония выделяется среди других малых пророков своим знатным происхождением: он назван сыном Хусия и праправнуком царя Езекии, что придает его обличениям особый авторитет и вес. Его служение проходило в Иудее во времена правления царя Иосии, судя по всему, в период до начала его знаменитых религиозных реформ, когда страна находилась в глубоком духовном кризисе. Мрачная атмосфера того времени характеризовалась смешением веры в Единого Бога с грубым язычеством: жители Иерусалима поклонялись воинству небесному на кровлях своих домов и клялись одновременно Господом и царем идолов. Элита общества, перенявшая иностранные обычаи и одежды, морально разложилась, утверждая в сердце своем, что Бог удалился от дел и не сделает ни добра, ни зла.
Главной темой пророчества становится ужасающее видение грядущего «дня Господня» (Софония 1:7), который описывается как вселенская катастрофа и, по сути, обратный процесс сотворения мира. Бог грозит истребить все с лица земли: «…человеков и скот, птиц небесных и рыб морских» (Софония 1:3). Этот день предстает не просто как военное поражение, но как день ярости, день скорби и тесноты, «день облака и мги» (Софония 1:15), когда даже самые укрепленные города падут под звуки трубы и воинского крика. Пророк подчеркивает бессилие материальных благ перед лицом Божественного суда, заявляя, что «ни серебро их, ни золото их не может спасти их в день гнева Господа» (Софония 1:18).
Затем фокус пророчества сужается с масштабов всего мира до конкретно Иерусалима и Иудеи. Бог изображается как внимательный судья, который «со светильником осмотрит Иерусалим» (Софония 1:12), чтобы найти тех, кто успокоился в своих грехах, словно дрожжи в вине, и пребывает в преступном равнодушии. Под удар Божественного гнева попадают князья, сыновья царя и все, кто одевается в одежды чужеземцев, а также те, кто наполняет дом господина своего насилием и обманом. Вся торговая жизнь города замрет, ибо «погиб весь торговый народ» (Софония 1:11), и наказание для избранного народа будет неотвратимым и стремительным, так как «близок великий день Господа, близок и очень поспешает» (Софония 1:14).
Однако среди грозных предсказаний звучит призыв к надежде, обращенный к тем, кто еще способен слышать. Софония обращается не к гордым, а к «смиренным земли» (Софония 2:3), которые исполняют законы Божьи, призывая их: «Взыщите правду, взыщите смиренномудрие» (Софония 2:3). Этот поворотный момент показывает, что цель пророчества — не только напугать, но и привести к покаянию до наступления катастрофы. Пророк дает шанс на спасение, говоря, что, возможно, эти кроткие люди «укроются в день гнева Господня» (Софония 2:3), если вовремя обратятся к Богу всем сердцем.
Далее пророческий взор разворачивается на соседние народы, охватывая все стороны света в геополитическом обзоре Божьего суда. Горе возвещается жителям приморской области — филистимлянам на западе, чья земля станет пастбищем для овец; страшная участь, подобная судьбе Содома и Гоморры, ожидает горделивых моавитян и аммонитян на востоке. Меч Господень пройдет по югу, поражая эфиопов, и, что особенно важно, обрушится на север, на могущественную Ассирию. Пророк предсказывает падение великой Ниневии, которая превратится в пустыню и место обитания диких зверей, где «пеликан и еж будут ночевать в резных украшениях ее» (Софония 2:14), демонстрируя власть Бога над всей мировой историей.
После обзора народов пророк снова возвращается к внутренней ситуации в Иерусалиме, предъявляя конкретные и жесткие обвинения его вождям. Город назван «нечистым и оскверненным» (Софония 3:1), а его элита сравнивается с хищниками: «…князья его посреди него — рыкающие львы, судьи его — вечерние волки» (Софония 3:3). Пророки стали легкомысленными и вероломными людьми, а священники оскверняют святыню и попирают закон. Трагедия заключается в упорстве народа: несмотря на то что Бог каждое утро являет свою справедливость и уже показал пример наказания других народов, разрушив их башни, жители Иерусалима не убоялись, а лишь «с раннего утра портили все действия свои» (Софония 3:7).
Но в финальной части книги гнев сменяется обещанием милости и глубокого очищения. Бог обещает, что после огня ревности Он даст народам «уста чистые» (Софония 3:9), чтобы все призывали имя Господа и служили Ему единодушно. В центре этого духовного возрождения находится обещание сохранить «Остаток Израиля» (Софония 3:13) — народ смиренный и простой, который будет уповать только на имя Господне. Эти люди пройдут через горнило испытаний и выйдут преображенными: они «не будут делать неправды, не станут говорить лжи» (Софония 3:13) и будут жить в полной безопасности, где никто не устрашит их.
Завершается книга картиной торжествующей мессианской радости, полностью отменяющей прежний страх. Пророк восклицает: «Ликуй, дщерь Сиона! торжествуй, Израиль!» (Софония 3:14), ибо Господь отменил приговор и изгнал врагов. Бог предстает здесь не как грозный Судья, а как Царь, находящийся посреди Своего народа, который «возвеселится о тебе радостью, будет милостив по любви Своей» (Софония 3:17). Книга заканчивается великим обетованием собрать всех изгнанников, прекратить их поношение и сделать их «именитыми и почетными между всеми народами земли» (Софония 3:20), превращая день гнева в вечное царство света и спасения.

Книга пророка Аггея

[image: ]
[image: ]Вырубка кедров для строительства храма (3 Царств 5:5–6)

События, описанные в Книге пророка Аггея, разворачиваются на фоне возвращения иудеев из Вавилонского плена. Пророк Аггей, предположительно родившийся в Вавилоне и пришедший в Иерусалим в юности, начал свое служение спустя пятнадцать лет после возвращения, во второй год царствования персидского царя Дария Гистаспа.
После того как царь Кир разрешил иудеям вернуться на родину, лишь немногие, преимущественно бедные слои населения, воспользовались этой возможностью. Богатые предпочли остаться в Вавилонии. Вернувшись в разоренное отечество, народ в первую очередь занялся обустройством собственных жилищ и хозяйств. Хотя во второй год по возвращении они заложили основание нового храма на месте разрушенного Храма Соломона, дальнейшее строительство было остановлено на пятнадцать лет. Этому способствовали козни самарян, которые сначала замедляли работы, а затем, оклеветав иудеев перед преемниками Кира, добились официального запрета на строительство.
Эта длительная остановка породила в народе уверенность, что время для восстановления дома Господня еще не пришло. Люди сосредоточились на личных делах, строя себе украшенные дома, в то время как храм Божий оставался в запустении. Такое пренебрежение навлекло на них Божье наказание: их труды были бесплодны, урожаи скудны, а заработок исчезал, словно попадая в дырявый кошелек. В стране царила засуха, поражавшая и землю, и людей, и скот.
Именно в этот момент Господь посылает пророка Аггея к правителю Иудеи Зоровавелю и первосвященнику Иисусу. В своей первой речи Аггей обличает народ, указывая на прямую связь между их бедствиями и пренебрежением к строительству храма. Он призывает их одуматься, пойти на гору, принести дерево и возобновить работы, обещая, что тогда Господь явит Свое благоволение и прославится. Слова пророка и заверение «Я с вами!» (Аггей 1:13) возымели действие: народ убоялся Господа, и спустя двадцать три дня работы по строительству храма были возобновлены.
Спустя примерно месяц, когда первоначальный энтузиазм, возможно, начал угасать, Аггей произносит вторую речь. Он обращается к тем, кто помнил великолепие прежнего, Соломонова, храма и теперь унывал при виде скромности нового строения. Пророк ободряет строителей, передавая слова Господа о том, что Его Завет и Его Дух пребывают с народом. Он возвещает о грядущих великих потрясениях неба и земли, после которых «придет Желаемый всеми народами» (Аггей 2:7), и слава этого второго Храма превзойдет славу первого, и на этом месте Господь даст мир. Этот мир понимается не как политическое спокойствие, а как внутренний, душевный мир.
Через два месяца Аггей выступает с третьей речью. С помощью вопросов к священникам он подводит народ к мысли, что их нерадение о Храме оскверняло все их дела и жертвы, делая их нечистыми перед Богом. Он напоминает, что до возобновления работ все их начинания были малоуспешными. Теперь же, с того дня, как они вновь принялись за строительство дома Господня, Господь обещает ниспослать Свое благословение на их труды, на их поля и сады.
В тот же день пророк произносит и четвертую, последнюю речь, адресованную лично правителю Зоровавелю. Это было особое обетование небесного покровительства на фоне возможных доносов и политических интриг. Господь обещает, что среди грядущих мировых потрясений, когда Он будет ниспровергать престолы царств, Зоровавель, как представитель рода Давида, будет сохранен в целости и невредимости, подобно печати на руке Господа, ибо он избран Им. Это пророчество относится не только к самому Зоровавелю, но и ко всему потомству Давида, обещая сохранение царской линии, из которой должен был прийти Мессия.

Книга пророка Захарии
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Захария, чье имя означает «Господь вспомнил», происходил из священнического рода; он был сыном Варахии и внуком Адды (Иддо). Родившись во время Вавилонского плена, он вернулся в Иерусалим еще юношей, став современником пророка Аггея, гражданского правителя Зоровавеля и первосвященника Иисуса. Его служение началось во второй год правления царя Дария (около 520 года до н. э.) — в тяжелое время разрухи, когда вернувшиеся изгнанники пали духом. Народ остро нуждался в нравственном возрождении и вдохновении для завершения восстановления Храма, и само имя пророка стало знамением того, что Бог не забыл Свой народ и Свои обетования.
Пророческая весть Захарии раскрывается через цикл из восьми ночных видений, в которых он общается с Богом не напрямую, а через ангела-толкователя. В этих таинственных образах утверждается полный контроль Бога над миром: пророк видит всадников на конях, обходящих землю дозором, и человека с землемерной нитью, пытающегося измерить город. Эти символы призваны показать, что Бог возвращается в Иерусалим с великим милосердием, обещая, что город вновь переполнится жителями, а для защиты его не понадобятся каменные стены, ибо Сам Господь будет для него «огненной стеной» (Захария 2:5) вокруг и славой внутри него.
Центральное место занимает видение о первосвященнике Иисусе, представляющее собой сцену небесного суда. Сатана стоит одесную, чтобы обвинять иерея, одетого в запятнанные, «грязные» (Захария 3:3) одежды, символизирующие грех народа. Но Бог снимает с него вину, приказывая облечь в торжественные ризы и возлагая на голову чистый кидар. Это духовное очищение напрямую связано с видением золотого светильника и двух маслин, олицетворяющих двух помазанников (священство и царскую власть). Главная мысль этого отрывка заключается в том, что успех восстановления Храма зависит не от человеческих ресурсов: «Не воинством и не силою, но Духом Моим, говорит Господь Саваоф» (Захария 4:6).
Практическая часть книги (главы 7–8) начинается с вопроса делегации о том, нужно ли продолжать соблюдать траурные посты в память о разрушении Иерусалима. Ответ Бога решительно переносит акцент с внешнего ритуала на внутреннюю мораль и этику: «…когда вы ели и когда пили, не для себя ли вы ели и не для себя ли вы пили?» (Захария 7:6). Господь требует не голодания, а справедливости и милосердия, давая важнейшее наставление: «Зла друг против друга не мыслите в сердце вашем» (Захария 7:10). Истинное служение Богу заключается в любви к истине и мире, что превращает посты в радостные торжества.
Во второй части книги (главы 9–11) пророческий взор устремляется в далекое будущее, противопоставляя воинственных захватчиков истинному Царю. Захария использует знаменитый образ, полный смирения и величия: «Ликуй от радости, дщерь Сиона, торжествуй, дщерь Иерусалима: се Царь твой грядет к тебе, праведный и спасающий, кроткий, сидящий на ослице и на молодом осле, сыне подъяремной» (Захария 9:9). Этот Царь, в отличие от земных владык, возвестит мир народам, и владычество Его распространится от моря до моря и до краев земли.
Однако пророчество содержит и трагическую линию об отвергнутом Пастыре. В аллегорической форме описывается, как народ отверг заботу Бога, разорвав завет братства. Пророк с пугающей точностью предсказывает цену этого предательства: высокая опека Пастыря была оценена всего в «тридцать сребреников» (Захария 11:12), которые затем были брошены в дом Господень для горшечника. Но это отвержение приведет к глубокому раскаянию в будущем, когда Бог изольет дух благодати, и люди «воззрят на Него, Которого пронзили» (Захария 12:10) и будут рыдать о Нем, как рыдают о единственном сыне, осознав цену своего искупления.
Финальные главы (12–14) рисуют апокалиптическую картину «дня Господня» и последней эсхатологической битвы. Все народы соберутся на войну против Иерусалима, но Сам Господь выйдет сражаться за Свой народ, и «станут ноги Его в тот день на горе Елеонской» (Захария 14:4). Это событие будет сопровождаться глобальными катаклизмами и чудесным изменением природы: наступит время, когда не станет ни дня, ни ночи, но «в вечернее время явится свет» (Захария 14:7). Из Иерусалима потекут живые воды к Восточному и Западному морям, неся жизнь и исцеление земле.
Книга завершается торжеством Царства Божия и всеобщей святостью. Итогом истории станет то, что «Господь будет Царем над всею землею» (Захария 14:9) и остатки всех народов будут ежегодно приходить в Иерусалим для поклонения Царю. Разделение на священное и мирское исчезнет: освящение жизни станет настолько полным, что даже на конских уборах будет начертано «Святыня Господу» (Захария 14:20), и обычные котлы в домах станут столь же святы, как жертвенные чаши в Храме, знаменуя окончательное примирение Бога и человечества.

Книга пророка Малахии
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[image: ]Изгнание торгующих из храма (Матфея 21:12)

Пророческое слово звучит в Иудее в эпоху персидского владычества, когда народ Израиля уже вернулся из Вавилонского плена. Второй Храм в Иерусалиме уже был восстановлен (около 515 года до н. э.), и жертвоприношения совершались, но ожидаемое мессианское благоденствие не наступило, и первоначальный религиозный пыл народа угас, сменившись апатией и разочарованием. Исторический фон книги тесно переплетается с эпохой Ездры и Неемии (V–IV века до н. э.), так как пророк обличает те же пороки, с которыми боролся наместник Неемия: смешанные браки с язычницами, социальную несправедливость и пренебрежение храмовым служением. Само имя пророка — Малахия — переводится с еврейского как «мой вестник» или «Ангел Господень». Поскольку это имя не встречается в других местах Писания, древнее иудейское предание (в частности, Таргум) полагает, что под этим псевдонимом мог скрываться Ездра-книжник, чья деятельность была направлена на восстановление Закона.
Книга открывается «дискуссионным словом», в котором пророк озвучивает жалобу народа, сомневающегося в Господней милости. Бог провозглашает: «Я возлюбил вас» (Малахия 1:2), но народ цинично вопрошает: «В чем явил Ты любовь к нам?» (Малахия 1:2). Ответ Всевышнего строится на историческом противопоставлении судеб двух братьев — Иакова (Израиля) и Исава (Едома). В то время как земля Израиля восстанавливается и заселяется после плена, владения Исава обречены на запустение и разрушение. Даже если Едом попытается отстроиться, Господь разрушит их труды, что служит наглядным доказательством Божьего избрания и неизменной любви к потомкам Иакова.
Основной гнев пророка направлен на священников, которые стали пренебрегать своим священным призванием. Они «бесславят имя Господа» (Малахия 1:6), принося на жертвенник «нечистый хлеб» (Малахия 1:7) и жертвуя животных слепых, хромых и больных. Пророк с иронией спрашивает их: решились бы они поднести такой дар своему земному правителю (наместнику)? Конечно нет. За такое отношение Бог угрожает проклясть их благословения и даже «помет раскидать на лица их» (Малахия 2:3) — помет их же праздничных жертв. Малахия напоминает, что священник должен быть вестником Господа Саваофа, хранящим ведение, но нынешние служители разрушили завет Левия и многих сбили с пути закона.
Духовный кризис отразился и на семейной жизни народа. Пророк обличает иудеев за вероломство: мужчины начали вероломно поступать против «жен юности своей» (Малахия 2:14), разводясь с ними ради браков с иноплеменницами — «дочерями чужого бога» (Малахия 2:11). Это разрушает святость народа и оскверняет святыню Господню. Малахия передает суровые слова Бога: «Господь был свидетелем между тобою и женою юности твоей» (Малахия 2:14), и Он «ненавидит развод» (Малахия 2:16) и насилие, которым люди покрывают свои одежды. Таким образом, неверность в семье приравнивается к измене Самому Богу.
Утомленный ожиданием народ впал в цинизм, вопрошая: «Где Бог правосудия?» (Малахия 2:17) и утверждая, что «всякий делающий зло хорош пред очами Господа» (Малахия 2:17). В ответ на это сомнение звучит торжественное пророчество. Господь обещает послать Своего Ангела (Вестника), чтобы приготовить путь. И тогда «внезапно придет в храм Свой Господь, Которого вы ищете, и Ангел завета, Которого вы желаете» (Малахия 3:1). Но пришествие Его будет грозным: Он явится как «огонь расплавляющий» (Малахия 3:2) и как «щелок очищающий» (Малахия 3:2), чтобы произвести суд над чародеями, прелюбодеями, клятвопреступниками и притеснителями вдов и сирот, очищая сынов Левия, как очищают золото и серебро.
Пророк также касается материальной стороны веры, обвиняя народ в том, что они «обкрадывают» (Малахия 3:8) Бога. На вопрос «чем?» следует ответ: десятиною и приношениями. Из-за скупости народ терпит проклятие и неурожаи. Однако Господь предлагает им испытать Его милость: «Принесите все десятины в дом хранилища» (Малахия 3:10). Если народ проявит верность, Бог обещает «открыть отверстия небесные» (Малахия 3:10) и излить на них благословение до избытка. Он также обещает запретить «пожирающим» (Малахия 3:11) (саранче) истреблять плоды земли, так что все народы назовут их блаженными.
Снова возвращаясь к ропоту народа, утверждающего, что «тщетно служение Богу» (Малахия 3:14) и нет пользы от соблюдения Его постановлений, пророк противопоставляет им «боящихся Господа» (Малахия 3:16). Эти верные люди говорят друг другу слова истины, и Господь внимает им. Пред лицом Божьим пишется «памятная книга» (Малахия 3:16) о боящихся Его и чтущих имя Его. Пророк заверяет, что в день, который сотворит Господь, снова станет очевидным различие «между праведником и нечестивым, между служащим Богу и не служащим Ему» (Малахия 3:18).
Книга завершается видением «Дня Господня, великого и страшного» (Малахия 4:5–6). Этот день придет, пылая как печь, и все надменные и поступающие нечестиво станут как солома; грядущий день попалит их так, что не останется у них ни корня, ни ветвей. Но для благоговеющих пред именем Господа взойдет «Солнце Правды» (Малахия 4:2), и «исцеление будет в лучах Его» (Малахия 4:2). Праведники выйдут и взыграют, как тельцы упитанные, попирая нечестивых.
В финале звучит призыв помнить закон Моисея, данный на Хориве. Пророчество заканчивается великим обетованием: прежде наступления Судного дня Господь пошлет пророка Илию. Его миссия будет заключаться в том, чтобы «обратить сердца отцов к детям и сердца детей к отцам их» (Малахия 4:6), восстанавливая разрушенные связи поколений и предотвращая проклятие земли. Этим обетованием о Предтече заканчивается Книга Малахии и весь корпус ветхозаветных пророков.


Учительные книги
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Книга Иова
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[image: ]Иов и его друзья (Иов 2:11–13)

В стране Авситидийской, в земле Уц, жил человек по имени Иов. Этот муж был знаменитейшим на всем Востоке, обладая огромным богатством: тысячами овец, верблюдов, волов и множеством прислуги. Но главным его сокровищем было не земное имущество, а духовная чистота: Писание свидетельствует, что он был «непорочен, справедлив, богобоязнен и удалялся от зла» (Иов 1:1). У Иова была большая семья — семь сыновей и три дочери, которые жили в любви и согласии, постоянно устраивая пиры друг у друга. Отец же, как патриарх и священник своего рода, неустанно заботился об их душах: после каждого круга пиршеств он призывал детей, освящал их и возносил всесожжения Богу, говоря в сердце своем: «Может быть, сыновья мои согрешили» (Иов 1:5). Так Иов жил, соединяя в себе великое земное величие и глубочайшее смирение перед Творцом.
Действие переносится из земного мира в мир духовный, когда сыны Божии (Ангелы) предстали перед Господом и среди них явился сатана — клеветник и противник. Когда Бог указал на Иова как на образец добродетели, сказав, что «нет такого человека, как он, на земле» (Иов 1:8), сатана подверг сомнению искренность праведника. Он дерзко заявил, что благочестие Иова корыстно и держится лишь на том, что Бог оградил его от всех бед и благословил дела рук его. Искуситель бросил вызов Творцу: «Разве даром Иов боится Бога? Но простри руку Твою и коснись всего, что у него, — благословит ли он Тебя?» (Иов 1:9–11). Чтобы посрамить клевету и явить истинную верность Своего раба, Господь дал сатане страшное разрешение: «Вот, все, что есть у него, в руке твоей, только самого не касайся» (Иов 1:12).
Беда обрушилась на праведника внезапно, в тот самый день, когда его дети пировали в доме старшего брата. Вестники горя приходили один за другим, не давая Иову опомниться. Первый сообщил, что враги угнали волов и ослиц, перебив слуг; пока он говорил, прибежал второй с вестью о том, что «огонь Божий упал с неба» (Иов 1:16) и сжег стада овец вместе с пастухами. Третий донес о набеге халдеев, похитивших верблюдов. Но самым страшным ударом стала весть четвертого посланника: сильный ветер из пустыни обрушил дом на пирующих детей, и все они погибли под развалинами. Выслушав эти ужасные известия, лишившись в один миг всего, Иов встал, разодрал свои одежды и остриг голову в знак глубокой скорби, но не произнес ни слова ропота. Он пал на землю и поклонился, произнеся слова, ставшие символом совершенной покорности: «Наг я вышел из чрева матери моей, наг и возвращусь… Господь дал, Господь и взял; да будет имя Господне благословенно!» (Иов 1:21).
Но испытания на этом не закончились. На повторном совете небесных сил сатана вновь предстал перед Богом, дерзко утверждая, что верность Иова неглубока: «За жизнь свою отдаст человек все, что есть у него: но коснись его костей, его тела, — увидишь, благословит ли он Тебя» (Иов 2:4–5). Господь, желая явить миру совершенное терпение Своего раба, позволил врагу коснуться плоти праведника, но запретил отнимать у него жизнь. Тогда сатана поразил Иова лютой проказой от подошв ног до самого темени. Изгнанный из общества, страдалец сел в пепел вне селения, взяв черепицу, чтобы счищать гной со своего тела. Видя его мучения, даже жена Иова поддалась отчаянию и стала искушать его, говоря: «Ты все еще тверд в непорочности своей. Похули Бога и умри» (Иов 2:9). Но Иов отверг и это искушение, отказавшись согрешить устами: «Неужели доброе мы будем принимать от Бога, а злого не будем принимать?» (Иов 2:10).
Услышав о несчастьях Иова, трое его друзей — Елифаз Феманитянин, Вилдад Савхеянин и Софар Наамитянин — сговорились прийти, чтобы утешить его. Однако, увидев его издали, они не узнали друга в изуродованном проказой человеке. Ужас и скорбь охватили их: они зарыдали, разодрали свои одежды и бросали пыль над головами своими к небу. Потрясенные величием его страдания, они сидели с ним на земле семь дней и семь ночей, не произнося ни слова, ибо видели, что горе его слишком велико для простых утешений. Это тягостное молчание прервал сам Иов: не выдержав мук, он отверз уста свои и проклял день своего рождения, восклицая: «Погибни день, в который я родился… зачем дана жизнь огорченным душею?» (Иов 3:3, 3:20).
Так начался долгий и мучительный спор. Друзья, исходя из земной логики, были убеждены, что Бог правосуден и не наказывает без вины, а значит, страшные бедствия Иова — это кара за тайные грехи. Сначала мягко, а затем все более сурово и обвинительно, они призывали его к покаянию, утверждая: «Погибал ли кто невинный?» (Иов 4:7). Иов же, называя их «жалкими утешителями» (Иов 16:2), твердо отстаивал свою невиновность. Он отвергал их обвинения, указывая, что часто и беззаконники живут счастливо, тогда как праведники страдают. В предельном отчаянии, чувствуя, что люди его не понимают, Иов требовал суда с Самим Богом, желая узнать причину гнева Вседержителя, но при этом сохранял надежду, восклицая: «Я знаю, Искупитель мой жив» (Иов 19:25). Когда слова старших друзей иссякли, в разговор вмешался молодой Елиуй, который с гневом осудил и Иова за самооправдание «Я чист, без порока» (Иов 33:9), и друзей за то, что они не нашли достойного ответа, лишь обвиняя страдальца.
Когда человеческие споры утихли, Сам Господь ответил Иову из бури и вихря. Он не стал объяснять причины страданий или оправдываться, но явил Свое непостижимое величие, задав страдальцу череду вопросов, на которые человек не мог найти ответа. «Кто сей, омрачающий Провидение словами без смысла? Препояшь, как муж, чресла твои: Я буду спрашивать тебя, а ты объясняй Мне» (Иов 38:2–3), — воззвал Бог. Он провел перед мысленным взором Иова картину мироздания, спрашивая: «Где был ты, когда Я полагал основания земли?» (Иов 38:4) и «Кто затворил море воротами… и сказал: доселе дойдешь и не перейдешь?» (Иов 38:8, 11). Чтобы показать Свою власть над самым грозным и неукротимым творением, Господь указал на Бегемота, который «ест траву, как вол» (Иов 40:10), но сила его в чреслах его, и на Левиафана, которого невозможно вытащить удою или пронзить копьем, ибо «железо он считает за солому» (Иов 41:19). Этим Бог показал, что Его замысел и управление миром бесконечно выше человеческого понимания справедливости.
Услышав голос Вседержителя и осознав дистанцию между Творцом и творением, Иов был потрясен. Он понял, что судить Бога было безумием. Его прежняя дерзость сменилась глубочайшим смирением. Он ответил Господу: «Знаю, что Ты все можешь и что намерение Твое не может быть остановлено… Так, я говорил о том, чего не разумел, о делах чудных для меня, которых я не знал» (Иов 42:2–3). Иов признал, что раньше его знание о Боге было поверхностным, но теперь оно стало личным опытом: «Я слышал о Тебе слухом уха; теперь же мои глаза видят Тебя» (Иов 42:5). В сокрушении сердца он произнес окончательные слова своего покаяния: «Поэтому я отрекаюсь и раскаиваюсь в прахе и пепле» (Иов 42:6).
История завершилась восстановлением Божественной справедливости. Господь обратился к Елифазу и его друзьям с гневом, сказав: «Горит гнев Мой на тебя и на двух друзей твоих за то, что вы говорили о Мне не так верно, как раб Мой Иов» (Иов 42:7). Бог повелел им принести всесожжение (семь тельцов и семь овнов) и попросить Иова помолиться за них, ибо только его лицо Он примет, чтобы не отвергнуть их. Друзья смирились, а Иов, проявив великодушие, совершил молитву за своих обвинителей. И именно в этот момент, «когда он помолился за друзей своих» (Иов 42:10), Господь возвратил потери Иова и дал ему вдвое больше того, что он имел прежде. К нему вернулись братья и сестры с дарами, Бог благословил его новыми стадами и, что важнее всего, у него родились семь сыновей и три дочери, прекраснейшие на всей земле. После этого потрясения Иов прожил еще сто сорок лет, видел потомков своих до четвертого рода и «умер в старости, насыщенный днями» (Иов 42:17).

Псалтирь
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[image: ]Давид и Саул у пещеры (1 Царств 24:3–5)

Величайшим наследием, которое царь Давид оставил не только израильскому народу, но и всему человечеству, стало не столько могущественное государство, сколько собрание священных песнопений. «В наследство же всем народам земли боговдохновенный пророк Давид оставил свои дивные псалмы, дышащие непоколебимой верой и пламенной любовью к Богу». Эта книга, известная как Псалтирь, представляет собой уникальную «поэтическую летопись духовной жизни» псалмопевца, поражающую своей искренностью. Само название книги имеет двойственную природу, отражающую ее историю: в еврейской Библии она именуется Тегиллим, что переводится как «хваления», указывая на внутреннее содержание молитв. В греческой же традиции закрепилось название Псалтирь (от музыкального инструмента псалтерия), что акцентирует внимание на способе исполнения этих песен под аккомпанемент струнных инструментов. В библейском каноне эта книга занимает почетное место в разделе Писаний (Ктувим) или Учительных книг, являясь мостом между законом и пророчеством.
Вопрос авторства и структуры этого сборника гораздо сложнее, чем может показаться на первый взгляд. Хотя традиция часто называет всю книгу Псалмами Давида, текст свидетельствует о коллективном творчестве, растянувшемся на столетия, — от Моисея до времен после Вавилонского плена. В надписаниях псалмов встречаются имена Асафа, сынов Кореевых, Соломона, Емана и Идифума, а некоторые тексты остаются анонимными. Сама книга композиционно разделена на пять частей, что, по мнению исследователей, было сделано сознательно, чтобы уподобить Псалтирь Пятикнижию Моисееву. Следы этого деления сохранились в тексте в виде заключительных славословий в конце каждой части, таких как «Благословен Господь, Бог Израилев, от века и до века! Аминь, аминь!» (Псалом 40:14). Это указывает на сложный и длительный процесс редактирования и формирования канона, который завершился лишь спустя века после смерти Давида.
Литературное богатство Псалтири раскрывается через разнообразие жанров, отражающих все оттенки человеческих переживаний перед лицом Бога. Исследователи выделяют гимны прославления, воспевающие величие Творца, и псалмы жалобы (плачи), которые могут быть как индивидуальными, так и коллективными, написанными от лица всего народа во времена бедствий. Особое место занимают царские псалмы, связанные с интронизацией и жизнью монарха, а также псалмы мудрости и благодарственные песни. Поэтическая форма этих произведений строится не на рифме, привычной современному читателю, а на принципе «параллелизма членов» (parallelismus membrorum), где смысловая рифма объединяет строки через синонимические повторы или противопоставления. Также встречаются алфавитные акростихи, где каждый стих начинается с последующей буквы еврейского алфавита, что свидетельствует о высоком мастерстве древних поэтов.
Текстология Псалтири представляет собой сложную картину, полную исторических нюансов. Существуют расхождения в нумерации псалмов между еврейским масоретским текстом и греческим переводом Септуагинтой, возникшие из-за того, что некоторые псалмы (например, 9 и 10, 114 и 115) в одной традиции объединялись, а в другой разделялись. Эти различия сохранились и в современных переводах: католическая и протестантская традиции часто следуют разным системам нумерации. Важнейшие находки в Кумране, включая знаменитый Свиток Псалмов, показали, что в эпоху Второго Храма существовали различные редакции сборника и порядок псалмов не всегда был фиксированным. История переводов книги, начиная от древнегреческой Септуагинты и заканчивая латинской Вульгатой и церковнославянскими версиями, демонстрирует непрерывное стремление верующих сделать этот текст доступным для молитвы на родном языке.
Богословское значение Псалтири невозможно переоценить, так как она стала основой богослужебной жизни как для иудаизма, так и для христианства. В ветхозаветные времена псалмы сопровождали жертвоприношения в храме, исполняемые хорами левитов, а позже стали неотъемлемой частью синагогальной литургии. Для христианской Церкви Псалтирь приобрела новое, пророческое звучание. В ней верующие увидели предсказания о Мессии: «В Псалтири есть весьма много пророчеств об Иисусе Христе. Например, что Он будет Бог… Сын Божий… умрет в мучениях позорной смертью… воскреснет… вознесется на небо». Эти тексты, такие как 21-й псалом, описывающий страдания праведника, стали восприниматься как буквальное описание Страстей Господних. Таким образом, Псалтирь стала не только книгой общей молитвы (Часослов), но и источником личного благочестия, «зеркалом души», в котором каждый человек, независимо от времени и места, может найти слова для выражения своей радости, скорби и надежды.

Книга При́тчей Соломо́новых
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[image: ]Соломон встречает царицу Савскую (3 Царств 10:1–3)

В еврейской Библии название этой книги звучит как Мишле (Машал), что означает «подобие» или «сравнение», а в греческом варианте она именуется Паримия, что переводится как «напутственное изречение» или «путевой указатель». Таким образом, само название определяет цель книги — служить руководством человеку, сообщая ему необходимые сведения для благополучного шествия по путям жизни. Это не отвлеченные философские рассуждения, а практическое «путеуказательное наставление», изложенное в форме сжатых, сильных и иногда загадочных изречений. В основе всех этих поучений лежит фундаментальная мысль, выраженная в начале книги: «Начало мудрости — страх Господень» (Притчи 1:7). Этот страх понимается не как животный ужас, а как глубокое религиозное благоговение перед Творцом. Мудрость здесь — это не просто интеллектуальное знание, а «знание и делание добра для благоугождения Богу», религиозно-нравственная деятельность, которая согласуется с совестью и законом Божиим. Приобретение такой мудрости есть стремление к благочестивой жизни и спасению, в то время как отказ от нее ведет к погибели.
Первая часть книги, охватывающая девять глав, представляет собой связные речи, обращенные от лица наставника или отца к ученику («сыну»). Здесь ярко противопоставляются два жизненных пути: путь мудрости, ведущий к жизни, и путь безумия, ведущий к смерти. Автор настойчиво увещевает юношу «внимать мудрости и приклонить ухо к разуму» (Притчи 2:2), чтобы оградить себя от зла. Безумие и порок здесь олицетворяются в образе «чужой жены» или прелюбодейцы, которая льстивыми речами и обольстительными приманками завлекает неопытных в свои сети. Эта коварная чародейка символизирует нечестие и греховность, которые кажутся сладкими, но их последствия горьки: «Дом ее ведет к смерти, и стези ее — к мертвецам» (Притчи 2:18). Наставник призывает юношу избегать этих ловушек и держаться заповедей, ибо только мудрость способна сохранить человека от «пути злого» и от людей, чьи пути кривы.
Центральным богословским образом этой части является сама Премудрость Божия, изображенная как Божественная Личность. Она не скрывается, но открыто обращается к людям на улицах, площадях и у городских ворот: «Премудрость возглашает на улице, на площадях возвышает голос свой» (Притчи 1:20). В возвышенной речи восьмой главы раскрывается Ее предвечное происхождение и участие в мироздании: «Господь имел меня началом пути Своего, прежде созданий Своих, искони… Я была при Нем художницею» (Притчи 8:22, 30). Она существовала прежде сотворения земли и бездн, и именно Ею цари царствуют и законодатели пишут правду. Кульминацией этого учения является девятая глава, где описывается аллегория спасения: «Премудрость построила себе дом, вытесала семь столбов его, заколола жертву, растворила вино свое и приготовила у себя трапезу» (Притчи 9:1–2). Она рассылает своих слуг звать всех неразумных и ищущих смысла, приглашая их вкусить хлеба и вина, то есть приобщиться к истинному ведению и жизни вечной, оставив путь безумия.
Вторая, самая объемная часть книги (главы 10–24) содержит «Притчи Соломона» в собственном смысле слова. Здесь стиль изложения кардинально меняется: на смену пространным речам приходят краткие, отрывочные афоризмы, не имеющие между собой тесной сюжетной связи. Большинство из них построены на антитезе — резком противопоставлении добра и зла, мудрости и глупости. Суть этих наставлений сводится к контрасту двух образов жизни: праведника, который «ходит в непорочности своей» (Притчи 20:7), и нечестивца, чьи пути кривы. Автор постоянно противопоставляет трудолюбивого, рука которого «будет владычествовать», ленивому, который в итоге «будет под данью» (Притчи 12:24). Эти правила охватывают все сферы повседневной этики: от честности в торговле («Неверные весы — мерзость пред Господом» (Притчи 11:1)) до сдержанности в языке («При многословии не миновать греха» (Притчи 10:19)). Большое внимание уделяется воспитанию («Кто жалеет розги своей, тот ненавидит сына» (Притчи 13:24)) и милосердию, ибо «благотворящий бедному дает взаймы Господу» (Притчи 19:17).
Третья часть книги представляет собой притчи Соломона, которые «собрали мужи Езекии, царя Иудейского» (Притчи 25:1). Эти главы отличаются тем, что мудрость здесь выходит за рамки личной этики и приобретает более общественный и государственный характер. Здесь излагаются правила гражданского благоразумия и поведения в высшем обществе. Наставления касаются того, как вести себя перед лицом власти: «Слава Божия — облекать тайною дело, а слава царей — исследовать дело» (Притчи 25:2). Автор учит избегать ссор и судебных тяжб («Не вступай поспешно в тяжбу» (Притчи 25:8)), проявлять осмотрительность в делах и словах, чтобы не попасть в беду. Особый акцент делается на необходимости справедливости: «Когда умножаются праведники, веселится народ, а когда господствует нечестивый, народ стенает» (Притчи 29:2). Таким образом, мудрость здесь предстает как основа общественного порядка и социального благополучия.
Книга завершается особыми прибавлениями, приписываемыми мудрецам Агуру и царю Лемуилу. «Слова Агура» (Притчи 30:1) содержат глубокие размышления и загадки о непостижимости природы (например, о пути орла в небе или змея на скале) и о человеческих пороках, таких как ненасытимость. Центральное место здесь занимает смиренная молитва мудреца к Богу, в которой он просит сохранить его от суеты и лжи, а в материальном плане — дать золотую середину: «Нищеты и богатства не давай мне, питай меня насущным хлебом» (Притчи 30:8), чтобы в пресыщении не отречься от Бога, а в бедности не начать красть. Глава 31 начинается с наставлений, которые дала царю Лемуилу его мать. Она предостерегает сына от блуда и пьянства, которые губят царей, и призывает к правосудию: «Открывай уста твои для правосудия и для дела бедного и нищего» (Притчи 31:9).
Венчается книга знаменитым гимном добродетельной жене (Притчи 31:10–31), который написан в виде акростиха. Этот образ представляет собой идеал практической мудрости в действии, воплощенный в семейной жизни. Добродетельная жена изображена не просто как хранительница очага, но как деятельная и трудолюбивая управительница: она «добывает шерсть и лен» (Притчи 31:13), занимается торговлей, «раздает пищу в доме своем» (Притчи 31:15) и заботится о нищих. Она надежна, и «уверено в ней сердце мужа ее» (Притчи 31:11). Ее мудрость проявляется не только в труде, но и в слове: «Уста свои открывает с мудростью, и кроткое наставление на языке ее» (Притч. 31:26). Книга Притчей, начавшаяся с призыва к небесной Премудрости, заканчивается утверждением ценности земного труда и семейного благочестия, основанием которого остается все тот же принцип: «Миловидность обманчива и красота суетна; но жена, боящаяся Господа, достойна хвалы» (Притчи 31:30).

Книга Екклесиа́ста
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Первая речь Екклесиаста начинается с провозглашения главной мысли всей книги, выраженной в эмоциональном восклицании: «Суета сует, все суета!» (Екклесиаст 1:2). Автор задается вопросом: «Что за выгода человеку от всех трудов его, что он трудится под солнцем?» (Екклесиаст 1:3), указывая на отсутствие истинного приобретения в земной деятельности. Наблюдая за миром, он видит бесконечный и однообразный круговорот, где «род проходит, и род приходит, а земля пребывает во веки» (Екклесиаст 1:4). В природе и истории повторяется одно и то же, «и нет ничего нового под солнцем» (Екклесиаст 1:9), поэтому все человеческие свершения временны и предаются забвению. Чтобы проверить это, автор обращается к личному опыту: он исследует мудрость, говоря, что «сердце его много чувствует в себе рассудка и смысла» (Екклесиаст 1:16), и отдается наслаждениям, становясь «богаче всех, прежде него царствовавших в Иерусалиме» (Екклесиаст 2:9). Однако итогом этих поисков становится разочарование: и теоретическая мудрость, и практическая жизнь оказываются суетой, так как и мудрого, и глупого постигает одна и та же неизбежная участь — смерть.
Вывод из первой речи служит переходом ко второй части размышлений: истинное счастье человека заключается в том, чтобы «наслаждаться благами настоящими от трудов своих как даром Божиим» (Екклесиаст 2:24, 3:13), избегая суетной заботливости. Во второй речи проповедник меняет тон на более спокойный и формулирует закон жизни: «Всему свое время» (Екклесиаст 3:1). Счастье и успех трудов зависят от их благовременности, ибо Бог сотворил все прекрасным в свое время. Однако в мире человеческих отношений Екклесиаст видит глубокое несоответствие этому порядку: «…видел я… под солнцем: называется место суда, а там беззаконие, место правды, а там неправда» (Екклесиаст 3:16). Это наблюдение приводит к мысли, что высшая справедливость принадлежит не настоящему, а будущему, ибо дело Божие — разбирать правого и виноватого на том свете. Человеку же, перед лицом неизвестности будущего, остается принимать настоящее и радоваться своим трудам, так как «это — доля человека» (Екклесиаст 3:22).
Социальные наблюдения второй речи раскрывают множество препятствий к счастью, которые делают жизнь «суетой». Екклесиаст с горечью отмечает, как «сильные теснят слабых» (Екклесиаст 4:1), а любой успех и ловкость в деле лишь «возбуждают зависть» (Екклесиаст 4:4) в ближнем. Он осуждает бессмысленность одинокого накопительства, когда человек лишает себя блага и не имеет товарища, ведь «одному всегда хуже, чем двоим» (Екклесиаст 4:9–10). Также отмечается парадокс иерархии, когда на высоких местах сидят глупые, хотя умный ребенок был бы лучше старого, но неразумного царя. В качестве защиты от этих зол предлагаются практические советы: осторожность в словах и благоговение перед Богом, ведь «серебро и богатство отнюдь не приносят покоя обладающему ими» (Екклесиаст 5:9). Лучше довольствоваться тем, что есть, чем стремиться к большему, ибо часто человек уходит в могилу таким же, каким пришел, и это — «мучительное зло» (Екклесиаст 5:12, 5:15).
Третья речь углубляет тему отношения к материальным благам, указывая на трагедию того, кому Бог дал богатство и славу, но «не дает ему силы пользоваться и наслаждаться всем этим» (Екклесиаст 6:2). Екклесиаст утверждает, что «стремление к богатству суетно», поскольку «пожелания глупого… ненасытимы» (Екклесиаст 6:7), а человек не властен над своим будущим и не может знать, «что будет после него под солнцем» (Екклесиаст 6:12). Исходя из этого, проповедник формулирует правила мудрого поведения, помогающие сохранить душевное равновесие: «…лучше ходить в тот дом, где плачут по умершем, нежели входить в дом пира, где сердце глупых» (Екклесиаст 7:2, 4), и полезнее «слушать обличения от мудрого, нежели слушать песни глупых» (Екклесиаст 7:5). Мудрый человек должен принимать жизнь во всей ее полноте, считая «и добрые и злые дни равно Божественным подаянием» (Екклесиаст 7:14), и избегать крайностей, не пытаясь изменить неизменный Божественный порядок.
Екклесиаст обращается к парадоксам праведности и власти, отмечая, что в земной жизни нет гарантии справедливости: «…праведник гибнет в праведности своей; нечестивый живет долго в нечестии своем» (Екклесиаст 7:15). Это наблюдение подкрепляется трезвым взглядом на человеческую природу, согласно которому «нет человека праведного на земле, который делал бы добро и не грешил бы» (Екклесиаст 7:20). В вопросах отношений с властью автор советует проявлять мудрость и терпение, подчиняясь силе: «…слово царское храни» (Екклесиаст 8:2), и не спешить к возмущению, даже если правитель поступает во вред подданным. Несмотря на то, что «порочные пользуются иногда жребием добродетельных» (Екклесиаст 8:14), Екклесиаст сохраняет твердое убеждение, что в конечном счете «благо будет боящимся Бога, которые благоговеют пред Ним» (Екклесиаст 8:12), тогда как нечестивому не будет добра.
Четвертая речь открывается фаталистическим взглядом на человеческую участь: судьбы Божии непостижимы, и «одна участь всем» (Екклесиаст 9:2) — смерть, которая уравнивает праведных и нечестивых. Это осознание приводит к выводу, что «псу живому лучше, нежели мертвому льву» (Екклесиаст 9:4), и побуждает ценить дар жизни здесь и сейчас. Автор призывает: «…иди, ешь с весельем хлеб твой, и пей в радости сердца вино твое» (Екклесиаст 9:7), и наслаждаться жизнью с женой, которую любишь, так как это единственная доступная человеку доля. Мотивация проста и сурова: «…в могиле… нет ни работы, ни размышления, ни знания, ни мудрости» (Екклесиаст 9:10). Кроме того, Екклесиаст подчеркивает власть случая над человеческими усилиями: он видит, что «не проворным достается успешный бег, не храбрым — победа, не мудрым — хлеб» (Екклесиаст 9:11), ибо все зависят от «времени и случая» (Екклесиаст 9:11), и несчастье может настигнуть человека внезапно, «как рыбы попадаются в пагубную сеть» (Екклесиаст 9:12).
В своих наблюдениях о природе мудрости и глупости Екклесиаст приводит поучительный пример о «бедном мудром человеке» (Екклесиаст 9:15), который своей мудростью спас город от великого царя, но «никто не вспоминал об этом бедном человеке» (Екклесиаст 9:15). Отсюда делается вывод, что, хотя «мудрость лучше силы» (Екклесиаст 9:16) и воинских орудий, она часто остается в пренебрежении, а хрупкость порядка такова, что «один погрешивший погубит много доброго» (Екклесиаст 9:18), подобно тому как мертвые мухи портят миро мироварника. Приводятся и примеры житейской осторожности, предупреждающие о последствиях опрометчивых действий: «…кто копает яму, тот упадет в нее, и кто разрушает ограду, того ужалит змей» (Екклесиаст 10:8). Тем не менее неопределенность мира не должна вести к бездействию: автор советует трудиться, не ожидая идеальных условий, ибо «кто наблюдает ветер, тому не сеять» (Екклесиаст 11:4), и человек не может знать «путей ветра» (Екклесиаст 11:5) и дел Божиих.
Финал книги звучит как завещание юному поколению: «…веселись, юноша, в юности твоей» (Екклесиаст 11:9), но при этом «помни Создателя твоего» (Екклесиаст 12:1) и знай, что «за все это Бог приведет тебя на суд» (Екклесиаст 11:9). Екклесиаст рисует мрачную, но поэтичную аллегорию наступающей старости — «тяжелых дней» (Екклесиаст 12:1), когда «померкли солнце и свет и луна» (Екклесиаст 12:2), «замолкнет звук жернова» (Екклесиаст 12:4), «зацветет миндаль» (Екклесиаст 12:5) и «отяжелеет кузнечик» (Екклесиаст 12:5). Этот процесс неумолимо ведет к моменту, когда «прах возвратится в землю, чем он и был, а дух возвратится к Богу, Который дал его» (Екклесиаст 12:7). Подводя итог всем своим размышлениям о суете, автор формулирует сущность человеческого бытия в кратком императиве: «Бога бойся и заповеди Его храни, потому что в этом все для человека» (Екклесиаст 12:13), ибо конечная истина заключается в том, что «всякое дело Бог приведет на суд, и все тайное, хорошо ли оно или худо» (Екклесиаст 12:14).

Книга Песни песней Соломона[1]
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[image: ]Вооз и Руфь (Руфь 2:22–23)

Глава 1

1 Да лобзает он меня лобзанием уст своих! Ибо ласки твои лучше вина.
2 От благовония мастей твоих имя твое — как разлитое миро; поэтому девицы любят тебя.
3 Влеки меня, мы побежим за тобою; — царь ввел меня в чертоги свои, — будем восхищаться и радоваться тобою, превозносить ласки твои больше, нежели вино; достойно любят тебя!
4 — Дщери Иерусалимские! черна я, но красива, как шатры Кидарские, как завесы Соломоновы.
5 Не смотрите на меня, что я смугла, ибо солнце опалило меня: сыновья матери моей разгневались на меня, поставили меня стеречь виноградники, — моего собственного виноградника я не стерегла.
6 — Скажи мне, ты, которого любит душа моя: где пасешь ты? где отдыхаешь в полдень? к чему мне быть скиталицею возле стад товарищей твоих?
7 — Если ты не знаешь этого, прекраснейшая из женщин, то иди себе по следам овец и паси козлят твоих подле шатров пастушеских.
8 — Кобылице моей в колеснице фараоновой я уподобил тебя, возлюбленная моя.
9 Прекрасны ланиты твои под подвесками, шея твоя в ожерельях;
10 золотые подвески мы сделаем тебе с серебряными блестками.
11 — Доколе царь был за столом своим, нард мой издавал благовоние свое.
12 Мирровый пучок — возлюбленный мой у меня, у грудей моих пребывает.
13 Как кисть кипера, возлюбленный мой у меня в виноградниках Енгедских.
14 — О, ты прекрасна, возлюбленная моя, ты прекрасна! глаза твои голубиные.
15 — О, ты прекрасен, возлюбленный мой, и любезен! и ложе у нас — зелень;
16 кровли домов наших — кедры, потолки наши — кипарисы.

Глава 2

1 — Я нарцисс Саронский, лилия долин!
2 — Что лилия между тернами, то возлюбленная моя между девицами.
3 — Что яблоня между лесными деревьями, то возлюбленный мой между юношами. В тени ее люблю я сидеть, и плоды ее сладки для гортани моей.
4 Он ввел меня в дом пира, и знамя его надо мною — любовь.
5 Подкрепите меня вином, освежите меня яблоками, ибо я изнемогаю от любви.
6 Левая рука его у меня под головою, а правая обнимает меня.
7 Заклинаю вас, дщери Иерусалимские, сернами или полевыми ланями: не будите и не тревожьте возлюбленной, доколе ей угодно.
8 — Голос возлюбленного моего! вот, он идет, скачет по горам, прыгает по холмам.
9 Друг мой похож на серну или на молодого оленя. Вот, он стоит у нас за стеною, заглядывает в окно, мелькает сквозь решетку.
10 Возлюбленный мой начал говорить мне: встань, возлюбленная моя, прекрасная моя, выйди!
11 Вот, зима уже прошла; дождь миновал, перестал;
12 цветы показались на земле; время пения настало, и голос горлицы слышен в стране нашей;
13 смоковницы распустили свои почки, и виноградные лозы, расцветая, издают благовоние. Встань, возлюбленная моя, прекрасная моя, выйди!
14 Голубица моя в ущелье скалы под кровом утеса! покажи мне лицо твое, дай мне услышать голос твой, потому что голос твой сладок и лицо твое приятно.
15 — Ловите нам лисиц, лисенят, которые портят виноградники, а виноградники наши в цвете.
16 — Возлюбленный мой принадлежит мне, а я ему; он пасет между лилиями.
17 Доколе день дышит прохладою, и убегают тени, возвратись, будь подобен серне или молодому оленю на расселинах гор.

Глава 3

1 — На ложе моем ночью искала я того, которого любит душа моя, искала его и не нашла его.
2 Встану же я, пойду по городу, по улицам и площадям, и буду искать того, которого любит душа моя; искала я его и не нашла его.
3 Встретили меня стражи, обходящие город: «не видали ли вы того, которого любит душа моя?»
4 Но едва я отошла от них, как нашла того, которого любит душа моя, ухватилась за него, и не отпустила его, доколе не привела его в дом матери моей и во внутренние комнаты родительницы моей.
5 Заклинаю вас, дщери Иерусалимские, сернами или полевыми ланями: не будите и не тревожьте возлюбленной, доколе ей угодно.
6 — Кто эта, восходящая от пустыни как бы столбы дыма, окуриваемая миррою и фимиамом, всякими порошками мироварника?
7 Вот одр его — Соломона: шестьдесят сильных вокруг него, из сильных Израилевых.
8 Все они держат по мечу, опытны в бою; у каждого меч при бедре его ради страха ночного.
9 Но сильный одр сделал себе царь Соломон из дерев Ливанских;
10 столпцы его сделал из серебра, локотники его из золота, седалище его из пурпуровой ткани; внутренность его убрана с любовью дщерями Иерусалимскими.
11 Пойдите и посмотрите, дщери Сионские, на царя Соломона в венце, которым увенчала его мать его в день бракосочетания его, в день, радостный для сердца его.

Глава 4

1 — О, ты прекрасна, возлюбленная моя, ты прекрасна! глаза твои голубиные под кудрями твоими; волосы твои — как стадо коз, сходящих с горы Галаадской;
2 зубы твои — как стадо выстриженных овец, выходящих из купальни, из которых у каждой пара ягнят, и бесплодной нет между ними;
3 как лента алая губы твои, и уста твои любезны; как половинки гранатового яблока — ланиты твои под кудрями твоими;
4 шея твоя — как столп Давидов, сооруженный для оружий, тысяча щитов висит на нем — все щиты сильных;
5 два сосца твои — как двойни молодой серны, пасущиеся между лилиями.
6 Доколе день дышит прохладою, и убегают тени, пойду я на гору мирровую и на холм фимиама.
7 Вся ты прекрасна, возлюбленная моя, и пятна нет на тебе!
8 Со мною с Ливана, невеста! со мною иди с Ливана! спеши с вершины Аманы, с вершины Сенира и Ермона, от логовищ львиных, от гор барсовых!
9 Пленила ты сердце мое, сестра моя, невеста! пленила ты сердце мое одним взглядом очей твоих, одним ожерельем на шее твоей.
10 О, как любезны ласки твои, сестра моя, невеста! о, как много ласки твои лучше вина, и благовоние мастей твоих лучше всех ароматов!
11 Сотовый мед каплет из уст твоих, невеста; мед и молоко под языком твоим, и благоухание одежды твоей подобно благоуханию Ливана!
12 Запертый сад — сестра моя, невеста, заключенный колодезь, запечатанный источник:
13 рассадники твои — сад с гранатовыми яблоками, с превосходными плодами, киперы с нардами,
14 нард и шафран, аир и корица со всякими благовонными деревами, мирра и алой со всякими лучшими ароматами;
15 садовый источник — колодезь живых вод и потоки с Ливана.
16 Поднимись, ветер, с севера и принесись с юга, повей на сад мой, — и польются ароматы его! — Пусть придет возлюбленный мой в сад свой и вкушает сладкие плоды его.

Глава 5

1 Пришел я в сад мой, сестра моя, невеста; набрал мирры моей с ароматами моими, поел сотов моих с медом моим, напился вина моего с молоком моим. — Ешьте, друзья, пейте и насыщайтесь, возлюбленные!
2 — Я сплю, а сердце мое бодрствует; вот, голос моего возлюбленного, который стучится: «отвори мне, сестра моя, возлюбленная моя, голубица моя, чистая моя! потому что голова моя вся покрыта росою, кудри мои — ночною влагою».
3 Я скинула хитон мой; как же мне опять надевать его? Я вымыла ноги мои; как же мне марать их?
4 Возлюбленный мой протянул руку свою сквозь скважину, и внутренность моя взволновалась от него.
5 Я встала, чтобы отпереть возлюбленному моему, и с рук моих капала мирра, и с перстов моих мирра капала на ручки замка.
6 Отперла я возлюбленному моему, а возлюбленный мой повернулся и ушел. Души во мне не стало, когда он говорил; я искала его и не находила его; звала его, и он не отзывался мне.
7 Встретили меня стражи, обходящие город, избили меня, изранили меня; сняли с меня покрывало стерегущие стены.
8 Заклинаю вас, дщери Иерусалимские: если вы встретите возлюбленного моего, что скажете вы ему? что я изнемогаю от любви.
9 «Чем возлюбленный твой лучше других возлюбленных, прекраснейшая из женщин? Чем возлюбленный твой лучше других, что ты так заклинаешь нас?»
10 — Возлюбленный мой бел и румян, лучше десяти тысяч других:
11 голова его — чистое золото; кудри его волнистые, черные, как ворон;
12 глаза его — как голуби при потоках вод, купающиеся в молоке, сидящие в довольстве;
13 щеки его — цветник ароматный, гряды благовонных растений; губы его — лилии, источают текучую мирру;
14 руки его — золотые кругляки, усаженные топазами; живот его — как изваяние из слоновой кости, обложенное сапфирами;
15 голени его — мраморные столбы, поставленные на золотых подножиях; вид его подобен Ливану, величествен, как кедры;
16 уста его — сладость, и весь он — любезность. Вот кто возлюбленный мой, и вот кто друг мой, дщери Иерусалимские!

Глава 6

1 «Куда пошел возлюбленный твой, прекраснейшая из женщин? куда обратился возлюбленный твой? мы поищем его с тобою».
2 — Мой возлюбленный пошел в сад свой, в цветники ароматные, чтобы пасти в садах и собирать лилии.
3 Я принадлежу возлюбленному моему, а возлюбленный мой — мне; он пасет между лилиями.
4 — Прекрасна ты, возлюбленная моя, как Фирца, любезна, как Иерусалим, грозна, как полки со знаменами.
5 Уклони очи твои от меня, потому что они волнуют меня.
6 Волосы твои — как стадо коз, сходящих с Галаада; зубы твои — как стадо овец, выходящих из купальни, из которых у каждой пара ягнят, и бесплодной нет между ними;
7 как половинки гранатового яблока — ланиты твои под кудрями твоими.
8 Есть шестьдесят цариц и восемьдесят наложниц и девиц без числа,
9 но единственная — она, голубица моя, чистая моя; единственная она у матери своей, отличенная у родительницы своей. Увидели ее девицы, и — превознесли ее, царицы и наложницы, и — восхвалили ее.
10 Кто эта, блистающая, как заря, прекрасная, как луна, светлая, как солнце, грозная, как полки со знаменами?
11 — Я сошла в ореховый сад посмотреть на зелень долины, поглядеть, распустилась ли виноградная лоза, расцвели ли гранатовые яблоки?
12 Не знаю, как душа моя влекла меня к колесницам знатных народа моего.

Глава 7

1 — «Оглянись, оглянись, Суламита! оглянись, оглянись, — и мы посмотрим на тебя». — Что вам смотреть на Суламиту, как на хоровод Манаимский?
2 — О, как прекрасны ноги твои в сандалиях, дщерь именитая! Округление бедр твоих, как ожерелье, дело рук искусного художника;
3 живот твой — круглая чаша, в которой не истощается ароматное вино; чрево твое — ворох пшеницы, обставленный лилиями;
4 два сосца твои — как два козленка, двойни серны;
5 шея твоя — как столп из слоновой кости; глаза твои — озерки Есевонские, что у ворот Батраббима; нос твой — башня Ливанская, обращенная к Дамаску;
6 голова твоя на тебе, как Кармил, и волосы на голове твоей, как пурпур; царь увлечен твоими кудрями.
7 Как ты прекрасна, как привлекательна, возлюбленная, твоею миловидностью!
8 Этот стан твой похож на пальму, и груди твои — на виноградные кисти.
9 Подумал я: влез бы я на пальму, ухватился бы за ветви ее; и груди твои были бы вместо кистей винограда, и запах от ноздрей твоих, как от яблок;
10 уста твои — как отличное вино. Оно течет прямо к другу моему, услаждает уста утомленных.
11 — Я принадлежу другу моему, и ко мне обращено желание его.
12 Приди, возлюбленный мой, выйдем в поле, побудем в селах;
13 поутру пойдем в виноградники, посмотрим, распустилась ли виноградная лоза, раскрылись ли почки, расцвели ли гранатовые яблоки; там я окажу ласки мои тебе.
14 Мандрагоры уже пустили благовоние, и у дверей наших всякие превосходные плоды, новые и старые: это сберегла я для тебя, мой возлюбленный!

Глава 8

1 О, если бы ты был мне брат, сосавший груди матери моей! тогда я, встретив тебя на улице, целовала бы тебя, и меня не осуждали бы.
2 Повела бы я тебя, привела бы тебя в дом матери моей. Ты учил бы меня, а я поила бы тебя ароматным вином, соком гранатовых яблок моих.
3 Левая рука его у меня под головою, а правая обнимает меня.
4 Заклинаю вас, дщери Иерусалимские, не будите и не тревожьте возлюбленной, доколе ей угодно.
5 — Кто это восходит от пустыни, опираясь на своего возлюбленного? — Под яблоней разбудила я тебя: там родила тебя мать твоя, там родила тебя родительница твоя.
6 Положи меня, как печать, на сердце твое, как перстень, на руку твою: ибо крепка, как смерть, любовь; люта, как преисподняя, ревность; стрелы ее — стрелы огненные; она пламень весьма сильный.
7 Большие воды не могут потушить любви, и реки не зальют ее. Если бы кто давал все богатство дома своего за любовь, то он был бы отвергнут с презреньем.
8 — Есть у нас сестра, которая еще мала, и сосцов нет у нее; что нам будет делать с сестрою нашею, когда будут свататься за нее?
9 Если бы она была стена, то мы построили бы на ней палаты из серебра; если бы она была дверь, то мы обложили бы ее кедровыми досками.
10 Я — стена, и сосцы у меня, как башни; потому я буду в глазах его, как достигшая полноты.
11 — Виноградник был у Соломона в Ваал-Гамоне; он отдал этот виноградник сторожам; каждый должен был доставлять за плоды его тысячу сребреников.
12 А мой виноградник у меня при себе. Тысяча пусть тебе, Соломон, а двести — стерегущим плоды его.
13 — Жительница садов! товарищи внимают голосу твоему, дай и мне послушать его.
14 — Беги, возлюбленный мой; будь подобен серне или молодому оленю на горах бальзамических!
Повествование начинается со страстного монолога Возлюбленной, Суламиты, которая жаждет близости со своим избранником, восклицая: «Да лобзает он меня лобзанием уст своих!» Она обращается к дщерям иерусалимским, прося не смотреть на нее с укоризной за то, что она смугла, «ибо солнце опалило» ее, пока она стерегла чужие виноградники, не устерегши своего собственного. Девушка тревожится о том, где находится ее любимый в полуденный зной, и просит указать ей место, где он «пасет» и «покоит» стада, чтобы ей не блуждать возле стад его товарищей.
В ответном диалоге Возлюбленный восхищается ее красотой, сравнивая ее с «кобылицей в колеснице фараоновой», и обещает сделать для нее золотые подвески с серебряными блестками. Далее следует обмен взаимными нежностями, наполненный образами природы: он называет ее «лилия между тернами», а она сравнивает его с яблоней между лесными деревьями, в тени которой она любит сидеть и плоды которой сладки для ее гортани.
Героиня погружается в воспоминания о весне, когда голос ее Возлюбленного раздается у дверей; он заглядывает в окна и зовет ее: «Встань, возлюбленная моя, прекрасная моя, и выйди! Вот, зима уже прошла, дождь миновал, перестал». Он приглашает ее насладиться временем, когда цветут цветы и слышен голос горлицы, и просит ее ловить «лисят, которые портят виноградники», находящиеся в цвету.
Сюжет переходит к первому ночному видению, когда героиня на ложе своем искала того, «которого любит душа» ее, но не нашла. Она встает и обходит город, улицы и площади, спрашивая стражей о любимом, и, едва отойдя от них, находит его. Она крепко удерживает его и приводит в дом матери своей, заклиная дщерей иерусалимских «не будить и не тревожить любви, доколе ей угодно».
Действие прерывается торжественным описанием царского кортежа: это одр Соломона, который «восходит от пустыни, как столбы дыма», окуренный миррою и фимиамом. Его сопровождают шестьдесят сильных воинов Израилевых, а сам носильный одр сделан из дерев ливанских, с серебряными столпцами и пурпурным седалищем, внутри же он «выстлан с любовью».
Жених, созерцая свою избранницу, произносит восторженную похвалу ее красоте, используя яркие метафоры: глаза ее как голуби, «волосы твои — как стадо коз, сходящих с горы Галаадской», зубы как стадо выстриженных овец. Он называет ее «запертый сад» и «запечатанный источник», перечисляя благовонные растения, растущие в нем, и призывает северный и южный ветры повеять на сад, чтобы полились его ароматы, после чего входит в него, чтобы вкусить плоды.
Затем следует второй, более драматичный сон: Возлюбленный стучится в дверь, говоря, что голова его «вся в росе», но героиня медлит, ссылаясь на то, что уже скинула хитон и вымыла ноги. Когда же она, наконец, отворяет дверь, любимого уже нет; душа ее замирает, она ищет его и зовет, но он не откликается. В поисках она натыкается на стражей, обходящих город, которые избивают ее, ранят и срывают с нее покрывало.
В диалоге с дщерями иерусалимскими, которые спрашивают, «чем возлюбленный твой лучше других», героиня описывает его величие и красоту. Она говорит, что он «бел и румян, лучше десяти тысяч других», а «голова его — чистое золото». Этим описанием она убеждает подруг, и они выражают готовность искать его вместе с ней.
Воссоединение происходит в саду, куда, как выясняется, спустился Возлюбленный. Он вновь расточает похвалы, утверждая, что она «прекрасна, как луна, светла, как солнце» и что, несмотря на множество цариц и наложниц, «единственная она». Эта встреча подтверждает их взаимную принадлежность: «Я принадлежу другу моему, и ко мне обращено желание его».
Книга завершается выходом пары из пустыни, где героиня, опираясь на своего возлюбленного, просит положить ее как печать на сердце его. Она провозглашает кульминационную истину книги: «крепка, как смерть, любовь», и ее стрелы — огонь пламенеющий; «большие воды не могут потушить любви, и реки не зальют ее». В последних строках она призывает любимого бежать, подобно серне или молодому оленю, на горы бальзамические.


Новый Завет


Евангелие

[image: ]
ОТ Матфея
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[image: ]Нагорная проповедь (Матфея 5:7–10)

Евангелие от Матфея традиционно занимает первое место в каноне Нового Завета, служа своеобразным мостом между ветхозаветной историей и новой эрой благодати. Согласно древнему церковному преданию, восходящему к Папию Иерапольскому, автором текста является апостол Матфей, бывший мытарь Левий, который изначально составил «логии» (изречения) Господа на еврейском или арамейском языке для верующих из иудеев. Однако до нас дошел только греческий текст, который не выглядит как дословный перевод, а представляет собой самостоятельное, художественно цельное произведение. Большинство современных исследователей полагают, что окончательная редакция Евангелия появилась в 70–80-х годах I века, вероятнее всего, в Антиохии Сирийской, где христианская община состояла как из евреев, так и из эллинистов, что объясняет сочетание глубокой укорененности в иудейской традиции с универсальным посланием ко всем народам.
Главная цель евангелиста заключалась в том, чтобы убедительно доказать иудейской аудитории, что Иисус из Назарета и есть тот самый долгожданный Мессия, о котором говорили пророки. Текст насыщен прямыми цитатами и аллюзиями на Ветхий Завет, часто сопровождаемыми формулой «да сбудется реченное Господом через пророка» (Матфея 1:22). Автор намеренно не разъясняет иудейские обычаи и географические детали Палестины, предполагая, что читатель с ними хорошо знаком. Иисус здесь предстает как новый Моисей и Сын Давидов, который не нарушает Закон, но исполняет его, раскрывая его истинный, духовный смысл. При этом Евангелие отражает острый конфликт ранней Церкви с фарисейским иудаизмом, что проявляется в суровой полемике с книжниками и фарисеями, которых Христос обличает за лицемерие и формализм.
Особое место в исагогике данного Евангелия занимает его экклезиологический характер. Матфея часто называют «церковным евангелистом», поскольку только он употребляет слово «Церковь» (экклесия) и уделяет пристальное внимание устройству жизни христианской общины. Структура книги, включающая пять масштабных блоков поучений, напоминает Пятикнижие и свидетельствует о том, что текст создавался как катехизис — пособие для научения верующих. Используя характерное для иудейского благочестия выражение «Царство Небесное» вместо «Царство Божие», Матфей тем не менее последовательно проводит мысль о том, что из-за неверия богоизбранного народа Царство отнимается у вождей Израиля и передается новому народу Божьему — Церкви, призванной нести свет Евангелия всем нациям земли.
Евангелие от Матфея открывается торжественным родословием Иисуса Христа, которое служит не просто исторической справкой, а богословским фундаментом всего повествования. Евангелист, обращаясь прежде всего к иудейской аудитории, подчеркивает, что Иисус является прямым потомком Авраама и царя Давида. Это критически важно, так как подтверждает Его законные права на титул Мессии, обещанного пророками именно из этого рода. Родословная связывает Новый Завет с историей древнего Израиля, показывая преемственность Божьего замысла. Примечательно, что в этот список включены не только патриархи, но и женщины, что было нехарактерно для иудейских генеалогий того времени и намекает на всеобъемлющий характер спасения, выходящего за рамки традиционных устоев.
Далее повествование переходит к таинству Рождества и младенчества Спасителя, где чудесное тесно переплетается с земной историей. Матфей описывает непорочное зачатие от Девы Марии и раскрывает глубокое значение имен Богомладенца: Иисус (Матфея 1:21), что означает Спаситель, и Еммануил (Матфея 1:23) — «с нами Бог» (Матфея 1:23). Особый драматизм этим главам придает контраст между поклонением волхвов, язычников с Востока, узнавших Царя, и жестокостью иудейского царя Ирода, устроившего избиение младенцев в страхе за свою власть. Спасение Святого семейства через бегство в Египет проводит явную параллель с историей Моисея, представляя Христа как нового Освободителя народа. Все эти события — от рождения до возвращения и поселения в Назарете — евангелист сопровождает рефреном «да сбудется реченное пророком», настойчиво доказывая, что каждый шаг земной жизни Христа был предначертан в Священном Писании.
Подготовка к общественному служению начинается с выхода на проповедь Иоанна Крестителя, который в водах Иордана призывал народ к покаянию, подготавливая сердца к приходу Мессии. Кульминацией этого периода становится крещение Самого Иисуса. Хотя Спаситель не нуждался в очищении от грехов, Он принимает крещение, чтобы «исполнить всякую правду» (Матфея 3:15) и освятить водное естество. В этот момент происходит великое событие Богоявления: разверзаются небеса, Дух Божий сходит в виде голубя, и звучит голос Отца, свидетельствующий о Сыне, что знаменует начало Его мессианского пути.
Сразу после этого Дух ведет Иисуса в пустыню, где Он проводит сорок дней в строгом посте, подобно Моисею и Илии. Там Он подвергается искушениям от дьявола, предлагающего Ему власть, славу и чудо ради самого себя, но Христос одерживает над ним духовную победу, цитируя Писание и отвергая ложные пути мессианства. Утвердившись в Своем призвании и победив врага рода человеческого, Христос возвращается в Галилею. Именно здесь начинается Его проповедь о приближении Царства Небесного, и здесь же Он призывает первых учеников — простых рыбаков, которые, оставив свои сети, последовали за Ним, чтобы стать «ловцами человеков» (Матфея 4:19).
Центральную часть Евангелия составляет уникальная структура, напоминающая Пятикнижие Моисеево: Матфей чередует повествование о делах Иисуса с пятью масштабными блоками Его поучений. Первым и самым известным из них является Нагорная проповедь, в которой Христос провозглашает духовную конституцию Своего Царства. Начиная с Заповедей блаженства, Он переворачивает привычные представления о счастье и успехе, называя блаженными нищих духом, кротких и гонимых за правду. Здесь Иисус предстает как новый Законодатель, который не отменяет древний Закон, но углубляет его смысл, перенося акцент с внешнего исполнения обрядов на внутреннее состояние сердца. Он призывает к праведности, превосходящей формальное благочестие фарисеев, и учит молитве «Отче наш» (Матфея 6:9), милостыне и посту без лицемерия.
Вторая великая речь посвящена миссионерскому служению. После совершения множества чудес, подтвердивших Его власть над болезнями и силами природы, Христос избирает двенадцать апостолов и посылает их на проповедь к «погибшим овцам дома Израилева» (Матфея 10:6). Он наделяет их властью исцелять и изгонять бесов, но при этом не скрывает трудностей, ожидающих их на этом пути. Спаситель предупреждает учеников о неизбежных гонениях и призывает их к мужеству, напоминая, что исповедание веры перед людьми является условием признания их Небесным Отцом.
Третий блок поучений, произнесенный в ответ на растущее неверие фарисеев, состоит из притч о Царстве Небесном. Христос использует яркие образы из повседневной жизни — сеятеля, горчичного зерна, закваски, — чтобы раскрыть тайны Царства. Он объясняет, что Царство Божие начинается неприметно, но обладает огромной внутренней силой для роста и преображения мира. В притчах о сокровище, скрытом в поле, и о драгоценной жемчужине подчеркивается высочайшая ценность обретения истины, ради которой стоит пожертвовать всем, а образ невода напоминает о грядущем разделении праведных и злых в конце времен.
Четвертая беседа сосредоточена на жизни внутри христианской общины, и именно здесь, уникально для Евангелия от Матфея, употребляется слово «Церковь» (Матфея 16:18, 18:17). Иисус наставляет учеников в смирении, призывая их умалиться, как дети, и предостерегает от соблазнов. Особое внимание уделяется отношениям между братьями по вере: Христос устанавливает порядок разрешения конфликтов и дарует апостолам власть «связывать и разрешать» (Матфея 18:18). Через притчу о немилосердном должнике Он утверждает необходимость безграничного прощения как главного закона жизни в Церкви.
Завершает цикл поучений эсхатологическая речь, произнесенная на Елеонской горе незадолго до страданий. Христос предсказывает разрушение Иерусалимского храма и описывает признаки кончины века и Своего Второго пришествия. Через притчи о десяти девах и о талантах Он призывает к постоянному духовному бодрствованию и ответственности за дарованные Богом подношения. Кульминацией речи становится величественная картина Страшного суда, где главными критериями оправдания или осуждения человека объявляются деятельная любовь и милосердие, проявленные к ближним.
Повествование достигает своего драматического пика в описании Страстей Христовых. События развиваются стремительно: заговор первосвященников, предательство Иуды и Тайная вечеря, на которой Господь устанавливает таинство Евхаристии, предлагая ученикам Свои Тело и Кровь как знамение Нового Завета. После мучительного борения в Гефсиманском саду Иисус добровольно предает Себя в руки стражи, исполняя волю Отца. Евангелист подробно описывает неправедный суд синедриона, отречение Петра и суд Пилата, где народ принимает на себя ответственность за смерть Праведника. Смерть Иисуса на кресте сопровождается грозными знамениями — тьмой и землетрясением, а погребение завершается опечатыванием гроба и выставлением стражи — деталью, о которой упоминает только Матфей.
Евангелие завершается торжеством Воскресения. Ангел Господень, сошедший с небес, отваливает камень от гроба, повергая стражников в ужас, и возвещает женам-мироносицам о восстании Христа из мертвых. В то время как религиозные лидеры пытаются скрыть истину подкупом и ложью, воскресший Спаситель является ученикам в Галилее. Здесь, на горе, Он провозглашает Свою вселенскую власть и дает апостолам Великое поручение: идти и научить все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святого Духа. Этим завершается переход от проповеди, ограниченной Израилем, к всемирной миссии Церкви, подкрепленной обещанием Христа пребывать с верующими во все дни до скончания века.

От Марка
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[image: ]Крещение Иисуса (Марка 1:9–11)

Евангелие от Марка занимает особое место в новозаветном каноне как текст, неразрывно связанный с апостольским преданием через личность его автора. Согласно церковной традиции, книгу написал Иоанн Марк, который, хотя и не входил в число двенадцати ближайших учеников Христа, был учеником и «истолкователем» апостола Петра. Эта связь придает повествованию авторитет свидетеля-очевидца, так как текст по своей сути представляет собой запись живой проповеди первоверховного апостола. Таким образом, исторический контекст создания книги обусловлен стремлением зафиксировать устное предание Петра, сохранив его живость и достоверность для будущих поколений христиан.
Исагогические данные указывают на то, что Евангелие было адресовано конкретной аудитории — христианам из язычников, проживавшим в Риме. Эта направленность отчетливо прослеживается в самой структуре и языке текста: автор намеренно поясняет иудейские обычаи и географические реалии Палестины, которые могли быть непонятны римскому читателю. Еще одним важным подтверждением римского происхождения книги является наличие латинизмов — специфических латинских слов и оборотов, включенных в греческий текст. Это свидетельствует о том, что Марк адаптировал свое повествование для людей, живущих в контексте римской культуры, делая Евангелие доступным и понятным для тех, кто не имел иудейских корней.
Главная богословская цель евангелиста заключается в доказательстве Божественности Иисуса Христа, который изображается здесь прежде всего как Сын Божий и Победитель. Чтобы донести эту истину, Марк использует особый литературный стиль, отличающийся краткостью и исключительным динамизмом. Повествование насыщено действием, что подчеркивается частым употреблением слова «тотчас» (Марка 1:10, 1:12), создающим эффект стремительного развития событий. Автор делает акцент не столько на пространных речах, сколько на делах и чудесах Спасителя, через которые являлись Его Божественная сила и власть, что должно было укрепить веру обращенных язычников в могущество Христа.
Евангельское повествование открывается прологом, который сразу вводит читателя в самую суть Благовестия, минуя рассказы о рождении и детстве Спасителя. Марк начинает с фигуры Иоанна Крестителя, чья миссия заключалась в приготовлении пути для Господа, что связывает новозаветные события с ветхозаветными пророчествами. Центральным событием пролога становится крещение Иисуса Христа в водах Иордана, которое описывается как торжественное Богоявление: разверзаются небеса, и раздается глас Отца, свидетельствующий о Божественном сыновстве Иисуса. Вслед за этим евангелист кратко, но выразительно упоминает об искушении в пустыне, создавая образ Христа как Нового Адама, который пребывает среди диких зверей, но которому служат Ангелы, что подчеркивает Его победу над силами зла и восстановление гармонии творения.
Галилейское служение Христа начинается с провозглашения наступления Царствия Божия и призыва к покаянию. Эта проповедь не остается теоретической, но сразу воплощается в действии через призвание первых учеников — Симона, Андрея, Иакова и Иоанна. Характерно для Марка то, что эти простые рыбаки оставляют свои сети и следуют за Учителем немедленно, повинуясь Его властному слову. Далее евангелист акцентирует внимание на чудесах и власти Иисуса над духовным миром: изгнание нечистого духа в синагоге Капернаума вызывает ужас и изумление народа перед новым учением, обладающим силой. Исцеления тещи Петра и множества других больных, а также очищение прокаженного демонстрируют, что с приходом Мессии в мир входит обновляющая благодать. Кульминацией этого этапа становится исцеление расслабленного, где Христос открыто заявляет о Своей власти прощать грехи, указывая на то, что физическое исцеление является лишь видимым знаком духовного спасения.
Растущая популярность Христа неизбежно приводит к конфликтам с религиозными лидерами народа — фарисеями и книжниками. Марк описывает серию столкновений, вызванных тем, что Иисус нарушает устоявшиеся стереотипы праведности: Он призывает мытаря Левия и разделяет трапезу с грешниками, показывая, что пришел призвать не праведников, а больных душой. Острые споры возникают вокруг вопросов поста и соблюдения субботы. В эпизодах срывания колосьев и исцеления сухорукого Христос провозглашает приоритет милосердия над ритуалом, утверждая Себя как Господина субботы, что вызывает ярость законников и становится прологом к будущим страданиям.
На фоне нарастающего противостояния Иисус формирует новый народ Божий, избирая двенадцать апостолов и наделяя их властью проповедовать и изгонять бесов. Свое учение о Царствии Божием Он раскрывает через притчи, такие как притча о сеятеле и горчичном зерне. В изложении Марка эти притчи предстают как тайна, доступная для понимания лишь тем, кто искренне ищет истину, в то время как для «внешних» они остаются загадкой. Эти образы роста и жатвы подчеркивают, что Царство Божие, хотя и начинается неприметно, обладает непреодолимой внутренней силой.
Дальнейшее повествование изобилует описаниями великих чудес, которые демонстрируют абсолютную власть Христа над природой, болезнями и самой смертью. Укрощение бури на море Галилейском и хождение по водам открывают ученикам Его господство над стихиями. Исцеление гадаринского бесноватого, одержимого легионом нечистых духов, показывает масштаб Его победы над силами тьмы. Власть над жизнью и смертью проявляется в воскрешении дочери Иаира, а могущество Творца — в насыщении тысяч людей несколькими хлебами. Марк сохраняет уникальные детали исцелений, такие как использование слюны и арамейское слово «еффафа» (Марка 7:34) при исцелении глухого косноязычного, что придает рассказу особую достоверность и подчеркивает физическую реальность Божественного вмешательства.
Завершается галилейский период переломным моментом в Кесарии Филипповой, где апостол Петр от лица всех учеников исповедует Иисуса Христом. В ответ на это признание Спаситель впервые открыто предсказывает Свои грядущие страдания и смерть, разрушая ложные представления о земном царствовании Мессии и призывая учеников к несению своего креста. Чтобы укрепить их веру перед грядущими испытаниями, Христос преображается на горе, где явление Моисея и Илии и глас Отца вновь подтверждают Его Божественное достоинство. Спустившись с горы, Иисус исцеляет бесноватого отрока, подчеркивая, что для совершения чуда необходима вера, даже если она слаба и нуждается в Божественной поддержке.
Путь в Иерусалим становится для учеников школой истинного ученичества, где Господь радикально пересматривает привычные человеческие ценности. В главе 10 Марк собирает важнейшие этические наставления: утверждая нерасторжимость брака, Христос возвращает слушателей к изначальному замыслу Творца, а благословляя детей, показывает, что Царствие Божие принадлежит тем, кто способен принять его с детской искренностью и смирением. Драматичным моментом становится встреча с богатым юношей, которая обнажает опасность привязанности к земным благам; здесь Господь учит, что богатство может стать непреодолимой преградой на пути к спасению и что следование за Ним требует полной самоотдачи.
На фоне третьего, самого детального предсказания о грядущих страданиях и смерти особенно резко выделяется непонимание учеников, выразившееся в просьбе сыновей Зеведеевых о первенстве. Христос противопоставляет земным представлениям о власти принцип жертвенного служения, указывая, что Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою. Завершается этот этап исцелением слепого Вартимея в Иерихоне: в отличие от духовной слепоты учеников, этот нищий обретает зрение и немедленно следует за Иисусом по дороге в Иерусалим, становясь образом истинного последователя.
Иерусалимское служение начинается с Торжественного входа, который знаменует собой открытое явление Мессии народу, однако сразу же перерастает в острый конфликт с религиозной элитой. Проклятие бесплодной смоковницы и очищение храма, где Иисус изгоняет торгующих, становятся пророческими действиями, символизирующими суд над бесплодной религиозностью Израиля. Храмовый двор превращается в арену ожесточенных споров: иудейские старейшины пытаются уловить Христа вопросами о Его власти, о подати кесарю и о воскресении мертвых. Господь с Божественной мудростью разрушает их лукавство, отвечая притчей о злых виноградарях и указывая на наибольшую заповедь любви к Богу и ближнему. Завершается общественное служение обличением книжников, чье показное благочестие меркнет перед жертвенностью бедной вдовы, и грандиозной эсхатологической речью на горе Елеонской, где Христос предрекает разрушение Иерусалима и кончину мира.
Повествование о Страстях Христовых является кульминацией всего Евангелия, где события развиваются со стремительной неизбежностью. На фоне заговора первосвященников и предательства Иуды происходит помазание Иисуса в Вифании, которое Сам Господь называет приготовлением к погребению. Во время Тайной вечери Христос устанавливает таинство Евхаристии, вкладывая новый смысл в пасхальную трапезу. Гефсиманское борение раскрывает всю глубину человеческих страданий Спасителя и Его полное послушание воле Отца. Сцена ареста содержит уникальную для Марка деталь о юноше, убежавшем нагим, что подчеркивает всеобщий страх и бегство учеников в момент опасности.
Судебные процессы — сначала перед синедрионом, а затем перед Пилатом — демонстрируют отвержение Мессии Его собственным народом, который выбирает разбойника Варавву вместо Христа. Распятие на Голгофе сопровождается тьмой и крестными муками, но именно в момент смерти Иисуса происходит важнейшее откровение: римский сотник, язычник, видя, как умирает Христос, исповедует Его Сыном Божиим. Это исповедание становится смысловой вершиной Евангелия, ответом на вопрос «Кто Этот?» (Марка 4:41). Погребение Иосифом Аримафейским завершает историю Страстей, подтверждая реальность смерти Спасителя.
Финальная глава описывает события воскресения, начиная с прихода жен-мироносиц ко гробу и вести Ангела о том, что Распятый воскрес. Древнейшие рукописи заканчиваются описанием страха и трепета женщин, что оставляет финал открытым и побуждает читателя к личному ответу на весть о Воскресении. Однако канонический текст содержит так называемое длинное окончание, в котором кратко суммируются явления Воскресшего Марии Магдалине, двум ученикам и одиннадцати апостолам. Книга завершается Великим поручением проповедовать Евангелие всей твари и обетованием духовных даров уверовавшим, после чего Господь возносится на небо, а ученики выходят на всемирную проповедь, содействуемую Господом.

От Луки
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[image: ]Возвращение блудного сына (Луки 15:17)

Евангелие от Луки открывается уникальным литературным прологом, который сразу выделяет его среди других синоптических Евангелий. Это единственная книга, начинающаяся с авторского предисловия, стилистически напоминающего труды античных историков. Евангелист обращается к конкретному лицу — «достопочтенному Феофилу», что может указывать на высокий социальный статус адресата. В этом вступлении автор четко формулирует свой метод работы: он не был прямым очевидцем, но предпринял «тщательное исследование» всех обстоятельств с самого начала и поставил целью описать события «по порядку», чтобы дать читателю твердое историческое основание веры.
Далее следует так называемое Евангелие детства, характерной чертой которого является параллельное повествование о чудесных рождениях Иоанна Предтечи и Иисуса Христа. Лука — единственный, кто рассказывает предысторию родителей Крестителя, священника Захарии и Елисаветы. Он подробно описывает явление ангела Захарии в Храме, неверие священника и последовавшую за этим немоту. Кульминацией этого параллелизма становится встреча двух матерей — Марии и Елисаветы, во время которой младенец Иоанн взыграл во чреве, приветствуя Мессию.
Текст первых глав насыщен поэтическим материалом, который отсутствует у других евангелистов и впоследствии стал неотъемлемой частью христианского богослужения. Здесь приводятся тексты знаменитых гимнов: благодарственная песнь Богородицы Magnificat («Величит душа Моя Господа»), пророческая песнь Захарии Benedictus («Благословен Господь Бог Израилев»), торжественная ангельская песнь Gloria («Слава в вышних Богу») и молитва старца Симеона Nunc dimittis («Ныне отпущаеши»). Эти поэтические вставки придают повествованию торжественный и литургический характер.
События Рождества и детства Христа у Луки также имеют уникальные исторические и бытовые детали. Евангелист задает исторический фон, упоминая перепись Квириния, которая привела Святое семейство в Вифлеем. Только Лука сообщает о рождении Младенца в яслях из-за нехватки места в гостинице и о поклонении пастухов — простых людей, в отличие от знатных волхвов у Матфея. Повествование продолжается описанием Обрезания и Сретения Господня в Иерусалимском Храме, где звучат пророчества Симеона и Анны. Кроме того, Лука единственный, кто приоткрывает завесу над юностью Христа, описывая эпизод с двенадцатилетним Иисусом, поучающим учителей в Храме.
При переходе к описанию общественного служения Лука предлагает свою версию родословия Иисуса Христа, которая существенно отличается от версии Матфея. Родословная здесь выстроена по восходящей линии — от Иисуса к предкам. Ключевая богословская особенность заключается в том, что линия ведется не до Авраама, праотца еврейского народа, а до Адама и Самого Бога. Это подчеркивает вселенский характер миссии Христа как Спасителя всего человечества, а не только иудеев.
Евангелие от Луки пронизано идеей универсализма спасения, которая становится одной из ключевых богословских тем книги. Евангелист настойчиво подчеркивает, что Благая Весть предназначена не только для иудейского народа, но и для всего человечества, включая язычников. Ярким примером преодоления национальных и религиозных барьеров служит отношение к самарянам, которых иудеи традиционно отвергали. Именно в этом Евангелии звучит притча о милосердном самарянине, ставящая иноплеменника в пример истинной любви к ближнему, и описывается исцеление десяти прокаженных, где единственным благодарным оказывается самарянин.
Особый социальный пафос позволяет назвать труд Луки «Евангелием бедных и отверженных». Автор делает уникальный акцент на социальной справедливости, противопоставляя смирение обездоленных самодовольству обеспеченных людей. В отличие от других евангелистов, Лука не смягчает свои формулировки: он приводит прямые угрозы богатым («Горе вам, богатые»), предупреждая их о духовной опасности привязанности к земным благам. Параллельно с этим звучат блаженства для нищих, утверждающие, что Царство Божие открыто прежде всего для тех, кто лишен земной поддержки и власти.
Заметной чертой повествования является исключительное внимание к роли женщин, которых Лука упоминает значительно чаще, чем другие синоптики. Женские образы сопровождают евангельскую историю от самого начала до конца: это и праведная Елисавета, и пророчица Анна, и бедная вдова из Наина, чьего сына воскресил Господь. Евангелист особо выделяет учениц Христа — Марию Магдалину и Иоанну, описывает взаимоотношения сестер Марфы и Марии, а также отмечает сострадание женщин Иерусалима, провожающих Иисуса на казнь. Такое внимание подчеркивает достоинство женщин и их важное место в общине верующих.
Наконец, Лука уделяет пристальное внимание внутренней духовной жизни, выделяя темы молитвы и действия Святого Духа. Иисус здесь предстает как Человек молитвы: евангелист отмечает, что Христос молится перед каждым поворотным событием Своего служения — во время крещения, перед избранием двенадцати апостолов, на горе Преображения, в Гефсиманском саду и даже в последние минуты на Кресте. Неразрывно с этим связана тема Святого Духа, Чье активное водительство подчеркивается с первых глав книги, задавая тон всему повествованию и предвосхищая события Пятидесятницы.
Начало проповеди Христа ознаменовано программным выступлением в синагоге Назарета. Лука детально описывает, как Иисус разворачивает свиток Исаии и читает пророчество, объявляя Своей миссией благовестие нищим и угнетенным. Важной деталью этой проповеди становится упоминание ветхозаветных язычников — вдовы в Сарепте и Неемана Сириянина, которых Бог спас, минуя многих в Израиле. Этот эпизод задает тон всему Евангелию, указывая на спасение, открытое для неиудеев.
Центральную часть Евангелия от Луки занимает так называемая Великая вставка — обширный раздел, описывающий путешествие Христа в Иерусалим. Именно здесь сосредоточено большинство уникальных притч, которые отсутствуют у других евангелистов и составляют сокровищницу христианского нравственного учения. Евангелист делает особый акцент на теме милосердия и любви к ближнему, что ярче всего проявляется в знаменитой притче о милосердном самарянине. Не менее важна тема покаяния и безграничной любви Бога, раскрытая в притчах о потерянной драхме и особенно о блудном сыне, которую часто называют вершиной евангельской притчевой традиции.
Значительное внимание в этом разделе уделяется правильному отношению к богатству и материальным благам. Лука приводит целый ряд поучительных историй: о безумном богаче, который собирал сокровища только для себя, о неверном управителе, проявившем находчивость ради своего будущего, и о богаче и Лазаре, демонстрирующей трагические последствия равнодушия к бедным. Наряду с этим евангелист раскрывает тему молитвы через уникальные образы: притчи о докучливом друге и неправедном судье учат настойчивости, а история о мытаре и фарисее показывает образец смирения, необходимого для богообщения. Дополняют этот ряд притчи о двух должниках, бесплодной смоковнице и десяти минах, последняя из которых имеет существенные отличия от похожей притчи о талантах у Матфея.
Повествование о путешествии в Иерусалим насыщено также уникальными встречами и событиями, раскрывающими характер служения Христа. Только Лука описывает посещение дома Марфы и Марии, где поднимается вопрос о приоритете слушания Слова Божия над житейскими заботами. Евангелист рассказывает о встрече с начальником мытарей Закхеем, демонстрирующей спасение отверженных обществом, и об исцелении десяти прокаженных, где акцентируется благодарность иноплеменника-самарянина. Сюда же относятся трогательные эпизоды исцеления согбенной женщины, больного водянкой и воскрешение единственного сына наинской вдовы.
Описание последних дней земной жизни Христа у Луки также изобилует эксклюзивными подробностями. В рассказе о Тайной вечере упоминается спор учеников о первенстве, возникший прямо во время трапезы, и предостережение Петру о том, что сатана просил сеять апостолов как пшеницу. Сцена в Гефсиманском саду содержит драматичный, хотя и текстологически спорный момент явления ангела и кровавого пота Спасителя во время молитвы, а также эпизод исцеления уха раба первосвященника при аресте. Судебный процесс дополнен уникальной сценой допроса у Ирода Антипы, к которому Пилат отослал Иисуса.
Кульминация Страстей и Воскресения в третьем Евангелии имеет свои неповторимые черты. На крестном пути Христос обращается к плачущим женщинам — «дщерям Иерусалимским», а уже на кресте произносит молитву за распинателей и дает обещание рая благоразумному разбойнику. Повествование о Воскресении включает подробнейший рассказ о путешествии в Эммаус, где Христос является двум ученикам, Клеопе и его спутнику, и открывается им в преломлении хлеба. Чтобы доказать телесность Своего воскресения, Иисус ест перед учениками печеную рыбу и мед. Завершается Евангелие описанием самого события Вознесения Господня, которое Лука впоследствии повторит в книге Деяний.

От Иоанна
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[image: ]Воскрешение Лазаря (Иоанна 11:41–43)

Евангелие от Иоанна занимает особое, исключительное место в новозаветном каноне, что было отмечено еще в ранней Церкви. Климент Александрийский, один из первых христианских богословов, определил его как «духовное Евангелие», противопоставляя его трем синоптическим Евангелиям (от Матфея, Марка и Луки), которые он называл «телесными» за их внимание к фактической, внешней стороне земной жизни Христа. Целью написания четвертого Евангелия было не просто создание еще одной исторической хроники, но утверждение фундаментальной богословской истины о Божестве Иисуса Христа. Автор ставит перед собой задачу привести читателя к вере в то, что Иисус есть Христос, Сын Божий, чтобы через эту веру человек мог обрести жизнь вечную. Кроме того, текст был призван восполнить пробелы в повествованиях синоптиков, описывая события, предшествовавшие заключению Иоанна Крестителя в темницу, и уделяя больше внимания деятельности Спасителя в Иудее.
Богословская глубина этого текста проявляется с первых строк Пролога, где содержится учение о предвечном Логосе — Слове, которое было в начале у Бога и Самое было Богом. Это задает тон всему повествованию, наполненному «высокой христологией». Если синоптики постепенно раскрывают мессианское достоинство Иисуса, то Иоанн с самого начала прямо исповедует Его Божество. В тексте многократно подчеркивается онтологическое единство Отца и Сына, выраженное в формулах «Слово было Бог» и «Я и Отец — одно», что служит мощным опровержением ранних ересей, умалявших божественную природу Спасителя.
Композиция и хронология четвертого Евангелия также уникальны и существенно отличаются от синоптической традиции. География служения Христа у Иоанна смещена с Галилеи на Иудею и Иерусалим, который Господь посещает многократно, особенно во время великих иудейских праздников. Это влияет и на хронологию: если у синоптиков служение Иисуса укладывается примерно в один год, то Иоанн упоминает три праздника Пасхи, что позволяет определить продолжительность общественного служения Спасителя примерно в три с половиной года. Особый символизм заложен во временной привязке Страстей: в четвертом Евангелии смерть Христа на Кресте совпадает с моментом заклания пасхальных агнцев в Иерусалимском храме в канун Пасхи, что указывает на Иисуса как на истинного Агнца Божия. Структурно текст четко делится на две большие части: Книгу знамений, где через чудеса является слава Христа миру, и Книгу славы, описывающую Страсти и Воскресение как процесс вознесения Сына к Отцу.
Особое место в Евангелии занимают уникальные чудеса, которые автор называет «знамениями», поскольку они указывают на высшую духовную реальность. Большинство из них, такие как превращение воды в вино на браке в Кане Галилейской (первое чудо), исцеление сына царедворца в Капернауме или исцеление расслабленного у купальни Вифезда, страдавшего тридцать восемь лет, отсутствуют у других евангелистов. Важнейшим эпизодом является исцеление слепорожденного, перерастающее в масштабный богословский спор с фарисеями о духовной слепоте и прозрении. Кульминацией Книги знамений становится воскрешение Лазаря — чудо такой силы, что именно оно, согласно Иоанну, привело синедрион к окончательному решению убить Иисуса. Завершает ряд знамений чудесный улов рыбы, описанный в эпилоге уже после Воскресения.
Не менее значимы уникальные беседы и встречи, в которых Христос раскрывает глубочайшие истины отдельным личностям. В ночном разговоре с фарисеем Никодимом формулируется учение о необходимости рождения свыше от воды и Духа. Встреча с самарянкой у колодца Иакова становится поводом для откровения о «воде живой» и поклонении Богу в духе и истине. Особо стоит отметить беседу о Хлебе Жизни в капернаумской синагоге: евангелист Иоанн не описывает установление Евхаристии на Тайной вечере, как это делают синоптики, но именно в этой беседе он дает глубочайшее богословское обоснование таинства Причастия, говоря о необходимости вкушения Плоти и Крови Сына Человеческого.
События Страстной недели и завершение земного пути Спасителя также изобилуют деталями, известными только из четвертого Евангелия. Вместо описания преломления хлеба на Тайной вечере Иоанн рассказывает об омовении ног ученикам, давая урок смирения и любви. За этим следует обширная Прощальная беседа, где содержится учение о Христе как истинной Лозе и обетование о ниспослании Святого Духа — Утешителя, а также возвышенная Первосвященническая молитва о единстве верующих. Суд Пилата у Иоанна превращается в философский диалог о природе Царства Христова и об Истине. Наконец, только этот евангелист, как свидетель событий, передает трогательный момент у Креста, когда умирающий Спаситель поручает Свою Пречистую Матерь заботам любимого ученика.
Стиль и язык четвертого Евангелия разительно отличаются от синоптической традиции, создавая уникальную литературную и духовную атмосферу. Читатель, знакомый с текстами Матфея, Марка и Луки, сразу замечает отсутствие классических притч — простых житейских историй с моральным выводом. Вместо них Иоанн использует развернутые метафоры и аллегории, перерастающие в глубокие богословские монологи. Также в тексте полностью отсутствуют сцены изгнания бесов (экзорцизмы), столь характерные для синоптиков; борьба со злом здесь перенесена в глобальную, космическую плоскость противостояния Света и Тьмы. Язык евангелиста характеризуется использованием ключевых понятий-дуализмов: Истина противопоставляется Лжи, Жизнь — Смерти, а небесное («свыше») — земному («от нижних»).
Особую динамику повествованию придает спиралевидное развитие мысли, когда автор многократно возвращается к одним и тем же темам, каждый раз углубляя их смысл. Драматизм диалогов часто строится на приеме «непонимания»: собеседники Христа (Никодим, самарянка, иудеи) воспринимают Его слова о разрушении Храма, рождении свыше или живой воде буквально, в земном смысле, тогда как Спаситель говорит о реальности духовной, переводя разговор в высшую плоскость. Кульминацией самооткровения Иисуса становятся торжественные формулы «Я есмь» (Ego eimi). Семь раз Христос соединяет это выражение с предикатами, раскрывая Свою сущность для верующих: Он есть Хлеб жизни, Свет миру, Дверь, Пастырь добрый, Воскресение и жизнь, Путь и истина, Истинная виноградная лоза. В абсолютной же форме — «прежде нежели был Авраам, Я есмь» (Иоанна 8:58) — эта фраза становится прямым указанием на священное ветхозаветное имя Бога, что подчеркивает Его божественную природу.
Богословские акценты Евангелия от Иоанна также уникальны, особенно в области пневматологии — учения о Святом Духе. Именно здесь содержится наиболее подробное учение о Параклите — Утешителе. Дух Святой представлен не просто как безликая сила, но как Наставник, который после ухода Христа останется с учениками, напоминая им все сказанное Спасителем и наставляя их на всякую истину. Не менее оригинальна и эсхатология Иоанна, которую исследователи называют «реализованной». Суд и спасение не отодвигаются исключительно в далекое будущее конца времен; они совершаются уже «ныне». Суд происходит через отношение человека к Свету, а верующий в Сына уже в настоящем времени перешел от смерти в жизнь и обладает жизнью вечной.
В области экклезиологии и учения о таинствах Иоанн смещает фокус на глубоко личное, мистическое единение верующего с Богом, которое описывается термином «пребывание» во Христе (как ветви пребывают на лозе). Примечательно, что евангелист не описывает исторического момента установления Крещения или Евхаристии, но раскрывает их глубинный смысл через символы. Таинства проступают сквозь ткань повествования: рождение от воды и Духа в беседе с Никодимом, Плоть и Кровь как истинная пища в беседе о Хлебе Жизни, а также истечение крови и воды из ребра Распятого, символизирующее рождение Церкви и ее таинств.
Текстологические особенности Евангелия также выделяют его среди других книг Нового Завета. Автор сохраняет строгую анонимность, скрываясь за фигурой «ученика, которого любил Иисус». Этот образ «возлюбленного ученика» служит в тексте гарантом истинности свидетельства, подчеркивая, что повествование исходит от очевидца, находившегося в самой тесной близости к Спасителю. Текст содержит и сложные для текстологов места, такие как перикопа о женщине, взятой в прелюбодеянии (Иоанна 7:53–8:11). Этот отрывок отсутствует в древнейших рукописях и, вероятно, был вставлен в Евангелие позже, однако Церковь признала его подлинной частью Священного Предания, сохранившей дух Христова милосердия. Завершает книгу 21-я глава — эпилог, который, по мнению многих исследователей, был добавлен к основному тексту (заканчивающемуся в 20-й главе) либо самим автором, либо его учениками. Эта глава необходима для восстановления апостольского достоинства Петра после отречения и для разъяснения таинственной судьбы самого любимого ученика.

Деяния святых апостолов
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История Церкви началась в Иерусалиме сразу после вознесения Иисуса Христа, когда апостолы вместе с Марией Богоматерью и другими верующими постоянно пребывали в молитве. Первым важным шагом стало восполнение числа двенадцати: вместо отпавшего Иуды по жребию был избран Матфий. В день Пятидесятницы, когда все ученики собрались вместе, произошло обещанное чудо: «…вдруг с небес сделался шум, как бы от порыва сильной бури» (Деяния 2:2), и на апостолов сошли огненные языки, исполнив их Святого Духа. Это событие привлекло множество народа, изумленного тем, что галилеяне говорят на разных наречиях. Апостол Петр обратился к собравшимся с пламенной проповедью, объясняя, что это исполнение пророчеств, и призвал: «…покайтесь; и каждый из вас пусть крестится, во имя Иисуса Христа» (Деяния 2:38). Слова Петра были столь убедительны, что в тот день к Церкви присоединилось около трех тысяч человек, которые пребывали в единодушии, молитвах и преломлении хлеба.
Жизнь первой общины сопровождалась великими знамениями и внутренним укреплением. Однажды Петр и Иоанн у дверей храма исцелили хромого от рождения, сказав ему: «…серебра и золота нет у меня; а что есть, это даю тебе: именем Иисуса Христа Назарея встань и ходи» (Деяния 3:6). Это чудо привело к вере еще пять тысяч человек, но вызвало гнев старейшин, которые арестовали апостолов. На допросе Петр смело заявил, что «нет другого имени под небом, данного человекам, которым бы надлежало нам спастись» (Деяния 4:12), кроме имени Иисуса. Внутри же самого братства царили строгие нравственные принципы: когда Анания и Сапфира попытались обмануть общину, утаив часть денег, Петр обличил их словами: «…ты солгал не человекам, но Богу» (Деяния 5:4), и оба они пали мертвыми, что навело великий страх на всех. Вскоре зависть первосвященников привела к новому аресту апостолов, но «Ангел Господень ночью отворил двери темницы» (Деяния 5:19) и велел им продолжать проповедь. Видя это, уважаемый законоучитель Гамалиил посоветовал синедриону отпустить их, предупредив: «…берегитесь, чтобы вам не сделаться противниками Богу» (Деяния 5:39).
С ростом числа учеников возникла необходимость в лучшей организации помощи нуждающимся, для чего были избраны семь диаконов, среди которых выделялся Стефан, «муж, исполненный веры и Духа Святого» (Деяния 6:5). Его мудрость и чудеса вызвали ожесточение у противников, которые обвинили его в хуле на закон и храм. В своей защитной речи перед синедрионом Стефан не только пересказал историю Израиля, но и обличил судей в жестокосердии, сказав: «…вы всегда противоборствуете Духу Святому» (Деяния 7:51). Когда же он, взглянув на небо, воскликнул: «Вот, я вижу отверстые небеса, и Сына человеческого, стоящего одесную Бога» (Деяния 7:56), разъяренная толпа вывела его за город, чтобы побить камнями. Умирая, первомученик молился: «Господи! не поставь им этого во грех!» (Деяния 7:60). При этом убийстве присутствовал и одобрял его юноша Савл. Смерть Стефана стала началом великого гонения на иерусалимскую церковь, вследствие чего верующие, кроме апостолов, вынуждены были рассеяться по Иудее и Самарии, повсюду благовествуя слово Божие.
Рассеявшись из-за гонений, ученики продолжили проповедь, и диакон Филипп пришел в Самарию, где его слова подтверждались великими чудесами: нечистые духи выходили с воплем, а расслабленные исцелялись. Уверовал даже местный волхв Симон, ранее изумлявший народ. Когда же из Иерусалима прибыли Петр и Иоанн, чтобы возложить руки на крещеных для принятия Святого Духа, Симон предложил им денег за эту власть. Петр грозно отверг это предложение, сказав: «…серебро твое да будет в погибель с тобою… нет тебе в сем части и жребия, ибо сердце твое неправо пред Богом» (Деяния 8:20–21). После этого Филипп по велению Ангела отправился на пустынную дорогу в Газу, где встретил эфиопского вельможу, читавшего пророка Исаию. На вопрос Филиппа: «Разумеешь ли, что читаешь?» (Деяния 8:30) вельможа признался, что нуждается в наставнике. Филипп объяснил ему благовестие об Иисусе, исходя из слов Писания: «…как овца, веден был Он на заклание» (Деяния 8:32). Уверовав от всего сердца, вельможа, увидев воду, воскликнул: «Вот вода; что препятствует мне креститься?» (Деяния 8:36) — и Филипп крестил его, после чего Дух Святой сошел на евнуха, а Филипп был восхищен Ангелом.
В это же время Савл, «дыша угрозами и убийством» (Деяния 9:1), отправился в Дамаск с письмами от первосвященника, чтобы арестовывать последователей Христа. Однако на пути его внезапно осиял свет с неба, превосходивший солнечное сияние, и он услышал голос: «Саул, Саул! что ты Меня гонишь?» (Деяния 9:4). На вопрос Савла: «Кто Ты, Господи?» (Деяния 9:5), голос ответил: «Я Иисус Назарей, Которого ты гонишь» (Деяния 9:5). Ослепший и потрясенный, Савл был приведен в Дамаск, где три дня не ел и не пил. Господь послал к нему ученика Ананию, сказав, что Савл — «избранный сосуд» (Деяния 9:15), чтобы возвещать имя Божие народам и царям. Анания возложил на него руки, и Савл прозрел, исполнился Святого Духа и крестился. Он тотчас начал проповедовать в синагогах, что Иисус есть Сын Божий, чем привел иудеев в ярость. Узнав о заговоре убить его, ученики спасли Савла, спустив его ночью в корзине по городской стене.
Пока церкви наслаждались покоем, апостол Петр посещал верующих и совершал великие чудеса: в Лидде он исцелил расслабленного Энея, а в Иоппии воскресил добродетельную ученицу Тавифу, сказав ей: «Тавифа! встань» (Деяния 9:40). Во время пребывания в Иоппии Петру было знаменательное видение: спускающееся с неба полотно с разными животными, и услышал повеление заколоть и есть. Когда Петр отказался вкушать нечистое, голос возвестил: «Что Бог очистил, того ты не почитай нечистым» (Деяния 10:15). Это подготовило его к визиту в дом римского сотника Корнилия в Кесарии. Вопреки иудейским обычаям, Петр вошел к язычникам и проповедовал им Христа. Во время его речи «Дух Святый сошел на всех, слушавших слово» (Деяния 10:44), так же как на апостолов в начале. Видя это, Петр велел крестить их, заключив, что «Бог нелицеприятен, но во всяком народе боящийся Его и поступающий по правде приятен Ему» (Деяния 10:34–35). Вскоре весть о спасении язычников достигла Антиохии, где Варнава и Савл целый год учили в церкви, и именно там ученики впервые стали называться христианами.
В это время царь Ирод Агриппа начал жестокое гонение на Церковь: он убил мечом апостола Иакова и заключил в темницу Петра. Однако накануне казни «Ангел Господень ночью отворил двери темницы», снял с Петра цепи и вывел его на свободу, оставив стражу в недоумении. Самого же Ирода, который с удовольствием принимал божеские почести от народа, восклицавшего: «это бог говорит, а не человек!» (Деяния 12:22), Ангел Господень поразил смертельной болезнью. После этих событий Дух Святой повелел отделить Варнаву и Савла на дело проповеди, и они отправились в первое миссионерское путешествие. На Кипре Павел поразил слепотой противящегося вере волхва Вариисуса, а в Ликаонском городе Листре, после исцеления хромого, народ принял апостолов за сошедших с небес богов — Дия и Ермия. Однако вскоре, подстрекаемые иудеями, те же люди побили Павла камнями, вытащили за город, «почитая его умершим» (Деяния 14:19), но он встал и продолжил свой труд, утверждая учеников, что «многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (Деяния 14:22).
По возвращении апостолов возник спор из-за учителей, пришедших из Иудеи, которые утверждали, что язычникам нельзя спастись без обрезания по закону Моисееву. Для решения этого вопроса Павел и Варнава отправились в Иерусалим к апостолам и пресвитерам. На соборе Петр напомнил, что Бог даровал Духа Святого язычникам так же, как и иудеям, и спросил: «Зачем же вы ныне искушаете Бога, желая возложить на учеников бремя, которого ни отцы наши, ни мы не могли нести?» (Деяния 15:10). Иаков поддержал его, предложив не затруднять обращающихся из язычников. Итогом стало послание, в котором говорилось, что «угодно Святому Духу и нам не возлагать на вас никакого бремени более, кроме сего необходимого» (Деяния 15:28): воздерживаться от идоложертвенного, крови, удавленины и блуда.
Перед вторым путешествием Павел и Варнава разделились, и Павел, взяв с собой Силу, отправился в путь. В Троаде Павлу было видение мужа, молящего: «…приди в Македонию, и помоги нам» (Деяния 16:9), что побудило апостолов переправиться в Европу. В Филиппах они крестили Лидию, но после изгнания прорицательного духа из служанки были избиты и брошены в темницу. В полночь, когда они молились, «сделалось великое землетрясение, так, что поколебалось основание темницы» (Деяния 16:26), двери отворились и узы ослабели, что привело к обращению темничного стража и всего его дома. Затем Павел проповедовал в Афинах, где, возмущенный обилием идолов, выступил в ареопаге с речью о «неведомом Боге» (Деяния 17:23), объясняя, что Творец мира «не в рукотворенных храмах живет» (Деяния 17:24). Из Афин он прибыл в Коринф, где Господь в видении ободрил его: «…не бойся, но говори и не умолкай… потому что в этом городе много людей, которые будут Моими» (Деяния 18:9–10), и Павел оставался там полтора года, утверждая церковь.
Во время третьего путешествия Павел надолго остановился в Эфесе, где Бог творил его руками немалые чудеса: «…так, что даже платки и опоясания, бывшие на теле его, носили к больным, и у них прекращались болезни» (Деяния 19:12). Сила проповеди была такова, что многие занимавшиеся чародейством собрали свои книги и сожгли их перед всеми. Успех Евангелия вызвал тревогу у серебряника Димитрия, делавшего изображения храма Артемиды; он поднял мятеж, и город наполнился криками: «Велика Артемида Ефесская!» (Деяния 19:28), но возмущение удалось утихомирить. В Троаде Павел беседовал с учениками до рассвета, и юноша Евтих, заснув, упал с третьего этажа и разбился насмерть, но апостол воскресил его, сказав: «Душа его в нем» (Деяния 20:10). Путешествие завершилось трогательным прощанием с пресвитерами в Милете. Павел предсказал, что в Иерусалиме его ждут узы, и предупредил пастырей: «…по отшествии моем, войдут к вам лютые волки, которые не станут щадить стада» (Деяния 20:29). Все плакали, понимая, что уже не увидят его лица.
По прибытии в Иерусалим Павел, желая успокоить ревнителей закона, согласился исполнить иудейский обет очищения, но был узнан в храме асийскими иудеями. Поднялся крик: «…помогите… этот человек везде своим учением восставляет всех против нашего народа» (Деяния 21:28), и толпа пыталась убить его, пока не вмешался римский тысяченачальник. В своей защитной речи к народу Павел рассказал о встрече с Христом, но упоминание о послании к язычникам вызвало новый взрыв ярости. Представ перед синедрионом, апостол умело использовал разногласия судей, воскликнув: «…я Фарисей, сын Фарисея; меня судят за то, что я ожидаю воскресения мертвых» (Деяния 23:6), чем вызвал ссору между фарисеями и саддукеями. Затем Павел был отправлен в Кесарию, где защищался перед правителями Феликсом и Фестом, а также царем Агриппой, которому смело заявил: «…молил бы я Бога, чтобы… все, слушающие меня сегодня, сделались такими, как я, кроме этих уз» (Деяния 26:29). Чтобы избежать суда предвзятых иудеев, Павел, как римский гражданин, потребовал суда у кесаря.
Отправленный в Рим морем, Павел пережил драматичное плавание. Когда корабль попал в жестокую бурю и все потеряли надежду, апостол ободрил спутников, возвестив слова явившегося ему Ангела: «…не бойся, Павел! тебе надобно предстать перед Кесарем; и вот, Бог дарует тебе всех, плывущих с тобою» (Деяния 27:24). Корабль разбился у острова Мелит (Мальта), но все спаслись. Там, когда Павел подкладывал хворост в костер, ехидна повисла на его руке, и туземцы сочли его убийцей, настигнутым судом божьим, но, когда он стряхнул змею без вреда для себя, они «переменили мысли, и стали говорить, что он — бог» (Деяния 28:6). Прибыв наконец в Рим, Павел два года жил под домашним арестом, принимая всех приходящих, и «проповедовал Царствие Божие… со всяким дерзновением невозбранно» (Деяния 28:31).
Земной путь апостолов завершился мученичеством и торжеством веры. Во время гонений Нерона апостол Павел был усечен мечом как римский гражданин, а Петр, считая себя недостойным умереть как Христос, попросил распять себя вниз головой. Другие ученики также исполнили заповедь проповедовать до края земли: Андрей Первозванный прошел с проповедью до гор Киева, предсказав, что «на них воссияет Божия благодать», и был распят в Патрах; Фома достиг Индии и был пронзен копьями; Матфей проповедовал в Эфиопии. Дольше всех прожил Иоанн Богослов, который после ссылки на Патмос и чудесного спасения от кипящего масла мирно скончался в Эфесе, оставив Церкви пример любви и попечения о заблудших душах. Так, через труды и страдания апостолов, Церковь Христова утвердилась во многих народах.


Соборные Послания

[image: ]
Послание Иакова
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[image: ]Добрый самаритянин (Луки 10:30–33)

Повествование начинается с того, как автор, называющий себя «Иаковом, рабом Бога и Господа Иисуса Христа» (Иакова 1:1), обращается с посланием к «двенадцати коленам, находящимся в рассеянии» (Иакова 1:1). Он не дает адресатам времени на праздные размышления, а сразу погружает их в суровую реальность их жизни, полной испытаний. Вместо того чтобы сокрушаться о трудностях, Иаков призывает братьев принимать различные искушения «с великою радостью» (Иакова 1:2), рассматривая их как необходимый процесс для выработки терпения и духовного совершенства. Автор подчеркивает, что в этих сложных обстоятельствах верующему необходима мудрость, которую следует просить у Бога. Однако просить нужно с твердой верой, «ничуть не сомневаясь» (Иакова 1:6), потому что сомневающийся подобен морской волне, ветром поднимаемой и развеваемой, и такой человек не может ожидать получения просимого от Господа.
Далее Иаков переходит к острой социальной проблеме, раздирающей общину, рисуя наглядную картину неравенства. Он описывает сцену в собрании (синагоге), куда входят два человека: один — с золотым перстнем, в богатой одежде, а другой — бедняк в скудном одеянии. Автор с возмущением отмечает, как община проявляет лицеприятие: богатому предлагают почетное место, а бедному говорят: «…ты стань там, или садись здесь, у ног моих» (Иакова 2:3). Иаков осуждает такое поведение как злое помышление, напоминая, что Бог избрал именно «бедных мира» (Иакова 2:5), чтобы они были богаты верою и наследниками Царствия. Он обличает богатых, указывая на то, что именно они притесняют верующих и влекут их в суды. Унижение бедного рассматривается как нарушение «царского закона» Писания: «…люби ближнего твоего, как самого себя» (Иакова 2:8), и тот, кто соблюдает весь закон, но согрешает в этом одном, становится виновным во всем.
Затем автор раскрывает главный богословский конфликт, заявляя, что вера без дел бесполезна и мертва. Он спрашивает: «Что пользы, братия мои, если кто говорит, что имеет веру, а дел не имеет? может ли эта вера спасти его?» (Иакова 2:14). Для доказательства своей правоты Иаков обращается к истории древних героев. Он напоминает об «отце нашем Аврааме» (Иакова 2:21), который оправдался не просто верой, но делами, когда в послушании возложил своего сына Исаака на жертвенник. В этом поступке вера содействовала делам и делами достигла совершенства. Также он приводит в пример блудницу Раав, которая, несмотря на свое прошлое, оправдалась делами, приняв соглядатаев и выведя их другим путем, спасая им жизнь. Иаков утверждает, что как тело без духа мертво, так и вера без дел мертва, и даже бесы веруют и трепещут, но это не приносит им спасения.
Погружаясь в атмосферу внутренней жизни общины, Иаков предостерегает верующих об опасности необдуманных речей. Он сравнивает язык с небольшим рулем, который управляет огромным кораблем, и с удилами, повинующимися которым кони идут куда нужно. Однако язык — это «неудержимое зло» (Иакова 3:8), которое, подобно малому огню, способно зажечь огромный лес и осквернить все тело. Из одних уст исходят благословение и проклятие, что Иаков называет противоестественным, как если бы из одного источника текла сладкая и горькая вода. Он указывает на источник войн и распрей среди братьев — их собственные вожделения и зависть. Автор сурово предупреждает, что дружба с миром есть вражда против Бога, и призывает смириться перед Господом, чтобы Он вознес их.
Повествование совершает резкий поворот, обращаясь с грозным пророчеством к богатым неверующим. Иаков призывает их плакать и рыдать о грядущих бедствиях: их богатство сгнило, их одежды изъедены молью, а их золото и серебро изоржавело. Эта ржавчина будет свидетельством против них и съест их плоть, как огонь. Автор обвиняет их в том, что удержанная ими плата жнецов, пожавших их поля, вопиет к небу, и эти вопли дошли до слуха Господа Саваофа. В противопоставление этому братьям дается наставление проявлять долготерпение до пришествия Господня. Иаков использует образ земледельца, который терпеливо ждет драгоценного плода от земли, ожидая раннего и позднего дождя, призывая верующих укрепить сердца свои, так как пришествие Господа приближается.
В завершение своего послания Иаков приводит примеры стойкости и силы молитвы. Он напоминает о пророках, которые страдали, но терпели, и об Иове, чей пример терпения и благой конец от Господа всем известен. Особое внимание уделяется истории Илии: он был человеком, подобным нам, но помолился, чтобы не было дождя, и дождя не было три с половиной года, а затем снова помолился, и небо дало дождь. Автор описывает практику церковной жизни: если кто болен, пусть призовет пресвитеров Церкви, и они помолятся над ним, помазав его елеем во имя Господне, и «молитва веры исцелит болящего» (Иакова 5:15). Книга заканчивается призывом к ответственности друг за друга: если кто-то уклонится от истины, а другой обратит его, то обративший грешника от ложного пути спасет душу от смерти и покроет множество грехов.

Первое, второе послания Петра
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[image: ]Отречение Петра (Иоанна 18:25–27)

Симон Петр, апостол Иисуса Христа, обращается в своем Первом послании к «пришельцам» (1 Петра 1:1), рассеянным по провинциям Малой Азии, — Понту, Галатии, Каппадокии, Асии и Вифинии. Пишет он это послание, находясь в «Вавилоне» — месте, под которым традиционно понимается Рим или, согласно некоторым версиям, Египет, где существовала христианская община. Апостол направляет свое слово верующим в тяжелый для них период, когда они подвергаются испытаниям и чувствуют себя чужестранцами во враждебном языческом окружении. Главная цель этого обращения — укрепить братьев, дать им утешение и поддержку, напомнив, что их страдания не напрасны, а вера должна быть испытана огнем, чтобы оказаться драгоценнее золота.
В ответ на внешнюю враждебность Петр призывает христиан не падать духом, напоминая им о «живом уповании» (1 Петра 1:3), дарованном через воскресение Иисуса Христа из мертвых. Он наставляет их, что лучшим ответом на клевету и злобу мира является святая и добродетельная жизнь. Верующие именуются «родом избранным, царственным священством, народом святым» (1 Петра 2:9), и этот высокий статус обязывает их воздерживаться от плотских похотей. Апостол дает конкретные наставления о покорности властям, об обязанностях слуг и о жизни супругов, подчеркивая, что даже несправедливые страдания нужно переносить с терпением, следуя примеру Христа. Пастырей же он просит «пасти Божие стадо» (1 Петра 5:2) не из корысти, а из усердия, чтобы праведным поведением всей общины «заграждать уста невежеству безумных людей» (1 Петра 2:15).
Спустя некоторое время обстоятельства меняются, и Петр пишет свое Второе послание, которое звучит уже как прощальное духовное завещание. Находясь, по всей видимости, в заключении в Риме незадолго до своей мученической кончины, апостол предчувствует скорый уход: «Знаю, что скоро должен я оставить храмину мою, как и Господь наш Иисус Христос открыл мне» (2 Петра 1:14). Теперь главная угроза для церкви исходит не извне, в виде гонений, а изнутри — в лице лжеучителей и развратных доктрин. Чувствуя ответственность за паству, Петр спешит предостеречь верующих, стараясь, чтобы и после его отшествия они всегда приводили эти истины на память и не отпали от своего утверждения.
Во Втором послании апостол сурово обличает лжепророков, которые вводят пагубные ереси и, отвергая искупившего их Господа, ведут распутную жизнь, прикрываясь словами о христианской свободе. Эти люди, по словам Петра, «обещают свободу, будучи сами рабы тления» (2 Петра 2:19). В противовес им апостол указывает на важность истинного познания Бога и добродетельной жизни как главной защиты от заблуждений. Он напоминает, что христианская вера основана не на хитросплетенных баснях, а на свидетельстве очевидцев величия Христа, которое он лично созерцал на святой горе. Петр призывает верующих держаться слов святых пророков и заповедей апостолов, чтобы возрастать в благодати и не увлечься ошибками беззаконников.
Завершается обращение Петра темой будущего и ожиданием Второго пришествия, в которое отказывались верить наглые насмешники тех дней. Апостол объясняет, что кажущееся промедление Господа — это не медлительность, а проявление Божьего долготерпения, ибо Он «не желает, чтобы кто погиб, но чтобы все пришли к покаянию» (2 Петра 3:9). Петр рисует грозную картину конца времен, когда небеса с шумом прейдут, а стихии, разгоревшись, разрушатся. Однако для верующих это событие несет надежду: «Мы, по обетованию Его, ожидаем нового неба и новой земли, на которых обитает правда» (2 Петра 3:13). Этим торжественным напоминанием апостол призывает христиан хранить твердость, чтобы предстать перед Богом неоскверненными и непорочными в мире.

Первое, второе, третье послания Иоанна
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[image: ]Новый Иерусалим (Откровение 21:1–4)

В конце I века, предположительно в Ефесе, апостол Иоанн Богослов, называющий себя «старцем» и известный как ученик, которого любил Иисус, обратился к церквам Малой Азии. Это было время, когда христианство уже утвердилось в регионе, но столкнулось с опасной внутренней угрозой: появились лжеучители, гностики и докеты, которые отвергали действительность воплощения Иисуса Христа, утверждая, что Он не имел реального человеческого тела. В ответ на эти вызовы автор пишет три послания с единой целью — защитить верующих от пагубных заблуждений и утвердить их в истине, напоминая о главной заповеди, которую они слышали от начала: необходимости любви.
Его Первое послание служит не просто письмом, а торжественной проповедью о «Слове жизни» (1 Иоанна 1:1), которое апостолы видели своими глазами и осязали руками. Иоанн закладывает богословский фундамент, провозглашая, что «Бог есть свет, и нет в Нем никакой тьмы» (1 Иоанна 1:5). Эта истина требует соответствующего образа жизни: подлинное общение с Творцом невозможно без хождения во свете и творения правды. Апостол подчеркивает, что богословие неотделимо от этики, ибо «Бог есть любовь» (1 Иоанна 4:8), и потому всякий, кто утверждает, что познал Бога, но при этом ненавидит брата своего, на самом деле все еще находится во тьме и не познал истины.
Пастырский тон сменяется суровым предостережением, когда Иоанн говорит о тех, кто «вышли от нас, но не были наши» (1 Иоанна 2:19). Он называет этих лжеучителей «антихристами», поскольку они отвергают, что Иисус есть Христос, пришедший во плоти. На фоне этой ереси автор вселяет уверенность в верных христиан, напоминая им, что они имеют «помазание от Святого» (1 Иоанна 2:20) — Духа Святого, помогающего отличать правду от лжи. Он заверяет их, что они истинно «дети Божии» (1 Иоанна 3:1), рожденные от Него, и благодаря своей вере способны побеждать мир и удерживаться от греха.
Претворяя эти общие принципы в конкретные инструкции, Второе послание обращается к поместной церкви, метафорически названной «избранной госпожой и детям ее» (2 Иоанна 1:1). Здесь «старец» выражает радость, что члены общины ходят в истине, но дает строгий наказ касательно странствующих проповедников. Хотя гостеприимство было ключевой добродетелью ранних христиан, Иоанн запрещает принимать в дом и даже приветствовать тех, кто не приносит истинного учения о Христе, чтобы верующие не становились «соучастниками в злых делах» (2 Иоанна 1:11) этих обольстителей.
Однако ситуация внутри общин была сложной, что ярко видно в Третьем послании, адресованном лично возлюбленному Гаю. В этом коротком письме Иоанн противопоставляет два характера: с одной стороны, он хвалит Гая за его верность истине и щедрое гостеприимство по отношению к странствующим братьям-миссионерам. С другой стороны, он резко осуждает властолюбивого Диотрефа, который «любит первенствовать» (3 Иоанна 1:9), не признает апостольского авторитета и даже изгоняет из церкви тех, кто принимает братьев. На этом фоне автор указывает на Димитрия как на положительный пример служителя, достойного подражания.
Подытоживая свои письменные обращения, апостол в заключение последних двух писем признается, что имеет многое сказать, но не желает доверять это «бумаге и чернилам» или «трости и чернилам» (2 Иоанна 1:12, 3 Иоанна 1:13). Несмотря на богословские споры и административные конфликты, главной надеждой Иоанна остается личная встреча с духовными чадами. Он стремится увидеть их «лицом к лицу» (3 Иоанна 1:14), чтобы их «радость была совершенной» (2 Иоанна 1:12) и в церкви воцарился мир, торжествующий над всеми разделениями.

Послание Иуды
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[image: ]Видение смерти (Откровение 6:7–8)

Послание начинается с представления автора: «Иуда, раб Иисуса Христа, брат Иакова» (Иуды 1:1). Изначально он намеревался написать спокойное наставление об «общем спасении» (Иуды 1:3), объединяющем всех христиан. Однако обстоятельства вынудили его резко изменить тему. В общину проникли нечестивые люди, чье влияние стало угрозой для самой сути христианской жизни. Поэтому Иуда обращается к верующим с призывом не просто хранить истину, но активно «подвизаться за веру, однажды преданную святым» (Иуды 1:3), защищая ее от искажений.
Эти люди, вкравшиеся в церковь тайно, описываются как издревле предназначенные к осуждению нечестивцы. Их главная вина состоит в страшной подмене понятий: они «повод к распутству» (Иуды 1:4) делают из благодати Бога нашего. Превращая христианскую свободу в вседозволенность, они тем самым «отвергаются единого Владыки Бога и Господа нашего Иисуса Христа» (Иуды 1:4), подрывая авторитет Его учения и моральных законов.
Чтобы показать неизбежность наказания за отступничество, Иуда напоминает три грозных исторических примера. Во-первых, он говорит о народе Израиля: хотя Господь и спас их из земли Египетской, тех, кто впоследствии проявил неверие, Он «погубил» (Иуды 1:5). Во-вторых, он упоминает ангелов, которые «не сохранили своего достоинства, но оставили свое жилище» (Иуды 1:6); их Бог соблюдает в «вечных узах, под мраком, на суд великого дня» (Иуды 1:6). Третьим примером служат Содом и Гоморра, которые, предавшись блуду и хождению за иною плотью, подверглись казни огнем вечным, став предостережением для всех живущих.
Лжеучители ведут себя крайне дерзко: они «оскверняют плоть, отвергают начальства и злословят высокие власти» (Иуды 1:8), действуя как безумные мечтатели. Иуда противопоставляет их поведению историю из предания о споре Архангела Михаила с дьяволом о теле Моисея. Даже великий Архангел, обладая небесной силой, не посмел произнести укоризненного суда против врага, но лишь сказал: «Да запретит тебе Господь» (Иуды 1:9). Еретики же, не имея страха, злословят то, чего даже не понимают, и растлевают себя тем, что знают по природе, как бессловесные животные.
Автор использует три ветхозаветных архетипа греха, чтобы описать духовное падение этих людей, восклицая: «Горе им!» (Иуды 1:11). Они пошли путем Каина, то есть путем зависти и братоубийственной ненависти. Они предались обольщению мзды, как Валаам, готовый торговать пророчеством ради наживы. И наконец, они уподобились Корею в его бунте против богоустановленной власти и так же, как он, обречены погибнуть в своем упорстве.
Иуда рисует портрет отступников яркими и пугающими образами природы, подчеркивая их бесполезность и опасность. Они — как пятна на вечерях любви, бесстыдно кормящие только себя. Это «безводные облака, носимые ветром» (Иуды 1:12), обещающие дождь, но не дающие жизни; «осенние деревья» (Иуды 1:12), бесплодные и дважды умершие, исторгнутые с корнем. Они подобны «свирепым морским волнам, пенящимся срамотами своими» (Иуды 1:13), и «звездам блуждающим» (Иуды 1:13), которые сошли с орбиты истины и которым уготован «мрак тьмы на веки» (Иуды 1:13).
В подтверждение грядущего суда Иуда цитирует древнее пророчество Еноха, седьмого от Адама. Текст гласит: «Се, идет Господь со тьмами святых Ангелов Своих — сотворить суд над всеми» (Иуды 1:14–15). Цель этого божественного вмешательства — обличить нечестивцев не только во всех делах, которые они делали нечестиво, но и во всех «жестоких словах, которые произносили на Него нечестивые грешники» (Иуды 1:15).
После суровых обличений Иуда обращается к верным, призывая их вспомнить, что Апостолы Господа предсказывали появление таких ругателей в последнее время, поступающих по своим похотям. Стратегия христиан должна быть иной: «…назидая себя на святейшей вере вашей, молясь Духом Святым, сохраняйте себя в любви Божией» (Иуды 1:20–21), ожидая милости от Иисуса Христа для вечной жизни.
Иуда дает четкие указания, как относиться к тем, кто попал под влияние лжеучителей. К тем, кто сомневается, нужно быть милостивыми «с рассмотрением» (Иуды 1:22). Других же нужно спасать решительно и со страхом, буквально «выхватывая из огня» (Иуды 1:23). При этом важно соблюдать духовную гигиену — гнушаться даже «одеждою, которая осквернена плотью» (Иуды 1:23), чтобы, спасая утопающего, не утонуть самому.
Послание завершается торжественной и возвышенной хвалой Богу. Иуда вверяет своих читателей Единому Премудрому Богу, Спасителю нашему, Который «может соблюсти вас от падения и поставить пред славою Своею непорочными в радости» (Иуды 1:24). Ему приписываются слава, величие, сила и власть прежде всех веков, ныне и во все веки. Аминь.

Послания апостола Павла
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[image: ]Апостол Павел проповедует Фессалоникийцам (1-е Фессалоникийцам 2:11–12)

Начав свою активную миссионерскую деятельность, Павел столкнулся с серьезным богословским вызовом: необходимостью определить место язычников в Церкви. Этот конфликт ярко отражен в Послании к Галатам, написанном, вероятно, около 48 года (или позже, из Ефеса). Здесь апостол с жаром выступает против «иудействующих» учителей, пытавшихся навязать новообращенным обрезание и соблюдение Моисеева закона. Павел провозглашает свободу во Христе, утверждая, что человек оправдывается не делами закона, а «только верою» (Галатам 2:16). Он напоминает галатам, что во Христе стираются социальные и национальные границы: «Нет уже Иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского: ибо все вы одно во Христе Иисусе» (Галатам 3:28). Примерно в это же время, во втором путешествии (51–52 годы), из Коринфа были написаны 1-е и 2-е Послания к Фессалоникийцам. Обращаясь к молодой общине, Павел хвалит их веру, но главное внимание уделяет эсхатологии — учению о «пришествии Господа» (1 Фессалоникийцам 4:15) и воскресении мертвых, предостерегая от паники и объясняя, что Дню Господню будет предшествовать «отступление» (2 Фессалоникийцам 2:3) и появление «человека греха» (2 Фессалоникийцам 2:3).
Особо драматичным периодом стало третье миссионерское путешествие, ознаменованное сложными отношениями с Коринфской церковью. Находясь в Эфесе, а затем в Македонии, Павел пишет 1-е и 2-е Послания к Коринфянам (середина 50-х годов). Эти письма — реакция на внутренние расколы, нравственную распущенность и сомнения в его апостольском авторитете. В Первом послании, которое называют «этическим», он решает практические вопросы жизни общины и создает знаменитый «гимн любви», утверждая, что без любви любые дары и вера — ничто: «Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я — медь звенящая» (1 Коринфянам 13:1). Во Втором послании, более личном и эмоциональном, Павел защищает свое служение, рассказывая о своих страданиях и мистическом опыте восхищения до «третьего неба» (2 Коринфянам 12:2), но при этом признает свою немощь, в которой совершается сила Божия. Находясь в Коринфе перед последним путешествием в Иерусалим около 58 года, он пишет свое самое фундаментальное богословское сочинение — Послание к Римлянам. Готовясь посетить столицу империи, Павел систематизирует свое учение о спасении, грехе и благодати, формулируя ключевой тезис: «Человек оправдывается верою, независимо от дел закона» (Римлянам 3:28) и выражая надежду на грядущее обращение Израиля.
Следующий этап жизни апостола прошел под знаком уз и тюремного заключения, сначала в Кесарии, а затем в Риме (60–63 годы). Из этого заточения вышли так называемые Послания из уз. В Послании к Ефесянам и Послании к Колоссянам, которые текстологически близки друг другу, Павел развивает учение о Церкви как о Теле Христовом и предостерегает от лжеучений (гностического толка в Колоссах). Он говорит о Христе как о Главе всего творения и призывает верующих облечься «в нового человека» (Ефесянам 4:24). В это же время написано теплое и личное Послание к Филиппийцам, в котором узник призывает свою любимую общину к радости («Радуйтесь всегда в Господе», Филиппийцам 4:4) и единомыслию. Особое место занимает короткое Послание к Филимону, где Павел ходатайствует за беглого раба Онисима, прося его хозяина принять беглеца «не как раба, но… как брата возлюбленного» (Филимону 1:16), демонстрируя силу христианского прощения на практике.
Завершающий период жизни Павла отражен в Пастырских посланиях, написанных после его предполагаемого освобождения и во время второго, последнего заключения (середина 60-х годов). В Первом послании к Тимофею и Послании к Титу стареющий апостол дает наставления своим ученикам, поставленным епископами в Ефесе и на Крите. Здесь акцент смещается на церковное устройство, борьбу с ересями и нравственные качества пастырей. Павел предвидит наступление тяжелых времен и призывает хранить «предание». Трагическим и величественным финалом звучит Второе послание к Тимофею, написанное из римской темницы в ожидании казни при Нероне. Чувствуя приближение конца и оставленность многими учениками, Павел подводит итог своей жизни словами победителя: «Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил» (2 Тимофею 4:7). В этом же контексте традиционно рассматривается анонимное Послание к Евреям, где с глубоким знанием Ветхого Завета раскрывается тема первосвященства Христа, который, «однажды принеся Себя в жертву… навсегда сделал совершенными освящаемых» (Евреям 10:14).

Откровение Иоанна Богослова (Апока́липсис)

[image: ]
[image: ]Святой Иоанн на острове Патмосе (Откровение 1:9)
Повествование начинается с экспозиции, где апостол Иоанн находится в заточении на острове Патмос «за слово Божие и за свидетельство Иисуса Христа» (Откровение 1:9). В воскресный день, пребывая в духе, он слышит громкий голос и видит величественное явление прославленного Иисуса Христа, который повелевает ему записать увиденное. Иоанн получает повеление отправить послания семи малоазийским церквам; в этих письмах содержится оценка их духовного состояния, похвала за верность и обличение за отступления. Однако эти наставления служат лишь вступлением к главному, так как Господь призывает апостола взойти горе, чтобы показать ему «чему надлежит быть вскоре» (Откровение 1:1), открывая перед ним череду грандиозных пророческих видений.
Действие переносится в высшую сферу бытия — на Небо, где Иоанн созерцает престол Бога, окруженный двадцатью четырьмя старцами и четырьмя таинственными животными, непрестанно воздающими славу Творцу в небесной литургии. В центре этого богослужения появляется Агнец, как бы закланный, — Иисус Христос, «Лев от колена Иудина» (Откровение 5:5). В деснице Сидящего на престоле находится книга, запечатанная семью печатями, и во всей вселенной не находится никого достойного раскрыть ее, кроме Агнца. Взятие Им книги знаменует начало раскрытия судеб мира, запуская необратимый ход истории и грядущих испытаний.
Когда Агнец снимает первые четыре печати, перед взором тайнозрителя поочередно появляются четыре всадника Апокалипсиса. Всадник на белом коне символизирует победоносное шествие, но за ним следуют рыжий конь войны, отнимающий мир у людей, вороной конь голода с мерой в руке и бледный конь, имя которому смерть. Снятие пятой печати открывает под жертвенником души убиенных за слово Божие, взывающих о справедливости, а шестая печать вызывает страшные космические катаклизмы: солнце становится мрачным, луна — кровавой, и звезды падают на землю. После этого, при снятии седьмой печати, на небе наступает «безмолвие как бы на полчаса» (Откровение 8:1) — тревожная тишина перед началом новых, еще более грозных событий.
Видение продолжается появлением семи ангелов, которым даны семь труб. По мере того как ангелы трубят, на природу и человечество обрушиваются бедствия: град и огонь поражают третью часть земли, огромная гора падает в море, отравляя его, а звезда Полынь (Откровение 8:11) делает воды горькими. Пятая труба отворяет кладезь бездны, откуда выходит зловещая саранча под предводительством губителя Аполлиона, мучающая людей. Шестая труба освобождает ангелов при реке Евфрат, и появляется несметное конное войско, истребляющее третью часть людей, что символизирует войны и разгул бесовских сил. В это же время в мире действуют два свидетеля Божиих, которые пророчествуют, обличают зло и в итоге принимают мученическую смерть, но затем воскресают.
В центре повествования разворачивается драма великой духовной войны, охватывающей все мироздание. Иоанн видит знамение: Жену, облеченную в солнце, под ногами которой луна, что символизирует Церковь Христову. Ей противостоит большой красный дракон — дьявол, жаждущий погубить ее Младенца. Действие переносится в ангельский мир, где происходит война: Михаил и ангелы его сражаются против дракона, и древний змий низвергается на землю. Лишившись места на Небе, дракон в ярости начинает преследовать Жену, которая спасается в пустыне, и вступает в брань с прочими от семени ее, сохраняющими верность Богу.
Для ведения войны на земле дракон использует свои ужасные орудия, которые Иоанн видит в образе двух зверей. Первый зверь выходит из моря, имея семь голов и десять рогов, и олицетворяет богоборческую светскую власть, которой дракон передал свою силу. Второй зверь выходит из земли; это лжепророк, символизирующий ложную религию и идеологию. Он обольщает живущих на земле чудесами, заставляет их поклоняться образу первого зверя и вводит всем начертание на правую руку или на чело, так что «никому нельзя будет ни покупать, ни продавать, кроме того, кто имеет это начертание» (Откровение 13:17), тем самым окончательно разделяя человечество на верных Богу и отступников.
Кульминация бедствий наступает, когда семь ангелов выливают на землю семь чаш гнева Божия. Эти казни приводят к необратимым последствиям: жестокие гнойные раны поражают людей, принявших начертание зверя, воды превращаются в кровь, а солнце жжет людей огнем. Наконец, шестая чаша иссушает Евфрат, и бесовские духи собирают царей всей земли на место, называемое по-еврейски Армагеддон, для последней брани. Мир подходит к черте полного нравственного разложения и богоотступничества, и седьмая чаша завершает гнев Божий грозным возгласом: «Совершилось!» (Откровение 16:17).
Взору пророка предстает суд над великой блудницей, сидящей на звере багряном, — Вавилоном, олицетворяющим столицу царства антихриста и развращенную цивилизацию. Она упоена кровью святых и держит золотую чашу, полную мерзостей, но ее конец наступает внезапно. В один час погибают ее богатство и слава, город подвергается разрушению и сожжению, о чем плачут цари земные и купцы. На Небе же слышится торжествующий голос многолюдного народа, ибо наступило время суда истинного и пришел «брак Агнца», когда Церковь приготовила себя для встречи со своим Женихом.
Решающий момент истории наступает с отверзением неба, откуда является всадник на белом коне — «Слово Божие» (Откровение 19:13), Царь царей и Господь господствующих. Христос во главе небесного воинства поражает народы, собравшиеся против Него. Зверь и лжепророк схвачены и оба живые брошены в озеро огненное, горящее серою. Сатана же сковывается ангелом и заключается в бездну на тысячу лет, лишаясь возможности прельщать народы, в то время как души обезглавленных за свидетельство Иисуса оживают и царствуют со Христом, что знаменует духовную победу мучеников и Церкви на протяжении истории.
В финале описываются последние события земной истории. По окончании тысячи лет сатана освобождается на малое время и собирает народы, Гога и Магога, на последнюю битву, окружая стан святых. Однако огонь сходит с неба от Бога и пожирает их, а дьявол ввергается в озеро огненное и серное навсегда. Затем Иоанн видит великий белый престол: происходит всеобщее воскресение мертвых, и книги раскрываются. Каждый судим сообразно с делами своими, и смерть и ад повергаются в озеро огненное, что означает окончательное уничтожение зла и смерти.
Книга завершается величественным видением вечности: Иоанн видит «новое небо и новую землю, ибо прежнее небо и прежняя земля миновали» (Откровение 21:1). С неба от Бога сходит святой город, Новый Иерусалим, сияющий Славой Божией. Громкий голос возвещает, что скиния Бога теперь с людьми и Он будет обитать с ними; Бог отрет всякую слезу с очей их, и смерти не будет уже, ни плача, ни вопля, ни болезни. История спасения завершается торжеством жизни, и книга запечатлевается обещанием Христа: «Ей, гряду скоро!» (Откровение 22:20), на что Церковь отвечает молитвой ожидания: «Аминь; ей, гряди, Господи Иисусе!» (Откровение 22:20).


Примечания

1 Синодальный перевод, дается в полном изложении.
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