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Лекция №1. Вводная лекция: основные термины и понятия библеистики.

Меня зовут Константин Польсков. Я клирик Николо-Кузнецкого храма, в Москве, на улице Новокузнецкой, Вишняковский переулок, и преподаватель Свято-Тихоновского богословского института по кафедре библеистики. Меня пригласили в этом году прочитать вам десять лекции по Священной истории Нового завета. Насколько я понял, изучение Нового завета на ваших курсах предполагается, если все будет хорошо, около трех лет. Первый год - священная история - это  курс, цель которого дать вам основные понятия, основные термины, связанные с Новым заветом, и дать общее представление о новозаветной истории. И второй и третий курсы, это собственно новозаветные писания. Второй курс - четвероевангелие и третий курс - апостол. Если все будет хорошо. Сегодня мы с вами начинаем лекции, и мне показалось вполне резонным начать эти лекции с терминологии. С той терминологии, с которой нам придется сталкиваться, или Вы уже сталкивались, постоянно. Что такое Библия, что такое Новый завет, что такое канон, апокриф, может, кому-то знакомые, а может кому-то незнакомые слова, на которых библеистика и стоит. Ну, начнем с самого широкого, и постепенно будем сужать. Термин "Библия", греческое слово "biblia", есть форма множественного числа существительного "biblos", "книга", или, иначе говоря, Библия - это сборник книг. Это сборник совсем не случайных книг, а тех книг, в которых Церковь увидела Божественное учение, мы с вами увидим, что канон Новозаветный формировался несколько веков, это был длительный процесс. Так вот Библия как собрание священных книг, состоит из Ветхого и Нового завета. Интересно, что наименование "Ветхий завет" возникло благодаря тому, что в Библии есть наименование "Новый завет", потому что те, которые признают лишь Ветхий завет, таковым его не называют. Евреи не называют Ветхий завет Ветхим заветом, они называют его Писанием. Что же такое Новый завет, тот самый завет, который нам с вами предстоит изучать. Начну я со слова "завет". Слово церковнославянское или славянское, которое на русский язык может перевестись как "завещание", но в то же время оно может означать "договор".  Новый завет или просто завет есть договор, договор между человеком и Богом, договор, в котором принимают участие две стороны - Бог и человек, договор, цель которого - спасение человечества. Поэтому, собственно говоря, Библия и есть зафиксированная на бумажном или ином носителе история осуществления этого договора между Богом и человеком, история спасения Богом человека. Уже в Ветхом завете появляется термин "новый завет", у пророков. У пророка Иеремии мы читаем в тридцать первой главе следующий отрывочек: «вот наступают дни, говорит Господь, когда Я заключу с домом Израиля и с домом Иуды новый завет; не такой завет, который Я заключил с отцами их в тот день, когда взял их за руку, чтобы вывести их из земли Египетской; тот завет Мой они нарушили, хотя Я оставался в союзе с ними» (книга Иеремии, 31:38). 

Итак, мы видим, что уже в Ветхом завете Господь устами пророков дает обетование о заключении нового завета со Своим народом. Того самого завета, который Господь Иисус Христос заключил со Своим народом, с Церковью в Сионской горнице. Если вы помните, текст Евангельский, то у апостолов Матфея, Марка, Луки есть повествование об установлении Господом таинства Евхаристии на Тайной вечере. И апостол Лука приводит слова Христа, Который говорит, указывая на чашу: «сия кровь Моя Нового завета, яже за вы и за многия изливаемая». Недаром появляется кровь, по представлениям древнего человека всякий договор должен был быть подтвержден кровавой жертвой. Христос в качестве такой жертвы приносит Самого Себя, заключает договор, Новый завет, с Новым Израилем. Итак Новый завет есть история спасения Христом человечества как Свою церковь; а уже как противопоставление Новому завету, древние Писания стали называться Ветхий завет, или Старый завет, если на русский перевести, но я думаю, что мы все привыкли к термину славянскому "ветхий завет". 

Итак, Новый завет есть часть  священной истории - истории спасения человечества. Но Новый завет, как и вся Библия, есть собрание некоторый книг, и здесь мы с вами сталкиваемся с термином "канон", «канон Нового завета». Термин греческий. Вообще, практически все термины, с которыми мы сталкиваемся, которые употребляются в библеистике, по преимуществу греческого происхождения, хотя встречаются и латинские, сегодня мы с вами столкнулись с латинским. Так вот слово "канон". В современном греческом языке оно обозначает то же самое, что и в русском языке, это есть некое правило, некое четко определенное собрание каких-то вещей или книг, имеющих строго регламентированный порядок. Слово канон в истории языка имеет длинную историю развития. Происходит оно от греческого слова "kanh"; интересно, что город французский Канны имеет тот же самый корень; город Канны и слово "канон" - однокоренные слова. Так вот это "kanh" обозначает тростник, и город Канны так называется, потому что раньше в этом месте, на побережье Средиземного моря, росло много тростника. Каким же образом тростник связан с тем, о чем мы с вами говорим? Сейчас попытаюсь объяснить. Если вы помните историю, общую историю, Египетскую, то наверняка вспомните рисуночки, сопровождающие тексты исторические, в которых египтяне собирают тростник; из тростника они делали многие вещи, в том числе из тростника изготовлялись особые пруты мерные, те пруты, которыми мерили землю, те пруты, которыми измерялось расстояние, а прут делался из тростника, который назывался "kanh" по-гречески. А если вы вспомните, Средиземноморье в те века времен императора Александра Македонского, Александра Великого, поэтому не странно, что появляется в Египте такое вот греческое слово. Вот эта тростинка мерная и стала называться "канон", иначе по-русски, линейка. Некий эталон длины - мера. Постепенно слово развивалось, и постепенно оно стало обозначать не только меру, но и некое правило, правило, которое определяет содержание чего-либо. Известно, что во втором веке до Рождества Христова, если вы помните, в Александрии была очень богатая библиотека, и вот в библиотеке в Александрийской стали появляться то, что бы мы сейчас назвали антологии или сборники образцовых писателей, и они стали называться канонами, т.е.  это был образец писательского мастерства. Иначе говоря, канон от линейки стал обозначать некое правило. И вот в этом значении слово "канон" было унаследовано церковью. Канон Священного писания есть четко определенный церковью образец. Канон Нового завета - поскольку мы с вами говорим сейчас про Новый завет - состоит из двадцати семи книг, двадцать семь книг в каноне Нового завета. Давайте их перечислим. Ну, прежде всего четыре Евангелия: Евангелия от Матфея, от Марка, от Луки, от Иоанна, книга Деяний апостольских, а дальше в нашей славянской традиции идут соборные послания, а у греков в греческой традиции идут послания апостола Павла. Давайте будем придерживаться нашей традиции - соборные послания, каковых в каноне Нового завета семь: послание апостола Иакова, два послания апостола Петра, три послания апостола Иоанна, и послание апостола Иуды, брата Господня. Далее следует послание апостола Павла, их мы имеем  четырнадцать. Давайте их тоже перечислим. Первое и второе послание к Фессалоникийцам, первое и второе послание к Коринфянам, послания к Галатам и Римлянам, послание к Колоссянам и к Ефесянам, первое и второе послания к Тимофею, послание к Титу,  и послание к Филимону. Также в каноне Нового завета имеется послание к Евреям; Священное предание говорит о том, что автором этого послания является также апостол Павел. И вот, наконец, последняя, двадцать седьмая книга Нового завета, это Апокалипсис, или другое название - откровение Иоанна Богослова. Греческое слово "apokalupsis" и переводится как "откровение", "apo" - сверху, "kalupso" от глагола "kaleo", звать, то есть призыв сверху, открываю что-то, сообщаю нечто через откровение, апокалипсис. Итак, двадцать семь книг Нового завета. 

Очень давно, приблизительно с третьего века, канон Нового завета логически делится на две части. Ну, это очень легко понять. Четвероевангелие и Апостол - в нашей богослужебной практике именно такое деление и употребимо. У нас есть богослужебное Евангелие, в котором есть все четыре Евангелия, и есть богослужебный Апостол, в котором помещены книги, начиная с Деяний апостольских без Апокалипсиса, потому что Апокалипсис не входит в круг богослужебных чтений, но это другая история. Все книги апостольские, кроме Апокалипсиса. 

Итак, наш канон состоит из двадцати семи книг. Как же он формировался наш канон? Оказывается, что этот процесс был весьма длительным, и протекал он не так просто, ибо в истории Церкви были такие моменты, когда церкви приходилось защищать на соборах авторитет тех или иных книг и отвергать авторитет других книг. Канон Нового завета сформировался как некое взаимное признание церквями книг, которые признавались в той или иной церкви. Было несколько центров христианства в империи; мы знаем, что был центр в Александрии, центр учености, был центр в современной Палестине, Антиохия, Палестина, собственно Византия вокруг Константинополя, Рим, и в более северной Европе это Галлия или современная Франция. Если спуститься в Африку, то Карфаген, северная Африка, Латинская Африка. Вот в этих центрах постепенно и начали формироваться каноны, ибо Церковь сохраняла писания, которые были подписаны именами апостолов и учеников апостолов, их было больше или меньше в той или иной церкви, та или иная церковь хранила большее или меньшее количество книг. И считала то количество книг, которое она хранила за правило,  канон. И постепенно между церквями возник некий договор, и формальным закреплением этого договора для нас служит решение Пято-Шестого или Трулльского собора, - в истории Церкви вы наверное слышали, был такой собор, - и  он проходил после Шестого Вселенского собора, и определил, четко определил канон Нового завета, и с тех пор уже мы с вами не можем какую-то книгу приписать или какую-то книгу убрать. Я говорю это совершенно неслучайно, и привожу вам пример, у апостола Павла в послании к Колоссянам, в четвертой главе, в шестнадцатом стихе, есть такое указание, он говорит: «вот я вам посылаю послание, вы его прочитайте, а когда прочитаете, то отправьте его в церковь Лаодикийскую; а то послание, которое я направил в Лаодикийскую церковь, вы прочитайте у себя». Но послание к Лаодикийцам в нашем каноне не содержится, нет такового. И вот если представить себе гипотетическую ситуацию, что послание к Лаодикийцам вдруг нашлось, вот произвели раскопки и нашли рукопись, само послание к Лаодикийцам, и стало ясно, что это послание апостола Павла, то будет ли это послание включено сразу в канон? Оказывается, что нет, оказывается, что канон был декретирован Вселенским собором, и изменить канон может только Вселенский собор, на котором Церковь выражает свое мнение под действием Духа Святаго.

  Так вот, в различных центрах христианства начали формироваться каноны. И очень скоро, приблизительно к третьему веку, во всех этих центрах оказалось, что разногласия между ними состоят в шести-семи книгах Нового завета. Во всех, абсолютно во всех церквях признавались за канонические четыре Евангелия; во всех абсолютно церквях признавались за канонические Деяния апостолов; во всех церквях признавались за канонические почти все послания апостола Павла, за исключением Послания к Евреям; а спор в основном между церквями шел по поводу соборных посланий, да и то не всех; а в основном второго послания Петра, послания Иуды, третьего послания Иоанна Богослова и послания Иакова. Какая-то церковь признавала, а какая-то не признавала. А также спор между церквями долго, вплоть до пятого века, велся относительно Апокалипсиса. Нам известно, что Западная церковь уже во втором веке включила Апокалипсис в свой канон, а вот на Востоке еще в пятом веке были сомнения, принадлежит ли Апокалипсис Иоанну Богослову или нет. И это связано было, в том числе, с борьбой Церкви против еретиков, еретиков-хилиастов, которые пытались основать свое учение о тысячелетнем Царствии земном Иисуса Христа, опираясь на Апокалипсис. Но постепенно разногласия между церквями были преодолены, и мы видим, что уже в четвертом веке такой отец Церкви как Афанасий Александрийский (он жил в Александрии в первой половине четвертого века) в одном из своих посланий - он каждую Пасху писал своей пастве послания пасхальные, как сейчас это происходит, хотя они были гораздо более длинные и догматически содержательнее, - так вот, в одном из своих посланий свт. Афанасий перечислил все книги Нового завета. В следующем веке, в пятом, соборы, прошедшие в Карфагене, также утвердили канон Нового завета, но это был поместный собор. Карфаген - это Северная Африка, это латинская Северная Африка, там говорили на латинском языке. Карфагенский собор тоже в одном из своих постановлений перечисляет все книги Нового завета, говоря, что вот это и есть канон. И завершается этот процесс на Западе тем, что папа Геласий декретирует канон Нового завета, а на Востоке Пято-Шестой или Трулльский Вселенский собор подводит черту под долгими спорами. 

Может быть, вы спросите: вот были сомнения относительно второго послания Петра, третьего послания Иоанна, а были ли такие книги, которые когда-то принимались, а сейчас не принимаются? Да, были. Причем эти книги, которые некогда входили в канон той или иной церкви, в настоящее время имеют очень высокий авторитет. О них говорят как о Писаниях мужей апостольских, к таковым относятся пастырь Ерма - такой муж апостольский Ерм, он упомянут ап. Павлом в одном из посланий; папа Римский Климент писал  послание к Коринфянам, первое послание папы Климента к Коринфянам тоже считалось каноническим долго. Каноническим считалось и такое писание ранней апостольской Церкви как Дидахе, или другое название - учение апостолов. Это книга, имеющая и канонические предписания, и богослужебные предписания, и догматические учения. Вот эта книга очень долго в некоторых церквях почиталась как каноническая; были даже такие, которые содержали Апокалипсис Петра как канонический; в настоящее время этот апокалипсис Петра считается апокрифическим. Но постепенно Церковь посчитала, что эти книги не могут входить в число канонических; что же это значит? Вот почитала Церковь, признавала, а потом перестала признавать? Нет, конечно, это значит, что Церковь очень бережно подходит к своему наследию, и постепенно Церковь отшлифовывала канон. В каноне Нового завета осталось лишь то, что говорит о Господе, о Его жизни, о Его учении, и то, что принадлежит тем людям, которые видели Господа, ходили с Господом и которых избрал Сам Господь. Вот Ерм, папа Климент, учение Двенадцати апостолов, - это писание уже второго поколения христианского, это те, кто сами Господа не видели, а только слышали о Господе; может быть, один из критериев был такой, что Церковь оставила в числе канонических книг только те книги, которые принадлежат непосредственно ученикам Господа. 

Я назвал Апокалипсис Петра, и сказал, что в настоящее время этот Апокалипсис не только не входит в число канонических книг, но и почитается как апокриф. Вот еще один термин я  ввожу - "апокриф". Этот термин тоже греческий, он происходит от глагола "krupto" - прятать. В русском языке есть слово "криптография", тайнопись, да? Что прячут. "Апокриф" - "apo", - "вниз", "под", спрятанный под спудом. Так вот, апокриф - это книга, содержащая тайное учение. И надо вам сказать, что это слово на Востоке и на Западе воспринимается по-разному. На Востоке к слову "апокриф", я имею в виду в Восточной церкви, относились всегда очень осторожно, поскольку на Востоке были такие еретики - гностики, второго-третьего века, которые говорили, что вот им-то известно тайное учение Господа, вот то, что написано в Евангелии, в Деяниях, в Посланиях - это для простаков, а им известно тайное учение, которое Господь передал избранным ученикам. И тот, кто знает это избранное учение, вот они-то и спасутся. В борьбе с этими еретиками, гностиками, которые говорили, что у них есть тайные знания, у них есть апокрифы, Церковь  Восточная стала очень осторожно относиться к апокрифам. А вот на Западе отношение другое, на Западе под апокрифом понимается скорее то, что не входит в канон Нового завета; апокрифом может быть практически любая неканоническая книга. И действительно, если мы посмотрим внимательно, то ряд апокрифов Церковью используется; несмотря на то, что они неканонические. Церковь использует материал, содержащийся в апокрифах. Например, есть такой апокриф, который говорит о Деве Марии. Возьмем наш праздник Введение во храм, или Рождество Богородицы, ведь в Священном Писании нет ни строчки о Введении во храм, нет ни строчки о Рождестве Богородицы; весь этот материал почерпнут из апокрифов. Или все богослужения Великой Пятницы или Великой Субботы, которые говорят о сошествии Господа во ад, в Священном писании есть лишь краткое указание о том, что Господь сошел во ад; а что происходило, как это происходило, мы не имеем понятия, зато это есть в апокрифах, в Евангелии Никодима, в Евангелии Фомы. Церковь воспользовалась этим материалом. А есть апокрифы и на Западе, те которые абсолютно Церковью отвергаются; обычно такие апокрифы содержат либо мифические какие-то моменты, либо представляют Господа не таким, каким Его представляет Церковь. В качестве примера иллюстрирую свои слова, что значат "мифические черты": ну вот есть апокрифы, которые говорят о детстве Христа, и описывают, как Христос лепит из глины воробушков, их оживляет, или как   мальчик-Христос наказывает соседских мальчиков, за то, что они разлили там лужу какую-то, расплескали, в которой играл Христос, причем наказывает очень жестоко, - соседский мальчик иссыхает, помирает. Евангелие не дает нам такой образ Христа, Христа жестокого, Христа безпощадного. Или в Евангелии нет таких чудес, которые творятся ради чудес; мы с вами видим, что уже искушение Господа в пустыне, тот урок, который мы выносим из искушения Господа в пустыне, с этого начинаются первые три Евангелия об искушении Господа в пустыне, является то, что Христос не творит чудес ради чудес; вот то, что предлагает Ему диавол: сотвори чудо, Христос отвергает эту возможность творить чудеса ради чудес. Чудом Господь подтверждает Свое учение, а если это чудо пустое, ради того, чтобы только поразить воображение, кого-то удивить, вот таких чудес Господь не творил. Господь никогда не насилует волю человека, свободную волю человеческую. Чудом Господь лишь подтверждает Свое учение, об этом мы с вами еще будем говорить. Вот если в писаниях были такие вот неимоверные чудеса, или Христос предстает как такой жестокий, безпощадный отрок, а потом и юноша, вот это Церковь не признавала за свое и отвергала. Это входило в разряд апокрифов. Но все-таки я вас призываю к слову "апокрифы" не относиться резко отрицательно; есть и такие апокрифы, которыми Церковь пользовалась. Ко всему надо подходить с рассуждением. Апостол Павел говорит: все нам дозволено, но не все полезно. Так что апокрифические писания читать, конечно, можно, но с рассуждением. 

Так, про слово "апокриф" мы сказали. Итак, в каноне двадцать семь книг, апокрифов очень много; на самом деле, сейчас издаются сборники апокрифов, они содержат  десяток, полтора десятка писаний, это наиболее известные писания, но на самом деле их гораздо больше. Причем апокрифы исследователи датируют   вторым, третьим веком, это более поздние писания. 

Когда мы говорим "Библия", для нас Библия - это книга, которая напечатана на бумаге, можно ее взять и почитать. Все просто; но раньше-то все совсем было по-другому, не так. Поэтому нам с вами нужно несколько слов сказать о носителе Слова Божия. А прежде чем сказать об этом, нужно сказать вот еще о чем: мы сейчас можем взять Священное писание, открыть его, удобно устроиться в кресле и почитать его, ту или иную главу из Евангелия, ту или иную главу из Апостола. Вот в древности все было совсем не так. Если вы читали книгу Деяний апостольских, то вы помните, наверное, такой эпизод, когда апостол Филипп идет по дороге, и видит, что  на повозке едет евнух, высокопоставленный вельможа, приближенный к царице. И подходит к нему, и видит, что евнух читает место из пророка Исаии. Спрашивает: понимаешь ли, что читаешь? Он отвечает: нет, не понимаю. Филипп ему объясняет и потом его крестит. Совершенно не случайное описание в Деяниях апостольских, ибо в древности к Слову Божию,  было совершенно трепетное отношение. Слово Божие нельзя было читать про себя. Слово Божие читалось только вслух. Вот такой отец пятого века, как бл. Иероним Стридонский в одном из своих писаний пишет: «сегодня я не смогу ничего читать, у меня горло болит». А поскольку у него болело горло, и он не мог читать вслух Слово Божие, то он и не мог читать Слово Божие. Представляете, какое было отношение к Слову Божию? Такое трепетно-священное: его можно было произносить только вслух, со священным трепетом. Но все-таки  в начале Слово Божие передавалось из уст в уста, от тех, кто слышал Господа, передавалось к тем, кто Господа уже не слышал. Апостолы своим ученикам передавали, а те своим ученикам, но очень скоро возникла необходимость записать Слово Божие. Это вполне объяснимо, Церковь начала быстро и активно расти, и уже только устной передачи стало не хватать. Те, кто мог засвидетельствовать истинность того или иного писания - апостолы, начали уходить из жизни, все они практически кончили свою жизнь мученической смертью. Поэтому уже сами апостолы осознают необходимость зафиксировать Слово Божие на каком-то носителе. Вот, например, Евангелие от Луки так и начинается, Лука пишет следующее: "Как уже многие начали составлять повествования о совершенно известных между нами событиях, как передали нам то бывшие с самого начала очевидцами и служителями Слова, то рассудилось и мне, по тщательном исследовании всего сначала, по порядку описать тебе, достопочтенный Феофил, чтобы ты узнал твердое основание того учения, в котором был наставлен". Вот Лука свидетельствует, что появилось очень много устных  преданий, и  возникает необходимость их исследовать и отобрать из них то, что соответствует учению Господа, а что нет. Поэтому Церковь записывает Слово Божие, причем  исторически этот факт можно легко доказать, и в свое время, Бог даст, мы на этом остановимся, канон Нового завета начал формироваться вовсе не с Четвероевангелия, как нам это привычно, а канон Нового завета начал формироваться с Писаний апостола Павла. Вот первыми самыми писаниями Нового завета были писания апостола Павла. Как бы там ни было, Церковь начала записывать Слово Божие. И на чем же она стала записывать Слово Божие? На том, на чем писал весь мир в то время. А на чем писал весь мир? Наиболее распространенным и наименее дорогим носителем были папирусы. Что такое папирусы, вы, наверное, все знаете; это материал, который внешне чем-то  отдаленно напоминает бумагу, делался он из особого тростника, который сплетался, особым образом обрабатывался, и получался вот такой лист, довольно-таки длинный, лист папируса. На нем можно было писать, его можно было свернуть в трубочку и хранить. Вот первыми носителями, на которых и было Слово Божие записано, и были папирусы. Папирусы и являются древнейшими носителями, донесшими до нас Слово Божие. И здесь мы с вами сталкиваемся с совершенно потрясающим явлением. Известно, что самое раннее дошедшее до нас творение Платона, датируется тысячей лет после жизни самого Платона. Платон написал свои Диалоги, а самый ранний из дошедших до нас - это через тысячу лет после того, как Платон написал. А самые ранние папирусы, которые до нас дошли, относятся к первой четверти второго века. То есть, уже через несколько десятилетий после того, как Слово Божие стало записываться,  мы имеем такие ранние свидетельства. Это уникальный случай, таких случаев больше нет в истории человечества, чтобы так близко подходило к источнику письменное свидетельство. Это все сейчас все легко - записал на магнитофон и распечатал. В древности таких прецедентов больше нет, это совершенно уникальный и единственный случай; видимо здесь Промысел Божий действует; самый ранний папирус датируется первой четвертью второго века. Он содержит отрывочек из восемнадцатой главы Евангелия от Иоанна, беседу Христа с Пилатом; это даже не важно, важно то, что уже во втором веке имеется носитель, который свидетельствует, что Новый завет, писания Нового завета аутентичны. Они наиболее близки к своему источнику. Дальше мы имеем папирусы, написанные на рубеже второго и третьего века; вообще, папирусов очень много, несколько сот, и наиболее известные ранние папирусы. Но все бы хорошо с папирусами, это недорогой материал, но как все недорогое, он весьма недолговечен. И храниться папирус может только в жарком климате, африканском. Как только папирус попадает во влажную атмосферу, он начинает активно впитывать в себя влагу, разлагаться, гниет, и все, портится. Это одна из причин почему папирусов до нас дошло немного, и в основном папирусы находят в Африке, там, где климат сухой. Несмотря на то, что папирусы были распространены во всем Средиземноморье, до нас дошли только африканские папирусы. И Церковь, конечно, видя такой недостаток папирусов, великолепно знала и осознавала это и постепенно начала использовать и другие носители. А какими носителями можно пользоваться? Опять-таки теми, которые были под рукой - пергамент, или, в другом произношении, пергамен. Сам пергамент есть кусок особо выделанной кожи телячьей, она особым образом вычищалась, и на ней, когда она высыхала, писали как на листе бумаги. Эти самые пергаменты, что с ними делали? Либо их в трубочку сворачивали, либо их сшивали в книги; и в зависимости от того, что с ними делали, они носили разные названия: если их сворачивали в трубочку, то их называли "свиток"; а когда их сшивали в виде книги, то их называли "кодекс"; вот такие два названия - свиток и  кодекс. Причем, кончено, были более распространенными свитки. Мы привыкли, что книги разворачиваются и открываются; в древности наиболее распространенными были свитки. Четвертая глава Евангелия говорит о том, что  Христос входит в синагогу, Ему дают книгу, давайте прочитаем "и пришел в Назарет, где был воспитан, и пришел по обыкновению Своему в синагогу, и стал читать. Ему подали книгу пророка Исаии, и Он, раскрыв книгу, нашел место, где было написано...". Вот мы читаем, и понимаем, что дали книгу, Он раскрыл и начал читать. Но было совсем не так; Ему дали свиток, Христос развернул и стал читать. Вот очень часто на иконах апостолы изображены со свитками, и это исторически верно. Иногда апостолы изображаются с книгами, с кодексами, но это принадлежность епископского служения, а вообще, если кто-то на иконе изображен со свитком, это знак того, что он оставил после себя некое писание. И вот Христу подали свиток, Он его развернул и стал читать. Но свитки имеют некий недостаток: книгу мы можем взять и перелистать, заложить пальцем одно место и открыть другое место, и сравнить эти два места. А свиток, если он длинный, не очень удобно сравнивать, нужно перекручивать, поэтому постепенно от свитков стали переходить к кодексам; и мы видим, что со временем свитки почти полностью исчезают и остаются кодексы, сшитые книги. Это удобнее. Кодекс есть род книги, это книга не из бумаги, а из пергамента. Поскольку материал этот был весьма дорогой,  чтобы написать одну книгу на пергаменте, нужно было убить целое стадо телят этих несчастных, чтобы их кожу выделать, а не дай Бог ошибку сделаешь, загубил целый лист, их выскабливали; материал был очень дорогой, и поэтому эти книги были весьма дорогие и редкие. Это одна из причин, почему до нас дошло не так много древних кодексов. Это было просто очень дорого. Поскольку книги были редкими, то может вы когда-нибудь видели древние книги, как они были украшены? Это было целое произведение искусства, к книгам-кодексам относились как к произведениям искусства. 

Итак, папирус, итак, пергамент, свиток, и кодекс - основные понятия есть у нас с вами. Теперь мы с вами подходим к следующему термину, без которого мы никуда   не двинемся, а именно термин "Евангелие". Что же такое Евангелие? Слово греческое, состоит из двух слов, слово составное: "eu", которое обозначает "хороший, добрый, благой", и "anggelo", весть, "anggelo", "сообщаю", "anggelos" - "вестник", "весть", "euanggelinos" - "благая весть". Иначе говоря, перевод слова греческого "евангелие" - это "благая весть". Конечно же, слово Евангелие не придумали христиане, это слово употреблялось еще до Рождества Христова, и обозначало оно либо какую-то благую весть, например, в книге Царств есть такое описание, когда сын Давида Авессалом предает его, а потом погибает, повиснув на дереве, волосами запутавшись, то к Давиду приходит вестник; а перед тем как идти, там есть диалог, и в этом диалоге звучит: ты не будешь благим вестником царю, ты не будешь благовестником Давиду. Так появляется термин "евангелие" в Ветхом завете, в греческом переводе, который был переведен, этот термин есть, и он обозначает "благую весть", некое сообщение, добрую весть. Есть другое значение слова "евангелие" в греческом классическом языке, оно обозначает некую награду за благую весть; вот кто-то приносил благую весть и получал некую награду за эту весть. Ну, это для нас неважное сообщение. Для нас важны те значения слова "евангелие", с которыми мы сталкиваемся в Новом завете. Если вы откроете Евангелие от Марка, то оно начинается следующими словами: "начало Евангелия Иисуса Христа Сына Божия". Сам Христос в Евангелии от Матфея выходит и проповедует Евангелие Царствия Небесного, то есть благую весть о Царствии небесном. У апостола Павла очень часто мы видим значение слова "евангелие" именно как "благая весть"; то есть Павел говорит, что он сделался служителем Евангелия, служителем благой вести. Что же это за благая весть? Благая весть о том, что Христос спас человека на кресте, благая весть о Спасении нас Богом во Христе. Вот с каким значением мы сталкиваемся в Евангелии, а еще шире - в Новом завете; Новый завет не знает иного значения этого слова, как только "благая весть", причем в единственном числе. Поэтому в Новом завете это слово употреблено всегда в единственном числе, оно  никогда не употребляется во множественном числе. Но постепенно стал формироваться особый жанр, литературный  жанр, описывающий жизнь и учение Господа Спасителя, и этот жанр по переносному значению стал  называться Евангелием. Нам известны не только наши четыре Евангелия канонических, но известны ряд других Евангелий, как Евангелие Фомы, например, Евангелие от Никодима, Евангелие детства, Евангелие Петра, Евангелие от Евреев, - очень много Евангелиев; Евангелие как некий литературный жанр. Когда говорят Евангелие, сразу все представляют книгу, в которой написано о Христе; мы с вами не представляем, что это благая весть, или что это вот содержание, все учение Христа; нет, для нас с вами второе значение стало как бы первым. Евангелие, как литературный жанр. А в связи с этим возникает вопрос согласуются ли эти два значения? Конечно же согласуются. Вот смотрите. Мы с вами говорим Евангелие от Матфея. С греческого языка на русский язык даже лучше перевести по Матфею. Некоторые современные переводчики так и говорят Евангелие по Матфею. Они так говорят, чтобы подчеркнуть, что Евангелие не придуманное Матфеем, а, что Евангелие в изложении Матфея, или Марка, или Луки, или Иоанна. Евангелие, оно едино Иисуса Христа Сына Божия. Но оно может быть изложено либо Марком, либо Матфеем, либо Лукой, либо Иоанном. В четырех различных изложениях. В истории церкви были попытки согласовать Евангелие. Такая попытка была предпринята в Сирии Татианом, христианином, который в конце жизни отошел от церкви. Был составлен текст, который давал согласование Евангелия. Был составлен текст, в котором не было повторов. Вы помните, что в Евангелие очень часто повторяются отрывки, пересекаются. В том тексте нет пересечения, сплошная история от рождества Христова и, кончая Воскресением Христовым. И вот это произведение Татиана называется, если перевести с греческого, «Евангелие по четырем». И этот текст имел хождение. Отец церкви Ефрем Сирин, например, писал толкование на Евангелие, используя этот текст. Но может быть из-за того, что Татиан закончил свою жизнь вне церкви или по другой причине, церковь отказалась от попытки согласования. Церковь сохранила четыре Евангелия. Зачем?  Ясно, что Евангелие написано одно. Зачем нужны эти разногласия? И здесь мы сталкиваемся с великой мудростью Церкви. Ибо Церковь учит, что книги Священного писания Богодухновенные, но написаны то они людьми. Люди писали Евангелие ни как диктофоны, записывающие речь, ни как автоматы, лишенные свободной воли. Они писали и в том, что они писали, чувствуется их человечность. Матфей пишет по одному, Марк – по другому, Лука – по третьему, а у Иоанна изложение четвертое. Это не значит, что они пишут о разном, они пишут об одном и том же, но по-разному. В Церкви важна личность человеческая. Важно как человек воспринимает Слово Божие: сколько людей, столько и восприятий Слова Божьего. И видимо Церковь подчеркнула именно этот момент – важность человека для Церкви. Слово Божие живое и действенное и каждый человек по-своему его воспринимает. И в этом, несомненно, Церковь сохранила великое богатство. Мы с вами видим, как  евангелисты великолепно друг друга дополняют. Что все те, так называемые, «противоречия», которые между ними возникают, либо легко согласуются, либо не имеют большого значения, не важны для нас. И даже больше того эти самые ошибки, не согласования говорят лишь о том, что они все имеют разногласия во второстепенном, в главном же они полностью совпадают,  в чем? В том, что Евангелие – это благая весть. Четыре евангелиста одинаково изображают образ Христа Спасителя, образ Христа, пришедшего, чтобы спасти мир. 

Теперь Деяния апостольские. Что это за название такое «Деяния»? Откуда оно пришло? Как очень часто бывает, Церковь воспользовалась той формой, которая существовала. Литературный жанр «деяний» был очень распространен  в Средиземноморье на рубеже тысячелетий, на рубеже эпох. И мы знаем различные деяния героев, царей. Т.е. это литературный жанр. Но название само требует комментариев. Ибо сказано «Деяния апостольские», а речь в основном идет о двух апостолах: о ап. Петре и ап. Павле. Но Церковь, тем не менее, не говорит «Деяния Петра и Павла», а говорит «Деяние апостолов». Почему? Потому что апостолы Петр и Павел, их деятельность, проповедь, их труды по устроению Церкви Божией являются как бы квинтэссенцией апостольского служения. На примере этих двух апостолов Церковь показала,  как Церковь устроялась после Вознесения Христова. Книга «Деяний апостольских» и есть книга о том, как Церковь возникла и распространилась в мире в первые годы после Воскресения и Вознесения Христова. Это основное содержание «Деяний апостольских» о распространении Церкви по земле. Именно поэтому эта книга читается в период Пятидесятницы,  в период после Пасхи, когда Дух Святый сходит на учеников и рождается Церковь. Книга «Деяний апостольских» и говорит о том, как родившаяся Церковь распространяется по миру. Очень мудро Церковь посчитала, что в этот период, в период между Пасхой и Пятидесятницей до Троицы, нужно читать «Деяния апостольские», о том, как Церковь распространялась по миру.

Послания. Эпистола - послание, или по-другому, письмо. Большинство наших посланий представляют собой письмо того или иного автора тем или иным адресатам. И в основном большая часть посланий есть послания конкретным церквям, например, послание к Коринфянам, послание к Галатам, Ефесянам, Колоссянам, Римлянам, но есть послания к конкретным людям. Апостол Павел пишет два послания к Тимофею, послание к Титу, послание к Филимону. Апостол Иоанн Богослов пишет второе или третье послание конкретным людям. И, тем не менее, несмотря на то, что эти послания имеют очень часто личностный характер,    Церковь включила их в канон, и в свое время может быть мы с вами увидим послание к Филимону, послание кратенькое, двадцать три стиха, говорят о том, что убежал раб от некоего  Филимона, раб Онисим, и вот апостол Павел его встретил, обратил, посылает к Филимону и просит: прими его по-доброму, не надо его наказывать. Зачем Церковь его включила? А вот видите, в этом-то как раз и мудрость и учительный авторитет Церкви, что вот в этих-то простых писаниях Церковь усмотрела некое для себя очень важное учение, особое, новое отношение Церкви к институту рабства в частности,  и к социальным вопросам более широкого плана. В свое время мы об этом поговорим.

Итак, послания к церквям, письма к конкретным людям и есть так называемые "соборные" послания, соборные, или, пользуясь современным языком, циркулярные послания, или окружные письма, которые направлены не к конкретной церкви, а к целой области, ряду церквей. Такие послания у нас есть, они называются соборными: соборное послание Иакова, Петра, Иуды, Иоанна Богослова. Ну, и Апокалипсис, я вам уже объяснил этот термин, Апокалипсис, или по-русски Откровение, Откровение сверху от Бога к человеку, Сам Бог открывает человеку что-то. Жанр апокалипсиса был очень распространен на рубеже эпох. Возник он в позднем иудаизме и на рубеже эпох в межзаветную эпоху, когда Ветхий завет уже кончался, а Новый завет еще не наступил, или лучше сказать, когда ветхозаветные книги были написаны, а новозаветные книги еще не были написаны, так называемый межзаветный период, в этот период очень богата апокалиптическая письменность. Апокалипсисов было уйма, как всегда случается на рубеже веков и тем более тысячелетий, люди всегда интересуются такими вот особыми тайными знаниями, сколько до конца осталось, и вот эзотерическое учение бывает очень востребовано. И поэтому Апокалипсис Иоанна Богослова - это вовсе не уникальное явление, было очень много апокалипсисов, но из ряда апокалипсисов Церковь избрала один, апокалипсис Иоанна Богослова, и хотя история его вхождения в канон очень длительная, на Западе он вошел гораздо раньше, на Востоке гораздо позже, но, тем не менее, Церковь признала его каноническим. Кстати, по причине того, что так долго Апокалипсис входил в канон, он не читается на богослужении. Все книги новозаветные читаются на богослужении, а вот Апокалипсис не читается никогда. Есть особые случаи, когда Апокалипсис должен читаться на утрени, после кафизмы, но это такая редкость, и никем и никогда она не выполняется. А вот на Литургии Апокалипсис не читается никогда. Почему? Одной из причин является то, что когда Апокалипсис вошел в канон, богослужебный круг чтений евангельских уже более или менее сформировался, с одной стороны, а с другой стороны, может быть, Церковь считает, что такое таинственное писание не может читаться просто так, без комментариев, к нему требуется особый подход. А вот в Западной церкви Апокалипсис читается на богослужении, потому что гораздо раньше вошел в их канон, есть у них и особая музыкальная традиция, есть музыкальные произведения на Апокалипсис. У нас этого всего нет. Стихи из Апокалипсиса практически никогда в богослужебных тестах не задействованы, а на Западе задействованы; совершенно разный подход к одной и той же книге новозаветной, в связи с тем, что книги по-разному входили в Новый завет.

Еще один термин - лекционарий. Вот это уже термин, как видите, латинский. По-русски мы бы сказали "богослужебное Евангелие", "богослужебный Апостол". Это текст Священного писания, разбитый на отрывочки, которые должны читаться за богослужением. Если вы возьмете богослужебные Евангелия, или богослужебный Апостол, то вы увидите, что там стоят заметочки, с таким значком "зач.", что является сокращением от слова "зачало". Зачало - это славянское слово, начало, некий отрывочек, который должен читаться на той или иной службе. Когда текст разбит на зачала - это и есть лекционарий, какой текст должен читаться в Церкви за богослужением. 

Что еще я хотел вам сказать? О языке Священного Писания - очень важная тема. Не вызывает никакого сомнения, что Христос Спаситель говорил на одном из диалектов еврейского языка, который называется арамейский язык, поздний диалект еврейского языка. А когда Церковь начала записывать Священное писание, то основным языком оказался вовсе не арамейский язык, а греческий. Почему греческий язык? Потому что Священное писание Церковью предназначалось не для конкретного одного народа, а для всех народов, а в то время греческий язык был языком международного общения. Было два языка международного общения - латынь и греческий язык. Если латынь была языком юриспруденции, языком закона, языком суда, то греческий язык был языком литературы, языком просвещенных людей, с одной стороны, а  с другой стороны, на такой  разговорной разновидности греческого языка говорили почти все образованные люди. Поэтому написать какой-нибудь текст на греческом языке означало дать возможность этому тексту быть прочитанном практически всеми, кто жил и в западной части империи, и  в восточной части империи, и в Африке северной, и в Палестине. Интересно, что даже Западная церковь Римская очень долго говорила на греческом языке, и служила на греческом языке, и первые папы римские были греческого происхождения. Греческий язык был наиболее распространен. Поэтому естественно было записать Евангелия, записать первые послания на греческом языке. Практически все писания, вернее скажем так, что все писания новозаветные написаны на греческом языке. Единственный вопрос возникает с Евангелием от Матфея. Такой писатель церковный пятого века, как Евсевий Кесарийский, свидетельствует о том, что изначально Евангелие от Матфея было написано на еврейском языке, и лишь потом переведено на греческий язык. Есть ряд других свидетельств, но свидетельство Евсевия Кесарийского более явное. Евангелие от Матфея было написано на еврейском языке, потом переведено на греческий. Но до нашего времени не дошло ни одного, даже самого маленького отрывочка Евангелия от Матфея на еврейском языке. Мы знаем об этом только от Евсевия Кесарийского. Если вдруг будет когда-нибудь найден хотя бы маленький кусочек этого Евангелия, то это будет величайшее открытие в истории библеистики. Пока что нет никакого отрывочка. Спрашивается, почему Матфей писал на еврейском языке? Об этом мы сейчас с вами поговорим. Евангелие ведь писалось, несмотря на то, что оно писалось всем, но апостолы, которые писали Евангелия, они адресовывали его определенной аудитории, определенным читателям, и в зависимости от этого менялся стиль, менялась подборка притч Христовых, менялось описание тех или иных чудес Христовых. Вот Евангелист Матфей писал свое Евангелие для христиан, обращенных из иудейства. Это Евангелие написано для бывших иудеев, которые приняли Христа, приняли христианство.  Так вот вполне естественно было бы написать Евангелие на том языке, который был бы понятен, на том языке, на котором они говорили. Но очень быстро такая необходимость отпала; как вы знаете, Израиль в основной своей части не принял Христа, и благая весть была переведена от Матфея на греческий язык. И теперь мы знаем Евангелие от Матфея только по-гречески. Первоначальный язык Священного Писания - это греческий язык. Но очень   рано Священное писание стало переводиться и на другие языки. Мы знаем ранние переводы на латинский язык, так называемые переводы Итала, итальянские - тот же корень, перевод на старолатинский язык. Мы знаем очень ранние переводы на коптский, сирийский язык, так называемый Пешито, или Пешита, в другом произношении, Пешито или Пешита - на сирийский язык. Очень рано Священное писание было переведено на грузинский язык. А с латинским языком произошла интересная ситуация. Существовали многочисленные переводы, Августин блаженный, пятый век, свидетельствует, что было очень много переводов, был такой перевод Итала, который он признавал за лучший. И в это же время в пятом веке  римский монах, который жил в Палестине, Иероним Стридонский, он переводит Священное писание на латинский язык. Причем естественно, что Новый завет он переводил с греческого, а вот Ветхий завет он переводил не с греческого. Как вы знаете, в третьем веке до Рождества Христова Ветхий завет был переведен на греческий язык, но Иероним Стридонский переводил на латинский язык напрямую с еврейского языка; он изучил еврейский язык и переводил с еврейского языка на латинский. И этот перевод был назван "Вульгата". Сначала отношение к нему было весьма неблагожелательным, само название говорит за себя: Вульгата - vulgaris, простой, просторечный, потому что Иероним перевел на весьма такой простой язык латинский. Отношение было такое к нему: ну как, Слово Божие перевел на разговорный язык. Но постепенно этот перевод стал основным, и Тридентский собор, исторический собор в римско-католической церкви, собор антиреформационный, Тридентский собор, этот собор особый в истории католической церкви,  канонизировал как единственно возможный перевод. Сначала такое отношение неблагожелательное, и постепенно этот перевод стал единственным для западной церкви. Почему я так долго на нем останавливаюсь? В связи с тем, что Иероним Стридонский переводил Ветхий завет с еврейского языка, причем с массоретских  текстов переводил. Оказывается, что между переводом Вульгаты и переводом  Ветхого завета на греческий язык есть ряд разногласий. Здесь открывается широкий такой простор для исследований, что  слово значило тогда-то то-то, и почему Иероним перевел его так. В Новом завете разночтений таких конечно гораздо меньше, потому что Иероним переводил с греческого оригинала. Для нас особо важно, что  в свое время Священное писание было переведено на славянский язык. Связан этот перевод   с деятельностью братьев Кирилла и Мефодия, так называемая "моравская миссия". Когда по просьбе князя моравского просвещенные братья Кирилл и Мефодий перевели Священное писание на славянский язык. Перевод этот, девятый век, имел поначалу весьма трагическую историю, поскольку местные моравские епископы, для которых латинский язык был гораздо ближе, восприняли в штыки этот перевод, и пришлось апеллировать в Рим, Кириллу пришлось специально ездить в Рим, тогда он был еще Константином, чтобы папа Римский утвердил возможность славянского перевода. Не смущайтесь, ибо в это время еще не было разделения Запада и Востока, церковь была единая, папа Римский был весьма православен, Римская церковь была первенствующей,  имела особый авторитет в Церкви, и слово Римского папы имело очень большой авторитет, поэтому апелляция происходила в Риме. Была осуждена так называемая "триязычная ересь", что Священное писание может жить, читаться и быть только на трех языках, еврейском, латинском и греческом. Вот это было отвергнуто Римским папой. На славянский язык было переведено Священное писание; для нас это очень важно, поскольку это то Священное писание, с которым мы имеем чаще всего дело, на славянском языке. Не стоит  думать, что современный славянский язык, так называемый церковнославянский язык, абсолютно идентичен тому языку, на который переводили Кирилл и Мефодий. Конечно же нет, постепенно язык изменялся, вносились некоторые изменения, те слова, которые были непонятны, пояснялись, ибо поначалу язык был искусственно создан. Не язык был искусственно создан, а письменность, точнее грамматика была искусственно создана; конечно же, язык существовал, и на нем говорили люди. Постепенно язык пояснялся, уточнялся, и наш современный церковнославянский язык весьма отличается. Если у кого-то была возможность сравнить издания богослужебных книг, ну там, скажем, семнадцатого века, ну даже восемнадцатого,  с тем, что мы имеем сейчас, то можно увидеть разницу. Даже на протяжении двух трех веков весьма заметны изменения. Церковь никогда не канонизировала букву, причем сейчас раздается много голосов: все срочно перевести на русский язык, потому что все непонятно. Вот что я могу сказать. Революция вообще дело бесовское, революция в Церкви бесовское вдвойне. Церковь никогда не держалась за букву, и постепенно текст русифицировался. Постепенно Церковь приспосабливала, я говорю "русифицировался" в отношении русской Церкви, в Болгарии он "болгаризировался", в Сербии он "сербизировался", делался более понятным для носителей того или иного языка, но этот процесс всегда происходил постепенно. Чем прекрасен славянский язык? Я не буду здесь заниматься апологией славянского языка, на славянском языке нет ни одного ругательства. Когда мы говорим по-русски, иногда возникают совершенно ненужные аллюзии в голове, даже иногда сам поражаешься, какая гадость заползает в голову. На славянском языке никогда такого не возникало, на славянском языке ни одного ругательства никогда не было написано.  Поэтому, конечно, удобнее с текстами Священного писания обращаться на славянском языке; но как бы там ни было, возникла необходимость и текст Священного писания был переведен и на русский язык. Вы знаете, наверное, что в девятнадцатом веке была создана особая комиссия, Библейское общество, которая занималась переводами на русский язык. Еще раньше митрополит Новгородский Геннадий особо работал с текстами славянским, пояснял их, митрополит Алексий Московский, который был современником Сергия Радонежского, тоже вносил определенные правки, при Петре Первом была внесена определенная правка, Елизаветинское издание. Текст постепенно прояснялся, но в девятнадцатом веке возникла необходимость для более широкой проповеди Слова Божия среди народа перевести его на русский язык. Что было осуществлено в новом синодальном переводе. Что значит "синодальный"? Перевод, который был осуществлен под контролем синода, Священного синода. Он является для нас наиболее распространенным, но вовсе не единственным; существуют другие тексты переводов на русский язык. Из наиболее таких известных перевод епископа Кассиана (Безобразова); его книгу я вам рекомендую весьма, "Христос и первое поколение христиан"; эта книга немножечко суховатая и такая весьма научная, но зато в ней мало ненужной "воды". Владыка Кассиан, который жил  заграницей, в эмиграции, в Париже, и возглавлял некоторое время институт Сергиевский в Париже, он и осуществил перевод.   Известный перевод на русский язык Жукова, Победоносцева, но эти переводы мало распространены. В настоящее время делаются попытки перевести на русский язык Евангелие. Почему? Потому что синодальный перевод очень часто неудачный, неудачно осуществлен; действительно, есть слабые места в синодальном переводе, мы с вами это видим, непонятно почему, на основании чего переводчики синодальные перевели так, а не так. Работа продолжается , переводы на русский язык продолжают осуществляться и сейчас.

О языках сказал. Для нас особо важный перевод на славянский и  соответственно на русский языки. 

Какие еще знания нам нужно с вами изучить? В принципе, если вы хотите, у нас осталось десять минут с хвостиком или двенадцать. Я могу ответить на какие-то ваши вопросы, если вы хотите, я с удовольствием на них отвечу, чтобы не начинать следующую тему. 

 - Слово неофит всегда несет отрицательный оттенок, где можно ознакомиться с переводом Кассиана, кто занимается переводом Библии?  

-  Ну, во-первых, термин "неофит" вовсе не ругательный термин, а греческий термин "новопросвещенный человек", тот кто недавно принял веру, такой блаженный период, как у всех верующих, даже у тех, кто был крещен в детстве. Наступает такой момент неофитства, когда и молиться легко, когда и проблем никаких нет, благодатный период. В это время есть некое горение. Теперь относительно перевода владыки Кассиана. Он вполне доступен, он продается, просто нужно обратить внимание особое. Наиболее распространенный синодальный перевод, но перевод владыки Кассиана продается, и это вовсе не подпольная литература. Теперь относительно того, кто занимается: вот в русской православной церкви есть библейская комиссия при патриархе, она должна этим заниматься. Как она этим занимается, я сказать не могу; но я абсолютно категорически возражаю против того, что это личное дело кого-либо. Священное писание не может быть личным делом, Священное писание это то богатство, которое церковь нам через века передала, и за которое она сражалась. Были еретики, которые пытались по своему усмотрению менять содержание Священного писания, например, еретик Маркион (3 век), он взял и выкинул три Евангелия, оставил только Евангелие от Луки. Взял и выкинул все послания, оставил только десять посланий апостола Павла, ему казалось, что вот это наиболее адекватно отражает его собственные воззрения. Вот Церковь осудила это, именно потому, что Церковь трепетно относилась к текстам Священного Писания, она и определила канон Священного Писания. Очень долго Церковь продолжала использовать язык, который может быть становился народу менее и менее понятен, в этом не консерватизм, в этом особое отношение Церкви к Священному писанию, к слову Божию, то есть слово, в котором Бог говорит лично с вами, со мной, с ним, с каждым. И поэтому Священное писание обращено лично ко мне, а с другой стороны, оно принадлежит не мне, оно принадлежит всей Церкви. Поэтому я могу, конечно, взять и заняться переводом Священного писания, но Священное писание живет в Церкви, и для Церкви, и то, что я сделаю это по своему собственному почину, это будет моя работа для Церкви, эта деятельность останется скорее всего незамеченной. Лишь та деятельность, которая санкционирована Церковью и осуществляется в рамках церковных, вот такая деятельность может признаваться церковью. Вот она и осуществлялась. Вот возьмите дореволюционные издания. Может быть, вы видели, идет, идет, идет текст, потом значок - звездочка, а внизу пояснение. Вот Церковь так поступала, не сразу брала и переводила; ведь люди привыкают к тексту. о. Алексий, вот он у нас тоже преподает Новый завет, говорит, что все знают молитву "Отче наш"; если я встану перед вами и скажу: «Наш Отче, иже еси на небесех" вы скажете: он что совсем? Молитву «Отче наш не знает». Также и текст Священного Писания, а христиане призваны каждый день читать Священное писание, хотя бы по чуть-чуть, этот текст становится родным, своим. И если вы вдруг возьмете и с этим родным мне текстом, которым я живу, которым я молюсь, сделаете нечто такое, что мне непонятно,  я скажу: кто тебе разрешил? Поэтому Церковь все это делала очень аккуратно, ставила значки и внизу давала перевод. И какое-то время текст печатался в таком виде, и люди привыкали, что можно было внизу посмотреть и сравнить. Следующим изданием планировалось, что слова снизу перейдут наверх, наиболее непонятные слова уйдут. Постепенно Церковь работала со Священным писанием, и в решениях соборов - например, последний собор архиерейский, он еще раз подтвердил, что надо продолжать заниматься русским переводом и дальше. Существует эта самая библейская комиссия, уж не знаю, насколько она работает, но это деятельность Церкви, это не может быть почином того или иного человека именно потому, что Священное писание есть сокровище всей Церкви.  

- Вопрос насчет апокрифов. 

- Опять-таки сейчас издаются очень много и очень широко ветхозаветные апокрифы, новозаветные апокрифы, сборники больше, меньше, толще - я даже не могу сказать, ну, за последние годы изданий пять или шесть, по крайней мере, было. И они абсолютно доступны; зайдите в любой книжный магазин, и наверняка найдете, это сейчас очень модные темы. В том числе есть и апокрифические апостольские послания. Есть Евангелия, есть апокрифические апокалипсисы, есть апокрифические деяния апостольские. А среди интеллигенции сейчас очень модно изучать апокрифы.

- Владыки Кассиана перевод? Ну, на самом деле, когда вы откроете перевод владыки Кассиана, вы прочтете что-нибудь другое? На самом деле, вы прочтете на девяносто восемь процентов текст, к которому вы привыкли, синодальный текст. В каких-то местах владыка Кассиан исправил недостатки синодального перевода. А вот есть переводы некоторых дам, которых я не буду называть, вот их переводы на русский язык, которые сейчас широко продаются, я не рекомендую читать, потому что соблазнитесь наверняка. Она решила, наверное, почувствовала себя Иеронимом Стридонским, тот перевел на разговорную латынь, а это перевод на разговорный русский язык решила перевести Новый завет, что в общем-то совсем нецеломудренно. Зайдите в Библейское общество, которое расположено на Вишняковском переулке, недалеко от нашей церкви, и там, по-моему, продается Кассиан.

- А это не кощунство?

- Не кощунство что? Нет, это Библейское общество занимается весьма полезной деятельностью, оно распространяет Священное писание на различных языках, в том числе на греческом, на латинском и на славянском, на русских языках, разных экзотических языках. Переводы они осуществляют, финансируются они за счет американских протестантов, но их деятельность не злобная и не направлена против церкви. Зайдите в любой книжный магазин, и наверняка в разделе "христианство" найдете апокрифические писания.

- А кто и как сочиняет современные молитвы?

 - Ну, здесь конечно за минуту я вам не отвечу. Потому что написание молитвы не есть некоторый заказ, который необходимо выполнить; опять-таки есть некоторое церковное служение, и как церковное служение оно должно иметь благословение даже, наверное, не только и не столько от людей, сколько от Бога. Вот дано тебе благословение от Бога написать, слова лягут, Дух Святый подскажет, как написать, как выразить, а решил сам себе написать молитву своим разумением, а вот нет благословения Божия, и не напишешь. Это, во-первых. Во-вторых, есть люди, которые в Церкви живут, и Церковью живут, а вот есть люди, которые пришли в Церковь и решили сразу все изменить и написать понятные молитвы. Тут совершенно разные молитвы. Человек, который традицию церковную, предание церковное через себя пропускает, и через него говорит церковное предание, и человек, который решил вот написать молитву. Здесь разный опыт; во-первых, благословение от Бога некое, Божественная благодать, которая помогает написать, а во-вторых, опыт жизни в целом. Я в свое время также имел дерзновение написать некую молитву, потом я ее несколько лет не видел, а потом увидел и ужаснулся - чего же я такое написал по юности? Слава Богу, никто никогда не видел, стыдно бы было. Здесь нужно иметь некую скромность. Вот есть люди, которым дано от Бога, пускай они и пишут; а вот кому не дано, то лучше не надо. В Церкви разные служения.

А почему четыре Евангелия оставили? Потому что по-разному преломляется. В Церкви важна личность человеческая. Личность, которая предстоит перед Личностью Бога. И ваша личность... вы так понимаете, чувствуете, вот ваша душа, она так отзывается, а душа другого - по-другому. То, что для вас показалось сухим, может быть, для другого человека так и надо. А то,                                                                                      что вам кажется - вот оно, а другой скажет: ну надо же, какая здесь непонятность, разве так можно? и вы будете правы, и он будет прав, потому что нет единого стандарта. Есть вернее, так скажем, есть некий канон, есть некая оболочка,  а вот внутренность... Дух дышит идеже хощет.

Лекция №2: Новозаветная история и география.

 Как вы понимаете,  Священное Писание Ветхого и Нового завета не существует в вакууме. Ветхий и Новый завет -  это книги, которые написаны в определенных культурно-исторических рамках. Поэтому хотя бы краткое ознакомление с этим контекстом является необходимым для правильного понимания смысла Священных текстов. Существует целый раздел библеистики,  занимающийся этими начальными сведениями.

   Прежде всего, хотелось бы напомнить, что Палестина, Святая Земля, находится на восточном побережье Средиземного моря. Это территория, которая занимает важное стратегическое положение между Западом (Европейским континентом) и Азией (Востоком). Поэтому Палестина всегда была яблоком раздора между западными и восточными державами. Очень недолго Израилю на его историческом пути удавалось быть независимым и самоуправляемым. Гораздо чаще приходилось вести войну, и очень часто Палестина находилась под властью то одного, то другого царства. Один из пророков ветхого завета - Даниил имел видение, в котором видел истукана состоящего из пяти частей: золотая голова, серебряное лицо, грудь, а туловище, ноги и стопы были сделаны из разных материалов. Пророчески это толкуется как последовательная смена пяти древнейших мировых империй. Нас интересуют два последних - царство Македонское или Греческое и Римское. Македонское царство связано с завоеваниями Александра Македонского. Вместе с македонской империей на землю Палестины пришло то, что называется эллинизацией (эллинским влиянием). Все территории, которые покорил Александр, начинали эллинизироваться, в них насаждалась греческая культура, разговорным становился греческий язык, принимали во многих местах политическое устройство.

Важно то, что в этот период начиналась эллинизация, греческий язык активно стал вторгаться в жизнь Израиля. Об этом есть очень много сведений даже монеты, которые находят археологи. Монеты подписывались с одной стороны на арамейском языке, а  с другой на греческом. Для нас это важно потому, что Новый Завет написан в основном на греческом языке.  

   Также для нас Македонская империя важна тем, что в Израиле в это время начинается активное освободительное движение, появляются особые партии - секты (религиозно-политические группировки в Израиле).

   И, наконец, пятое, и последнее царство - Римское. Оно для нас важно тем, что во время римского владычества на землю пришел и воплотился Господь Иисус Христос. Палестина в это время жила по римским законам, хотя со своими особенностями. Рим и его влияние важны не только тем, что Палестиной правил прокуратор, не только тем, что Христа судили по римским законам, не только тем, что царя назначал сенат, но и во многих других сферах деятельности римское владычество оказало решающее влияние на всю Священную историю. Например, такой факт как римские дороги. Известно, что Рим по мере расширения границ империи проводил огромную работу по благоустройству колонизированной территории и в том числе строил дороги. Эти дороги, пути римские послужили делу проповеди Евангельской уже во времена апостольские. Апостол Павел совершал свои миссионерские путешествия, в том числе благодаря тому, что существовала хорошо налаженная сеть дорог.

   Известно, что в 63 году до Рождества Христова римский полководец Птоломей захватил Иерусалим, захватил Палестину, и Палестина стала одной из провинций управлявшейся сначала проконсулом, а потом прокуратором. Римская империя состояла из провинций двоякого рода. Одними провинциями, в которых царил мир и относительное спокойствие управлял сам сенат, и сенат назначал в эти провинции проконсулов. А в те провинции, в которых нужно было постоянно держать войско для усмирения недовольства, для подавления восстаний, такие провинции управлялись императором, и император направлял в такие провинции своих наместников, которые назывались легатами.  Если провинция  была маленькая, то в нее назначался один представитель, который назывался префект или прокуратор. В  момент, когда происходили Евангельские события, Палестиной владел пятый прокуратор, которого звали Понтий Пилат. Он находился в непосредственном подчинении у императора, но одновременно в подчинении у легата Сирии, более крупной области. Пилат не жил в Иерусалиме. Мы видим, когда  Господа предают  вожди иудейские  римской власти, в это время прокуратор находится в Иерусалиме по случаю праздника. Пасха, большое скопление народа, и  прокуратор приехал надзирать за порядком. Вообще-то прокуратор постоянно находился в Кесарии, севернее Иерусалима. Был краткий период в римской истории Палестины, когда  Палестиной управлял царь. Это случилось, когда шла борьба между Октавианом Августом и Марком Антонием. Один из иудейских князей по имени  Ирод поддержал победившую сторону и в награду от Рима был назван царем. Это Ирод великий. Он правил с 40 года до Р.Х. по 4 год от Р.Х. и в его царствование родился Господь Иисус Христос. После Ирода уже не было царей в Иудее. Ирод бы очень хитрым правителем и мог лавировать между Римом и интересами своей земли. В Палестине его не любили, он не был представителем царского рода Давидова, в глазах иудеев он был узурпатором. На нем осуществилось пророчество - скипетр царский отошел от колена иудина. Ирод был очень жестоким правителем, и из нескольких источников мы знаем, что он безпощадно подавлял всяческие недовольства, кровь лилась просто рекой. К примеру, Евангельское сказание об избиении младенцев. Ирод мог себе такое позволить, ведь он был абсолютным правителем. Интересно, что в последующей истории, когда царей уже не было при сыновьях Ирода, у палестинских правителей такой власти уже не было. После Ирода ему наследовали три его сына. Ирод оставил завещание, в котором просил императора разделить его царство между тремя его сыновьями. Первый - Ирод Архелай. По завещанию ему досталась Иудея с Иерусалимом и  Самария. Но Ирод Архелай не обладал талантами своего отца, и очень скоро его жестокость и неумение привели к тому, что на него подали жалобу в Рим, и Рим сместил его. Он был сослан в Европу  в Галлию, где и умер. Около 6 лет он правил, но в Евангелии он упоминается. Ибо когда Иосиф с девой Марией и с Младенцем Христом возвращался из Египта, он убоялся вернуться в Иудею. В Иудее, как  сказано, правил Архелай, а он был такого же скверного и жестокого характера, как и его отец. И Иосиф, убоявшись идти в Иерусалим, пошел на север страны - в Галилею, в Назарет.

   Другой сын Ирода - Ирод Антипа был объявлен тетрархом. Тетрарх слово греческое - четверовластник обладающий четвертой частью территории. Ирод Антипа правил Галилеей и Пиреей. Он известен тем, что оставил свою первую жену и сошелся с женой своего брата. И об этом говорится в Новом Завете, ибо Иоанн Креститель обличал его за то, что он живет в незаконном сожительстве с женой живого брата. Брата звали Филипп. Филипп был сводный брат Ирода (от разных матерей). Филипп, один из сыновей Ирода, который не получил никакого надела. Однако, Антипа увел у него жену, за что был обличаем Иоанном Крестителем, за что Ирод и казнил его.

  Наконец, еще один сын - Ирод Филипп. Он также владел четвертой частью. Он владел землей на северо-востоке Палестины. О нем только кратко сказано в Евангелии от Луки. Его столицей был город, который в последствии был назван Кесарией Филипповой. Кесария Филиппова для нас важна тем, что недалеко  от этого города Петр исповедовал Иисуса Мессией, т.е. Христом. Здесь произошел перелом Евангельской истории. После этого исповедания, которое случилось почти через три года после начала Его земной проповеди, начинается особый период. Как мы видим Палестина состояла из кусочков, и если Ирод владел полной властью, то после Ирода уже ни один правитель уже не назывался царем, хотя в народе Архелая называли еще царем, но это было народное название, которое скорее по привычке усваивалось ему. Для Рима он был один из тетрархов или как еще называли этнархом (этнос - народ). После того как Архелай был сослан в Галлию, Рим ужесточил правила и лишил тетрархов права смерти. Мы знаем, что для того чтобы предать Господа на смерть иудеи обратились к Пилату. Сами иудеи не могли умерщвлять своим судом. 

   Обычным судебным органом у иудеев в это время был синедрион. В Ветхом завете синедрион был особым органом религиозного, судебного, хозяйственного управления. Во времена земной жизни Господа синедрион играл уже значительно меньшую роль. Это было собрание старейшин народа, которое обладало неким уважением, но реальной властью практически не владело. Тем не менее, синедрион, который состоял из семидесяти или семидесяти двух человек и возглавлялся первосвященником, как само понятие для нас очень важен. Потому что прежде чем вести Господа на суд к Пилату, Господа сначала судил синедрион, который принял решение, что Господь должен быть предан на смерть, но для подтверждения своего решения послал Господа к Пилату.

   Итак, Палестина во времена земной жизни Господа была частью римской империи. Как выяснилось, был прокуратор, который надзирал за порядком, и для удобства управления Рим разделил после смерти Ирода Великого территорию на несколько частей. Об этом хорошо говорится в начале Евангелия от Луки. Там перечислены и провинции и те, кто стоял во главе  провинций в то время, когда Господь Иисус Христос вышел на проповедь. Должно запомнить и названия областей, на которые была разделена Палестина: Иудея с центром Иерусалимом, Самария, Галилея - самая плодородная часть Израиля. Во времена земной жизни Господа ее называли Галилея языческая, т.к. там много проживало язычников. Господа еще называли Галилеянин, потому что до 30 лет Он жил в г. Назарете, который находился в Галилее. Также важны названия: Пирея и Десятиградие. Оно не входило в Палестину, но Господь в некоторое время своей жизни ходил там. Это была языческая территория, но Господь туда ходил и там творил некоторые чудеса. И еще: Поморье Тирское и Сидонское. Тир и Сидон города, которые располагались  в горах севернее - современный Ливан.

   Теперь о политических партиях или как их еще называют сектах существовавших в Израиле к моменту земной жизни Господа. Упоминания об этих партиях чрезвычайно часто встречаются на страницах Нового Завета. И без того, чтобы понять,   кто из них есть кто, очень сложно разобраться, в чем была суть конфликта. Эти партии начали формироваться в то время, когда власть македонская подходила к концу и переходила к римской империи. Известны следующие  секты: такая была секта - хасиды - она не упоминается в Новом завете. Это были люди, которые отрицательно относились к эллинскому влиянию. В настоящее время хасиды - это крайние еврейские ортодоксы. Упоминаются в Евангелии фарисеи. Это очень важная секта и очень многочисленная. Она возникла примерно за 200 лет до Рождества Христова. Их было около 6000 человек к моменту земной жизни Господа. Фарисеи означает отделенные, те, кто отделяет себя от народа. Фарисеи в религиозном плане почитали не только закон Моисеев, но и предания старцев - устные предания. В последствии устные предания стали основой еврейского Талмуда. Они держались очень большого количества предписаний передаваемых в устной форме. Господь их упрекал, что они оцеживают комаров. Жизнь их была очень сильно регламентирована этими предписаниями вплоть до малейших мелочей. В нравственном плане, по словам Господа, многие из них отличались лицемерием. Они напоказ выставляли свое почитание закона, почитание отеческих преданий, свое знание закона, а Господь говорит, что напоказ молятся, а по домам снедают вдовиц. К моменту земной жизни Господа фарисеи не представляли из себя религиозно-нравственного авторитета. Но фарисеи заседали в синедрионе, и большая часть синедриона принадлежала фарисейской секте. Однако, во время формирования фарисейской секты, они были наследниками хасидов в плане не приятия эллинского влияния, в плане не соглашения на различные уступки завоевателям, в плане хранения законов и среди них было и много искренне верующих. И хотя из Евангелия мы знаем, что многие крестились от Иоанна, а от фарисеев не крестился никто, но, тем не менее, из фарисеев были многие, кто в последствии принял проповедь Христову. Например, великий апостол Павел. Известен ряд других имен. Об этом говорится и в Евангелии. Многие из фарисеев, когда слушали проповедь Христову, в сердце их находили отклик слова Господни, но в основной своей массе фарисеи враждебно приняли проповедь Христа. Проповедник из Галилеи был им непонятен. Он учил об особом отношении к закону Моисееву, Он учил о том, что нужно исполнять не мелочные предписания закона, а о том, что нужно жить в любви. Этого фарисеи не могли понять, кроме этого Христос часто обличал лицемерие фарисеев, поэтому в лице фарисеев Христос встретил   противников. Фарисеи были одни из первых, кто инициировал преследования и, в конце концов, предал Христа на казнь. Очень интересно, что фарисеи, после того как в 70 году Палестина была завоевана Римом после неудачного восстания, и Иерусалим был разрушен, сохранились как секта. Все другие исчезли, и именно фарисеи смогли вокруг себя народ сплотить, именно фарисейское благочестие, богословие, фарисейское понимание Священного Писания, легло в основу того, что мы знаем как современный Израиль. Именно фарисейской секте Израиль обязан сохранением многих своих традиций.

   Еще одна секта, которая упомянута в Священном Писании и тоже очень важную роль сыграла в земной жизни Господа - саддукеи. Они возникли примерно тогда же когда и фарисеи где-то во 2 веке до Рождества Христова. Если говорить современным языком, то фарисеи были консерваторами, а саддукеи были либералами и новаторами. Они вполне находили язык с римской властью, они были проводниками эллинского влияния, они не признавали в отличие от фарисеев устного предания, а базировались только на письменном законе Моисеевом. Саддукеи не признавали существование ангелов, не верили в загробную жизнь. Иудаизм не обладает единым догматическим учением. Каждая секта обладает весьма отличающимся учением. Иудей – тот, кто признает платформу Моисея, кто обрезан по закону Моисея, кто живет по законам Моисея. Саддукеи не признавали воскресения, фарисеи признавали воскресение, тем не менее, и те и другие были евреями, те и другие заседали в синедрионе. Саддукеи в силу своей либеральности, в силу большей оторванности от отечественных корней   гораздо хуже приняли слово Божие. Если можно сказать, что из фарисеев кто-то принял, и часть фарисеев стала христианами, то о саддукеях принявших христианство Священное Писание умалчивает и из предания нам мало что известно. Саддукеи, не смотря на свой либерализм и свободомыслие, могли сочетать веру в единого Бога и эллинское влияние, ристалища, театры, зрелища. Они были поклонниками философии греческой, но, однако, Христа они не приняли.

   Еще одна секта, о которой не говорится в Священном Писании, но которая важна - ессеи. О ессеях сказано много у Иосифа Флавия. Но особенно много стало известно о ессеях после Кумранских находок. В середине прошлого века в районе Мертвого моря в пещерах было найдено очень много писаний, которые содержали тексты Священного Писания и правила жизни общины. Эти все писания были выполнены ессеями. Ессеи - особая секта, которая наиболее радикально не приняла эллинское влияние, ушла в пустыню за Иордан, ближе к Мертвому морю и жила там обособленной сектой. Во времена земной жизни Господа в ней было около 4000 человек. Поскольку эта секта состояла только из мужчин, то уже во втором поколении она стала исчезать. У них была особая духовность, особое богослужение, особые ритуальные омовения. Одно время существовало мнение, что Иоанн Креститель был выходец из секты ессеев. Но именно Кумранские находки позволили сделать вывод, что духовность ессеев отличалась от проповеди Иоанна Крестителя и тем более от проповеди Иисуса Христа. У ессеев была замкнутая группировка, которая презирала  всех, кто не принадлежал к их секте. Они называли себя сынами света, им запрещалось общаться с внешним миром, если такое общение возникало, то нужно было ритуально очищаться, и на Священную историю Нового Завета влияния ессеи не оказали.  

   Еще одна секта - иродиане. Она также упомянута в Священном Писании. Сказано что иродиане искушали Господа, задавая Ему вопросы. Иродиане назывались так, потому что они были сторонниками династии Ирода. Ирод Великий по иудейским представлениям не имел прав на престол в Иерусалиме, потому что Иерусалим город царя Давида. В Иерусалиме должен был править прямой потомок Давида. Ирод не принадлежал к ним, более того, Ирод не был иудеем, он не был членом колена Иудина. Он не имел прав на власть, но, тем не менее, власть держал, опираясь на поддержку Рима, и те из представителей еврейского народа, которые поддержали Ирода с его особым отношением и с Римом, и с языческой религией - назывались иродианами. Они считали, что именно из потомков Ирода должен произойти Мессия-Христос. Поэтому во Христе - проповеднике из Назарета они увидели противника того, кто претендовал на мессианское достоинство. Это скорее была не религиозная, а политическая группировка, хотя с религиозным контекстом.

   Еще одно название, которое мы встречаем в Священном Писании - книжники. Очень часто - книжники и фарисеи. Книжники и фарисеи - это деление по разным основаниям. Если фарисеи это религиозная секта, то книжники - это скорее профессиональный признак. Это те, кто занимались толкованием книг Священного Писания. Если практически все книжники были фарисеями, то не все фарисеи были книжниками. Книжники - это была более узкая группировка. Они изучали Священное Писание, они были консультантами по толкованию Священного Писания, они входили в синедрион, и они также были противниками Христа. Книжников, фарисеев и саддукеев чаще других можно встретить на страницах Священного Писания.

   Еще одно название - зилоты. Один из двенадцати апостолов, Симон Кананит, носил имя Симон Зилот. Зилот происходит от слова пламенный. Зилоты были непримиримыми противниками римской власти. По-видимому, Симон, один из двенадцати, происходил из секты зилотов.

   Теперь приведем некоторые не библейские свидетельства о Господе Иисусе Христе. Иногда христиан упрекают в том, что они многое выдумали и, что вне библейских источников того, что мы находим в Священном Писании найти невозможно, в связи с этим очень важны небиблейские свидетельства о Господе Иисусе Христе, причем свидетельства современные земной жизни Господа либо близкие к этому времени. Не в те времена, когда империя начала активно гнать Христиан и воздвигала периодически кровавые гонения, а тогда, когда еще таких гонений не было, когда во многом христиане для римской власти были одной из сект в иудаизме.

   Первое свидетельство написано иудейским историком Иосифом Флавием. Он жил как раз после земной жизни Господа, он пережил разрушение Иерусалима, оказался в Риме, и в Риме он написал две свои знаменитые книги: «Иудейская война» и «Иудейские древности». В этих книгах он приводит очень важные сведения о жизни еврейского народа и в том числе есть два для нас важных свидетельства. Одно из них касается Иоанна Предтечи. Но гораздо важнее то, что Иосиф Флавий говорит о Христе. Об этом пишется в 18 главе «Иудейских древностей»: «Около этого времени Иисус, человек мудрый, если Его только можно назвать человеком, Он стал учить тех, кто с радостью приемлет истину, и увлек за собою многих иудеев и многих эллинов. Это был Христос. После того как Пилат по доносу старейшин нашего народа присудил Его к распятию, те которые в начале Его полюбили, не перестали Его любить, ибо Он явился на третий день после смерти снова живым, согласно предсказаниям божественных пророков, предвозвестивших как это чудо и так многое относительно Него. Еще потом не прекратилась секта христиан называемых так по Его имени».  Этот отрывок современные исследователи оспаривают, говорят, что не мог иудей такого написать, назвать кого-то Мессией, назвать Иисуса Христом, и вообще в этом отрывке слишком доброе отношение к христианам. Оспаривали до тех пор пока не нашли труды некоего Агапия, один из историков  нашел в Синайском монастыре, совсем недавно в 1970 году, историческое сочинение. По традиции того времени многие хроники начинались от Адама. Вот и он начинает от Адама вплоть до земной жизни Господа и у Агапия есть отрывок из Иосифа Флавия. Он звучит немного иначе, но он также содержит в себе свидетельство о Христе. Вот что он пишет: «В это время был мудрый человек, которого звали Иисус. Весь Его образ жизни был безупречен, и Он был известен своей добродетельностью, и многие люди среди евреев и других народов стали Его учениками. Пилат осудил Его на распятие и на смерть, но т,е кто стали Его учениками не отказались от Него. Они рассказали, что Он им являлся через три дня после распятия и, что Он был тогда живым, таким образом, Он был, может быть, Мессией, чудесные деяния которого возвестили пророки». Как видно немного с другими акцентами, но, тем не менее, упоминается о Христе, что может быть Он был Мессия, что есть христиане, которые продолжают считать Его  за Христа. Эти хроники относятся к Византийской империи, видимо автор пользовался не дошедшим до нас вариантом Иосифа Флавия.  Интересно, что христианский писатель  3 века Ориген, видимо,  пользовался этой же рукописью. В  своем  сочинении против Цельса   он упоминает этот отрывок.

   Следующий не христианский источник, в котором сказано о Христе -  это Тацит, римский историк. В своих «Анналах» он описывает следующее: «ни средствами человеческими, ни щедротами не возможно было пресечь безчестящую его молву, что пожар был устроен по его приказанию. И вот Нерон, чтобы побороть слухи, приискал виновных и предал  изощреннейшим казням тех, кто своими мерзостями навел на себя всеобщую ненависть, и кого толпа называла христианами. Христа, от имени которого происходит это название, казнил при Тиберии прокуратор Понтий Пилат. Подавленное на время это зловредное суеверие стало вновь прорываться наружу и не только в Иудее, откуда пошла эта пагуба, но и в Риме, куда отовсюду стекалось все наиболее гнусное и постыдное, и где оно находит приверженцев. Итак, сначала были схвачены те, кто открыто признавали себя принадлежащими к этой секте, а затем по их указаниям великое множество прочих изобличенных не столько в злодейском поджоге сколько в ненависти к роду людскому. Их умерщвление сопровождалось издевательствами, ибо их облачили  в шкуры диких зверей, дабы они были растерзаны насмерть собаками. Их распинали  на крестах, или, обреченных на смерть в огне, поджигали с наступлением темноты ради ночного освещения. Для этого зрелища Нерон предоставил свои сады. И хотя на христианах лежала вина, и они заслуживали самой суровой кары, все же эти жестокости пробуждали сострадание к ним, ибо казалось, что их истребляют не ради общественной пользы, а вследствие кровожадности одного Нерона». Как видно, что Тацит отрицательно относится ко Христу и христианам, но, тем не менее, важно что римский историк 1 века упоминает о христианстве, причем христианстве в центре всемирной империи, и о Христе. 

   Следующим свидетелем является современник Тацита Светоний. Ему принадлежит книга о римских цезарях. У него есть очень краткое упоминание. Речь идет о том, как Клавдий выставил иудеев из Рима, а в месте с ними и христиан. И вот Светоний упоминает, что иудеев постоянно волнует Хрестос (через «е»). Тогда римская власть еще не различала иудеев и христиан. И только после разрушения Иерусалима христиане для римской власти стали особым религиозным движением.

   Следующий источник - это знаменитое письмо-послание Плиния младшего. Он - поздний современник и Светония, и Тацита. Он был наместником в малой Азии и в одном из писем направленных им Траяну есть очень важное свидетельство о христианах. «Плиний императору Траяну. Для меня привычно, владыка, обращаться к тебе со всеми сомнениями, кто еще может направить меня в нерешительности или наставить в неведении. Я никогда не присутствовал на следствиях о христианах, поэтому я не знаю о чем принято допрашивать и в какой мере наказывать. Не мало я колебался, есть ли тут какое различие по возрасту, или же ничем не отличать младенцев от взрослых, прощать ли раскаявшихся, или же человеку, который был христианином, отречение не поможет и следует наказывать само имя даже при отсутствии преступления или же преступление связано с именем». Плиний младший передает сплетни о том, что христиане занимались людоедством  и тому подобные слухи, и спрашивает императора, что же делать. Известно, что Траян ему ответил: да, тех, кто раскается оставлять в живых, а кто не раскается предавать смерти. В это время, начало второго века, христиане становятся уже одним из врагов римской власти. Как известно христиане отказывались признавать божественность кесаря, отказывались приносить верноподданническое исповедание в качестве курения ладана перед изображением божественного кесаря, вследствие чего они почитались противниками миропорядка. Плиний младший является свидетелем того, что христиане не просто были известны римским властям, а представляли для них совершенно определенную проблему.

   Существует еще некое свидетельство Лукиана сатирика: «так до сего времени они (христиане) чтут того Великого Мужа, который был распят в Палестине за то, что ввел в жизнь этот новый культ». Вот как он характеризует христиан. Это мнение отражает наиболее распространенное мнение римской власти о христианах. «Эти безумцы  убеждены, что они безсмертны, чтобы жить вечно, поэтому они презирают смерть и идут на нее добровольно. Их первый законодатель им внушил, что они друг для друга братья, с тех пор как они отреклись от эллинских богов. Они обожают своего распятого мудреца и живут по Его законам. Они с презрением смотрят на земные блага и считают их общим достоянием. Но это учение ни на чем не основано. Достаточно кому-нибудь, обманщику желающему использовать положение, придти к ним и объявить себя христианином, чтобы сразу же богатеть, что нисколько не мешает ему смеяться в глаза этим простакам». 

   К более поздним свидетельствам относится свидетельство Цельса.

Как видно к началу второго века относится, по крайней мере, 4 важных свидетельства: Иосиф Флавий, Тацит, Светоний и Плиний младший. Они говорят о Христе, о христианах, о преданности христиан Христу, об их особенных религиозных мировоззрениях.

   Земная жизнь Господа и начало христианства происходят тогда, когда завершается указанный пророком срок - 70 седьмин. Евангелие от Матфея делает на этом особый акцент - на Христе исполнилось первое обетование.

   Римская империя  управляет Палестиной либо через поставленного императором царя, коим был Ирод Великий, либо через своих наместников, т. е. Прокураторов. Поскольку Палестина была неспокойной территорией, иудеи не хотели мириться с римской властью, поднимали восстания, поэтому прокуратор, живший в Кесарии,  надзирал за порядком. Должно помнить, что самый главный орган судебный в это время в Иудее - это синедрион, обладал более или менее номинальной властью. Он собирался обсуждать основные вопросы, связанные с религиозной и нравственной жизнью общества. Политическими вопросами он не занимался. Синедрион возглавлялся первосвященником, и во время евангельских событий первосвященником был некий Каиафа. Он упомянут в Евангелии, в частности в Евангелии от Иоанна, но также упомянут в Евангелии первосвященник Анания или Анна. Первосвященник в Израиле мог быть один, и Анания мог быть первосвященником на покое. Он Каиафе приходился тестем. У Анании было 5 зятьев и Каиафа был один из них. Каиафа возглавлял синедрион, тот синедрион, который решил предать Господа на смерть, и за подтверждением обращались к римской власти. Интересно, что, несмотря на то,что синедрион решает убить Господа, он обращается к римскому прокуратору. Римский прокуратор, воспитанный в традициях суда, сам не берется расследовать дело Господа, а в Евангелии есть упоминание о том, как Понтий отсылает Христа к Галилейскому тетрарху, к Ироду. Зачем? Потому что Христос происходил из Галилеи, и нужна была как бы юридическая экспертиза. Пилат не был силен в иудейских законах, не очень разбирался в процессах, которые происходили в религиозной жизни Иудеи, поэтому отправил Христа к тетрарху. Тетрарх не обладал реальной властью, но при необходимости римская власть обращалась к своим вассалам за помощью. Также сказано, что существовали секты, из которых важно помнить: фарисеев, саддукеев, зилотов и книжников. Далее - нехристианские свидетельства о Христе и о христианах, которые относятся к первому - началу второго века. Вот собственно и все.

 Лекция №3. Евангелисты-синоптики, синоптическая проблема. Особенности Евангелия от Матфея

Итак, сегодня мы хотели с вами закончить пророчества о Христе и приступить к синоптической проблеме. В прошлый раз мы говорили о том, что Новый завет нельзя оторвать от Ветхого завета, это есть продолжение и исполнение первого во втором, и поэтому Христос в Евангелии от Иоанна говорит: «Читайте писания, они говорят обо Мне». Особенно ярко и подробно о грядущем Христе говорили пророки; мы  с вами вспомнили пророчество Исаии о девственном рождении, пророчество Даниила о времени пришествия Христа в мир, вспомнили особенно яркие пророчества Захарии о невинном страдании Христа, пророчества Оссии. Нужно помнить, что часто пророчества имеют не только прообразовательное значение, но и должны рассматриваться в  собственно историческом контексте, и поэтому в литературе иногда можно увидеть  различное истолкование одних и тех же пророчеств. Для нас важно сейчас не различие в толкованиях, а то, что Новый завет исполняет Ветхий завет. Я позволю себе на этом о пророках закончить, и не возвращаться больше к ним, а начать сразу большую тему, которую назвал "Евангелисты-синоптики и  синоптическая проблема". Если мы с вами возьмем Евангелие, вернее четыре Евангелия, и начнем их читать, то найдем, что макро- и архи- система Евангелий совпадают: все Евангелия говорят о пришествии Христа, о начале Его проповеди после Крещения от Иоанна, о том, как Христос собирал и учил Своих последователей, назвав их апостолами, о том, как Христос пришел в Иерусалим, чтобы пострадать, о Его распятии  и Воскресении. И это собственно и есть жанр Евангелия, как мы говорили, Евангелие как жанр письменной литературы, Благовестие. Но, если мы внимательно будем читать Евангелия, то увидим, что между различными Евангелиями встречаются немало и различий, и особенно много таких различий мы найдем между тремя первыми Евангелиями и Евангелием от Иоанна. Не надо быть большим ученым, чтобы увидеть, что Евангелие от Иоанна разительно отличается от трех первых Евангелий. Не в том, что они повествуют о Христе, вернее, не в богословии, а в том, какие события, какие речи Христа, как эти речи Христа передаются, какие чудеса описывают Евангелисты. Вот этот все - набор событий, речений, проповедей Христовых, которые мы находим в трех первых Евангелиях, разительно отличается от того, что мы находим в четвертом Евангелии. Было замечено это очень давно, и в отношении к трем первым Евангелиям был принят термин "синоптики". Это слово греческого происхождения состоит из двух частей, слов "sun" - вместе, и "opto" - смотрю. Смотрю вместе. И действительно, если положить тексты трех первых Евангелий и расположить их в колонку, то мы увидим, что очень часто колонки идут одна параллельно другой; такое расположение текста называется "синопсисом", иначе говоря, смотрение на тексты, как бы, с одной стороны, с одной точки зрения, выявление параллельных отрывков. Так вот, оказывается, что в первых трех Евангелиях таких параллельных отрывков очень и очень много; я вам   зачитаю некоторые цифры: так в Евангелии от Матфея 1068 строк, у Марка 661, гораздо меньше, и у Луки 1149 строк. И интересно, что около 80% содержания Евангелия от Марка мы находим в Евангелии от Матфея. И в Евангелии от Луки мы найдем  около 65% Евангелия от Марка. Кажется, что Евангелия пересекаются между собой больше чем на половину своего содержания. Вот когда все три синоптика-Евангелиста говорят об одном и том же, это называется тройная традиция, те места, которые повторяются во всех трех Евангелиях. Но бывают такие места, когда только два Евангелиста между собой согласны, и чаще всего Марк согласуется либо с Матфеем, либо с Лукой, реже Матфей согласуется с Лукой и не согласуется с Марком, такая двойная традиция; и есть места, которые являются уникальными для того или иного Евангелия. Они так и называются "уникальные места". Меньше всего уникальных мест в Евангелии от Марка. Само собой разумеется, что издревле возник вопрос: почему же так много совпадений между Евангелиями? Но еще больше интересовал исследователей вопрос: почему есть различия между Евангелиями, причем не просто в наборе событий, не просто в наборе проповедей Христовых, а иногда одни и те же события описываются Евангелистами по-разному. Ну, пример - знаменитая притча, которая встречается у всех трех Евангелистов - синоптиках, это притча о злых виноградарях. Она вам известна: о том, что Христос уподобляет Себя сыну владельца винограда, которому злые виноградари не хотят отдавать урожай, а более того убивают его. Ну, например, Евангелист Лука говорит, что сына убивают вне града, а Евангелист Марк - что в пределах виноградника. Вот такое различие. Или знаменитое исповедание апостола Петра. Христос спрашивает: «за кого принимаете вы Меня?» и Петр, выступая от лица всех апостолов, говорит: «Ты Христос, Сын Божий». И, вот Марк на этом заканчивает, Христос говорит: «блажен, ты, Петр», а Матфей в этом месте прибавляет еще целых три стиха, в которых Христос ублажает Петра и говорит: «не плоть и не кровь открыли тебе, Петр, а Отец Мой Небесный». Вот и само собой, возникает у исследователей вопрос: как же можно объяснить эти различия, гораздо больше интересует их этот вопрос, чем как можно объяснить совпадении.  И уже отец пятого века Августин Иппонский, который является по определению Пятого Вселенского собора, избранным отцом, отец, на которого ссылаются Восточная и Западная, особенно Западная церковь, и уже в пятом веке, так вот в своем труде "Согласование Евангелий" Августин предложил ту схему, которой мы, в конечном счете, и придерживаемся: он предположил, что первым писал Евангелист Матфей, затем писал Евангелист Марк, как собственно и идет в нашем порядке, он пользовался Матфеем и сократил для удобства повествования, а третьим писал Лука, он использовал и Марка, и Матфея и что-то дополнил.  Ну, вот, по большому счету, та схема, которую предложил бл. Августин. И эта схема продержалась почти что  тринадцать веков. До тех пор пока в протестантском мире не началось активное изучение Священного писания, не начались активные библейские исследования. И именно в западном протестантском мире родились те теории, которые пытаются объяснить суть синоптической проблемы. Итак, подытожим: синоптическая проблема состоит в том, как же можно объяснить вот это сочетание Евангелистов, их совпадения, а, с другой стороны, чем можно объяснить различные толкования Евангелистов одних и тех же сюжетов, одних и тех же слов Христа. 

Так вот, в настоящее время существует четыре теории, с большим или меньшим успехом изъясняющих синоптическую проблему. Первая теория принадлежит немецкому ученому Лессингу, и это теория, как он ее назвал, теория Протоевангелия. Суть этой теории состоит в том, что существовал некий текст, записанный текст, который до нас не дошел, но которым пользовались все евангелисты, и каждый из них выбирал из этого протоевангелия то, что отвечало потребностям той общины, той церкви, в которой писал Евангелист. Предполагал Лессинг, что это протоевангелие было написано на сиро-халдейском языке, а евангелисты, когда пользовались этим источником изначальным, писали свои Евангелия на греческом языке. Такая теория довольно-таки быстро исчезла, потому что она не объясняет того, каким же образом, черпая из одного и того же источника, различные Евангелисты получали различные материалы. Почему один и тот же источник давал такие моменты, которые кажется друг другу противоречат, как это  в притче о злых виноградарях, где умирает сын в винограднике и вне виноградника. Ну, можно привести ряд других таких эпизодов. Поэтому эта теория отошла, она долго не просуществовала, а на ее место пришла другая теория, которая называется "теория устной традиции". Вот эта теория была более проработана, чем теория Лессинга, и заключалась она в том, что существовал не письменный источник, а существовали устные традиции. И действительно мы знаем, что в древности тексты, даже очень большие, заучивались наизусть; тексты важные передавались из уст в уста, и ученик заучивал слова учителя наизусть. Известно, что первые христиане в первохристианских общинах так же относились к Священному писанию - заучивали наизусть, так было удобно, книг было мало, и заучивали наизусть. Вот, теория устной традиции говорит о том, что существовала эта устная традиция, которая передавалась из уст в уста, и объясняют сторонники  этой теории, что Евангелисты, которые жили и проповедовали в разных частях Римской империи, могли, при том, что общая традиция, основной массив традиции был общий, могли услышать те устные предания, которые в других частях Римской империи были неизвестны. Само собой разумеется, что можно запомнить там главу, две, три, а когда речь идет уже о тексте в тысячу строк, то, конечно, что-то забывается. Поэтому и пытаются объяснить то, что, например, совпадения объясняются общей традицией, а различия объясняются тем, что один и тот же устный источник либо отсутствовал в каких-то частях империи, например, Марк писал в Риме, поэтому ему были недоступны какие-то традиции, которые были доступны Матфею, писавшему в Святой земле. Ну и так далее. Но при кажущейся стройности эта теория не дает ответа на тот же самый вопрос: как же объяснить различия? Сторонники этой теории говорят, что объяснить это можно тем, что в устную традицию все-таки вкрадываются ошибки. Человеку свойственно ошибаться, что-то забывать, ему кажется, что он помнит, а на самом деле память дает сбой, и в некую единую общую традицию вкрались некие изменения, постепенно накопившиеся, которые дошли до того или иного Евангелиста. Вот таким образом пытаются объяснить эту традицию. И кроме всего прочего, подобно первой теории сторонники вот этой второй теории устной традиции говорят о том, что изначально эта устная традиция существовала на арамейском языке, на том языке, на котором говорили Христос и апостолы, а поскольку Евангелия писались уже по-гречески, то естественно могли переводиться одни и те же арамейские  слова по-разному; вот таким образом пытаются объяснить различия. 

Эта теория просуществовала довольно таки долго,  и именно она дала рождение следующей, третьей теории. Дело в том, что сильным положительным моментом вот этой теории устной традиции является акцент на довольно таки длительном существовании устной традиции. Мы говорим о том, что новозаветный корпус стал формироваться не с наших Евангелий, как бы нам это казалось, а с писаний апостола Павла, и апостол Петр в своем послании первым об этом свидетельствует. И действительно, исторически первыми были записаны и написаны первые послания апостола Павла, и лишь потом стали появляться Евангелия. Действительно между смертью крестной и Воскресением Христа и записью первых Евангелий прошло некоторое время. Вот именно об этом и говорит   теория  устной традиции. В это время Предание развивалось, дополнялось, как-то обогащалось из различных источников. Так вот, третья теория, которая была выдвинута, называется теория фрагментов. Если вы слышали имя такое - Шлеермахер, вот это он выдвинул такую теорию. И она попыталась объединить сильные стороны, сильные моменты первой и второй теории. Она заключалась в том, что устное предание постепенно начало записываться, но записывалось не сразу в виде целого Евангелия, а записывались какие-то отрывки, те отрывки, которые были в ходу у той или иной общины. Шлейермахер говорил, что кроме этого в различных общинах обращали особое внимание на различные стороны учения Христа; в некоторых общинах больше говорили о чудесах Христа, в других общинах больше записывали проповеди Христа; таким образом, накопилось достаточно большое количество различных фрагментов письменных, из которых наши евангелисты уже и создали свои Евангелия. Шлейермахер говорит, что именно этим и можно объяснить различия, потому что традиции были разные,  записи были разные, помимо всего прочего они были на разных языках, в переводе на греческий могли вкрадываться изменения. Начал Шлейермахер свои исследования с Евангелия от Луки, и опирался он в своих исследованиях на начало Евангелия от Луки, где евангелист говорит, что уже много накопилось писаний, в которых говорится о Христе. Давайте прочитаем, чтобы не говорить по памяти: "как уже многие начали составлять повествования о совершенно известных среди нас событиях, как передавали нам то бывшие с самого начала очевидцами и служителями Слова, то рассудилось и мне, по тщательном исследовании всего сначала, по порядку описать тебе, достопочтенный Феофил, чтобы ты узнал твердое основание того учения, в котором был наставлен" - Евангелие от Луки, первая глава, первый и третий стихи. Вот и Шлейермахер сделал вывод, что Евангелист Лука систематизировал доступные ему отрывки, фрагменты, чтобы отсечь те, в которые вкрались человеческие измышления, и оставить только те, которые он знал наверняка, или, как он говорит, очевидцами, служителями, которого он и был. Но, начав с Евангелия от Луки, постепенно Шлейермахер распространил эту теорию на все прочие Евангелия, начиная от Евангелия от Матфея, и кончая Евангелием от Марка. С его точки зрения наши Евангелия есть компиляция различных письменных отрывков. Он, этот ученый, говорил, что с этой точки зрения евангелисты-синоптики есть евангелисты суммирующие, в отличие от Евангелиста Иоанна, который есть Евангелист библиограф. Иоанн, с его точки зрения, дает биографию Христа, а синоптики лишь суммируют доступные им отрывки. И действительно, когда мы с вами дойдем до особенностей Евангелия от Иоанна, мы с вами увидим, что только по Евангелию от Иоанна мы можем восстановить хронологию трех с половиной лет служения Господа. Если опираться только на синоптиков, сделать это будет весьма сложно, и только евангелист Иоанн дает нам такую возможность. Евангелист Иоанн приводит нам такие отрывки, которых нет у синоптиков. 

Ну, надо сказать, что и эта теория продержалась недолго, и возникла другая, четвертая, теория, которая живет и существует до нашего времени в различных своих модификациях, и она называется теория использования одних евангелистов другими. Но надо сказать, что уже сам Августин Блаженный был как бы протоизобретателем этой теории, он говорил, что Марк пользовался Матфеем, а Лука пользовался Марком и Матфеем. В восемнадцатом веке жил такой Иоанн Гризбах, но не важно его имя, но важно то, что он предложил. Он несколько модифицировал теорию Августина, и он предложил следующую схему: если у Августина все следует нашему каноническому порядку, то Гризбах предложил следующую схему... Так вот, он предположил, что первым был Матфей, Марк работал по Матфею, а вот Лука тоже опирался  непосредственно на Матфея и он оказал воздействие на Марка - вот какая теория  существовала. Она, с одной стороны, восстанавливает нашу каноническую последовательность, Матфей, Марк и Лука, а, с другой стороны, что для нас важно, оставляет приоритет Матфею. Вот сейчас я скажу совершенно страшную для вас новость, что теория эта была модифицирована и развита в так называемую теорию двух источников. И прежде  чем говорить, что это плохо, нужно знать, что это такое. А то, знаете, по принципу: книги Вашей я не читал, но мнение свое я Вам скажу. Апостол Павел сказал, что нам все можно,  но не все полезно.

Так вот, теория двух источников. Было замечено, что между Лукой и Марком есть совпадения, а  есть и различия; и когда Матфей и Лука совпадают друг с другом, они всегда совпадают с Марком, и наоборот: когда Матфей и Лука не совпадают друг с другом, когда идет различный порядок событий или различные притчи в одних и  тех же ситуациях употребляют Матфей и Лука, то они не совпадают с Марком. То есть каждый раз, когда они совпадают между собой, то они совпадают с Марком, а когда они не совпадают между собой, то они не совпадают и с Марком. Вот это было замечено, и это  развилось в теорию "двух источников", что якобы существовал Марк, который первый написал свое Евангелие, и существовал некий источник, который обозначают буквой Q («ку»), от немецкого quelle -  источник, то есть здесь тавтология - это источник по имени источник. Источник Q до нас яко бы не дошел, он содержал в себе изречения Христа, он вычленяется на основе Матфея и Луки; говорят, что в нем было приблизительно двести тридцать строк, и состоял он из изречений Христа. Если в наших Евангелиях есть и изречения Христа, и описание чудес, то, по мнению ученых, этот источник состоял в основном из изречений Христа, и там было только три описания событий, а именно искушение Христа в пустыне, исцеление сына сотника и посещение учениками Иоанна Крестителя Христа, а вот весь остальной материал - это слова Христа, по-гречески изречения "логия". И вот существовал этот источник, и якобы Матфей и Лука пользовались двумя источниками. Вот теория двух источников, что Матфей, когда писал свое Евангелие, он опирался и на Марка, и на недошедший до нас источник. Эта теория объясняет очень многое; она объясняет как совпадения, потому что от Марка они происходят, так и различия, потому что еще эта теория говорит, что различия возникают тогда, когда Матфей брал что-то из Q, а Лука это описание из Q не брал. Но, однако, со временем стало понятно, что эта теория имеет свою слабость, потому что есть такие места, уникальные для Марка, которых нет ни у Матфея, ни у Луки. Непонятно, почему Матфей и Лука, если они опирались на Марка так согласно, например, опустили притчу, например, о невидимо растущем семени? Притча о Царствии небесном. У Матфея в тринадцатой главе семь притч о Царствии небесном, а восьмой нет, а восьмая есть только у Марка. Почему и Матфей, и Лука так единогласно опустили момент с юношей, который следовал за Христом в Гефсиманском саду, а потом убежал из-под стражи, оставив свою одежду, убежал нагим? Для того, чтобы сгладить эту шероховатость, эту схему разбили, использовав известную схему, уже известную и вам,  протоевангелия. Теперь говорят, что существовал протоМарк, которого использовал Матфей и Лука.  А наша редакция Марка есть более поздняя редакция, которая якобы произошла после того, как Матфей написал свое Евангелие, поэтому сюда что-то бралось, то, чего нет здесь и здесь. Я не зря так подробно остановился на этой теории, потому что эта теория наиболее распространенная в наше время. Если вы откроете любые учебники, в том числе и православные, то вы увидите, что теория двух источников принимается очень многими, причем принимается и в части приоритета Марка. Сейчас практически все исследователи считают, что первым свое Евангелие написал именно Марк. Не Матфей, не Лука, а Марк. Именно этим объясняется такое совпадение Евангелия от Марка, как мы видели, около 65% Евангелия от Марка содержится в Евангелии от Луки, и около 80% в Евангелии от Матфея. 

Ну, и уже совсем неприятную теорию, которую я бы не стал называть пятой, а которая является развитием теории двух источников, в середине прошлого теперь уже века  сформулировал ученый Бультман. Он говорит, что изучать надо не только источники, из каких источников вытекло то или иное Евангелие; но, говорит он, нужно еще принимать во внимание, для какой общины писал тот или иной Евангелист. Действительно, мы с вами увидим - сегодня у нас еще особенности Евангелия от Матфея, - что евангелисты, конечно же, принимали во внимание, кому они писали. Если я сейчас начну читать вам лекцию по-французски, то вам будет трудно меня понять, поэтому евангелист, естественно, не мог говорить людям то, что им было совсем непонятно; естественно, он приспосабливался. И вот Бультман говорит, что нужно исследовать не только источники, но и позднюю редакцию: как изначальный материал, слова Христа, переосмыслялись общиной, как эти слова Христа жили в общине, как община понимала эти слова, и как это понимание фиксировалось в письменном уже виде. Теория сама по себе имеет ряд преимуществ, но она ведет к совершенно неприемлемым с православной точки зрения переборам. Я вам говорил, что издаются сейчас Евангелия, раскрашенные разными цветами, это как раз "творческое" развитие теории Бультмана, когда одним цветом раскрашивается то, что мог сказать Христос, другим цветом раскрашивается то, что Христос сказал, но это переосмыслено общиной, третьим цветом то, что уже община додумывала за Христа, четвертым - более поздняя редакция Евангелия, вот такая красочная книжка получается. Теряется, собственно, слово Божие, за всем этим многообразием. Поэтому на этой теории мы останавливаться не будем, а ну вот теория двух источников, без нее мы никуда не пойдем. И прошу вас запомнить вот это наименование, источник Q. Само название, термин Q был предложен в 1890 году, таким исследователем Бейсом, немцем. 

- А православие как считает?

- Православие... ну, если вы хотите православную точку зрения на этот счет. В восемнадцатом веке православные учились на латыни в семинариях и академиях, по западным  учебникам, в девятнадцатом веке стали появляться протестантские учебники, то, что прот. Георгий Флоровский назвал "западным пленением" православного богословия. И лишь в конце девятнадцатого века стали появляться оригинальные исследования по библеистике, поскольку мы именно о библеистике говорим. Они стали проистекать из того, что начали переводить святых отцов, в том числе и толкования святых отцов на Священное писание; это дало возможность по-новому взглянуть на известные тексты, потому что один и тот же текст толкуется различными святыми отцами по-разному. В конце позапрошлого теперь уже века возникает российская традиция библейской науки, которая была прервана революционными событиями в самом-самом начале; так что говорить о русской библеистике нельзя. Нет русской библеистике по сей день. Говорить о других традициях православных мы можем  в части  греческой библеистике, она во многом следует тем схемам, которые приняты сейчас во всем мире. Но вот русской библеистики пока нет. Есть ряд исследователей - о. Леонид Грилихес, о. Януарий в Петербурге, но школы нет. Поэтому мы вынуждены повторять то, что дают нам западные источники.  

 Засим мы с вами ставим точку на синоптической проблеме, и переходим к особенностям конкретных отдельных Евангелий, и сегодня я хотел бы с вами поговорить об особенностях Евангелия от Матфея. В развитие того, что я сказал, Евангелии, они, при всем том, что говорят о Христе, передают Его слова, описывают Его чудеса, но передают и описывают это по-разному. Эта разность происходит и из разности характеров апостолов-евангелистов, и потому что они писали различным общинам. Ну, начнем с евангелиста Матфея.

Что нам известно о Матфее? Отец второго века Паппий Иерапольский, его произведения до нас практически не дошли, мы знаем о нем со слов Евсевия Кесарийского, церковного историка уже четвертого века. Вот Паппий Иерапольский утверждал, что Матфей написал свое Евангелие на арамейском языке для христиан, обращенных из иудеев. Я обращаю на это внимание. Очень часто можно прочитать, услышать, что Матфей написал свое Евангелие для иудеев. Вот эта неточность, которую нужно сразу исправить. Не для иудеев - иудеи отвергли Христа, а для христиан из иудеев. Вообще, все евангелисты писали для христиан. Вот Матфей писал свое Евангелие для христиан из иудеев. И этот факт, как бы мал он не казался, дает ключ для понимания очень и очень многих особенностей Евангелия от Матфея, а именно... Символом Евангелия от Матфея традиция усваивает Ангела, не человека, а Ангела. Хотя в древней церковной традиции были и иные атрибуции, но в основном Евангелист Матфей имеет своим символом Ангела, поскольку как говорят, описывает наиболее подробно человеческую сторону Христа, Его жизнь по-человечески. Евангелист Марк имеет своим символом льва, царя, поскольку описывает царское служение Христа, Лука - тельца, поскольку его Евангелие начинается с описания жертвы, которую совершал отец Иоанна Предтечи, Захария, в Иерусалимском храме, и Иоанн- орел, потому что как орел парит над землей и дает нам высоту учения. Ну, на самом деле, эти четыре символа взяты из апокалиптических видений Исаии, и, особенно, из Иезекииля, у них мы встречаем, что Господь Саваоф восседает на троне, который поддерживают четыре апокалиптических животных, как раз эти четыре лика - человеческий, орлиный, львиный и лик тельца.

Так вот, евангелист Матфей пишет для христиан из иудеев; и именно этим определяется тот факт, что в его Евангелии мы находим наибольшее количество цитат из Ветхого завета, около шестидесяти цитат ветхозаветных прямых либо косвенных. Почему? Потому что для Евангелиста Матфея важно было показать своим соплеменникам, что во Христе, в проповеднике из Назарета Иисусе исполнились слова древних пророков, именно Он и является обетованным Христом, именно Он и есть тот Мессия, которого ждали пророки. Поэтому так часто он указывает, как написано у пророка такого-то, как у пророка  такого-то. Именно об этом говорил Христос, я сегодня вспоминал слова Христа: «изучайте писания, они говорят обо Мне». Евангелист как раз этим занят, он показывает своим соплеменникам, что Священное писание Ветхого завета говорило о Христе, и во Христе оно исполнилось. Так особо частая, по сравнению с другими евангелистами, цитация Ветхого завета – яркая отличительная черта Евангелия от Матфея. Что еще  у евангелиста Матфея можно заметить? Если сравнить с прочими евангелистами, то мы увидим, что евангелист Матфей по-особому располагает материал. Надо вам заметить, что Евангелия - это не диктофонные записи того, что знал Матфей, а все-таки осмысление тем или иным евангелистом, в данном случае Матфеем, того, что он получил от Христа. И Матфей, может быть, это происходило из особенностей его характера, может быть, из-за того, что он писал людям, которые привыкли к  систематическому изложению, систематизирует материал. Что я имею в виду? Я имею в виду, что евангелист Матфей группирует события, переставляет их местами. Какие-то события по хронологии происходили в разное время, например,  Христос  притчи о Царстве Небесном сказал в разное время, а у евангелиста Матфея они в одной главе (13 гл.). Точно так же евангелист Матфей собирает - правда, в три главы, в пятую, шестую и седьмую то, что мы называем Нагорной проповедью. Есть у него и потрясающие вещи. Например, молитва «Отче наш» относится к самому концу служения Господа, она дается Господом уже в самом конце его служения (последние полгода Его служения), а евангелист Матфей переставляет местами события  и дает ее в шестой главе. Не потому что он такой не внимательный, а потому что  ему важно было в шестой главе изложить целостное учение о молитве. Там есть как молится, как молиться не нужно,  и какими словами нужно молиться, кому нужно молиться, с каким настроением молиться - это целостное учение. Так же мы имеем у евангелиста Матфея и другие особенности. Его Евангелие, надо сказать вам, простроено ну, не побоюсь этого сказать, иногда кажется, что евангелист следовал особой схеме. Вот, например, схема Страстной седмицы; только у евангелиста Матфея мы имеем такую стройную схему - красивая стройная схема. Начинается все с того, если вы помните, что евангелист Матфей описывает вход Господень в Иерусалим. После входа Господня в Иерусалим - это начиная с двадцать первой главы, - мы имеем искусительный вопрос: какой властью Ты это делаешь? Фарисеи и саддукеи очень недовольны, потому что Христа приняли как Мессию, «Осанна в вышних»- это мессианское приветствие. «Какой властью Ты это делаешь? Кто дал Тебе право так делать» - они задают Христу вопрос. В ответ на этот вопрос Христос произносит три обличительные притчи. Притча о злых виноградарях, притча о брачном пире и притча о двух сыновьях. В ответ на три обличительные притчи сказано, что поняли те, кому говорил эти притчи Христос, фарисеи и саддукеи пытаются в глазах народа обличить Христа и задают три искусительных вопроса: о подати кесарю, о семи мужах одной жены и об большей заповеди в законе Божьем. Христос отвечает на эти искусительные вопросы так, как не ждали, и в ответ задает свой вопрос: «откуда было крещение Иоанново?» Получается такая вот странная схема: вопрос Христу, три притчи, три искусительных вопроса задано Христу, и в свою очередь Христос задает вопрос. Больше нет ни у кого из евангелистов такой схемы. И более того - в притчах о двух сыновьях и о брачном пире, она не общесиноптическая, одной притчи нет у Луки, а второй притчи нет у Марка. Или эпизод с проклятием смоковницы, который приводит Евангелист Матфей. Евангелист Матфей говорит о том, что в понедельник Страстной седмицы Христос проклял смоковницу; действительно, наша литургическая традиция говорит, что в понедельник мы вспоминаем проклятие смоковницы, в понедельник Страстной седмицы. А вот у Евангелиста Луки нет этого чуда на Страстной седмице. Зато у евангелиста Луки есть притча о безплодной смоковнице, и произносится она Христом вовсе не на Страстной седмице, а произносит ее Христос во время пути на Страсти. Исследователь делает вывод, что опять Матфей переносит события из одного места в другое - для чего? Не потому, что ему это захотелось, а потому что  эта притча в деле, не притча, а притча в деле. Страстная седмица, конфликт достиг своего апогея, фарисеи готовы распять Христа, народ следует за Христом, и здесь Христос на деле показывает, что те, кто не принимает Его учения, они подобны безплодной смоковнице, они иссохнут. И Матфей переносит события в это место.

Итак, Евангелист Матфей систематизирует материал. Он собирает материал в отдельные группы, и в связи с этим возникает такая стройная структура всего Евангелия, смотрите: ну, если опустить первые главы, когда он говорит об истории рождения Христа, Крещении Христа, и начав с того момента, когда Христос выходит на проповедь. Христос, по Матфею, начинает проповедь с того, что мы называем Нагорной проповедью, пятая, шестая и седьмая главы. Дальше в главах восьмой и девятой идут десять Галилейских чудес, помещенные евангелистом Матфеем в две главы, у Луки и у Марка они расположены в разных главах и разных местах. Зачем? Здесь мы видим великую мудрость евангелиста; евангелист показывает, что Христос делом подтверждает проповедь, и дела Христа свидетельствуют о Его Богосыновстве. Только что Христос в Нагорной проповеди произнес слово, сейчас Он подтверждает это чудом, Он не только в слове силен, но Он и обладает властью над естеством, Он может воскрешать, Он может творить великие чудеса, которые говорят, что это не просто один из проповедников, а это Сын Божий. И так далее; вот таким образом Матфей систематизирует. Еще у Матфея мы находим пять больших речей Христа: к ним относится Нагорная проповедь, учение в одиннадцатой главе апостолам как им себя нужно вести во время проповеди, сюда же относится эсхатологическая беседа, которая у евангелиста Матфея гораздо более длинная, чем у Марка или Луки, она занимает две главы; сюда же относится тринадцатая глава...

- что значит - эсхатологичекая?

Простите, я может быть, не поясняю. Эсхатология - учение о конце мира; "eskhato" - по-гречески "конец", эсхатология - учение о конечных судьбах мира. Эсхатологическая речь Христа - в Евангелии от Матфея это двадцать четвертая и двадцать пятая глава, притчи о Страшном суде, посмотрите, это все есть. Христос говорит о конечных судьбах мира, о том, что будет перед концом мира, какие знамения последуют перед Пришествием Сына Человеческого. Еще одна большая речь по Евангелию от Матфея, это тринадцатая глава, семь притч о Царствии небесном - я об этом рассказал; эти семь притч у Марка и у Луки разбиты по разным главам, и более того, у Марка есть еще отдельная восьмая притча о невидимо растущем семени. Ну, и, наконец, прощальная беседа, но не прощальная беседа Иоаннова, а прощальная беседа с учениками Христа у Матфея. Пытались в Евангелии от Матфея видеть в этих пяти беседах соответствие с пятью книгами Моисеева закона, но слишком искусственная схема, вряд ли Матфей пытался иудеям показать, что Христос новый Моисей. Так что опустим.

Еще одна особенность Евангелия от Матфея, кроме названных мною, кроме обильного цитирования Ветхого завета, систематизации материала, особенностью Евангелия от Матфея является, как не странно, его родословие. Родословие Господа Иисуса Христа мы встречаем в двух Евангелиях - в Евангелии от Луки, и в Евангелии от Матфея. И вот Евангелие от Матфея несет – родословие- несет ряд особенностей, которые можно объяснить только тем, что евангелист Матфей писал людям в иудейской традиции. Что я имею в виду? Если вы посмотрите, то Евангелист Матфей, в отличие от евангелиста Луки, во-первых,  начинает родословие от Авраама. Если Лука ведет от Бога к Адаму, то Матфей начинает от Авраама и заканчивает Христом. Почему? Да потому что для любого иудея было важно происхождение от Авраама, мы дети Авраама, говорят иудеи Христу - почитайте Евангелие от Иоанна; вот Матфей и показывает, что Христос есть истинный потомок Авраама. Он есть Тот, Кого обетовал Бог Аврааму, когда сказал: «от семени твоего». Вот оно - обетованное семя Авраама; поэтому Матфей берет только часть родословия; но больше того, он не просто его берет, а разбивает его на очень красивые три отрезка по четырнадцать родов, три по четырнадцать. Если вы помните, это от Авраама до Давида, от Давида до переселения в Вавилон, и от переселения в Вавилон до Христа Спасителя; всего родов, говорит он, сорок два. Если вы теперь сравните с евангелистом Лукой, то увидите, что у евангелиста Луки в эти же самые периоды перечислено больше имен. Матфей в том, что  соответствует царскому периоду от Давида до переселения в Вавилон, не называет нечестивых царей, а называет только тех царей, которые были истинными почитателями Бога. Такая особенность. Но в то же время евангелист Матфей единственный, который называет среди родословия Христа  женщин, говорит о четырех женщинах, причем называет среди четырех Раав - блудницу. Святые отцы, толкуя в это место, говорят: «вот, как он смиряет гордость иудеев!» Что Христос не погнушался иметь Своею праматерью ту, которая была блудницей. А почему три по четырнадцать, почему это Матфею нужно? А оказывается, что у иудеев была такая традиция, разбивать родословие такими отрывками по четырнадцать; Матфей следует этой традиции, потому что это было понятно людям, которые читали. 

Что еще? В Евангелие от Матфея мы не находим того, что найдем, например, у Марка; Марк, если говорит о каком-то географическом названии, или употребляет какой-то термин, то непременно объяснит его, что термин иудейский, он объяснит его, что же это значит; а вот Матфей совершенно это опускает, потому что он писал для людей, которым это было понятно, они знали, что такое жертва, какие жертвы бывают - зачем им это объяснять? Они знали географию Палестинскую, поэтому Матфей не объясняет географию Палестинскую, он это оставляет как бы само собой разумеющимся. Вот еще одна особенность, которую мы находим у Матфея, и которая проистекает как раз из-за того, что Матфей писал для совершенно определенной категории, для совершенно определенной общины людей, для христиан из иудеев. 

Еще какая особенность Евангелия от Матфея? У евангелиста Матфея мы встречаем ряд таких описаний, которых нет ни у одного из Евангелистов, это вполне естественно, уникальные места есть даже у Марка, но, тем не менее, на эти места обращают внимание толкователи, на некоторых из них и я остановлюсь. А именно: например, евангелист Матфей, он один-единственный говорит, что при чуде воскрешения Христа воскресли праведники, и явились в Святой город и проповедовали о Христе. Кажется, такая незначительная особенность, но святые отцы обратили на нее внимание, и может быть, поэтому это Евангелие читается первым на службе Страстных Евангелий на Великий Четверток. Матфей первым возвещает радостную весть о будущем воскрешении, воскрешении Христа есть залог нашего воскрешения. Этого нет ни у кого,  это такая особенность, на которую обращают  внимание. Что еще у евангелиста Матфея нам важно? Как и у прочих синоптиков, это особенность всех синоптиков, в отличие от Иоанна, мы найдем описание Тайной Вечери. Подробное описание Тайной Вечери, причем не слов Христа, которые мы встретим и у евангелиста Иоанна, а того что делал Христос. А именно - установления  Евхаристии. Матфей описывает установление Евхаристии, как и прочие синоптики, в отличие от евангелиста Иоанна. Про Страстную седмицу я уже сказал. Евангелист Матфей делит свое Евангелие на два равновеликих, если хотите, отрывка, а именно до исповедания апостола Петра у Кесарии Филипповой, это шестнадцатая глава Евангелия от Матфея, и после события. Совершенно неслучайно я воспринимаю это событие, потому что это событие явилось переломным во всей евангельской истории, мы об этом в свое время скажем. Именно евангелист Матфей наиболее подробно приводит слова апостола Петра и ответ Христа. Почему это событие важно? Потому что после него начинается особый период в жизни Господа, который мы назовем период пути на Страсти, об этом мы будем говорить подробнее. Если первый период называется Галилейским, потому что Христос в основном проповедовал в Галилее, на севере Святой земли, то после этого периода Христос идет в Иерусалим, чтобы пострадать, период пути на Страсти. И вот евангелист Матфей особое внимание обращает на этот перелом, Христос не просто ублажает Петра, но и говорит те слова, которые опускают все прочие евангелисты, а именно что «не плоть и не кровь открыли тебе, а Сам Отец Небесный», когда Иисус сказал ему: "блажен ты, Симон, сын Ионин, потому что не плоть и кровь открыли тебе, но Отец Мой, Сущий на небесех", и что «имя Петр есть камень», и "на сем камне Я созижду Церковь Мою, и врата адовы не одолеют ю". Именно с этим отрывком связана очень большая экзегетическая проблема, вы, наверное, знаете, что западная церковь католическая именно на этом отрывке строит свою теорию примата Римского папы, поскольку они говорят, что Римский папа есть наследник и преемник Петра, а Христос говорит Петру, что ты Петр, и на сем камене я созижду Церковь Мою, и вот якобы в этом отрывке Христос дает Петру особую власть. Но на самом деле восточные отцы, которые читали Евангелие не на латыни, где падежи и роды существительных несколько изменены, а по-гречески, то для восточных отцов такая проблема не существовала. Но обращаю внимание, что именно на Матфее основывает западная церковь свой примат папы Римского.

- Пожалуйста, если цитируете, главу и стих говорите.

- Шестнадцатая глава, семнадцатый, восемнадцатый, девятнадцатый стихи. 

Что еще нам важно вспомнить у Матфея? Вот такая немаловажная особенность, на которую может быть вы не обращали внимания, но теперь обратите. Евангелист Матфей никогда не употребляет термин Царствие Божие, а всегда говорит Царствие Небесное. Есть какие-то теории, что вот Лука и Марк говорят якобы о том, что будет после второго пришествия, а Матфей говорит о том, что сейчас есть до Второго пришествия, но ларчик открывается гораздо проще, и объясняется он именно тем, что Матфей пишет для людей иудейского происхождения. Как вы знаете, в позднем иудаизме имя Божие почиталось как нечто особо священное, его нельзя было произносить; имя Божие произносил первосвященник один раз в год, в Святой Святых, когда громко трубили трубы медные, так что никто не слышал. Это была великая святыня, поэтому не произносили имя Божие всуе, нельзя было просто так произносить. И видимо для Матфея это была привычка с детства воспринятая. Он говорит Царствие Небесное. Марк, который не был воспитан в иудейской среде, ничуть не стесняется говорить Царствие Божие, а Матфей только Царствие Небесное. Вот такая особенность, которая говорит нечто о евангелисте в том числе. Что еще мы встречаем? Матфей особенно безпощаден по отношению к фарисеям и саддукеям. Именно у Матфея мы найдем особенно грозные слова, обращенные против фарисеев и саддукеев. Марк и Лука на это обращают меньшее внимание. Почему это важно для Матфея? Матфей сам происходил из этой среды; Матфей был сборщиком налогов, мытарем, а по-современному мы бы сказали, налоговым инспектором. И в должности налогового инспектора он знал все общество изнутри, со всеми его слабостями, недостатками, со всей показной напыщенностью фарисеев, что говорят они одно, а делают другое, поэтому евангелист Матфей наиболее безпощадно обличает все язвы иудейского общества. Марк и Лука обращают внимание на другое. Именно у Матфея обличительная речь Господа против фарисеев и саддукеев займет целую главу. 

Ну, наверное, надо было сказать в начале. Я предлагаю вам запомнить некоторые цифры, в Евангелии от Матфея двадцать восемь глав. Нужно помнить, давайте еще раз повторим. У Матфея двадцать восемь, у Марка шестнадцать, у Луки двадцать четыре, у Иоанна двадцать одна. Но по количеству стихов Евангелие от Луки все-таки длиннее Евангелия от Матфея, потому что у него главы длиннее, по семьдесят стихов в главе. Евангелие от Матфея по количеству стихов второе самое длинное. Самое длинное - Лука, потом Матфей, потом Иоанн, потом Марк. 

Число глав на самом деле традиция очень запутанная, разделение на главы, она довольно-таки поздняя и связана она с тем, что нужно было как-то ориентироваться в Евангелии, чтобы, когда Евангелия перестали писать на свитках - помните, мы говорили о свитках? И стали писать в книгах, кодексах, чтобы быстрее найти нужное место, текст разбили на некоторые отрывки, которые получили название главы. Но  если посмотрите, то часто разделение на главы не соответствует смыслу. События переходят из главы в главу; у Евангелиста Иоанна гораздо более четкое разделение на главы, а у синоптиков события часто переходят. Это связано только с удобством пользования текстом. Следующим шагом было разбиение на стихи, которые еще более таинственно и в котором нет никакого смысла, кроме удобства, чтобы найти сразу цитату. Традиции были в разных церквях совершенно разные разбиения на главы. И только к шестнадцатому веку выстроилась более-менее общая традиция, которую с началом книгопечатания приняли все. До того как книги печатались, были разные традиции разбиения на главы. Поэтому вопрос чисто технический, и не несет на себе никакого богословского смысла; так удобно, гораздо более удобно, чем, если бы текст был сплошной. Гораздо больше смысла имеет разбиение Евангелия на так называемые служебные зачала. Те зачала - я об этом говорил, которые читаются в Церкви за богослужением. Обычное зачало  содержит в себе законченный отрывок, либо какую-то притчу, либо описание чуда, либо какое-то описание деяния Христа. И если вы посмотритесь, то обнаружите, что зачало может переходить из главы в главу, зачало может начаться в одной главе и закончиться в другой. Зачало - это литургическое явление, связанное с использованием Евангелия за богослужением. 

Евангелие от Матфея - что еще мы можем сказать? Евангелие от Матфея читается в период предшествующий Рождеству Христову. Это очень важно, потому что каждое  Евангелие читается в тот или иной период, Евангелие от Иоанна читается в дни Пятидесятницы, сейчас читается Евангелие от Марка, до Великого Поста; Великим Постом будет читаться Евангелие от Луки. Евангелие от Матфея читается с Пятидесятницы до практически до Рождества Христова. Может быть, поэтому, в том числе евангелисту Матфею присваивается символ человека - он говорит о Христе в Его человеческом облике. 

 В следующий раз мы с вами переходим к Евангелиям от Марка и от Луки, к их особенностям, там есть о чем поговорить, и увидим, что синоптики, несмотря на схожесть, большую схожесть все же отличаются друг от друга.

Лекция №4: Особенности Евангелия от Марка и Евангелия от Луки

    Относительно времени написания Евангелия, в настоящее время существует распространенная точка зрения, что ев. Марк первым написал свое Евангелие, однако эта точка зрения не всеобщая. Основанием для такой точки зрения является тот факт, что когда евангелисты Матфей и Лука согласны между собой, они всегда согласны с Марком, а когда Матфей и Лука по разному освещают события, тогда они и с Марком не согласуются. Возникла теория по которой они пользовались Евангелием от Марка или той редакцией этого Евангелия которая до нас не дошла. Итак, ев. Марк, видимо, является самым правильным из евангелистов написавших свое Евангелие. Что известно о Марке? Если пользоваться Священным Писанием, то мы узнаем, что Ев. Марк имел еще одно имя – Иоанн. Именно под таким именем мы встречаем его в Деяниях Апостольских. Узнаем, что у его матери был дом в Иерусалиме, в котором собирались ученики  Христовы. Именно в этот  дом пришел Петр, после того как Ангел освободил его из темницы. Некоторые предполагают что это тот самый дом, в котором Христос совершал последнюю Свою вечерю – Тайную Вечерю. Также узнаем из Деяний Апостольских, что Марк был в родстве с апостолом из семидесяти Варнавой. Видимо Марк был еврейского происхождения и жил в Иудее. Из сведений, которые нам оставил Папий Иерапольский - св. отец второго века, в своих комментариях на высказывания Христа, говорил что Марк был спутником Петра и помогал ему в его проповеди в Риме. Из священного писания мы также узнаем, что Марк был также спутником Павла. Деяния Апостольские говорят нам о том, что между Марком и Павлом произошел некий разлад, когда Марк не захотел идти с Павлом и Варнавой туда, куда посылал их Дух Святой. Марк вернулся в Иерусалим. После этого Павел отказался взять его с собой во второе миссионерское путешествие. По-видимому инцидент этот был исчерпан, Марк покаялся и между ним и Павлом восстановился мир и согласие христианское и во втором послании к Тимофею мы читаем, что Павел просит Марка придти к нему в Рим. По словам Папия Марк был и спомощником апостола Петра в его проповеди в Риме. Также Папий говорит, что Евангелие от Марка есть записанные Марком высказывания Петра о Христе. Поэтому Евангелие от Марка есть по сути дела Евангелие Петрово, и еще когда Петр узнал что Марк по просьбе римских христиан, записал высказывания его, он прочитал, одобрил, но не проявил никакого интереса к этим записям. Итак, Евангелие от Марка – 16 глав. Если рассматривать его тематическое деление, то Евангелие от Марка можно разделить на две части. Первая часть с 1-го стиха по конец 8-й главы в которой говорится о проповеди Христа в Галилее. Эта первая часть Евангелия говорит о деяниях и проповеди Христа в Галилее. Именно здесь мы встречаем великие чудеса Христовы. Вторая часть с 27-го стиха 8-й главы и по конец 16 главы – это часть говорящая о страданиях Христа в Иерусалиме, о Его распятии и Воскресении. Эта часть отличается даже по повествованию от первой части. Начинается она с Преображения Господня и с трехкратного предсказания Христом своих грядущих страданий. Если мы откроем текст Евангелия от Марка, 1я глава, мы  увидим интересную вещь «Начало Евангелия Иисуса Христа, Сына Божия». Всего шесть слов удивительно емких. Начинается и Книга Бытия «В начале было Слово», также начинает евангелист Иоанн «В начале бе Слово». Книга Бытия говорит о творении мира, евангелист Иоанн говорит о предвечном бытии Слова Бога, а  евангелист Марк говорит о начале Евангелия. Термин Евангелие в Новом Завете употребляется в своем первом значении  - «Благая весть». В отличие от Евангелиста Матфея и евангелиста Луки, которые говорят о детстве Христа, евангелист Марк сразу начинает Евангелия с начала проповеди Христа. Приводя, объединяя, слова пророка Исайи и пророка Малахии,  евангелист Марк говорит о том, что первыми словами проповеди Господа Иисуса Христа был призыв к  покаянию « Покайтеся, приблизилось бо Царствие Небесное». В 15 стихе 1главы отмечается особенность «И говоря : исполнилось время, приблизилось Царствие Небесное». По гречески получается очень глубокое значение «исполнилось» в смысле «совершилось», настал тот момент, к которому история шла. История буквально завершилась. С начала проповеди Христа начались последние, эсхатологические (эсхатология – учение о конце света) времена. Итак мы видим, что с начала благой Вести исполнилось время, реченное пророками, ожидаемое ветхим Израилем.  И Евангелие начинается в проповеди действия, Господь обращается с призывом «покайтеся». По гречески- «обратитесь», «метанойя» это такое состояние, когда человек полностью меняет свое умонастроение. Можно проиллюстрировать примером – идет человек по дороге, и вдруг его зовут «Иван!». Он оборачивается и идет на 180 градусов назад. Вот такое значение имеет греческое слово «метанойя», когда человек обращается. Христос призывает своих слушателей к обращению – нету времени для полудействий «приблизилось бо Царствие Небесное». Итак начало Евангелия – приближение Царствия Небесного. Вот этот краткий пролог Евангелия от Марка чрезвычайно важно. У евангелиста Луки будет гораздо более длинное вступление. Но краткое вступление Евангелия от Луки не уступает вступлению от Иоанна. Очень интересно, что после Крещения, которое описывают все евангелисты, и евангелист Марк. Мы читаем «и когда выходил из воды, тотчас увидел Иоанн разверзающиеся небеса и Духа как голубя, сходящего на Него и был глас с небес «Ты Сын мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение». Немедленно после этого Дух ведет Его в пустыню. Мы с вами увидим, как евангелист Марк будет настаивать на том, что Христос действует в Духе Святом, Он исполнен Духа Святаго. Особенно силен этот акцент – у евангелиста Луки. Христос ведется Духом Святым в пустыню  и был там сорок дней, искушаемый сатаной, прежде проповеди. Это очень важно, в контексте Евангелия от Марка, который показывает, что вся жизнь Господа есть борьба со злом, борьба с сатаной и его слугами. Одиннадцать раз евангелист Марк упоминает в своем Евангелии о нечистых духах, для сравнения – у евангелиста Матфея  всего три раза, а у Евангелиста Луки пять, хотя Евангелия куда более длинные. Христос пришел, чтобы победить сатану и  победа Христа  - в Духе Святом. Евангелист Матфей и Евангелист Лука рассказывают об искушении Господа в пустыне о трех искушениях, которые Господь отразил. Искушение хлебом, искушение славой, искушение чудом. Евангелист Марк не говорит об этом ничего : «И был там в пустыне сорок дней, искушаемый сатаной, и был со зверями и ангелы служили Ему». Евангелист Марк приводит нам важные сведения об искушении Господа в пустыне, оказывается, Он был там сорок дней, оказывается, Он был там со зверями, был искушаем сатаной. Греческое слово дает понять, что искушение было не один какой-то раз и даже не два и не три, а искушаем все сорок дней. Глагол употреблен в таком времени имперфект, которое говорит о продолжительном времени действия. « Был со зверями» - очень важное замечание, Святые Отцы практически все его комментируют, обращают на эти слова внимание. Что это значит ? Говорят Святые Отцы: Христос есть новый Адам, некогда звери в раю были с Адамом и не боялись Адама, и Адам не боялся зверей. Так и здесь – Христос со зверями, звери не вредят Ему. В истории Церкви святые, достигавшие высоты святости, имели совершенно отличные от наших отношений со зверями – вспомните преподобного Серафима, преподобного Сергия. Человек, освященный благодатью, восстанавливает в себе Образ Божий и в том числе по отношению ко всему мирозданию. Христос показывает пример, что  тот, кто в Боге и с Богом тому повинуются и звери. «И Ангелы служили Ему» - глагол также показывает, что все сорок дней Ангелы были с Ним. Это особенности Евангелия от Марка, у других Евангелистов такого нет. Итак, Христос предстает нам как новый Адам. Первый Адам пал под действием лукавого, второй Адам победил лукавого. Особенностями Евангелия от Марка является также его внимание к двум сторонам служения Господня, или к двум сторонам Личности Самого Господа – Его Человечеству и Его Божеству.  Марк, как никто другой из Евангелистов, говорит о Христе, как об истинном Человеке. Именно Марк указывает на проявление всех человеческих эмоций. Господь скорбит ( гл. 8, 12), Господь может негодовать ( гл. 11, 14), Господь может печалиться (гл. 3, 5). Именно Евангелист Марк приводит слова Господа на Кресте, те слова, которые называют «воплем богооставленности» «Боже Мой, Боже Мой, вскую оставил Мя еси» (15 глава, 34). В Своем человечестве Господь дошел до самой глубины богооставленности. Он почувствовал в Себе то, что чувствует человечество, лишенное полноты Богообщения, то, что чувствует отринутый, отпадший от Бога человек. Один из известных проповедников в своей проповеди может быть, немного дерзновенно сказал, что на Кресте Христос в своем человечестве почувствовал то, что должен чувствовать атеист, который не имеет Бога, который предстоит перед этой жуткой бездной. Но Евангелист Марк особенно ярко рисует не только человечество Христа , но и говорит о Его Божестве. Изображая Христа как человека, называет Его Сыном Человеческим – 14 раз, это особый термин. Но указывает и на полноту Божества, называя Господа Сыном Божиим. Первый стих, первая глава говорит «Начало Евангелия Иисуса Христа, Сына Божия» - не простого проповедника из Галилеи, очень святой жизни, а Сына Божия. Именно как Сына Божия исповедует Христа Голос Отеческий, дважды в Евангелии от Марка – при Крещении и при Преображении. Бог Отец подтверждает «Сей есть Сын Мой возлюбленный, Его послушайте». Толкователи видят в словах «Его послушайте» намек на слова, которые мы читаем во Второзаконии, когда Моисей пророчествует о Христе «Бог воздвигнет вам иного, сильнейшего меня пророка, Его послушайте». Здесь звучит «Его послушайте», Христос не просто новый Адам, Он еще и новый законодатель, новый Моисей. Итак, Христос истинный Сын Божий. Еще одной яркой особенностью Евангелия от Марка является акцент на спасительной вере. Христос выходит на проповедь с призывом «Покайтеся и веруйте в Евангелие». Вера, по Евангелисту Марку, спасает тех, кто имеет ее. Глава 5, 34  «Он же сказал ей «Дщерь, вера твоя спасла тебя, иди в мире и будь здорова от болезни твоей»». В 10 главе, 52, слепому « Иди, вера твоя спасла тебя». Он тотчас прозрел и пошел за Иисусом по дороге. Вера спасает даже тогда, когда есть вера друзей, вспомним, евангелист Марк описывает исцеление расслабленного, которого принесли  его друзья. Иисус, видя веру их, говорит расслабленному «Чадо, иди прощаются тебе грехи твои» (2, 5). Именно здесь Церковь видит основание наших молитв за ближнего. За нашу веру, за нашу молитву, Господь исполняет прошение в отношении тех, о ком мы просим. Знаменательны слова Иаиру, несчастному отцу, у которого умерла дочь.  5, 36 «Иисус, услышав сии слова, говорит начальнику синагоги «Не бойся, только веруй». Если будешь иметь веру, то не будешь посрамлен. Как гимн вере,  звучат слова Господа, обращенные к отцу лунатика – слова приводит Евангелист Марк. После Преображения, во всех синоптических Евангелиях, к Нему подходит отец и говорит « Исцели сына моего, твои ученики не смогли исцелить его». Господь говорит несчастному отцу «Если сколько-нибудь можешь веровать, все возможно верующему». Господь не раз упрекает в маловерии. Причем именно у Евангелиста Марка мы видим указание на то, что Господь неоднократно упрекает своих учеников в маловерии. « И сказал им : «Что вы так боязливы, или в вас нет веры» ( ученикам, 4, 40). «Иисус, отвечая им, говорит : « Имейте веру Божию, ибо если кто скажет горе сей «подымись и ввергнись в море», и не усумниться  в сердце своем, но поверит, что сбудется по словам его, - будет ему, что ни скажет» ( 11, 22-23). Господь упрекает учеников за окамененное сердце, тех, кто рядом с Ним. Только у Евангелиста Марка это есть  «Ибо не вразумились чудом над хлебами, потому что сердце их было окаменено»(6, 52). Сердце даже тех, кто рядом с Господом. Иисус, уразумев, сто ученики между собой общаются, думая, что хлеба не взяли, когда Христос упрекает их в закваске фарисейской, говорит «Что рассуждаете о том, что у вас нет хлебов, не разумеете, еще ли окаменено у вас сердце» ( 8, 17).  Сердце, в котором нет веры. Апостол Павел об этом скажет «иудейский народ с необрезанным сердцем», в котором нет живой веры в Бога, не веры фарисейской, сухой, надменной, а веры живой, пламенной. 

 Интересно сравнить – хождение по водам описывается у всех Евангелистов, в том числе и у Иоанна. Редкий случай. Все синоптики говорят о том, что ученики испугались, Господь вошел в лодку и море утихло. И только Евангелист Марк говорит о том, что Христос упрекнул учеников в маловерии. Они от маловерия своего трепетали. Вспомним – это есть слова Петра, записанные Марком. Петра, который все время каялся и глаза у него все время были красные от слез, когда он вспоминал свое предательство, свое малодушие и отсутствие веры, которая позволила бы ему противостоять этому вопросу. Петр был всю жизнь к себе очень-очень строг за это малодушие, возможно, в его речах это и проявилось                          Евангелие от Марка мы не поймем, если не будем рассматривать его в обратной перспективе. Нам кажется, что Евангелист пишет изнутри – все происходит и он ходит и пишет. На самом деле Евангелие написано после Воскресения Христова. И читать его надо через эту пасхальную перспективу. По другому мы не поймем. В Евангелии от Иоанна очень хорошо сказано в прощальной беседе Господь говорит ученикам «Дух Святый придет и напомнит вам все, научит вас всему». И в Деяниях от Луки как раз об этом говорят «Дух Святый приходит» и те кто были немощными учениками, те у кого сердце было окамененное , становятся апостолами, проповедниками, они готовы покорить мир. Когда они получили дар  Духа Святого, они стали истинными столпами Церкви. До этого они были людьми со своими слабостями, своими немощами – об этом честно говорит Евангелист Марк. Может быть , это Петрово восприятие, но Марк указывает на маловерие учеников. Кстати, интересный момент, вспомните «Когда наступила суббота, Он начал учить в синагоге и многие слышавшие с изумлением говорили: откуда у Него это? Что за премудрость дана Ему и как такие чудеса совершаются руками Его?» (6,2). А в пятом стихе говорит евангелист Марк «И не мог там совершить никакого чуда, только на немногих больных возложил руки и исцелил их» - в своем Отечестве, в Капернауме. Нету веры у людей – Христос в Евангелии от Марка не есть какой-то сверхъестественный чудотворец, который творит чудеса и слепляет людей. Нет веры у людей – и Христос не творит чудеса. Христос творит чудеса, когда в сердцах есть вера – Марк это подчеркивает. Если человек не хочет свободно принять Христа, Христос не творит чудес, не сковывает свободной воли человека. Хотя, надо отметить Евангелие от Марка, особенно его первая часть, есть Евангелие чудес – здесь описано 15 чудес, больше чем в других Евангелиях. Концентрация чудес в Евангелии от Марка наиболее высокая среди синоптиков.  Христос – чудотворец. Он  - истинный Сын Божий, чудом подтверждает свое слово и дело. Но не творит чудеса если нет веры. 

  Во второй части Евангелия от Марка ( с конца 8й главы), мы увидим, что чудес становится гораздо меньше. Складывается впечатление, что поскольку нет ожидаемого эффекта, веры нет, Христос меньше творит чудес. Итак, у Евангелиста Марка  особый акцент на чудеса и на вере.  Мы говорили, что Евангелие от Марка практически повторяется в Евангелии от Матфея и Евангелии от Луки – в значительной своей части. Но конечно, у Евангелиста Марка есть свои уникальные места. Уникальными называются места, встречающиеся только у одного евангелиста. Интересно, что только Марк вспоминает при взятии Господа в Гефсиманском саду о юноше, который следовал за стражей, и когда его схватили, он оставил свою одежду  и убежал нагим. Исследователи, а еще раньше толкователи видят в этом такую как бы подпись евангелиста Марка, говорят, что это он себя изобразил, он был свидетелем. Еще одним уникальным местом является отсутствующая у Евангелиста Матфея восьмая притча о Царствии Небесном, о невидимо растущем семени. И она идет очень хорошо в контексте Евангелия от Марка. Марк настаивает на вере. Вера человека преображает, она приближает его к Богу, дает ему познать Бога. Вера и есть то невидимо растущее семя. Марк говорит о Царствии Небесном. Царствие Небесное стяжается верой. Как то семечко невидимо растет, так и вера в человеке возрастает невидимо. Человек не видит, как умножается вера, а умножается она Духом Святым. Евангелист Марк также отмечает трехкратное свидетельство Господа о предстоящих страстях. В 9, 10 главе Господь свидетельствует о Себе, о том, что Он пришел чтобы пострадать.   

  О Папии Иерапольском – Святой отец второго века, третье поколение христиан после апостолов. Апостолы рукоположили епископов, те епископы рукоположили епископов, он относится к этому поколению. Папий восходит к традиции апостола Иоанна Богослова, как духовный внук. Поэтому его слова обладают несомненным авторитетом, это одно из ранних свидетельств о Церкви в 1 веке. Но сами свидетельства Папия до нас не дошли на бумаге, а дошли в отрывках, в сочинениях историка 4 века Евсевия Кесарийского. 

             Евангелие от Луки – из 24 глав , самое длинное Евангелие по количеству стихов. Евангелист Лука, как и Марк, не был апостолом от двенадцати. Священное Предание причисляет его к лику апостолов от семидесяти. Кстати, именно Евангелист Лука, единственный говорит о том, что Господь, вслед за двенадцатью, послал еще семьдесят на проповедь. По преданию, Евангелист Лука происходил из Антиохии, был эллинского образования. Евангелие от Луки греческий язык в Новом Завете один из лучших. Он был врачом по профессии. Когда Евангелист Лука говорит о горячке тещи Петра, он употребляет термин, который выдает в нем человека, знакомого с  медициной, в отличие от Матфея и от Марка. И действительно апостол Павел в своем послании к Колоссянам в 4й главе, обращается «Лука, врач возлюбленный». По преданию, Евангелист Лука был еще и первым иконописцем. И ряд икон Божией Матери, по преданию, написан Евангелистом Лукой. Папий Иерапольский говорит о нем, что он, как и Марк, не видел Господа во время Его земной проповеди.   Евангелист Лука писал свое Евангелие для христиан из язычников и это очень важно. Матфей писал для христиан из иудеев, Марк писал для римских христиан ( о том, что Марк писал для римских христиан, говорит тот факт, что он совершенно не употребляет топонимы, названия Святой земли, а если употребляет, то объясняет, это там то и там то. Когда он объясняет названия трав палестинских, он объясняет что это такое. Или вот – когда Господь нес   Крест, Ему помогал Симон Киринейский, который был отцом Руфовым и Александровым.  Руф и Александр – имена римские, латинские. Предполагают, что эти Руф и Александр были как-то известны Римской Церкви, поэтому он их и указал). Евангелист Лука писал для христиан из язычников, возможно для антиохийских христиан. Если мы теперь откроем первую главу Евангелия от Луки, также как  Евангелия о Марка и прочитаем пролог и начало, то станет известно, почему евангелист Лука начал записывать свое Евангелие, хотя не был из числа двенадцати. «Как уже многие начали составлять повествования о совершенно известных между нами событиях, как передали нам то бывшие с самого начала очевидцами, служителями Слова, То рассудилось и мне, по тщательном исследовании всего сначала, по порядку написать тебе, достопочтенный Феофил, чтобы ты знал твердые основания того учения, в котором был наставлен» (Лука и не присваивает себе того, что он  был с самого начала очевидцем) .Этого Феофила мы встретим еще и в Деяниях Апостольских. Это имя греческое, в переводе обозначает «Боголюб». Есть толкование, что это был некий высокопоставленный сановник, вторая точка зрения, что Феофил – это имя собирательное.

   Матфей группирует события. Марк очень кратко излагает. Очень много того, что есть у Матфея, у Марка вообще нет. Детство вообще все опущено, сразу выходит Господь на проповедь. У Луки все не так. Лука очень подробно описывает события. Он евангелист-историк. Евангелие от Луки есть Евангелие радости, так его называют. Первые главы исполнены гимнами, славословиями в честь Бога. Гимн воспевает Богу Захария, Матерь Божия, Елизавета, Симеон праведный, Анна пророчица, все славят Бога. Евангелие заканчивается той радостью, которая объяла учеников, познавших Воскресение Господа. Они пребывали всегда в храме прославляя и благословляя Бога. Интересно то, что радость, которой пронизано Евангелие от Луки не какая-то житейская радость, а радость в Духе Святом, радость о Боге, радость богообщения. Именно такой радостью радовался Господь Иисус Христос. «В тот час возрадовался Духом Иисус и сказал ..» Сам Христос в Духе Святом радуется. Несомненной особенностью Евангелия от Луки является очень подробное описание детства Христа. Именно Лука начинает с событий предшествовавших рождению Господа. Евангелие от Луки начинается с истории бывшей с Захарией, отцом Иоанна Крестителя, возвещения ему Ангелом о рождении сына. После этого благовестие Деве Марии. Здесь мы встречаем интересные слова: «не бойся Мария ты обрела благодать у Бога» На вопрос о родах, когда она не знает мужа, Ангел отвечает: «вот, Елисавет родственница твоя называемая неплодной, она зачала сына в старости своей, и ему уже 6-й месяц». С одной стороны Мария, из рода Давидова, а с другой стороны в начале Евангелия сказано, что Захария был священником, значит он был из рода Ааронова. В толковании мы встречаем, что бабки Пресвятой Девы и Елизаветы были родные сестры и происходили из рода Давидова. Одна из них вышла замуж в своем роде Давидовом, а другая вышла за левита. Поэтому Елизавета была из рода священнического, а Мария была из рода Давида. Ев. Лука описывает детство Христа, Его рождество. Он описывает поклонение пастухов. Этого нет у Матфея. У Матфея есть поклонение волхвов. Лука описывает принесение Младенца Иисуса в храм по закону: «всяк мужеский пол разверзающий ложесна свят есть Богу». Для этого совершалась особая жертва. Дева Мария и Иосиф исполняют законное предписание – приносят Младенца в храм. И здесь совершается то, что у нас называется Сретением. Старец Симеон воспевает хвалебную песнь Богу, пророчествует о Христе, говорит о Богородице: «и тебе оружие пройдет душу». Именно Лука описывает детство Господа в Назарете. У него есть эпизод, когда 12-ти летний отрок Иисус остался в храме. Зачем Луке так подробно описывать детство? Ему важно показать, что уже Младенец Иисус есть Христос Господь и Спаситель. Если мы посмотрим, именно так он Его и называет. Ангел говорит о Нем как о Спасителе, Сам о Себе Он говорит, что Ему надлежит быт в дому Отца. Он есть Христос. Он есть от Духа Святого: «Дух святый найдет на тя и сила Всевышнего осенит тя». Дух Святый помазывает Деву Марию. Христос означает Помазанник. Дух Святый почил на Христе с момента воплощение Его во чреве Богородицы. Вот для чего нужны Луке эти две главы, чтобы показать, что еще Младенец Он и есть Христос, Он и есть Спаситель, Он и есть Господь. Последующие события после крещения, у Луки делятся на две части, как и Матфея и у Марка. До исповедания Петра и Преображения, Лука связывает два события, и так называемый «путь на страсть». Это технический термин, который мы употребляем, чтобы понять смысл этого краткого периода – когда Господь идет в Иерусалим, чтобы пострадать. У ев. Луки этому посвящено 10 глав. Именно от Луки мы узнаем как Господь шел, по какому пути, узнаем те чудеса, которые Господь творил, те притчи, которые Он говорил.

   Евангелие от Луки называют еще Евангелием Царства. Царство Небесное, Царство Божие, В Евангелии От Луки употребляется 32 раза. Проповедь Царства пришедшего в силе и есть цель служения Христа, так говорит ев. Лука. Христос пришел, чтобы открыть людям Царствие Небесное. Даже в чудесном насыщении 5000 человек Матфей и Марк говорят что Христос совершил это чудо, потому что сжалился над людьми, а вот Лука говорит, что Христос не просто беседовал, а беседовал о Царствии Небесном. Итак, Христос всегда, когда   было можно всегда проповедовал Царствие Небесное, даже где у других евангелистов не сказано об этом, Лука на этом настаивает. В Евангелии от Луки мы читаем о том, что Царствие Божие внутри нас есть. «Был же спрашиваем фарисеями когда придет Царствие Божие, отвечал что Царствие Божие не придет приметным образом и не скажут вот оно здесь или вот, оно там, ибо вот, Царствие Божие внутри вас есть». Христос указывает на то, что Царствие Божие есть реальность внутренняя, в сердце человеческом, если в сердце его нет, то стяжать его внешне нельзя никак. Ев. Лука, единственный среди синоптиков, имеет какое-то трепетно-трогательное отношение к язычникам. Лука по-особому относится к язычникам. Именно у Луки мы встречаем притчу о милостивом самарянине. Самаряне иноплеменники. Ев. Иоанн говорит: «не общаются самаряне с иудеями». Иудеи считали самарян еретиками, исказившими предание и писание, а Лука говорит, что именно этот иноплеменник и проявил милость. На примере этой притчи Христос говорит что ближний тот, кто оказал милость. Или притча (только у ев. Луки) о десяти прокаженных. Исцелил Господь десятерых и возвратился поблагодарить только один, и Лука упоминает, что он был самарянин. Зачем он это упоминает? Те по закону Моисееву пошли к священнику и принесли жертву, а этот не имея закона, пришел к Тому, Кто его исцелил и воздал Ему хвалу. И если вспомнить песнь Симеона Богоприимца «…свет во откровение языков..», Христос пришел для всех народов. Христос пришел, чтобы все народы обрели Бога. И в других местах отношение к язычникам у Луки более теплое, например, место где лука описывает события с женщиной сиро-финикиянкой. Особенностью Евангелия от Луки является его пристальное внимание к молитве. Евангелие от Луки есть не только Евангелие радости, но и Евангелие молитвы. Прежде всего молится сам Христос. Ев. Лука систематически указывает, что Христос молится. Христос молится и при крещении у ев. Луки. Сходит в Иордан и молится перед тем как на Него сходит Святой Дух. В пятой главе читаем: «Он уходил в пустынные места и молился», далее 6;12: «в те дни Он взошел на гору помолиться и пробыл там всю ночь в молитве к Богу, когда же настал день призвал учеников Своих и избрал из них 12». Перед избрании 12-ти Христос молится. Перед всеми важными событиями Своей жизни Христос молится. 9;18: «в одно время когда Он молился в уединенном месте ученики были с Ним, Он спросил: за кого почитает Меня народ?» - знаменитое исповедание Петра. Молитва Отче наш дается Господом как образец молитвы. Ученики просят: научи нас молиться, и тогда Христос дает молитву Отче наш. Христос сам молится и учит учеников молиться и нас вместе с ними. Потрясает описание молитвы Господа в Гефсиманском саду – знаменитое моление о чаше. Конечно чаша здесь как чаша искушений, чаша страданий. Только ев. Лука говорит, что Христос молился до кровавого пота. Сила напряжения Его молитвы была такова, что выступил кровавый пот. «Капли пота Его были как кровь капающая на землю». И Лука указывает, что явился Ангел и укреплял Христа в этой молитве. Итак, особое внимание на постоянную молитву – Христос молится, молится Духом Святым. Именно Духом Святым, потому что как ев. Марк, Лука замечает что Дух Святый повел Христа в пустыню. «Иисус исполненный Духа Святаго возвратился от Иордана и поведен был Духом в пустыню». Христос послушен Духу Святому в Своем человечестве. И возвращается Христос из пустыни в «силе Духа». Именно Духом Святым Христос произносит Свою первую проповедь в Назарете И проповедь эта о чем? Он открывает книгу пророка Исайи и читает: «Дух Господень на Мне…». Христос говорит: исполнилось пророчество, Дух Святый, который на Мне, Он во Мне глаголет. Молитва Христа есть молитва в Духе Святом. Об этом говорит и апостол Павел в послании к Римлянам в 7-ой главе, что мы и молиться сами не можем, если не имеем Духа Святаго. «Также Дух укрепляет нас в немощах наших, ибо мы не знаем, о чем молиться как должно, но Сам Дух ходатайствует за нас воздыханиями неизреченными» ( Рим., 8, 26). Как Христос молится в Духе, так и мы, христиане, можем молиться в Духе Святом. Кстати, об этом  сказано в седьмой светильничной молитве на утрени, которую читает священник.

      О родословии Господа – родословие есть и у Матфея. У Матфея родословие начинается с Авраама, потому что важно было показать, что Христос есть истинный потомок Авраама. У Луки по-другому,  родословие – после Крещения. Христос крестился и начал свое служение, был Он лет тридцати. Лука указывает на это, возраст совершенный, возраст совершеннолетия, тот возраст, когда иудей мог проповедовать в синагоге. Так, Христос приходит в синагогу, берет книгу и читает, все глаза были  устремлены на Него. «И был, как думали, сын Иосифов, Илиев, Матфанов…» и т.д. Начинают от Иосифа и восходят к Адаму, не до Авраама, а до Адама. Почему? Во Христе все человечество, все потомки Авраама. Не только потомки Авраама, но и все народы суть сыны Божии во Христе. Особое внимание Евангелист Лука уделяет борьбе с сатаной. У  Луки эта тема – по другому чем у Марка. «Окончив искушение, дьявол отошел от Него до времени» (4, 13). У прп. Максима Исповедника сказано, отошел до времени крестных страданий. Действительно, в конце Евангелия сказано, что сатана вошел в Иуду, предавшего Христа. По-другому Лука не может объяснить предательство, не деньгами, действием сатаны. Христос говорит, что сатана просил Его сеять апостолов и Петра как пшеницу. Вот на Кресте сатана приступает еще раз ко Христу. И вся жизнь Господа есть борьба с искушениями. Христос отразил все приражения дьявольские. У Евангелиста Луки – имя «Господь» 103 раза в Евангелии, 107 раз в Деяниях Апостольских. Почему на этом останавливаемся? Мы привыкли к имени – Господь Иисус Христос, как собственное имя. Если в Евангелии от Иоанна взять 19 главу – Мария Магдалина приходит ко гробу, видит пустой гроб, оборачиваясь, видит Христа, но не узнает Его и говорит : «Господи! Скажи мне, куда ты Его положил и я возьму Его». Она не узнала Его как Христа, но говорит  «Господи!». По-славянски это «Господин». В греческом языке это слово  употреблялось в двух смыслах. Как «господин», обращение, которым Мария обращается к садовнику, как  ей кажется, и «Господь» как Божественное наименование. Когда семьдесят толковников переводили Священное Писание на греческий язык ( Септуагинта, третий век до Рождества Христова), то священную тетраграмму, которую нельзя было произносить и писали без огласовок в последующей традиции, Имя Божие, которое Бог открыл Моисею, толковники перевели как «Кириос», «Господь». На языке Священного Писания «Господь» синоним «Бог». Лука говорит  храме Господнем и говорит  о Христе как  Господе. Это особое выражение Божественного достоинства Христа  -  «Господь», во всех Евангелиях, а у Луки особенно. У Евангелиста Марка можно прочитать в окончании 16 главы «И так Господь после беседования с ними, вознесся на небо и воссел одесную Бога» (16, 19). Протестанты спекулируют на этом, говорят, вот Бог, а Христос Господь. Но на самом деле нельзя требовать от Евангелистов, чтобы они говорили, чтобы они говорили на языке 4 века, на языке Каппадокийцев, высокого Троичного богословия. Они говорили на том языке, который был им знаком, используя другие выражения по сравнению с теми которые Церковь начала использовать с 4 века. Отец есть Бог. Наш знаменитый Литургический возглас «Благодать Господа нашего Иисуса Христа, и любы Бога Отца и причастие Духа Святаго буди со всеми вами », (13 , 13  Второго Послания к Коринфянам). Если открыть греческий текст, то там будет написано «Благодать Господа нашего Иисуса Христа, и любы Бога, и причастие Духа Святаго буди со всеми вами». Потому что Бог и есть Отец, имя Первой Ипостаси Святой Троицы. Вторая Ипостась Святой Троицы обозначается именем «Господь». В Библейской традиции Господь есть Бог, таким образом толковники переводят имя Божие . Когда ко Христу обращаются «Господь» - это особый способ говорить о Нем как о Боге.  В Послании к Филипийцам апостол Павел говорит : «Дабы пред именем Иисуса преклонилось всякое колено небесных, земных и преисподних. И всякий язык исповедал, что Господь Иисус Христос в славу Бога Отца» ( 2, 10-11).  Обозначения Третьего Лица Святой Троицы  Дух Святый, Дух Истинный, Утешитель. Господь Вседержитель, Саваоф переводится как начальник воинства. Пророк Исайя видит Господа, возглавляющего небесное воинство. Господь Саваоф это не столько язык Евангелия, сколько язык Церкви. В поздних посланиях апостол Павел называет Иисуса Богом. В ранних посланиях этого нет. Для нас сейчас Господь Саваоф это Бог Отец. В Евангелии Господь – имя второго Лица Святой Троицы, Господь Иисус Христос. Не надо путать язык евангельский и язык, на котором Церковь говорит. Господь это собственное имя Христа : «увидев ее, Господь сжалился над нею и сказал ей  : не плачь » (7, 13) (не «Господь Иисус Христос»). По современному воззрению Евангелие от Луки было написано уже после разрушения Иерусалимского храма, в районе 70 года. Самое позднее из синоптических Евангелий. И в это время имя «Господь» воспринималось как собственное как и Христос. Для нас Иисус Христос уже есть собственное имя, но в этом только Иисус имя, а Христос есть мессианский титул. И здесь «Господь сжалился».  У Марка только один раз такое употребление, а у Луки систематически. Особое отношение у Луки не только к язычникам, но и к женщинам. Во-первых, женщин очень много. Начиная с Пресвятой Богородицы, и мать Иоанна Предтечи Елисавета, и пророчица Анна, и Марфа и Мария, те женщины, которые помогали Иисусу своим имением, и те женщины, которые шли за Ним до креста, к которым Он обратился «не плачьте, дщери Иерусалимские», и те, которым было явление воскресшего Господа. Сравним описание у Луки и у Матфея исцеление дочери сиро-финикиянки. У евреев женщина не считалась за человека. В Талмуде есть выражение «благодарю Тебя, Господи, что я родился евреем, благодарю Тебя, что Ты мне дал читать Твой Закон и благодарю Тебя, что я не родился женщиной». Женщина не считается человеком, у евангелиста Иоанна сказано «и было пять тысяч, не считая жен и детей». У Луки женщина такой же член Церкви, как и мужчина, об этом нельзя забывать . 

   Богословская особенность евангелиста Луки – особое отношение к теме Духа Святаго. Дух Святый есть как бы вторая главная тема Евангелия от Луки от начала и до конца. Христос и Дух Святый. Духом Святым Христос воплощается, « Дух Святый найдет на Тя и сила Вышняго осенит Тя». Духом Святым Христос исполнен от рождения, Духом Святым Он идет в пустыню, побеждает искушение, Духом Святым Он идет на проповедь, молится,  Христос получает и посылает Духа Святаго Своим ученикам.  В Евангелии от Луки мы читаем единственное у синоптиков обещание Христа послать на Церковь Духа Святаго. У евангелиста Иоанна также это сказано, из синоптиков Евангелист Лука говорит, что Дух Святый Христом обещан. И в Деяниях Апостольских Лука опишет исполнения этого обетования. Апостол Павел постоянно настаивает, что Христос действует в Духе, и Дух Святый являет нам Христа. Действия Христа и Духа Святаго неразделимы. Это библейское богословие, богословие апостола Луки и апостола Павла. Христос не действует Сам Собой, Он действует в Духе Святом по воле Отца. И Дух Святый, исходящий от Отца являет нам Христа. Апостол Павел скажет «Если мы и знали Христа по плоти, то теперь не знаем. Теперь мы знаем Христа только в Духе Святом» (2е Послание к Коринфянам, 5 глава,.14-15). Дух Святый всегда со Христом. 

  Можно было бы еще говорить о Заповедях Блаженства, которых у апостола Луки только четыре, в отличие от восьми или девяти ( как считать) у Матфея. Но у Луки есть четыре проклятия. Вслед за ублажением нищих, плачущих, Христос возглашает четырежды, параллельно «Горе вам!». Евангелист Лука хронологически излагает события. Те события, которые Матфей группирует в 5-7 главу, притчи, у Луки расположены по десяти главам. Есть только ядро Нагорной проповеди. Молитва «Отче наш» по евангелисту Матфею была дана между второй и третьей пасхой земного служения Господа, а у евангелиста Луки после третьей пасхи, перед тем как идти на страсть, что , по-видимому соответствует действительности. Христос дает молитву в которой мы называем  Бога Отцом «Отче». Как в нашей Литургии «и даждь нам со дерзновением, неосужденно смети призывати Тя Небесного Бога». Назвать Бога Отцом можно только с великим дерзновением, и за это можно быть осужденным. Вот Христос дает нам это дерзновение. Для этого нужно иметь веру, нужно быть всецело со Христом – говорит апостол Лука. И конечно Христос  мог дать такую молитву «Отче наш», когда прозвучало исповедание Петра Христа, Сына Божия. По-видимому, эта особая молитва могла быть дана после события исповедания Петра.        

Лекция №5: Евангелист Иоанн Богослов. Особенности Евангелия от Иоанна

Евангелие от Иоанна было написано последним по времени из всех канонических Евангелий. Относительно даты написания Евангелия от Иоанна, есть в святоотеческом предании две точки зрения. Евсевий Кесарийский, историк 4-го века, говорит о том, сто это Евангелие было написано примерно через 20 лет после Вознесения Господа, т. е. в середине 1-го века. Именно эта точка зрения запечатлена и в нашем богослужебном Евангелии. В богослужебном Евангелии перед каждым из них есть краткая вступительная статья, в которой говорится об основных идеях того или иного Евангелия и дается план Евангелия. Однако, св. отец 3-го века священномученик Ириней, высказывает иную точку зрения. Он говорит, что это Евангелие было написано позже всех, видимо к концу первого века. Именно эта точка зрения и поддерживается в настоящее время библейской наукой. Общепринято, что ев. Иоанн написал свое Евангелие на рубеже двух веков. В самом конце первого – начале второго века. Евангелие т Иоанна заканчивается тем, что Христос обещает Иоанну длительную жизнь, даже так, что ученики подумали что Иоанн не умрет. По преданию Иоанн единственный из лика 12-ти апостолов не принял мученическую смерть, а дожил до глубокой старости, хотя и он пострадал за Господа – был в заключении. По преданию Ев. Иоанн жил долго и в конце своей жизни по просьбе малоазийских церквей Иоанн пишет свое Евангелие. Ириней Лионский в своей книге против ересей указывает, что Евангелие Иоанн написал против некоего гностика, который начал распространять ложное учение о мнимости воплощения Господа, хулил Божию Матерь. В первом послании своем ев. Иоанн говорит: «кто не исповедует Христа пришедшего во плоти – тот антихрист». Ев. Иоанн был очень озабочен этой появившейся новой ересью. Во втором   веке эта ересь стала называться гностицизмом и принимала различные формы. Восточная Церковь называет Евангелие от Иоанна – Евангелием духовным. Это означает что у Иоанна свой подход к освещению событий. Он обращает внимание на возвышенное учение которое оставляет Церкви Христос. В Евангелии от Иоанна – учение о Церкви, об отношении Христа с Богом Отцом, учение о Духе Святом. С точки зрения единства текста  в Восточной Церкви никогда вопросов не возникало, а западные  библейские школы ставят такие вопросы. В отношении того, что, по-видимому, шестая и пятая главы могли быть поменяны местами, или о том что двадцать первая глава – позднейшая вставка в Евангелие. Но такой выдающийся православный библеист как епископ Кассиан (Безобразов) в своей книге, которую всем рекомендую,  «Водою, кровью и Духом», это его докторская диссертация по Евангелию от Иоанна , обобщает опыт исследований и показывает, что нет таких оснований говорить, что пятая и шестая главы могут быть поменяны местами, и что двадцать первая глава есть поздняя вставка. Иначе говоря епископ Кассиан подтверждает очень убедительно и доказательно, единство того текста, который мы имеем.  Для нас здесь ничего нового нет, но эти вопросы довольно таки продолжительное время занимают западную библеистику.  Ответ восточной библеистики – подтверждение традиционной точки зрения. Несомненной особенностью Евангелия от  Иоанна является его особый ритм.  Епископ Кассиан говорит об отличии от ритма синоптических Евангелий Евангелия от Иоанна, сразу будет видно особое построение текста. Евангелист Иоанн достигает этого несколькими приемами. Во-первых, Евангелисту Иоанну присущи частые  повторы одних и тех же выражений, так называемые периоды, которые создают определенный рисунок. В первой главе Иоанном Богословом дважды повторяется исповедания Христа как агнца, вземлющего грехи мира. Или например, беседа о хлебе Небесном, 6я глава, трижды повторяются слова Христа «и  Я воскрешу его в последний  день». С другой стороны, так называемые Иоанновские цепи, когда Евангелист развивает одну тему, из нее возникает другая тема, она в свою очередь, разрешается в третью и так далее. Особенно ярко это видно в первой главе , так называемом прологе Евангелия от Иоанна. Последовательно, с 7 по 11 стих Евангелист затрагивает три темы – тема свидетельства, которое разрешается в тему света и в свою очередь, в тему мира. Такая особенность прослеживается на протяжении всего Евангелия, эти сквозные темы.  Тема свидетельства о Христе, тема света и тьмы и тема отношения к миру проходит через все Евангелие. Одна тема сцеплена с другой, и с третьей и получается особый ритмический рисунок. Евангелие от Иоанна имеет свой стройный особенный план план. У Евангелиста Матфея также интересный план. Нужно знать, о чем и в каких главах говорит Евангелист Иоанн. Этот поможет лучше понять и лучше изучить текст. Каждая глава  это с одной стороны, особая тема,  а с другой стороны, темы сгруппированы по двум планам. В первой главе мы имеем пролог, свидетельство Иоанна о Предтече и призвание первых учеников. Во второй главе первое чудо, брак в Кане Галилейской и изгнание торгующих из храма. Третья глава - беседа Христа с Никодимом. Четвертая глава беседа Христа с самарянкой и Христос в Самарии. Третья и четвертая главы – две беседы, переплетаются. Пятая глава – это чудо у купели Вифезда, исцеление расслабленного и беседа о воскресении и  суде. Шестая глава – чудо насыщения пяти тысяч, хождение по водам и большая, очень важная беседа о Хлебе Небесном. В шестой главе – ряд перекличек с пятой главой. Седьмая – восьмая главы  - Христос в Иерусалиме на празднике Кущей, догматические беседы, догматические центры Евангелия от Иоанна. Христос говорит о Своем Богосыновстве. Восьмая-девятая глава – Христос на празднике Обновления в Иерусалиме. Девятая глава – исцеление слепорожденного и беседа о свете. Десятая глава – продолжение беседы на празднике Обновления, о Пастыре добром. Одиннадцатая глава посвящена чуду воскрешения Лазаря и большая  догматическая беседа, в которой Христос скажет «Аз есмь Живот и Воскресение». Двенадцатая глава – Вход Господень в Иерусалим и последние беседы на Страстной. Тринадцатая глава посвящена событиям, связанным с предательством Христа, с подготовкой Тайной вечери, омовение ног Христом  ученикам и начало большой беседы, которая называется Прощальная беседа Христа. Четырнадцатая, пятнадцатая и шестнадцатая главы – Прощальная беседа Христа. Семнадцатая глава – Первосвященническая молитва Христа, в которой Христос молится Отцу Своему Небесному как Первосвященник, приносящий  в жертву, с одной стороны Себя за грехи мира, а с другой, освящающий жертвенное служение Своих учеников . Восемнадцатая глава – взятие под стражу и отречение Петра, приговор Пилата. Девятнадцатая глава – Голгофа. Двадцатая глава – Воскресение, первое явление Христа ученикам. Двадцать первая глава – явление при море Галилейском, восстановление Петра. В древних рукописях нет деления на главы.  В Евангелии от Иоанна главы в основном соответствуют отдельным темам, в отличие от синоптиков. План  начат с указания на наличие особого вступления. В Евангелии от Марка краткое вступление из одной строки. В Евангелии от Луки описано почему евангелист взялся за написание. Но пролог в собственном смысле слова есть в Евангелии от Иоанна. Первые восемнадцать стихов, им посвящено очень много исследований, они комментировались ранними Святыми отцами. Пролог Евангелия от Иоанна отличается от прочих. Если Марк кратко говорит «Начало Евангелия», Лука объясняет причину, то Иоанн говорит о том, что было до творения мира, о Предвечном Боге - Слове, который был у Отца, о воплощении Сына Божия, Его отвержении и заканчивает «Бога никто никогда не видел. Единородный Сын, Сущий в недре Отчем, Он явил». Евангелист Иоанн создает такую схему, нисходяще-восходящую, начиная  с предвечного бытия Христа, Христос Бог – Слово. « В начале бе Слово», потом говорит о сошествии и воплощении Христа, о Вознесении. Эта схема соответствует земному служению Христа. Он сошел на землю, чтобы исполнить как говорит наш тропарь о нас смотрение и взойти ко Отцу Своему. Вот пролог Евангелия от Иоанна и задает эту тему. С другой стороны в прологе обозначены сквозные темы Евангелия от Иоанна – противопоставление света и тьмы, первая глава, первые восемнадцать стихов «Свет во тьме светит и тьма не объяла Его». Еще одна тема – Живот вечный, Христос как Источник жизни. Третья сквозная тема – свидетельство о Христе, учеников и Церкви. 

   Возможные тематические деления Евангелия от Иоанна. Епископ Кассиан предлагает две возможные схемы, которые помогают лучше понять Евангелие. Первая, говорит он, задается темой смены дня и ночи, в символическом смысле – день как пребывание во свете Божием и ночь как тьма Богооставленности. Епископ Кассиан говорит – мы имеем большую первую часть с 23 стиха 2й главы «И когда Он был в Иерусалиме на празднике Пасхи, ТОО многие, видя чудеса, которые Он творил, уверовали во имя Его» до конца 12й главы, которую епископ Кассиан обозначает как день Христов. Христос часто говорит «час Мой не настал, день Мой не пришел». Этот день  сменяется ночью восхождения  Сына к Отцу. 13я глава начинается тем, что Христос со Своими учениками удаляется, чтобы совершить последнюю Пасхальную трапезу. Затем следует предательство, суд и распятие. Это ночь восхождения Сына к Отцу. Эта ночь сменяется днем нового эона (по-гречески «век»), когда людям открыто Царствие Небесное. С 20й главы 19 стиха и до конца. Если вы помните, еврейский день начинается с вечера. Так описывается и творение «И был вечер и было утро, день един». Владыка Кассиан вспоминает известный стих из первого Послания Иоанна Богослова, 5я глава,6 стих « Сей есть Иисус Христос, пришедший водою и кровью и Духом, не водою только, но водою и кровью; и Дух свидетельствует о Нем, потому что Дух есть истина». Епископ Кассиан говорит, что можно воспользоваться этим стихом, чтобы говорить о плане Евангелия от Иоанна, делимого на три части. Первая «водою» - с 1 по 10 главы, говорит о том, как преходит ветхий мир, вода – символ Ветхого Завета. В таком смысле водою крестил Иоанн тех, кто исповедовал свои грехи. Вторая часть «кровью» начинается с 11 главы по 20 главу, начинается с воскрешения Лазаря и кончается Воскресением Христовым. Через Кровь Свою Христос омыл грехи наши. И третья часть «Духом» говорит о ниспослании Духа Христова, так называемая Иоаннова Пятидесятница. Христос говорит «Приимите Дух Свят», дует на учеников. Владыка Кассиан говорит, что Евангелие строится на чередовании этих трех тем  - водою, кровью и Духом. Именно так называется его докторская диссертация. Отец Александр Прокопчук предложил свою точку зрения на выделение тематических блоков Евангелия от Иоанна. О. Александр говорит о том, что происходит переход от ветхозаветного культа к Церкви. Недаром в начале – изгнание из храма, ветхий храм очищается Христом. Христос пришел, чтобы создать Церковь.  Владыка Кассиан говорит о том, что первые две главы Евангелия от Иоанна можно понимать двояко. С одной стороны, как описание исторических событий, а с другой стороны Владыка  предполагает, что в двух первых главах заключен как бы план всего Евангелия, Крещение, начало проповеди Христа в Галилее, то что соответствует у синоптиков Галилейскому периоду, изгнание торгующих из храма, то, что соответствует у синоптиков пути Господа на страсти, иудейскому периоду. Это не значит, что в первых двух главах нету исторических описаний . Можно читать Евангелие от Иоанна с точки зрения исторической, рассматривать, как Евангелист описывает события земной жизни Христа. Можно читать с точки зрения духовной, не даром оно названо духовным Евангелием, попытаться уяснить, какое богословие дает нам Евангелист. Именно эти две возможности заключены в первых двух главах – исторические события и сжатый план всего Евангелия. Крещение Христово, призвание первых учеников – у других Евангелистов это гораздо позже описывается, затем служение в Галилее и служение в Иудее. Это гипотеза Владыки Кассиана. То, что мы можем определенно утверждать – Евангелие от Иоанна дает нам  возможность говорить о хронологии земного служения Господа Иисуса Христа. Среди всех синоптиков именно Евангелист Лука является наиболее историчным. Он озабочен, как говорит во своем вступлении точным изложением событий. Но даже Евангелист Лука не дает нам тех сведений, по которым мы могли бы восстановить хронологию  земной жизни Господа. Именно в Евангелии от Иоанна мы находим необходимые сведения. По Иринею Лионскому, евангелист Иоанн написал Евангелие по просьбе Ефесских христиан, чтобы восполнить то, о чем не сказали евангелисты-синоптики. Возможно, интерес к хронологии и есть одно из таких восполнений синоптиков. У ев. Иоанна мы находим указание на три Пасхи земного служения Господа, во 2й, 5й и 6й главах.. Четвертая Пасха есть Пасха страстей. Именно так мы устанавливаем, что земное служение Господа продолжалось больше трех лет. Именно пользуясь Евангелием от Иоанна, мы можем восстановить даже хронологию того или иного события у синоптиков. Чудо насыщения пяти тысяч – у евв. синоптиков нельзя сказать, когда это чудо произошло. У ев. Иоанна мы читаем об этом чуде в 6й главе, а в начале этой главы говорится о третьей Пасхе. Итак мы можем с точностью сказать, что насыщение пяти тысяч произошло после третьей Пасхи, Пасха -  праздник весенний, значит  - летом.  Если мы посмотрим у синоптиков, окажется, что чудо Преображения произошло после насыщения пяти тысяч. Евангелист Иоанн не описывает этого чуда, оно есть только у синоптиков. Следовательно, чудо Преображения произошло после третьей Пасхи земного служения Господа, когда ученикам Своим избранным Господь показал преображенное Свое Человечество. Первый период Галилейский, когда Господь в основном пребывает на севере страны, в своем отечестве, где прошло Его детство, продолжалось около трех лет. Период пути на Страсти – около полгода. Иоанновская хронология дает нам возможность более глубоко и точно понять синоптиков. С этой точки зрения, ев. Иоанн наиболее хронологичный из всех евангелистов. Итак, три Пасхи земного служения Господа 2й, 5й, 6й главе. В 5й не указана Пасха, сказано «праздник Иудейский». У Свв. Отцов – есть два мнения по этому поводу, что это праздник Пасхи либо праздник Пятидесятницы. Как бы то ни было, это указание на еще один год земного служения Господа. Если бы не было хронологии Иоанна, на основании синоптиков мы могли бы осторожно сделать вывод, что земное служение Господа продолжалось более одного года. Ев. Марк дает нам такую возможность, у него есть указание на то, как ученики проходят и срывают созревшие колосья, за что их укоряют фарисеи, и при описании чуда насыщения пяти  тысяч, ев. Марк говорит о зеленой траве следующего года. Ни Матфей, ни Лука не дают указаний – сколько продолжалось земное служение Господа.

 Особенностью Евангелия от Иоанна является то, что большая часть описываемых им событий проходят в Иудее. Хотя большая часть времени проходит в Галилее, ев. Иоанн гораздо более подробно описывает то, что происходит в Иудее. Почему ? Иоанн восполнил синоптиков. У синоптиков иудейскому периоду служения Господа посвящено гораздо менее места.  Ев. Иоанн говорит о том, что Христос пребывал в Иудее не постоянно, периодически. После Своего Крещения Господь пребывает в Иудее, первые три главы, затем удаляется в Галилею и приходит в Иерусалим на праздник Кущей, и затем- события уже Страстной Седмицы. Еще одна особенность Евангелия от Иоанна – внимание, которое уделяет Иоанн речам Господа. В Евангелии от Матфея – пять больших речей Господа. В Евангелии от Иоанна – больше: беседа с Никодимом (3я глава),  с самарянкой  в 4й главе, беседа после исцеления расслабленного в 5й главе, большая беседа о Хлебе Небесном в 6й главе, беседы на празднике Кущей 7я, 8я глава, беседы на празднике Обновления  в 9й, 10й главе, беседа после воскрешения Лазаря в 11й главе и последние беседы на Страстной Седмице в 12й главе, большая прощальная беседа – три главы и Первосвященническая молитва . Иначе говоря большая часть Евангелия от Иоанна это беседы Христа. Причем  в отличие от евв. синоптиков, Иоанн чаще изображает беседы Христа с конкретными личностями. У синоптиков – беседы перед толпой, Нагорная проповедь, например. У Иоанна тоже есть такие беседы – о Хлебе Небесном, на Страстной Седмице. Но у ев. Иоанна много бесед обращены к конкретным людям, к таким людям, которым не нужно было объяснять азы богословия. Из этого вытекает та особенность, что беседы, описываемые в Евангелии от Иоанна, обычно называют догматическими. В них Христос обычно говорит не о морально-нравственных основаниях пребывания в Церкви, а говорит о вещах возвышенных, таинственных: о Своем Сыновстве, Боге Отце, о Святом Духе, о жизни будущего века. Эти беседы догматические по содержанию даже тогда когда Христос обращается к народу. Например, беседа о Хлебе Небесном. Вот есть такая особенность: если Христос обращается к конкретным лицам, к Никодиму, к Самарянке, то Христос подводит собеседника к пониманию, а если Христос говорит к народу, в беседе о Хлебе Небесном, то она заканчивается тем, что многие соблазнились этой речью непонятной, и отошли от Христа. Возвышенность речей Христа, которую мы видим в Евангелии от Иоанна не может вместиться всеми. Еще одна особенность бесед Христовых ярко видна в беседе с Никодимом и с Самарянкой. Эти беседы построены по одной и той же схеме. Собеседник задает Христу вопрос, а Христос отвечает не на вопрос заданный, а говорит о чем-то другом. Никодим говорит: «мы знаем что Ты Учитель пришедший от Бога; ибо таких чудес, которые Ты творишь никто не может творить если не будет Бог с ним». Христос отвечает: «Истинно, истинно говорю тебе: если кто не родится свыше не может увидеть Царствие Божие». Никодим не спрашивает Его про царствие Божие. Христос тут же преподает ему учение. Учение о крещении, рождении от воды и Духа. И дальше точно так же, Никодим не понимает что говорит ему Христос: «как может родится человек будучи стар ..» Именно через это Христос задает планку, высокую планку, и собеседник вынужден к ней тянуться, чтобы понять слова Христа и в конце концов приходит к пониманию. И Никодим уходит от Христа Тайным учеником, и Самарянка уходит в город и говорит что она обрела Мессию. Еще одна особенность изложения ев. Иоанна – это описание и использование им чудес Христовых. Синоптики описывают десятки чудес. Особенно много чудес в Евангелии от Марка, его иногда называют Евангелием чудес. А в Евангелии от Иоанна чудес всего восемь. У синоптиков больше тридцати. Какие чудеса описаны у Иоанна: первое – в Кане Галилейской 2-я глава, в четвертой главе – чудо исцеления сына царедворца, в пятой главе – чудо исцеления расслабленного, в шестой главе 2 чуда – хождение по водам и чудесное насыщение пяти тысяч, в девятой главе – исцеление слепорожденного, в 11-ой – воскрешение Лазаря, в 21-ой главе – второй чудесный улов. Евангелист Иоанн очень часто обыгрывает цифры. В древности цифры просто так не употреблялись, они имели свое символическое значение. Цифра восемь в святоотеческом предании всегда понималась как число Божественной полноты. Восьмой день – день будущего века, нескончаемый день Царствия Небесного. Христос воскресает в первый день недели он же и восьмой день от начала творения. Первый день становится восьмым. Тем что в Евангелии от Иоанна Христос творит восемь чудес, Иоанн хотел указать на Божественную полноту, которая обитала во Христе. У синоптиков мы имеем такую схему: Христос видит веру и спрашивает: веришь ли? И творит чудо. В Евангелии от Иоанна схема перевернута на 180 градусов. Очень яркое чудо – первое чудо, чудо в Кане Галилейской. У ев. Иоанна чудо ведет к вере, а у синоптиков нужна вера для сотворения чуда. И неслучайно ев. Иоанн для обозначения чудес часто употребляет термин знамение. Этим он как бы говорит, что чудеса есть явление реальности иного мира – Царствия Небесного. Еще одна особенность заключается в малом количестве притч. Евангелисты синоптики приводят десятки притч Христовых, а во всем Евангелии от Иоанна мы видим всего две притчи Христовых. Это притча в 10-ой главе о Пастыре Добром и притча в 15-ой главе о Виноградной Лозе. Иоанн как бы не обращает внимание на эту сторону служения Христа. Потому что речи часто обращены к конкретным лицам, которым не нужно объяснять азы. Никодим и так знает  и занимается богословием. Притчи синоптиков в иносказательном плане говорят о Царстве Небесном, о тех или иных поступках человеческих, как их судит Бог – эти поступки. Притчи, приводимые Иоанна говорят о самом Христе и о Царстве Божием – о Церкви. «Аз есмь Пастырь Добрый» и притча о Виноградной Лозе: Я есть Виноградная Лоза, а Отец Мой – Виноградарь. Ярчайшая особенность Евангелия от Иоанна это употребление выражений, которые строятся одинаково: «Аз есмь» и некое определение. У синоптиков этого нет. Семь раз Христос говорит: «Аз есмь» некто или нечто. Аз есмь вода живая; Аз есмь свет миру – 5 глава; Аз есмь Хлеб Небесный – 6 глава; Аз есмь Воскресение и живот – 11 глава Аз есмь дверь – 10 глава; Аз есмь Пастырь добрый – 10 глава; Аз есмь Виноградная Лоза. Христос говорил в во время Своей земной жизни на арамейском языке, Евангелие написано на греческом, поэтому как эта фраза звучала на родном языке Христа мы не знаем, но можем предполагать что звучит скрытое повторение того что мы читаем в третьей главе книги Исход, когда Бог открывает Моисею Свое имя: «Аз есмь Сущий». Возможно Христос здесь повторяет эту схему, говорит о Своем Божестве. В Евангелии от Иоанна Христос говорит: Я имею жизнь и никто не берет ее у Меня, Я волен положить Свою жизнь и волен взять ее опять. В догматическом смысле Христос говорит о Себе как о самобытном, самосущном. Только Бог обладает свойством самобытности. Он имеет источник жизни в себе. Итак все эти «Аз есмь» говорят о Божестве Христовом. Аз есмь Хлеб. Хлеб – это жизнь, это основной продукт. Я есть Хлеб, если будете питаться этим Хлебом будете иметь жизнь вечную, Я воскрешу вас в последний день. Я есть Свет, Свет миру. В Евангелии от Иоанна почти нет Пути на страсти. У Луки этому посвящено 10 глав, а у Иоанна эти события не описаны. Это потому, что Иоанн восполнял синоптиков, а у них эти события описаны достаточно. С другой стороны мы имеем совершенно особое в изложении Иоанна построение Страстной Седмицы. Вслед за Входом в Иерусалим, 12 глава, идут последние беседы Христа, причем беседы особые. Христос приводит образ семени: Если не умрет, то не воскреснет. Тема Воскресения прежде всего. Затем сразу прощальная беседа. У евв. Синоптиков нет это беседы, а у ев. Иоанна три главы посвящено ей. В этой беседе Христос говорит о любви Божественно, говорит о ниспослании Духа Святаго, говорит о Своем отшествии к Отцу. Также у ев. Иоанна есть эпизод омовения ног, которого не ни у кого из синоптиков. Зато у Иоанна нет момента установления Евхаристии. Но у ев. Иоанна есть большая 6я глава, беседа о Хлебе Небесном. Ранние толкователи Евангелия говорили, что эта беседа есть раскрытие  догматическое учения о Евхаристии. Евхаристия это есть Хлеб, который дает жизнь вечную. Также у ев. Иоанна есть Первосвященническая молитва, которой нет у синоптиков. Особенностью Евангелия от Иоанна является внимание к раскрытию темы Церкви. У евв. синоптиков ест лишь образы, которые говорят о будущей Церкви, и у ев. Луки « Не бойся, малое стадо, ибо Отец благоволил дать вам мир». Слово «Церковь» упоминается у ев. Матфея, например, всего два раза во всем Евангелии, а в Евангелии от Иоанна учению о Церкви посвящено очень много мест. Мы видим как из общего числа учеников выделяется двоенадесятица Апостольская, те, кто создадут ядро Церкви. Христос учит их особенно, здесь -основание будущей Церкви. Притчи Евангелия от Иоанна  говорят о Церкви. Христос есть Пастырь добрый, а Церковь есть овцы Христовы, которые знают голос своего Пастыря, следуют за своим Пастырем, и Пастырь полагает жизнь Свою за овец. В то же время говорит «И ины овцы есть у Меня не от двора сего» - Церковь будет распространена на все языки, на все народы, не только на народ Израильский . Притча о виноградной лозе говорит о том, что Церковь укоренена во Христе «Я – виноградная лоза, а вы ветви, гроздья, которые привились к этой лозе. Отец Мой виноградарь.» Внимание ев. Иоанн уделяет и связи Церкви с Сыном, Сын Божий жизнь Свою отдает за Церковь. Именно в Евангелии от Иоанна говорится и о ниспослании Духа Святаго на Церковь. Особое учение – Христос всегда говорит о Себе, как о Сыне Отца, об Отце говорит , как о Том, Кто имеет Сына. Сын есть Посланник Отца, Он исполняет то, что благоволит Отец, . « Бога не видел никто никогда , Единородный Сын, Сущий в недре Отчем, Той явил». Сын есть истинный Толкователь, нет иного толкователя, лишь Сын открывает волю Отца. Об этом Евангелие, о взаимоотношении Отца и Сына Христос творит волю Отца, Отец благоволит  в Своем Сыне.

 Еще одна особенность – глубоко раскрытое учение о Духе Святом. Особенно – в прощальной беседе Христа. Четырежды в прощальной беседе Христос возвращается к теме Духа Святаго. В догматическом, в ипостасном смысле «Иже от Отца исходит», говорит о том, что условием пришествия Духа является отшествие Его, Христа, к Отцу, говорит о том, что Дух Святый придет и научит, напомнит, и утешит Церковь. В 20й главе говорится о даровании Христом Духа ученикам, т.н. Иоаннова Пятидесятница. «Приимите Дух Свят».

  Особенностью также является употребление некоторых терминов, которые, с одной стороны,  не употребляются у синоптиков, с другой стороны употребляются в другом смысле. Прежде всего, термин «Логос» «Слово». Очень много написано – откуда же Ев. Иоанн взял этот термин. Пытались доказать, что в своем учении о Боге – Слове ев. Иоанн зависит от Филона Александрийского, который говорил о логосе. Но у Филона логос есть безличная сила, одна из сил действия Бога. У Иоанна Слово есть живой Бог. Последнее время о связи с Филоном говорят уже гораздо меньше, пытаются возвести это учение к Ветхому Завету, к книге Притчей Соломоновых (8я притча), Премудрости, о действии Божием. В Ветхом Завете это один из образов  Второго Лица Пресвятой Троицы. В Евангелии от Иоанна мы имеем учение о Боге – Слове, предвечном, о Его воплощении, Его действии среди нас, в нас, и о спасении Им нас. Еще один образ у ев. Иоанна – час. У синоптиков этот термин употребляется в простом своем значении « час»,  хронологическом. У ев. Иоанна Христос говорит «Не  пришел час Мой», в другом месте «настал час». Час Страстей Христовых, « на сие и пришел Я в мир» говорит Христос – одна из сквозных тем Евангелия от Иоанна. В Евангелии от Иоанна нет термина «апостол», это слово употребляется единожды и в другом значении, апостол как «посланник». Особенность – ученики Христовы называются «двенадцать», лик апостольский. И в сознании ранней Церкви «двенадцать» синоним слова «апостол». Апостолы, об этом сказано в Апокалипсисе – основоположники двенадцати колен нового духовного Израиля, Церкви. И эта цифра важна, постолы избирают на место отпавшего Иуды  Матфия прежде сошествия Духа Святаго, восполняют апостольский лик. Апостол Павел, для которого характерно как раз прямое употребление этого термина, даже он, когда приводит свидетельство Церкви говорит, описывая явление Воскресшего Христа «Он погребен был и воскрес в третий день по Писаниям, явился Кифе, потом  двенадцати» ( 1е Коринфянам, 15). По преданию Церкви, здесь описывается явление Христа до Пятидесятницы, до сошествия Духа Святаго. А в это время апостолов было одиннадцать, Матфия избрали перед сошествием Духа Святаго. Но ап. Павел свидетельствует о том, что апостолов продолжают называть двенадцатью. Это важное обозначение. И ев. Иоанн употребляет именно его. 

  Вопрос об авторстве Евангелия – странный вопрос. Ясно, что Евангелие от Иоанна написано  Иоанном Зеведеевым, братом Иакова. Но особенностью всех писаний Иоанна является то, что он не называет себя по имени -ни в своем Евангелии, ни в своих посланиях. Он говорит о себе как о возлюбленном ученике «ученик, егоже любляше Иисус». Церковь всегда видела в этом возлюбленном ученике Христовом самого Иоанна Богослова, и говорила о великой скромности Иоанна. Но очень рано эта особенность Евангелия  от Иоанна – то, что он не называет себя по имени, привела к тому, что возник вопрос. Обычно он возникал в обществах отделявшихся от Церкви, еретических  - кто же был Иоанн. Евсевий Кесарийский свидетельствует, что в Малой Азии, в конце 1го века  действовал некий Иоанн пресвитер. В этом Иоанне пресвитере ранние еретики пытались увидеть автора Евангелия, и, как ни странно, позднейшие западные исследователи пытались воскресить эту древнюю теорию – что автор не Иоанн Богослов, который был рыбаком. Приверженцы этого мнения говорили «Ну как же простой рыбак мог написать такое возвышенное Евангелие, богословие которого выше всех остальных Евангелий, наверное, это был кто-то другой, этот Иоанн пресвитер» о котором говорит Евсевий Кесарийский. Но наше Предание говорит об Иоанне Зеведееве. Понятно, что по человеческой немощи Иоанн не смог бы того, что он писал. Но он писал, освященный благодатью Духа Святаго, после сошествия Духа Святаго на Церковь. Будучи просвещенным Духом Святым Иоанн написал то, что он написал « Дух Святый придет и напомнит и научит вас всему». В первом своем Послании  Иоанн Богослов говорит « Вы имеете помазание и знаете все и не имеете нужды, чтобы кто учил вас»Само это помазание учит вас. Наше Предание твердо держится того, что Иоанн – от двенадцати.

 Почему у синоптиков нет о воскрешении Лазаря,  у Иоанна есть . Святоотеческое  мнение, связанное с особенностью Евангелия от Иоанна, говорит – Иоанн восполняет синоптиков. Святые отцы говорят, что синоптики писали свои Евангелия тогда, когда Лазарь был еще жив. А Лазарю, как мы читаем в Евангелии от Иоанна, грозила смерть, как и Христу. Синедрион предлагает убить вместе со Христом и Лазаря, потому что говорят, что многие верят в Него ради воскресшего Лазаря. Может быть охраняя тайну Лазаря, сохраняя его, синоптики не написали о нем. Ев. Иоанн писал свое Евангелие в конце первого века, когда Лазарь уже почил.

  Символом Иоанна Богослова является орел символ воспарения богословия Иоанна. Изображается же еще и Ангел. Это есть символическое изображение того, что мы называем Богооткровенностью. Ангел – вестник Бога, и получается Евангелие от Самого Учителя.

Лекция №6: Рождество, детство, Крещение, начало проповеди Господа Иисуса Христа.

  До сих пор мы с вами подходили к началу Евангельской истории, мы говорили о составах книг Нового завета, говорили об особенностях того или иного евангелиста. Сегодня мы начинаем собственно новозаветную историю, с Рождества Господа Иисуса Христа и с первого периода Его жизни до выхода на проповедь. И, само собой разумеется, что евангельскую историю вслед за текстом Священного писания мы с вами начнем за год приблизительно до Рождества Христова, а именно с истории, которую описывает Евангелист Лука, с истории зачатия и рождения Иоанна, того кому Господь судил быть Предтечей Господа Иисуса Христа. И так, евангелист Лука начинает свое Евангелие с четкого указание на время свершающийся событий; мы с вами говорили, что для Луки это характерно; он уделяет особое внимание выявлению евангельских аналогий. "Во дни царя Ирода Иудейского" - если вы помните, то это тот Ирод, который имел имя Великий, он около сорока лет правил и который был одним из немногих царей иудейских, кому удалось пребывать в мире и с римской властью и держать свой народ в подчинении. "Во дни Ирода, царя Иудейского был священник из Авиевой чреды, именем Захария, и жена его из рода Ааронова, имя ей Елисавет" - говорит евангелист Лука в пятом стихе первой главы. И уже здесь мы имеем очень важную для нас информацию; и чтобы лучше понять последующие события, чтобы четко восстановить хронологию последующих событий, нам нужно остановиться на тех указаниях, которые евангелист Лука нам дает. Итак, был священник из Авиевой чреды именем Захария. Что это такое - Авиева чреда? И зачем ее указывает евангелист Лука? По-видимому, Лука следует своей манере: где возможно, он приводит максимальное количество исторически значимых сведений. Итак, Авиева чреда - что такое череда? Вы знаете, что при храме, который воздвиг, начал строить Давид, и закончил Соломон, по повелению Божию совершалось каждодневное служение. В храме служили первосвященники, священники и левиты; и те, и другие, и третьи происходили из рода Левия - одного из двенадцати патриархов. При Моисее, который сам был из рода Левия, брат его, Аарон, стал первосвященником, а потомство старших сыновей Аарона, потомство Садока, стало родом первосвященников - именно из этого рода поставлялись первосвященники в храме. У Аарона было еще двое детей мужского пола - Елеазар и Ихфамар; им досталось священническое служение при храме, и уже при царе Соломоне, когда потомство этих двух сыновей, Елеазара и Ихфамара, умножилось, то Соломон по велению отца своего, Давида, упорядочивает их служение; сейчас я вам прочитаю, книга Паралипоменон, вторая книга, книга в западных традициях имеет название "Хроники", она отчасти восполняет сказания книг Царств, но в то же время является книгой, в которой дается осмысление богословия истории, не просто хроники, а богословие истории. Так вот в этой книге, во второй книге, мы читаем следующее; вторая книга, восьмая глава, четырнадцатый стих (давайте с двенадцатого, чтобы был отрывок): "Тогда стал возносить Соломон всесожжение Господу, на жертвеннике Господнем, который он устроил перед притвором, чтобы по уставу у каждого дня приносить всесожжения по заповеди Моисея, субботы, новомесячия, праздники три раза в год: праздник опресноков, праздник седмицы, праздники кущей. И установил он (вот четырнадцатый стих) по распоряжению Давида, отца своего, череды священников по службе их и левитов по стражам их". Итак, Соломон упорядочивает служение и разбивает всех священников на двадцать четыре чреды, в соответствии с количеством священнических родов, которые в это время образовались. Двадцать четыре череды (или чреды). Дальше мы знаем, что эти чреды бросили жребий и по жребию определили, кто, когда служит; каждая чреда служила по одной неделе в храме. И через неделю уходила к себе домой; левиты и священники не жили при храме, в отличие от первосвященников, они уходили домой, в свои земли, и там занимались сельскохозяйственным трудом и там исполняли служение судей израильских. Вот двадцать четыре чреды Соломон выделил, и из них восьмая чреда была чредой Авиевой, вот та самая чреда, из которой происходил Захария, отец Иоанна Крестителя. Восьмая чреда.

Я недаром останавливаюсь так подробно на этих чредах, потому что четкое знание того, как это все происходило, дает нам возможность установить хронологию евангельской истории. Итак, каждая чреда служила по неделе; получалось, что каждая чреда в среднем два раза в год служила в храме, по одной неделе. А в этой чреде уже по жребию священник исполнял то или иное служение. Самым ответственным было служение каждения, то самое служение, которое исполняет Захария, когда ему является Архангел. Мы знаем, что Иерусалимский храм был разрушен в 823 году от основания Рима (в Талмуде есть такие указания), пятнадцатого июля по нашему календарю, и этот день был первой чреды, когда служила первая из двадцати четырех чред; следовательно, год, в который происходило описываемое событие, и есть год 748 от основания Рима.  А когда Рим был основан? В каком году от Рождества Христова? Приблизительно в 754-753 год до Рождества Христова; вот такая точка удобная, неевангельская, от которой удобно отсчитывать сроки. Так вот, получается что год зачатия Предтечи 748 до Рождества Христова. В этот год, исследования провели, Авиева чреда служила дважды; с 17 по 23 апреля и с 16 по 22 сентября. Получается, что зачатие Предтечи падало на сентябрь, что вполне сочетается с нашей хронологией. От этого мы можем уже вычислить и время Благовещения Пресвятой Деве, которое произошло через шесть месяцев, и соответственно, дату Рождества Христова. И вот, когда мы все эти исследования произведем, то окажется, что Господь Иисус Христос родился - как бы вы думали, когда? Вовсе не в нулевой год до Рождества Христова. Вот здесь первая большая трудность, с которой мы должны столкнуться, когда изучаем новозаветную хронологию. Новозаветная хронология - ту, какой мы ее знаем, - годы от Рождества Христова или наша эра, как хотите - это исчисление появилось примерно в шестом веке по Рождестве Христовом. Римский монах, был такой ученый, под названием Дионисий Малый; так вот этот самый Дионисий Малый провел летосчисление и у него получилось, что Христос родился в то, что мы называем "нулевым годом" нашей эры. Но более внимательные исследования, позднейшие, привели к тому, что получились странные вещи: мы знаем по евангельскому тексту, что Ирод Великий умер вскорости после Рождества Христова, и в Иудее стал царствовать его сын, Архелай. И случилось это, как это известно из небиблейских источников, в четвертый год до Рождества Христова, если брать наше исчисление. Если поверить Дионисию Малому, то получится, что Ирод Великий, который приказал истребить младенцев, чтобы избежать нежелательного претендента, как ему казалось, на царский престол, умер за четыре года до того, как было рождение Христа. Вот не сочетается. А вот то исчисление, которое я вам сейчас проиллюстрировал, по чредам Авиева, дает нам тот самый год, от которого мы и можем отсчитывать нашу историю. Оказывается, и с этим согласны фактически сейчас все, исключений нету, что Дионисий Малый ошибся в среднем на четыре-пять лет в своих исчислениях, и истинная дата Рождества Христова должна быть отнесена приблизительно к пятому году до Рождества Христова. Вот такая нелепица, кажется, Христос родился в пятый год до Рождества Христова, чтобы избежать ее, удобнее говорить, что в пятый год до нашей эры. Вот Дионисий Малый в шестом веке ошибся, и теперь уже ничего не поделаешь. Он еще много в чем ошибся, с датами исчисления Пасхи там ошибался, но неважно. Для нас важно то, что он на четыре-пять лет ошибся с датой исчисления Рождества Христова. Вот эти самые череды священнические дают нам возможность восстановить события. 

Итак, год рождества Христова, год рождества Предтечи и рождества Христова, приблизительно пятый год до нашей эры. Соответственно описываемые события: благовестие Захарии, благовестие Божией Матери происходят приблизительно в шестой год до нашей эры. Поэтому когда вы будете смотреть таблицы разные - очень любят их составлять на Западе, не удивляйтесь, когда там будет вот такое вот написано, что благовестие Захарии - шестой год до Рождества Христова. Вот так получилось.

В этот самый год, в который Ирод царствовал в Иудее, евангелист Лука описывает явление Захарии Архангела, во время его каждения в алтаре. Каждение совершалось по жребию, и так случилось, что жребий пал на Захарию; случайность - ну, наверное, та самая случайность, которая проявляет промысел Божий; Захарии было суждено в тот самый момент оказаться в алтаре, где ему и явился Архангел. Архангел - и вы знаете эту историю - является и возвещает рождение от него и его жены сына, и Захария не верит Архангелу, ссылаясь на свою старость, за что наказывается немотой. Древние отцы так толковали это место. Смотрите, как написано: "у них не было детей, у Елисавета была неплодна, и оба были уже в летах, однажды, когда он в порядке своей чреды служил пред Богом, по жребию, как обыкновенно было у священников, досталось ему войти в храм Господень... Когда явился ему (пропускаю стих) ангел Господень, стоя по правую руку от жертвенника кадильного; Захария увидел и смутился, и сказал тот: не бойся, Захария, ибо услышана молитва твоя, и жена твоя Елисавета родит тебе сына, и наречешь ему имя: Иоанн". Вот древние отцы-толкователи говорили, что конечно же Захария, который исполнял столь высокое служение, служение каждения, самое высокое священническое служение того времени, не мог молиться о своей нужде, он молился о своем народе, и отцы ставили точку в этом месте. "Ибо услышана молитва твоя", точка. Твоя молитва о Спасителе рода твоего, о Спасителе человечества услышана, он скоро придет; а как знамение того, имеешь следующее: "жена твоя Елисавета родит тебе сына и наречешь ему имя: Иоанн". То, что для разума человеческого казалось невозможным, Архангел возвещает Захарии как знамение правоты своих слов. Захария не верит, и наказывается немотой. Очень интересно сравнить это благовещение, и второе благовещение, которое было в шестой месяц после этого, через полгода, когда тот же Архангел Гавриил был послан в Галилейский град, называемый Назарет. Два благовещения, в одном случае священник престарелый смущается и не верит, в другом случае Дева смиренно говорит: "Се раба Господня", хотя так же Архангел возвещает ей кажется немыслимое: "ты родишь без мужа, зачнешь и родишь без мужа, сила Вышнего найдет на Тебя, и зачнешь во чреве, и родишь Сына, и наречешь имя Ему Иисус". Неверие одного наказывается немотой, вера другой становится началом нашего спасения, как мы и поем в тропаре праздника: "Днесь спасения нашего главизно", начало нашего спасения. 

Интересно, что Архангел говорит о том, что Рождество Христово будет по действию Духа Святаго. Изначально, и мы много будем об этом с вами говорить, когда будем заниматься собственно богословием библейским новозаветным, что Христос всегда действует в Духе Святом: Христос рождается по наитию Духа Святаго, растет, исполненный Духа Святаго, Дух Святый видимым образом для окружающих сходит на Христа на Иордане, исполненный Духа Святаго Христос идет проповедовать. Духом Святым, как говорит апостол Петр, в своем первом послании, Христос воскресает, в Духе Святом возносится к Отцу, Духа Святаго посылает на Церковь. Итак, с самого начала Своего служения земного, Христос есть тот, кто исполнен Духа Святого, имя Христос в переводе с греческого, значит "помазанник",  помазанный Духом Святым. Итак, немота Захарии. Захария, исполнив свое служение, идет домой, и после этого "зачала Елисавета, жена его, и таилась месяц пять". Отцы толкуют это таение, как особую сосредоточенность Елисаветы на том, что происходило в ней; Дух Святый, по-видимому, открыл ей важность этого события. На самом деле, безплодие считалось знаком проклятия в избранном народе, и Елисавета должна была радоваться и всем сообщать о радостной вести, потому что и ей Господь судил быть матерью, а она "таится месяц пять". Отцы говорят о том, что она особенно сосредоточена была на той тайне, к которой прикоснулась. "Так призрел Господь на меня, чтобы снять с меня поношение". 

Через шесть месяцев Архангел является в Назарет и благовествует Пресвятой Деве. Есть две традиции, которые нашли отражение в двух типах иконографии, две традиции описывающие благовестие. Наше Евангелие говорит очень кратко: явился и благовествовал. Есть две иконы: на одной Пресвятая Богородица читает книгу, на другой прядет ткань. Есть древняя иконопись этого события, на которой Божия Матерь у колодца стоит; если кто был на Святой земле, то показывают колодец в Назарете, где Архангел первый раз явился Богородице. Возможно по преданию, он дважды являлся Богородице: один раз когда была у колодца, а второй раз когда занималась либо рукоделием, либо чтением Священного писания. Благая вера Марии, смиренная, делает Ее Матерью Христа. В качестве знамения, особого знамения того, что слова Архангела истины, дается знание Божией Матери о том, что Ее родственница, Елисавета, называемая неплодною, зачала в старости и ей уже шестой месяц идет. События вы знаете; я хочу остановиться вот на чем: есть четкое указание: «Елисавета родственница Твоя», говорит Архангел. А в пятом стихе мы читали, что "во дни Ирода, царя Иудейского, был священник именем Захария и жена его из рода Ааронова". Получается некое противоречие как бы видимое; с одной стороны Захария и Елисавет происходят из рода Аарона, а с другой стороны Божия Матерь, которая является родственницей Елисаветы, должна во исполнение всех пророчеств происходить из царского рода, из Иудина колена, из рода Давида. Как же согласовать вот это видимое противоречие? Противоречия на самом деле никакого нет. Колено Левия, Левино колено, не получило надела земли, по разделению обетованной земли между коленами. Ему были даны особые левитские города, в которых жили священники, а питалось колено Левино от десятины, даваемой на храм. Вот точно так же от всех колен Израилевых и выбирались левитами невесты себе; левитам было позволено брать невест из всех колен. И толкователи полагают, что у Марии и Елисаветы, их матери были родными сестрами, которые в свою очередь были дочерьми родителей из Иудина колена. Одна из сестер вышла замуж за левита, и стала матерью Елисаветы, и так она родилась уже в колене Левия, как об этом сказано в пятом стихе; а мать Божией Матери, Анна, осталась в своем роде и ее дщерь была из рода Давидова. Что нас убеждает в том, что она была из рода Давидова, из колена Иудина? Нас убеждает особое предписание Ветхого завета; в книге Чисел, в тридцать шестой главе, мы читаем следующее очень важное постановление ветхозаветное. Тридцать шестая глава, восьмой стих: "и всякая дочь, наследующая удел в коленах сынов Израилевых, должна быть женою кого-нибудь из племени колена отца своего, чтобы сыны Израилевы наследовали каждый удел отцов своих". Иначе говоря, если дочь была единственной в семье, единственной наследницей, она не могла перейти в другой род, потому что вместе с ней в другой род переходил земельный надел. А земля из колена в колено в  Израиле не переходила. По преданию, Божия Матерь была единственной дочерью Своих родителей, следовательно, замуж она должна была быть выдана по закону за  представителя своего колена. Иосиф был, как мы знаем, из колена Иудина, из рода Давидова, поскольку пошел переписываться в град Вифлеем, который был градом Давида. Значит, и Божия Матерь необходимым образом происходила из рода Давидова. Почему я об этом так подробно распространяюсь? Потому что в этом исполнилось одно из ветхих пророчеств, что Спаситель должен был произойти из колена Иудина, из рода Давидова, что и исполняется совершенным образом. И вот это видимое противоречие в Евангелии от Луки на проверку оказывается совсем не противоречием, а его довольно-таки легко истолковать, если учитывать особенности брачных традиций в Израиле.

Итак, "Елисавета, родственница Твоя, называемая неплодной, зачала", и ей уже шестой месяц идет, "ибо у Бога не остается безсильным никакое слово. Тогда Мария сказала: се раба Господня, да будет мне по слову твоему". Вот эти слова святые отцы и расценивают как момент зачатия; в этот момент Дух Святой находит на Марию, и в чреве Ее образуется человеческая плоть Господа Иисуса Христа. "Встав же Мария во дни сии с поспешностью пошла в горную страну, в град Иудин". В настоящее время на этом месте находится русский монастырь женский, Горненский. Историю встречи двух двоюродных сестер вы знаете, эта история читается на каждом Богородичном празднике. Знаменательным здесь является первая встреча Предтечи и Господа Иисуса Христа, еще до их рождества. Младенец во чреве Елисаветы радостно приветствует пришедшего Господа Духом Святым, конечно же. "И Елисавета исполнилась Духа Святаго и воскликнула громким гласом". Итак, первая встреча двух младенцев: Христа и Иоанна. По преданию, в земной жизни младенцы уже не встречались до момента крещения Христа в Иордане от Иоанна. По преданию их встреча была только до Рождества, единственная. 

Итак, Мария в ответ на приветственные слова Елисаветы, произносит то, что мы называем хвалебная песнь "Величит душа Моя Господа", вы все знаете ее. Интересно, что в этой хвалебной песни Божия Матерь вдохновляется словами Священного Писания, до того, по-видимому, Священное писание было Ей столь естественно, что Свою радость Она выражает словами Священного писания, а именно словами, не дословно конечно, но очень близко, словами Анны пророчицы, матери Самуила (первая книга Царств об этом говорит). Давайте посмотрим, первая книга Царств, вторая глава. Очень интересно видеть, как Ветхий завет исполняется в Новом, как Ветхий завет говорит в Новом: "и молилась Анна и говорила (Анна - мать Самуила) возрадовалось сердце мое в Господе, вознесся рог мой в Боге моем; широко разверзлись уста мои на врагов моих, ибо я радуюсь о спасении Твоем. Нет столь святаго, как Господь; ибо нет другого, кроме Тебя; и нет твердыни, как Бог наш. Не умножайте речей надменных; дерзкие слова да не исходят из уст ваших; ибо Господь есть Бог ведения, и дела у Него взвешены. Лук сильных преломляется, а немощные препоясываются силою; сытые работают из хлеба, а голодные отдыхают; даже безплодная рождает семь раз, а многочадная изнемогает". Особенно первые слова; как видите, Божия Матерь переосмысляет слова Анны и говорит ее словами ; радость выражается словами Священного писания. В этих словах Божия Матерь пророчески говорит о Своей будущей славе; и  эти слова нужно использовать в полемике с протестантами, которые отвергают почитание Божией Матери. Ведь Сама Божия Матерь пророчествует: "отныне будут ублажать Меня вси роди". Божия Матерь в Духе Святом предсказывает Свою славу; Она Матерь Бога, ставшего человеком, будет ублажаться всеми родами. "Алчущих исполнит благ, и богатящияся отпустит тщи" - слова Анны. 

Итак после трехмесячного пребывания Божия Матерь возвращается в дом Свой, а Елисавета в положенное время рождает сына. Вы знаете эту историю с наречением имени. В традиции Иудеев было сохранять семейное имя через поколение; если отец Захария, то сын мог называться либо именем деда, либо именем отца. Имя Иоанн не было в роду Захарии, именно из-за этого происходит некое замешательство; предлагают назвать младенца по имени отца, Захария, но родители согласно называют имя Иоанн, предсказанное ангелом, и разверзаются уста. И тут Захария произносить еще один хвалебный гимн; помните, я говорил в начале, когда особенности Евангелия от Луки описывал, что евангелие от Луки исполнено гимнов, исполнено хвалебных песней; вот уже вторая. Отец Иоанна Захария воспевает хвалебную песнь Богу. На наших богослужениях эта песнь звучит в качестве так называемых библейских песней на восьмой песни канона Великим постом. Если вы будете слушать внимательно канон и будут читать библейские песни, то на восьмой песне будет читаться песнь Захарии, в которой он предсказывает младенцу его служение - быть пророком Вышнего. Говорит о том, что служение Иоанна будет служением обращения народа Израильского к Богу, и конец первой главы говорит о том, что младенец возрастал, и укреплялся Духом, и был в пустыне до явления своего Израилю. Здесь, если привлечь материал апокрифов, то становится ясным, почему он был в пустыне; Ирод, желавший погубить младенца Христа, покушался и на жизнь Иоанна Предтечи, и в апокрифах есть описание того, как младенец оказался в пустыне, в пустыне возрастал вдалеке от народа, чтобы избежать злобы Ирода и его последователей.

Вторая глава Евангелия от Луки четко указывает то время, когда происходят события. "И вышло повеление от кесаря Августа сделать перепись по всей земле". Очень долго эти стихи западные исследователи, либеральные западные исследователи приводили как якобы подтверждающие не историчность Евангелия, потому что в небиблейских источниках не сохранилось до недавних пор, как считалось, никаких указаний на перепись, которая происходила при Августе в Палестине. И всегда говорили, что вот вам, пожалуйста, сказано о переписи, а в исторических документах этого нет и не было. Но в последнее время, кажется, нашли документы, которые подтверждают историчность  Евангелия, и говорят о том, что действительно перепись была, она проходила в несколько этапов, и поэтому до Палестины очередь дошла как раз тогда, когда происходят эти события. 

Особенности переписи, и именно так происходила перепись, как мы  знаем по небиблейским источникам, например, в Египте. В то время было то, что каждый должен был вернуться в свой родовой город, не было средств связи, не было возможности сверять, переписывать одни и те же списки, и каждый должен был прийти для переписи в свой город, и записаться в своем родовом городе. Именно так поступает Иосиф: "пошел Иосиф из Галилеи в город Назарет", а из города Назарет в Иудею, город Давидов, называемый Вифлеем, потому что он был из дома и рода Давидова. Вот четкое указание, и мы с вами из этого указания делаем вывод, что и Божия Матерь также была из рода Давидова, как единственная наследница Своих родителей. Идет в Вифлеем с Марией, обрученной ему женой, Которая была беременна. И здесь нам уже нужно с вами привлечь евангелиста Матфея, который дополняет Луку, ибо Матфей говорит о том, что Рождество Христово случилось чудесным образом, ибо "Иосиф не знал (как сказано) жену свою" до рождения первенца. Церковь исповедует Богородицу Девой до рождества, в рождестве и после рождества. Вот в Евангелии есть четкое указание: «не знал ее, пока она родила Сына Своего первенца, и нарек имя Ему Иисус». 

Лука говорит, что вследствие переполненности гостиниц Христос родился в яслях, и наша иконография тоже говорит о рождестве Христа в яслях, в пещере за городом. Мне вот что здесь интересно: имя Иисус, он нарек имя Иисус, ангел сказал это имя, а если вы помните в знаменитом пророчестве Исаии сказано о том, что "нарицается имя Ему великого совета Ангел, имя Еммануил". Как же согласовать древнее пророчество об имени Спасителя Еммануил, и то имя, которое было наречено Христу по человечеству, Иисус? есть ли здесь некое противоречие? Нет, конечно, и Еммануил толкуется у самого Исаии, "еже сказуется С нами Бог"; Емманнуил означает "с нами Бог", Иисус означает "Спаситель". Иначе говоря, древнее пророчество говорит не об имени, оно говорит о том, что с пришествием Этого Младенца Бог будет с людьми. А истинное имя по человечеству нарицается то, которое предвозвестил ангел. Имя Иисус было весьма распространенным именем среди иудеев того времени. Это не было каким-то сверхъественным именем, самое что ни на есть обыкновенное имя. Один из сподвижников Моисея, Иисус Навин, носил это имя, хотя от рождения он был Оссией, ну, неважно. Получает имя Иисус. 

В той стране были пастухи. Известно сказание, евангелист Лука говорит о поклонении пастухов. В этом поклонении для нас что интересно? Что первыми о рождении Господа узнают пастухи, и узнают от ангелов, и здесь звучит впервые очень важное мессианское имя Христово: "... и сказал один из ангелов: не бойтесь, я возвещу вам великую радость, которая будет всему миру; ибо ныне родился в городе Давидовом Спаситель, который есть Христос Господь". Имя спаситель, Христос Спаситель; Он пришел, чтобы спасти Свой род. Еще единственный раз мы увидим это определение в четвероевангелии, в Евангелии от Иоанна, в четвертой главе самаряне будут исповедовать Христа Спасителем, и дважды в Священном Писании, в Четвероевангелии, Христос называется Спасителем: один раз от ангелов, и другой раз от людей, в Евангелии от Иоанна.  

По прошествии восьми дней, когда надлежало обрезать младенца, дали имя Ему Иисус. Итак, обрезание на восьмой день; что это такое за событие? По закону Моисееву каждый младенец мужского пола в восьмой день должен был обрезываться; обрезание крайней плоти как знак завета между Богом и человеком; тот завет, который получил Авраам. Над младенцем Иисусом совершается чин, обряд обрезания; он совершался в доме, где родился младенец, может быть, к тому времени Святое Семейство переселилось в гостиницу, и тогда в гостинице местный священник, который жил где-то поблизости, совершил обрезание. Для этого не нужно было идти в Иерусалим. "И дали Ему имя Иисус, нареченное ангелом, прежде зачатия Его во чреве". А вот дальше Лука интересную дает нам информацию. "Когда исполнились дни очищения их по закону Моисееву, принесли Его в Иерусалим, чтобы представить пред Господом". Лука говорит - по закону исполнились дни очищения, сорок дней, в течение которых родившая женщина считалась нечистой и не могла выходить из дома. По окончанию  этих сорока дней надлежало совершить еще одно законное свершение - какое? Мы с вами поем в ирмосе девятой песни третьего гласа: "всяк мужеский пол ложесна разверзаяй свят есть Богу"; первенец мужского пола в Израиле считался посвященным Богу; весь народ израильский в книге Исход называется народом царей и священников, поскольку весь народ не мог исполнять такое служение, то на служение Богу посвящались первенцы. Но поскольку и первенцы не могли быть посвящены из всех родов, то выделили особое колено Левия, и приносилась особая жертва, как бы младенец выкупался от службы у Бога. Он мог быть оставлен при храме, когда совершал особое служение, а если родители не хотели оставлять первенца мужского пола при храме, и тогда приносили особую жертву, положенную по закону, что и исполняет Божия Матерь и Иосиф. Они приходят пред жертвенник Божий, в Иерусалим (им нужно было идти в Иерусалим) и приносят по закону двух горлиц или двух птенцов голубиных - тех птиц, которых можно было приносить в жертву. Совершают положенное жертвоприношение. И Лука, говорящий так много о событиях, связанных с Рождеством, совсем ничего не говорит об очень важном событии, а именно о поклонении волхвов. Об этом говорит евангелист Матфей; вот здесь мы с вами имеем очень сложную задачу экзегетическую, толковательную. Евангелист Матфей говорит о том, что когда родился Иисус - с этого начинается вторая глава, - в Вифлееме Иудейском, во дни царя Ирода, пришли в Иерусалим волхвы с Востока. Вы знаете эту историю; приходят в Иерусалим, и весь Иерусалим воспринимает эту весть весьма особым образом, происходит бурление; Ирод призывает к себе волхвов и тайно выведывает от них время явления звезды. Затем отпускает их с целью узнать точное место нахождения младенца. Поклонившись, цари или волхвы, получают повеление отойти - и уходят. Вы знаете эту историю. Вопрос в чем: в какой последовательности надо нам помышлять события? Что было раньше - поклонение волхвов или обрезание Господа Иисуса Христа, или событие, которое мы называем Сретением, принесение законной жертвы родителями в храме Иерусалимском? Ответ не так уж прост, как кажется, ибо о поклонении волхвов говорит Матфей, а о Сретении говорит Лука. И никаких мостиков между ними нет.   Святитель Филарет Московский собрал мнения древних толкователей по этому поводу. Я просто зачитаю вам отрывок. "Позднейшие толкователи Священного писания, главным образом протестанты, следуют той мысли, что Сретение Господне в Иерусалимском храме было прежде поклонения волхвов.  Таким же образом с некоторых пор думают и некоторые из наших русских составителей Священных историй; но это противоречит, как и Евангелию, так и пониманию церкви, восточной и западной, которая издревле принимала как достовернейшее то, что Сретение Господне свершилось после поклонения волхвов. Так учит бл. Августин и свт. Иоанн Златоуст в толковании на Матфея. Вот что говорит свт. Иоанн Златоуст: "Я думаю, что звезда явилась гораздо прежде рождения (а о звезде мы сейчас будем говорить - что это за звезда такая), потому что волхвы должны были много времени наперед провести в путешествии, чтобы предстать только рожденному; а между тем Христу надлежало принять поклонение в самых пеленах еще, чтобы событие явилось чудеснейшим и необычным; потому-то звезда является волхвам гораздо раньше рождения Христова. Если бы она явилась волхвам в то время, когда Христос родился в Палестине, то пробывши долго в пути по своему прибытию они уже не могли увидеть Его в пеленах. Не нужно удивляться и тому, что Ирод  избивает младенцев до двух лет (помните, что он выведал время рождения и до двух лет приказал истребить младенцев). Здесь ярость и страх для вернейшего успеха прибавили и большее время, чтобы никто не избежал поражения". Вот как говорит свт. Иоанн Златоуст, что Сретение произошло все-таки после поклонения волхвов, что Ирод не сразу принялся уничтожать младенцев, что некоторое время ждал, довольно-таки длительное время, и когда Ирод истощил свое терпение, пришел к мысли, что был поруган от волхвов, только после этого начал избивать младенцев. Итак, это точка зрения, которая поддерживается древнейшими толкователями, о том, что события происходили в привычной для нас последовательности: рождение - поклонение пастухов - обрезание - Сретение и поклонение волхвов.

Теперь два слова о звезде. Это то чудо,  это одно из первых чудес, которым Бог явил о рождении Христа. Волхвы пришли с Востока ведомые звездой. Что это за звезда? Об этой звезде уже в древности высказывались толкователи. Иоанн Златоустый, который говорит, что эта звезда явилась задолго до Рождества Христова, была ничем иным, как ангелом, который был послан Богом, чтобы привести волхвов из восточной страны в Палестину, звезда эта была ангелом - вот древняя точка зрения. Она появлялась, говорит Иоанн Златоуст, исчезала, поднималась, опускалась и вела волхвов. Другая точка зрения высказана пятнадцатью веками позже, и принадлежит она известному Кеплеру, астроному. По его расчетам, по расчетам Кеплера в год рождения Христа могло происходить событие, которое называется "парадом планет", когда в одну точку сходились самые яркие планеты на небе, и тогда действительно могла быть видима очень ярко мерцающая звезда; вот Кеплер пытался объяснить эту звезду рационально; он был верующим человеком, и пытался найти свое объяснение; видимо, он  Златоуста не читал. Вот две точки зрения я вам назвал: звезда как особый ангел и звезда как природное явление, вызванное парадом планет. Эта звезда привела волхов к месту рождения Христа. И как вы знаете, приносят волхвы дары, ладан, смирну и золото. Толкование этих даров великолепно приводится в нашей службе: золото как царю, ладан как священнику и смирна как тому, кому надлежит быть погребенным - смирна использовалась в погребальных обрядах. Здесь указание на царское служение Христа, на Его священническое служение - на первосвященническое служение и на истинность Его человечества. 

Ирод, одержимый злобой, видя, яко поруган бысть, приказывает избить младенцев. И в этом избиении младенцев евангелист Матфей видит исполнение древнего пророчества Иеремея:"когда сбылось реченное через пророка Иеремию: глас в Раме слышен, плач, рыдание и вопль великий". Вот сегодня как раз  у меня была лекция по первому посланию Петра, и апостол Петр говорит чудную вещь в своем послании, в первой главе, в десятом и двенадцатом стихах, он говорит, что пророки пророчествовали о Христе Духом Святым, но сами они не могли уразуметь подлинного значения о том, что они говорили: так же и пророк Иеремия, он описывает события своего времени, описывает события падения Южного царства, когда глас в Раме слышен, и плач, рыдание, и вопль великий, когда Рахиль плачет о детях своих и не хочет утешиться, ибо их нет". Описано то, что происходило, но в этом описании исторических событий евангелист Матфей видит великое пророчество об избиении младенцев. Вот так часто происходит: древний пророк писал, и, наверное, не полностью осознавал, то, что он писал; во всяком случае, так говорит апостол Петр, что не им самим, а нам они писали. Два слова я зачитаю: "к сему-то спасению относились и изыскания и исследования пророков, которые предсказывали о назначенной вам благодати, исследуя, на которое время указывает сущий в них Дух Христов, когда Он предвозвещал Христовы страдания и последующую за ним славу. Ибо Им открыто было то, что не им самим, а нам служило, то, что ныне проповедано вам благовествовавшими Духом Святым, посланным с небес, во что желают проникнуть Ангелы". То есть не им самим, а нам - вот событие из истории Ветхого завета осмысляется евангелистом Матфеем как великое пророчество. Вспоминаем, что это одна из особенностей евангелиста Матфея - евангелист Матфей как никто другой приводит все исполнившиеся, с его точки зрения, пророчества. Следующее пророчество, которое приводит он, это пророчество связанное с бегством в Египет; Святое семейство по повелению ангела уходит в Египет от ярости Ирода.  И здесь опять-таки, если будет возможность, перечитайте апокрифическое евангелие Детства. Там описывается, как Святое семейство, путешествует в Египет, и как при явлении Христа рушатся идолы, в которых, по объяснению апокрифов, жили бесы; бесы не смогли противостоять младенцу Христу. И недолго Святое семейство пребывает в Египте, ибо умирает Ирод Великий, это вот как раз то событие, о котором мы знаем из неевангельских событий, которое произошло в четвертый год до нашей эры. Поэтому еще раз я напоминаю вам об ошибке Дионисия Малого. Ирод умирает, и по повелению архангела Святое семейство возвращается в Палестину, но боится идти в Иерусалим, потому что правил в Иерусалиме Архелай, один из сыновей Ирода, который отличался - я об этом говорил - очень злобным подозрительным характером, и в своих грехах, в своей злобе и злости превзошел своего отца, за что был отстранен через несколько лет от царствования и сослан. Даже римская власть не смогла примириться со столь неуемной злобой. Святое семейство вследствие этого идет в северную Палестину, в Галилею, город Назарет, и говорит Матфей, "да сбудется реченное через пророков: Он Назореем наречется". Вот здесь возможно двойное толкование этого слова, "назорей". С одной стороны, как указание на город Назарет, а с другой стороны, на некое объяснение образа жизни, который будет вести Христос; назореи - это особое установление в Израиле, можно отчасти сравнить с монашеством. Но если монахи у нас по жизни, то назорей - это было такое обетование, которое давалось на некоторое время, на время обета человек не стриг волосы и нес особую службу при храме. По окончании этого обета или при невозможности исполнить этот обет, назорей постригал волосы и возвращался к нормальной жизни. Вот здесь как бы косвенное указание на то, что Христос будет вести жизнь такого назорея, как человека, который служит Богу, исполняет особое служение. Или, как на указание места Его рождения. 

И дальше евангелист Матфей переходит сразу к событиям бывшим через тридцать лет после описываемых событий. А вот евангелист Лука добавляет нам некоторые события, и вы эти события, конечно же, знаете, связанные с посещением Святым семейством Иерусалимского храма, когда отроку Иисусу было двенадцать лет. Прежде чем говорить об этом, два слова, я забыл и выпустил целый большой эпизод, Сретение.  Я не буду описывать все события, вы их знаете. В Сретении нам что важно: Сретение происходит как раз в тот момент, когда Святое семейство пришло в Иерусалимский храм, чтобы принести законную жертву. По преданию Симеон, первосвященник, берет младенца Христа на руки и произносит то, что мы в церкви исполняем как молитву "Ныне отпущаеши" по особому действию Святого Духа. Чем эта молитва для нас важна? Симеон свидетельствует о том, что Христос будет Светом во откровении всех народов; Христос пришел чтобы спасти не только Свой народ, но и все народы: Свет во откровение языков. По преданию Симеон был одним из тех переводчиков, которые приблизительно за триста лет до описываемых событий, принимал участие в переводе ряда ветхозаветных книг по приказанию Птолемеев для Александрийской библиотеки. И по преданию он смутился, переводя пророчество Исаии "Се Дева во чреве зачнет и родит Сына". Опять-таки по преданию он попытался исправить "дева" на более понятное "молодая женщина", "молодица", и тогда явился ангел Господень, и сказал ему, что он не увидит смерти пока собственными глазами не узрит исполнение данного пророчества. Поэтому Симеон говорит: "ныне отпущаеши", теперь я могу отойти, ибо видел исполнение пророчества. Вот так Священное предание объясняет слова Симеона. 

 Симеон произносит эту свою речь, и предсказывает Божией Матери страшное событие, что Ей Самой орудие пройдет душу, предсказывает особо трагическую Ее судьбу как матери, которая увидит страшную смерть своего сына.  Здесь же евангелист Лука говорит о пророчице Анне, дочери Фануиловой от колена Асирова, которая славит Бога. Мы знаем, что евангелист Лука безконечно много говорит о славе, которую воздают люди Богу; все в двух первых главах Евангелия от Луки славят Бога, воспевают гимны хвалебные Богу,  в том числе и Анна пророчица. 

Так вот. Теперь возвращаясь к тому, что евангелист Лука восполняет сказание Матфея и дополняет о событиях, бывших с отроком Иисусом в двенадцать лет. Святое семейство, будучи семейством благочестивым, исполнителем закона Моисеева каждый год ходило в Иерусалим на праздник Пасхи. Иудеи считали долгом своим на праздник Пасхи прийти в Иерусалим. Если в какой-то год не получалось прийти, то, несомненно, в последующий год шли в Иерусалим, для совершения праздника Пасхи. Потому что только в Иерусалиме можно было принести законную жертву, которая была положена в праздник Пасхи. Святое семейство идет в Иерусалим, с ними идет двенадцатилетний отрок Иисус, Который отстает от родителей и через три дня родители находят Его в храме, проповедующим, учащим учителей. Событие это запечатлено на иконе, эта икона является иконой праздника преполовения Пятидесятницы; вот на преполовение Пятидесятницы на аналой кладут икону "Отрок Иисус учащий в храме". 

Я отвлекусь так немножечко, вас развлеку. Почему это так, почему эта икона выносится в этот день?  Позиция этой иконы такова: святой отрок Иисус сидит в центре, а  справа и слева от него сидят такие умудренные старцы и ведут беседу. И вот эта композиция, она восходит к композиции, которая "учащий учитель" называется. Она была распространена в искусстве всего Средиземноморья. Учитель и вот здесь два ученика. Отрок Христос изображается как учитель, учащий учителей. А почему именно на преполовение Пятидесятницы? Потому что именно в Пятидесятницу на аналое появится иная икона, посредине будет пустое место, а справа и слева будут сидеть апостолы. И на них будет сходить Дух Святой. Пустое место, которое принадлежит только Христу, занимает Дух Святый, по словам Христа: "придет Дух Святый, напомнит вам все и научит вас всему". Иконография Богородицы очень распространена с Пятидесятницы изображения Богородицы. Но эта иконография поздняя, она пришла с запада, эта иконография. И при всей нашей любви к Той, Которая "честнейшая Херувим с славнейшая без сравнения Серафим", в этой иконографии не совсем точно изображает богословие описываемого события. Дело в том, что, конечно же, Божия Матерь была в той горнице, где на апостолов сошел Дух Святой, но икона не есть фотография. Икона есть осмысление богословия событий, прежде всего, того или иного события. Например, на иконе Евхаристии часто изображается св. апостол Павел. Он же изображается на иконе Пятидесятницы, а уж конечно его не могло быть ни на Евхаристии, ни на Пятидесятнице. Почему? Что ошибка какая-то? Никакая не ошибка. Икона изображает богословие события, а не столько описание события. Так вот икона Пятидесятницы есть икона апостольской церкви; место Христа никто не может занять, кроме Духа Святаго; об этом сказал Сам Христос; только Дух Святый может учить Церковь, об этом сказал Христос в Своей прощальной беседе, и никто кроме Духа Святаго. Даже Божья Матерь, при всей нашей любви, благоговении и всего нашего почитания места этого не занимает. Божья Матерь присутствует на другой иконе, иконе Вознесения. Вот там Божия Матерь изображается в центре событий, здесь как бы Церковь в ее всеобщем разрезе - здесь и Божья Матерь, и апостолы, и ангелы, и люди. Все. А икона Пятидесятницы, которая возводит к этой вот самой иконографии, Христос учащий, вот Он учит в середине преполовения Пятидесятницы, а еще через двадцать пять дней Христос вознесся и Его место занимает Дух Святый. Так Церковь осмысляет эти события. Но это я отвлекся. Относительно иконографии праздника Пятидесятницы сейчас продается книжечка протоиерея Николая Осорина, она так и называется «Иконография праздника Пятидесятницы». Если эту книжечку не сможете купить, то гораздо проще найти книгу Леонида Успенского, всем рекомендую ее прочитать, "Богословие иконы" называется. Вот там есть соответствующая глава, в которой Леонид Александрович как раз и говорит об истории иконографии Пятидесятницы, говорит о той иконографии, и иконографии с Богородицей. Конечно, эта иконография есть с Богородицей, и отказываться от нее не нужно, просто надо иметь в виду, что каждая иконография по разному освещает то или иное событие. С Богородицей - это одно осмысление, без Богородицы - Церковь в ее апостолическом как бы разрезе. Церковь есть Церковь апостольская, вот они, апостолы, которых Дух Святый посылает на проповедь. 

Итак, отрок Иисус в Иерусалимском храме учит учителей. И заканчивается вторая глава очень интересным указанием: « И Он пошел с ними и пришел в Назарет, и был в повиновении у них, и Мать Его сохранила все слова сии в сердце Своем. Иисус же преуспевал в премудрости и возрасте и любви у Бога и у человеков». Мы видим, что по человечеству Христос исполняет то, что исполняли все отроки Его возраста в Иудее. Он, Бог, ставший человеком, повинуется родителям, живет в повиновении у них в Назарете, по тому, что мы видим в Предании, Он занимался ремеслом Своего нареченного отца, Иосифа, Он был плотником. Поэтому в Писании и говорится, что Он - сын плотника, тектонов сын, как Он может такое говорить? Земной профессией Христа было плотницкое дело. И сказано, что "Он возрастает в любви у Бога и у человеков". По человечеству своему Христос возрастает из силы в силу, в том, что по своему Божеству, конечно же, Божество не может изменяться, Христос от момента воплощения в чреве Матери был Богом неизменным Великим Богом. Но по Своему человечеству Христос возрастает и преуспевает в премудрости и любви у Бога и человеков. Больше Священное писание ни слова не говорит о детстве Христа, о Его ранних годах, до тридцатилетнего возраста, и опять же Лука, евангелист Лука, дает нам очень четкое указание. 

"В пятнадцатый год правления Тиверия кесаря, когда Понтий Пилат начальствовал в Иудее, Ирод был четверовластником в Галилее, Филипп, брат его, четверовластником в Итурее и Трахонитской области, а Лициний четверовластником в Авилинее, при первосвященниках Анне и Каиафе был глагол Божий к Иоанну сыну Захарии в пустыне". И начинаются события связанные с выходом Господа на проповедь, Крещение Господне. Крещению Господню предшествует проповедь Иоанна, тридцать лет прожил Иоанн в пустыне, по гласу Божию вышел проповедовать покаяние. Иоанн выходит проповедовать покаяние, проповедует крещение покаяния для прощения грехов. Обряд крещения был распространен у иудеев, мы знаем в Ветхом завете несколько видов различных крещений; "крещение" слово славянское, в греческом оригинале и в еврейском оригинале это слово означает "омовение". Так вот были известны различные омовения: омовение прозелитов, когда кто-нибудь вступал в израильский народ, принимал иудаизм, он проходил обряд очищения или омовения; были различные омовения, связанные с телесной нечистотой, вот Иоанн Предтеча воспользовался той формой, которая была как бы под руками; омовение телесной нечистоты как знамение запечатлевающее покаяние. Иоанн Предтеча проповедует покаяние: «покайтеся». В Евангелии от Луки мы видим, что Иоанн Предтеча выходит на проповедь с призывом к покаянию. "В те дни приходит Иоанн Креститель, и проповедует в пустыне Иудейской и говорит: покайтесь, ибо приблизилось Царствие Небесное". Евангелист Марк эти слова немножечко по другому осмысляет, он говорит: когда исполнилось время. В греческом оригинале это слово обозначает: когда свершилось то, что было предсказано, когда исполнилось Божие смотрение. Что это было за смотрение? Христос пришел во плоти, чтобы исполнить Свое служение, пришествие Христа и есть исполнение времен, пришествие Христа есть начало нового века, или как говорят, используя греческое слово, нового эона. Эон - век; нового века, эсхатологического века. Мы с вами все живем в последние времена, и Нового завета уже не будет. Христос пришел, когда исполнилось время, пришел с призывом к покаянию. Но возвращаюсь к Крестителю. 

Креститель проповедует покаяние, и как сказано, к нему сходятся все окрестности Иерусалима, крещение Иоанново запечатлевало принесенное покаяние. Но отпущение грехов Предтеча дать не мог; отпущение грехов будет даваться в Новом завете; его крещение было лишь запечатлением покаяния. Причем очень интересно говорит Евангелист Лука, что к нему приходили и крестились все, кроме фарисеев. Фарисеи не крестились от Иоанна. К нему приходили мытари, приходили солдаты, приходил простой народ, фарисеи не приняли проповедь Предтечи. Интересное указание. Приходит к Предтече и Сам Христос. Это событие описывается уже у всех четырех евангелистов. Вы знаете описываемые события; Христос приходит и просит крещения у Иоанна. Иоанн сначала перечит Христу, но затем соглашается. Здесь есть очень интересное событие. Все четыре Евангелия говорят о том, что во время Крещения сходит Дух Святый в виде голубя. В русском тексте все переведено так, что непонятно - кто видит сходящего голубя, Сам ли Христос или Иоанн Предтеча. Вернее, в русском тексте все ясно, что это Иоанн Предтеча, а вот если вы откроете славянский текст, который с точностью повторяет греческий оригинал, то увидите, что не все так просто. Оказывается, евангелисты - синоптики говорят о том, что сходящего Духа видел Сам Христос, только евангелист Иоанн приводит слова Иоанна Предтечи, который говорит: я видел Духа Святаго сходящего в виде голубя. Я видел, говорит Иоанн Предтеча. Затем вопрос: зачем же нужно было Христу приходить на Иордан и креститься? Мы только что сказали, что крещение на Иордане есть крещение, запечатлевающее покаяние; Христу не в чем было каяться, Он был безгрешен; именно поэтому евангелист Лука сказал, что Он сразу же вышел из Иордана, тут же вышел из Иордана, не принес покаяние, как толкуют святые отцы, не в чем было Христу каяться, Он был  безгрешен - зачем же Он пришел на Иордан? И вот тут мы с вами должны четко себе представлять, что любое евангельское событие мы должны рассматривать с трех точек зрения, абсолютно любое Евангельское событие. Первая точка зрения - как это событие относится к самому Христу, какое значение это событие имеет для Христа? Вторая точка зрения - какое значение это событие имеет для всей Евангельской истории? И третья точка зрения - какое значение это событие имеет для нас с вами. Вот и давайте рассмотрим какое значение имеет Крещение Господа на Иордане от Иоанна; все события описываемые вы знаете.

Итак, для Самого Христа. Мы можем утверждать, вслед за Священным преданием, что Христос - это даже не предание, четвертый Вселенский собор догматизировал эту истину - Христос был безгрешен, каяться Христу было не в чем, тем не менее, Христос приходит на Иордан. Зачем? Затем, что как Он говорит Иоанну Предече: «остави ныне нужно исполнить все написанное, чтобы исполнить всякую правду». Что это за правда, которую пришел исполнить Христос на Иордан? Святые отцы по-разному толкуют эти слова об исполнении всякой правды на Иордане. Во-первых, это есть исполнение всей правды Ветхого завета. Христос уже в самом начале Своего служения исполнил все что мог, всю ту меру праведности, которую указывал Ветхий завет. Христос ни в чем никогда не преступил указания законные, Он исполнил весь закон, всю правду законную Христос исполнил. Но исполнил и большее того; точнее для Самого Христа крещение не было необходимым, Он пришел, чтобы креститься, по-видимому, ради нас. И вот тут третья точка зрения, какое значение имеет это событие для нас, вторую я пока опустил, но вспомню, значение событий для евангельской истории. Какое же значение событие имеет для нас, если для Самого Христа это событие не было необходимым? И вот тут мы с вами можем говорить о нескольких значениях. Во-первых, Крещение Христа на Иордане есть первое в истории человечества явление  Бога Троицы человеку. Это очень важно; именно поэтому праздник в Церкви называется Богоявление. Впервые Бог открыто явил Себя человеку как Бог Троица: Отец свидетельствует о Сыне крещаемом, и посылает Духа Святаго в виде голубя. Это первое Богоявление. Итак на Иордане Христос открыл нам Бога Троицу. Второе значение - Христос на Иордане установил, дал нам прообраз христианского крещения, очищающего наши грехи. Третье значение, о котором говорит служба церковная, Христос очистил водное естество; иногда на иконах изображается, что Христос стоит в Иордане, и в воде там разные фигуры изображаются, так символически изображаются изгоняемые из Иордана нечистые духи. Христос очистил водное естество; взял на себя, как говорит служба, грех человеческий, грех всего мира.  В-четвертых, Христос, придя на Иордан, явил особое послушание воле Своего Отца Небесного; такова была воля Отца, чтобы не нуждающийся в крещении пришел. И в-пятых, в этом событии Иоанн в Духе Святом свидетельствует, что перед ним стоит Тот, о Котором говорили пророки, Тот Кто был позади меня, стал впереди меня, говорит он. «Я недостоин развязать ремень на сандалиях Его». Иоанн Предтеча свидетельствует об окончании своего подготовительного служения на Иордане и о начале нового служения. 

И тут мы плавно подходим ко второму пункту - какое значение это событие имеет для евангельской истории? Именно с момента крещения Христа на Иордане начинается собственно земное служение Господа Иисуса Христа. С этого момента Христос выходит на Свое служение; евангелист Лука уточняет что было Ему лет около тридцати - мы уже об этом говорили, почему такое уточнение, потому что в этом возрасте иудей мужского пола мог с этого возраста толковать Священное писание в синагогах, в тех местах, где собирались иудеи для чтения Священного писания. И первое, что сделает Христос после Иордана - пойдет в синагогу и будет толковать пророка Исаию. Это возраст учительства, возраст, когда можно было стать учителем. Христос выходит на учительство народа с этого момента; это есть начало собственно земного служения Господа Иисуса Христа; вот такое значение это событие имеет в контексте всей евангельской истории. Итак, для Самого Христа Крещение не было необходимым, именно поэтому Он  "абие изыде", вышел сразу же, то есть Ему не в чем было каяться; хотя Евангелист Лука замечает, что в Иордане Христос молится, и из этого видно значение Таинства Крещения для нас с вами. Христос молится, научает нас в самые ответственные времена нашей жизни молиться. Христос являет на Иордане Бога Троицу, очищает водное естество, исполняет всю ветхозаветную правду, и являет послушание воле Отца Своего Небесного. 

Итак, детство, все сведения об юности, Крещение, все о котором я хотел сказать сегодня, закончилось. Со следующего раза мы начинаем изучать, собственно, со служения Господа в Иудее и  о, так называемом, Галилейском периоде. Об этом мы будем с вами говорить. Я вас всех поздравляю, если можно так сказать, приветствую в преддверии наступающего Великого поста, от всего сердца желаю вам, чтобы он был для вас спасительным, в меру трудным, по силам каждому, чтобы плоды у каждого были максимально большими. Если кого чем обидел, прошу прощения заранее.

Лекция №7: Галилейский период.

Итак, сегодня у нас с вами обзорная лекция по Галилейскому периоду служения Господа Иисуса Христа. В прошлый раз мы с вами остановились на событиях рождества, детства, отрочества в той мере, в которой Писание их описывает, крещения Господа Иисуса Христа. Сегодняшняя лекция - это следующий этап, который для удобства мы называем Галилейским периодом земного служения Господа. Почему он так называется? Помните, когда мы с вами смотрели план Святой земли, Галилея находится на севере Святой земли, и именно здесь Господь провел большую часть Своей жизни, здесь Он возрастал в городе Назарете, и с этим местом связана и большая часть общественного служения Господа Иисуса Христа. Именно поэтому для удобства этот период называют Галилейским. Мы с вами увидим, что не только географический принцип лежит в таком названии, но действительно этот период отличается от периода, который за ним последует, но и содержанием. Есть особенности служения Господа в этот период. Мы с вами говорили что, особенностью синоптических Евангелий является то, что они описывают, очень подробно описывают этот период земного служения Господа, от момента Крещения до Преображения. А евангелист Иоанн в гораздо меньшей степени описывает Галилейский период.  Итак, Иоанн гораздо в меньшей степени описывает Галилейский период, но, тем не менее, ряд событий из Евангелия от Иоанна, и это сейчас мы с вами увидим, также соответствует Галилейскому периоду. 

Давайте договоримся о хронологии. Я уже сказал, повторюсь, более четко. Галилейским периодом мы называем период от Крещения до Преображения. При более тщательном изучении мы с вами вынуждены будем этот период разбить на два: так называемый "начальные период", который проходил как раз в Иудее, и собственно Галилейский период. О Галилейском периоде говорят синоптики, о начальном периоде говорит Евангелист Иоанн во второй и третьей главе своего Евангелия. Из плача, который Господь - речь плач над Иерусалимом, "Иерусалим, Иерусалим, как бы Я хотел собрать чада твои, как орел собирает птенцы", мы узнаем, что Господь предпринимал попытки обращения иудеев; мы должны сделать вывод, что Господь бывал в Иерусалиме, в Иудее и раньше, до недели Страстей. И действительно, когда мы начинаем внимательно читать Священное писание, мы видим, что Господь многократно посещает Иерусалим. И даже больше того: сразу после Крещения, которое описывают все евангелисты, все четыре, но лишь евангелист Иоанн говорит о том, что сразу после Крещения и искушения в пустыне, и кратковременного посещения Галилеи, Господь начинает Свою проповедь в Иерусалиме. Вторая и третья глава Евангелия от Иоанна об этом говорит. И служение Господа в Иудее и в Иерусалиме привлекает к себе внимание; вспомните, когда к Господу ночью приходит Никодим, он говорит: мы знаем, что такие чудеса не может творить человек. Служение Господа в Иудее не может пройти незамеченным, появляются первые ученики у Господа. Господь творит великие чудеса в это время, как евангелист Иоанн и говорит: "когда Он был в Иерусалиме на празднике Пасхи, то многие, видя чудеса, которые Он творил, уверовали в имя Его" (Иоанн 2:23); и Сам Иисус не вверял Себя им, потому что знал всех, и не имел нужды, чтобы кто-то свидетельствовал о Нем". Итак, Господь творит чудеса, проповедует в Иерусалиме; к этому относится и событие очищения храма, о котором говорит Евангелист Иоанн; и, по-видимому, столь активная проповедь Господа в Иудее, в Иерусалиме, вызывает недовольство в среде фарисеев, саддукеев, в среде духовной верхушки иудейского общества. Именно поэтому, судя по всему, Господь и вынужден был удалиться сначала из Иерусалима. Об этом мы узнаем из синоптиков. Синоптики - Матфей и Марк говорят, о том, что Господь уходит из Иерусалима в Иудейскую пустыню и крестит; об этом говорит Матфей в четвертой главе и Марк. Однако евангелист Иоанн в конце третьей, начале четвертой главы поясняет, что Сам Господь не крестил, а крестили ученики Его; однако распространяется слух, что Господь крестит и приобретает больше учеников нежели Иоанн, иначе говоря, недовольство проповедью Христа преследует Его и в пустыне. И в это же время происходит событие, которое решительным образом повлияло на дальнейшую проповедь Господа Иисуса Христа, а именно взятие Иоанна под стражу. Мы узнаем, синоптики нам об этом сообщают, что "услышав Иисус о том, что Иоанн отдан под стражу, удалился в Галилею". Итак, Господь вынужден сначала уйти из Иерусалима, а затем удалиться и из Иудеи; Господь идет на север Святой земли, в Галилею. И это событие связано с взятием Иоанна под стражу, нужно запомнить - хронологически совпадает взятие Иоанна под стражу и уход Господа из Иудеи  в Галилею. И так заканчивается первый, более или менее краткий период общественного служения Господа, который начался сразу же после Крещения и продолжался в Иерусалиме и в Иудее. Господь вынужден уйти в Галилею, в землю, где прошло Его детство. Однако мы узнаем, что, даже уйдя в Галилею, Господь продолжает посещать Иерусалим и Иудею. Не надо думать, что Галилейский период - это тот период, когда Господь служит и проповедует исключительно в Галилее, и никуда из Галилеи не уходит; нас не должно обманывать название - Галилейский период. По преимуществу в Галилее, но мы узнаем, что Господь продолжает посещать Иерусалим, как об этом говорит евангелист Иоанн в пятой главе, вспомните чудо исцеления расслабленного; Господь на праздник Пасхи приходит опять в Иерусалим; вспомните упоминание евангелиста Луки о том, что Господь бывал в доме Марфы и Марии, сестер Лазаря, а жили они недалеко от Иерусалима; иначе говоря, Господь посещает в это время и Иудею. Но не только Иудею; хронологически к периоду, который мы называем "Галилейским", относится и посещение Господом языческих стран; Иудея лежит  на юг от Галилеи, а Господь ходил и в северные страны; об этом мы читаем у синоптиков - Господь посещает пределы Тирские и Сидонские, сказано. Господь так же в это время проповедует и в Десятиградии; Десятиградие - это страна, которая находилась на другой стороне  Галилейского озера, с другого берега Иордана. Страна, которую населяли Иудеи, но она была сильно эллинизирована. Десятиградие, Декаполис в славянском переводе сохраняется греческое имя. Господь посещает и эти пределы; и мы с вами увидим, когда будем подробно изучать, что это все не случайно. Уходя из тех пределов, где Его знали, где Его помнили, где за Ним ходила толпа народа, Господь использует непродолжительное время, которое у Него было для проповеди, для особого научения Своих учеников. Об этом мы сейчас будем говорить. И так же нужно вспомнить, что в Галилейский период Господь бывал и в Самарии. Самария - это область, которая лежала между Галилеей и Иудеей, в древности самаряне были иудеями, но после вавилонского пленения, после возвращения из плена, смешались с язычниками и иудеи не признавали самарян, считали их нечистыми, считали их за язычников и не общались с ними. А четвертая глава Евангелия от Иоанна говорит о том, что Господь посещал Самарию и даже обратил Южную Самарию. Итак, географически Галилейский период не ограничен только Галилеей; Господь бывал и в Самарии, и в Иудее, и в Галилее, и ходил в северные пределы Тирские и Сидонские, переправлялся на другой берег Иордана, в Десятиградие - иначе говоря, география очень обширная. Сколько по времени продолжался Галилейский период? Хронология этого периода служения. Для того чтобы ответить на этот вопрос, мы должны сравнить - я уже об этом говорил - евангелистов синоптиков и евангелиста Иоанна. Обычно принято говорить, что Галилейский период продолжался до Преображения, до исповедания Петра при Кесарии Филипповой и последующего Преображения.  Именно с этого времени Господь стал учить о Себе как о Мессии страждущем, как о Том, Кому надлежит пострадать, и именно с этого времени начинается путь Господа в Иерусалим, об этом мы будем говорить в следующий раз. Крайней точкой Галилейского периода является Преображение - с одной стороны, Крещение, с другой стороны, Преображение. Теперь нам надо определить время Преображения,  это мы уже с вами делали, и тогда будет ясно, сколько же продолжался этот период служения. Преображение описывают только евангелисты синоптики, и у них оно идет после насыщения пяти тысяч. А насыщение пяти тысяч по Иоанну в шестой главе, в шестой же главе упоминается третья Пасха общественного служения Господа, из чего мы делаем вывод, что Преображение произошло после третьей Пасхи земного служения Господа, к концу лета третьего года служения Господа, после третьей Пасхи. Иначе говоря, Галилейский период продолжался около трех лет, от момента Крещения до Преображения. Если быть точным, то не более двух с половиной лет – потому что должны же мы оставить какой-то хронологический отрезок, когда Господь проповедовал в Иудее. Итак, не больше двух с половиной лет. Однако, - и я вам об этом уже говорил, - здесь мы сталкиваемся с некой сложностью, потому что у евангелистов синоптиков, которые не говорят о Пасхах (о 3-х Пасках) общественного служения, мы можем сделать вывод, что служение Господа продолжалось не меньше, по крайней мере, года. Об этом мы говорили - евангелист Марк (во 2-ой главе) описывает, как ученики срывают колосья, а в шестой главе говорит о том, что насыщение пяти тысяч происходило на зеленой траве, на следующий год. И только евангелист Иоанн - я об этом говорил и повторю - дает нам возможность установить, что этот период продолжался два с половиной года, Галилейский период.

В это время, хотя Господь и посещал различные страны, пределы, области, тем не менее, центром Его служения стал город Капернаум. Это очень интересно, ведь Господь родом был из Назарета, но в Назарете Онне остался и перешел в Капернаум. Капернаум очень часто упоминается у евангелистов синоптиков; и даже больше того, евангелист Матфей объясняет, почему же Господь ушел из Назарета в Капернаум. Смотрите, как говорит Матфей: "услышал же Иисус, что Иоанн был отдан под стражу, и удалился в Галилею; и, оставив Назарет (это четвертая глава с двенадцатого стиха), пришел и поселился в Капернауме приморском, в пределах Завулоновых и Неффалимовых, да сбудется реченное через пророка Исаию, который говорил: земля Завулонова и земля Неффалимова, на пути приморском, за Иорданом, Галилея языческая". Евангелист Матфей видит в этом исполнение древнего пророчества; в другом месте Господь Сам говорит, что нет пророка в своем отечестве. В родном городе, где все знали Христа с детства, Его проповедь не принималась; поэтому центром Галилейского периода становится город Капернаум. 

Теперь, что гораздо более интересно и важно, в чем же особенность этого периода? Зачем  мы выделяем этот период, как особый период служения? Правомерно ли это? При изучении Священного писания оказывается, что этот период характеризуется целым рядом особенностей, которые либо отсутствуют в последующем периоде, периоде пути на Страсти, либо совершенно по другому расставляются акценты. Господь по иному учит в последующий период. Что же является центром учения в это время? Здесь мы можем со всей уверенностью сказать, что с точки зрения учения центром учения в это время становится учение, или проповедь Евангелия Царства. Именно так говорит Матфей: "с этого времени Иисус начал проповедовать и говорить: покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное". С этим и выходит Господь на проповедь, Его проповедь есть проповедь приблизившегося Царства; времена и сроки приблизились, Господь зовет людей к покаянию и обращению к Богу. Евангелие Царства. Именно проповеди Царства Небесного посвящены фактически все притчи, которые говорит Господь, в той или иной форме, практически все притчи, которые говорит Господь в это время. Евангелист Матфей со свойственным ему систематизаторством собирает притчи о Царствии Небесном в тринадцатой главе своего Евангелия; там мы имеем семь притч о Царствии Небесном; именно в этих притчах заключена как бы квинтэссенция учения о Царствии Небесном в этот период; вы помните, конечно же, эти притчи. Это, прежде всего, притча о сеятеле, затем притча о пшеницах и плевелах, о горчичном зерне, о закваске, о сокровище на поле, о жемчужине, о неводе. Каковым же предстает Царствие Небесное из этих притч? О чем учил Господь? Мы узнаем, что  Господь учит о том, что Царствие Небесное есть такая ценность, которой нет эквивалента в мире; об этом говорит притча и о сокровище на поле, и притча о жемчужине; за Царствие Небесное можно отдать все, говорит Господь; блажен тот человек, который продает все свое имущество и идет, и покупает поле, на котором сокрыто сокровище Царствие Небесное. С другой стороны, Господь говорит о том, что Царствие Небесное есть реальность, которая, поселившись однажды в сердце человеческом - а в Евангелие от Луки Господь говорит, что Царствие Божие внутри вас есть, вот реальность Царствия Небесного такова, что поселившись в сердце человеческом, оно, Царствие Небесное, как закваска сквашивает всего человека; человек становится не таким, каким он был раньше, закваска сквашивает 3 меры муки, как и принятое учение о Царствии Небесном изменяет всего человека. Господь говорит о том, что к Царствию Небесному призваны все люди - об этом мы узнаем из притчи о неводе, все призваны в Царствие Небесное, но не все стяжут его; некоторых отберут ангелы и выбросят обратно в море, как негодных рыб. Об этом говорит и притча о сеятеле; Господь всеивает в сердца всех людей благую весть о Царствие, но не все сердца способны произрастить это семя. И еще одна притча, которую мы находим у евангелиста Марка, притча о невидимо растущем семени, Царствие Небесное есть такая реальность, которая невидимо действует в человеке, нельзя вычислить, нельзя посчитать, нельзя назвать никакие законы, как семя невидимо растет, так и Царствие небесное невидимо возрастает в человеке. Вот это квинтэссенция учения о Царстве. Хотя если внимательно читать Евангелие, то мы увидим, что Господь  беседы с народом, беседы с учениками всегда посвящает одной и той же теме: Царствию Небесному. Именно в этот период это для Господа важно: призвать как можно больше народа, как можно большему количеству людей рассказать о Царствии Небесном. И мы узнаем из учения Господа, что Царствие Небесное синонимично выражению "жизнь вечная", то есть Царствие Небесное есть вечная жизнь. Царствие Небесное есть спасение, которое уготовано для всех. Смотрите, как говорит Евангелист Марк в десятой главе, когда Господь проповедует, рассказывает притчи о Царствии Небесном, то говорит, что Царствие Небесное есть такая ценность, ради которой человек должен оставить отца и мать; Царствие Небесное с трудом стяжается, несмотря на то, что призваны к нему все, но Господь говорит, как трудно имеющему богатство войти в Царствие Небесное; не всякий принимающий благую весть способен войти в Царствие Небесное, заботы века сего отвращают сердце человеческое от учения о Царствии Небесном. Ученики ужаснулись от слов Его, говорит евангелист Марк. И Иисус опять говорит им: «Дети, как трудно надеющемуся на богатство войти в Царствие Божие». «Кто же может спастись?» спрашивают ученики, но Господь утешает их, и говорит, что все трудности стяжания Царствия Небесного не должны вселить отчаяние в их сердца. "Иисус, воззрев на них, говорит: человекам это невозможно, но возможно Богу"; стяжание Царства Небесного есть нечеловеческое делание, это есть дар Бога человеку, есть соработничество человека и Бога. Без Бога стяжать Царствие Небесное невозможно, вот о чем учит Христос. Лишь человеческими усилиями, лишь добропорядочной жизнью, лишь следованием заповедям невозможно спастись. Совсем нелегко стяжать Царствие Небесное, но Господь учит о том, как человек, обратившись к Богу, должен идти к Царствию Небесному; и мы находим целое учение о нравственных критериях стяжания Царствия Небесного; и, конечно же, здесь нужно сказать, что это учение сконцентрировано в Нагорной проповеди. Нагорная проповедь с этой точки зрения есть центральный момент всего Галилейского периода; ибо в Нагорной проповеди в сконцентрированном виде изложено все учение о стяжании Царствия Небесного, о тех критериях, о тех условиях, которые выдвигает Господь. Нагорная проповедь, вы знаете, содержится  у двух евангелистов - в трех главах у евангелиста Матфея, пятая, шестая, и седьмая главы, и у евангелиста Луки - она называется "проповедь на месте равне", и она расположена в одиннадцатой главе у евангелиста Луки, с шестого по шестнадцатый стихи. Ядро этой проповеди у Луки содержится с семнадцатый по сорок девятый стихи шестой главы, и мы с вами об этом говорили, что в этом мы еще раз видим особенность евангелиста Матфея, с одной стороны, и историчность евангелиста Луки, с другой стороны. Матфей, со свойственной ему систематичностью, собирает притчи, собирает поучения Господа в единую речь; такое впечатление, что Господь за раз произнес Нагорную проповедь. Евангелист Лука сообщает нам, что Господь продолжал учить на протяжении длительного времени, и, тем не менее, мы с вами продолжаем говорить, что в Нагорной проповеди заключено основное учение о нравственных критериях  стяжания Царствия Небесного. Достаточно посмотреть на три главы Евангелиста Матфея, пятую, шестую и седьмую, чтобы понять, о чем идет речь. У евангелиста Матфея все очень стройно; пятая глава начинается с заповедей блаженства, Нагорная проповедь начинается с заповедей блаженства.  Святые отцы называли заповеди блаженства по-разному; Иоанн Златоуст говорил о том, что это "золотая цепь", которая возводит человека на небо; если ухватиться за одно звено, то можно взять другое, третье, и таким образом подняться по этой золотой цепи добродетелей на небо. Григорий Нисский говорил о том, что заповеди блаженства есть сияющие вершины, и на которые человек подымается на одну более высокую, и высокую, и высокую, и т.д. Заповеди блаженства есть лествица такая, которая ведет от земли на небо. Господь говорит о том, что восхождение в Царствие небесное есть путь, некий процесс восхождения, не просто жизнь по накатанному, но есть восхождение, есть некое усилие, через одну добродетель стяжается другая добродетель. Дальше в пятой главе идет противопоставление закона Моисеева и новозаветной нравственности; у евангелиста Луки нет параллели, есть только у Евангелиста Матфея, Господь говорит о том, что новозаветная праведность, которая необходима для стяжания Царствия Небесного, отличается от того, что было до этого времени; и здесь  Господь трояко подходит к тому, что было до Него. С одной стороны, Он говорит, что «ни одна йота не прейдет в законе», с другой стороны Господь исправляет некоторые положения: в законе написано « дай развод, а Я говорю не так  было от начала». Есть некоторые положения, которые Господь отвергает, и говорит о том, что они, эти заповеди, не Божии, а человеческие. Итак новозаветная нравственность превосходит нравственность ветхозаветную,  она зиждется на ней,  она ее превосходит. Если в Ветхом завете, в десяти заповедях, которые получил Моисей на горе Синайской, мы видим с вами утверждение повелительной формы: не прелюбодействуй, не возжелай, не убий, то новозаветная нравственность, которая изложена в Нагорной проповеди, говорит  скорее  о внутренних морально-нравственных критериях стяжания Царствия Небесного; не того, что не нужно делать, а наоборот, что нужно делать, как нужно устроять свою душу, чтобы стяжать Царствие. И здесь конечно гимном звучат слова Христа, о том, что не мог принять даже Ветхий завет - о любви к врагам, о непротивлении злу.  Господь произносит нечто неудобовразумительное для ветхозаветного человека. И говорит, что без восприятия этого Царствие Небесное невозможно стяжать. Далее Господь говорит, что путь в Царствие Небесное есть путь молитвы и аскезы; этому посвящена шестая глава. Именно в шестой главе у евангелиста Матфея мы имеем учение о молитве, и учение о посте. Я сейчас на этом не останавливаюсь, но напоминаю вам, что без молитвы, без аскетического усилия нельзя стяжать Царствие Небесное, так учит Господь. И, наконец, в седьмой главе Господь говорит о том, что путь в Царствие Небесное преграждают слабости и немощи человеческого естества, а именно стремление судить ближнего, нежелание  быть настойчивым в своем делании - здесь Господь говорит: стучите и отверзут вам, просите, и дадут, ищите и обрящете. Будьте настойчивы в стяжании Царствия, берегитесь лжепророков. И заканчивается проповедь Царствия в изложении Матфея поучительной притчей о строительстве дома. Стяжание Царствия Небесного сравнивается Господом с возведением здания; если разумен, то уразумеет: тот, кто простроил на песке, будет поруган, песок не прочное основание, нельзя поставить себе цель стяжать Царствие Небесное и при этом строить все здание на песке. Вот очень кратко Нагорная проповедь. У евангелиста Луки параллели в одиннадцати главах. Итак, Нагорная проповедь как центр учения о морально-нравственных критериях стяжания Царствия Божия. 

Но не только словом учит Господь в Галилейском периоде, а и чудесами. Что же такое чудеса Божии в этом периоде, зачем Господь творит так много чудес? Ну я, наверное вам уже говорил, такая особенность, что большая часть евангельских чудес приходится именно на Галилейский период. Последующее количество чудес резко сокращается; такое впечатление, что Господь больше не чает привлечь к Себе людей чудесами, а в Галилейский период чудес преизобильно много, и особенно много их описывает евангелист Марк, это есть его особенность; евангелие Марка есть евангелие чудес. Что же такое чудеса? Во-первых, чудеса, которые творит Господь, говорят о том, что Его служение есть служение любви и милосердия. Обратите внимание, что большинство чудес Господь творит из жалости, из любви к людям. Это многочисленные исцеления, и воскрешения, и умножения хлебов, Господь сжалился, увидел людей, что они как овцы не имущие пастыря, и сжалился над ними. Итак, чудеса есть проявление милосердного и любвеобильного служения Господа. Во-вторых, чудеса предвосхищают Царствие Божие в делах любви; именно любовь, заповедь о любви Господь оставляет Своим ученикам на последней трапезе с ними: заповедь новую даю вам: да любите друг друга как Я возлюбил вас, это заповедь о любви. Служение Господа и есть служение любви. В этих чудесах, которые творит Господь, Царствие Божие предвосхищается уже. Несомненно, мы должны обратить внимание на то, что чудеса есть проявление царственного служения Господа; в чудесах Господь проявляет Себя как Царь не от мира сего, чудеса есть явление иной реальности в этом мире. Суда относятся следующие чудеса: хождение по водам, умножение хлебов и т.д. Человеку это сотворить невозможно. Тот, Кто творит эти чудеса, не есть простой человек. В чудесах является иная реальность, реальность Царствия Небесного пришедшего в силе. Особенно ярко это видно в композиции евангелиста Матфея, я об этом вам уже говорил, но еще раз напоминаю. В пятой, шестой, седьмой главах - Нагорная проповедь, восьмая и девятая глава - великие Галилейские чудеса. Господь подтверждает делом слово. Точно так же в тринадцатой главе - притчи о Царствии Небесном, а в четырнадцатой главе - чудеса, чудо насыщения, чудо хождения по водам. Господь опять чудесами подтверждает притчи. Особенно это ярко видно во втором примере, тринадцатая глава - притчи о Царствии Небесном, а четырнадцатая глава – Царствие пришедшее его в силе: Господь ходит по водам, Господь умножает хлебы, прообразуя Евхаристию, Господь являет Себя как царь, царь природы, царь естества, Тот, Кто властен над миром, подтверждает притчи о Царствии Небесном своими чудесами. Ну, и, наконец, чудеса Христовы, конечно же, обладают догматическим содержанием и являют нам это догматическое содержание, открывают нам догматические истины. Прежде всего, вспомним чудо насыщения пяти тысяч,  которое в изложении евангелиста Иоанна объясняется, как чудо прообразующее святую Евхаристию. Чудеса знаменуют собой догматические истины в этот период. Вот что такое чудеса Господа. 

Затем мы должны с вами понимать, что Галилейский период это есть период постепенного раскрытия тайны Иисуса как Христа, и как Сына Божия. Господь постепенно открывает эту истину Своим ученикам; можно говорить о некоем прикровенном явлении: Господь запрещает бесам исповедовать Себя Сыном Божиим, Господу не надо, Он отвергает такое исповедание. Господу нужно свободное исповедание человеческое; именно к этому Он готовит Своих учеников; постепенно, изо дня в день, обратите внимание - Своим ученикам Господь наедине объясняет ряд притч, удаляется с ними в языческие страны, чтобы там их учить наедине, без толпы народа. Изо дня в день ученики, пребывая с Господом, утверждаются в мысли, что их Учитель - не просто великий человек и чудотворец, а Он Сын Божий, и когда апостол Петр у Кесарии Филипповой говорит, что «Ты еси Христос, Сын Божий», - он произносит это исповедание от имени всех учеников; именно к этому ведет Господь их на протяжении двух с половиной лет. И когда это исповедание прозвучало, начинается новый период - Христос идет в Иерусалим, чтобы пострадать, теперь ученики способны принять учение о Нем как о Сыне Божием, как о Христе. 

Мы с вами говорили, особенно, когда евангелиста Марка изучали, что не так просто удавалось ученикам это исповедание; евангелисты показывают, как постепенно происходило выделение из общей толпы следовавших за Христом, а за Христом всегда ходила толпа народа, сначала выделяется группа людей, которых Христос называет учениками, в Евангелиях они называются ученики; и лишь затем появляются первые апостолы. Не надо думать что Господь сразу, в начале Своего служения, избирает апостолов; вспомните, евангелист Иоанн говорит, что после чуда насыщения пяти тысяч, а это уже третья Пасха, последний год служения Господа, многие отошли, отвернулись от Господа, не смогли принять учение. Постепенно, постепенно Господь открывает истину, и постепенно принимающие истину создают то, что после сошествия Духа Святаго станет называться Церковью Христовой. Галилейский период есть период начала формирования Церкви. Интересно, что все ученики Христовы, вернее все апостолы были, как и Он, галилеянами,   и лишь один из них происходил из Иудеи. Кто? Кто был из Иудеи? Петр? Но как же, Петр был из Галилеи. Кто-кто? Нет, Симон нет, он Кананит был, его второе имя - Кананит, он из Каны происходил, а Кана - Галилейская. Что Симон был Кананит, мы узнаем из двадцать первой главы.

- Иуда? 

- Да. Иуда был Искариот, он был из Кариофа, Кариофа - это город в Иудее. Единственный не галилеянин, кто стал апостолом и предал Христа. Есть ли в этом какая-то закономерность, надо смотреть у отцов, не берусь сказать. Как отцы комментируют... Все остальные, все прочие ученики были земляками Господа. 

Итак, постепенное раскрытие, постепенное уверение учеников, постепенное принятие ими истины о Богосыновстве Христа. Мы также видим, что Господь, воспитывая своих учеников, готовит их, учеников, именно в этот период к проповеди о Царствии. Как Сам Он проповедует Царствие, так и учеников Своих Он готовит к проповеди о Царствии Небесном. Евангелист Лука об этом говорит, что Господь посылает учеников сначала  двенадцать, а потом и семьдесят с проповедью о Царствии Небесном. Ученики повторят подвиг своего Учителя. 

Некоторые чудеса свои он являет только перед своими учениками. Например, хождение по водам. Только для трех учеников было доступно чудо воскрешения дочери Иаира, и ряд других. Видят это только ученики. Только ученикам отдельно Господь объясняет смысл ряда Своих притч, причем говорит, что именно вам дано знать тайны царствия Божия. Галилейский период раскрывается нам как период особого научения учеников. Что еще мы можем сказать об особенностях Галилейского периода? Что уже в это время мы видим, как происходит разделение, о котором говорил еще Симеон Богоприимец: се лежит на падение и на восстание многих в Израиле. Рядом с Христом нет равнодушных людей; Христа либо принимают и идут за Ним и верят в Него, либо Христа не принимают и гонят Его. И уже в Галилейский период мы видим, как происходит разделение мира на принявших Христа и Христа отвергших. Именно в этот период начинается это разделение. Христа не принимают за Его учение; вспомните, когда звучит Его первая проповедь, евангелист Лука описывает в четвертой главе, с самого начала  лишь только Господь выходит из пустыни, возвращается в Галилею,  приходит в Назарет, в город Своего детства и начинает проповедовать в синагоге, уже с самого начала мы видим, что Христа не принимают. Причем по преимуществу  не принимает Христа верхушка, духовная верхушка иудейского общества. Не принимают за учение, не принимают за презрение, которое проявляет Христос к мелочным постановлениям закона. Недаром евангелисты так много говорят о нарушении закона субботы, за что Христа постоянно осуждают фарисеи и саддукеи. Христос дискутирует в открытую с фарисеями, об этом говорит Евангелист Матфей в пятнадцатой главе, где Христос осуждает предания старцев. "Слушайте и разумейте (говорит Христос) не то сквернит человека, что входит в уста, но что выходит из уст, оскверняет человека". Мы видим, что уже в этот период происходит открытое столкновение Христа; ведь Христос противостоит тем, на стороне которых была сила, традиция и сила физическая. Мы увидим, как в последующем ускорятся события. Если Галилейский период  постепенно выявляет нам неприятие Христа со стороны главной верхушки человеческого общества, то в последующий период события настолько ускорятся, что буквально глава за главой, в изложении евангелиста Иоанна, мы увидим, нарастает противостояние и закончится тем, что примут решение убить Христа; но начало этого конфликта, этого разделения лежит в Галилейский период, когда проповедь Христа не вмещается в окаменевшие сердца фарисеев и саддукеев. Но параллельно с этим процессом происходит и другой процесс, о котором я уже говорил в связи с учениками. Постепенно из толпы, которая шествовала за Христом, толпы, которая жаждала чудес, исцелений, толпы, которая искала увидеть в Христе прежде всего целителя и чудотворца, постепенно из этой толпы выделяется группа, которая называется ученики, в эту группу входят и мужчины, и женщины. А из этой группы Христос выделяет особых учеников, которых называет апостолами. Мы видим два параллельных процесса. Те, кто не принимает Христа, отдаляется от Него, те, кто принимает Христа, начинают составлять будущую Церковь. 

Но говоря в целом о Галилейском периоде, мы должны помнить, что не все так трагично. Но на самом деле Галилейский период есть период радости; такого периода в жизни Христа уже больше не будет, период пути на Страсти будет гораздо более трагичным.  Вопрос, который задают Христу: «почему ученики Иоанновы часто постятся и молитвы творят, также и фарисейские, а Твои едят и пьют?» Что отвечает Христос на этот вопрос? Он сказал: «не можете ли заставить слуг чертога брачного поститься, когда с ними Жених. Ибо приидут дни, когда отымется от них Жених, и будут поститься все дни». Дни Галилейского служения есть дни, когда Жених с учениками, когда Христос постоянно с ними, когда еще кажется, что ничего не грозит Христу. И есть время духовной радости, особенно в Евангелии от Луки мы это видим: Христос утешает отверженных, воскрешает умерших, исцеляет болящих, все это исполняет Его служение таким радостным настроем в этот период. И недаром ведь Галилейский период, Галилея, период детства. Детство для каждого человека есть радостный период. Только для Христа этот период, в таком духовном смысле этот период, галилейский период, период такой вот детской радости от того, что Царствие Небесное приближается. Мы видим, что в период пути на Страсти Христос начнет учить о Себе как о Том, Кому надлежит пострадать. Акцент будет ставиться на предстоящих страданиях, их необходимости для спасения человечества. Сейчас пока что этого Галилейский период нет, Христос с учениками. Вопросы есть? 

Давайте поподробнее немножечко остановимся на учениках Христовых. Я уже сказал, но поскольку время осталось, я немножечко побыстрее изложил, материал, чем планировал, я могу подробнее остановиться на учениках и апостолах Христовых, которых в этот период Галилейский Христос и избирает. Само слово "апостол" происходит от греческого глагола "apostellо"- «посылать». Апостол суть посланный. В греческом языке есть еще один глагол, "pempо", который тоже означает "посылать"; но "pempо" просто значит "посылать", а "apostellо" - "посылать с некоей целью". То есть апостол - это тот, кто послан с некоей целью. Сам Христос, между прочим, в Священном писании называется посланником, по-гречески, апостолом, в послании к Евреям, в третьей главе, в первом стихе. По-русски это звучит так: "Итак, братия святые, участники в небесном звании, уразумейте Посланника и Первосвященника исповедания нашего, Иисуса Христа, Который верен Поставившему Его, как и Моисей во всем доме Его", а "посланник" по-гречески "апостол", "apostolos". Итак, имя апостол есть прежде всего имя Самого Христа. Посланник или апостол возвещает то, что он видел и слышал от пославшего; то, чему он был научен. Именно поэтому так скрупулезно учит Христос Своих апостолов в Галилейский период, они будут проповедовать не свое, они будут проповедовать учение, которое оставил им Христос. Апостолы, я сегодня это уже два раза говорил, пришли ко Христу из тех, кого в Евангелии называют учениками Христа. Действительно, уже в самом начале Своего служения, еще в начале Галилейского периода, Христос  окружен народом, к Нему стекаются отовсюду, Он воспринимается как великий чудотворец, как великий проповедник. И вот такая интересная особенность наблюдается, если внимательно вчитываться в текст. Отношения Христа с народом, с толпами, Его окружавшими, в этот период могут быть разными;  Христа могут либо принимать, но могут и выражать свое недоверие, несогласие с учением Христа, вспомните Евангелие от Иоанна, седьмую и восьмую главы. Там евангелист Иоанн говорит, что некоторые говорили о Нем, что Он добр, а некоторые говорили, что Он соблазняет народ. Так вот если безликий как бы народ, который окружает Христа, может быть либо благожелательным ко Христу, либо враждебен, то ученики всегда принимают слова Христа. Учеником становится лишь тот, кто ради проповеди Христовой оставляет все; Христос говорит: оставь сети свои, и тот оставляет и идет за ним. Первые ученики Христовы, и об этом мы узнаем из Евангелия, это были ученики Иоанновы, Иоанна Крестителя. Двое из учеников Иоанновых стали первыми учениками Христовыми. И вот здесь такая особенность, на которую стоит обратить внимание. Если сравнить как говорит о первых учениках евангелист Иоанн и евангелисты синоптики, то мы увидим, что есть некоторая проблема, нуждающаяся в комментариях, а именно евангелисты синоптики говорят о том, что Христос (например, евангелист Лука в четвертой главе) приходит к морю Галилейскому и говорит: «оставьте все и следуйте за Мной». Все оставляют и следуют за Христом. А вот евангелист Иоанн, в первой главе, мы видим, что по-другому события описывает. Мы видим, что Христос встречается с учениками, они пребывают возле Него три дня, потом уходят от Христа, смотрите внимательно. Как это соотнести? С одной стороны все оставляют и следуют за Христом, с другой стороны, написано - три дня пробыли у Него и дальше ушли. Вот святые отцы и все исследователи согласно это отмечают со святыми отцами, что евангелист Иоанн описывает встречу с будущими учениками, с теми, кто были учениками Иоанна, что ходили и слушали проповедь Иоанна Крестителя; а евангелисты синоптики описывают уже последующее призвание первых учеников. И если встреча с будущими учениками, описываемая Иоанном, происходит при Иордане, то призвание учеников к апостольству, описываемое евангелистами синоптиками, в частности, Лукой, происходит при море Галилейском. Разные хронологические этапы. Итак, первые ученики приходят ко Христу от Крестителя; именно Креститель открывает им тайну, что Христос есть Агнец Божий. Пребывание со Христом,  об этом говорит евангелист Иоанн, говорит о том, что в учениках возрастает вера, вера в изложении евангелистов, особенно в изложении синоптиков, ну и евангелиста Иоанна, есть такая реальность, которая растет, умножается. А пребывание со Христом приводит к тому, что в сердцах учеников возрастает вера; вспомните, как кончается первое чудо в Кане Галилейской; хронологически это как раз наш Галилейский период, период реальный, хронологический. И уверовали в Него ученики Его. Итак, пребывание со Христом ведет к тому, что вера возрастает в сердцах учеников. И первыми, кто из учеников призывается к апостольству, это уже как бы следующий период, следующая ступень, не просто ученики, а апостолы, избранные ученики, становятся апостолами Петр, Андрей, Иаков, Иоанн. Об этом говорят евангелисты Матфей, Марк и Лука. Четыре первых ученика. Затем евангелисты сообщают о том, что Христос призывает от мытницы Матфея; только сам Матфей сообщает о себе, что имя его Левий, что он был сборщиком налогов, мытарем. Итак, следующий ученик, Матфей. И хронологически это происходит между первой и второй Пасхой общественного служения, обращаю ваше внимание, что середина общественного служения Господа между первой и второй Пасхой только пять учеников называются апостолами. Избрание Двенадцати относится евангелистами уже к периоду второй Пасхи общественного служения, когда Христос избирает всех двенадцать. 

- Можно вопрос?

- Можно.

- А почему Матфей называет себя Левием ?

Ну, дело в том, что у каждого иудея было по два имени. 

- Отчество?

Нет, нет, нет. Так же как смотрите, евангелист Марк, он в Деяниях апостольских назван Иоанном, Марк Иоанн. Совершенно два разных имени, и ни одно из них не является отчеством. Такая традиция была. На Западе, если хотите, параллель из современного мира, на Западе очень часто бывают двойные имена. Точно так же и у апостолов. У каждого иудея было по два имени. Точно так же, как один говорит Симон Кананит, а другой говорит Симон Зилот. Одно и то же. Здесь еще и другая особенность; кроме двух имен были еще как бы клички-прозвища, которые давались либо по профессии, либо по месту жительства, например, Кананит - по городу, Канам; а Зилот - по той ревности, которую он проявлял о законе Божием. Или, например, Симон Петр; он Симон, но он же и Петр - второе имя ему Господь дает. Имя могло меняться; точно так же как двум братьям, Иоанну и Иакову, Господь нарицает новое имя: «вы будете сынами громовыми, Боанергес». Имя, еврейское имя, - это особое явление, которое не совсем соотносится с нашим. У нас при рождении дали, и человек всю жизнь прожил с этим именем. Кроме всего прочего некоторые иудеи имели  одно имя  иудейское, а второе - римское, поскольку они жили под римским владычеством. Вот то же самое - Марк Иоанн. Иоанн - это еврейское имя, Марк - это имя римское. Или спутник Павла  Силуан: в одном месте он назван Силуаном - это римское имя, а в другом месте он назыется Силой, это еврейская огласовка. Один и тот же человек может называться двумя, а то и тремя различными именами. В ряде случаев имя того или иного человека просто по тем или иным причинам забывается; вот имя Иуда, да? поскольку Иуда Искариот стал предателем, то второй апостол, который носил имя Иуда, он практически никогда под этим именем больше в Евангелии не упоминается, хотя мы знаем, что среди двенадцати апостолов было два Иуды. О нем говорится либо как об Иуде Иаковлеве, либо он появляется под другим именем, Симон Кананит. Это тот же самый человек, просто видимо некая неприязнь к имени Иуда в лике двенадцати апостолов послужило тому, что другие апостолы называют его другим именем. У него было два имени - Иуда и Симон, Зилот или Кананит. Так что здесь нужно разбираться с каждым апостолом отдельно, но что у него может быть два или три имени. Мы отвлеклись, да, немножечко?

Христос избирает двенадцать учеников, и избирает их для чего? Избирает для того, чтобы, как я уже сказал, они проповедовали Царствие Небесное, избирает их на особое служение. Евангелист Марк говорит: «избирает кого Сам восхотел». Число двенадцать, двенадцать учеников, очень важно; и сейчас я еще раз напомню, о чем уже сказал, что призвание, избрание, обучение учеников есть начало становления Церкви. Число двенадцать символично в Священном писании. Конечно же, вспоминается двенадцать колен Израилевых. Двенадцать апостолов суть родоначальники Нового Израиля; апостол Павел в послании к Галатам называет Церковь Новым Израилем. Двенадцать апостолов, которых Господь воспитывает очень старательно, есть родоначальники Нового Израиля. Причем число двенадцать настолько важно было, что даже в Деяниях, в первой главе, когда Иуды уже не было с ними, а Матфея еще не избрали, тем не менее, все равно число двенадцать называется. Такое число, которое заключает в себе очень важный смысл; число двенадцать у евангелиста Матфея объясняется. Матфей говорит, вернее передает слова Христа, что будут судить на двенадцати тронах двенадцать колен Израилевых. Почему двенадцать? Известно, что после исчезновения Северного царства - Ветхий завет нужно вспомнить - Северного Израильского царства исчезло практически десять колен Израилевых, осталось два с половиной колена, тех, кто жили в Южном царстве. Почему  два с половиной колена? Колено Иудино, собственно говоря, колено Вениаминово и колено Левиино - та часть левитов, которые жили в Южном Царстве. Северное Царство исчезло, практически растворилось. Избирая двенадцать апостолов, Христос тем самым восстанавливает Израиль, утверждает Церковь как Новый Израиль, духовный Израиль, конечно, тот о котором сказано в Апокалипсисе. 

Вот смотрите, я как раз нашел здесь у себя, у меня по именам, если вам это интересно. Например, Фаддей, он же и Левий, да? Но на самом деле это одно и тоже; "фад" и "тад" по-иудейски, это синонимы сердца, видимо, речь идет о том, что он был такой сердечный человек, добрый. Иаковлев, он же Иуда... Так, Симон Кананит, он же Симон Зилот. Среди апостолов было два Симона, два Иакова, два Иуды. Было четыре брата, вернее, две пары по два брата: Петр с Андреем братья, Иоанн с Иаковом братья. 

Здесь конечно вопрос об Иуде, как же Христос избрал Иуду в число двенадцати, как Христос не увидел, не узрел, не почувствовал в Иуде предателя? На эти сомнения отвечает Иоанн Златоуст; в своем комментарии он говорит, что Христос предвидел, но не предопределил предательство. Предать или не предать Христа зависело от самого Иуды. Христос конечно же предвидел: недаром сказано, что Он не имел нужды чтобы кто-то свидетельствовал о Нем, потому что Сам знал, что в человеке, - так говорит Иоанн. Евангелист Иоанн в шестой главе говорит, что Христос от начала знал, что один из них предаст Его. "Мы уверовали и познали, что Ты Христос, Сын Бога Живаго. Иисус отвечал им: «не двенадцать ли Я избрал? И один из вас – диавол». Это говорил он об Иуде Искариоте, ибо сей предал Его, будучи одним из двенадцати". Итак, Златоуст объясняет  - Христос предвидел, но не предопределил предательство Христа. Иуда предал, движимый своими страстями, ибо евангелист Иоанн и евангелист Лука объясняют предательство Иуды еще и действием сатаны, вселением в сердце Иуды сатаны.

Цель избрания учеников - я вам говорил, чтобы были с Ним, чтобы посылать их на проповедь, чтобы имели власть целить и изгонять бесов. Интересно, что Христос посылает учеников на проповедь царства по два; помните, говорит евангелист Марк, что Христос посылал их по двое проповедовать? В этом проявляется древний обычай иудеев, о котором сказано еще в законе Моисеевом, что свидетельство двух истинно; когда два человека свидетельствуют об одном и том же, это свидетельство принималось. Христос посылает Своих учеников по двое, чтобы их свидетельство принималось. Ученики получают от Христа особые полномочия; например, Христос говорит: приветствуйте миром, входя в дом, если не принимают вас, то отрясите прах. В этом знаке, который заповедует Христос своим ученикам, очень большой смысл. Отрясение праха, Лот отряс прах, выходя из Содома. Отрясение праха есть некое произнесение суда на не признавших Бога. Итак, ученикам Христос дает особую власть вершить суд.

- А какой это жест?

Жест самый, что ни на есть обыкновенный, чтобы ничто не осталось, даже на одежде, чтобы пыль не осталась того дома, который не принял проповедь. Символ, который содержится без значения осуждения; я отрясаю прах, и пусть Бог тебя судит. Это вынесение некоего суда. И конечно же в этом знаке есть то, что Сам Христос в лице апостолов приходит в дом, где звучит проповедь. Апостольское служение по существу есть служение замещения Христа, Христос посылает апостолов от лица Своего. Именно поэтому так долго Христос учит, потому что они приходят не со своим, а с Его учением, они Его заменяют там, куда Христос не может пойти Сам. И тем не менее, несмотря на близость ко Христу, я уже это отмечал, апостолы остаются в этот период людьми со своими слабостями и со своими немощами. Они могут спорить о первенстве, кто из них главнее; почему-то этот спор звучит даже во время Тайной вечери, евангелист  Лука говорит о том, что на Тайной вечери ученики продолжают спорить о первенстве. Иногда ученики не принимают слов и дел Христа, не понимают слов и дел Христа. Зачем я это говорю? Чтобы и вы поняли, что, не будучи просвещенным Духом Святым, человек всегда останется один на один со своими немощами, со своими слабостями. Лишь Дух Святый, Который сошел на Пятидесятнице и почил на апостолах, сделал из рыбаков апостолов. Это не дело человеческое - быть апостолом. Это есть избрание и особое служение, к  которому призывает Сам Бог.

- И человек меняется? 

Несомненно, но... внешне не меняется ничего. Внутренне меняется отношение человека с Царствием Небесным. Человеку преподается дар Духа Святаго, дары Духа Святаго, которые будут действовать в нем, как та закваска, будут вести его в Царствие небесное. Есть ли какая-то разница между человеком миропомазанным и не миропомазанным? Можно представить себе вот так вот схематически: дом построили, а внутренние коммуникации не проложили. Точно так же и человек крещеный, но не миропомазанный. Храм уготован, человек соединился с Христом, но в этом храме нет Духа Святаго; Дух Святой подается миропомазанием. Точно так и апостолы. Вплоть до того, как Дух Святый  почил на них, даже несмотря на то, что они были со Христом, слушали Христа два с половиной года, следовали за Ним, Он им объяснял отдельно, они видели великие чудеса - несмотря на это, они остаются со своими немощами и слабостями. Один из них даже предал Христа. Но лишь как только Дух Святый почил на них, тут уже ни один апостол не дрогнул, а все они пошли на смерть за имя Христово. Петр до последнего немощен и слаб, он отрекается трижды от Христа, Петр, который был самым ближним и самым искренним учеником Христа. Точно так же и человек, пока Дух Святый не был ему преподан, пока Дух Святый не стал его частью, частью естества человеческого, человек может быть в любой момент преборен немощью естества. Таинство Миропомазания в нашей традиции неотделимо от крещения, вот почему мы говорим, что католики нарушили традицию? У них крещение во младенчестве, а миропомазание через семь-девять лет. Вот для православного сознания это невозможно; православное сознание не представляет, как можно креститься и не миропомазаться тут же, сразу. Как можно соединиться со Христом и не быть помазанником Духом Святым? Для православного сознания эти два явления абсолютно одинаковы; абосолютно как бы взаимосвязаны, одно не бывает без другого. Научение и история апостолов дает нам это понять; что человек, если он не соединился ни со Христом, ни с Духом Святым, непрочно основание его, как человек, строящий на песке.

Что еще нужно сказать? Что среди учеников Христовых были не только апостолы, но были и женщины,  причем женщины следуют за Христом и помогают Ему от имений своих; в основном, женщины были из Галилеи. Именно в Галилейский период появились те, которые пойдут за Христом и будут стоять у Креста. Хотя не только, конечно, из Галилеи были. Мария Магдалина, мать Иакова, Иоанна Саломия они были не из Галилеи.. 

В это же время Господь призывает к Себе и тех, кто был Его учеником, но не был апостолом, хотя и был очень близок к Нему - это Лазарь и его сестры, да? Никодим. Именно в это время появляются такие скрытые ученики Христа, каждый по своей причине: Никодим, будучи, по-видимому, членом синедриона, боясь приходить к Христу открыто, приходил ночью, хотя в нужный момент перед синедрионом защитил Христа. 

Здесь еще нужно было бы наверное сказать пару слов о Симоне Петре. Симон Петр, тот, кто у евангелиста Матфея назван "protos", первый. Во всех апостольских списках он стоит первым, Симон один из первых призван был ко Христу. Что нужно сказать? Я думаю, что на других предметах вы обсуждали вопрос о примате Петра. Западная церковь католическая учит, что Петр передал свою власть князя апостолов Римскому первосвященнику,  и папы Римские имеют полноту власти над всею Вселенскою Церковью по преемству от Петра. Что мы можем на это сказать? Основываясь только на Священном писании, два утверждения мы должны сказать. Во-первых, если читать Священное писание без предвзятости, то мы не можем не видеть особой роли Петра в Священном Писании. Все же как бы нам не хотелось поспорить с католиками, но Петр в Священном писании, начиная с Галилейского периода имеет особую роль - он всегда отвечает, практически всегда от имени апостолов, он особо близок ко Христу, его Христос берет с Собой, правда, с Иоанном и Иаков в особые моменты Своего служения - Фавор, при воскрешении дочери Иаира, в Гефсиманский сад.  В Деяниях апостольских сказано об особой роли апостола Петра в ранней христианской церкви после Пятидесятницы. Но, в то же время, мы видим, что в Священном писании речь идет не о первенстве власти, как об этом говорят католики, но о первенстве авторитета, если можно так сказать. Петр предстает в Священном Писании как первый среди равных. И когда Христос говорит Петру: «ты еси Петр, на сем камени  Я созижду Церковь Мою, тебе дам ключи Царствия Небесного, что свяжешь, будет связано»... В другом месте Христос говорит это самое и всем прочим ученикам-апостолам: «Что вы свяжете, то будет связано». Этот же Петр, и как вы помните, отрекается от Христа, но и восстанавливается Христом. Вот о. Сергий Булгаков, его можно не любить за его софиологию, возможно, но у него есть такая книжечка, она была переиздана, называется "Петр, Иоанн - два первоверховных апостола". В ней о. Сергий Булгаков очень ясно и четко показывает, что речь может идти в Евангелии лишь о первенстве чести Петра, которая уравновешивается приматом любви, носителем которой является Иоанн Богослов. Вот, если Петр носитель примата чести, первенства чести, то Иоанн Богослов носитель первенства, примата любви. Очень я вам рекомендую прочитать эту книжку. Она маленькая, страниц сорок. О.Сергий Булгаков, "Петр и Иоанн - два первоверховных апостола". 

Почему я так остановился внимательно на апостолах, потому что именно в этот период и, я об этом говорил и на этом заканчиваю, через одну минуту, избирая апостолов, научая их, Христос закладывает основание будущей Церкви. И в следующий период, период пути на Страсти, Господь будет уже гораздо больше учить не о морально-нравственных критериях стяжания Царства Небесного, а будет гораздо больше учить уже о Церкви, учение о Церкви будет более ясным, и ученики будут посылаться Христом на проповедь приблизившегося Царствия и на подготовку к созданию царственной Церкви. Об этом мы поговорим с вами в следующий раз, Галилейский период завершен.

Лекция №8: Путь на Страсти

Итак, в прошлый раз мы с вами постарались понять особенности так называемого "Галилейского периода" служения Господа, который длился от двух с половиной до трех лет, тот период, когда Господь избрал Своих учеников, тот период, когда ученики, апостолы, пришли к исповеданию того, что их Учитель не есть простой человеческий учитель, а есть Сын Божий, есть Мессия, Христос. Если вы помните, схема была такая: встреча с первыми учениками, после первой Пасхи призвание Петра, Андрея, Иакова, Иоанна а затем и Матфея, после второй Пасхи окончательное формирование лика двенадцати апостолов, когда Господь призвал, как Он Сам захотел, чтобы они были с Ним, и последующее воспитание двенадцати словом и делом, чудесами. Одновременно, как мы видели, этот период характеризовался усилением конфликта Господа и уверовавших в Него с верхушкой иудейского общества. В связи с чем Господь был вынужден периодически удаляться в так называемые "языческие области", как об этом говорят Евангелист Матфей, Марк, параллели есть у Луки. Из этих языческих областей мы назвали пределы Тирские и Сидонские, и Десятиградие. В этих пределах, или языческих странах Господь продолжает творить чудеса, причем великие чудеса,  насыщение четырех тысяч, как это описывают Матфей и Марк, исцеление дочери хананеянки, и, по-видимому, пребывание в этих областях, когда за ним не ходила толпа тех, кто был привлечен слухами о творимых Господом чудесах, Господь использовал для научения учеников. Именно в пределах Тирских, в пределах языческих и произошло знаменательное во всех отношениях исповедание Петра. При Кесарии Филипповой; Кесария Филиппова - город, отстроенный Иродом Великим на севере Палестины. Так она называется потому что есть еще Кесария в Малой Азии, дабы ее отличать, и эта Кесария была столицей прокуратора, Понтий Пилат, бывший в это время прокуратором, жил в Кесарии постоянно, в Иерусалим он приезжал на больше праздники, чтобы следить за порядком. Так вот, недалеко от этой самой Кесарии Филипповой произошло исповедание Петра, когда на вопрос: «за кого почитаете вы Меня?» Апостол Петр исповедовал Христа Сыном Бога Живаго, как говорит Матфей.  Марк  приводит это исповедание в более сокращенном виде: «Ты Христос», Лука же говорит: «за Христа Божия» - так по-разному передают синоптики это исповедание Петра. Почему это исповедание так важно? Оно важно и в контексте развития истории евангельской, ибо после него начинается новый период, и важно для понимания последующего периода. Это исповедание как бы поставило точку на том периоде, когда Христос подводил учеников к свободному исповеднанию Его Христом. Теперь, когда ученики устами Петра свободно исповедуют свою веру, начинается новый период. Именно с этого времени Христос, как говорит Евангелие, стал говорить о том, что Ему надлежит пострадать. И Евангелие приводит нам три таких возвещения Христа: трикратно Христос говорит о Себе как о Мессии страждущем, как о Том, Который должен пострадать в Иерусалиме. С исповеданием Петра у евангелистов синоптиков связано другое событие, которое вместе с исповеданием Петра является таким двуединым событием. А именно - Преображение. Как вы помните, у евангелиста Иоанна Преображение не описывается, это особенность Евангелия от Иоанна, но зато Преображение есть у всех трех евангелистов синоптиков. И вот здесь у нас сразу возникает первая проблема. Блаженный Иероним Стридонский говорит, что очень легко эту проблему разрешить; а состоит она в том, что евангелист Матфей говорит, что по прошествии шести дней со дня исповедания Петра произошло Преображение, также говорит и Марк, а вот Лука говорит: по прошествии восьми дней. Блаженный Иероним считавший ответ на этот вопрос легким, говорит о том, что Матфей и Марк считали целые дни, а Лука добавляет неполный первый и неполный последний дни, поскольку в греческом оригинале стоит у него "около восьми дней". Ну, это хорошо знать, что, во-первых, синоптики иногда по-разному освещают события, и нам необходимо уметь эту разницу в освещении комментировать для лучшего понимания Евангелия. Так вот, почему же Преображение так тесно связано с исповеданием Петра? Давайте сначала вспомним само событие, а потом остановимся на его богословском осмыслении, и его связью с исповеданием Петра. То что мы можем прочитать у евангелистов синоптиков приводит нас к тому, что Преображение произошло, судя по всему, ночью. Матфей и Лука говорят о том, что это был обычный час молитвы; по-видимому, поздней молитвы. 

- Какое Евангелие?

- Давайте возьмем, Лука 6:12. "В те дни взошел Он на гору помолиться и пробыл всю ночь в молитве к Богу" (Лк. 6:12). Это помогает нам понять, почему же апостолы были отягчены сном; по-видимому, после вечерней молитвы, как говорит Гладков в своем толковом Евангелии, "апостолы   в следствии человеческой усталости в изнеможении заснули, отягченные сном". Надо помнить, что Господь берет на гору не всех учеников, а только, как замечает Марк, одних Петра, Иакова и Иоанна. Вот эта троица апостольская, мы должны помнить, что среди всех учеников Господь избрал двенадцать апостолов; а среди двенадцати апостолов были такие, которые, по-видимому, ближе всего были Господу; вот это как раз были Петр, Иаков и Иоанн. Именно их мы встречаем в самых важных событиях евангельских вместе с Господом: Преображение, воскрешение дочери Иаира - Господь берет и только этих трех апостолов; Гефсиманский сад - опять-таки с ним идут эти три апостола. А об евангелисте Иоанне в самом Евангелии от Иоанна сказано: «его же любляше Иисус». Апостол Петр первый среди равных, тот кого Сам Христос нарек камнем, а об апостоле Иакове не говорится, но мы можем предположить, из такого сопоставления, что по-видимому, эти трое были наиболее близки к Господу - Петр, Иоанн и Иаков. Синоптики говорят , что Господь возвел их и удалился; по-видимому, несколько отошел от апостолов и начал Свою молитву. Евангелист Матфей, семнадцатая глава, седьмой стих, говорит : "Но Иисус, приступив, коснулся их". Когда апостолы были отягчены сном, Господу понадобилось подойти к ним, чтобы коснуться их и пробудить; по-видимому, Господь отдельно от них молится, и это изображается на наших иконах: Христос стоит, если вы помните икону Преображения, отдельно, на отдельной такой горочке. Во время молитвы происходит Преображение, и Господу являются Моисей и Илия. Служба наша Преображенская очень подробно объясняет присутствие этих двух великих святых, Моисея и Илии. Говорит, что Моисей явился как от царства мертвых, Илия, который на небо был взят живым, явился как от царства живых. Таким образом, мистически Христу предстоит все человечество, уже отошедшее и еще живущее. Блаженный Феофилакт считал,  в его толкованиях сказано, что его ученики узнали Моисея и Илию по словам, которые говорили они Христу. О чем говорили Моисей и Илия? И вот это уже очень важно для понимания связи события Преображения с исповеданием Петра, с чего я и начал. Евангелист Лука единственный говорит о содержании беседы Господа  с пророками Моисеем и Илией (девятая глава, тридцать первый стих). Лука замечает: "и вот два мужа беседовали с ним, которые были Моисей и Илия, и явившись во славе, они говорили об исходе Его, который Ему надлежало совершить в Иерусалиме". Итак, исход, крестные страдания, вот о чем говорили Моисей и Илия с Господом. И об этом говорит наш кондак Преображенский, если вы помните: "егда Тя узрят распинаема, страдание убо уразумеют вольное". Как вы видите, связь событий Преображения с исповеданием Петра становится очень понятной; после исповедания Петра Господь впервые говорит о том, что Ему надлежит пострадать, говорит о Себе как о Мессии страждущем. Об этом же Христос говорит на горе с пророками Моисеем и Илией. После того как апостолы выросли, духовно созрели для свободного исповедания Христа Господом, Иисуса Христом, Христос открывает им другую, еще более глубокую тайну; не просто Мессия, а Мессия, Который примет на Себя грех всего мира. И наше богослужение, как это очень часто бывает, великолепно толкует вот это значение; ведь недаром в нашем богослужебном календаре через сорок дней после празднования Преображения празднуется какой праздник? Ну, так прикиньте. Крестовоздвижение - вот вам и связь. Через сорок дней после Преображения празднуется праздник Креста; Преображение связано с крестом. Преображение само описывается евангелистами в разных словах: Матфей говорит: лицо его стало как солнце, одежда бела как свет; Марк говорит: одежды блистали и были белы как снег, как на земле белильщик не может выбелить. Лука говорит, что одежды стали белые, блистающие. Вот эта вот белизна, блеск, свет есть очень многозначный образ; в Ветхом завете свет воспринимается как синоним святости. Бог пребывает в свете неприступном, скажет апостол Павел в послании к Тимофею. Свет есть святость; Преображение - просветление одежд и лика Христова свидетельствует о Великой святости. По блаженному Иерониму Христос преобразился в тот славный вид, в котором придет судить живых и мертвых. 

Итак, Христос являет ученикам Свою славу, дабы, как толкуют отцы, укрепить учеников. Но одновременно запрещает им рассказывать о том, что они видели, до тех пор, пока Он не будет вознесен от земли на небо. Вот это очень важно для понимания связи этих событий, с исповеданием Петра и с последующими событиями. Христос не приемлет исповедания, которое вырвано только чудом; как легко поверить в того, кто преобразился, что Он есть Сын Божий, и как трудно в простом Учителе увидеть Сына Божия. Вот Христу нужно свободное исповедание, и Он запрещает апостолам рассказывать о чуде. Христос хочет, чтобы те, кто Его слышат и видят, как и апостолы свободно пришли к этому исповеданию; именно поэтому Христос запрещает рассказывать о виденном. Очень важен голос, который раздался из облака, и произносит этот голос те же слова, что и при Крещении. Евфимий Зигабен, толкователь византийский, говорит: тогда для народа, а теперь для Петра, который предлагает Господу сделать три палатки. Облако, которое объяло Христа, опять-таки в нашем богослужении толкуется как символ и знак реального присутствия Духа Святаго. При таком понимании, событие Преображения должно осознаваться нами как событие явления Триединого Бога - второе описанное в Новом завете. Первое на Иордане, второе на горе Фавор. Служба наша поддерживает это толкование. Голос Отца - знак присутствия Отча; преобразившийся Христос и светлый облак, как знак присутствия Духа Святаго. Итак, явление Триединого Бога - событие, которому евангелисты синоптики придают очень большое значение. Я думаю, что, наверное, не стоит еще раз повторять, какое значение это событие имеет, его нужно осознавать в связке с  самим исповеданием Петра. Теперь, когда ученики не только убедились, но и увидели своими глазами, что перед ними Сын Божий, не только исповедали словами, но и увидели, после этого начинается новый этап евангельской истории, тот этап, который я вслед за епископом Кассианом (Безобразовым) называю периодом пути на страсти. Это терминология епископа Кассиана, из его книги "Христос и первое христианское поколение". Сразу оговариваюсь: конечно же, вся жизнь Господа есть путь на Страсти; ясно, что Господь воплощается для того, чтобы прийти на Страсти, и празднование воскресное еще раз это подчеркивает. Благовещение празднуется вместе с крестом, так совпало в этом году. Начало и конец; Христос воплощается для того, чтобы пострадать на Кресте. Эта мысль проходит через все Евангелие. Конечно же, весь земной путь Господа есть путь на Страсти, но вот в таком узком смысле путем на Страсти мы будем называть приблизительно полугодовой период, когда Господь вместе со своими учениками утвердившимися в своей вере, начинает путь в Иерусалим. Этот путь на Страсти описывают все три синоптика, но у Луки, у евангелиста Луки он описан наиболее подробно, в десяти главах, начиная с пятьдесят первого стиха девятой главы по двадцать восьмой стих девятнадцатой главы. У синоптиков Матфея и Марка об этом сказано гораздо лаконичнее. У евангелиста Иоанна хронологически периоду пути на Страсти соответствуют седьмая и десятая главы. Сейчас чуть-чуть позже я вам об этом расскажу. Тут все события, которые связаны с празднованием праздника кущей и обновления храма - седьмая и десятая главы. Сама возможность называть этот период периодом пути на Страсти, восхождением дается нам Евангелистом Лукой, который в пятьдесят первом стихе девятой главы говорит: "когда же приближались дни взятия Его от мира"; по-гречески "analemsis". Это слово обозначает "поднятие", "восхождение" и понять это слово можно по-разному. Во-первых, чисто в таком географическом значении: Иерусалим находится на возвышенности, и поэтому в Иерусалим из Галилеи действительно нужно подниматься, восходить. Во-вторых, переносное значение этого самого восхождения как восхождения к Страстям, а затем и восхождения к Отцу Небесному, как скажет Сам Христос: "восхожу к Отцу Моему и Отцу Вашему". 

География этого периода - на этом немножечко надо остановиться. Итак, мы вспомнили, что Господь с учениками был в языческих пределах, и исповедание Петра произошло недалеко от Кесарии Филипповой. Через шесть или через восемь дней произошло Преображение.  В нашей православной традиции мы привыкли - Преображение произошло на Фаворе, для нас это вполне естественно, но как это не странно, название горы не указано в Евангелии. Сказано - на гору высокую, и в истории толкования на роль этой высокой горы претендовало две горы; на Святой земле немного гор, холмы есть, а гор немного. Вот две горы: Фавор, собственно говоря, и гора Ермон, которая находится недалеко от Кесарии Филипповой. И гора Ермон, она более высокая. Ну, как бы там ни было, наше предание говорит о Преображении на Фаворе; в любом случае, это север Святой земли, хотя Фавор находится гораздо южнее Ермона. Итак,  начало этого периода - север Святой земли. Затем Господь идет в Капернаум; вы помните, какое значение имел город Капернаум в Галилейский период для Господа, он был своеобразным центром Его проповеди Галилейской. Господь приходил и уходил из этого города; Его проповедь в родном Назарете была не принята, и Господь Капернаум делает центром Своей проповеди в Галилейский период. Из Капернаума, как говорят евангелист Матфей и евангелист Марк, Господь идет через Перею; вспоминайте географию, Перея, теперь уже северо-восток. И пытается Свой путь в Иерусалим осуществить через наиболее  кратким образом, через Самарию, которая лежала между Галилеей и Иудеей. Однако Евангелист Лука указывает, что самаряне не пустили Господа, потому что Он имел вид путника, идущего  на праздник - по-моему, так сказано. Да. "Но там не приняли Его, потому что у Него вид путешествующего в Иерусалим". Как вы помните, самаряне не общались с иудеями, иудеи не общались с самарянами, иудеи презирали самарян как язычников, а самаряне за это мстили им и препятствовали паломническим походам на праздник. Вот Господа, Который имел вид идущего в Иерусалим, самаряне не пустили, в результате чего Господь был вынужден идти в Иерусалим обходным путем. Мы узнаем у евангелистов, что Господь проходил через Иерихон, а это с другой стороны от Иерусалима. Судя по всему, Господь пошел единственным оставшимся путем, это, перейдя Иордан с другой стороны Галилейского озера, и вниз на юг, и затем опять возвращаясь в Иудею и входя в нее слева. Короче говоря,  кружным путем - другого пути Ему не оставалось. Это относительно географии. 

Мы также узнаем - и здесь евангелист Лука единственный, кто сообщает нам об этом, что перед началом пути на Страсти Господь избирает семьдесят новых учеников; десятая глава с этого начинается. "После сего избрал Господь и других семьдесят учеников, и послал их по двое перед лицем Своим во всякий город и место, куда Сам хотел идти". Зачем Господь избирает этих семьдесят? Как образно говорит епископ Кассиан (Безобразов) это уже третье вспахивание почвы: проповедь Самого Господа, проповедь двенадцати посланных Им учеников, и наконец, проповедь семидесяти учеников. Это была последняя попытка обратить Израиль к своему Господу, уже третья попытка. Задание, которое получают семьдесят учеников от Господа, если его сравнить, похоже на то, которое получили двенадцать, когда пошли на проповедь по слову Христа. Но на сей раз, как замечает Лука, Он послал их туда, куда Сам хотел идти, в те города, которые лежали по пути в Иерусалим. По-видимому, время настолько сократилось, что Господь посылает учеников только туда, куда Сам хотел идти. И вот здесь представляется, что гипотеза, с которой выступил епископ Кассиан, имеет под собой основание. Епископ Кассиан говорит, что Господь использовал время проповеди Семидесяти для посещения Иерусалима. К такому выводу епископ Кассиан пришел, сравнивая события, описанные у евангелистов синоптиков, и особенно у Луки, и у Иоанна. Мы узнаем, и я уже сказал вам, что хронологически периоду пути на Страсти соответствуют и некоторые события и у евангелиста Иоанна. Мы узнаем, что Господь побывал на двух праздниках в Иерусалиме, на празднике  кущей - седьмая и восьмая главы и празднике обновления - девятая и десятая главы. Мы узнаем также, что Господь воскрешает Лазаря - одиннадцатая глава. И вот здесь я оговорюсь. Мы привыкли к тому, я говорил вам, когда мы евангелиста Иоанна разбирали, что воскрешение Лазаря связано со Входом Господним в Иерусалим хронологически, не только содержательно, но и хронологически. У нас Лазарева суббота, а на следующий день - вход Господень в Иерусалим. Но сам евангелист Иоанн в одиннадцатой главе говорит о том, что между воскрешением Лазаря и последующими событиями прошло определенное время, гораздо более длительное, чем один день. Евангелист Иоанн говорит, что Господь удалился в пустыню, и пребыл там - Иоанн, одиннадцатая глава, пятьдесят четвертый и пятьдесят седьмой стихи. "Посему уже Иисус не ходил явно между иудеями, а пошел оттуда в страну близ пустыни, в город, нарицаемый Евфраим, и там остался с учениками Своими; приближалась Пасха иудейская". Епископ Кассиан предполагает, что после этих событий, двух праздников и воскрешения Лазаря Господь вновь вернулся в Галилею, где встретил семьдесят посланных Им учеников, которые с радостью рассказали Ему о результатах, и только после этого, как предполагает епископ Кассиан, Христос двинулся в Иерусалим тем самым окружным путем, о котором я говорил. Иначе говоря, с точки зрения епископа Кассиана, которой я придерживаюсь, путь Господа в Иерусалим был однократным; хронологически это более длительный период, потому что Господь входил в Иерусалим, а географически это было однократное продвижение с севера Святой земли на юг, восхождение в Иерусалим. Относительно хронологии уже больше говорить, наверное, не стоит; от двуединого события, Преображения и исповедания Петра, до Входа Господня в Иерусалим, вот этот период. Из сравнения событий, как описывают евангелисты синоптики, мы можем предположить, что Преображение произошло незадолго до праздника кущей, это осенний праздник. Вход Господень в Иерусалим непосредственно предшествует Пасхе, Пасха - праздник весенний. Вот мы с вами получаем приблизительно полугодовой период, который и называем периодом пути на Страсти. Опять-таки, если привлечь исследования владыки Кассиана, то события выстраиваются приблизительно так: Преображение, приближение праздника кущей, избрание семидесяти: Господь посылает их на проповедь, Сам идет в Иерусалим, на праздник кущей, один из трех великих праздников иудейских, и пребывает там до праздника обновления - ноябрь-декабрь, по нашей хронологии. Затем владыка Кассиан относит воскрешение Лазаря приблизительно к первой половине февраля; не ранее начала марта Господь уходит в Евфраим, возвращается в Галилею, и с начала марта начинается путь на Страсти, до времени, которое евангелист Иоанн определяет очень точно - шесть дней до Пасхи, Вход Господень в Иерусалим, шесть дней до Пасхи. Но путь Господень на Страсти - это не только хронологическое понятие, но и новый этап Его земной проповеди, это надо понимать, который характеризуется рядом особенностей по сравнению с Галилейским периодом и с тем кратким периодом, который начнется после Входа Господня в Иерусалим, который мы называем в соответствии с нашей традицией, Страстная седмица. Чем же характеризуются особенности этого периода? Во-первых, в этот период уменьшается количество чудес, которые творит Господь, вплоть до их прекращения на Кресте, я имею ввиду чудес явных; иудеи искушают Господа на Кресте: сойди с креста, и тогда уверуем, что Ты Сын Божий. Последнее чудо, которое творит Господь - какое чудо? 

 Ухо раба первосвященника Малха, ухо Малха в Гефсиманском саду. Сейчас я пытаюсь найти - а вот, смотрите,  от синоптиков мы узнаем, что из тридцати шести описанных в Евангелии чудес - вот, их всего тридцать шесть описывается, конечно, их было больше, но описывается тридцать шесть, двадцать пять произошли в Галилейский период, и только девять во время пути на Страсти. Количество чудес уменьшается, сокращается, зато усиливается роль проповеди, научение словом. Опять-таки это связано с тем, о чем мы говорили: Господь воспитал учеников до свободного исповедания Его Христом, и теперь проповедь чудом как бы уступает свою роль научению словом. В чуде уже нет той необходимости, которая была в начале земного служения Господа. Как вы помните, у евангелиста Иоанна чудо ведет к появлению веры, такая схема у евангелиста Иоанна; творится чудо и усиливается, появляется вера у того, кто видит чудо. Вера уже есть, вера исповедана, поэтому количество чудес уменьшается. В этот период Господь по-новому раскрывает некоторые старые истины, которые уже были им  раскрыты в период Галилейский. И, конечно же, этот период посвящен особому воспитанию учеников, а через воспитание учеников организации Церкви. Само понятие, Церковь, "ekklessia" впервые появляется в Евангелии от Матфея, и только у Матфея это слово употреблено, в связи с исповеданием Петра; шестнадцатая глава, восемнадцатый стих: "Я говорю тебе - ты Петр, и на сем камне Я создам Церковь Мою" - обетует Христос Петру, и второе употребление этого термина в 18 главе семнадцатом стихе Господь говорит: "Если не послушает их, то скажи Церкви". Больше термин "Церковь" не употребляется, разве что у Луки, в двенадцатой главе есть образ малого стада. "Не бойся, малое стадо, ибо Отец благоволил дать Вам царство". Малое стадо, как малая церковь. Но, несмотря на то, что термин не употребляется, мы видим, как Господь через воспитание учеников организует будущую Церковь. Об этом мы с вами говорили, но в этот краткий шестимесячный период события убыстряются. Двенадцать учеников, двенадцать апостолов со Христом, народ, следующий за Христом, восхищающийся чудесами и в то же время предает Христа, апостолы, будущие пастыри, стадо, малое стадо, пребывают со Христом и во Христе. Господь учит о Церкви как о царствии, приходящем незаметно  изнутри, именно в этот период мы читаем у евангелиста Луки слова: "Царствие Божие внутри вас есть" (Лк.17:20).  Эти слова по-разному понимались, но как бы их не понимать, сказанное остается сказанным. " Не придет Царствие Божие неприметным образом, и не скажут: вот оно здесь, или вот там, ибо Царствие Божие внутрь вас есть," - говорит Господь. Учение о Царствии Божием как о некоей реальности духовной, внутренней. Если вы помните Галилейский период, Господь говорил притчи о Царствии небесном; семь притч в Евангелии от Матфея, тринадцатая глава, и притча евангелиста Марка о невидимо растущем семени, восьмая глава. В этот период Галилейский появляется новый акцент: Царствие Божие как внутренняя духовная реальность. Не стоит искать Царствие Божие вовне, если нет его внутри человека.

Евангелие сказано не только апостолам, а прежде всего нам; если бы оно было обращено только к апостолам, то может быть, оно никогда бы не было записано.  Господь учит о Церкви как о Царствии в его земном аспекте. Церковь это есть земная как бы проекция Царствия Небесного. Учение о Царствии Божием и учение о Церкви это положительные моменты по пути на Страсти. Это то положительное учение, которое дает Господь; есть еще и отрицательное учение, не в том смысле что плохое, а потому что оно отрицает нечто, это учение о Царствии Божием и о Церкви, это есть утверждение, а есть еще и отрицание, отрицание чего? Христос учит о Царствии, о Церкви как о победе над сатаной. Царствие, пришедшее в силе, знаменует собой крушение власти сатаны. Евангелист Лука, десятая глава, восемнадцатый стих: "Он же сказал: я видел сатану спадшего с неба как молния", Господь говорит о том, что власть сатаны, безраздельная власть сатаны над миром закончилась. "Видел сатану, спадшего с неба, как молния". Об этом же Христос говорит и приточным образом; опять-таки Лука, одиннадцатая глава, двадцать первый и двадцать второй стихи: "когда сильный с оружием охраняет свой дом, тогда в безопасности его имение; когда же сильнейший его нападает на него и победит его, тогда возьмет все оружие его, на которое он надеялся и разделит похищенное у него." Вы помните, что в Галилейском периоде Господь учил о морально-нравственных критериях стяжания Царствия Небесного, и квинтэссенцией этого учения была Нагорная проповедь. Именно в ней, особенно в изложении евангелиста Матфея, и заключаются те основные условия, положения, в которые Христос облекает учение о морально-нравственных условиях стяжания Царства. Во время пути на Страсти Господь также продолжает учить об условиях стяжания Царства, но появляются новые акценты. Господь говорит, если выражаться современным языком, об объективных условиях и о субъективных условиях. Что это за объективные условия стяжания Царства небесного? Это прежде всего, отшествие Самого Христа к Отцу. В Галилейский период не могло быть такого учения, ибо в Галилейский период Христос еще не учил о Себе как о Мессии страждущем, после того как эта тайна открыта ученикам,  Христос говорит о том, что Царствие Божие нельзя стяжать до тех пор, пока Сам Он не отошел к Отцу. Это есть у евангелиста Матфея, но особенно ярко это у евангелиста Иоанна Богослова в прощальной беседе, где Христос явно увязывает, объединяет Свое отшествие и пришествие Царства. Он об этом говорит так: "истинно говорю вам, лучше для вас, чтобы Я пошел, ибо если Я не пойду, то Утешитель не придет к вам". Утешитель - Дух Святой. Во-вторых, объективным, не зависящим от человека условием стяжания Царствия небесного является действие Духа Святаго. Без помощи Духа Святаго человек сам не может стяжать Царствия Небесного. Об этом говорится у евангелистов, вот как об этом повествует евангелист Лука: "когда же приведут вас в синагоги, к начальникам (Лк, 13:11-13) и властям, не заботьтесь, как и что отвечать или что говорить, ибо Святой Дух научит вас в тот час, что нужно говорить". Дух Святый будет действовать в учениках, которые по слову Христа должны разделить с Ним чашу страданий. В молитве "Отче наш", которую Евангелист Лука опять-таки относит к периоду пути на Страсти, мы об этом говорили, есть слова - вы их все знаете - "да приидет Царствие Твое". Есть, правда,  два кодекса; 1153 года Ватиканский, и одиннадцатого века в Лондоне хранящийся; в этих кодексах слова "да приидет Царствие Твое" звучат как "да приидет Дух Твой Святый". Это прочтение поддерживается свт. Григорием Нисским в его толкованиях. Пришествие Царствия Небесного свт. Григорием Нисским напрямую отождествляется с пришествием Духа Святаго. Итак, пришествие Духа Святаго есть объективное условие пришествия Царствия небесного, открытие Царствия небесного. Может быть, поэтому хула на Духа Святаго закрывает всякую возможность вхождения в Царствие Небесное - об этом говорит Христос. "Всякий грех простится человеку, кроме хулы на Духа Святаго". И сказано это как раз во время пути на Страсти (Лк,11:13). 

Это что касается объективных условий, о которых говорит Христос. Но есть еще и субъективные условия, те которые зависят от самого челвека, восприимет ли он Царствие или нет. И об этом Христос тоже говорит в Своих притчах, беседах. Что это за условия? Во-первых, вера. Господь ждет от Своих учеников свободной веры, такой веры, которую являет прокаженный, просящий об исцелении - очень яркий эпизод, Лука, семнадцатая глава, девятнадцатый стих. «И сказал Он ему: встань, иди, вера твоя спасла тебя». Вера человеческая спасает человека. Или иерихонский слепой (восемнадцатая глава от Луки, сорок второй, сорок третий стихи): "Иисус сказал ему: прозри! вера твоя спасла тебя". Дважды Христос говорит о том, что вера спасает человека. Конечно, речь идет не только о спасении телесном, а о спасении душевном. А во-вторых, вторым условием субъективным Господь в своих притчах называет деятельную любовь, ту любовь, о которой будет говорить апостол Иаков в своем послании, что вера без дел мертва, без дел любви. Христос говорит об этом приточным образом, вспомните притчу о  добром самарянине (Лк., 10:29-37). «А кто мой ближний?» « Тот, кто сотворил добро», как говорит Христос. 

В Своем учении о любви Христос говорит о том, что она (любовь) выше закона, и этим укоряет фарисейское понимание любви, о том что любовь только к своим ближним, только к членам своего народа. Любовь выше закона, который предписывает не общаться с иноплеменниками. Об этом у евангелиста Луки в одиннадцатой главе, с тридцать седьмого по пятьдесят второй стих. Третьим условием субъективным стяжания Царствия является покаяние, помните, уже в Галилейский период Господь особенно говорил о покаянии, с этого он начал свою проповедь: покайтесь, ибо приблизилось Царствие небесное. В Галилейский период пути на Страсти призыв к покаянию звучит еще сильнее: «радость бывает велия на небесах», говорит Христос, «о едином грешнике кающемся». Именно в этот период, Лука, пятнадцатая глава. Христос приводит примеры покаяние - это кающийся мытарь (восемнадцатая глава) или Закхей мытарь (девятнадцатая глава). Не просто человек осознает свои грехи, а как Закхей говорит: «четверицею возвращу, если кого чем обидел». И тогда Господь его ублажает: «недалеко ты от спасения». "Иисус сказал ему: ныне пришло спасение дому сему, ибо и он сын Авраамов". Действительное покаяние, покаяние делом. Третьим ярким примером покаяния является сказанный в этот период притча о блудном сыне. Вы ее все конечно знаете. Из нее хочется обратить внимание на слова, которые говорит евангелист Лука: блудный сын пришел в себя, покаяние есть возвращение в себя, грех есть уход от себя. Господь не создал греха; когда человек грешит, то человек оскверняет, разрушает образ Божий, нарушает замысел Божий о себе. Кающийся сын приходит в себя, "и, придя в себя, сказал себе: пойду к отцу моему, и скажу: отче, согреших на небо и пред тобою и несмь достоин нарещися сын твой". И покаяние, как говорит Лука, возвращает этому сыну блудному первую одежду, как понимать эту первую одежду? Как лучшую, с одной стороны, и а, с другой стороны, как ту, которую человек потерял в грехопадении. Украинский аналог очень хорош: "першую", да, "першая" - это и лучшая, и первая. И та, которая самая лучшая одежда, и та, которая была утеряна грехопадением. Итак,  покаяние возвращает человеку то, что он утерял, и дает ему еще и большее, лучше. Первую одежду возвращает отец кающемуся сыну. Еще одним непременным условием субъективным стяжания Царствия Божия, о котором еще Господь говорил в тот период, является молитва. Во-первых, как мы говорили, Христос Сам молится. При всех важных событиях, происходящих с Ним, Христос молится. Но молитва - учит Он Своих учеников - нужна для успеха дела того, что делали его ученики с самого начала. Посылает Господь семьдесят Своих учеников на проповедь, и посылает с такими словами: "жатвы много, а делателей мало; итак, молите Господина жатвы, чтобы выслал делателей на жатву Свою". Семьдесят учеников, которых посылает Господь, посылаются с заповедью о молитве, для успеха их дела нужна молитва. Цель молитвы - стяжание Духа Святаго, скажем мы современным языком. Именно так толкует свт. Григорий Нисский и прп. Максим Исповедник эти слова. Ибо Дух Святый помогает ученикам исполнять порученное от Христа. Молитва, учит Господь, в это время должна быть непрестанной, такая молитва, о которой сказано в притче о постоянстве молитвы, Лука, одиннадцатая глава, пятый и тринадцатый стих: "и сказал: положим, чтобы кто-нибудь из вас имел друга, пришел к нему в полночь и сказал: друг, дай мне взаймы три хлеба, ибо друг мой с дороги зашел ко мне, и мне нечего предложить ему. А тот изнутри скажет ему в ответ: не безпокой меня, двери уже заперты и дети мои со мною на постели; не могу встать и дать тебе. Если, говорю вам, он не встанет и не даст ему по дружбе с ним, то по неотступности его, встав, даст ему, сколько просит" - вы знаете эту притчу. Если будешь просить непрестанно, то и даже в нощи встанет и сделает то, что ты просишь. Молитва должна быть такой же непрестанной; в молитве, Господьучит, не должно унывать; об этом приточно говорится под образом вдовы, которая обращается к неправедному судье. Она не унывает в своем прошении и получает просимое от судьи неправедного. Молитва должна быть смиренной, учит Господь приточным образом о мытаре и фарисее, притча о мытаре и фарисее. Смиренная молитва мытаря ублажается Господом. Но естественно, самым ярким примером, который мы имеем, является молитва "Отче наш", которую евангелист Лука, еще раз повторяюсь, хронологически в этот период приводит; евангелист Матфей, если вы помните, помещает молитву "Отче наш" в шестой главе Нагорной проповеди. Мы с вами говорили, что, по-видимому, Матфей это делает как систематизатор; шестая глава вся посвящена вопросу о молитве. Хронологически представляется, что евангелист Лука точнее указывает время, когда Господь дал ученикам молитву. Во-первых, она дается не всему народу, как говорит евангелист Матфей, а только ученикам, по просьбе, научи нас молитве. Во-первых, она дается тогда, когда ученики уже исповедовали устами Петра Христа Господом. Я вам говорил, повторю, кто не слышал. Молитва "Отче наш" очень дерзновенная молитва, назвать Господа Отцом есть великое дерзновение; именно поэтому и наша Литургия говорит: и даждь нам со дерзновением, неосужденно смети призывати Тебе, Небесного Бога Отца, и глаголати. Назвать Бога Отцом, Христа своим Братом - фактически, это великое дерзновение. Если кто-то недостойно называет Бога Отцом - тот может, по-видимому, понести некий за это урон душевный - со дерзновением, неосужденно. Поэтому, конечно, в тот период, когда ученики духовно уже могут исповедовать Христа Господом, в этот период молитва "Отче наш" Господом ученикам и дается. Кстати, такой ранне-христианский памятник, Дидахэ, говорит, что молитва "Отче наш" была неотъемлемой частью жизни ранних христиан; трижды в день каждый христианин должен был произносить молитву «Отче наш». В Дидахэ сказано, что трижды в день - утром, вечером, и днем, каждый христианин обязан молитвой «Отче наш» молиться. Знаете, первые христиане называли друг друга святыми; апостол Павел обращается к христианам как к святым. 

Итак, молитву «Отче наш», если, даст Бог, доживем, будет время, подробней на ней остановимся, тем не менее, молитва «Отче наш» - есть эсхатологическая молитва, имеющая тот же смысл, что и воклицание "маран-афа!" в первом послании к Коринфянам. Есть призвание скорейшего осуществления того, что Господь положил осуществиться. "Да приидет Царствие Твое", да будет, Господи, так, как Ты захотел, быстрее. «Ей, гряди, Господи», так заканчивается Апокалипсис. «Маран-афа, гряди Господи!» - просьба о том, чтобы Царствие было осуществлено уже сейчас. 

В учении о Царствии небесном, которое Господь произносит в этот период, период пути на Страсти, мы узнаем о том, что Царствие Божие есть та реальность, которая, как сказано, силой нудится, силой берется; нельзя стяжать Царствие Небесное, не приложив к этому никаких усилий – нельзя лежать на диване и ждать, что оно само собой в сердце сойдет. Так не бывает. Царство небесное силой нудится, говорит Господь Христос, и лишь нуждницы - те, кто употребляет усилие, входят в него. Даже по-человечески рассуждая, любое человеческое мероприятие не может осуществиться без того, чтобы приложить усилие, тем более такое великое дело, как стяжание Царствия небесного. Господь напоминает Своим ученикам об этом. Господь также говорит Своим ученикам о том, что путь ведущий в Царствие небесное, есть путь узкий; в Нагорной проповеди у евангелиста Матфея в седьмой главе речь идет о двух путях: о широком, ведущем в погибель, и об узком. Евангелист Лука относит эти образы хронологически к периоду пути на Страсти. Появляется причта об узких вратах, не притча, а приточный образ: "подвизайтесь войти сквозь тесные врата, ибо сказано вам, многие поищут войти и не возмогут - говорит Господь" (Лк.13:24). Для всего этого нужна детская вера; наверное, стоило бы об этом сказать, когда я говорил о вере, но тем не менее - детская вера, ее ублажает Господь. Вера несумнящаяся, вера, которая зиждется на доверии; лишь тот, кто обладает такой верой, будет достоин войти в Царствие. Приточное такое описание: и приносили к Нему младенцев. Христос говорит: "истинно, истинно говорю вам: кто не примет Царствия Божия как дитя, тот не войдет в него". Что это за детская вера? Это не та вера, которая ничего не знает, младенцы еще многое не умеют делать, а та вера, которая не сомневается, та вера, которая зиждется на доверии. Как дети доверяют своим родителям, и не проверяют каждое слово, выйдет или не выйдет, а просто доверяют - такую же веру Господь ждет и от Своих чад. Наконец, в этот период Господь произносит очень интересные такие притчи о рассудительности. Дабы стяжать Царствие небесное, всякий, кто встал на путь стяжания Царствия небесного, должен быть рассудительным. Здесь две притчи евангелист Лука нам приводит: во-первых, притча о царе, идущем на войну,  вы помните все эти притчи, не стоит это повторять, четырнадцатая глава, двадцать третий и двадцать пятый стихи; Господь рассказывает о царе, идущем на войну, который не соразмерил свои силы. Господь говорит о том, что не соразмеривший свои силы будет посрамлен, будет вынужден просить пощады на полпути. И вторая притча о неверном домоправителе, одна из самых таинственных притч Нового завета. Тот домоправитель, который под страхом изгнания господином из дома своего, просит своих должников написать новые расписки, в которых скостил, если уж выражаться современным языком, своим должникам, и Господь говорит, что домоправитель ублажил его за находчивость, и больше того, звучат слова, которые требуют особого толкования: "Я говорю вам, приобретайте себе друзей богатством неправедным, чтобы они, когда обнищаете, приняли вас в вечные обители", вот. И здесь же звучат слова, что "сыны века сего догадливее сынов света в своем роде" - некая такая смекалка. О чем это? О том, что путь в Царствие небесное есть такое мероприятие, где человек должен с рассуждением подходить, соизмерять свои силы, дабы не надорваться; он должен применять человеческую смекалку, не сидеть, сложа руки, а так вот по-человечески действовать, чтобы стяжать Царствие небесное - по-видимому, об этом говорит. И, наконец, в этот период, звучат такие притчи, которые можно объединить общей рубрикой - притчи о богатстве. Господь учит о богатстве двояко: с одной стороны говорит о том, что богатый не войдет в Царствие небесное, что удобнее верблюду войти в Царствие, а с другой стороны, мы понимаем, что евангельское учение о Царствии, о богатстве, оно такое амбивалентное, двойное, динамичное.  С одной стороны, богатство препятствует вхождению в Царство, а с другой стороны, богатство есть для Царствия небесного вещь нейтральная. Если человек не прилепляет сердца к богатству, то богатство не препятствует человеку войти в Царство и более того, Закхей мытарь ублажается Господом за то, что готов четверицею воздать всем, кого обидел, послужить имением своим. Сами апостолы имели некий ящичек, который носил Иуда, правда, и воровал оттуда, в который клали люди помогавшие Господу и ученикам Его; были некоторые видимо средства у них, это вполне естественно для поддержания таких минимальных потребностей были нужны деньги. Господь не отрицает, полное отрицание всяких земных благ было у ессеев, которые жили и действовали одновременно со Христом. 

- А зачем Иуда воровал?

- Это евангелист Иоанн не описывает, он говорит, что Иуда пожалел разбитого блудницей мира, которое она возлила на ноги Иисуса, и сказал, что лучше бы продали миро и раздали нищим; тут евангелист Иоанн замечает, что, не потому что пекся о нищих, а потому, что был вор и воровал из ящика, который носил. А зачем воровал? Остается тайной.

Это такая особенность этого периода, учение о богатстве и об отношении к Царствию Небесному; с одной стороны, некое препятствие, а с другой стороны, нейтральность в достижении Царствия; все зависит от сердца человеческого; прилепилось ли сердце человеческое к богатству или нет. Или человек готов использовать богатство, дабы стяжать, как сказано в притче о неверном домоправителе, богатством неправедным друзей себе. 

 Лекция №9. Страстная неделя, Распятие, Воскресение.

В прошлый раз мы рассмотрели материал о периоде, который мы условно называем периодом пути на Страсти; почему условно - об этом мы говорили в прошлый раз. Сегодня мы с вами приступаем к последнему евангельскому периоду в земной жизни Господа, а именно - Страстная, Распятие и Воскресение. Кажется, что это очень небольшой срок по сравнению с почти что тремя годами Галилейского периода, с полугодом периода пути на Страсти - всего неделя, но неделя весьма важная, весьма наполненная событиями, как вы знаете; вот их-то мы будем с вами стараться рассмотреть, если хватит времени.

Итак, мы с вами в прошлый раз обмолвились о том, что собственно период пути на Страсти, как мы его называем, кончается входом Господа в 
Иерусалим; именно с этого момента мы говорим о начале Страстной в евангельском контексте. Евангелисты по-разному определяют момент Входа Господа в Иерусалим, так евангелист Иоанн, пожалуй, наиболее конкретно в двенадцатой главе, в первом стихе говорит: за шесть дней до праздника Пасхи. У евангелиста Луки гораздо (вопреки его обыкновению) более расплывчато; евангелист Лука в двадцатой второй главе говорит следующее: приближался праздник опресноков, называемый Пасхой; вот здесь требуется первый комментарий. Евангелист Лука отождествляет два праздника - опресноки и Пасха. Действительно, во времена жизни Господа эти два праздника праздновались одновременно, однако если посмотреть, полистать Ветхий завет, мы увидим, что праздник опресноков - это был отдельный праздник.   Я думаю, что вам рассказывали, о. Геннадий наверняка, что в первый месяц еврейского календаря, Нисан, на четырнадцатый день, праздновался праздник Пасхи. Еврейские месяцы начинались с новолуния, поэтому четырнадцатый день приходился на полную луну. Если вы посмотрите описание исхода евреев из Египта, то бытописатель замечает: светила полная луна. Итак, четырнадцатый день месяца Нисан - Пасха Господня, говорит книга Чисел; а в пятнадцатый день сего месяца праздник, в него же семь дней должно было есть опресноки. Вот книга Чисел как бы говорит: сначала праздник Пасхи, а потом семь дней праздника опресноков. Это тот праздник, в который евреи воспоминали поспешность выхода из Египта, что они не успели с собой захватить хлеба и питались пресным скоро приготовленным хлебом. Книга Левит, двадцать третья глава, говорит, что "в первый месяц, в четырнадцатый день месяца вечером Пасха Господня, а в пятнадцатый день того же месяца праздник опресноков Господу". Второзаконие приблизительно так же говорит: "не ешь с Пасхой квасного семь дней, но ешь с ней опресноки, хлебы бедствия, ибо ты с поспешностью вышел из земли Египетской". И так праздника было два, и постепенно они отождествились, и вот евангелист Лука уже пишет: «приближался праздник опресноков, иначе называемый Пасхой»; они стали синонимами, хотя исторически было некое разделение между этими двумя праздниками. Пасха как воспоминание избавления, и опресноки как воспоминание поспешности выхода; в духовном смысле, поспешности ухода из рабства духовного, что нужно не останавливаться, а бежать, и не брать с собою ничего.

Так вот, приближался праздник опресноков, иначе называемый Пасхой; шесть дней до праздника Пасхи, замечает евангелист Иоанн. Здесь мы с вами сталкиваемся со вторым событием, которое описывают три евангелиста: у Иоанна, у Матфея и у Марка; евангелист Лука не описывает это событие, вернее у евангелиста Луки параллельное событие есть совершенно в другом контексте. Речь идет о помазании. Почему я на этом останавливаюсь? Дело в том, что у евангелиста Иоанна о помазании сказано до Входа Господня в Иерусалим, а у Матфея и у Марка после входа Господня в Иерусалим. Евангелист Иоанн, по-видимому, так же как он поступил в свое время с эпизодом изгнания торжников из храма, с чудесным уловом, возможно, евангелист Иоанн несколько изменил хронологию, чтобы подчеркнуть богословский смысл; Христос прежде вхождения в Иерусалим помазывается на смерть, как Он Сам говорит. Итак, Вход Господень в Иерусалим есть вход Мессии на Страсти; Мессии приготовленного к смерти, Мессии, помазанного на смерть; вот такая символика у евангелиста Иоанна очень четко просматривается. У Матфея и у Марка это событие происходит после Входа в Иерусалим. У Луки есть помазание, иное помазание жены грешницы, если вам любопытно, можно на этом остановиться. Синаксарий, по-моему, Великой Среды пытается  в Триоди постной  разрешить вопрос: сколько же было помазаний? Одно? Два? После Входа или три, включая то помазание, о котором говорит евангелист Лука. Вот наша богослужебная книга предлагает святоотеческие толкования, сколько же было помазаний. Мы на этом не останавливаемся, пока запомним, что евангелисты по-разному говорят об этом собыитии. Более того, евангелист Иоанн связывает помазание с предательством Иуды, ибо помазание, по евангелисту Иоанну, изобличает воровство Иуды; евангелист Иоанн единственный, кто замечает, что Иуда был вор, и он пожалел денег, потраченных женой, на то миро, которая она излила на Иисуса. Этим самым он изобличил злонравность своего характера. "Сказал же это не потому, что заботился о нищих (замечает евангелист Иоанн), но потому что был вор, и имел при себе денежный ящик, и носил то, что туда опускал". Евангелист Лука (в двадцать второй главе, третий стих) говорит, что сатана уже вошел в Иуду, еще до помазания Господа, значит, миро лишь некий предлог для предательства, а не само предательство. Не само миро послужило предательством, ибо после этого события, как говорят евангелисты, Иуда пошел и предал Христа, договорился с первосвященниками о предательстве Христа. Вот евангелист Лука уточняет, что сатана уже вошел в Иуду, и само помазание было лишь предлогом, а вовсе не основным побудительным мотивом предательства. Евангелист Лука не может объяснить предательства иначе как действием злой силы. Лишь жадностью и скупостью такого великого греха Лука объяснить не может.

Перед тем как войти в Иерусалим,  описывают нам евангелисты, Господь посылает двух учеников за осленком; у Матфея уточнение - за ослицей и осленком. Почему двух послылает? Потому что по закону Моисееву свидетельство двух истинно, если  два свидетеля что-то требуют, то по-видимому, в этом есть правда, если два согласно требуют осленка, то им, по закону Моисееву, нельзя было отказать, поскольку хозяин, как замечает Лука, не пускал осленка, но внял свидетельству двух. В этом евангелисты видят, во-первых, пророчество Захарии, которое говорит о Мессии, восседающем на осле. Но встает вопрос: почему осел, что в нем такого, что это за животное? Для нас это животное презренное, а вот с точки зрения иудеев осел - это животное символизирующее мир; лошадь это животное военное, а осел это животное мирное. Мариам, сестра Моисея в книге Исход, когда воспевает свою песнь, говорит о всадниках на конях, воинах, а в книге Судей в пятой главе двенадцатом стихе говорится о белых ослах, на которых ездили преимущественно люди почетные, в мирное время. Вот в том, что Господь избирает осла, мирное животное, есть очень большая символика, конечно же Господь избирает не военное животное, а мирное, Он есть Господь мира. По Евфимию Зигабену, толкователю византийскому, Господь делает так, чтобы прообразовать будущее: молодой осленок - это прообраз будущего народа, который прежде Христа не знал бремени ярма, как это знал народ Израильский; а ослица - это народ израильский, бывший под ярмом, бывший несвободным. 

Евангелисты замечают, что Господь входит в Иерусалим явно; и здесь мы должны вспомнить, что в седьмой главе Евангелия от Иоанна евангелист замечает, что Господь вошел тогда в Иерусалим не явно, а как бы тайно; на сей раз, когда времена и сроки сократились, Господь входит явно; все готово, все совершилось, все уготовано: Мессия входит в Иерусалим, чтобы пострадать. Об этом свидетельствовал в Ветхом Завете еще Исаия, в шестьдесят второй главе; он говорил о входе Спасителя к Своему народу, Израилю. Пророк Захария опять-таки в девятой главе пророчествовал об этом. И в сто семнадцатом псалме еще есть одно пророчество: "из уст младенец и ссущих совершил еси хвалу", вот, во входе Господнем в Иерусалим исполняется сразу три пророчества. Как вы помните, Господа восхваляют младенцы, которым пытаются помешать, и Господь вспоминает это пророчество псалма. Евангелист Иоанн единственный, но это вполне естественно, замечает, что это событие имело связь некую внутреннюю связь с воскрешением Лазаря (Ин. 17:12): "народ, бывший с Ним, прежде свидетельствовал о том, что Он вызвал из гроба Лазаря, и воскресил его их мертвых". Понятно, что синоптики не говорят о воскрешении Лазаря, поэтому и связи у них нет никакой; а евангелист Иоанн указывает. Мы об этом уже говорили, что для нас Лазарева суббота связана с Входом Господним в Иерусалим, как суббота и воскресенье; в то же время мы говорили, что сам евангелист Иоанн показывает в одиннадцатой главе о том, что между воскрешением Лазаря и Входом в Иерусалим прошло некоторое время, по-видимому, немалое время, когда Господь был вынужден удалиться в город, в страну близ пустыни, называем Евфраим. Тем не менее, внутренняя связь между этими двумя событиями была, епископ Кассиан говорит, что воскрешение Лазаря было предпраздством Входа Господня в Иерусалим, как в свою очередь Вход Господень в Иерусалим это предпраздство, он здесь пользуется таким литургическим языком,  Страстей и Воскресения. Воскрешение Лазаря... недаром мы поем один и тот же тропарь в воскрешение Лазаря, Лазареву субботу, и во Вход Господень в Иерусалим, прообразовало всеобщее воскресение; Вход Господень в Иерусалим есть вход Господень на Страсти, дабы воскреснуть и показать всем путь к всеобщему Воскресению. Эти два события, конечно же, внутренне связаны между собой, и евангелист Иоанн замечает это. 

Конечно, вы помните, что Господа приветствует народ мессианскими восклицаниями; евангелисты по-разному передают эти слова: осанна Сыну Давидову (Матфей); осанна, благословен грядый во Имя Господне (Марк); благословен Царь грядущий во имя Господне (Лука); благословен грядущий во имя Господне, Царь Израилев (Иоанн). Но как бы по-разному не передавали евангелисты эти восклицания смысл их остается один и тот же; народ приветствует Господа как Мессию; другое дело, что мессианство понимается народом Израильским в чисто в таком земном аспекте; Мессия - тот, кто должен освободить Израиль от рабства Рима, кто должен восстановить царство Израилево. Но, тем не менее, Господа встречают как Того, Кто может объединить народ и освободить от бремени рабства. Нам это очень важно понимать, потому что искусительные вопросы, которые будут заданы Христу от фарисеев, саддукеев, от книжников, они будут направлены на то, чтобы развенчать в глазах народа мессианское достоинство Господа; об этом мы будем говорить чуть-чуть попозже. Народ увидел во Христе, в Иисусе Мессию, Христа. В то же время евангелист Иоанн отмечает непонимание учеников (Ин., 12:16): "ученики Его сперва не поняли этого", не поняли, того, что народ увидел во Христе Мессию, но когда прославился Иисус, тогда вспомнили, что в толкованиях было написано и это сделали ему. Как видите, пробыв с Господом три с половиной года, ну, кто-то меньше, ученики продолжают оставаться людьми со своими слабостями, со своими немощами; мы увидим, что и во время последней трапезы с Господом они будут спорить о первенстве; я об этом уже говорил, что лишь Дух Святый, Который сойдет на них в день Пятидесятницы, сделает из них, немощных, слабых, из рыбаков апостолов. Без Духа Святаго человек остается слабым. Вот она - слабость ученическая, не поняли, три года пробыли с Ним, видели великие чудеса, слышали объяснения Христом всему, что Он говорил, Христос пояснял, учил их, изъяснял им Святое писание - и не понимают, что творится. Об этом стоит задуматься. В то же время показательная реакция фарисеев, евангелисты отмечают, что  именно фарисеи пытаются остановить крики; весь народ идет за Ним, фарисеи же говорили между собой: «видите, что не успеваете ничего - весь мир идет за Ним», и фарисеи пытаются остановить народ. 

- Фарисеи не понимали, что Христос – это Мессия?

- Фарисеи не просто не понимали, они активно враждебно выступали; они пытаются заставить народ замолчать, не признавать Христа Мессией. Апостолы до конца не понимали, они продолжали оставаться людьми своего времени; в Деяниях апостольских мы видим, что многие спрашивают: «когда Ты, Господи, восстановишь царство Израилево?» Даже после Воскресения Христа они ждут, что Христос воскресший будет востанавливать царство Израилево, освободит Израиль, и продолжают оставаться в категориях мессианства израильского. А во второй главе, когда сошел Дух Святой, Петр говорит: «исполнилось, последнее время настало. В последние времена изолью Духа». Радикально меняется человеческое естество, когда его освящает Дух Святый. Фарисеи активно противодействуют Христу; уже здесь разделение полностью совершилось, те кто со Христом и те, кто против Него.

- А равнодушные есть?

- Равнодушных евангелисты не называют; либо восклицают: «Осанна!» , либо противодействуют. И здесь, на фоне всеобщего ликования, происходит то, что называется "плачем над Иерусалимом"; Господь плачет над не признавшим Его городом, не признавшим Его истинного мессианства; евангелист Матфей говорит, что это произошло после Входа (Мф., 27:37). Причем евангелист Матфей отмечает, что Христос плачет над Иерусалимом используя стихи из книги Второзакония (Второзак., 32:11-12); "Иерусалим, Иерусалим, избивающий пророков и камнями побивающий посланных к тебе (это из книги Второзакония). Сколько раз хотел Я собрать твоих детей, как птица собирает птенцов своих под крылья, а вы не захотели". В этом плаче трогательная такая отеческая любовь  Господа к своему народу, не признавшему Его истинного мессианского достоинства. Видящего в Нем только земного царя. А Христос, как мы знаем, с самого начала отказывался; одно из искушений сатаны - поклонись мне, и весь мир дам Тебе, но Христос отказывается. Он не царь мира сего, Он Царь иного Царства, не от мира сего; Израиль принимает его только как царя  царства, Христос плачет над городом. Надо заметить, что евангелист Лука говорит о том, что этот плач был совершен Господом до входа в Иерусалим, но, тем не менее, это совершенно параллельные тексты (Лк., 13:34), но до входа в Иерусалим. "Иерусалим, Иерусалим, избивающий пророков и камнями избивающий посланных к тебе!" - слово в слово евангелист Лука повторяет евангелиста Матфея. Конечно, скорее всего, прав по хронологии Лука, так как у евангелиста Матфея в двадцать третьей главе, но в тридцать девятом стихе сказано: "сказываю вам, не увидите Меня отныне доколе не воскликнете: благословен Грядый во имя Господне!" Вот некие анахронизмы; Господь говорит эти слова после Входа в Иерусалим, а по смыслу это, конечно же слова, которые могли были быть произнесены до Входа в Иерусалим.

Интересно, что у евангелиста Луки есть еще и иной плач, в девятнадцатой главе, сорок первый - сорок четвертый стихи. "И когда приблизились к городу, то, смотря на него, заплакал о нем, и сказал: о если бы хотя бы в сей день ты узнал, что служит миру твоему! Но это сокрыто ныне от глаз твоих". Второй плач о Иерусалиме, о его судьбе, что Иерусалим не узнал времени посещения; по  мысли это, конечно, параллель сказанному у евангелиста Матфея, но слова иные. Вопрос: был ли один плач или дважды Христос проявил такое человеческое сострадание о не признавшем Его народе?

Каково же значение Входа Господня в Иерусалим? В контексте евангельской истории, как всегда, с трех точек зрения: в контексте евангельской истории, для самого Господа и для нас с вами. В контексте евангельской истории это начало Страстной недели; Иуда решил предать, помазание послужило толчком предательства Иуды в начале страстной, когда события ускоряются, и развязка приближается все ближе. Само помазание, по евангелисту Иоанну, это помазание к погребению. Христос готов, Христос знает, на что идет, Он принимает помазание к смерти, как Он Сам говорит об этом: "не мешайте ей, она к смерти помазала Меня". Для Христа это помазание, событие Входа в Иерусалим, это событие Его шествия на смерть, добровольную смерть . Важно, конечно, что народ не понимает истинного смысла происходящего, как и не понимают ученики, хотя их непонимание, конечно, разное. Как мы говорили, в этом событии исполнился целый ряд пророчеств – это важно. На Христе исполняются пророчества: Евангелие от Иоанна, в этой главе Христос говорит: "исследуйте Писания, они свидетельствуют обо Мне", и, конечно, для нас это значение имеет очень важное, ибо это событие прообразует будущую Церковь, вот образ этого осленка, как толкуют отцы, как прообраз будущей Церкви, та, которая не знала ярма, рабства.

Итак, после этого события начинается Страстная, к которой мы и приступаем. Удобнее Страстную рассматривать и исследовать по евангелисту Матфею, и параллели уже искать у прочих евангелистов. Почему? потому что еще раз повторюсь, евангелист Матфей систематизирует события. Его схема Страстной седмицы являет собой образец такой вот строгой системы; у других евангелистов нет такой систематичности. Сейчас мы с вами увидим, о чем идет речь. 

Во-первых, события Страстной открываются тем, что отцы называли "притчей в действии", а именно проклятием смоковницы. Проклятие смоковницы описывается у евангелиста Марка, евангелиста Матфея, у Луки нет этого события, у Луки есть параллельная притча, если вы помните, о том, что дерево не дает плода  в тринадцатой главе, и садовник просит господина не посекать неплодное дерево, а дать ему возможность заняться им; "третий год прихожу искать плода на этой смоковнице и не нахожу - сруби ее, на что она и землю занимает. Но он сказал ему в ответ: господин, оставь ее и на этот год, пока я окопаю ее и обложу навозом, не принесет ли плода; если же нет, то в следующий год срубишь ее". Вот у евангелиста Луки притча, а другие синопитки говорят о действии; Христос проклинает смоковницу; евангелист Лука как бы своей притчей поясняет действия Христа. Эти два события, конечно, взаимосвязаны. Смокв не должно было быть в это время; "не время смокв", замечает Марк, не настало еще время для плодов. Поэтому если рассуждать с точки зрения человеческой, то в общем причины для такого строгого суда над деревом не было; на нем были зеленые листья, которые бывают, когда и плоды бывают; как бы внешне оно обещало плоды, но время плодам еще не настало. Поэтому эту притчу можно понять только с духовной точки зрения. Это событие можно понять в контексте притчи Евангелия от Луки. Отцы как-то объясняют, что смоковница является символом Израиля; Христос осуждает неверие, неверие как безплодное состояние, духовную безплодность, которая будет истреблена; еще раз эта притча в действии. 

Вслед за этим событием следует еще одно очень важное событие: изгнание из храма. Это событие общесиноптическое, иначе говоря, его описывают Марк, Матфей и Лука. Встает вопрос: было ли одно изгнание, либо было их два, ибо евангелист Иоанн, как вы помните, говорит об изгнании из храма во второй главе своего Евангелия, в самом начале служения Господа, еще в тот период, который предшествует Галилейскому периоду. Войдя в Иерусалим как Мессия, приняв общенародные свидетельства Своего Мессианства, Христос конечно же мог войти в храм и совершить то, что Он совершил; никто бы не посмел Ему перечить. Дело в том, что ларчики вот эти, которые стояли во дворе храма, где продавалось все, что было надо для жертв, приносимых в храме, они приносили большой доход для первосвященников. Поэтому с одной стороны деньги, это дело такое очень непростое, а с другой стороны, конечно, продавалось не вообще все, картошку там не продавали, но продавали то, что было необходимо для жертв. Деньги меняли, потому что жертва была и денежная, как вдовица лепту кладет. Голуби были необходимы для жертвы, это одно из животных, которое приносилось в жертву.  И Христос говорит: не должно, "дом Мой не должен нарещись вертепом разбойников", не должно происходить обогащение, нажива, базар, в доме где живет Бог, где должна твориться молитва. И конечно же, так вот рассуждая по человечески, может быть, именно в этот момент, когда Христос вошел в Иерусалим как Мессия, Он и мог это совершить; в начале Своего мессианского служения, когда Он был еще неизвестен никому, Он был незнакомый проповедник из Галилеи, наверное, это было бы совершить Господу гораздо сложнее. Вот евангелист Иоанн - я говорю по-человечески, возможно, я не прав, - евангелист Иоанн нарочито переносит это событие в начало евангельской истории, на это у него есть свои объяснение, хотя возможно, и у ряда святых отцов так и говорится, что было два изгнания. Тем не менее, в изгнании, что мы видим - Христос говорит: "дом Мой", Христос есть Домовладыко, Он истинный обитатель этого дома. Кроме этого, в этом действии исполняется пророчество Исаии (пятьдесят шестая глава) и Иеремии (седьмая глава). Фарисеи, первосвященники вынуждены молчать, боясь народа. После этого события Христос, пожалуй, в последний раз в Своей земной истории, хотя самый последний раз - в Гефсиманском саду, чудотворит; об этом поведал нам евангелист Матфей, об этом говорит единственный евангелист Матфей (Мф., 23:14): "и приступили к Нему в храме слепые и хромые, и Он исцелил их".  Он чудотворит в храме, приступили к Нему и Он исцелил их. Что это? Это же еще одно подтверждение мессианства; пророки, в частности, Исаия, говорили о Мессии как о Том, Кто исцелит хромых, слепых, убогих. Вот Христос, войдя в храм, как  Мессия, и творит это, и исцеляет как Мессия; это еще одно подтверждение Его мессианского достоинства. И именно евангелист Матфей, который постоянно говорит об исполнении древних пророчеств, замечает, что Христос чудотворит в последний раз в храме именно как Мессия; Христос действует исключительно как Мессия. Нет ничего, чего бы Христос творил не как Мессия; каждое действие нужно рассматривать как мессионерство. 

Самое интересное, что фарисеи это все понимают. Именно поэтому мы видим, как они приступают к Нему и задают вопросы к Нему, о власти: «какой властью Ты это творишь? Что это за изгнание из храма? Кто Ты, кто дал Тебе власть творить это?» - задают они вопрос Христу. И Христос в ответ на этот вопрос рассказывает три притчи: одна из них общесиноптическая притча о злых виноградарях, вы помните эту притчу, и две притчи есть у евангелиста Матфея - о двух сыновьях, один из которых сказал "не пойду", а потом пошел, а другой сын сказал: «пойду», но не пошел; и вторая притча о брачном пире. Христос произносит три обличительные притчи; и опять-таки фарисеи понимают, евангелист Матфей замечает гнев и скрежетание зубов фарисеев, они понимают, что притчи сказаны против них, это они тот самый сын, который сказал: пойду, но не пошел; это они злые виноградари. Это они отказались прийти на брачный пир к Мессии. Интересно, что евангелист Лука замечает, что сына хозяина убили вне стана, вне города - здесь такая историческая точность; Христос пострадал, был распят вне города, вне Иерусалима. В ответ на три обличительных притчи Христу задают три искусительных вопроса: эта схема у евангелиста Матфея, у других ее нет; вопрос Христу, три обличительных притчи, затем как ответ на три притчи задают три искусительных вопроса Христу: о подати кесарю, о семи мужах одной жены, и о большей заповеди в законе Моисеевом. Интересно, что, например, в контексте Евангелия от Луки вопрос о большей заповеди звучит совсем в другом месте, в начале пути на Страсти; вы помните, это связано с притчей о добром самарянине; кто мой ближний - задают вопрос Христу. А почему задают? Потому то был задан вопрос: какая наибольшая заповедь в законе? Возлюби ближнего своего. Кто мой ближний? И Христос произносит притчу о милосердном самарянине (десятая глава Евангелия от Луки). У Матфея это происходит на Страстной. Три искусительных вопроса; их искусительность в том, что фарисеи пытаются развенчать в глазах народа мессианское достоинство Христа. Очень кратко на этом остановлюсь; в следующем году, если живы будем, поподробнее об этом расскажу. Вопрос о подати кесарю. Задают этот вопрос фарисеи; фарисеи пытаются уловить Господа, если Ты Мессия, то ты не можешь сказать давать подать кесарю, ибо Мессия должен освободить Израиль от чужеземных захватчиков; но если Ты скажешь, что нельзя давать как Мессия, то Тебя мы отдадим кесарю как политического смутьяна; вот какова логика. Притча о семи мужах одной жены; ее задают саддукеи на сей раз, которые не верили в воскресение мертвых; для них это как раз было чисто умственная такая конструкция; с другой стороны, в законе левирата, как вам об этом, наверное, говорил о. Геннадий, теоретически такая конструкция была возможна; на практике представить ее конечно, трудно, но теоретически это было возможно. В чем был смысл искусительности этого вопроса? Если бы Христос в соответствии с законом сказал, что она жена семи мужей, тогда Иисус не Мессия, Ибо Он проповедовал бы многомужество, и в воскресении у нее было бы семь мужей; закон допускал многоженство, но многомужество - это было потрясающее, вопиющее нарушение закона. Саддукеи пытались ему такую ловушку подстроить. С одной стороны можно, а с другой стороны, семь мужей - что это за Мессия, который проповедует многомужество? Что это за Царствие Небесное, в котором многомужество будет; что это за воскресение мертвых? Они не верили в воскресение; хотели, таким образом, народу, который в большинстве своем разделял уверенность фарисеев в воскресении, показать с их точки зрения абсурдность веры народа в воскресение. Наконец, третий вопрос, его произносит человек, подосланный книжниками, который видит, что Христос отвечает разумно, но, тем не менее, задает  вопрос о большей заповеди в законе. Мессия должен знать закон; он должен не только знать, но и исполнять закон. А дело в том, что в это время среди различных политических партий Израиля не было единого мнения о том, какая же большая заповедь в законе. Поэтому, наверное, пытались подловить; Христос сказал бы одно, а Ему выставили бы другое, и сказали бы, что Ты закона не знаешь, Ты не Мессия. Тем не менее, Христос, как вы знаете, на три искусительных вопроса отвечает как бы поверх этих вопросов, не так, как ждали желавшие искусить Его. И в ответ на эти три искусительных вопроса - и опять-таки у Матфея мы это читаем - Христос задает свой вопрос, о власти, о Христе. «Христос, Он чей сын? Ибо сказано в Писании: "рече Господь Господеви моему, сиди одесную Мене", как же может нарицать Его отцом своим, если Он ему Господин?» Фарисеи, саддукеи и книжники не могут ответить на этот вопрос, и Христос говорит: и Я вам не скажу, да? Об искусительности вопросов сказали. 

Вслед за этой, вот такой, позволительно будет выразиться, дуэлью, духовной дуэлью, Христа пытаются, если не силой взять - силы нет, народ верит в мессианское достоинство Христа, народ бы не дал взять Христа в это время, народ бы защитил Христа как Мессию, пытаются, если не силой взять Христа, то духовно Его хотя бы развенчать, но ничего не получается. Христос произносит обличительную речь, это как бы вывод, итог, из этой словесной дуэли. Обличительная речь, она есть у всех трех синоптиков, у Матфея целая двадцать третья глава, "горе вам книжники и фарисеи"; у Марка это двенадцатая глава, тридцать восьмой - сороковой стих, очень кратко; у Луки это двадцатая глава, сорок пятый стих, тоже очень кратко; Матфей наиболее подробен, целая глава, двадцать третья глава. Интересно, что по Евангелисту Луке Христос произносит эту речь, обращаясь к ученикам; по Матфею - к ученикам и народу. Обличительная речь, которую опять-таки фарисеи понимают, о чем она говорит. Смотрите, как заканчивается двадцать третья глава, перед плачем. "Таким образом, вы сами против себя свидетельствуете, - говорит Христос, - что вы сыновья тех, кто избили пророков, дополняете же меру отцов своих. Змии вы, порождения ехиднины, как убежите от поражения в геенну? Горе вам, книжники и фарисеи".

 Вслед за обличительной речью идет еще одно очень символическое действо; это мы все с вами пока на первых днях Страстной седмицы пока останавливаемся; все происходит в Понедельник, проклятие смоковницы, очищение храма; Вторник - эта вот словесная дуэль, опять-таки простите за выражение, оно нехорошее, но все-таки, и, наконец, жертва бедной вдовы. Символическое очень действо, его описывают Марк и Лука - жертва бедной вдовы. Христос ублажает жертвенность бедной вдовы, опять-таки обличая тех, кто в храме продает, кто обогащается, кто напоказ дает много, чтобы о нем думали хорошо. 

И вслед за этим Христос произносит очень важную так называемую эсхатологическую речь. В контексте Евангелия от Матфея это пятая большая речь Господа; в Евангелии от Матфея пять больших речей Господа, начиная с Нагорной проповеди, эсхатологическая речь - это пятая и последняя. Она есть и у Марка, есть и у Луки. Но опять-таки, если у Марка это только тринадцатая краткая глава, а у Луки двадцать первая глава с пятого по тридцать шестой стихи, то у Матфея это две главы - двадцать четвертая и двадцать пятая. Эсхатологическая речь, и притча о Царствии Небесном эсхатологическая, двадцать пятая. У евангелистов Матфея и Марка Христос произносит эту речь только перед учениками на горе Елеонской; причем по-моему, Марк, по-моему, замечает, что было четыре апостола - Петр, Иаков, Иоанн, троица избранных учеников и плюс еще Андрей. А вот евангелист Лука, очень интересно, у евангелиста Луки двадцать первая глава, пятый и первый стихи, складывается впечатление, что эта речь произносится в храме, и эта речь произносится и для народа в том числе. Во всяком случае нет перемены места действия; Христос произносит речь против книжников и фарисеев: "остерегайтесь книжников, которые любят ходить..." "Взглянув же, Он увидел богатых, клавших свои дары в сокровищницу... лепта бедной вдовицы, и сказал: истинно, истинно говорю вам: вдовица больше положила". То есть происходит все это в храме. А дальше начинает обличительную речь, и переходит она в эсхатологическую речь. Складывается впечатление, что по Луке эсхатологическая речь о судьбах мира, о последних судьбах мира, о Страшном суде, произносится для всего народа, хотя больше того, в тридцать седьмом стихе указано, что днем Он учил в храме, а ночью уходил и проводил на горе, называемой Елеонской. То есть в храме речь была произнесена. И у евангелиста Луки есть маленький отрывочек, с двенадцатого по девятнадцатый стихи, который, по-видимому, в полном согласии с Матфеем и Марком Христос произносит только для учеников, видимо какую-то часть вот этой вот наиболее таинственной части эсхатологической беседы Христос произносит наедине с учениками, только для учеников. Что именно, по Луке, это то, что касается самих учеников. Что их ожидает, их будущая судьба. Владыка Кассиан говорит, что по-видимому, сначала Христос произносил Свою речь в храме, а затем пояснил наедине ученикам. Что это за эсхатологическая речь, которую опять-таки мы будем подробно проходить в следующем году, какой урок мы сейчас можем извлечь? Во-первых, незнание последних сроков Сыном; Сам Господь говорит, и об этом свидетельствуют два синоптика: Марк и Матфей, говорит о том, что последнее время сокрыто от Него (Мк. 13:32).  Как от человека, но не от Божества. Почему это сокрыто от Него и , соответственно, от всего человечества? Потому что в этом заключена Божественная педагогика: неполезно человеку знать порядок последних событий. Иоанн Дамаскин говорит, что человечество Христа от общения с  Божеством  обогатилось, и в Христе, и в человечестве Христа не было незнания. Поэтому и по человечеству... нельзя во Христе разделить человечество и Божество, Христос Богочеловек; когда мы помышляем о человечестве Христа, мы помышляем о Его Божестве. Поэтому и по человечеству, как Богочеловек, Христос, наверное, знал сроки; поэтому это можно понимать как Божественную педагогику; ученикам неполезно и нам с вами неполезно знать последние сроки. Некоторые признаки последних сроков - да, но последний срок - нет. Апостол Павел подтвердил во втором послании к Фессалоникийцам; он сказал, «что некоторые из вас считают, что последний день уже наступает, поэтому перестали работать.  Кто не работает, тот не ест.  Приводит в пример себя, как работающего. Видимо, Христос знает человеческое естество, что неполезно человеку знать последние сроки. И скрывает их от своих учеников. Матфей и Марк говорят о том, что в Своей эсхатологической речи Христос отождествляет разрушение Иерусалима, о котором пророчески говорит, с концом света, с концом мира. А вот в контексте Евангелия от Луки такого тождества нет. Евангелист Лука говорит таким образом (Лк., 21:8): "Он сказал, берегитесь, чтобы вас не ввели в заблуждение, ибо многие придут под именем Моим, говоря, что это Я, и время это близко. Не ходите вслед их". Значит, время близко, с одной стороны; а с другой стороны в двадцать четвертом стихе: "и падут от острия меча, и отведутся в плен во все народы (сыны Израильские); и Иерусалим будет попираем язычниками, дондеже исполнятся времена язычников". То есть время скоро, Иерусалим падет, и действительно вы знаете в историческом плане очень быстро осуществилось пророчество Христа; в семидесятом году храм был разрушен, Иерусалим стерт с лица земли, переименован, а Израиль рассеян. Но евангелист Лука замечает, что это будет продолжаться некоторое время, в отличие от Матфея и Марка, для которых разрушение Иерусалима отождествлялось с концом света. У Луки нет; это одно из тех мест, которое служит косвенным свидетельством того, что, по-видимому, евангелист Лука написал свое Евангелие либо после разрушения Иерусалимского храма, либо где-то очень рядом с событиями  этих иудейских воин. Иначе говоря - в семидесятых годах, сейчас общепринятая такая хронология, общая хронология, что евангелист Лука писал в пределах семидесятых. Матфей и Марк - раньше. 

Вывод, который делает Сам Христос из сказанной Им речи: "не страшитесь, но бодрствуйте". И как такой рефрен - призыв "бодрствуйте" подкрепляется Господом у евангелиста Матфея тремя притчами в двадцать пятой главе, притча о десяти девах. Причем притча о десяти девах начинается таинственным указанием: подобно Царствие небесное десяти девам, притча о Царствии небесном. Притча о бодрствовании в служении своем, в молитве  - притча о десяти девах, о бодрствовании в тех талантах, которые дал Господь - притча о талантах, и бодрствовании в ожидании - притча о Страшном суде, которую приводит Евангелист Матфей, притча о Страшном суде. Вы помните ее наверное, она читается в неделю о Страшном суде перед Великим постом. О том как произойдет разделение людей на подобных овцам и подобных козлищам. И критерием такого разделения будет отсутствие любви; для тех, кто деятельно не явил свою любовь к ближнему, кто не посетил убогих, заключенных, болящих, тому Христос скажет: «отойдите от Меня проклятые, не знаю вас». Евангелист Иоанн в первом своем послании именно так и говорит: кто не любит брата своего, а говорит, что Бога любит, тот лжец. Апостол Павел в тринадцатой главе первого послания к Коринфянам тоже скажет: «могу тело мое сжечь, даже могу горы переставлять, но если любви не имею, то я медь звенящая». 

И, наконец, только евангелист Иоанн, в его изложении Страстная практически не описывается; одиннадцатая глава, как вы помните, воскрешение Лазаря, двенадцатая глава - вход в Иерусалим, а тринадцатая глава уже начало последней беседы Христа, прощальной, как мы говорим, беседы. Так вот в двенадцатой главе, между входом Господним в Иерусалим и приготовлением Пасхи, на которую Христос посылает двух учеников, евангелист Иоанн описывает некоторые речи Господа перед народом. Вот не с фарисеями, саддукеями и книжниками, как по Матфею, а по Иоанну Христос и перед народом проповедует на Страстной. Что же говорит Христос? Во-первых, евангелист Иоанн подмечает слова Господа: «пришел час прославиться Сыну». Помните, как в седьмой главе - не пришел час Мой; здесь говорит: пришел час прославиться Сыну, час Страстей. Во-вторых, Христос, и только апостол Иоанн это отмечает, приводит образ зерна, которое если не умрет, то не воскреснет, и не принесет плода сторичного. Этот же образ повторит апостол Павел в пятнадцатой главе первого послания к Коринфянам; когда говорит о воскресении: по-видимому,  апостол Павел переосмыслял слова своего Господа, когда писал это послание. Христос говорит о единении с Собой; в то же время евангелист Иоанн отмечает изнемождение Христа по человечеству; Христос по человечеству изнемог, и Его укрепляет голос с неба. "Душа моя теперь возмутилась, и что мне сказать; Отче, избавь меня от часа сего, ибо на сей час Я пришел". Интересно, что евангелист Иоанн, которым не описывается Гефсиманское борение, вот таким образом дается параллель Гефсиманскому борению, именно в Гефсимании Христос будет молиться о чаше. Вот параллель евангелиста Иоанна, у которого нет Гефсимании. И в ответ на эти слова Христа "Отче прославь имя Твое! с неба пришел глас: прославил и еще прославлю". То есть вы помните, как у евангелиста Луки Христа укрепляет ангел; вот такая параллель Иоанна с синоптиками. Христос предсказывает Свою смерть еще раз, и говорит: "когда Я вознесен буду от земли, всех привлеку к Себе", и опять только евангелист Иоанн это отмечает, и уже не в первый раз. И, наконец, евангелист Иоанн отмечает: "когда Иисус сказал: на малое время свет есть с вами, ходите пока есть свет, чтобы не объяла вас тьма, ходящий во тьме не знает, куда идет. Ходящий во свете да верует в свет, и будете сынами света. Сказав это, Иисус отошел". Символически евангелист Иоанн говорит, что заканчивается день старого века, все, день склоняется, наступает ночь погребения, ночь страстей. Помните, когда я говорил об евангелисте Иоанне, можно разные схемы увидеть в его Евангелии, одна из них, которую предлагает епископ Кассиан (Безобразов) как раз состоит в смене дня и ночи; день Ветхого эона, как он говорит, ветхого века подходит к концу; "еще малое время свет с вами", то есть близится ночь Страстей, погребения, которая закончится, когда воссияет свет из пустой гробницы Христовой. Новый день, Воскресение. 

Вот что можно вспомнить о первых трех днях Страстной седмицы.  Нам еще нужно поговорить о Тайной вечере, и о предательстве, и о Гефсимании, и о бичевании, и об отречении - но в следующий раз у нас еще лекция есть.  

Итак, как вы помните, события развиваются так, что Христос посылает Петра и Иоанна - в среду дело происходит - приготовить Ему горницу. Сейчас мы будем говорить об этом подробно, евангелист Лука, единственный, упоминает о двух апостолах. Сначала нужно сказать, почему я так уверенно заявляю, что это среда. Проблема хронологии Тайной вечери - очень сложный вопрос, который по-видимому, никогда не найдет окончательного разрешения. И вот почему: для нас это важно, и связано с установлением Евхаристии; не просто теоретический вопрос, когда это происходит. В этот день была установлена Евхаристия; для нас важно, на каком хлебе она была совершена, на квасном или на пресном. Синоптики согласно - и Матфей, и Марк, и Лука, свидетельствуют, о том, что это был первый день опресноков. Помните - я с этого начал - опресноки отождествились с Пасхой; первый день Пасхи, первый день опресноков. А вот Иоанн дает абсолютно иное свидетельство: в тринадцатой главе, первый стих: "Перед праздником Пасхи Иисус, зная, что пришел час Его перейти от мира сего к Отцу, явил делом, что возлюбил Своих сущих в мире, до конца возлюбил их". Перед праздником Пасхи - первое указание Иоанна. А в восемнадцатой главе, уже под стражей, мы читаем, что фарисеи не входят в преторию, чтобы не оскверниться и есть пасху. Также и в девятнадцатой главе есть такое указание, на то, что тайная вечеря  по евангелисту Иоанну произошла до начала праздника Пасхи, опресноков и елея (Ин., 19:31). Но тогда была пятница, иудеи, дабы не оставить тела на кресте в субботу, ибо тогда была суббота, великий день, пасха - по евангелисту Иоанну Пасха приходилась на субботу, по евангелистам синоптикам на Пятницу. Вот в чем сама проблема. Один день разницы. Синоптикам согласно, первый день опресноков, вы помните, что за шесть дней до празднования Пасхи, первый день опресноков, вот он и первый день.  

Так вот, нам предстоит найти какие-то удобовразумительные для нас с вами объяснения согласования. Попытка синхронизации есть у епископа Кассиана, она делалась многими, но у епископа Кассиана она очень систематически изложена. А интересно, что даже у евангелистов-синоптиков есть косвенные подтверждения хронологии Иоанна; несмотря на то, что они согласно говорят о первом дне опресноков, тем не менее, вспомните, что евангелист Лука замечает, что Христу помогал нести крест Симон Киринейский, который возвращался с поля. Вот не мог иудей правоверный в день Пасхи в поле работать! Невозможно. Пасха - это день, когда покой хранят. Лука вот говорит о таком событии. Есть целый ряд возможностей согласований: как то, что, якобы, поскольку по Иоанну Пасха приходилась на субботу, а суббота - день покоя, то ягненка пасхального заклали днем раньше, что и произошло у иудеев. По синоптикам, синоптики описывают, что сама Пасха праздновалась через день, а день, как вы помните, начинается у нас не с утра, а с вечера предыдущего дня. Так вот день Пасхи начинался в четверг вечером, по синоптикам. Пасха в пятницу, а в четверг вечером, после захода солнца - это уже Пасха. Другая попытка согласования о том, что для пришедших в Иерусалим, для странников, которые тысячами собирались в Святой город, разрешалось заколать агнца раньше, его нужно было не просто заколоть, но и запечь  в печах, народу было много, чтобы не создавать толчею.  Ну, вот, такие наиболее приемлемые согласования. И можно говорить о том, что хронология Иоанна, которая противостоит хронологии синоптиков, весьма и весьма символична; она нам близка, потому что она символична. В чем символ этой хронологии? Если по евангелисту Иоанну Пасха приходилась на субботу, то Христос на кресте, где испустил дух, и только евангелист Иоанн приводит эти слова Христа: «Совершилось». Христос произносит эти слова, когда иудеи заколали пасхального агнца. Вот эта символика Иоанна. Христос испускает последний Свой вздох, в то время как заколался пасхальный агнец. Он и есть истинный Агнец, который берет на Себя грех мира, как об этом сказал Иоанн Креститель еще в самом начале. Кроме этого для нас важно, на каком хлебе совершалась Пасха; если по евангелистам синоптикам, уже  первый день опресноков, то на пресном хлебе; практика, как вы знаете, католической церкви. Наша практика на квасном хлебе, она соответствует хронологии Иоанна. Вопрос, как видите, не праздный; это один из тех пунктов, канонических, который, в том числе, послужил разделению Запада и Востока, хотя конечно совсем не принципиальный   вопрос, даже в Византии иногда служили на пресном хлебе и даже в самом Константинополе. Но тем не менее.  Об этом мы сказали.Когда будем в следующем году проходить, подробнее на этом остановимся, более подробно, сейчас об этом просто вам указал саму проблему, что между хронологиями синоптиков и Иоанна есть расхождение в один день. 

Итак, события: Петр и Иоанн посылаются Господом готовить горницу. Традиционное толкование этой самой горницы, места высокого, как говорят евангелист, светлого, возвышенного места, как дома матери Марка Иоанна, нашего евангелиста Марка. Марк Иоанн, с таким именем мы видим его в Деяниях апостольских, его мать имела дом в Иерусалиме; как вы помните, Петр, освободившись из темницы, приходит к этом дому. Есть такая традиция отождествления этого дома с той самой Синайской горницей. Начинается последняя трапеза Господа с учениками, а эта трапеза пасхальная по всем евангелистам, она начинается с символического действа, и только евангелист Иоанн об этом говорит. Это действо омовения ног. Христос, как говорит евангелист Иоанн, чтобы явить делом любовь свою, "встал с вечери, снял с Себя верхнюю одежду и взяв полотенце, препоясался. Потом влил воды в умывальницу и начал умывать ноги ученикам и отирать полотенцем, которым был препоясан". Это омовение ног - на нем стоит тоже остановиться. Вообще, ноги умывал раб. Вспомните, у евангелиста Луки, притча в седьмой главе, о том. как пришедшему с пути раб подает воду, чтобы умыть ноги. Перед ритуальной трапезой, в том числе перед пасхальной, полагалось омовение рук, причем воду должен был разносить младший член семьи, или вообще в контексте Евангелия это должен был сделать евангелист Иоанн, как младший, а вовсе не Христос, и не ноги, а руки только мыть. Но омовение ног Христом не составляло части ритуальной трапезы, этого не полагалось делать на Пасху. Может быть поэтому Петр возражает Христу: не умоешь ног моих вовек, говорит он. Время омовения - когда это произошло? Традиционно считается, что до трапезы; владыка Кассиан считает, что после трапезы. Почему? Потому что Христос говорит, что вы умыты и очищены. Как бы здесь символическое указание на то, что они уже очищены Евхаристией. Смысл умовения, в чем же смысл того, что не полагалось делать. По евангелисту Иоанну это было проявление любви Христовой, как он и говорит: «Перед праздником Пасхи Иисус, зная, что пришел час Его прийти от мира сего к Отцу, явил делом что, возлюбив Своих сущих в мире, до конца возлюбил их". По толкованию нашей службы Великого четвертка этим действием Христос явил не только любовь, но и великое смирение, вспомните кондак Великого четвертка. Владыка Кассиан, мы часто к нему обращаемся, он интересную параллель приводит, он говорит, что Христос препоясывается, а Евангелист Лука приводит в притчах, в двенадцатой главе, тридцать пятом стихе, и семнадцатой главе, восьмой стих, дважды говорит о том, что препоясание есть некий образ приготовления к Страстям, давайте посмотрим, двенадцать тридцать пять. Христос говорит: "где сокровища ваша, там будут и сердца ваша. Да будут чресла ваша препоясаны и светильники горящи" - некий символ бодрствования. И , что гораздо для нас интереснее, семнадцатая глава, восьмой стих: "кто из вас, имея раба, пашущего или пасущего, по возвращении с поля скажет ему: пойди скорей, садись за стол? разве не скажет: приготовь мне поужинать и подпоясавшись, служи мне, пока не буду есть и пить?" Препоясание есть некий символ рабского смирения, уничижения, уничижения перед будущим прославлением, символически, символ уничижения перед будущим прославлением. 

Интересно, я об этом уже сегодня обмолвился, что евангелист Лука отмечает, что на пасхальной трапезе, ученики, возлежа со Христом, спорят о чем? о старшинстве (Лк., 22:24). Это звучит очень жестко по отношению к апостолам: "был же спор между ними, кто из них должен почитаться большим" - до Страстей Христа остается день всего лишь, Христос делом показывает Свое смирение, символически говорит о будущих страстях, а Его ученики спорят о том, кто из них должен почитаться большим. 

Евангелисты Марк, Матфей и Иоанн говорят о том, что Христос предсказал предателя. В этом, может быть, была последняя попытка Христа остановить Иуду, вразумить его: «Кому подам от Меня кусок, тот предаст Меня». Тем не менее, Иуда не вразумляется. За Тайной же вечерей Христос предсказывает отречение Петра - об этом говорят все синоптики. Это очень согласуется с  беседой о том, кто должен почитаться старшим. Ученики в своем человечестве слабы, они люди со слабостями. Христос предсказывает отречение самого пылкого Своего ученика, Петра, того кого назвал первым.

Вопрос об Иуде, не праздный вопрос. Иоанн говорит, что Христос подал Иуде кусок, да? (Ин., 13:27), и после сего куска вошел в него сатана. Вопрос о чем? Был ли этот кусок Евхаристическим или нет? Вопрос трудно разрешимый, ведь евангелист Иоанн не описывает установление Евхаристии, он единственный говорит об этом куске, но он не описывает установление Евхаристии; поэтому трудно сказать, Христос установил Евхаристию до этого куска или после, мы можем лишь предполагать. И вот какие у нас есть по этому поводу возможности, какие указания от самых евангелистов. Во-первых, нужно выяснить, когда же Иуда вышел из горницы? Евангелист Матфей (26:21-25) и Марк (14:18-21) говорят, что до установления Евхаристии, а вот у Луки - после установления Евхаристии. Ибо Христос говорит, устанавливая Евхаристию, "се рука предающего Мя со Мною", после того, как Евхаристия была установлена. У евангелиста Иоанна есть такие косвенные доказательства: "сказав это, истинно, истинно говорю вам, принимающий того, кого Я пошлю, Меня принимает, а принимающий Меня принимает Пославшего Меня. Сказав это, Иисус возмутился духом и засвидетельствовал: истинно, истинно говорю вам, что один из вас должен предать Меня". Особенно здесь важны двадцать шестой и двадцать седьмой стихи: Иисус сказал: «Тот кому я обмакну кусок, подам – тот предатель». Вот эти же самые слова, параллельные, о предающем, мы встречаем у Матфея, некая такая параллель, как бы. Интересно, что наши литургические тексты говорят о том, что Иуда не причастился - служба Страстного четвертка. Трудно было понять, как же он мог причастившись, пойти и предать? А вот Лука тем не менее говорит, что Христос произнес слова, что "рука предающего Меня со Мною есть" уже после Евхаристии. О чем это говорит? Даже если Иуда причастился, что мы можем здесь помышлять? Что Евхаристия ни на кого не действует автоматически. Можно причаститься, как говорил прп. Серафим, на земле и остаться не причащенным на небе; или хуже того, как Иуда причаститься и пойти и предать Самого Господа. Тем не менее, вот. Но что мы можем сказать? По-видимому, этот кусок, который отмечает Иоанн, трудно представить, чтобы он был Евхаристическим. Иоанн говорит: «по этом куске вошел в него сатана». Как-то вот боязно представить,  что с Евхаристическим куском входит в него сатана. Потом там еще и посолил « обмакивает в солило» - это особый соус, который готовился для трапезы, в который обмакивали хлеб. Это и мы иногда делаем; когда в тарелке осталось, мы хлеб обмакиваем приблизительно так; не очень похоже на Евхаристию.   Ну, не хочется верить, что это был Евхаристический кусок, но тем не мене есть свидетельство Луки о том, от которого мы не можем уйти. С куском вошел сатана; об этом говорит не только, кстати, Иоанн, но и Лука (Лк., 22:3). И очень интересно, что евангелист Иоанн замечает, что Иуда этот кусок берет, в него входит сатана, и дальше звучат такие слова: "он, приняв кусок, тотчас вышел, и была ночь" когда он вышел. На этом кончается чтение Евангелия на Страстной седмице, и со следующего стиха начинается первое Страстное Евангелие. «И была ночь». Знаменитая символика Евангелия от Иоанна. Иуда выходит из светлой, освещенной горницы в ночь, уходит от света Христа в тьму неведения Христа. Сам уходит во тьму; была же ночь. 

На этом сегодня мы закончим; в следующий раз мы будем говорить об Евхаристии, об установлении Евхаристии. Кратко скажем о первосвященнической молитве Христа, о Гефсимании, о взятии под стражу, о двух судах над Христом, о распятии, о Воскресении, о явлении Воскресшего; я очень коротко то, что было запланировано на десятую лекцию, краткий обзор Деяний апостольских как книги по истории апостольского века. 

Лекция №10: Священная история апостольского века

 Последний раз мы говорили о Страстной Седмице, которая начинается со Входа Господня в Иерусалим и заканчивается судом, распятием, погребением и Воскресением. Мы видели какие события происходили впервые три дня. Говорили о тех трудностях, которые встают перед нами при попытке согласования хронологии Тайной вечери по синоптикам и по евангелисту Иоанну. Далее начали говорить о Евхаристии.

   Итак, на пасхальный характер трапезы указывают евангелисты, которые говорят о том, что Христос велел приготовить место, чтобы им вкушать пасху. Иудеи праздновали в 14 день месяца Нисан, первый весенний месяц, праздник, который называется Песах, который посвящен избавлению еврейского народа Господом из рабства египетского. В этот день совершается ритуальная трапеза, которая очень строго регламентирована. Вот именно такую трапезу совершил со своими учениками Господь, и в наших Евангелиях мы видим ряд указаний на то, что трапеза была не просто пасхальной, а четко следовала, установленным законом, порядком. Евангелист Лука в своем Евангелии говорит о нескольких чашах, которые поднимал Господь. Действительно, если посмотреть еврейское последование, там до четырех чаш поднимает тот, кто возглавляет стол. Евангелист Лука говорит о чаше до и чаше после в 22 главе. «И взяв чашу, благодарив сказал: примите и разделите ее между собой», а в 20 стихе, также чашу после вечери говорит: «сия чаша моя есть Новый Завет…». Эта вторая чаша является евхаристической. Они поднимали несколько чаш и Лука оказался исторически точным, хотя сам не присутствовал не Вечери, но записал то, что передавало ему предание. По евангелисту Иоанну это бала трапеза накануне Пасхи; по синоптикам – трапеза пасхальная. Мы вспоминали о значении жестов, которые Христос совершает над чашей: взял, благословил, преломил. Это те жесты, которые до сих пор повторяет священник: берет хлеб, произносит молитву, преломляет и подает для причащения. В конце трапезы следовали особые псалмы. Евангелист Матфей говорит что воспев, они изшли. И еще указание: воспев, пошли на гору Елеонскую. Вот еще одно указание на пасхальный характер трапезы – особый псалом благодарственный.

   Смысл Евхаристии каков по священному писанию? Во-первых, сам Христос говорит о том, что это есть воспоминание. Евангелист Лука приводит слова Христа: «сие творите в Мое воспоминание», и апостол Павел в первом послании своем к Коринфянам в 11 главе также приводит эти слова. Воспоминание как соучастие. Церковь поет: «Днесь спасения нашего главизна», не когда-то, 2000 лет назад, а сегодня. Евхаристия, говорит апостол Павел, есть соучастие в смерти и в Воскресении Иисуса Христа. «Покуда будете пить чашу сию и есть хлеб сей – смерть Господню возвещаете» - говорит апостол Павел, а то, что говорит Павел, открыто ему самим Господом, как он говорит в своих посланиях. Наконец, Евхаристия – это Царство пришедшее в силе. Такой вывод можно сделать на основании Евангелия от Луки. 22 глава, 17-18 стихи: «и взяв чашу, благодарив, и сказал: приимите и разделите между собой и высказывал, что не будет пить от плода лозного доколе не приидет  Царствие Божие». А в 20 стихе, вторая чаша, мы читаем: «сия есть чаша Новый Завет в Моей Крови, которая за вас проливается». Итак, чаша понимаемая, как чаша Нового Завета  Крови Христовой и есть Царствие Божие пришедшее в силе. Христос говорит: «Не буду пить, пока не приидет Царствие Божие в силе. Вторая чаша для нас – Евхаристия. Соучаствуя в Евхаристии, мы приобщаемся Царствию Божию.

Итак, евангелист Матфей отмечает, что Христос с учениками, воспев положенные псалмы, исходит из трапезы, где совершалась пасхальная вечеря. Именно к этому моменту, что вполне правдоподобно, ряд исследователей относит  так называемую Первосвященническую молитву, которая есть только у евангелиста Иоанна в 17 главе. С конца 13, 14, 15, 16 главы – это прощальная беседа,  которая затрагивает ряд вопросов об отношении Сына с Отцом, о новой заповеди - заповеди любви, об обетовании Духа Святого, о пребывании в общении с Сыном. Предполагают, что начало этой беседы происходило в Сионской горнице, а конец этой беседы уже по пути к горе Елеонской. И притча о виноградной лозе, предполагает Веспассиан, могла быть навеяна виноградниками, мимо которых проходил Господь с учениками, по пути к Елеонской горе. Там есть, солнечный склон и прекрасные виноградники. 

Первосвященническая молитва. И Господь направляется с учениками в Гефсиманский сад. Тут совершается событие, которое мы называем Гефсиманским молением. Господь берет трех учеников – Петра, Иакова и Иоанна – тех троих, которые присутствовали при  чуде воскрешения дочери Иаира, троих, которые присутствовали при Преображении Господнем – особо близких учеников. Трижды Господь подходит к ученикам, а они «задремали» не смогли бодрствовать со своим Учителем. В это время Господь молится Отцу о чаше. Часто на иконах позднего изображения Господь изображается молящимся и перед Ним чаша. Господь молится к Отцу о то, что «аще возможно», чтобы минула Его уготованная участь. Здесь согласно толкуют, что человечество Христа пребывает в борении. Не греховном борении, а в борении свойственном тварной природе, которая боится естественным образом смерти. Человеческая природа Христа, тварная природа, противится приближающейся смерти. Но, как объясняет нам текст службы, Господь свою человеческую волю склоняет пред волей Божественной, нет никакого конфликта между человеческим хотением и Божеским велением. Дальше приходит спира, тысяченачальник и приходит Иуда, посланный первосвященником. Первосвященники подстраховывают себя и берут с собой охрану не только храмовую, но еще и римских воинов. Иуда притворными словами выдает учителя. На слова Христа: «кого ищите?  Это Я.» - воины падают ниц. Здесь толкования рознятся. Почему упали воины ниц? Что их так испугал? Власть ли, с которою сказал Христос эти слова, либо, как предполагают некоторые, Христос произнес тетраграмму обозначавшуу Имя Божие. Последнее очень мало вероятно, потому что священное Имя Божие произносил первосвященник один раз в год во Святом Святых под гром труб, чтобы никто не слышал. Однако Христа берут под стражу и ведут в дом первосвященника, дальше совершается то, что называется судом у первосвященника. Суд у первосвященника представляет собой целую последовательность событий. 6 этапов Христос проходит последовательно этого суда. По еврейскому закону суд, совершенный ночью неправомерен, тем более суд, выносящий смертный приговор. Первый же суд совершается в доме Анны поздно ночью. Евангелист указывает, что Анна был тестем действовавшего первосвященника Каиафы. По истории и небиблейским источникам нам известно, что Анна был смещен с первосвященничества где-то в 16 году христианской эры. Поскольку пять его детей были последовательно первосвященниками, то он как глава первосвященнического рода пользовался уважением и особое положение занимал в синедрионе. Первый суд  перед Анной. Его описывает евангелист Иоанн, этот суд около полуночи. По сколько суд неправомерен ночью, то его необходимо повторить при свете дня. Но еще перед этим Христа переводят из дома Анны в дом Каиафы, который и был на тот год первосвященником. И у Каиафы, об этом свидетельствуют все синоптики, совершается еще один суд, на котором у Христа вырывают исповедание Своего Сыновства. Этого достаточно и первосвященники утверждают свой суд, но для соблюдения законности утром суд повторяет, об этом говорят евангелисты синоптики. И если на ночном заседание главное обвинение в богохульстве, то на дневном заседании, которое принимает вид законности, решение которого должно быть передано Пилату, выдвигается еще и второе обвинение – политическое. Палестина находилась в это время под властью Рима, и синедрион, после того как был смещен сын Ирода Великого Архелай, потерял власть выносить смертный приговор без утверждения римского наместника. Поэтому для римского наместника кроме вины в богохульстве, хотя Пилат и испугался, но для него это не являлось решающим свидетельством к смертному приговору, присовокупляется еще и политическая вина. О Пилате мало что известно. Мы знаем, что он был пятый прокуратор, после того как Архелай был смещен, Святая Земля была разбита на тетрархии, было пять прокураторов и Пилат был пятым. Он начал свое прокураторство приблизительно тогда же когда Христос начал свое общественное служение. И продолжал служить уже после Христа, потом он был смещен и по преданию кончил самоубийством. Опять таки по преданию его жена (Евангелие говорит, что она ходатайствовала за Христа) стола христианкой и считается как мученица. Перед Пилатом выдвигается политическая вина, Христос не отвечает на обвинения толпы, Пилат проводит с Христом частную беседу в своем дворце и убеждается в невиновности Христа и пытается Его освободить, народ восстает против. Видимо, чтобы подтвердить приговор о невиновности, Пилат отсылает Христа к Ироду, тому самому, который казнил Иоанна Крестителя, тетрарху Галилеи. Отсылает к нему, потому что Христос происходил их Галилеи и нужно было получить заключение правителя места откуда происходил Христос. Ирод с презрением относится ко Христу и отсылает Его опять к Пилату, но, замечает евангелист, с этого времени Ирод и Пилат стали друзьями. И опять Христос предстоит перед Пилатом, об этом говорит евангелисты Лука, Матфей и Марк и Пилат на сей раз остается перед толпой. Почему? Под действием восклицаний: если ты не предашь Его смерти ты не друг кесарю. Пилат, не склонившийся к смертному приговору в следствии обвинений Христа в богохульстве испугался политического доноса за покрывательство того, кто называл себя Царем Иудейским. На это Пилат соглашается, умывает руки и предает им Христа. Известно, что толпа предпочитает Варраву Христу. Варрава переводится как сын отца. Получается своего рода игра слов. Христос, о котором никто не знал кто Его Отец был предпочтен тому, кто был сыном отца. Толпа предпочла разбойника, и евангелист указывает, что Варрава был осужден за политический разбой. Пилат отпускает Варраву и предает Христа на распятие. События Голгофы мы можем установить, используя данные всех четырех Евангелий, ибо ни одно из них не описывает эти последние часы полностью. Мы знаем, что обессилевшему Христу помогает нести крест Симон. Евангелист Иоанн замечает что он был отец Руфов и Александров. Это замечание толкователи понимают как особое указание. Видимо Марк, писавший свое Евангелие для римских христиан, специально упомянул эти два имени знакомые читателям. Итак, крест помогает нести Симон, который возвращался с поля. Это маленькое свидетельство в пользу Иоанновской хронологии. В день пасхи иудеи не могут работать в поле. Христос сопровождается толпой женщин, с которой следует только один ученик Иоанн. Остальные оставили Его в Гефсимании, а Петр отрекся ночью. Отречение Петра следует хронологически поместить между первым и последним судом перед синедрионом, между ночным заседанием и утренним. Евангелист указывает, что Петр грелся у огня в нощи, трижды отказывается от Христа и при пении петуха вспоминает пророчество и идет горько заплакав. Один Иоанн следует за Христом до креста вместе с женщинами, которые были из Галилеи. Христос утешает их. Евангелист Лука приводит слова Христа: плачьте о себе и о детях ваших. На голгофе события разворачиваются следующим образом: Христу предлагают испить особый напиток. Евангелист определяет его как желчь, смешанная с уксусом. Предполагают, что это был с наркотическими свойствами напиток, который предлагали тем, кто был приговорен к мучительной смерти на кресте и который притуплял чувствительность. Христос отказывается пить. Это происходило утром по нашему счету около 9 часов утра. Его распинают и евангелист Лука приводит слова Христос о распинающих. «…не ведают что творят». В это время воины по жребию делят себе одежду Христа. Повешенного на кресте Христа продолжают поносить. Синоптики говорят о том, что вместе со Христом были распяты и два разбойника. Видимо соучастники восстания Варравы и евангелисты Матфей и Марк говорят что разбойники хулили Христа. И только евангелист Лука говорит что один из разбойников обратившись ко Христу, попросил помянуть его в Царствии Своем и пристыдил второго разбойника. Святые отцы согласовывают это так: сначала оба разбойника хулили, а по прошествии нескольких часов, видя терпение Христа, величие с каким Он переносил муки, молитву за распинающих, один из разбойников обратился и сказал: «помяни мя Господи когда криидешь во Царствие Свое». На что Христос ответил: «ныне же будешь со Мой в раю». Далее начинается более болезненная часть распятия. Смерть на кресте была страшна, потому что повешенный на кресте постепенно задыхался. В это время Христос вопиет к Своему Отцу: Боже Боже почему Ты Меня оставил. Христос в своем человечестве снизошел до глубин богооставленности. Один из известных проповедников говорил что в это время Христос как бы почувствовал то, что должен чувствовать атеист оставленный Богом. Далее Христос по ев. Луке говорит: «жажду». После того ев. Иоанн приводит возглас: «совершилось». Совершилось искупление и спасение. Здесь Христос своей кровью смыл грех Адамов. И, наконец, последний возглас Христа: в руки Твои предаю дух Мой. Итак, семь слов Христа на кресте и Христос предает дух. По Евангелию это происходит достаточно быстро, т. к. пришедшие стражи обнаружили, что два других разбойника еще живы и лишь Христос умер, и Ему незачем было перебивать голени. Следующий день, как говорит евангелист, был день субботний, день покоя, возможно совпадавший с пасхой, и оставлять тела умерших на кресте не позволялось. Нужно, чтобы они были погребены до наступления темноты. Поэтому решили ускорить смерть осужденных путем перебивания голеней, и у разбойников перебили голени. Иосиф с Никодимом просят тело Христа у Пилата и погребают в новом гробе. Гроб – это была пещера куда клали умершего предварительно спеленав его и умастив ароматами и приваливали ко входу камень. Христа погребают в спешке, наступает суббота, некогда совершить все ритуалы в соответствии с законом. Этим объясняется то, что наутро следующего после субботы дня женщины приходят ко гробу, чтобы помазать тело – то, что не успели сделать. В субботу Христос телом пребывает во гробе, душею сходит во ад. В Евангелиях нет описания сошествия Христа в ад, единственное место в Новом Завете, где прямо говорится об этом – это первое послание Петра. Однако есть еще косвенные свидетельства о сошествии Христа во ад: послание к Римлянам, послание к Ефессянам, а так же косвенным свидетельством является конец Евангелия от Матфея, где сказано, что одно из знамений последовавших после смерти Христа – это воскресшие праведники. В некоторых апокрифических евангелиях есть описания как Христос сходит во ад душею и изводит с собой уверовавших в Него, и дает повеление воскреснуть праведникам, чтобы они во святом граде свидетельствовали о Нем. Евангелие о воскресших праведниках может быть, поэтому читается первым среди страстных, описывающих смерть Христа. Далее утро воскресения. Здесь нужно вспомнить все явления воскресшего Христа. Первое явление, по-видимому, в Евангелии не описано вообще, оно сохранилось в Священном Предании. Это явление воскресшего Христа Своей Матери. В нашем Предании это сохранено. У святителя Григория Паламы есть целая гомилия в которой он говорит о том, что первой Христос явился Своей Матери. По Священному Писанию – Евангелию от Марка, первой видела воскресшего Господа Мария Магдалина. Вспомним все события этого утра. Утром, рано весьма, на рассвете, женщины идут ко гробу, чтобы помазать тело Иисусово. Кто им отвалит камень от гроба? Не только камень был привален, но и печать приложена первосвященниками, боясь того, что тело Христово будет похищено учениками, и они  будут говорить о том, что Он воскрес. Женщины идут на гроб, возможно, в это самое время Христос воскресает, Ангел отваливает камень от гроба, стража в страхе разбегается. Когда женщины приходят ко гробу – стражи уже нет. Мария Магдалина, которая прибыла, судя по всему, раньше всех, увидев открытый гроб, бежит сообщить об этом Петру и Иоанну. Об этом сказано в Евангелии от Иоанна, в ХХ  главе. В это же время приходят другие женщины, которым Христос является, и  после этого они сообщают о Воскресении Христовом всем ученикам. Мария Магдалина бежит ко гробу уже с Петром и Иоанном. Иоанн прибегает первым, но пропускает Петра. Место, которое Западная церковь использует как одно из обоснований примата  Петра – Иоанн склоняется перед Петром и допускает его первым войти во гроб.   Но сказано – Иоанн увидел и уверовал, а Петр пребывал в сомнении. Они видят пустой гроб, отдельно сложенные пелены. Мария Магдалина остается у гроба и плачет. В это время, как описывает Евангелист Иоанн, ей является Христос, Которого она сначала не признает, думая что это вертоградарь – виноградарь. Христос не разрешает Марии Магдалине прикоснуться к Себе, Он не восшел еще к Отцу. И Мария с радостью бежит опять во град Иерусалимский, чтобы сообщить ученикам. В это же время Христос еще раз является женщинам, которые припадают к Его ногам. По-видимому эти события, как указывают исследователи, можно отнести приблизительно к часу.

Далее следуют явления Воскресшего Христа, первое – Марии Магдалине, затем – другим женщинам, и явление на пути в Иерусалим. В этот же день, сообщает евангелист Лука, шедшим по пути в Еммаус, Христос является в виде странника. Предание видит в одном из шедших самого апостола Луку – имя одного только названо Клеопа.  «Не сердце ли наше горело в нас» - но двое странников узнали Христа в преломлении хлеба. Причем жесты те самые, Евхаристические - Христос берет хлеб, благословляет и преломляет. В преломлении хлеба открываются очи сердечные. Христос исчезает из виду. Хочется видеть здесь прообраз  в Евхаристии сердце, душа узнает Христа. То, о чем говорит апостол Павел (2е Послание к Коринфянам, 5я глава) – если  мы знали Христа по плоти, то теперь не знаем,  только в Духе Святом. Когда двое возвращаются в Иерусалим, оказывается, что Христос явился одиннадцати вечером того же дня. На Пасхальной вечерне читается пять Евангелие – о Воскресении Христа 20я глава Евангелия от Иоанна, о явлении 10ти ученикам, без Фомы. Через неделю Христос является уже 11 ученикам, с Фомой. Фома боится ошибиться – наша служба говорит о «благом неверии» Фомином. Затем следующее явление произошло уже в Галилее. Ученики идут туда, куда посылает их Ангел ( который сказал женщинам – «Скажите ученикам, что учитель предваряет их в Галилее»).Тем временем они пришли, вернулись к своим прежним занятиям. Евангелист Иоанн в 21 главе говорит о явлении при озере Галилейском. Это явление семи ученикам – пять из них названы по именам – Симон, Фома, называемый близнец, Нафанаил из Каны Галилейской (единственное место, где сказано, что Нафанаил был из Каны Галилейской), сыновья Заведеевы – Иоанн и Иаков,  и двое учеников не названы. Это явление семи знаменуется тем, что Христос восстанавливает падшего Петра. Первый раз Христос обращается к Петру по имени, которое он носил еще до обращения – Симон «любишь ли  Меня?». По- гречески четыре разных слова означают любовь. Христос, обращаясь  к Петру, употребляет слово, которое обозначает скорее дружбу. Петр отвечает «Люблю, Ты знаешь, что я люблю Тебя» и употребляет слово, которое обозначает пламенную любовь. Другой раз Христос снова говорит «Любишь ли ты Меня?», Петр снова отвечает, употребляя это слово, обозначающее любовь страстную. Третий раз Христос спрашивает, употребляя глагол, которым два раза отвечал Петр. Три раза ответ – три раза восстанавливает Христос. Итак, следует восстановление Петра, некий спор об ученике, которого любил Иисус, о не правильном понимании слов Христа, о том, что он не умрет. Наконец, следующее явление, которое описывает ев. Матфей – первое воскресное чтение, чтение, которое положено на крещении и еще в Великую Субботу на литургии, где читается полностью 28 глава Евангелия от Матфея. Это одно из напоминаний о том, что в древности в Великую Субботу крестили, поэтому крещальные зачала совпадают с зачалами Великой Субботы. Итак, Христос является 11-ти ученикам на горе Галилейской. Здесь есть тайное указание на то, что некоторые усомнились. Пытаются говорить, что вместе с 11-ю были, возможно, и те пятьсот о явлении которым говорит апостол Павел, но в Евангелии этого нет. Сказано просто, что иные усомнились. Далее мы имеем указание в деяниях апостольских, что Христос являлся в течение сорока дней, а апостол Павел восполняет евангельское сказание. Он говорит о нескольких явлениях, которые не описаны в Евангелии. Сначала он говорит о явление Петру, это явление упомянуто ев. Марком, потом он говорит о явлении Иакову брату Господню, который стал первым Иерусалимским епископом. Этот Иаков вместе с другими братьями Христа не верил в Него во время Его земной проповеди. Многие из потомков братьев Христовых долго, до середины второго века, были епископами в различных городах. Апостол же Павел говорит о том, что Христос явился более чем 500-м братиям. Павел говорит, что многие из них ныне живы. Некоторые историки, например Веспассиан, не считали явления Христа женщинам, точно так же как синоптики, описывая чудесное насыщение хлебами народа, говорили о количестве его не считая кроме женщин и детей. Последующую историю нам рассказывает Ев. Лука в Деяниях Апостольских. В древности Евангелие от Луки и Деяния Апостольские помещались на одном свитке, потому что одно есть продолжение другого. Ев. Лука начинает свою вторую книгу с того момента, на котором остальные евангелисты завершают описание. С того дня как Христос вознесся. Ев. Лука указывает на явление Христа до вознесения, и здесь есть одна сложность. В своем Евангелии ев. Лука повествует таким образом, что складывается впечатление, что Христос вознесся в день Воскресения. А в Деяниях Апостольских Лука говорит, что Он являлся в течение сорока дней по Воскресении. Почему? Видимо потому что в Евангелии не важно было указывать срок, а нужно было писать главное – Христос Воскрес, Он явился ученикам и ученики уверовали, воскресший Христос вознесся на небо. Книга Деяний Апостольских, которая повествует о рождении и распространении Церкви по земле уже другое обращает внимание. Здесь евангелист и дееписатель говорит о явлениях Христа в течении сорока дней. По-видимому, явлений было гораздо больше чем названо, но главное Христос является и говорит им о Царствии Божием, т. е. продолжает учить учеников. Они спрашивали «не в  сие ли время, Господи, восстановишь Ты царство Израиля». Он ответил: « не ваше дело знать времена и сроки, которые Отец положил в своей власти. Вы примете силу, когда сойдет на вас Дух Святой и будете Моими свидетелями в Иерусалиме во всей Иудее, Самарии и даже до края земли». Ученики, уверовавшие в Воскресение Христа, видящие Его воскресшего, все еще пребывают в рамках иудейских представлений о мессианском царстве. Лишь после того как Дух Святой их осенит этих вопросов больше не останется. Затем Христос очень четко показывает уже здесь, что Евангелие будет распространяться в Иудее, Самарии и даже до края земли, такое постепенное расширение от Иерусалима до края земли. Это как раз рамки деяний апостольских край земли – столица Римской Империи Рим и на этом завершается книга Деяний Апостольских. Может быть поэтому эта книга так резко обрывается на 28 главе явно незаконченное повествование. Почему? Потому что исполнились слова Христа: от Иерусалима до края земли, Евангелие проповедуют в центре империи в Риме. Итак, сорок дней является Христос и возносится. О вознесении Христа мы читаем в трех местах: в Евангелии от Марка, в Евангелии от Луки и в Деяниях Апостольских. Христос возносится, ученики пребывают вместе и в день Пятидесятницы получают Духа Святаго. Пятидесятница – один из великих еврейских праздников, в котором воспоминалось получение Моисеем Синайского законодательства на пятидесятый день по выходе из Египта. Далее по «Деяниям Апостольским» историю Апостольской Церкви можно разделить на четыре периода, которые описывает евангелист Лука. Первый период условно продолжается от Пятидесятницы до начала гонений, которые были связаны с убиением Стефана. Это был первый период, когда Церковь, пребывает в основном в Иерусалиме, во время, когда Церковь бурно растет – три тысячи, пять тысяч прилагается. Ядро Церкви составляют пятьсот, которым явился Христос, тут же сто двадцать, которые упомянуты во второй главе Книги Деяний и также двенадцать, ибо перед чудом Сошествия Святого Духа восстанавливается лик апостольский до числа двенадцати. Второй период, который начинается от убиения Стефана и продолжается до гонения Ирода Агриппы, описанного в 12 главе. Во время  этого гонения погибает Иаков Алфеев. После этого гонения апостолы вышли из Иерусалима – происходит постепенный выход Церкви за пределы Иудеи. Первой покоряется Евангелию Самария, та, которая отвергла Христа – Филипп был послан к самарянам, постепенный выход в Галилею и даже до Антиохии. Третий период связан с особой ролью Антиохии в жизни христианской Церкви.   Антиохия, как сказано в Деяниях Апостольских,  стала населяться христианами. Иерусалим постепенно теряет свое значение, роль миссионерского центра переходит к Антиохии – все миссионерские путешествия апостола Павла начинаются и заканчиваются в Антиохии. Третий период – это начало распространения христианства среди язычников, особую роль играет апостол Павел. Первый Иерусалимский собор утверждает апостола Павла. Этот период и описан в Деяниях Апостольских по преимуществу. Четвертый период раннехристианской Церкви не описан в Деяниях Апостольских, это приблизительно последняя четверть первого века, когда Иерусалим был уже разрушен римлянами, перестал существовать как город. В этот период особую роль играет Антиохия и Эфес. В Риме возникает большая церковь, которую мучали уже во втором веке. Возникает церковь и в Африке – в Александрии. Четвертый период - активного распространения Церкви по всей Империи и за ее пределами. Книга истории – Деяний Апостольских не даром читается в период Пятидесятницы, ибо она показывает  исполнение, с одной стороны, пророчеств Христа и реализацию того, что заповедовал Христос своим ученикам: « Шедше, научите все языки».  В книге Деяний Апостольских показано, как Церковь распространяется из Иерусалима, из Церкви двенадцати рыбаков становится Церковью, покорившей весь мир. Мы видим, какой благой плод приносит смерть и Воскресение Христа – Церковь торжествующая, это главный предмет Деяний Апостольских, несмотря на гонения, узы. Апостол Павел говорит в своих Посланиях, что узы не мешают в деле проповеди, а иногда даже помогают. 
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