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	Примечания






Аннотация
Данный том включает комментарии на книги Авдия, Иоиля, Ионы, Амоса, Осии, Михея, Наума, Софонии, Аввакума, Агея, Захарии и Малахии. По мнению автора, Малые пророки позволяют проследить развитие свидетельства о Царстве Божьем, а также увидеть последние штрихи к портрету Мессии. Книга продолжает серию комментариев Джеймса Смита. Первые четыре тома – «Пятикнижие», «Исторические книги Ветхого Завета», «Книги мудрости и псалмы» и «Большие пророки» были изданы на русском языке в 2009, 2012, 2020 и в 2021 году соответственно.
В формате PDF A4 сохранен издательский макет книги.
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Предисловие


Если называть пророком того, кто получил прямое откровение от Господа, то все Писания Ветхого Завета были составлены пророками. Тем не менее, в священном каноне есть два раздела из семнадцати книг, которые современные учёные называют «Пророками». Первые пять названы «Большими пророками» из-за своего объёма. Двенадцать меньших книг называются «Малыми пророками». Предыдущий том этой серии был посвящён Большим пророкам. В центре внимания настоящего тома — двенадцать Малых пророков.
Формат этого тома повторяет формат предыдущих томов этой серии, за исключением важной особенности. Малые пророки здесь представлены в порядке, который, по мнению автора, отражает хронологический порядок их служения. Двенадцать книг разделены на четыре триады: ранние пророки (Авдий, Иоиль, Иона), пророки VIII века до н. э. (Амос, Осия, Михей), пророки VII века до н. э. (Наум, Софония, Аввакум) и пророки послепленной эпохи (Аггей, Захария, Малахия). Каждая триада начинается с главы, содержащей справочный и вводный материал, а также библиографию.
Следующие страницы содержат плоды примерно тридцати лет преподавания пророческих книг. Было сделано всё возможное, чтобы отдать должное многочисленным учёным, чьи блестящие прозрения проложили герменевтические тропы через книги Малых пророков. Кое-где материал попал в конспекты курса без ссылок. Достаточно сказать, что после двух тысяч лет христианских размышлений над этими двенадцатью книгами оригинальность становится иллюзией. Цель состояла в том, чтобы синтезировать лучшие исследования и выразить их так, чтобы они были понятны и пригодны для тех, кто, возможно, изучает эту часть Священного Писания впервые. В последующих примечаниях перевод Священного Писания принадлежит автору, если не указано иное.
И снова в этом томе, как и в других томах этой серии, хочется выразить благодарность за помощь редактору Линде Старк, библиотекарю Христианского колледжа Флориды. Художественное произведение, иллюстрирующее видения Захарии, было создано Хоуп Возняк Грейвс в рамках курсового проекта.

Глава первая
Малые пророки
Введение

С самого начала двенадцать небольших еврейских пророческих писаний объединены в единую коллекцию. В еврейской Библии это объединённое собрание расположено после Книги Иезекииля 1. Книга Двенадцати — восьмая часть еврейской Библии, известная как Nebhi’im («Пророки»). Первые четыре книги этой части — книги Иисуса Навина, Судей, Самуила и Царств — известны как Ранние пророки. Последние четыре — Исайя, Иеремия, Иезекииль и Двенадцать — называются Поздними пророками.

Особенность двенадцати

Книги, вошедшие в число Двенадцати малых пророков, состоят из шестидесяти семи глав, что больше, чем количество глав у пророков Исайи (66 глав), Иеремии (52 главы) или Иезекииля (48 глав). Однако стихов в двенадцати книгах на 1050 меньше, чем у любого из трёх больших пророков 2. Судя по количеству слов, Книга Двенадцати на восемнадцать процентов меньше книги Исайи, самого меньшего из трёх Больших пророков 3.

Таблица № 1
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Хронология двенадцати

Во введении к Книге Двенадцати необходимо обсудить два хронологических вопроса. Первый — это хронология отдельных книг, а второй — хронология коллекций.

А. Хронология книг
Отдельные книги были написаны в самые разные периоды времени. Среди них — одни из самых ранних, другие — представляют собой последние пророческие писания Ветхого Завета. Ни в еврейском, ни в греческом каноне хронологические соображения строго не соблюдались.
Двенадцать книг относятся к четырём разным периодам. Самые ранние из них — Авдий, Иоиль и Иона — появились в конце IX — начале VIII веков до н. э. Это был период до возникновения великой Ассирийской империи. По этой причине этих троих иногда называют доассирийскими пророками. Вторые три книги — Амос, Осия и Михей — относятся к VIII веку до н. э., периоду, когда ассирийские армии доминировали на древнем Ближнем Востоке. Третья триада — Наум, Софония, Аввакум — восходит к VII веку до н. э., когда власть Ассирийской империи быстро угасла, а затем её сместил Вавилон. Последние три книги этой группы — Аггей, Захария, Малахия — относятся к периоду после плена, когда Иудея была провинцией Персидской империи.
Если бы книги были расположены в порядке их написания, сборник Двенадцати пророков мог бы выглядеть так:
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Пророческая литература Ветхого Завета начала создаваться в те дни, когда правили два Иорама, один на севере, другой на юге. В то время пророк Елисей ещё действовал в царстве десяти колен. Иорам Израильский (852–841 гг. до н. э.) находился под властью своей фанатичной матери Иезавели, которая делала всё возможное, чтобы склонить Северное царство к поклонению Ваалу. Иорам из Иудеи (848–841 гг. до н. э.) женился на Гофолии, дочери Ахава и Иезавели. Благодаря этому браку языческие религиозные и социальные представления о севере получили распространение в Иудее. В какой-то момент Гофолии почти удалось истребить всех представителей дома Давидова (2 Цар. 11:1–3; 2 Пар. 22:10–12). Это были отчаянные дни для обоих царств. Яхве противопоставил распространению идолопоклонства чудеса Илии и Елисея и могущественные послания череды пишущих пророков.

Б. Хронология собраний книг
Двенадцать пророческих книг, вероятно, изначально были собраны вместе из-за их небольшого размера; по крайней мере, это объяснение можно найти в Талмуде (Баба Батра, 14b). Размещение отдельных книг на одном свитке помогло уберечь их от утери.
Вероятно, эта группа книг была собрана в Персидский период, возможно, вскоре после окончания служения Малахии. Орелли считает, что большинство этих документов, возможно, были собраны в одну группу ещё до плена 5. Согласно раввинской традиции, Книгу Двенадцати редактировали представители Большой синагоги (Баба Батра 15а). Вероятно, речь идёт об объединении двенадцати книг в один том. Большая синагога была собранием учёных книжников, которое, как говорят, основал Ездра. Это учреждение продолжало существовать до начала III века до н. э.
Собрание двенадцати пророческих книг было известно как «Двенадцать» ещё в межзаветных сочинениях Бен Сира (Сир. 49:10). Двенадцать книг считали единой канонической книгой как Иосиф Флавий в I веке (Против Апиона 1:8), так и талмудисты в V веке н. э.

Порядок книг

Вопросы о том, как, когда и почему двенадцать книг Малых пророков были объединены в один том, были затронуты лишь несколькими учёными. На самом деле Книга Двенадцати появляется в двух форматах, а именно на греческом и на еврейском языках.

А. Порядок книг в греческой рукописи
Как отмечалось выше, в еврейском каноне Книга Двенадцати была четвёртой книгой Поздних пророков после Исайи, Иеремии и Иезекииля. В некоторых греческих рукописях (например, Александрийском и Ватиканском кодексах) Малые пророки фактически предшествуют Большим. Логика этого размещения, вероятно, имеет какое-то отношение к хронологии. Книга Двенадцати начинается с книг, которые были написаны раньше Книги Исаии.
Порядок двенадцати пророков в Септуагинте отличается от порядка тех же книг в традиционном еврейском тексте. Ни в том, ни в другом случае не соблюдается хронология. Английские переводы повторяют порядок в еврейском тексте. Сравнение двух древних порядков Книги Двенадцати приведено в Таблице № 2.
Похоже, что порядок книг в еврейском каноне ближе к первоначальному; тем не менее, ни один из вариантов не является решающим при определении даты этих писаний. Оба варианта в широком смысле придерживаются определённой хронологии: книги доассирийского и ассирийского периодов помещаются перед книгами халдейского периода (Аввакум и Софония). Оба варианта завершаются триадой послепленных пророков (Аггей, Захария и Малахия) в порядке их появления. Однако хронологический порядок книг доассирийского и ассирийского периодов строго не соблюдается. Похоже, что при размещении книг, хронология уступила место другим соображениям.

Таблица № 2
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Б. Объяснение порядка расположения книг
Иероним затронул проблему расположения книг Малых пророков в прологе к этому разделу. Он предположил, что пророки, в названии книг которых не указано время написания, пророчествовали при тех же царях, что и предшествующие им пророки, в книгах которых значится дата составления. Это может означать, например, что Иоиль и Авдий пророчествовали во дни Озии Иудейского и / или Иеровоама Израильского. Ни один современный учёный, изучающий эти книги, никогда не придёт к такому выводу. Для предположения Иеронима нет никаких доказательств.
Кейл предложил план, объясняющий порядок расположения ранних книг из числа Малых Пророков 6. Осия был поставлен во главе собрания, потому что он был наиболее всеобъемлющим. Затем были включены пророчества, в заголовке которых не была указана дата. Книги без датировки всегда шли парами, так что пророк Израильского царства всегда был в паре с пророком из Иудеи. Например, Иоиль из Иудеи был связан с Осией из Израиля. Полная схема Кейла представлена в таблице № 3.

Таблица № 3
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Пол Р. Хаус 7 предположил, что Малые пророки были расставлены в Книге Двенадцати именно таким образом, чтобы выделить основные моменты пророческого послания Израилю. Первые шесть книг посвящены греху Израиля и народов. Следующие три книги (от Наума до Софонии) освещают наказание за грех. Последние три пророка (от Аггея до Малахии) подчёркивают восстановление, которое последует за наказанием.
Хаус предполагает, что Осии 1–3 является подходящим введением ко всей Книге Двенадцати. В главе 1 описывается основной грех Израиля, а именно, то, что народ Божий не ведёт себя как должно детям Божьим. Глава 2 объявляет, что за наказанием за грех последует воссоединение и умножение народа. Глава 3 описывает очищение, которое может быть достигнуто через наказание пленением. Таким образом, эти три главы представляют три основных раздела Книги Двенадцати. Хотя аргумент Хауса в пользу единства Книги Двенадцати отличает высокая степень эрудиции, научный мир в целом не принял его позицию, в соответствии которой Книга Двенадцати представляет собой тщательно созданный и единый труд.

Отличительные черты малых пророков

Об авторах книг Малых пророках мало что известно. Пятеро авторов упоминают имена своих отцов. Среди них:

Осия = Беерия
Софония = Хусия
Иоиль = Вафуил
Захария = Варахия
Иона = Амафия

Софония ведёт своё происхождение с четвёртого поколения, очевидно, чтобы указать, что он принадлежал к царской семье. О семьях остальных семи из двенадцати малых пророков ничего не известно.
Трое из Малых пророков упоминаются в исторических книгах Ветхого Завета. Из ссылки в 4 Царств 14:25 видно, что Иона был популярным и влиятельным пророком в Израиле до своей миссии в Ниневию, о которой повествует книг, носящая его имя. Аггей и Захария дважды упоминаются в книге Ездры. Восстановление храма в послевоенном Иерусалиме связано с их динамичным служением (Ездра 5:1; 6:14). Михей упоминается и цитируется в Книге Иеремии (26:18).
Трое пророков упоминают свои родные города. Амос был из Фекои, недалеко от Вифлеема, на краю Иудейской пустыни. Михей был родом из Морасфита в Шефела или низины Иудеи к юго-западу от Иерусалима. Чтобы отличать его от других людей с таким же именем, пророка называли просто Морасфитянин (Михей 1:1). Наума называют Елкосиянином, что означает, что он был родом из Елкоша. Хотя точное местоположение этого города неизвестно, в соответствии с древней традицией он находился в Галилеи. Родным городом Ионы в 2 Цар. 14:25 назван Гафхефер, город на границе Завулона, примерно в трёх километрах от Назарета.

Важность малых пророков

Западное христианство предпочитало называть Книгу Двенадцати «Малыми пророками». Однако Августин поспешил указать, что этот термин относится только к объёму этих книг, а не к важности их содержания8. Они были названы «Малыми» из-за меньшего количества сохранившихся материала по сравнению с писаниями Исаии, Иеремии и Иезекииля. Файнберг считает присвоение этому сборнику титула «Малые пророки» «одной из литературных глупостей прошлых столетий» 9. Так он хочет сказать, что эти книги не уступают по авторитету Большим пророкам.
Двенадцать авторов этого сборника проповедовали и писали в разные периоды, от IX до V веков до н. э. Таким образом, в этом собрании книг представлены самые ранние и самые последние пророческие свидетельства о будущем Царства Божьего. Здесь также можно проследить развитие этого свидетельства. Вместе с сочинениями более крупных пророческих книг они составляют основу пророческого слова древнему Израилю. Здесь и предупреждения о том, что и Северное, и Южное царства падут перед иностранными державами. Здесь и призывы к покаянию как единственному механизму, который может отсрочить эти разрушения. С другой стороны, здесь же наносятся последние штрихи на мессианский портрет, который начал проявляться в черновых набросках ещё в Эдемском саду (ср. Быт. 3:15). Другими словами, из этих пророков «исходят многочисленные потоки живой воды, которые питали более поздние века и которые продолжают течь по сей день» 10.
Так называемые неписавшие пророки — те, кто предшествовали Малым и Большим пророкам, — сосредотачивались на событиях своего времени. Писавшие пророки были более ориентированы на будущее. По словам Пэйна12, 636 стихов в Малых пророках — 61 % от общего числа — содержат предсказательный материал. В этих двенадцати книгах Пейн насчитывает 263 отдельных предсказания.

Таблица № 4
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Самым важным вкладом писавших пророков было признание двух важных истин. Во-первых, Израиль и Иуда должны политически прекратить своё существование. Граждане обоих царств будут уведены в плен. Во-вторых, Бог установит новое царство иного рода, которое привлечёт все народы. Во главе этого царства будет тот славный царь, священник и пророк, который был обещан человеческому роду с самого начала истории.

Таблица № 5
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Слова этих сильных пророков были записаны, чтобы, исполнившись, они могли доказать будущим поколениям праведность и верность Яхве. Господь хотел, чтобы для верного остатка эти писания стали светильником в тёмные дни суда и долгие годы ожидания явления Утренней звезды (2 Пет. 1:19).
Обычно считается, что Малые пророки труднее для толкования, чем другие пророческие книги Ветхого Завета. Сама краткость этих книг приводит к упущению исторических указаний и деталей описания, которые очень помогли бы в толковании. Даже Книги Царств и Паралипоменон часто настолько кратко излагают материал, что судить об исполнении пророчеств довольно трудно. Осия особенно сложен для толкования. Видения Захарии представлены простым языком, но их символику трудно понять. У Михея часто меняются говорящие, без чёткого указания того, кто говорит. Тем не менее, общая идея каждой из этих книг ясна. Смысловые доминанты двенадцати Малых пророков указаны в таблице № 5.

Примечания

1 Книга Даниила находится в третьем разделе еврейской Библии. Во времена Иосифа Флавия Книга Даниила была перемещена со своего места среди пророков на своё нынешнее место, после Мегиллот (Руфь, Песнь Песней, Кохелет, Плач и Есфирь).
2 Всего стихов в Книге Исаии = 1292; Книге Иеремии = 1364; и Книге Иезекииля = 1273
3 Общее коdличество слов в Книге Двенадцати = 30 305. Количество слов в трёх Больших пророках: Исаия = 37 044, Иеремия = 42 659 и Иезекииль = 39 407.
4 Служение Осии началось до служения Михея и продолжалось после него. Таким образом, Книга Михея была написана до Книги Осии, но служение Осии хронологически предшествовало служению Михея.
5 C. von Orelli, The Twelve Minor Prophets. Trans. J.S. Banks. 1897 (Minneapolis: Klock & Klock, 1977 reprint), p. 1.
6 Keil and Delitzsch, Old Testament Commentaries; Ezekiel XXV to Malachi (Grand Rapids: Associated Publishers, n.d.), pp. 792f.
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Часть первая
Ранние пророки
Авдий. Иоиль. Иона
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Глава вторая
Ранние пророки
Введение

Либеральные и консервативные комментаторы относят книги Авдия, Иоиля и Ионы к разным периодам. В то время как консервативные комментаторы считают эти книги самыми ранними из Малых пророков, либералы склонны датировать их послепленным периодом, то есть временем конца ветхозаветной истории. На следующих страницах будут представлены аргументы в пользу ранней датировки.

Исторический фон

Великое царство, созданное военным гением Давида, раскололось после смерти Соломона в 931 году до н. э. Около полувека два сестринских царства занимали враждебную позицию по отношению друг к другу. Хронологически первых трёх малых пророков можно отнести к 850–750 годам до н. э. В истории Ветхого Завета это был период разделённой монархии.

А. Иорам, царь Иудеи (848–841 гг. до н. э.)
Когда династия Амврия-Ахава взяла под контроль Израиль (Северное царство), два царства вступили в эпоху мира. Этот период характеризуют совместные военные и коммерческие предприятия. Правящие семьи даже породнились.
Царица Иезавель, почитательница тирского божества Ваала, властвовала в обоих царствах вплоть до своей смерти в 841 г. до н. э. Её муж и двое сыновей правили северным царством. Её зять, внук и дочь правили Иудеей. Чтобы противостоять влиянию этой зловещей женщины, Бог воздвиг в Израиле двух могущественных пророков, Илию и Елисея. В Южном царстве несколько политических неудач повлекли за собой наказание за союз Иудеи с подвластным Иезавели Израилем.
Иудейский царь Иорам пошёл путём царей Израильских, потому что был женат на Гофолии, дочери Иезавели (2 Пар. 21:6). Однако Яхве не желал уничтожить правящую династию «ради завета, который заключил с Давидом» (2 Пар. 21:7). Однако Бог допустил некоторые дисциплинарные бедствия, поразившие Иорама из-за курса его правления.
Во дни Иорама против правления Иудеи восстал Едом. Царь чуть было не погиб, пытаясь подавить это восстание. Увидев успешное восстание Едома, Ливна также восстала против Иорама, «потому что он оставил Господа Бога отцов своих» (2 Пар. 21:10).
Письмо от Илии предупреждало Иорама о скором наступлении более страшной беды. И беда не заставила долго ждать. «И возбудил Господь против Иорама дух Филистимлян и Аравитян, сопредельных Ефиоплянам». Эта коалиция выступила против Иерусалима. Они увезли всё имущество, найденное в царском доме, вместе с его сыновьями и его жёнами. Остался только один член царской семьи (2 Пар. 21:16–17). Это разграбление Иерусалима около 845 г. до н. э. представляет собой исторический фон книги пророка Авдия.
Иорам умер, приговорённый Божьим судом: «поразил Господь внутренности его болезнью неизлечимою». По прошествии двух лет из-за болезни у Иорама «выпали внутренности», и он умер от сильной боли (2 Пар. 21:18–19).

Б. Правление Иоаса в Иудее (835–796 гг. до н. э.)
Престол Иорама занял его сын Охозия, внук Иезавели. Его правление продлилось меньше года. Охозия умер, когда навещал своего дядю, царя Израиля, во время революции 841 г. до н. э. (2 Пар. 22:6–7). Сорок два члена царской семьи Иудеи, которые пошли на помощь Охозии, также были убиты (4 Цар. 10:12–14).
Смерть царя и многих членов царской семьи создала в Иудее вакуум власти. Власть захватила Гофолия, царица-мать. Дочь Иезавели оказалась такой же безжалостной, как и её мать. Она уничтожила всех царских отпрысков дома Давида. Только младенец Иоас был спасён, скрывшись на шесть лет в храме (2 Пар. 22:10–12).
В 835 г. до н. э. Иодай устроил переворот против Гофолии. Семилетнему Иоасу был возвращён престол, на котором его предки правили на протяжении нескольких поколений. В юные годы царя Иодай был регентом. Иоас поступал правильно в глазах Господа, «доколе наставлял его священник Иодай» (4 Цар. 12:2). Он вёл Иудею к национальному возрождению. Храм был отремонтирован на деньги, добровольно внесённые людьми, приехавшими в Иерусалим для поклонения. Пророк Иоиль, вероятно, проповедовал в годы юности Иоаса.

В. Правление Иеровоама II в Израиле (793–753 гг. до н. э.)
В результате революции 841 г. до н. э. и Израиль, и Иуда оказались ввергнутыми во времена политического унижения. В течение почти полувека обоими царствами правил Азаил, царь Дамаска. Ииуй (841–814 гг. до н. э.) и Иоахаз (814–798 гг. до н. э.), цари Израиля, были, по сути, вассалами Азаила (4 Цар. 13:3, 7). Все территории к востоку от Иордана были отданы арамеям (4 Цар. 10:32–33). Иоахаз помолился «лицу Господню, и услышал его Господь, потому что видел стеснение Израильтян, как теснил их царь Сирийский» (4 Цар. 13:4).
Ряд нападений ассирийцев на Дамаск завершилась сокрушительным ударом, нанесённым Салманасаром IV в 797 г. до н. э. Царь Иоас (798–782 гг. до н. э.) смог одержать три победы над Венададом II, сыном Азаила, и таким образом вернуть города, захваченные арамеями. При царе Иеровоаме II (793–753 до н. э.) все потерянные территории были возвращены.
Вдохновлённый предсказаниями Ионы, сына Амиттая, Иеровоам II восстановил границу Израиля от входа в Емаф на севере до моря Араба (Мёртвого моря) на юге (4 Цар. 14:25). Этот популярный пророк, который всегда предсказывал успех своей страны в походах против арамейцев, был послан Богом в Ниневию, чтобы передать предупреждение царю Ассирии.

Пророк авдий
Вестник непоколебимого Царства

Авдий был назван «противником Едома», «осуждающим насмешки», «разоблачителем безвкусиц мирской мудрости и силы». Его обвиняли в «пустом провинциализме» и «активном фракционизме». Его книга — скорее трактат, чем книга — самая короткая среди Малых пророков. Всё же сообщение этого безвестного вестника непропорционально длине его письма.

А. Автор
Имя Авдий («слуга Яхве») было довольно распространённым в древнем Израиле. В Ветхом Завете известно, по крайней мере, ещё двенадцать персонажей с таким же именем. Иудейская традиция, похоже, ошибается, отождествляя пророка Авдия с Авдием, начальствующим над двором царя Ахава, который спрятал сотню пророков в пещерах во времена гонений, которые были развернуты Иезавелью (3 Царств 18:4). Другие полагают, что пророк Авдий, возможно, был тем Овадием, которого царь Иосафат послал в сельскую местность Иудеи для обучения народа Закону Божьему (2 Пар. 17:7). Малый пророк Авдий, однако, скорее всего, отличается от всех остальных персонажей Ветхого Завета, носящих то же имя.
Об этом пророке практически ничего не известно. Вероятно, он был уроженцем Иудеи. Он пережил унизительное разграбление Иерусалима. У него была огромная вера, которая позволяла ему увидеть окончательную славу Божьего Царства. Однако его личность покрыта тайной. В центре внимания этой книги — послание, а не автор.

Б. Миссия
Основная проблема при изучении книги Авдия связана с датировкой. Поскольку в книге нет чётких утверждений относительно даты написания, даже консервативные учёные расходятся во мнениях. Некоторые придерживаются ранней датировки — около 845 г. до н. э.; другие считают, что контекст книги — падение Иудеи под натиском Вавилона в 586 г. до н. э.
То, что Авдий пророчествовал после разграбления Иерусалима, ясно из стихов 10–11. Однако описанное им бедствие не столь катастрофично и не тянет на разрушение Иерусалима в 586 году до н. э. Ни один из шести характерных признаков разрушения Иерусалима в 586 года до н. э. не появляется в Книге Авдия. Среди этих шести признаков: (1) разрушение стен (4 Цар. 25:10; Иер. 52:14); (2) сожжение царских дворцов и всех домов (4 Цар. 25:9; Иер. 52:13); (3) сожжение храма (2 Цар. 25:9; Иер. 52:13); (4) пленение и депортация иудейского царя в Вавилон (4 Цар. 25:7); (5) депортация всех жителей, за редким исключением (4 Цар. 25:11, 12); (6) эмиграция евреев в Египет (4 Цар. 25:26; Иер. 41:16–42:22).
Другие свидетельства также указывают на более раннюю дату написания книги. Авдий упоминает Ефрема, что даёт право предположить, что Северное царство всё ещё существовало. Положение книги в каноне — четвёртое в еврейской Библии, пятое в Септуагинте — указыает на то, что Авдия следует относить к ранним Малым пророкам. Иоиль, судя по всему, цитирует Авдия 17 (ср. Иоиль 2:32)1. Иеремия, который пророчествовал незадолго до падения Иерусалима, как представляется, цитирует Авдия 92.
Когда Иудея, после унизительного поражения, вынуждена была выслушивать насмешки древних врагов, Авдий вызвался объявить, что Царство Божие в итоге победит.

В. Послание
Послание Авдия можно назвать «Сказом о двух горных вершинах». В этом сказе гора Сион представляет собой народ Божий. Гора Исав — образ противников Божьего народа. То же противопоставление присутствует в терминах «дом Иакова» и «дом Исава». Для первых настоящее выглядит мрачным, а будущее — светлым. Что же касается противников Божьего народа, то у них вообще нет будущего.
Пейн нашёл в Книге Авдия десять различных предсказаний. Семнадцать из двадцати одного стиха — 81 % содержания книги — являются предсказательными. Наиболее яркие из них:(1) Едом обречён; (2) Едом будет окончательно уничтожен; (3) Божий народ поглотит жителей Едома и пленит филистимлян; и (4) в надлежащее время Яхве станет единственным правителем над всеми народами. В то время как некоторые из пророчеств Авдия исполнились в мессианскую эпоху, в самой книге нет ни одного сугубо мессианского пророчества. ослание Авдия представлено в таблице № 7.

Таблица № 7
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Пророк Иоиль
Пророк Пятидесятницы

Иоиль был назван «Пророком Пятидесятницы» (Робинсон), «Пророком надежды» и «Пророком Духа». Этот Божий человек был удостоен Богом чести увидеть в пророческой перспективе начало и конец христианской эпохи.

А. Автор
Имя Иоиль означает «Яхве есть Бог». Имя пророка отражает его глубокие убеждения. В Ветхом Завете можно найти ещё порядка тринадцати человек с таким же именем. Самым известным из них является Иоиль, сын Самуила (1 Цар. 8:2). Некоторые считают, что пророк Иоиль был сын Вафуила. Скорее всего, он был коренным жителем Иерусалима. Возможно, он был священником, хотя ничто из сказанного им, не может окончательно закрепить это вывод. Об этом пророке не известно больше ничего, кроме того, что можно вывести из послания его книги. Самое главное — он был истинным пророком Бога, наделённым замечательным пророческим видением.

Б. Миссия
Поместить служение Иоиля в контекст истории Иудеи очень сложно. Мало какие книги Ветхого Завета имели столь широкий спектр мнений относительно датировки. Считается, что книга могла быть написана практически в любом веке от 900 и до 350 г. до н. э. А те, кто отрицают единство книги, считают, что она была написана даже позже, 350 г. до н. э.
Большинство учёных придерживаются одной из двух основных точек зрения в отношении датировки Книги Иоиля. Некоторые считают, что послание этого пророка было адресовано времени, когда Иоас, царь Иудейский был ещё несовершеннолетним, то есть 835–817 гг. до н. э. Учёные более либеральные убеждений считают, что Книга Иоиля была написана после возвращения евреев из вавилонского плена, то есть после 539 г. до н. э. Обе группы учёных обращают большое внимание на то, что в книге не упоминается ни один царь. Настоящими руководителями, судя по всему, являются старейшины. Указывает ли отсутствие упоминаний о царе на то, что монархия перестала существовать? Или это означает, что на троне сидел мальчик, который на самом деле не контролировал ситуацию? Иоиль упоминает о том, что храм был разграблен. Однако, он не утверждает, что храм был разрушен. Похоже, имеется в виду разграбление храма филистимлянами, которое произошло около 845 г. до н. э. (2 Пар. 21:16 и далее).
Место книги среди Малых пророков — второе в еврейском каноне и четвёртое в Септуагинте — указывает на то, что еврейские книжники относили служение этого пророка к более раннему, а не более позднему периоду. В данном исследовании мы будем считать, что книга была написана в период с 835 по 817 гг. до н. э.3
Служение Иоиля началось на фоне губительного нашествия саранчи. Иоиль был послан, чтобы, оттолкнувшись от этого бедствия, объявить о приходе дня Яхве, с которым наступит ещё более суровое испытание. Нашествие саранчи завершится, после чего появится Учитель праведности. За этим последует излияние Духа на всякую плоть и страшный суд над Иерусалимом.
В книге отражены следующие социальные и религиозные обстоятельства. В результате нашествия саранчи народ обеднел и вынужден страдать. Дом Божий остался без пожертвований. Начальникам народа и самому народу необходимо искреннее покаяние.

В. Послание книги
Вторая книга Малых пророков состоит из семидесяти трёх стихов. Этот материал разделён на три главы в нашей Библии, и четыре главы в еврейской Библии. Несмотря на небольшой объём книги, Иоиль касается такого количества сложных проблем, что некоторые учёные-ветхозаветники называют его «дитя скорби»4. Учение, изложенное в этой книге, одновременно простое и глубокое. Оно изложено в виде торжественного стиха. Иоиль считается одним из величайших поэтов Ветхого Завета. Если эта книга, на самом деле, является одной из самых ранних среди Малых пророков, то она содержит основополагающие утверждения многих наиболее фундаментальных истин, изложенных в пророческой литературе. Амос, судя по всему, ссылается на Иоиля, как минимум дважды5.
Иоиль красноречиво и эффективно призывал народ к подлинному покаянию. Его призыв к покаянию является поистине одним из самых великих отрывков Ветхого Завета6. И всё же, он ещё более известен своей эсхатологической мыслью. Грубыми мазками этот пророк рисует фреску, которая отражает всю мессианскую эпоху от её истоков во времени и пространстве до кульминации в вечности, от Пятидесятницы до восстановленного Рая.
Учение о дне Яхве стоит в центре богословия Иоиля. Краткое описание этого события, изложенное Иоилем, расширено более поздними пророками, но следующие восемь элементов уже присутствуют в этой книге: (1) появление знамений и чудес на небе; (2) эсхатологическое и историческое измерения дня Яхве; (3) связь великого суда с днём Яхве; (4) окончательное поражение и наказание врагов Бога; (5) окончательное искупление остатка верующих; (6) важность горы Сион; (7) триумфальное и мирное правление Яхве; и (8) окончание истории.
Иоиль также рисует прекрасную картину Нового Иерусалима, которая получила дальнейшее развитие в Новом Завете. Шесть ведущих элементов его учения таковы: (1) вечная безопасность тех, кто населяет этот город; (2) святость Сиона; (3) отсутствие чужаков (неверующих); (4) река жизни; (5) тема вечной жизни; и (6) Сион как жилище Самого Яхве.
Содержание Книги Иоиля представлено в Таблице № 8.

Таблица № 8
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Пейн обнаружил предсказательный материал в пятидесяти из семидесяти трёх стихов Иоиля (68 % книги)7. По его подсчётам, книга содержит двадцать пять разных предсказаний. К числу наиболее важных относятся следующие: приближения дня Яхве (1:15; 2:1-11); излияние Святого Духа в день Пятидесятницы (2:28–29); небесные явления, которые предвосхитят день божественного суда (2:30–31; 3:15 и далее); и спасение тех, кто призывает имя Господа (2:32).

Пророк Иона
Пророк с предрассудками

Книга Ионы, пожалуй, самая противоречивая книга Ветхого Завета, если не во всей Библии. Она полна чудес, что задевает рационалистический разум современного человека. Эта книга, однако, подчёркивает больше, чем любая другая, любовь Бога к каждому человеку, вне зависимости от его происхождения.
Иона был назван «сомневающимся пророком» (Уорд). Более позитивные оценки — «Пророк Божьей милости» (Библия Скоуфилда), «Всеобщий пророк» (Робинсон) и «Первый иностранный миссионер» (Брайан).

А. Автор
Имя Иона означает «голубь». Пророк был сыном Амиттая. Больше ничего о его семье не известно.
Иона был самым авторитетным пророком своего времени. Он помог великому Иеровоаму II через военные кампании вернуть территории, которые у Израиля когда-то забрали арамеи. Согласно 4 Цар. 14:25 Иеровоам «восстановил пределы Израиля, от входа в Емаф до моря пустыни, по слову Господа Бога Израилева, которое Он изрёк чрез раба Своего Иону, сына Амафиина, пророка из Гафхефера». Город Гафхефер находился на территории колена Завулона, примерно в 3 километрах к северо-востоку от Назарета.
Считается, что Иона был человеком независимым и эгоцентричным. Его положительными чертами были откровенность и честность. Какими бы отрицательными ни были оценки жизни Ионы, его нельзя уличить в лицемерии. Он был узок в мировоззрении; и на самом деле был националистом, который совершенно не заботился о духовном положении людей за пределами Израиля. Однако, несмотря на все свои недостатки, Иона был готов учиться и меняться.

Б. Миссия
Помимо упоминания в 4 Цар. 14:25, всё, что известно о служении Ионы, сообщается в книге, носящей его имя. Он был отозван от популярного служения национального возрождения, чтобы передать Божье слово о суде самым безжалостным людям, которых когда-либо знала история. Пророчества против других народов встречаются во всех пророческих книгах, кроме Книги Осии. Однако, эти пророчества произносились, в первую очередь, на израильской земле во благо израильтян. Ближайшей параллелью путешествия Ионы в Ниневию была политическая миссия Елисея в Дамаск (4 Царств 8:7-13).
Иона взбунтовался против этого призыва. Многие герои Ветхого Завета — например, Моисей, Илия, Иеремия — не хотели брать на себя ответственность и заниматься пророческим служением. Иона, однако, пошёл дальше. Вместо того, чтобы отправиться на восток в Ниневию, Иона купил билет в Фарсис, который находился на далёком западе. Не страх неудачи, а страх успеха побудил Иону бежать от своего призвания. Он не хотел, чтобы какие-то язычники были спасены от Божьего гнева.
Когда судно было в пути, не выполняющий своих обязанностей пророк спал, а язычники отчаянно гребли, пробираясь сквозь сильный шторм. Наконец Иону разбудили. Он сказал команде, что бедствие постигло их из-за его присутствия на судне. Чтобы море успокоилось, они должны выбросить его за борт. Моряки продолжали грести, не желая следовать такиму отчаянному совету. Наконец, усилившийся шторм заставил их последовать этому совету.
В море Иону проглотила большая рыба. Три дня спустя она извергла Иону на берег. Урок пошёл на пользу. Иона немедленно отправился в Ниневию. По всем улицам этого великого города он проповедовал весть о скорой погибели, которая состояла из пяти слов. Весь город, от царя до самой скромной служанки, ответил на проповедь Ионы великим покаянием. Бог смягчил свой гнев и решил не уничтожать город. Иона же, возмущённый, сидел на окраине города. Он действительно хотел, чтобы покаяние ниневитян было недолгим, чтобы он мог стать свидетелем разрушения этого места. Книга заканчивается тем, что Господь преподаёт Ионе урок о Своей милости и сострадании.
Дата служения Ионы в Ниневии, вероятно, совпала с временем правления Иеровоама II, который начал править в Израиле в качестве соправителя в 793 году до н. э. Его абсолютное правление началось в 782 году и закончилось в 753 г. до н. э. Современниками Иеровоама были три ассирийских царя. Адад-нирари III (810–783 гг. до н. э.) сделал шаг в сторону монотеизма. Некоторые считают, что это могло быть результатом миссии Ионы. Мало что известно о его преемнике Салманассаре IV (783–773 гг. до н. э.). Во время правления Ашшурдана III (773–755 гг. до н. э.) страна была психологически готова к надвигающейся великой катастрофе. В 765 году и вновь в 759 г. до н. э. на Ассирию обрушились серьёзные эпидемии. 15 января 763 г. до н. э. в Ассирии наблюдалось полное солнечное затмение — знак, который в древности всегда воспринимался с большой тревогой. Принимая во внимание все эти данные, поездка Ионы в Ниневию, вероятно, произошла между 780 и 755 годами до н. э.
Напрашивается сравнение между служением Ионы и служением Илии. Рассказы обоих пророков очень националистичны. Обоих сопровождали чудеса, сохранившие им жизнь. Оба обратили к вере многих людей. Бог счёл необходимым дисциплинировать Илию. То же самое относится и к Ионе. Оба пророка были нетерпеливы с Богом. Оба хотели видеть внезапное и чудесное уничтожение нечестивых. Оба рассказа заканчиваются личной беседой пророка с Богом. Ни одна из историй явно не упоминает о том, что пророк изменил своё негативное отношение к врагам.

В. Послание книги
Даже беглое чтение Малых пророков показывает, что Книга Ионы отличается от других одиннадцати книг. В то время как другие книги полны пророчеств против Израиля и соседних народов, в Книге Ионы содержится только одно пророчество, да и то состоит только из пяти слов (если читать на еврейском языке). Книга в основном повествовательная. Она больше похожа на истории Илии-Елисея из Книги Царств, чем на пророчества Амоса или Осии.
Тема Книги Ионы — забота Бога о погибающих. Книга состоит из двух частей. В первых двух главах Бог спасает грешника; в последних двух главах Он спасает город. Книга была названа «образцом художественного мастерства, отмеченного симметрией и балансом»8. В Таблице № 9 представлена структура Книги Ионы.

Таблица № 9
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Только половина одного стиха в Ионе является предсказанием. Это наименьшее количество предсказаний, которое можно найти в любой из ветхозаветных пророческих книг. Однако три дня и ночи, которые Иона провёл во чреве «кита», символически пророчествуют о пребывании Христа во гробе (Мф. 12:40).
Книга Ионы полна важных уроков для верующих. Вот некоторые из них. (1) Книга является упрёком для тех, кто жаждет обращения грешников, при условии, что это будут грешники только определённого типа. (2) Книга также осуждает тех, у кого нет желания приводить людей ко Христу. (3) Человек, который подвергает сомнению мудрость Бога, по сути, утверждает, что его собственная мудрость превосходит всеведение Божье. (4) Путь в Ниневию может показаться трудным, а путь в Фарсис — полным обещаний; но Бог знает, что лучше для человека. (5) В глазах Бога ценны не только люди, но и бессловесные животные. (6) Что заботит верующих больше: растения или люди? (7) Божья любовь велика, и Он готов проявить любовь как к самым ближним, так и к самым дальним. (8) Ни один проповедник не может проповедовать всем народам земли, если не готов проповедовать каждому.

Г. Метод
Основная проблема при изучении Книги Ионы, — это определение жанра или категории литературы, к которой относится книга. Её называли (1) легендой, основанной на реальных событиях, приукрашенных и преувеличенных автором; (2) аллегорией, в которой все главные детали являются символическими9; (3) исторически точным вплоть до деталей повествованием; и (4) наставлением, на основе художественного вымысла. Последний взгляд наиболее популярен сегодня. Те, кто придерживается этой точки зрения, используют одну или несколько из следующих фраз для описания книги: «этическая притча», «художественное повествование с поэтическими вставками», «нравоучительная басня», «притча» или «рассказ с моральным подтекстом».
Почему современные учёные отказываются считать Книгу Ионы исторически достоверной? Были выдвинуты следующие аргументы:
1. В книге отсутствуют исторические подробности. Автор, например, не определил место, где Иона был извергнут из рыбы, конкретные грехи ниневитян или имя царя Ниневии. Однако, критик может выдвинуть этот аргумент против любой исторической работы. Ни один историк не рассказывает обо всех фактах какого-либо события. Книга Ионы на самом деле приводит ряд очень специфических деталей, которые были бы лишними для притчи.
2. Книга заканчивается внезапно, что свидетельствует о том, что автор пытался учить истине, а не рассказывать об исторических фактах. Однако признание дидактической цели книги не доказывает, её недостоверность. Исторический эпизод может быть связан с дидактическими целями.
3. Если принять Иону за достоверную историю, поведение Ионы кажется немыслимым. Однако, с другой стороны, может ли какой-либо писатель оклеветать выдающегося пророка, приписав ему столь негативные поступки? Эта история имеет смысл только в том случае, если сам Иона являлся автором этого материала, и, если он написал эту историю как исповедь о своих греховных мыслях и действиях.
4. Если Иона — достоверная история, почему этот материал не был помещён среди исторических книг? История организации ветхозаветного канона довольно сложна. Ранние исторические книги Иисуса Навина, Судей, Царств в еврейском каноне считались пророческими.
5. Царь Ассирии неверно назван «царём Ниневии». Библейские писатели, однако, иногда называли царей правителями столицы. Ахава, царя Израиля, называют «царём Самарийским» (3 Цар. 21:1), а царя Сирии Бен-Хадада называют «царём Дамаска» (4 Цар. 24:23).
6. Обращение ниневитян исторически маловероятно. История, однако, полна невероятных казусов. Нужно признать, что обращение ниневитян должно было быть недолгим. Хотя до настоящего времени не было обнаружено никаких конкретных доказательств даже временного изменения сердец жителей Ниневии, нет данных, которые могли бы опровергнуть это утверждение Ионы. На самом деле история Ассирии в период Ионы практически неизвестна.
7. Протяжённость города Ниневии составляла всего около десяти километров — размер, который вряд ли потребовал бы трёхдневной прогулки (3:3). Иона, однако, мог иметь в виду группу деревень, которые окружали Ниневию; или время, необходимое для проповеди всем жителям Ниневии.
8. Книга содержит переизбыток чудес — двенадцать чудес в сорока восьми стихах. Это больше, чем любая другая причина, заставляет современных учёных усомниться в историчности Ионы.
Хотя аргументы против историчности Ионы не являются решающими, можно привести несколько аргументов в поддержку исторического характера книги.
1. Аргументы, связанные со стилем и языком. Проще говоря, книга кажется исторической. Технический язык, совершенно неуместный в притче, используется в эпизоде, рассказывающем о плавании и в указе царя.
2. Аргументы, связанные с дидактической целью. Без сомнения, эта книга имеет нравоучительно назначение. Она учит любви Бога ко всему человеческому роду. Однако, такая история оказала бы большое влияние только если бы она на самом деле произошла.
3. Аргументы, связанные с расположением книги в каноне. Книга практически клевещет на пророка. Ей не позволили бы остаться в каноне, если бы она изначально не считалась правдивой историей.
4. Аргументы, связанные с исторической достоверностью. Иона был историческим персонажем. Ниневия была печально известна моральной развращённостью. Описание размера Ниневии в тексте точное. Траур людей и крупного рогатого скота задокументирован греческим историком Геродотом (9:24). Иоппия и Фарсис были историческими городами.
5. Аргумент, связанный с традицией. Книга Товит (14:4–6, 15), написанная в течение межзаветного периода, считала Книгу Иону исторически достоверной. Еврейский историк Иосиф Флавий (Древности, 9:10.2) также считал книгу как достоверный рассказ.
6. Аргументы, связанные с аналогией. Поразительна аналогия между Книгой Ионы и рассказом об Илии. А рассказы об Илии принимаются как исторически достоверные.
7. Аргументы, связанные с поведением Ионы. Маловероятно, что выдающийся пророк был бы представлен столь глупым, столь своенравным и столь неуравновешенным в своих отношениях с Богом, если бы на самом деле он не проявил себя таким образом.
8. Аргументы, связанные с авторитетом книги. Иисус сослался на то, что Иона находился во чреве «кита» (Мф. 12:39 и далее; 16:4). Таким образом, Он подтвердил, что считает это событие свершившимся фактом. Ещё более важным аргументом является то, что Иисус ссылается на ниневитян, которые «восстанут на суд», чтобы осудить тех, кто отверг Его проповедь (Луки 11:32). Вымышленные персонажи притчи не смогли бы присутствовать при воскресении. Таким образом, Иисус подчёркивает, что обращение ниневитян было историческим событием. Между ссылкой на «знамение Ионы» и ссылкой на ниневитян в воскресении Иисус упомянул визит царицы Южной к Соломону. А это было, безусловно, историческое событие. Иисус считал события из жизни Ионы такими же исторически достоверными, как и приезд царицы в Иерусалим.

Примечания
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5 Иоиля 3:16 ср. с Амоса 1:2; Иоиля 3:18 ср. с Амоса 9:13. See G. L. Archer, A Survey of Old Testament Introduction (Chicago: Moody, 1985), p. 311.
6 Студенты Джорджа Марка Эллиота легко узнают в этой фразе, которую он часто использовал, краткий отрывок, который, тем не менее, содержал большой объём материала.
7 J. Barton Payne, Encyclopedia of Biblical Prophecy (New York: Harper and Row, 1973), pp. 406–411.
8 Leslie C. Allen, The Books of Joel, Obadiah, Jonah and Micah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1976), p. 197.
9 Например, The Abingdon Bible Commentary (p. 790). Здесь Иона представляет Израиль; большая рыба — плен. Поэтому после освобождения из плена Израиль должен был нести весть об этическом монотеизме язычникам.
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Глава третья
Сказ о двух горных вершинах
Пророк Авдий
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Послание первого из Малых пророков, провозглашавших слово Божье, было наиболее сфокусированным. В своей короткой книге Авдий обличает едомлян, южных соседей Израиля, за нарушение элементарной порядочности и верности завету. Книга построена на основе метафоры, которая противопоставляет две горные вершиы: Сион, который олицетворяет народ Божий и Сеир, который олицетворяет едомлян. Суть книги в том, что у Божьего народа великое будущее, а враги Царства Божьего, обречены на вечную гибель.

Заявление Авдия
Авдия 1а

Авдий начинает эту краткую книгу, называя источник своего послания. Во-первых, он называет книгу «видением» (chazon). Этим словом назвались визуальные и аудиовизуальные откровения (Дан. 8:1; Иса. 29:7) и устные откровения, которые были «видны» ухом (1 Цар. 17:15; Пс. 88:20; Авв. 2:2 и далее). Более того, слово «видение» также используется в письменном отчёте о таком откровении (Наум 1:1; Ис. 1:1; 2 Пар. 32:32).
Во-вторых, Авдий использовал древнюю формулу посланника («Так говорит Господь Яхве»), чтобы ещё раз заявить о том, что его слова представляют собой божественное откровение. Термин «Господь» (‘adonay) подчёркивает абсолютную власть или суверенитет Бога как Создателя. В Ветхом Завете этот термин используется исключительно в отношении к Яхве. Имя «Яхве» подчёркивает заветные отношения Бога с Израилем.
В-третьих, данное Богом послание Авдия направлено «Едому». Яхве не местное божество, которое имело власть только над землёй Палестины. Он Господь всей земли, который знает обо всём, что происходит среди народов мира.
В-четвёртых, Авдий подтвердил, что «весть услышали мы от Господа [Яхве]». Местоимение во множественном числе может быть ссылкой на всех пророков или на Авдия и всех, кто слышит или читает его пророчество. Термин «весть» (shemu‘ah) стоит первым в еврейском предложении для выразительности. Так Авдий вновь подчёркивает божественный источник своего послания.

Изобличение Едома
Авдия 1b-2

Из откровения Авдий узнал, что к народам был послан посланник или посол (tsir). Этот посол, должно быть, был ангельским существом. Через таких духовных существ Бог убеждает отдельных людей и целые народы выполнять Его волю (ср. 3 Цар. 22:19–38; Дан. 10:10–21). Этому послу было поручено убедить народы присоединиться к Яхве в изобличении Едома. У этих народов, вступивших в сговор, были собственные планы, но суверенный Яхве использовал их как пешки для достижения Своей цели в отношении Едома (ст. 1b).
Результат войны против Едома не вызывает сомнений. С помощью слова «вот» Авдий объявил о шокирующем исходе этой войны. Яхве сделал Едома «малым между народами». Глагол на иврите стоит в перфекте, что обычно указывает на завершённое действие. Пророки часто использовали перфект, чтобы указать на результат, уверенность в достижении которого не вызывала сомнений, так, что о нём можно говорить как о чём-то уже завершённом1. Бог уже видел, как Едом будет усмирён.

Усмирение гордости Едома
Авдия 3–9

Как и все неверующие, едомляне были настолько переполнены гордыней, что не обратили внимания на божественное предупреждение. Они были обмануты высокомерием своего сердца — утешались ложным чувством безопасности. В этом отрывке определяются пять источников гордости едомлян.

А. Месторасположение (ст. 3–4)
Географическое расположение Едома дала жителям этой земли уверенность в том, что никакая иностранная держава не сможет их одолеть. Едом был страной высоких гор, крутых скал, удушающей жары и недостатка воды. Бесчисленные пещеры, как естественные, так и искусственные, предлагали защитникам прохладные убежища, из которых можно было внезапно атаковать захватчиков. Чтобы дополнить эти естественные военные преимущества, едомляне построили крепости практически на каждом оккупированном участке земли.
Риторический вопрос превозносит высокомерную гордость Едома: «Кто низринет меня на землю?». У Господа был ответ. Хотя они должны строить свои жилища так же высоко, как орлы или даже среди звёзд, «и оттуда Я низрину тебя». Чтобы подчеркнуть это резкое заявление, Яхве как бы добавляет сюда Свою подпись. Выражение «говорит Яхве» (ne’um Yahweh) является самым сильным из возможных утверждений о том, что это заявление пришло непосредственно от Бога.

Б. Богатство (ст. 5–6)
Едом контролировал великий торговый путь, известный как Царская дорога, соединяющий Дамаск на севере с морским портом Эцион-Гебер на Красном море. Богатые медные и железные рудники в этом районе также являлись источником дохода. Все сокровища, хранящиеся в их горных крепостях, будут разграблены. «Исав», то есть Едом, будет разграблен. Воры и собиратели винограда обычно что-то оставляют. Однако те, кто будет послан по воле Яхве, конфискуют все сокровища Едома.

В. Альянсы (ст. 7)
Едом чувствовала себя в безопасности из-за различных коммерческих и военных союзов. Однако их союзники предадут их. К беженцам-едомлянам на границах союзных стран будут относиться как к чужакам. Союзники обманут и пойдут против Едома, объединив свои силы с врагами. Авдий в буквальном смысле заявляет: «Твой хлеб они положат под тебя как кипящий котел» («ядущие хлеб твой нанесут тебе удар» — СП). «Хлебом» здесь возможно образно называются все те, кто ест хлеб, то есть знакомые и друзья, обратившиеся против Едома2.

Г. Мудрость и армия (ст. 8–9)
В древнем мире Едомляне были известны своей мудростью. Однако, когда начнётся суд, на горе Исава будет смятение. Ни у одного мудреца не будет полезных советов относительно того, какой курс выбрать, чтобы справиться с вторжением. «Храбрецы» Едома будут потрясены событиями и станут недееспособны. Они не смогут сражаться. Убийства будут распространяться от края и до края земли. Даже в Фемане, в южном регионе страны, будет беспрепятственно распространяться бойня. Каждый житель Едома будет «отрезан» от горы Исава. Никто не сможет дать удовлетворительное объяснение тому, как такой могущественный народ мог быть полностью уничтожен.
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Объяснение причин суда над Едомом
Авдия 10–14

Описав, как Яхве смирит гордость Едома, Авдий далее обсуждает четыре области нарушений, которые стали причиной этого суда.

А. Злоупотребление заветом (ст. 10)
Едом будет посрамлён «за притеснение брата». Термин «брат» был частью лексики завета. Два народа, имеющие договор друг с другом назывались братскими народами. Таким образом, обвинение, выдвигаемое против Едома, состоит в том, что он не соблюдал условия завета с Иаковом, то есть Израилем. На самом деле Едом притеснял «брата» Иакова, то есть предпринимал против него противоправные действия, связанные с особенным проявлением жестокости и агрессии.
Бытие описывает борьбу, которая с юности сопровождала отношения между Иаковом и Исавом (Быт. 25:21–34; 27:30–40). Едомляне были потомками Исава. Они отказали израильтянам в проходе через их территорию, когда те направлялись в Ханаан (Чис. 20:14 и далее; 21:4). В период монархии Саул сражался против Едома (1 Цар. 14:47), а Давид завоевал эту землю (2 Цар. 8:13–14). Адера Идумеянина («Едомлянин» — прим. пер.) был одним из противников Соломона (3 Цар. 11:14). Царь Едома был союзником Израиля и Иудеи во время вторжения в Моав (4 Цар. 3:9). Некоторое время спустя едомляне участвовали во вторжении в Иудею (4 Цар. 20:1-30). Во времена Авдия Едом восстал против иудейского царя Иорама (4 Цар. 8:20, 21) и, вероятно, присоединился к филистимлянам и арабам в нападении на Иерусалим (4 Цар. 21:16).
Авдий предсказал, что Едом будет «истреблён навсегда». Вот как сложилась судьба Едома после времён Авдия: (1) Едом был завоёван царём иудейским Амазией (4 Цар. 14:7; 4 Цар. 25:11). (2) Едомляне напали на Иудею во времена царя Ахаза (4 Цар. 28:17). В V веке до н. э. Едом перешёл в руки арабов. В III веке до н. э. Едом был захвачен набатейцами. Во II веке едомляне, проживавшие в южной части Иудеи, были покорены Иудой Маккавеем (1 Мак. 5:65) и принуждены Иоанном Гирканом к обрезанию.

Б. Бездействие (ст. 11)
Конкретным примером насилия, совершённого едомлянами, является бездействие. Иерусалим был в отчаянном положении. Чужаки вошли в город и унесли его богатства. Завоеватели бросали жребий, чтобы делить добычу. Как «брат» или союзник, Едом должен был оказать помощь Иудее. Этого, однако, сделано не было. Едомляне «стояли напротив» (то есть, с противоположной стороны, напротив, не прилагая усилий, чтобы помочь). Не сумев прийти на помощь угнетённому «брату», едомляне стали «как один из них», то есть они были так же виновны, как и те, кто фактически разграбил Иерусалим.

В. Злорадство (ст. 12)
Авдий был очевидцем беззаконий едомлян. Сострадательный Яхве стремится спасти Едома от разрушения, предупреждая, что им следует прекратить злонамеренное поведение. В то же время данное предупреждение подразумевает порицание. Авдий приказал, чтобы Едом не «радовался» или «хвалился» (букв., «расширять [то есть «разевать»] рот») в день разрушения Иерусалима. Здесь представлено, как постепенно возрастает виновность Едома. Самодовольство ведёт к злорадству и, наконец, к реальным оскорблениям и насмешкам.
Слово «день» используется в стихе 12 четыре раза для обозначения бедствия, пережитого народом Божьим. Авдий называет этот день (1) «день брата твоего»; (2) «день отчуждения его»; (3) «день гибели их»; и (4) «день бедствия».
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Г. Безжалостная эксплуатация (ст. 13–14)
Они не только злорадствовали по поводу бедствия, но и непосредственно участвовали в разграблении города. Едомляне также стояли на перекрёстке, чтобы отсекать тех, кто пытался бежать из города. Беглецов хватали для последующей продажи в рабство. Четырёхкратное повторение фразы «день бедствия» (также «день несчастья» и «день погибели» — прим. пер.) в ст. 13–14 подчёркивает жалкие обстоятельства, в которых оказался Иерусалим.

Предсказание судьбы других народов
Авдия 15–16

Теперь Авдий излагает основания для предостережения Едому: наступает «день Яхве». Это первое использование данной фразы в Ветхом Завете, хотя сама концепция намного старше (см. Чис. 24:14–24). «День Яхве» — это время, когда Яхве привлечёт к Себе всеобщее внимание, когда Бог Израиля проявит Себя особым образом. Каждая языческая сила в конце концов столкнётся с днём Яхве. «День Яхве» — это день суда над врагами Яхве и день защиты Его преданных поклонников. Каждая локальная катастрофа является предвестником того последнего дня, когда все грешники встретят свою погибель на суде Божьем (ст. 15).
Мера наказания в день суда будет определяться просто: как ты поступал с другими, так Бог поступит с тобой. Авдий говорит Едому: «воздаяние твоё обратится на голову твою». Едомляне святотатствовали в святилище Бога, напиваясь до крайности. В день Яхве все народы (то есть все язычники) будут вынуждены пить вино гнева Божия. Народы будут пить это вино до полного исчезновения, «как бы их не было», то есть полностью погибнут (ст. 16).
Таким образом, Авдий расширяет слова, обращённые к Едому, на всех тех, кто проявляет то же самое поведение. Те, кто стоит в стороне от Божьего народа, те, кто смеется над церковью или гонят её, те, кто оскверняет святыни, все встретятся с пылающим гневом Святого Израиля!

Обещание Израилю
Авдия 17–21

В отличие от горы Исава, гору Сион ждёт светлое будущее. Авдий делает набросок прекрасной картины, изображая природу Царства Божьего на земле. Он тем самым прогнозирует окончательный триумф этого Царства по всей земле.

А. Картины Царства (ст. 17–20)
Пять фраз описывают природу Царства, которое в конечном итоге победит. Во-первых, это Царство будет безопасным местом. «А на горе Сионе будет спасение». Место, которое презирают и оскверняют едомляне, станет местом пребывания Яхве (Иоиль 3:17) и Его Царства. Гора Сион в пророчестве Ветхого Завета используется как символ духовного Иерусалима (Гал. 4:25 и далее; Евр. 12:22–25), торжествующей Церкви (Откр. 21–22).
Сион — это место спасения. Непрерывный поток отчаявшихся людей избежит опустошения греха и страха смерти, ища убежища на горе. Сион — это духовное Царство Христа (ст. 17а)3.
Во-вторых, гора Сион — это святое место, отделённое от мира. Те, кто выходят из мира, чтобы найти спасение на горе Сион, будет святым народом Божьим (ст. 17b).
В-третьих, гора Сион — это место получения благословений. «Дом Иакова», то есть жители Сиона, «получит во владение наследие своё» (ст. 17в). Те, кто выходит из мира, чтобы найти спасение на Сионе, будут обильно наделены духовными дарами (ср. Деян. 2:38).
В-четвёртых, гора Сион — это место единения. Жители горы Сион названы «домом Иакова» и «домом Иосифа». С 931 г. до н. э. народ Божий был разделён на два царства. Авдий, однако, предвидит день, когда двенадцать колен вновь станут единым народом. Спасение, которое люди ищут на горе Сион, разрушит все преграды (ст. 18а).
В-пятых, гора Сион — место победы. Объединённый народ Божий поглотит едомлян так же легко, как огонь поглощает солому. Никто из дома Исава не выдержит натиска, «ибо Господь сказал это» (ст. 18b). Это предсказание начало сбываться в межзаветный период, когда евреи победили идумеев. Однако полное выполнение этого обещания ещё впереди. Духовное Царство Христа в конечном итоге победит всех врагов Божьих. Те, кто нападают и гонят народ Божий, будут полностью уничтожены.
Пользуясь военной терминологией, Авдий изображает расширение Царства Божьего во все стороны. Горой Едома завладеют жители Негева, то есть южной части Иудеи. Жители предгорий Шефела (жители «долины»), спустятся на прибрежные равнины. Иуда и Вениамин между ними будут владеть всей территорией, которая когда-то принадлежала северному царству Израиля, то есть Ефрему, Самарии и Галааду. Даже еврейские пленники, которые были проданы финикийским купцам, будут участвовать в великой экспансии, которую предсказывает Авдий (ст. 18–19)4.
Цель Авдия здесь не столько в том, чтобы описать изменяющуюся карту Палестины, сколько в том, чтобы с помощью конкретных образов, нарисовать картину глобального распространения Божьего Царства. Жители Сиона не придерживаются оборонительной доктрины. Они идут в наступление, чтобы распространять весть о спасении «в Иерусалиме и во всей Иудее и Самарии и даже до края земли» (Деян. 1:8).

Б. Пророчество о Царстве (ст. 21)
В ходе борьбы с горой Исава (то есть со всем миром), «Спасители» должны подняться «на гору Сион». Термин «спасители» (moshi’im) обозначает тех, кого Бог призвал во времена заселения Земли обетованной, чтобы спасти Свой народ от угнетавших его иностранных держав (Суд. 3:9, 15; ср. Неем. 9:27). Яхве также дал Своему народу «избавителя» во дни царя Иоахаза (4 Цар. 13:5). Этот термин достаточно широк и охватывает всех политических и духовных лидеров, которые возникли в последующие дни после Авдия, которым удалось освободить народ Божий. Особенное внимание здесь нужно обратить на труд Маккавеев в течение межзаветного периода. Эти спасители, однако, были лишь тенями величайшего Спасителя, Иисуса Христа.
Сказано, что спасители придут «на гору Сион». Здесь еврейский текст использует предлог «beth», а не «‘el» или «‘al». Идея заключается в том, что спасители Сиона появятся из числа живущих на горе, а не придут туда извне. Это пророчество — всего лишь дальнейшее развитие мысли ст. 17, в котором говорится о горе Сион как о доме тех, кому «будет спасение». Авдий начал своё пророчество с описания того, как гора Сион была осквернена. Спасители смогут сохранить святость народа Божия. Гора Сион здесь — обитель Божьих людей в противоположность горе Исава, которая олицетворяет мир.
Спасители, которые придут на гору Сион будут «судить гору Исава». «Судить» здесь означает «наказать» (ср. 1 Цар. 3:13). Исав здесь — это народ Едома, который, в свою очередь, является прообразом последнего врага Израиля и Бога (ср. Ис. 63:1–4). Те, кто способен избавить народ Божий от угнетателей, также будут вершить Божий суд на горе Исава, над врагами искупленных. Вновь в голову приходят маккавейские правители. Они покорили несколько соседних народов, в том числе идумеев или едомлян. Иоанн Гиркан заставил побеждённых Идумеев принять обрезание и включил их в Иудейское царство (ср. 2 Мак. 10:15, 23). В этом смысле и эти спасители предвещают Христа, который является верховным Судьёй, а также Спасителем.
Авдий завершает своё пророчество величественной декларацией, которая на еврейском языке состоит из трёх слов: «И будет царство Господа [Яхве]». Здесь пророк цитирует Давида (Пс. 21:29). Эти слова знаменуют итог всей истории. Борьба между горой Сион и горой Исава, миром и церковью, с точки зрения пророка, однажды стихнет. Он видит конечное торжество Царства Яхве, которое преодолело все силы, которые пытались его уничтожить. Эти слова являются путеводной звездой, способной вести Божий народ в самую тёмную ночь.

Таблица № 12
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Вся пророческая литература является в определённой степени экспозицией последней строки Авдия. Даниил заявил Навуходоносору: «Бог небесный воздвигнет царство, которое вовеки не разрушится» (Дан. 2:44). Обращаясь к жалкому остатку, возвратившемуся из плена, Захария заявил: «И Господь будет Царём над всею землёю» (Зах. 14:9). Ангел объявил Марии, что Христос «и будет царствовать над домом Иакова во веки, и Царству Его не будет конца» (Лк. 1:33). А канон Священного Писания завершается следующими заявлениями: «Царство мира соделалось царством Господа нашего и Христа Его, и будет царствовать во веки веков» (Отк. 11:15). «Аллилуия! ибо воцарился Господь Бог Вседержитель» (Откр. 19:6).

Примечания

1 В переводе РБО перфект в стихе 2 переводится будущим временем.
2 Летч считает, что «хлеб» относится к меди и железу, которые возвращаются против Едома в виде оружия, как гнойная рана, которая высасывает жизнь из Едома. См. Laetsch, The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 199.
3 Еврейское несовершенное время описывает последовательное течение этого потока спасения. В Новом Завете духовная гора Сион упоминается в следующих местах: Рим 9:33; 11:26; Евр. 12:22; 1 Пет. 2:6; Откр. 14:1.
4 Сарепта (ст. 20) находился в Финикии между Тиром и Сидоном. Это Сарепта из Луки 4:26. Некоторые считают, что Сарепта — это Испания, другие — Спарта или Сардис в Малой Азии.


Глава четвёртая
День Господа
Иоиля 1
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В Писании Суд Божий принимает много разных форм. Яхве — Господь природы. Все силы природы находятся в его распоряжении для воспитания непокорных людей. Во дни Иоиля Израиль испытал опустошительное нашествие саранчи. Пророк истолковал это бедствие как попытку заставить Израиль покаяться. В то же время это нашествие было предвестником более сурового суда.

Трагедия, достойная скорби
Что происходит вокруг Иоиля 1:2-13

У израильтян была традиция проводить специальные общенациональные служения скорби в ответ на различные беды (ср. Суд. 20:26). Иоиль был убеждён, что для жителей Иерусалима пришло время провести такую скорбную службу в храме. Он обращается к пяти различным группам и обращает внимание каждой группы на то, как нашествие саранчи повлияет на них.

А. Слово к старцам (1:2–4)
Вступительные слова Иоиля — это призыв приготовиться к получению указаний: «Слушайте это!». У Иоиля было жизненно важное послание для народа Иудеи. Он потребовал внимания от своих сограждан, потому что его послание пришло от Бога.
Сначала Иоиль обратился к старейшинам, которые в этой книге представлены настоящей группой лидеров. Старейшины всегда были видными членами израильского общества; но во дни Иоиля они, судя по всему, ещё управляли землёй. Вероятно, это было так, пока царь Иоас был подростком (835–817 гг. до н. э.). Старейшины должны были заботиться о благополучии всего общества. Через старейшин Иоиль обращался к «всем жителям земли». Его сообщение не было секретом, которым можно было поделиться только с элитой. Вся община и её официальное руководство имели право и обязаны были слушать это слово (1:2а).
Иоиль пытался привлечь внимание своей аудитории, задавая риторические вопросы — метод, эффективно используемый Исайей и Иеремией. Риторические вопросы заставляют слушателей формировать собственное независимое суждение по задаваемым вопросам. Иоиль хотел, чтобы его слушатели согласились с ним в том, что нынешний кризис в Иудее был беспрецедентным. Он призвал старейшин поискать в национальной истории хоть один случай, который бы соответствовал нынешней катастрофе (1:2b).
Важная история, разворачивающаяся на их глазах, должна быть передана будущим поколениям. Потомство должно помнить эту катастрофу. Повеление передать весть об этом бедствии имеет смысл только в том случае, если в этом бедствии люди могли воспринять слово от Яхве. Бедствие такого масштаба должно иметь какой-то смысл. Каким-то образом должно действовать Божье провидение (1:3).
В стихе 4 Иоиль наконец описывает бедствие. Израиль будет поражён четырёхкратным поражением. Иоиль использует четыре еврейских слова для обозначения саранчи. Учёные спорят, имел ли пророк в виду четыре волны саранчи, четыре вида саранчи или четыре стадии развития саранчи. Современная наука предпочитает последнее толкование1. Хотя точное значение четырёх еврейских терминов, использованных здесь, неясно, перевод NASB пытается передать смысл оригинала: (1) грызущая саранча, (2) роящаяся саранча, (3) ползучая саранча и (4) пожирающая саранча. Трижды Иоиль утверждает, что даже остатки пищи будут «доедены». Главная идея в том, что саранча оставила землю бесплодной (1:4).

Таблица № 13
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Б. Слово к пьяницам (1:5–7)
После обращения к тем, кто был официально обеспокоен нынешней катастрофой, Иоиль посылает тревожный сигнал тем, кто был меньше всех обеспокоен надвигающимся бедствием. Обычно пьяниц мало заботит то, что происходит вокруг них. Они довольны, пока могут выпить ещё одну рюмку спиртного, чтобы заглушить свой мозг. Цель Иоиля — вывести пьяниц Иудеи из ступора. Они больше не смогут использовать алкоголь в качестве средства спасения. «Молодое вино» (НРП) было первым продуктом винодельни. Очевидно, оно было деликатесом среди пьяниц. Саранча вырвала вино из их уст, уничтожив виноградники (1:5).
Объясняя опустошение виноградников, Иоиль прежде всего подчёркивает колоссальную численность саранчи. В опустошении был виноват вражеский «народ». Этот «народ» был «сильный и бесчисленный». Далее Иоиль описывает огромную способность армии насекомых наносить ущерб. Их мощные пильные зубы были такими же сильными, как у льва. Виноградники Иудеи были опустошены. Саранча содрала кору со смоковниц, которые часто росли в виноградниках, оставив ветви белыми (1:6–7).
Акцент на Моей земле, Моей виноградной лозе и Моей смоковнице даёт первый намёк на то, что молитва об избавлении от нашествия может быть услышана Яхве. Сам Бог был вовлечён в страдания Своего народа. Он был домовладельцем, а Израиль — арендатором. Поэтому Яхве был заинтересован в том, чтобы земля не была опустошена. Виноградная лоза и смоковница были дарами, дарованными Израилю небесным Дарителем. Однако теперь эти дары были отняты. Личные местоимения указывают на то, что Сам Творец огорчён опустошением земли, которую Он любит.

В. Слово к горожанам (1:8-10)
Третья группа, к которой обращается Иоиль, остаётся неопределённой, за исключением того, что глаголы стоят в женском роде единственного числа. Это позволяет предположить, что речь идёт об Иерусалиме. Жители города в совокупности рассматриваются здесь как дщерь, девственница. Иоиль настаивает на том, что произошла трагедия грандиозных масштабов, которая должна вызвать горький плач (1:8a).
Агония сравнивается с той, которую может испытывать обрученная дева при смерти своего «мужа», то есть жениха (ср. Втор. 22:22–29). Такая дева отложила бы свой блестяще украшенный свадебный наряд ради вретища, символа горькой агонии. Вретище представляла собой грубо сотканный кусок материала, обычно из козьей шерсти и потому обычно чёрного цвета. Её надевали на голое тело в районе талии. Вретище было видимым изображением беды и унижения.
Для молодой женщины потерять до смерти «мужа юности своей» было бы довольно редким, но очень горьким событием. Шумное веселье подготовки к свадьбе сменилось бы криками душевной боли. Именно к такому плачу призывает Иоиль жителей Иерусалима. Этот образ подчёркивает крайне редкий, горький характер бедствия, о котором Иерусалим должен теперь сетовать (1:8b).
Ежедневные жертвоприношения в храме задавали ритм жизни в Иерусалиме. Каждое утро и вечер в жертву всесожжения приносился ягнёнок. Это сопровождалось приношением муки, смоченной елеем, и возлиянием вина. Однако саранча настолько опустошила землю, что поклонение в храме было прервано. Священники, которые находили свою радость в том, чтобы быть «служителями Господними», то есть смотрителями его дома, больше не могли выполнять необходимые ритуалы. Священники жили на свою часть ежедневных приношений. Поэтому священники оплакивали себя, а также всех тех, кто хотел обратиться к Богу через жертвенную систему (1:9).
Засуха2 сопровождала и усиливала нашествие саранчи. Иоиль представляет себе сетующую землю. Сельские жители вместе со священством оплакивали потерю масла, вина и зерна. Все три продукта были необходимы для поддержания культовой деятельности в храме. Разорённые поля, однако, не могли дать зерна. Оливковые рощи и виноградники также не приносили урожая. Священники сетовали, потому что им нечего было принести в жертву Господу (1:10).

Г. Слово к земледельцам (1:11–12)
Далее Иоиль обращается к тем, кого саранча затронула в первую очередь. Он призывает тех, кто занимается сельским хозяйством и виноградарством «краснеть от стыда». Те, к кому он обращался — «земледельцы» и «виноградари» — были безземельными крестьянами. Для них жизнь определялась ежегодным урожаем. Отсутствие урожая было таким же позором для крестьян, как бездетность для родителей (ср. Пс. 126:3–5). Неурожай считался свидетельством того, что божественное благословение было отменено.
Иоиль напоминает земледельцам о неурожае пшеницы и ячменя. Оба эти злака были одними из самых важных культур в Палестине. Пшеница ценилась более высоко, потому что из неё можно было приготовить лучший хлеб. Ячмень был основным компонентом рациона более бедных слоёв населения. Лозы и фруктовые деревья «засохли» и «завяли». Их корни не могли найти влагу, чтобы восполнить ущерб, нанесённый саранчой (1:11-12а).
Если опустошение полей, садов и виноградников было недостаточным, чтобы довести земледельцев до слёз, то Иоиль предлагает ещё одну мысль. Время сбора урожая было самым радостным временем в году. Теперь же урожая не предвиделось. По мере того, как урожай постепенно иссякал, иссякала и радость, которую земледельцы ожидали весь год (1:12b).

Д. Слово к священникам (1:13)
Иоиль призвал священников к смирению. В свете 1:9 этот призыв следует рассматривать как поощрение к продолжению обрядов оплакивания, которыми они уже занимались. Они должны снять свои священнические одежды и облечься во вретище (ср. 1:8). Чтобы подчеркнуть исключительный характер бедствия, священникам было предложено носить вретище как ночью, так и днём. Эти действия должны были продемонстрировать горе священников в связи с нарушением жертвенного ритуала. Зерновые и питьевые приношения больше не могли приноситься в храме. С прекращением ежедневного жертвоприношения прекратилось и регулярное общение с Богом (ст. 13).
Несколько фраз в 1:13 особенно примечательны. Фраза «Бог мой» подчёркивает авторитет пророка. Как и все пророки, Иоиль претендовал на особое понимание Божьей воли. Поэтому он имел право направлять священников в отношении национальных траурных обрядов.
Приостановка ежедневных жертвоприношений уже упоминалась (ср. 1:9), но теперь Иоиль подчеркнул, как это повлияло на священников лично. Священники больше не могли функционировать как «служители алтаря». Храм, который теперь был лишён жертвенных даров, был «домом Бога вашего». Поддержание системы жертвоприношений было главной обязанностью священников, и теперь эта обязанность больше не могла исполняться.

Е. Проблемы толкования
Первые абзацы Иоиля поднимают два вопроса, по которым мнения комментаторов расходятся. Во-первых, является ли рассказ о нашествии саранчи описанием чего-то уже произошедшего или предсказанием грядущего суда? Во-вторых, следует ли воспринимать это описание буквально или саранча символизирует огромные армии, которые опустошат землю? Ничто в тексте не указывает на то, что четыре вида саранчи символизируют реальные армии, например, армии Ассирии, Вавилона, Македонии и Рима, как предлагает Пьюзи. Лучшая точка зрения заключается в том, что Иоиль начал пророчествовать в разгар настоящего нашествия саранчи.
Исследователи, изучавшие нашествия саранчи в двадцатом веке на Ближнем Востоке, подтверждают точность графического изображения Иоиля. Взрослая пустынная саранча имеет размах крыльев около четырёх дюймов, а длина тела — около трёх дюймов. Саранча похожа на крупных кузнечиков. Технически, отличием настоящей саранчи от крупного кузнечика является поведение. При благоприятных условиях кузнечики, которые обычно ведут себя как одиночки, начинают роиться. Большие тучи этих насекомых поднимаются в светлое время суток в поисках влажной зелёной растительности. Небо может почернеть на высоте до пяти тысяч футов над десятками квадратных миль. В рое может быть более миллиарда существ, которые все вместе могут весить более трёх миллионов фунтов. Когда вид кузнечиков демонстрирует подобное поведение, их называют саранчой.
Израиль — самый северный ареал перелётной пустынной саранчи. За один день стая саранчи может преодолеть расстояние в шестьдесят миль. За время миграции стая может пройти до шестисот миль. В 1959 году нашествие саранчи в Эфиопии продолжалось шесть недель. По самым скромным подсчётам, саранча съела достаточно пищи, чтобы прокормить один миллион человек в течение года3.
Только что вылупившиеся саранчовые похожи на муравьёв или крошечных тараканов. Полностью развившись, эти «кузнечики», как их называют, образуют марширующие группы шириной до десяти миль и длиной до десяти миль. Эти группы движутся вперёд со скоростью около 250 футов в час. На своём пути они съедают практически каждую травинку или бобовое растение. Никакие препятствия не могут остановить эту неодолимую армию насекомых.

Время молиться
Глядя вверх Иоиля 1:14–20

Иоиль продолжает обращаться к священникам. Теперь, однако, его больше волнуют не их собственные проявления покаяния, а то, как они должны были побудить к покаянию народ.

А. Увещевание (1:14)
Священники призываны «назначить» или освятить, то есть, отделить торжественными церемониями для торжественной цели, пост для всего народа. Только один пост был предписан в Законе Моисеевом. В ежегодный День искупления каждый израильтянин должен был «смирять» свою душу, то есть свои аппетиты. Пост в других торжественных случаях можно проследить до периода Судей (Суд. 20:26; 1 Цар. 7:6). Пост был знаком подчинения предписанному бедствию.
Священники должны были созвать всех граждан, включая старейшин, в храм. Обычно в таких собраниях участвовали только старейшины или главы семейств. В этом собрании (‘atsarah) должны были участвовать даже грудные младенцы (ср. 2:16). Храм был подходящим местом для такого собрания, потому что именно здесь Яхве как царь Израиля давал аудиенцию своим подданным.
Это собрание должно было «взывать к Господу». Очевидно, они должны были молиться об избавлении от нашествия саранчи. Несомненно, они также будут просить прощения, чтобы избежать ещё худшего бедствия (стих 14). Этот стих подчёркивает силу поста, собрания и серьёзной молитвы посреди больших потерь. В этом обращении к Богу достигнута цель первой главы. Главной целью Иоиля было побудить свою аудиторию обратиться к Богу.

Б. Объяснение (1:15–18)
Далее Иоиль объяснил, почему необходим общинный плач. Он начал своё объяснение с крика ужаса: «О, какой день!». Дела в Иудее шли плохо. Они будут ухудшаться. Близился страшный «день Господень», день, когда Бог сведёт счёты со своими врагами (ср. Авд. 15). Термин «день» относится не к определённому периоду времени, а скорее к событию. Для тех, кто противится воле Божьей, этот день наступит как «опустошение». Каким бы ужасным ни было нашествие саранчи, это было лишь частичное уничтожение. День Господа, однако, будет разрушением от Shaddai, Всемогущего 4. Всесильное разрушение — это полное разрушение. Авдий говорил о том, что день Яхве затронет едомлян. Здесь Иоиль настаивает на том, что жители Иудеи также понесут наказание в тот день. Нашествие саранчи было лишь предвестником национальной катастрофы (1:15).
Иоиль снова обращает внимание на нынешнее бедствие, которое было прелюдией к «дню Господа». Сначала он намекает на неурожай. Зёрна пожухли под комьями земли. Это говорит о том, что семена были вспаханы до начала сезона дождей, или что они были посеяны как летние семена в пересохшую землю. Здесь причиной бедствия является засуха (ср. 1:10, 12). Поскольку урожая не предвиделось, хлипкие кладовые развалились. Зерно, выросшее в поле, «истлело» (1:16–17).
Даже домашний скот страдал, потому что его пастбища были уничтожены. Сначала пострадали крупная «скотина». Однако в конце концов даже «стада овец», то есть мелкие домашние животные, такие как козы и овцы, испытали муки голода. Иоиль считал стоны страдающих животных своего рода молитвой к Творцу о пропитании. Таким образом, грех косвенно влияет на всё творение. Эти стихи демонстрируют сочувствие пророка и Яхве к страдающим животным (1:18).

В. Пример (1:19–20)
Независимо от того, прислушались ли священники к призыву Иоиля о всенародном посте и молитве, Иоиль молился. Ходатайственная молитва была неотъемлемой частью служения библейских пророков. Его молитва — это модель, которой могут следовать другие в национальном собрании, к которому призывает Иоиль. В то время как животные жалобно стонут перед Творцом, люди вступают в разумное общение с божеством. «К Тебе, Господи, взываю». Отчаянное положение в Иудее из-за двойного бедствия — нашествия саранчи и засухи — заставило его возвысить свой голос в повествовательной молитве. Этот тип молитвы описывает Богу отчаянные условия и косвенно просит об облегчении.
Иоиль упоминает «огонь» и «пламя», которые уничтожили пастбища и плодовые деревья. Это может быть ссылкой на использование огня для отвлечения саранчи. С другой стороны, пророк мог использовать огонь как метафору засухи или звука саранчи в движении, т. е. они звучали как лесной пожар, гонимый ветром. В любом случае, выжженные пастбища и высохшие потоки воды заставляли страдать даже выносливых диких животных. Эти животные «вопиют» «к Тебе» (НРП), то есть к Богу. Итак, люди взывают к Богу, а животные вопиют к Нему. Дело в том, что и те, и другие зависят от вмешательства своего Творца (1:19–20).

Примечания

1 Hans W. Wolff, Joel and Amos (Philadelphia: Fortress, 1977), p. 27.
2 Еврейский корень yabhash — «засыхать, увядать» — используется в Иоиля 1 семь раз.
3 Harold Brodsky, “Locusts in the Book of Joel,” Bible Review (Aug. 1990), pp. 33–39. Наиболее авторитетное обсуждение нашествия саранчи в Палестине содержится в работе John D. Whiting, “Jerusalem’s Locust Plague,” The National Geographic Magazine 28 (Dec. 1915), pp. 511–550.
4 Термин Shaddai — древний титул Бога, связанный с патриархами (напр., Быт. 17:1). Иногда он появляется в Псалмах (напр., Пс. 67:15). И хотя точное значение этого слова неизвестно, древняя традиция связывает его с всемогуществом.


Глава пятая
День исцеления
Иоиля 2:1-27

В первой главе рассматривается текущий кризис, связанный с нашествием саранчи. Глава 2 предвосхищает грядущее страшное бедствие — страшный день Яхве. Этот надвигающийся суд призывает народ Иудеи к покаянию.

Время внимать
Видение суда
Иоиля 2:1-11

Иоиля 2:1-17 не следует рассматривать как повторение, хотя и в усиленной форме, призыва к национальному плачу, содержащегося в первой главе. Хотя ясно, что нашествие саранчи определило некоторые выражения Иоиля во второй главе, не менее ясно, что он описывает суд, который произошёл после нашествия саранчи. Его основное послание можно перефразировать следующим образом: грядёт ещё худшая «саранча».

А. Тревожный крик (2:1–2)
Иоиль призывает трубить в трубу (shophar) или бараний рог. В период пустыни труба (1) созывала людей в шатёр собрания; (2) сигнализировала о начале движения лагеря; (3) подавала сигнал тревоги; и (4) объявляла «священное собрание» (Числа 10:1-10). Здесь трубный звук служил предупреждением1. На башнях стен древних городов стояли стражники, в обязанности которых входило быть начеку в случае нападения врага и бить тревогу при обнаружении подозрительных движений. Здесь Сам Бог выступает в роли стража Иерусалима. Через Иоиля Он дал сигнал тревоги, чтобы все приготовились к приближению врага. Бог не ожидал, что город откликнется на это, выстроив крепостные валы, но Он ожидал, что народ начнёт стекаться в храм на богослужения покаяния и повторного посвящения1.
Труба должна была прозвучать «на Сионе». Сион в Библии используется в нескольких различных смыслах. Географически Сион — это скалистая вершина или крепость, которую Давид отвоевал у иевусеев и на которой он построил свой дворец. После Давида термин «Сион» стал символизировать Иерусалим как центр истинного поклонения. В пророческой литературе этот термин иногда используется в корпоративном смысле, для обозначения общины, правительства, народа или царства, чей земной царь проживал в месте, которое когда-то называлось «Сион». Иоиль называет Сион «святой горой моей», единственным святилищем Яхве, признанным пророками.
Трубный звук должен был стать предупреждением «всем жителям земли», то есть жителям как северного Израиля, так и Иудеи. Все, кто слышал этот звук, должны были «трепетать». Недавнее нашествие саранчи должно было стать для Израиля тревожным сигналом.
Тревога была вызвана не приближением какого-то сильного врага; скорее, наступал «день Господень», и этот день был уже близок. Некоторые в Израиле понимали «день Господень» как время, когда Израиль одержит славную победу над всеми врагами (см. Ам. 5:18). Но нет! Для нераскаявшихся Израиля и Иуды этот день будет днём тьмы и мрака, днём облачным и туманным (ср. Соф. 1:15). Последующие пророки использовали язык Иоиля при описании дня Божьего суда (1:1-2a).
Как и в случае с саранчой, в день Яхве к Сиону подойдёт «народ многочисленный и сильный» (ср. 1:6). Этот грядущий враг никогда не появлялся раньше и никогда не появится снова. Недавнее нашествие саранчи было необычным; будущее бедствие будет уникальным3.

Б. Описание врага (2:3-11)
Перед и позади вражеской армии горел «огонь». Концепция о том, что при выходе Яхве на суд, перед Ним горит огонь, восходит к Псалму 96:3. Прекрасные сельскохозяйственные угодья, которые как сад Едемский в глазах земледельцев, превратятся в пустыню, как только Божья армия пройдёт через них. От этого суда невозможно будет спастись (2:3).
Описав воздействие армии суда на землю, Иоиль далее описывает саму армию. На это описание сильно повлияла уже появившаяся саранча. Во-первых, вражеская сила была похожа на коней, скачущих по земле. Если Израиль едва мог устоять перед скопищем крошечной саранчи, то как они выдержат топот боевых коней Яхве? Термины «кони» и «скакуны» (РБО) здесь могут обозначать непобедимые колесницы армии Яхве (2:4).
Во-вторых, он упоминает шум армии суда. Когда они перевалили через склон холма, они звучали как колесницы, несущиеся в бой, или как бушующий лесной пожар, подгоняемый ветром, или как боевая линия, в великом беспорядке рвущаяся вперёд на битву. Эти сравнения предназначены для того, чтобы сделать нынешнее жужжание саранчи, каким бы огромным оно ни было, ничтожным (2:5).
В-третьих, он описывает реакцию на армию суда. Приближение этой страшной армии повергает все народы, живущие в регионе, в панику; буквально они корчатся от ужаса. Подобный язык используется в других местах в отношении дня Яхве (ср. Ис. 13:8; Иез. 30:16) и приближения врага с севера (Иер. 4:31). Иоиль использует язык, соответствующий теофании или проявлению Яхве (ср. Пс. 95:6). Таким образом, армия суда обретает значимость от присутствия самого Яхве (2:6).
Двигаясь вперёд, армия суда показывает себя дисциплинированным, неотразимым завоевателем. Внимание переносится с армии в целом на отдельных воинов. Каждый из них обладает навыками «борцов» и «воинов». Они «бегут», «влезают на стену» и маршируют «своею дорогою» в строю, никогда не отклоняясь от своей стези. Судная армия Яхве не может быть остановлена человеком, так же как Иудея не смогла остановить нынешнее нашествие саранчи. Иоиль ничего не говорит здесь о разрушениях, причинённых саранчой в его время. Тем не менее, он использовал непрерывное продвижение этих насекомых в качестве образа для описания того, каким будет день Яхве для нераскаявшихся грешников (2:7–8).
Армия Яхве будет искусна в завоевании укреплённых городов. Они будут преодолевать стены и прорывать оборону. Её войны будут бежать вдоль стен города. Подобно саранче, ищущей последний источник пропитания, они будут проникать в дома. Забаррикадированные двери не смогут их остановить, потому что они забирутся в дома через окна, как воры. Ни одно препятствие не сможет встать на их пути (2:9).
Космические потрясения сопровождают приближение Яхве с Его армией суда. Земля «потрясётся», а затем небо «поколеблется». Солнце, луна и звёзды перестанут давать свет. Это поэтический способ Иоиля сказать, что судный день — это тёмный день, беспокойный день (2:10).
В 2:11 Иоиль достигает кульминации в своём описании армии суда. В то же время этот стих интерпретирует предположение из предыдущих десяти стихов. Во-первых, армия суда будет собрана Самим Яхве. Он «даст глас Свой» (дословно: «прогремит») во главе Своей армии. Тот, кто в прошлом был защитником Иерусалима, теперь будет руководить атакой на город. Во-вторых, многочисленные и сильные люди из 2:2 теперь названы «воинством» Яхве. В-третьих, эта армия сильна в исполнении слова Яхве. В-четвёртых, то, что было описано в предыдущих стихах, является великим и страшным «днём Господним». Это объясняет реакцию народов в 2:6 и вселенной в 2:10.
Описание грядущего дня Яхве завершается поразительным вопросом: «и кто выдержит его?» (ст. 11b). Уже сама постановка этого вопроса говорит о том, что те, к кому обращался Иоиль, были не в состоянии пережить этот страшный день. Иудея оказалась неспособной противостоять натиску насекомых; тем более она не сможет выдержать поход армии гнева Яхве. Иоиль, однако, не хотел оставлять свой народ без надежды. Его вопрос был более чем риторическим. В следующем разделе он ответит на свой собственный вопрос.

Время раскаяться
Видение раскаяния
Иоиля 2:12–17

Каким бы ужасным ни было нашествие саранчи, это был ещё не последний день, не окончательный суд. Разрушительные результаты этого нашествия должны были заставить весь Израиль осознать необходимость покаяния.

А. Природа покаяния (2:12-13а)
Нынешний кризис и надвигающийся день Яхве требовали немедленных действий. Слово «ныне» определяет повестку дня для граждан. В этом слове есть логика. Действия, которые рекомендуется предпринять, являются единственными, которые могут остановить наступление суда. Если они не последуют пророческому предписанию немедленно, то их постигнет опустошение, описанное в предыдущих стихах. Это был последний шанс для Израиля.
Пророк подчёркивает, что его призыв к духовным действиям — это не просто прагматическое предложение, с помощью которого они могли бы отсрочить национальное уничтожение. Иоиль представляет призыв Самого Яхве к действию. На это он указывает словами «говорит Господь» (ne’um Yahweh), самым торжественным заявлением о Божественном откровении, какое только возможно в еврейском языке. То, что Господь Сам призвал народ к покаянию, свидетельствует о том, что реальное покаяние послужит смягчению Его святого гнева.
Еврейский глагол «обратитесь» (shubh) подразумевает возвращения к тому месту, где человек сошёл с пути. Это слово предполагает заветные отношения с Господом, к которым они должны вернуться. Используемый здесь предлог (‘ad) означает прибытие к цели. Следовательно, Всемогущий призвал Свой народ не просто повернуть в Его сторону, но и восстановить разрушенные духовные отношения.
Библейское покаяние — это не просто чувство или страх. Это нечто большее, чем раскаяние и признание в грехе. Оно выходит за рамки простого прекращения какого-то поведения, которое может причинять душевные страдания. Покаяние — это радикальное изменение нравственных целей, подразумевающее честный отказ от греха и полное посвящение сердца и жизни Богу. Это не просто обрезка дерева греха, а его выкорчёвывание. Это значит не просто перевернуть страницу, это значит отбросить старую книгу.
Их «обращение» должно быть искренним. Яхве не удовлетворится лишь формальной демонстрацией покаяния. Пост и плач будут внешним проявлением искренности их покаяния. Однако необходимо следить за тем, чтобы они не подменили внешними символами внутреннюю искренность. Поэтому Бог призвал их выйти за рамки традиционных ритуалов оплакивания, таких как раздирание одежды. Классический вопль Бога через Иоиля: «Раздирайте сердца ваши, а не одежды ваши». «Сердце» для Иоиля было центром нравственной цели и решимости. Таким образом, Яхве призывал к решимости воли, твёрдой решимости повиноваться Слову Божьему.
Истинное сердечное раскаяние проявлялось в различных внешних действиях. В древней израильской культуре глубокое раскаяние проявлялось в демонстрации смирения и скорби. Здесь Яхве призвал к трём знамениям: посту, плачу и причитаниям. Иоиль уже призывал к посту как части национального служения оплакивания (ср. 1:14). В древнем Израиле пост служил для того, чтобы показать (1) самоотречение; (2) покорность Богу и обстоятельствам; и (3) искренность в прошении, которое выросло из поста. Плач и причитания были свидетельством скорби о греховной жизни.
В этом призыве к покаянию не хватает упоминания конкретных грехов, в которых Израиль должен покаяться. Очевидно, Иоиль рассматривал нашествие саранчи как наказание за нарушение условий завета. Похоже, что он предоставил народу право самому искать в своих сердцах доказательства греха, за который они страдали. Смирённое сердце, занятое самоанализом, не будет долго искать то, что оскорбляет Господа.

Б. Побуждения к покаянию (2:13b-14)
Господь всегда сопровождает требования радикальных перемен побуждениями, достаточно весомыми, чтобы убедить грешников подчиниться Его воле. Во-первых, Он произносит Своё чудесное имя. Они должны вернуться к Яхве. Это имя имело особое значение для израильтян. Под этим именем Всемогущий освободил Израиль из египетского рабства. Под этим именем Он вступил в заветные отношения с этим народом. Это славное имя должно было вызвать в сознании слушателей Иоиля воспоминания о прошлых избавлениях, триумфах и благословениях.
Во-вторых, на особые отношения между Израилем и Яхве указывает фраза «Бог ваш». Яхве имел особое право на Израиль и наоборот. Как бы там ни было, но Он вступил в брак с Израилем на Синае. Какими бы грешными и непокорными они ни стали, они всё равно оставались Его народом.
В-третьих, Иоиль говорит о характере Яхве (ср. Исх. 34:6). Он «милосерд, долготерпелив и многомилостив» к тем, кто ищет Его лица. Слово «милосерд» указывает на благосклонность, которую вышестоящая сторона проявляет к нижестоящей. «Милосердный» описывает родительскую заботу о жизни того, кто беспомощен и находится под угрозой. Он «долготерпелив», то есть проявляет великое терпение к падшим сынам Адама. Он «многомилостив». Это выражение относится к обилию добрых дел, больших и малых, благодаря которым строятся и утверждаются взаимоотношения.
В-четвёртых, Иоиль напоминает своей аудитории, что Яхве «сожалеет о бедствии». Он признаёт изменения со стороны Своего народа, отменяя или откладывая грозящее бедствие.
В-пятых, иногда Бог идёт дальше милосердия (то есть отсрочки справедливого наказания) и дарует милость Своему народу, то есть даёт ему то, чего он не заслуживает. Иоиль не может гарантировать, что Бог поступит так в данной ситуации. Его природа и прошлые события предполагают большую вероятность того, что искреннее покаяние Израиля заставит Яхве «вернуться» (НРП) к прежнему положительному отношению к нему и «сжалится» в отношении нынешнего бедствия и угрожающего худшего бедствия, которое последует за ним.
Однако Бог суверенен. Прошлый опыт не является безошибочным руководством к тому, что Бог может сделать в настоящем или будущем. Возможно, Яхве заставит Свою саранчу оставить после себя небольшое благословение — достаточно зерна для жертвоприношения и достаточно вина для возлияния в храме. Даже в этот мрачный час поклонение было главным в мыслях пророка. «Кто знает» — это слова надежды, которые показывают смирение молящегося; послание вестника подчёркивает, что призванный вернуться стоит пока под угрозой суда и должен приготовиться к нему»4.

В. Шаги покаяния (2:15–17)
Иоиль не оставил свою аудиторию в неведении относительно того, какие именно шаги следует предпринять, чтобы продемонстрировать национальное покаяние. Обращаясь конкретно к священникам, он повторяет наставления из 1:14 и 2:1. Они должны (1) трубить в трубу (shophar) на Сионе; (2) освятить пост; и (3) созвать собрание (2:15).
Они должны «собрать… и освятить» (qahal, НРП) народ, то есть людей, собравшихся для поклонения. Термин «освятить» в данном контексте означает провести полную подготовку к поклонению. В ветхозаветной диспенсации это включало в себя такие вещи, как отказ от работы, пищи и сексуальных отношений (ср. 1 Цар. 21:5). Святое собрание должно включать в себя (1) народ, (2) старцев — здесь, вероятно, речь идёт о пожилых гражданах, а не о должностных лицах, (3) детей, (4) младенцев, (5) новобрачных и, конечно же, (6) священников. Всё население должно быть вовлечено. Вся радостная деятельность должна прекратиться. Даже новобрачные, которые обычно освобождаются от гражданской ответственности на один год, должны присутствовать. Национальное покаяние было необходимостью времени, и на собрании должны присутствовать все слои общества (2:16).
Священники должны возглавить национальный траур. Как «служители Господни» священники возглавляли великие праздники, когда радость была в порядке вещей. Так и теперь они должны исполнять свои обязанности, когда настроение страны должно быть скорбным. Священники должны были стоять во дворе храма «Между притвором и жертвенником». Священники должны были собираться на своём обычном месте во внутреннем дворе, в то время как миряне собирались во внешнем. Предположительно, они направили свою заступническую молитву к храму в духе 3 Царств 8 (2:17а).
Иоиль ничего не оставляет на волю случая. Он даже составил молитву для священников, которую они должны были использовать во время торжественного собрания. Молитва содержит два прошения. Во-первых, они должны начать с самого сильного обращения к Яхве: «Пощади, Господи, народ Твой». На иврите это эмфатический императив. Во-вторых, они должны умолять Яхве не допустить их позора, позволив чужим народам «издеваться над ними»5. Фокус молитвы, которую рекомендует Иоиль, — «разрушение Иерусалима как народа Божьего среди окружающих народов»6.
Эти два прошения связаны фразами, которые формируют косвенные стимулы для действий Яхве. Фраза «народ Твой» признаёт их связь с Яхве и в то же время использует эту связь как побуждение для Господа благосклонно ответить на их вопль. Фраза «наследие Твоё» также напомнила Господу, что Он заинтересован в судьбе этого народа. Уделом Яхве была земля Израиля.
Конец национального Израиля как народа завета связан с угрозой наступления дня Яхве. Если бы и народ Израиля, и земля Израиля были полностью уничтожены, то язычники пришли бы к выводу, что Бог Израиля, должно быть, бессилен. Они бы насмешливо спросили: «Где Бог их?». Суть этой священнической молитвы, рекомендованной Иоилем, заключается в том, что честь Бога поставлена на карту в судьбе Его народа (2:17b).
Эта образцовая молитва является кульминацией усилий Иоиля, направленных на то, чтобы перевести народ от безразличия к Божьим ценностям. Тон молитвы говорит о срочности. Содержание молитвы подчёркивает их неспособность спасти себя. Только Яхве может спасти их. Поэтому они должны уповать на Его милость и уповать на Его благодать.
Вторая половина Книги Иоиля отвечает на насмешливый вопрос, который язычники зададут, когда израильский народ пройдёт через падение и пленение. Бог продолжит двигаться к осуществлению Своих целей относительно мира и Его народа. После суда наступит восстановление, оправдание и прославление.

Время исцелять
Видение восстановления
Иоиля 2:18–29

Иоиль предвидел, как Яхве отреагирует на покаяние народа. Непосредственным результатом покаяния станет избавление от саранчи. В более отдалённом будущем Бог пошлёт чудесного учителя к тем, кто смиренным сердцем примет его.

А. Нашествие остановлено (2:18–22)
Во-первых, Яхве «возревнует» о Своей земле, изгоняя саранчу, которая опустошала её. Во-вторых, он «пощадит» Свой народ. Неотложные физические нужды будут удовлетворены в первую очередь — зерно, вино и масло. В-третьих, Яхве ответит Своему народу, то есть ответит на его крики о помощи положительно. Божественное возвещение начинается с формулы, обещающей немедленное вмешательство. Иоиль использует междометие «Вот!» (hineni) плюс причастие, чтобы выразить неизбежное действие: «Я пошлю вам хлеб и т. д.». Как только народ Яхве получит достаточно зерна для полного удовлетворения, позор с земли и народа будет снят. Грядущее избавление докажет язычникам, что Бог Израиля действительно может творить могущественные дела (2:18–19).
Перемена судьбы, о которой говорил Иоиль, произойдёт потому, что Бог изгонит «пришедшего от севера», то есть саранчу, из земли. Очевидно, саранча времён Иоиля, как и аналогичное нашествие 1915 года, пришла с севера. Эта армия насекомых будет изгнана в «землю безводную и пустую», в «восточное» (Мёртвое) море и в «западное» (Средиземное) море. Зловоние разлагающейся саранчи было бы приятным запахом для тех, кто пережил такое опустошение во время этой чумы. Уничтожение этой бесчисленной армии позволит верующим заявить, что «Господь велик, чтобы совершить это» (2:20).
Ввиду предстоящего избавления от саранчи — «великого дела» (РБО), которые Бог собирался совершить — Иоиль призывает землю заменить страх радостью и ликованием. «Не бойся» — это традиционное вступление к спасительному пророчеству, которым Яхве мог бы ответить на сетования Своего народа (ср. Плач 3:57). Повеление о прекращении страха часто встречается в контексте нашествия врага (например, Чис. 21:34; И. Нав. 8:1). Земля и, косвенно, даже животные подверглись нападению саранчи. Ни тем, ни другим больше нечего было бояться насекомых-захватчиков. Открытые пастбища снова зазеленеют, плодовые деревья снова будут плодоносить в изобилии (2:21–22).
В этом отрывке Иоиль намерен исправить плохую новость, которую он был вынужден сообщить в первой главе книги. Если в земле отсутствовали радость и веселье (1:16), то теперь он дважды призывает народ к тому же (2:21, 23). Если раньше на земле была засуха (1:17–20), то теперь будет обильный дождь (2:23). Дикие звери, которые страдали (1:20), теперь будут иметь обильные пастбища. Пастбища, которые были бесплодными (1:19–20), теперь будут покрыты зеленью (2:22). Бесплодные деревья (1:19) снова будут приносить плоды (2:22). Покаяние — это ключ, открывающий щедрость Божьей благодати. В первой главе Иоиль призывал пьяниц, земледельцев и священников к сетованию (1:5, 8, 11, 13). Теперь он призывает землю, зверей и людей радоваться (2:21–23).

Б. Грядущий учитель (2:23–27)7
Иоиль увещевал «чад Сиона», то есть народ завета (ср. Плач 4:2; Пс. 149:2), по вере присоединиться к животному и растительному царствам в праздновании благословения, которое Бог приготовил для земли. Их радость должна быть прежде всего в Самом Яхве, и особенно в том, что Он, в совершенно особом смысле, является их Богом. Главная причина, по которой чада Сиона могут уверенно переносить временные бедствия, заключается в их давней мессианской надежде. Когда-нибудь Бог даст им «Учителя праведности». Ни один из стандартных современных переводов не передал точно еврейский текст в этом месте8.
То, что Иоиль 2:23 содержит личное мессианское пророчество, было доминирующим мнением ранних еврейских и христианских писателей. Современные авторитеты склонны сторониться этой позиции из-за проблемы соотнесения интерпретации личного мессианства с контекстом. Тем не менее, этот текст раскрывает несколько замечательных истин об обещанном Мессии.
1. Мессия будет учителем (hammoreh). В еврейском тексте использован определённый артикль. Он будет учителем высшего класса. Учительство будет частью Его священнической функции9. В некоторых отрывках Сам Бог называется учителем (Иов 36:22; Ис. 30:20) или говорится, что Он осуществляет функцию обучения (Ис. 2:3).
2. Мессия — это божественный дар Божьему народу. Эту мысль повторяет Исаия: «Младенец родился нам» (Ис. 9:6); и «Я дал Его свидетелем для народов» (Ис. 55:4).
3. Цель пришествия Мессии — праведность. Учитель будет практически олицетворением праведности. Позже пророки будут называть его «Праведник, Раб Мой» (Ис. 53:11) и тем, кто принесёт «правда вечная» (Дан. 9:24).
4. Иоиль изображает благословение, которое станет результатом прихода Мессии, в виде дождя и последующего физического процветания. Яхве даст народу Учителя, а затем прольёт дождь, ранний и последний. Через этот дождь Он даст земле плодородие и жизнь10. Молотилки и чаны переполнятся (2:24). Иисус использовал похожий образ для описания благословений, которые придут к ученикам, щедро участвующим в работе Царства (Лк. 6:38).
В тот день великого благословения прошлые суды будут забыты. Ущерб, нанесённый саранчой виноградникам и садам в течение многих лет, будет возмещён в тысячу раз. Вместо того чтобы саранча поедала землю, Божий народ будет есть и насыщаться благами, предоставленными Учителем11. Чада Сиона прославят имя Яхве, давшего через мессианского Учителя такое обильное благословение. Никогда больше у Божьего народа не будет причин для стыда из-за явного отказа от Божественной благосклонности. Всем, кто доживёт до этого дня, будет ясно, что Господь был среди них (2:25–27). Благодаря Его словам, Его делам, Его смерти и последующему воскресению первые христиане убедились, что Бог посетил их совершенно особенным образом в лице Иисуса. Он был Еммануил, «С нами Бог» (Мф. 1:23).

Примечания
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2 Leslie Allen, The Books of Joel, Obadiah, Jonah and Micah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1976), p. 67.
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5 Еврейское выражение в другом месте всегда передаётся как «властвовать», и именно так его передали древние переводы. NIV и NASB последовали современной тенденции, которая интерпретирует 2:1-17 как ссылку на нашествие саранчи. Вольф (op. сit., с. 52) утверждает, что «многочисленный и могучий народ» из 2:2 — это армия суда, возглавляемая Самим Яхве. Поэтому нет причин отступать от обычного перевода в 2:17.
6 Wolff, ibid.
7 Этот раздел (Иоиля 2:23–27) представляет собой краткий обзор той же темы, которая обсуждается в другой работе автора: What the Bible Says About the Promised Messiah (Nashville: Nelson, 1993), pp. 220–229.
8 Например, Синодальный перевод = «ибо Он даст вам дождь в меру»; РБО = «Осенний дождь вам во благо Он дал»; НРП = «Для торжества праведности он пошлёт вам дождь ранний». Обсуждение перевода Иоиля 2:23 см. в Smith, ibid., pp. 225–227.
9 В Пс. 83:7 Moreh переведено как дождь в Синодальном переводе. Но и здесь перевод «Учитель» кажется более предпочтительным.
1 °Cлово, обозначающее ранний дождь, — moreh, то же слово, которое в предыдущей строке было переведено как учитель. Обычное слово для обозначения дождя — yoreh. Эта намеренная игра слов — фактически создание нового слова — может быть сигналом Иоиля о том, что дождь, о котором он говорит, является образом. Это дождь Мессии.
11 Ср. Ин. 6:27, 33, 35, 48–51, 53.


Глава шестая
День Духа
Иоиля 2:28–3:21

Заключительная часть книги Иоиля отвечает на насмешливый вопрос, который язычники зададут, когда израильский народ пройдёт через опустошение и изгнание. Божьи цели и Божий народ в этом мире не исчезнут. После суда наступят восстановление, спасение, оправдание и прославление.

Восстановление
Видение благословения
Иоиля 2:28–29

После прихода Учителя праведности Бог обещал послать Своего Духа (ruach). Имеется в виду Святой Дух, третья личность Божества. Ветхозаветные пророки считали Духа отличительной чертой мессианской эпохи. Дух произведёт новое творение (Ис. 32:15; 44:3 и далее). Сам Мессия изображался помазанным Божьим Духом (Ис. 42:1; 61:1). Теперь Иоиль изучает последствия этого грядущего дня Духа.

А. Излияние Духа (2:28–29)
Дух будет «излит». Этот глагол (shaphach) указывает на обильную меру дара. Глагол использован образно, потому что невозможно буквально «излить» личность, а Святой Дух — это личность. Пётр объявил, что в день Пятидесятницы воцарившийся Мессия «излил» всё, что было видно и слышно во дворе храма (Деян. 2:33).
Дух будет излит «на всякую плоть», то есть на всех людей, как иудеев, так и язычников1. Нет нужды говорить, что дар доступен только тем, кто его принимает. В ветхозаветные времена Дух наделял избранных людей лидерскими или другими способностями. В мессианскую эпоху пророки ожидали более общего распространения Духа (ср. Иез. 39:29; Зах. 12:10). Иоиль подчёркивает, что Дух будет излит независимо от пола, возраста или общественного положения. Даже низкие слуги получат Духа в те дни. Позже Павел повторит ту же мысль в отношении тех, кто во Христе (Гал. 3:28). Пётр, вероятно, намекал на фразу «сыны ваши и дочери ваши», когда говорил иудеям в день Пятидесятницы, что обетование [Духа] было «вам и детям вашим» (Деян. 2:39).
Излияние Духа должно было открыть новую эпоху откровения. Получившие Духа будут «пророчествовать». Дух часто связан с пророчеством в Ветхом Завете (Чис. 11:25; Мих. 3:8). Видения и сновидения также будут свидетельствовать о начале эпохи Духа. Видения и сны были двумя средствами, с помощью которых Бог открывал пророкам Свою волю (Чис. 12:6).

Б. Исполнение пророчества
Апостол Пётр распознал исполнение пророчества Иоиля об излиянии Духа. Толпы людей слышали, как апостолы говорили во дворе храма на языках, которые они никогда не изучали. Некоторые из недоумевающей толпы решили, что апостолы пьяны. Пётр указал на то, что ранний час делает крайне маловероятным, чтобы они находились под воздействием вина. Затем он заявил, что «это есть предречённое пророком Иоилем» (Деян. 2:16).
Те, кто был свидетелем случившегося в день Пятидесятницы, поняли, что предсказание Иоиля касалось гораздо большего, чем то, что они наблюдали в тот день. Пророчество Иоиля предполагало излияние Святого Духа не только на людей, стоявших перед ними, но и на «всякую плоть», то есть на людей всех национальностей. Пётр, должно быть, имел в виду — и его слушатели, похоже, поняли его — что эпоха Святого Духа началась в этот день Пятидесятницы. Через десять лет семья Корнилия, воина-язычника, получила такое же излияние Духа, какое испытали апостолы в день Пятидесятницы (Деян. 11:15). У Филиппа было четыре дочери, которые пророчествовали (Деяния 21:9). Некоторые женщины в церкви в Коринфе также пророчествовали (1 Кор 11:5). Таким образом, Пятидесятница ознаменовала начало исполнения слов Иоиля.

Спасение
Видение избавления
Иоиля 2:30–32

Эпоха пришествия Учителя и излияния Духа также повлечёт за собой время суда. Многие отвергли весть Учителя и свидетельство Духа. На них будет излит страшный суд. Этому суду будут предшествовать предупреждающие знаки. Те, кто призывал имя Господа в те дни, будут избавлены от испытания этим судом.

А. Предупреждающие знаки (2:30–31)
Предупреждающие знаки на небе и на земле будут призывать грешников к покаянию. «На земле» [или «в земле»] люди увидят «кровь и огонь, и столпы дыма», то есть кровавые войны, сопровождаемые сожжением городов. Иисус предупреждал о войнах и военных слухах, которые будут предшествовать «концу», то есть разрушению Иерусалима римлянами. Иисус предупредил Своих учеников бежать из Иерусалима, когда они увидят определённые признаки происходящего (Мф. 24:15–21). Именно так и поступили христиане. Они спаслись от резни той ужасной скорби 68–70 гг. н. э., перебравшись в Пеллу через реку Иордан.
На небесах «солнце превратится во тьму и луна — в кровь». Некоторые воспринимают эти слова буквально. Они ссылаются на Иосифа и Тацита, которые свидетельствуют, что перед падением Иерусалима на римлян в 70 г. н. э. зловещие небесные знамения наблюдали как евреи, так и римляне. Эти физические знамения предвещали большую трагедию, а именно: «Иудейская церковь и еврейское содружество погрузились во тьму»2. Исходя из Бытия 1:16, солнце и луна представляли собой правителей, как высших, так и низших. Иисус добавил, что звёзды упадут с неба (Мф. 24:29). Эти слова напоминают Дан. 12:3, где Божий народ уподобляется звёздам (ср. Откр. 12:4).
Знамения на земле и на небе будут предшествовать «дню Господнему, великому и страшному». Эти слова по-разному интерпретируются как ссылка на разрушение Иерусалима римлянами, последний день суда или даже на сам день Пятидесятницы. Непосредственно здесь речь идёт о разрушении Иерусалима римлянами в 70 г. н. э. Однако каждый суд в истории является предвестником окончательного эсхатологического суда, которым заканчивается время и начинается вечность.

Б. Чудесное спасение (2:32)
В период, предшествующий окончательному отвержению национального Израиля (70 г. н. э.) — период знамений и чудес — «всякий, кто призовёт имя Господне, спасётся» (2:32). Действие «призывания» Бога включает в себя веру, покаяние и крещение (ср. Деян. 22:16). В день Пятидесятницы Пётр процитировал эти стихи из Иоиля. Апостол рассказал слушателям, как призывать имя Яхве. «Покайтесь, и да крестится каждый из вас во имя Иисуса Христа для прощения грехов; и получите дар Святаго Духа» (Деян. 2:38; ср. 22:16). Он призвал этих еврейских грешников: «Спасайтесь от рода сего развращённого» (Деян. 2:40).
В те дни излияния Духа, знамений и чудес Бог собирал «спасающихся». Те, кто спасётся от грядущего суда — кто избежит Божьего гнева — будут собраны в тело. На языке Ветхого Завета Иоиль возвещает о создании Церкви Иисуса Христа.
Иоиль изображает тело спасённых «на горе Сионе и в Иерусалиме». Конечно, в день Пятидесятницы, когда Евангелие впервые было провозглашено во всей полноте, три тысячи человек, ответивших покорной верой, были буквально в Иерусалиме и на горе Сион. Однако слова Иоиля имеют более глубокий смысл. «Сион» и «Иерусалим» были прообразом Церкви Христовой. Как в ветхозаветные времена Бог имел Свой храм — своё святилище и земное жилище — в географическом Иерусалиме, так и в мессианскую эпоху Его храм — это Церковь. Таким образом, где бы ни находилась Церковь, там есть Сион и Иерусалим. Авторы Нового Завета не отказываются провозглашать эту истину. О христианах говорится, что они «приступили к горе Сиону» (Евр. 12:22) и являются частью «вышнего Иерусалима» (Гал. 4:26).
Спасённые, собранные на духовной горе Сион, происходят из числа «остальных, которых призовёт Господь». Пётр в день Пятидесятницы включил эту фразу в свой призыв к посвящению Христу своей аудитории. «Ибо вам принадлежит обетование и детям вашим и всем дальним, кого ни призовёт Господь Бог наш» (Деян. 2:39). Излагая факты о воцарении Христа и Его плане спасения, Бог призывал тех, кто собрался в день Пятидесятницы. «Обетование» спасения — прощение грехов и дар Святого Духа — могли получить последующие поколения («дети ваши») и даже «все дальние», то есть язычники, внявшие евангельскому призыву Бога. Павел ясно даёт понять, что Божий призыв к спасению приходит через человеческих посланников, посланных проповедовать Евангелие (Рим. 10:10–13).
Иоиль не был первым, кто говорил о спасённых, собранных вместе на горе Сион. Фраза в 2:32 «как сказал Господь», вероятно, является ссылкой на пророчество Авдия 17: «А на горе Сионе будет спасение».

Оправдание
Видение суда
Иоиля 3:1-15

Славное будущее Божьего народа должно включать в себя устранение врагов, которые постоянно угрожают, преследуют и гонят его. События, предсказанные в книге Иоиля, связаны со сказанным ранее двумя способами. Во-первых, слово «ибо» предполагает логическую связь между главами 2 и 3. Иоиль теперь собирается подчеркнуть славу мессианского спасения, на которое он только что намекал. Фраза «в те дни и в то время»3 связывает главу 3 с главой 2 по времени. Записанные здесь события происходят в диспенсации, которая последовала за излиянием Духа в день Пятидесятницы. Множественное число «дни», однако, предполагает, что рассматривается период времени, а не конкретный момент времени. Это делает невозможным отождествление судов с конкретными событиями в истории4.

А. Будущие враги (3:1–3)
Для Божьего народа будущее было светлым. Бог «возвратит плен Иуды и Иерусалима» (3:1). Этот язык не относится к восстановлению израильтян из плена в чужих землях. И пророческий контекст здесь (мессианская эпоха), и использование этого языка в других местах пророческой литературы (например, Ам. 9:14) требуют другого объяснения. Этот язык в основном предполагает возвышение на более высокую ступень достоинства и большее процветание, чем было ранее5. Таким образом, в мессианскую эпоху Израиль пережил метаморфозу. Старый националистический Израиль с его физическим храмом уступил место новому Израилю Духа, Израилю без географических границ, Израилю, который охватывал всех, кто заявлял о вере в Иисуса Христа.
В то время как Божий народ («Иуда и Иерусалим») имеет великого будущего, «народы», то есть язычники, не имеют его. Все народы будут низвержены в «долину Иосафата» (3:12). По-видимому, речь идёт о долине или равнине (‘emeq), где за пятьдесят лет до Иоиля Бог уничтожил врага, вторгшегося в Иудею (2 Пар. 20:1-30). Для Иоиля долина Иосафата представляет собой поражение врагов и освобождение народа Божьего. Очевидно, что Иоиль мыслил не географически6. Ни одна долина в Палестине не могла вместить все народы. Его мысль заключается в том, что Бог в будущем покорит язычников, нападающих на Его народ точно так же, как это было во времена доброго царя Иосафата.
Господь вступит в суд с языческими народами. Еврейская форма глагола указывает на судебный процесс, в котором Яхве сначала выступает не судьёй, а истцом. Яхве вступает в суд «за народ Мой и за наследие Моё» (3:2). Как народ Божий, Иуда и Иерусалим также называются «Израиль» (3:2a).
Здесь необходимо решить вопрос, следует ли относить это пророчество к какой-то конкретной группе, напавшей на Божий народ, или же оно просто излагает принцип, который всегда верен, а именно: Бог будет защищать Своих. Временные рамки этого суда — «в те дни», то есть в дни излияния Духа, чудес на небесах, войн на земле и затмения солнца и луны. Врагами, выступившими против Божьей земли и народа в этот период, были римляне.
Три обвинения выдвинуты против этих народов, которые Бог будет судить в долине Иосафата. Во-первых, они рассеяли Израиль, как овец (ср. Иер. 50:17), среди народов. Во времена Иоиля великое рассеяние народа царями Ассирии и Вавилона было в далёком будущем. Однако рассеяние народа завета среди народов предвиделось ещё во времена Моисея (ср. Лев 26:33). Слова «за народ Мой и за наследие Моё» передают Божественное возмущение дерзостью язычников. Они отняли то, что принадлежало Господу. Яхве был глубоко возмущён тем, как обошлись с Его личным владением. Традиционные враги Ветхого Завета, Ассирия и Вавилон, практиковали массовую депортацию пленных народов.
Во-вторых, враги «землю Мою разделили». Здесь Яхве снова был непосредственно затронут насилием, совершённым язычниками. Часто солдаты завоевательной армии получали в награду участки земли на захваченной территории. Такая конфискация земли сопровождала вавилонское завоевание Иудеи в 586 году до н. э. (Плач 5:2).
В-третьих, они не проявляли уважения к жизни. «О народе Моём они бросали жребий»7. Божий народ рассматривался как добыча, которая должна была быть распределена по лотерее. Жизнь иудейских детей считалась дешёвой. Маленьких мальчиков продавали в качестве платы за короткую связь с проституткой. Маленькие девочки стоили не больше, чем временное удовольствие от вина (3:2b-3)8.

Б. Нынешние враги (3:4–8)
Прежде чем описать окончательный суд, Иоиль делает паузу, чтобы указать на ожесточённую вражду соседних народов его времени, то есть Финикии и Филистии. Хотя эти народы были намного сильнее Иуды, в глазах Яхве они были ничтожны и презренны. «И что вы Мне?» спрашивает Бог. Живого Бога не впечатляла ни возрождающаяся военная мощь филистимлян, ни растущая торговая империя Тира и Сидона. Пытаясь отплатить Иудее за прошлые поступки, эти язычники в действительности «возадавали» Самому Яхве. Дело в том, что нападать на Божий народ — значит нападать на Бога. Злобные поступки этих языческих народов вскоре получат надлежащее воздаяние от Яхве (3:4).
В 3:4 Яхве выступает в роли обвинителя. Он задаёт обвиняемым (Филистии и Финикии) возмущённые вопросы. Затем в роли судьи Он объявляет им о возмездии. Против этих народов выдвинуты два обвинения. Во-первых, эти соседние народы разграбили храм Божий. Золото, серебро и другие сокровища Яхве теперь украшали их языческие храмы (3:5). Помещение захваченных храмовых сокровищ в святилище идола означало в древнем сознании победу языческого бога над Богом Израиля. Предыстория здесь, вероятно, та же, что и в случае с Авдием. См. 2 Пар. 21:16, 17.
Во-вторых, Иоиль обвиняет соседей в работорговле за счёт сыновей Иудеи и Иерусалима. Еврейские рабы были проданы греческим торговцам. Это уже было грехом. Однако виновны они были вдвойне, потому что эти пленники находились далеко от их территории. Отправив их так далеко от Иудеи, они свели к минимуму всякую возможность их возвращения. Никакой божественный мандат не разрешал этим соседним народам лишать Божий народ его данной Богом земли и свободы (3:6). Амос позже осудит этот же грех, совершённый этими народами (Ам. 1:6, 9).
Суд над Филистией и Финикией будет осуществлён весьма кстати. Во-первых, Бог «поднимет» пленных евреев в дальних странах. Речь идёт о пробуждении, которое может быть как духовным, так и физическим. Александр и его преемники освободили многих евреев в пределах своей империи. Таким образом, предполагается восстановление и расширение прав и возможностей евреев. С помощью этой возрождённой еврейской общины Бог обещает: «обращу мзду вашу на голову вашу», то есть евреи унизят их так же, как когда-то они унизили евреев. Филистимляне и финикийцы будут проданы богатым иудеям, которые, в свою очередь, продадут их савеям, живущим в пустыне (3:7–8)9.
В этом отрывке компенсируется ущерб от жестокого обращения с Божьим народом, но не грех разграбления храма. В объявлении о суде этот грех обойдён стороной. Возможно, это тонкий намёк на то, что для Бога люди важнее вещей.
Угрозы в адрес Филистии и Финикии завершаются формулой божественного подтверждения: «Так Господь сказал». Высказанное только что, не было общепринятым мнением в то время, и не было личным злонамеренным желанием Иоиля. Эта угроза является выражением торжественного постановления Бога. Поэтому она непременно будет исполнена.
В ветхозаветные времена и Озия, и Езекия воевали против филистимлян. В межзаветный период то же самое делали правители Маккавеев. Филистия была полностью поглощена Иудеей. Что касается финикийцев, то они были безжалостно завоёваны и порабощены Александром Македонским в 332 году до нашей эры и Антиохом III в 245 году до нашей эры. Тысячи людей были взяты в плен. Многие, несомненно, были проданы евреям, которые процветали в ранний греческий период.

В. Сбор всех врагов (3:9-11)
Об обречённости всех, кто нападает на Божий народ, объявляется несколько необычным образом. Посланники — вероятно, ангелы — должны были призвать всех язычников готовиться к войне (ср. Иер. 6:4). Повеление «пусть выступят» используется во время продвижения в бою (ср. Иер. 46:3). Повеление «подняться» означает подняться в горы Израиля в направлении Иерусалима (3:9). Речь идёт о последней битве, о финальном противостоянии между добром и злом.
Призыв к битве полон иронии. Грядущий конфликт настолько серьёзен, что противников призывают запастись как можно большим количеством оружия. Они должны даже перековать орала на мечи, а серпы на копья. Потребуется вся имеющаяся рабочая сила. Предусмотрена полная мобилизация окружающих народов против Бога и Его народа. Даже физически слабые и психологически неполноценные люди не должны были остаться в стороне. Эта огромная армия представляет все силы — физические, духовные, интеллектуальные, — которые были враждебны Божьему народу. Эти силы много раз по отдельности нападали на Иерусалим. Теперь они объединились и спешат вернуться на место совершения греха, где их ждёт гибель (3:10-11а).
Некоторые считают, что Иоиль противоречит посланию Исаии (2:4) и Михея (4:3). Эти пророки VIII века представляли себе язычников, приходящих в Иерусалим в большом количестве, чтобы учиться у Бога Иакова. Они перекуют свои мечи на орала, а копья — на серпы. Те народы, которые придут в этот славный Иерусалим, будут жить в мире друг с другом. Они станут гражданами мессианского Иерусалима. Однако ни Исаия, ни Михей не говорили, что придут все народы. Иоиль размышляет о судьбе тех язычников, которые останутся враждебными Иерусалиму даже после начала славного века Мессии.
Когда Иоиль в своём видении видит огромное войско, приближающееся к Иерусалиму, он возносит вторую заступническую молитву, приписываемую ему в этой книге: «Туда, Господи, веди Твоих героев» (3:11b). Он молится о том, чтобы Господь Саваоф, могущественный божественный воин, использовал огромную силу невидимых армий для победы над противниками Иерусалима. В этот момент текст начинает ясно показывать, что призыв к битве в действительности является призывом к гибели (ср. Ис. 8:9-10; Иер. 46:3–6, 9-10).

Г. Уничтожение всех врагов (3:12–15)
После призыва к народам собраться против Иерусалима, Иоиль представляет несколько картин, которые показывают, какая судьба постигнет этих врагов.
1. Сцена суда (3:12). Первая картина — это сцена суда. Местом действия, как и в 3:2, является «долина Иосафата». Сам Господь призывает враждебные народы войти в эту долину. Там Яхве воссядет, чтобы судить все окружающие народы. «Судить» на иврите означает не только выслушивать доказательства и выносить вердикт, но и исполнять приговор. Здесь явно подчёркивается осуждение и наказание (ср. 1 Цар. 3:13). Древние правители заседали для вынесения приговора. Иоиль утверждает, что Яхве — царь всех народов. Средства суда здесь чётко не указаны, но более широкий контекст позволяет предположить, что речь идёт о войне. В Ветхом Завете война часто изображается как средство Божьего правосудия против нечестивых народов.
Эта картина уничтожения приближающихся армий может быть основана на записи во 2 Паралипоменон 20. В долине Иосафата коалиция врагов, стремившаяся захватить Иудею, встретилась с бедствием. Они уничтожили себя до того, как армия Иудеи прибыла, чтобы противостоять им. Всех, кто хочет навредить Божьему народу, постигнет та же участь.
2. Сцена сбора урожая (3:13). Вторая картина — это виноградник, созревший для сбора урожая. Ангелам дано указание: «Пустите в дело серпы, ибо жатва созрела». Термин «серп» (maggal) в данном контексте, вероятно, относится к ножу для сбора винограда. Глагол «созревать» (bashal) подразумевает созревание винограда. Виноградные гроздья складывались в винный пресс или точило, готовые к давке. Как срезание винограда, так и последующая давка символизируют наказание. «Точило» (gat) представлял собой верхний резервуар, где виноград давили, обычно наступая на него босыми ногами. «Подточилие» представлял собой ёмкость на нижнем уровне, в которую под действием силы тяжести стекал сок из пресса. Переполненное подточилие символизирует чрезмерный грех этих народов10.
3. Толпа (3:14). Третья картина изображает толпу. Еврейское существительное содержит звуковые эффекты, а также визуальный образ. Оно повторяется («толпы, толпы»), чтобы подчеркнуть размер толпы и шум, который производится. Все они стоят в «долине суда», или «долине приговора» (РБО). Это новое обозначение долины Иосафата в 3:2. Бог должен вынести окончательное решение относительно судьбы этих врагов. Это и есть «день Господень», на который указывают все временные суды на протяжении всей истории.
4. Астрономическая сцена (3:15). Четвёртая картина — астрономическая. Солнце, луна и звёзды померкнут (3:15). Ассоциация тьмы и окончательного суда часто встречается в Библии (например, Мф. 8:12; 22:13; 25:30). Идея заключается в том, что природа ужасается приходу Яхве на суд. Иоиль не останавливается подробно на резне, которая будет сопровождать нападение язычников на Сион. Достаточно было изобразить реакцию небесных тел. Если даже солнце, луна и звёзды уменьшатся перед приближением Яхве, то у простого смертного человека не будет шансов на успех. Таким образом, потемнение небесных тел сигнализирует об ужасной бойне, на которую само творение не желает смотреть.

Прославление
Видение финала
Иоиля 3:16–21

Заключительные стихи Иоиля рисуют резкий контраст между судьбой нечестивых и праведных. Сион будет наслаждаться богатейшими Божьими благословениями. Враги Сиона испытают опустошение и разорение.

А. Сила Сиона (3:16)
Гром голоса Яхве, прозвучавший в связи с нашествием саранчи (2:11), теперь слышен снова. Этот раскат грома возвещает о смерти врагов, нападавших на Иерусалим. Именно с Сиона, центра Божьего земного откровения, звучит голос Яхве. Небо и земля трепещут от его могучего голоса. Однако для Своего народа Яхве — «защитою». Он — «оборона» для сынов Израиля, то есть истинного народа Божьего. Он — сила и надежда Своего народа.

Б. Святость Сиона (3:17)
Цель отношений Яхве с народами в «день Господень» состоит в том, чтобы все люди, особенно из народа завета, признали уникальные отношения Яхве с Израилем. Сион — святая гора Яхве. Весь город станет Его святилищем.
В силу того, что Сион является местом обитания Бога, он будет «святым». В данном контексте это слово подчёркивает не столько неосквернённый характер города, сколько его принадлежность. Идея заключается в том, что «святой» Сион принадлежит исключительно Яхве, Богу завета. Поэтому город является убежищем для всего народа завета. Никакие «иноплеменники» не пройдут через Сион (3:17). Иоиль описывает на языке Ветхого Завета то, что Иоанн изобразил на языке, более знакомом христианам. «И не войдёт в него ничто нечистое и никто преданный мерзости и лжи, а только те, которые написаны у Агнца в книге жизни» (Откр. 21:27).

В. Процветание Сиона (3:18)
Иоиль подводит свой труд к грандиозному завершению, показывая, как прежние катастрофические условия жизни Божьего народа будут полностью обращены вспять. Фраза «в тот день» указывает на мессианскую эпоху. В этом разделе Иоиль изображает процветание Сиона в терминах сельскохозяйственного изобилия. Находя убежище на Сионе, народ завета будет питаться в изобилии.
В результате нашествия саранчи и засухи Иуда столкнулся с нехваткой молодого вина (1:5). Теперь Иоиль предвидит день, когда виноградники дадут реки виноградного сока. На пышных пастбищах скот будет производить столько молока, что будет казаться, что оно течёт из земли. И снова земля станет «землёю, где течёт молоко и мёд». Это означает, что холмы будут покрыты виноградниками, а на холмах с роскошными пастбищами будут пастись стада. Сельскохозяйственное изобилие в ветхозаветном пророчестве символизировало духовные благословения эпохи Нового Завета (ср. Кол. 2:10; Еф. 3:19).
В 1:20 Иоиль жаловался, что русла рек пересохли от засухи. Теперь он предвидит день, когда русла Иудеи будут полны водой круглый год. Проклятие из первой главы сменяется божественным благословением. Духовное благословение здесь представлено физическими образами.
Из дома Яхве будет выходить источник. Храм времён Иоиля пострадал от нашествия саранчи. Различные жертвоприношения были приостановлены из-за нехватки жертвенных материалов. Поэтому радость и веселье оставили храм (1:9, 13, 16). Однако Иоиль мог предвидеть тот день, когда храм Яхве станет источником плодородия. Очевидно, что Иоиль не говорит о физических храмах, построенных Соломоном или Иродом, так как эти храмы были разрушены, первый — в 586 году до н. э., второй — в 70 году н. э. Также маловероятно, что Иоиль имеет в виду какой-то будущий тысячелетний храм. Иоиль мыслит духовно, а не географически. Храм должен быть небесным святилищем Бога, святая святых того духовного храма, который представлен на земле Церковью Христа.
Источник из храма будет орошать «долину Ситтим», то есть долину акаций. Эта долина больше нигде в Ветхом Завете не упоминается11. Если Иоиль имел в виду какое-то определённое место, то, вероятно, это была та труднопроходимая часть Кедронской долины к востоку от Иерусалима, которая спускается к Мёртвому морю. Однако более важной здесь является тема воды жизни, которую позже подхватят Иезекииль (гл. 47), Захария (14:8) и апостол Иоанн (Откр. 22:1 и далее). В данном контексте долина Ситтим представляет собой сухую и неплодородную почву, ибо на таких почвах удаётся вырастить акацию12. Иоиль символически провозглашает, что Евангелие вдохнёт новую жизнь в умирающий мир.

Г. Безопасность Сиона (3:19–21)
В то время как Божий народ наследует чудесную изобильную землю, неверующие обитают в пустынных местах. Иоиль использовал Египет и Едом, традиционных врагов древнего Израиля, как прообразы мирских сил во все века, которые враждовали с Богом. «Пустыня» (shemmah) — это ветхозаветный эквивалент «вечной погибели», которой подвергнутся непокорные в Новом Завете (ср. Мф. 7:13; 2 Фес. 1:9). Здесь указаны две причины этого приговора. Во-первых, эти враги «притесняли» сынов Иудиных, то есть народ Божий. Во-вторых, они пролили невинную кровь (3:19).
Цель Божьего суда над Египтом и Едомом заключается в том, чтобы народ Божий мог наслаждаться миром и спокойствием. В то время как царства этого мира становятся пустыней, «Иуда будет жить вечно и Иерусалим — в роды родов». Говоря языком Ветхого Завета, здесь противопоставляется вечная жизнь и вечная смерть (3:20).
Вечное существование Иуды и Иерусалима станет возможным благодаря двум обстоятельствам. Во-первых, Яхве простит кровную вину, которую Он до сих пор не прощал13. Кровная вина относится к любому греху, достойному смерти (ср. Рим. 6:23). Духовный Иерусалим будет объявлен Богом невиновным, свободным от всякой вины. Во-вторых, Яхве продолжит обитать в Иерусалиме. Его присутствие придаст этому месту стабильность (3:21).

Примечания

1 Деяния 2:8-11, 39, 41; 10:34–47; 11:20, 21; 15:7-12.
2 W. J. Deane, “Joel” in The Pulpit Commentary (New York: Funk & Wagnalls, 1909), p. 28.
3 Фраза «в те дни и в то время» встречается в других местах только в Иер. 50:4, 20; 33:15. В этих отрывках, как и в Иоиле, речь идёт о безопасности Божьего народа. Терминология, похоже, указывает на мессианский век.
4 Homer Hailey, A Commentary on the Minor Prophets (Grand Rapids: Baker, 1972), p. 56.
5 Deane, op. cit., p. 47.
6 «Изменение названия на Долину приговора в ст. 14 говорит о том, что нынешнее название было задумано как теологический символ, а не как топографическая идентификация». Leslie Allen, The Books of Joel, Obadiah, Jonah and Micah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans,1976), p. 109.
7 Выражение «бросать жребий» встречается в других местах только в Авд. 11 и Наум. 3:10, оба в связи с действиями иностранных государств против завоёванных народов.
8 Римляне были виновны во всех этих преступлениях против евреев после разрушения Иерусалима в 70 году н. э. См. Иосиф Флавий, Иудейская война 6.9.2–3.
9 Савеи были торговцами из земли Савской в Юго-Западной Аравии. Они контролировали восточные торговые пути через свои караванные маршруты в Северной Аравии. Ср. Иер. 6:20; Иез. 27:22.
10 Образ точила Божьего гнева встречается также в Ис. 63:1–6; Иер. 25:30; и Откр. 14:19, 20; 19:15.
11 Авель-Ситтим был последним походным местом Израиля перед переходом через Иордан в землю обетованную (И. Нав. 2:1). Возможно, это предполагает дальнейшее применение пророчества. Духовный Израиль — Церковь Христа — расположился лагерем за Иорданом в Ситтиме. Даже здесь верующие могут пить чудесную воду жизни. Однако это лишь предвкушение той славной земли, о которой так мечтают верующие.
12 Allen, op. cit., p. 124.
13 Стих 21 очень труден для перевода. НРП (и РБО): «Я отомщу за их кровь, за кровь ещё не отомщённую» требует изменения текста и плохо соотносится с непосредственным контекстом.


Глава седьмая
Спасение грешника
Ионы 1–2
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Первые две главы Книги пророка Ионы посвящены личности пророка, тому, как он согрешил против Бога, пережил суд, а затем был спасён Божьей милостью от верной смерти.

Непослушание Ионы
Ионы 1:1–3

Примерно в 755 году до н. э. «было слово Господне к Ионе, сыну Амафиину». Иона был в самом рассвете своей пророческой карьеры. Он был самым популярным пророком того времени благодаря неизменно оптимистичным прогнозам относительно военных успехов Иеровоама II (4 Цар. 14:25). Однако в данном случае указание, которое получил Иона, отличалось от всех предыдущих божественных поручений (1:1).
Ионе было велено «встать и идти в Ниневию». Эта формула достаточно распространена в Ветхом Завете и представляет собой божественное указание для пророческой миссии (ср. 3 Цар. 17:8). Относительно Ниневии, куда пророку надлежало идти, можно сказать следующее. Во-первых, это был город в чужой стране. Обычно пророки Израиля не покидали родной земли, чтобы произнести суд Господень над языческими народами. Елисей однажды посетил Дамаск в Сирии, но он не был послан туда с посланием для всего города. Итак, вот первый из многих сюрпризов в этой книге: Бог посылает пророка проповедовать Своё слово в языческом городе.
Во-вторых, Ниневия была «городом великим» в политическом, демографическом и географическом отношении. Это был один из главных центров Ассирийской империи, хотя во времена Ионы он ещё не достиг той известности, которую приобретёт при царе Сеннахириме.
В-третьих, Ниневия была злым городом. Фактически Бог заявил, что «злодеяния его дошли до Меня». Их зло было настолько велико, что Сам Бог обратил на него внимание. Эскалация зла в обществе требует небесного порицания. Зло ассирийцев включало идолопоклонство и гордыню (Ис. 10:5-19; 36:18–20), жестокое угнетение (4 Цар 15:29; 17:6; Ис. 36:16, 17) и особенно бесчеловечную войну.
В-четвёртых, Ниневия была городом, находящимся под божественным осуждением. Иона должен был «обличить» (РБО) это место, то есть объявить там Божий суд (1:2).
Имя Ниневии вселяло ужас в сердца всех, кто жил в западной Азии в этот период. Ассирийские летописи свидетельствуют против этого города. Вот характерная цитата из летописи Ашшур-Насирпала II.
Я ворвался на горные вершины и взял их. Посреди могучих гор я истребил их; их кровью я окрасил горы в красный цвет, как шерсть. Остатками их я омрачил ущелья и обрывы гор. Я унёс их добычу и их имущество. Головы воинов их я отрубил и соорудил из них столб напротив города их; юношей их и девиц их я сжёг в огне!.. Я поставил столб против ворот города, и всех вождей, поднявших мятеж, истязал, и покрыл столб их кожей; одних замуровал внутри столба, других насадил на столб на колья, а иных привязал к кольям вокруг столба1.
Не следует забывать о богословском значении поручения Ионы. Яхве представлен здесь как Господь всех народов, который несёт моральную ответственность за весь мир. «Злодеяния его дошли до Меня». Ниневия может быть великой, но Бог более велик, ибо Он говорит со Своего небесного престола. Язык здесь напоминает тот, который был использован в Бытие о нечестии городов, уничтоженных серой (ср. Быт. 18:20–21). Ниневия была вторым Содомом, воплощением зла, которое заслуживало божественного возмездия. Какая честь выпала на долю Ионы — стать первым израильским пророком, возвестившим Божье слово чужому городу. Он был призван Богом стать первым иностранным миссионером!
Здесь появляется второй сюрприз. Иона, настоящий пророк с настоящим поручением, восстал против указаний Господа. Он «встал» не для того, чтобы послушно отправиться на северо-восток в Ниневию, а чтобы бежать на запад в Таршиш2. Это была древняя финикийская колония на юго-западном побережье Испании. Это был самый дальний город на западе, известный в то время. Причина, по которой Иона не захотел сразу же отправиться в Ниневию, пока не называется. Она будет раскрыта в заключительной главе как один из последних сюрпризов книги. Здесь Иона просто заклеймён как дезертир армии Господа.
О цели Ионы дважды говорится в одном стихе, который удивительным образом структурирован. Он хотел бежать «от лица Господня». Было выдвинуто мнение о том, что Иона считал Яхве племенным божеством, ограниченным территорией Израиля. Это явно не так, поскольку позже в этой главе Иона называет Яхве «Богом небес». Стоять в присутствии Яхве означает служить ему. Это выражение происходит от обычая, согласно которому слуги всегда стояли в присутствии сидящих царственных особ. Таким образом, текст хочет сказать, что Иона слагает с себя пророческие полномочия. Он больше не желал служить в качестве Божьего посланника.
Иона прошёл около шестидесяти миль от своего дома в Гафхефере до Иоппии, единственного полноценного морского порта на побережье древнего Израиля. Там он, как и знал, обнаружил финикийский грузовой корабль, собиравшийся отплыть в Таршиш. Иона не стал пытаться попасть на корабль в качестве безбилетника. Он полностью оплатил проезд. По крайней мере, ничего не говорится о какой-либо «специальной цене для священнослужителя». Иона не был беден кошельком, он был беден духом. Поскольку израильтяне не были известными моряками, готовность Ионы отправиться в такое долгое и опасное плавание свидетельствует о его упрямой решимости оставить своё служение.
Иона мог бы возразить, что обстоятельства казались ему провидческими. Обстоятельства, однако, часто бывают обманчивы. Как бы Иона ни рационализировал, минимизировал или обелял свои поступки, суровая и ужасная правда состояла в том, что он ослушался Бога неба и земли. Ни пророки, ни проповедники не имеют большего права пренебрегать Словом Божьим, чем другие люди. Верующие сегодня имеют поручение нести Божье слово в дальние страны, как и Иона.

Наказание Ионы
Ионы 1:4-16

Сейчас мы расскажем о первом из серии сверхъестественных событий в этой книге. Яхве «воздвиг на море крепкий ветер». Это вызвало «великую бурю». Корабль, направлявшийся в Таршиш, «готов был разбиться», то есть разлететься на куски. Даже опытные моряки (то есть «корабельщики») испугались. Каждый взывал к своему богу. Когда молитва не является образом жизни, она становится последним средством. В то же время команда выбрасывала груз, чтобы облегчить корабль в надежде, что они смогут пережить шторм. Они пытались противопоставить шторму, который Бог обрушил на море, что-то своё. Дела, какими бы героическими и жертвенными они ни были, не могут спасти от Божьего суда (1:4-5a).
Наступает третий сюрприз. Во время сильного шторма Иона спал в трюме корабля. Использованное здесь слово подразумевает глубокий, даже сверхъестественный сон, подобный тому, который пережил Адам, когда Бог вынул ребро из его бока. Очевидно, духовный стресс, вызванный его непослушанием Богу, и поспешное путешествие из Гафхефера в Иоппию истощили все силы пророка. Он был измождён! (1:5b).
В процессе подъёма груза капитан корабля обнаружил Иону. Его разбудили и упрекнули в том, что он спал во время крушения, задав риторический вопрос: «Что ты спишь?». Ему было приказано: «Встань, воззови к Богу твоему». Глаголы, использованные капитаном (qum qera’), совпадают с теми, которые Бог использовал в Своём первоначальном поручении Ионе (ср. 1:2). Эти слова теперь снова преследуют Иону, напоминая ему о его нынешнем отчуждении от Яхве (1:6a).
Капитан к этому времени пришёл к выводу, что ни один из различных богов, которым поклонялась его команда, не может или не хочет спасти корабль. Он подумал, что, возможно, Бог Ионы стоит за этим необычным штормом. «Может быть, — предположил он, — Бог Ионы проявит сострадание ко всем тем, чья жизнь оказалась под угрозой». Хотя капитан был идолопоклонником, у него был правильный взгляд на молитву. Даже многие верующие думают о молитве как о мандате, как о программе божественных действий, которую они имеют полное право требовать и ожидать от Бога. Смирённое подчинение капитана суверенным решениям божества резко контрастирует с высокомерным отказом Ионы подчиниться этой воле (1:6b).
Молился ли Иона? Вряд ли. Молитва и другие религиозные упражнения не могут отменить последствия сознательного неповиновения. Иона был достаточно умён, чтобы понять это. Однако теперь он понял, что его непослушание ставит под угрозу жизни многих других людей.
Моряки пришли к выводу, что шторм, должно быть, был послан против них, чтобы наказать кого-то на борту. Они решили бросить жребий, чтобы определить виновного. Бросание жребия практиковалось как израильтянами, так и язычниками. Время от времени Бог милостиво снисходил до того, чтобы объявить Свою волю через видимые, внешние средства. Господь повелел бросать жребий только в делах большой важности. Во избежание путаницы и ссор жребий довольно часто использовался в Израиле без божественного повеления в делах малой важности (например, 1 Пар. 24:5, 7, 31). Единственный новозаветный пример бросания жребия — это выбор кандидата на место Иуды (Деян. 1:26). Здесь важно то, что Иона знал, что он виновен, но, подобно Ахану в Гае, он не признавался, пока Бог не указал с помощью жребия (Пр. 16:33) на него (1:7).
Как только его вина была раскрыта, моряки забросали Иону вопросами. Они не хотели осуждать человека, пока у него не будет возможности дать показания в свою защиту. Прежде всего, они попросили его рассказать им, по чьей вине с ними случилось такое несчастье. Они хотели знать, что такого было в Ионе, что так оскорбило морского бога. Затем они быстро спросили его о роде занятий, городе и стране, а также об этническом происхождении. Из его ответов они могли бы сделать вывод, какому Богу он служит, так как в те времена у большинства народов был свой собственный набор божеств (1:8).
Иона сказал морякам, что он еврей. Этот термин часто используется, когда израильтяне описывают себя иностранцам (например, Быт. 40:15). Иона сказал команде, что он «чтит» (то есть поклоняется) Яхве. По сравнению с искренним страхом моряков (ср. ст. 5, 10) «страх» Ионы перед Яхве был простой формальностью. Пророк назвал Яхве «Богом небес». Это имя Бога можно отнести к эпохе патриархов (Быт. 24:3, 7), но оно стало более популярным к концу ветхозаветной истории (1:9a).
Иона назвал Яхве Богом, «сотворившим море и сушу». Несмотря на своё нежелание проповедовать язычникам, Иона, под давлением момента, свидетельствовал о притязаниях Яхве группе язычников. Его исповедание веры в Бога одновременно является признанием того, что Яхве ответственен за бурю. Неохотный миссионер также сказал им, что он «бежит от лица Господня» (то есть служения) Яхве (1:9b).
Моряки испугались, услышав объяснение Ионы. Они упрекнули пророка вопросом: «Для чего ты это сделал?». Самое большое унижение в жизни любого верующего — это испытать справедливо заслуженное духовное обличение от тех, кто не принял на себя обязательства перед Господом (1:10).
Когда море ещё больше разбушевалось, они обратились к Ионе с просьбой рассказать им, что они могут сделать, чтобы море успокоилось. Они полагали, что если он пророк Яхве, то у него должен быть мудрый совет на этот счёт. Иона велел им бросить его в море. Только тогда море станет спокойным. Иона, должно быть, действовал по какому-то пророческому побуждению. Его раскаяние было полным и искренним. Он не хотел, чтобы эти моряки страдали из-за него. Иона действовал из сострадания к этим язычникам. Он посвятил себя воле Божьей, продемонстрировал героическую веру. Вот ещё один сюрприз в повествовании (1:11–12).
Теперь наступает четвёртый большой сюрприз в книге. Моряки-язычники не захотели бросить Иону в море, чтобы спасти свои жизни. У них были высокие этические стандарты. Шестая заповедь была написана в их сердцах. Они отчаянно гребли, пытаясь вернуться на сушу. Однако они не могли продвинуться вперёд, потому что море становилось всё более бурным. Тогда они обратились к Яхве с молитвой. Во-первых, они молились о том, чтобы не погибнуть во время шторма. Во-вторых, они просили не считать их виновными в пролитии невинной крови. В-третьих, они признали, что всё, что с ними произошло, было волей Божьей — Бог имеет право и привилегию поступать так, как Ему угодно. Эти язычники пережили своего рода обращение. То, чего Иона не хотел в Ниневии, начало происходить на борту корабля (1:13–14).
Считая себя вершителями божественного правосудия, моряки подхватили Иону и бросили его в море. Тотчас море перестало бушевать. Это второе великое чудо в книге. Когда моряки увидели мгновенное успокоение воды, они «устрашились… Господа великим страхом», то есть поклонились Ему. Они принесли жертву Господу и дали обет верности. Ирония здесь в том, что Иона бежал, потому что не хотел проповедовать слово Божье в языческом городе. Теперь же он нечаянно стал инструментом для того, чтобы принести знание об истинном Боге нескольким язычникам (1:15–16).

Спасение Ионы
Ионы 1:17

Здесь происходит третье великое чудо книги. Яхве «послал» (minneh, РБО) большую рыбу, чтобы она проглотила Иону. Это слово никогда не встречается в значении «подготовить» или «создать», как переведено в KJV. Творец моря также является хозяином его созданий. Они исполняют Его волю. Здесь огромная рыба стала орудием Божьей благодати. Добрый Господь спас мятежного пророка от верной гибели в морской воде (1:17a).
Иона пережил три дня и ночи в желудке рыбы. Тем, кто придерживается иносказательного подхода к толкованию Книги Ионы, очень трудно объяснить, в чём состоит значение этих трёх дней и трёх ночей. Дело в том, что Иона действительно провёл столько времени в морском существе. Бог оставил пророка в рыбе достаточно долго, чтобы доказать, что его выживание было абсолютно сверхъестественным событием. Это было чудо (1:17b).
Достоверность рассказа о рыбе в Ионе тщательно обсуждалась несколькими авторами3. То, что Бог специально создал рыбу, проглотившую Иону, конечно, возможно, хотя ничто в еврейском тексте не указывает на это. Любой из нескольких известных сегодня морских обитателей мог быть использован Богом для этой миссии. Например, у кашалота рот достаточно большой, чтобы проглотить человека. Это животное имеет привычку быстро плавать у поверхности с открытым ртом. Несколько писателей приводят подробности знаменитого случая с Джеймсом Бартли. В 1891 году этот моряк с китобойного судна «Звезда Востока» упал за борт. Согласно опубликованным в то время отчётам, Бартли прожил два с половиной дня в брюхе кашалота4. То, что кашалоты не обитают в Средиземном море сегодня, никоим образом не исключает возможности того, что они делали это в древние времена, когда количество кораблей на море было гораздо меньше.
Акулы более распространены в Средиземном море. По крайней мере, два вида акул, похоже, способны проглотить человека. Большая белая акула, несмотря на свои ужасные зубы, может быть кандидатом на роль морского существа из Ионы 2. Библейский словарь Смита приводит одно сообщение о том, что в желудке белой акулы было найдено целое тело человека в доспехах. В том же источнике упоминается сообщение о белой акуле, которая проглотила лошадь5. Известно, что огромная акула-ринодон, достигавшая пятидесяти футов в длину, также проглотила человека6.
Случай с рыбой занимает всего три из сорока восьми стихов Книги Ионы. Очевидно, автор не считал это главной идеей книги. Г.К эмпбелл Морган заметил, что «люди так пристально смотрели на большую рыбу, что не увидели великого Бога», который является главным героем повествования7.
«И помолился Иона». Этому пришло время. Он молился «из чрева кита». Для верующего человека нет места, где он не мог бы помолиться Богу. Чрево морского чудовища стало молитвенной комнатой Ионы8.

Молитва Ионы
Ионы 2:1–9

Если в первой главе Иона убегал от Бога, то во второй он обратился к Богу в молитве. Критики возражают, считая, что записанное во второй главе Ионы, на самом деле не было его молитвой. Однако молитва — это любой разговор, обращённый к Богу. Прошение — это лишь один из аспектов молитвы. Хотя здесь нет прошения, но есть хвала и благодарение. И снова критики утверждают, что благодарение здесь неуместно, потому что Иона ещё не был спасён. Однако он был избавлен от моря, и он уверен, что его избавление будет полным. Наконец, критики критикуют молитву Ионы за то, что она состоит из цитат из Книги Псалмов. Однако во времена отчаяния человек часто молится на языке Писания. Другая возможность заключается в том, что эта молитва, возможно, была составлена впоследствии, выражая чувства, которые он испытывал в то время.

А. Ответ на молитву (2:1–4)
Молитва начинается с признания Ионы того, что Бог ответил на его предыдущую молитву в море. Иона молился Яхве в своей «скорби». Он «возопил» о помощи «из чрева преисподней». Он был как мёртвый, когда вознёс свой отчаянный крик. Бог услышал голос Ионы, то есть удовлетворил его просьбу о помощи (2:2).
Чтобы возвеличить чудесную милость Божью, услышавшего его молитву, Иона в повествовательной молитве описывает бедственное положение, в котором он взывал к Господу. Он не винит моряков в своём бедственном положении. Яхве бросил Иону в глубину, так как это было единственное средство, с помощью которого можно было успокоить бушующий шторм. Моряки были лишь инструментом, который Бог использовал в этом случае. К чести Ионы, следует отметить, что он не испытывал горечи по отношению к морякам за то, что они бросили его в воду (2:3a).
Иона ярко описывает, как его засасывало течением и било волнами. Он снова подчёркивает, что море было Божьим средством дисциплинировать его, когда говорит: «волны Твои» и «воды Твои» (2:3b).
Иона чувствовал себя отрезанным от Бога. Будучи брошенным в море, он был «отринут» от очей Яхве. Но даже в своём тяжёлом положении он был уверен, что «опять увидит» «святой храм» Яхве. Он ожидал возобновления общения со своим Богом. Эти слова свидетельствуют о том, что в душе Ионы произошла перемена. Высокомерие уступило место смирению, бунт — покорности (2:4).

Б. Кризис и спасение (2:5–7)
Иона почувствовал, что погружается в водяную могилу. Вода охватила его, «бездна заключила» его. Морские водоросли облепили его голову. Он опустился «до основания гор». Это была точка невозврата. «Земля своими запорами навек заградила меня», то есть он был как бы погребён в земле, заключён в решётки смерти. Не было никакой надежды на возвращение, кроме божественного вмешательства. Однако с помощью большой рыбы Бог вызволил его из «ада», то есть из Sheol, как в ст. 2 (2:5–6).
В то время как он оказался «в изнеможении» (РБО) то есть готов был потерять сознание от недостатка кислорода, он «вспомнил о Господе», то есть обратился к Господу за помощью. Его молитва достигла небесного храма, места обитания Яхве (2:7).

В. Обещание хвалить (2:8–9)
Иона осознаёт, насколько он был обязан божественной благодати. Его молитва завершается принятием обязательства. Сначала он отмечает, что идолопоклонники в конце концов оставляют своих «суетных и ложных богов». Он же обещает приносить жертвы Яхве и исполнять свои обеты. Он на личном опыте понял, что «спасение» — у Яхве. Теперь Иона понял, что он так же нуждается в спасении, как и ниневитяне. Он также понял, что спасение происходит по благодати (2:8–9).
Первые две главы Ионы завершаются жертвоприношениями и обетами. И Иона, и языческие моряки столкнулись с опасностью на море. И он и они взывали к Яхве. И он и они поклонялись ему после физического спасения. Гордый и предвзятый пророк, наконец, духовно созрел до уровня языческих моряков. В первой главе Иона оставил молитву команде корабля. Теперь он разделял их дух мольбы и покорности. Тот, кто считал, что проповедовать язычникам Божественное слово ниже его достоинства, теперь узнал, что язычники быстро и искренне откликаются на божественное вмешательство в дела человека.

Избавление Ионы
Ионы 2:10

В ответ на молитву Ионы Яхве повелел огромной рыбе извергнуть Иону на сушу. Несомненно, рыба была очень рада избавиться от этого неперевариваемого комка в своём желудке. Даже огромная рыба не может переварить человека, который не настроен заниматься миссионерством! (2:10).

Примечания
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2 Обычно считается, что речь идёт о Таршише, который располагался на юго-западе Испании недалеко от устья реки Гвадалквивир. Таршиш был источником серебра (Иер. 10:9), а также олова, железа и свинца (Иез. 27:12). Другие считают, что Таршиш находился в Киликии (= Тарсу), Сардинии и даже в Индии.
3 W. Arndt, Bible Difficulties (St. Louis: Concordia, 1962), pp. 127–131; Harry Rimmer, The Harmony of Science and Scripture (Grand Rapids: Eerdmans, 1936), pp. 161–190; Bernard Ramm, The Christian View of Science and Scripture (Grand Rapids: Eerdmans, 1956), pp. 296–298.
4 F. E. Gaebelein, The Servant and the Dove (New York: Our Hope Press, 1946), pp. 88–89.
5 William Smith, A Dictionary of the Bible (New York: Revell, n.d.), p. 749.
6 Rimmer, op. cit., pp. 188–89.
7 G. Campbell Morgan, The Minor Prophets (1960), p. 69.
8 Theo Laetsch, Bible Commentary: The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 230.


Глава восьмая
Спасение города
Ионы 3–4

Материал в Ионы 3–4 в определённой степени параллелен материалу первых двух глав. Иона получает второе поручение на языке, очень похожем на первый. В обеих главах Иона встречается с язычниками, которым грозит опасность. Его свидетельство нескольким морякам на борту корабля в первой главе становится проповедью жителям большого города. Как люди на корабле взывали к Яхве об избавлении, так и ниневитяне искренне искали у Яхве избавления от надвигающейся беды. Господь ответил на молитвы ниневитян так же, как и на молитвы моряков. В главе 1 Бог назначил большую рыбу своим помощником в подводном спасении Ионы. В главе 4 Господь назначает растение и червя, чтобы спасти Иону из моря уныния и горечи. В то время как Иона празднует своё личное избавление от смерти во второй главе, в чётвертой главе он молится о смерти. Первая половина книги заканчивается на триумфальной ноте; вторая половина не показывает, как Иона отреагировал на божественное дисциплинарное взыскание.

Иона и ниневитяне
Ионы 3:1-10

Иона многое узнал о себе, о язычниках и о своём Боге благодаря ужасному опыту, приобретённому в море. Непокорность Ионы ни в коей мере не заставила Господа передумать и обратиться к Ниневии с предостерегающей вестью, призванной вызвать покаяние. Теперь Иона был готов слушать. Опыт научил его суровым последствиям сознательного неповиновения повелениям Яхве.

А. Возобновление поручения (Ионы 3:1–4)
«И было слово Господне к Ионе вторично». Слава Богу за вторые шансы! Чудесная Божья благодать стремится найти эффективное служение даже для тех, кто однажды восстал против Божьего призвания. Как милостив этот второй призыв! В нём нет никаких возражений и упоминаний о первом призыве и безрассудном отказе Ионы от ответственности. Не было необходимости заставлять Иону чувствовать себя более виноватым, чем он уже чувствовал (3:1).
Язык поручения тот же, что и ранее: «Встань и иди в Ниневию» (ср. 1:2). Некоторые видят в повелении «встань» намёк на то, что Иона вернулся в свой дом в Гафхефер после своего испытания в море1. Господь не стал ждать, пока Иона по собственной инициативе отправится в Ниневию. Бог не может идти на компромисс с предрассудками Своих представителей. Хотя Иона не хотел проповедовать там, Ниневия была «городом великим», буквально, великим городом для Бога, то есть великим в глазах Бога как объект любовной заботы. Бог решил, что у этого великого города должна быть возможность покаяться. Ниневия была в повестке дня у Бога, а Божья повестка не подлежит обсуждению (3:2a).
Иона должен был «проповедовать» в Ниневии то, что Бог «повелел» ему. Бог никогда не посылал посланника без вести. Те, кто претендует на то, чтобы быть представителями Бога, должны быть уверены, что то, что они говорят, исходит от Бога. Только такая проповедь достигает Божественной цели. Язык здесь немного отличается от первоначального поручения («обличай» (РБО) «предостереги» (НРП) и является более конкретным (3:2b).
На этот раз Иона повиновался Божьему поручению. Он встал и пошёл в Ниневию «по слову Господню». Какое расстояние ему пришлось преодолеть, определить невозможно, поскольку в тексте нет никаких указаний на место, где Иона оказался после своего ужасного путешествия во чреве рыбы (3:3a).
Иона нашёл Ниневию не просто великим городом (1:2, 3:2), но «городом великим у Бога». Речь идёт о площади города, на что указывает фраза «на три дня ходьбы». Во времена Ионы периметр города был около трёх миль, что вряд ли можно назвать расстоянием, для преодоления которого нужно три дня. [Позже Сеннахирим увеличил город, сделав его до восьми миль в периметре]. Либо Иона включает в себя пригороды большой Ниневии, либо он указывает на то, что ему потребовалось бы три дня, чтобы передать своё послание во всех частях города (3:3b).
Вскоре после своего прибытия «начал Иона ходить по городу, сколько можно пройти в один день». Это говорит о том, что вся миссия Ионы длилась три дня. Именно столько времени потребовалось, чтобы донести весть до всех частей города. Он «возвещал» (НРП) свою весть, то есть проповедовал громким голосом. Его провозглашение было смелым, ясным, бескомпромиссным: «Ещё сорок дней и Ниневия будет разрушена». Этот термин, использованный в отношении древнего Содома (Быт. 19:21, 25, 29), предполагает полное уничтожение. Послание на иврите состоит всего из пяти слов. Было ли это его полное послание или только его суть, определить невозможно (3:4).
«Сорок дней» были периодом милости. Часто в Писании слово «сорок» используется для обозначения периода ожидания и испытания2. Хотя устное слово не упоминало о возможности отсрочки, ниневитяне поняли, что им дана возможность покаяться. Если Бог бесповоротно решил уничтожить их город, зачем ему посылать вестника, чтобы предупредить их?

Б. Обращение Ниневии (3:5–9)
Иона не рассказывает о многочисленных вопросах, которые ему, должно быть, задавали. В его сокращённом рассказе просто говорится, что «поверили Ниневитяне Богу». Еврейский термин означает буквально «утверждать или делать твёрдым, говоря “да” и “аминь”». «Верить» Богу означает говорить «да» и «аминь» Божьему слову, которое было открыто кому-то.
Суеверные по своей природе, ниневитяне были шокированы прямым объявлением суда, произнесённым человеком, кожа которого, должно быть, сморщилась и обесцветилась от желудочного сока рыбы. Иисус заявил, что Иона стал «знамением» для ниневитян (Лк. 11:30). Возможно, некоторые из тех, кто видел, как рыба исторгла его на берег, последовали за ним в город. Если бы Иона отправился в Ниневию, когда его впервые призвали, его послание могло бы остаться без внимания. В этом и заключается высшая ирония книги. Иона хотел увидеть гибель Ниневии, поэтому он бежал в Таршиш. Тем самым, однако, он привёл в движение цепь обстоятельств, которые фактически придали его посланию убедительность.
По какой-то причине ниневитяне поверили, что над их городом нависла угроза божественного суда. Поэтому они выразили своё раскаяние и искренность постом. Всё население надело грубые вретища как ещё одно внешнее проявление своего покаяния (3:5).
Даже царь Ниневии был побуждён к покаянию вестью Ионы об обречённости. Он встал со своего трона, отложил свою царскую одежду, оделся во вретище и сел на кучу пепла. С этого скромного места он издал прокламацию от своего имени и от имени своих вельмож. Царь призвал к абсолютному посту. Ни человек, ни зверь не должны были ни есть, ни пить. Как долго? Текст молчит. Возможно, царь услышал послание только после того, как истекли несколько дней из отведённых сорока. В любом случае, и человек, и скотина должны были покрыться вретищем3. Люди должны были искренне взывать к Богу (3:6-8а).
Царь не был удовлетворён простым ритуальным проявлением покаяния. Он приказал изменить поведение своего народа. Каждый человек должен был обратиться от «злого пути своего». В этом требовании языческий царь Ниневии очень похож на израильского пророка. Яхве никогда не удовлетворяется религиозным ритуалом, лишённым этического поведения. Бог Библии всегда требует личного исправления как плату за восстановление общения с грешными людьми.
Особое нечестие, в котором была виновна Ниневия, заключалось в «насилии». Царь потребовал, чтобы каждый человек обратился «от насилия рук своих». «Насилие» — это социальная несправедливость, это попрание прав других людей, это бесчеловечное отношение человека к своим ближним. В своей внешней политике ассирийцы были безжалостнее любого народа древнего мира (3:8b). Царь, однако, имеет в виду поведение отдельных людей внутри города. Библейские пророки осуждали насилие и в городах Иудеи (например, Иер. 6:7). Похоже, что такое насилие характерно для тех, кто живёт в перенаселённых городах.
Проницательный читатель заметит параллель между ролью царя в главе 3 и ролью капитана корабля в главе 1. Оба лидера появляются, чтобы вести своих последователей в смирённой покорности Яхве. Предвзятые израильтяне должны были выглядеть негативно на фоне добрых действий корабельщиков. Теперь проклятый царь Ниневии, подобно капитану корабля, реагирует мудрыми и проницательными действиями на приговор Яхве.
Царь не был уверен, что даже эти решительные меры предотвратят бедствие. Возможно, Бог отвратит Свой пылающий гнев и пощадит Ниневию. Царь, хотя и был язычником, признавал Божий суверенитет. Действия человека не диктуют Божественных действий. Он лишь делает возможным изменение расположения, которое может привести к отмене угрозы (3:9). В этом признании Божьего суверенитета царь вновь уподобляется капитану корабля из первой главы (ср. 1:6).
Исторические документы о массовом обращении ассирийцев в этот период отсутствуют. Однако в течение многих лет не было обнаружено никаких исторических свидетельств об ассирийском царе Саргоне (Ис. 20:1). Учитывая характер археологических исследований, настойчивое требование внебиблейского подтверждения каждого утверждения Писания просто маскирует ожесточённое сердце неверия. Иисус, безусловно, рассматривал покаяние ниневитян как историческое событие (Мф. 12:41). Текст не требует, чтобы все покаявшиеся ниневитяне оставались верными Господу до конца своих дней.

В. Божье сострадание (3:10)
Бог видел поступки ниневитян. Они действительно изменили своё сердце. Они обратились от своего нечестивого пути. «И пожалел Бог о бедствии, о котором сказал, что наведёт на них». Покаяние открывает возможность отсрочки, если не помилования. Яхве не сделал того, что обещал сделать (3:10). Поскольку Его милость никогда не меняется, Яхве может изменить Свои угрожающие суды. Позже этот принцип будет чётко сформулирован Иеремией: «Иногда Я скажу о каком-либо народе и царстве, что искореню, сокрушу и погублю его; но если народ этот, на который Я это изрёк, обратится от своих злых дел, Я отлагаю то зло, которое помыслил сделать ему» (Иер. 18:7–8).
Дело в том, что пророчество об обречённости не является абсолютным. Пророческие предупреждения о суде на самом деле призваны побудить к покаянию. Бог не настолько не уверен в Себе, чтобы исполнять каждую Свою угрозу для утверждения Своей неизменности. В Своём изобилии сострадания Яхве ищет малейшую причину, чтобы отсрочить суд. Его угрозы на самом деле являются инструментом в Его программе, чтобы достичь сердец людей и привести их к Его спасению.

Иона и Господь
Ионы 4:1-11

Битва за души ниневитян была не такой трудной, как битва за разум и сердце Ионы. Последняя глава Ионы повествует о том, как Яхве, опираясь на опыт божественной благодати, так мягко вразумляет Своего надутого пророка. С помощью неопровержимой логики он помогает Ионе понять, что он заботится обо всём Своём творении, даже о злобных язычниках и бессловесных животных.

А. Жалоба Ионы (4:1–5)
То, что Яхве собирается отменить решение о разрушении Ниневии, не понравилось Ионе. Впервые за всю его пророческую карьеру одно из предсказаний Ионы не сбылось! Его репутация как пророка была разрушена! Иона был разгневан! Более того, ниневитяне заслуживали осуждения. Зло должно быть наказано, и никто не оспаривал, что ниневитяне были злы. Это не было сиюминутной вспышкой гнева со стороны Ионы. Он чувствовал этот гнев в течение долгого времени. И всё же его вспышка гнева и ребяческое поведение в 4-й главе — это ещё один из тех сюрпризов, которые постоянно всплывают в этой книге. Разве человек, который совсем недавно испытал Божью благодать, не должен желать, чтобы и другие испытали её? Каким потрясением является его гнев! Тот, кто восхвалял милость Божью во второй главе, теперь сожалеет о ней в четвёртой!
Если и есть что-то похвальное в поведении Ионы в 4-й главе, так это то, что он молился. Конечно, его молитва прямо противоположна той, которой он молился во второй главе. Тем не менее, молитва — это предохранительный клапан для верующих, позволяющий им выразить свои разочарования, свои жалобы Господу. Иона так и сделал.
Теперь следует ещё один сюрприз. Иона признаётся, что всё это время он боялся, что Бог в Своём терпении даст Ниневии отсрочку. Именно по этой причине он отверг первое поручение. Он бежал в Таршиш, потому что ожидал, что ниневитяне раскаются. Ужасная правда заключается в том, что Иона был настолько предубеждён против ниневитян, что хотел увидеть их уничтожение. Он купил билет в Таршиш, чтобы сорвать Божью милость (4:2a).
В своей молитве Иона перечисляет милостивые качества Яхве. Иона знал, что Бог милостив и сострадателен, медлен на гнев и преисполнен любящей доброты. То, что он говорит здесь, очень похоже на то, что Яхве говорит о Себе в Исходе 34:6 и далее. Иона знал, что Бог будет искать любую причину, чтобы смягчить бедствие. Однако слова Ионы — это не слова хвалы. Этот пророк говорит о том, что он совершенно не ценит те качества, которые большинство грешников считают достойными похвалы. Возможно, он даже рассматривал эти качества как слабость характера Яхве. По крайней мере, Иона считал, что благодать должна иметь границы, и эти границы должны соответствовать территории, занимаемой Израилем (4:2b).
Чувствуя, как он относится к Божьей милости, оказанной ниневитянам, Иона понимал, что не может больше представлять Яхве как Его пророк. Он впал в депрессию. Он повторил молитву Илии из 3 Царств 19:4: «Возьми душу мою от меня» (4:3). Илия молился этой молитвой, потому что считал, что потерпел неудачу в борьбе с Ваалами в Израиле. Иона же хотел умереть, потому что ему это удалось. Илия без колебаний служил во имя Яхве в языческой Финикии (3 Царств 17:8-24). Иона не был Илией. «Отголосок молитвы Илии — всего лишь ещё один гвоздь в гроб репутации Ионы4.
Господь ответил Ионе лучше, чем он того заслуживал. Подобно родителю, мягко укоряющему ребёнка, Яхве обратился к Ионе с вопросом, призванным заставить его задуматься над своим поведением: «Неужели это огорчило тебя так сильно?» то есть, есть ли у тебя веские причины для гнева? Вопрос Бога состоит всего из трёх коротких слов на иврите. Яхве обращался с Ионой более мягко, чем тот того заслуживал. Он не осуждал пророка, хотя отношение Ионы заслуживало осуждения. Вопрос был задан, чтобы побудить Иону увидеть свою вину и осудить себя. Иона только что испытал Божью благодать, когда спасся из моря. Теперь он возмущался тем, что эта милость распространяется на других грешников. Ответ на вопрос Яхве не записан. Иона всё ещё не был готов раскаяться в своём отношении (4:4).
Тогда Иона вышел из Ниневии и занял позицию на восточной стороне города. Там он сделал грубый навес из нескольких переплетённых ветвей, чтобы защититься от солнца днём и холода ночью. Он сидел там, «чтобы увидеть, что будет с городом». Вышел ли Иона до или после окончания сорока дней, неясно. Возможно, Бог открыл ему перед окончанием сорока дней, что наказание отменено. Очевидно, Иона не верил, что покаяние ниневитян продлится сорок дней. Этот проповедник адского пламени хотел увидеть, как на город падёт огонь. Он был уверен, что так оно и будет, как только Бог увидит, что проявления покаяния в городе были фальшивыми. Поэтому он сидел и дулся в своём самоуверенном, самодовольном негодовании (4:5).

Б. Действия Яхве (4:6–8)
Господь решил спасти Иону во второй раз, на этот раз из моря уныния, жалости к себе и депрессии. Он снова прибегнул к чуду. Бог Яхве, то есть Яхве в Своём качестве Творца, «послал» (РБО) растение, которое чудесным образом выросло над Ионой, чтобы дать ему тень. Яхве доказал, что Он Бог моря в первой половине книги, когда Он организовал бурю и послал большую рыбу. Теперь Он показывает Себя Господом и над сушей. Он управляет растениями и насекомыми, а также морскими чудовищами.
Растение «избавило» Иону от дискомфорта. Видимо, ветви его убежища были недостаточно густыми, чтобы защитить его от солнечного зноя. Пророк был чрезвычайно рад этому растению. Касторка (или клещевина) — то самое растение, которое Бог заставил вырасти за одну ночь (4:6).
Несмотря на все усилия Бога утешить Иону, пророк оставался угрюмым. По этой причине Господь применил к нему более суровые меры. Он «послал» (РБО) червя на рассвете следующего дня. Червь подточил растение, и оно засохло и умерло. Когда взошло солнце, Бог «послал» ветер из пустыни — так называемый сирокко. Солнце палило у него над головой, отчего Иона потерял сознание. Палящий пустынный ветер, несущий комки песка, делал жару невыносимой. Его маленькое убежище было похоже на печь. Иона всем сердцем умолял (дословно: желал в себе) о смерти. Он дошёл до того, что решил, что смерть для него лучше, чем жизнь (4:7–8).

В. Логика благодати (4:9-11)
Бог снова подтолкнул Иону, задав ему вопрос о мёртвом растении. «Неужели так сильно огорчился ты за растение?», то есть, есть ли у тебя веские причины гневаться из-за растения? Его первый гнев был вызван тем, что Ниневия не была разрушена; его нынешний гнев был вызван тем, что было уничтожено растение5. Люди склонны испытывать сильное беспокойство, когда перст провидения касается даже незначительных вещей, непосредственно влияющих на их жизнь. С другой стороны, они могут быть холодно и преступно безразличны к вопросам бесконечно большей важности, когда эти вопросы не затрагивают их жизнь6.
Мягкий вопрос разжёг кипящий гнев Ионы, как бензин, вылитый на открытое пламя. Иона ответил: «Очень огорчился, даже до смерти». Он потерял всякое терпение по отношению к Богу. Жертвы жалости к себе не стесняются защищать своё негативное отношение к жизни даже перед лицом Бога! Однако здесь важно то, что Бог не отказался от Ионы, даже когда тот вёл себя как царственный болван! (4:9).
Затем Яхве указал, насколько неуместен был гнев Ионы. Иона «сожалел» о растении, которое он не сажал, не выращивал и не заставлял расти. В это растение он ничего не вкладывал. Его забота о растении была продиктована корыстью, а не искренней любовью, как у садовника к своим растениям. Это растение было здесь в один день и исчезло на следующий. Оно не имело никакого долговременного значения. Однако Иона сожалел, что оно погибло. Разве Яхве не должен сострадать Ниневии? Он создал всех этих людей. Он любил их. То, что Яхве должен проявить к ним сострадание, было бы вполне естественно.
Ещё одна причина побудила Яхве проявить сострадание к Ниневии. В городе жило более 120 тысяч человек, и они не знали разницы между правой и левой рукой, то есть они были духовными детьми, совершенно не сведущими в Божьих делах7. Люди ценнее растений. Иона, конечно, мог это видеть. Бог потратил много времени и терпения на этот город. Кроме множества людей, в городе было «множество скота». Они также были ценны в глазах Бога.
Этими словами книга резко завершается. Читателю остаётся только размышлять о том, что могло произойти с предвзятым пророком. Раскаялся ли он в своём греховном отношении? Просил ли он прощения у Бога? Вернулся ли он в Ниневию, чтобы ободрить и наставить этих новообращённых? Текст об этом молчит. Скорее всего, Иона хотел, чтобы этот рассказ, который выставляет его в таком плохом свете, был исповедью. Если это так, то Иона исправил своё мышление. Он победил свои предрассудки.
Книга пророка Ионы сосредоточена на спасительном труде Бога. Здесь Господь имеет дело с тремя категориями грешников, которые отчаянно нуждаются в Его благодати. Иона был грешником по поведению и поступкам, хотя и исповедовал себя поклонником Яхве. Моряки были язычниками, которые никогда не знали о Живом Боге. По сути, они были добрыми людьми, как мир определяет доброту. Учитывая отсутствие у них знакомства с письменным Словом Божьим, эти моряки проявили некоторую духовную чувствительность. Ниневитяне тоже были идолопоклонниками, но никто не считал их «добрыми». Даже их царь признавал, что главным грехом его народа было насилие — бесчеловечное отношение друг ко другу. По шкале греха они находились на уровне Содома. И всё же они тоже откликнулись на слово Яхве. Они тоже испытали Его благодать. Таким образом, Книга пророка Ионы подчёркивает, что Бог любит всех грешников. Он протягивает к ним руки. Он предлагает им Свою милость и прощение.

Примечания

1 Homer Hailey, A Commentary on the Minor Prophets (Grand Rapids: Baker, 1972), p. 75.
2 Израиль провёл сорок лет в пустыне (Исх. 16:35), а Иисус — сорок дней (Мф. 4:2). Дожди шли сорок дней во время потопа (Быт. 7:12). Моисей находился на горе сорок дней и ночей, получая Закон (Исх. 24:18).
3 Греческий историк Геродот (9.24) сообщает, что персы включали животных в траурные обряды. Ассирийцы, по-видимому, также следовали этому обычаю.
4 Leslie C. Allen, The Books of Joel, Obadiah, Jonah and Micah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1976), p. 229.
5 Hailey, op. cit., p. 80.
6 Ibid.
7 Кейл утверждал, что эти 120 тысяч были буквальными детьми в возрасте до семи лет. Они составляли примерно одну пятую часть всего населения, насчитывавшего около 600 тысяч человек.
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Глава девятая
Пророки восьмого века
Введение

Восьмой век до н. э. известен как золотой век еврейских пророков. Успешное путешествие Ионы в Ниневию приходится на начало этого века. Примерно с середины до конца VIII века на исторической сцене появились ещё четыре великих пророка. Будучи жителем Иудеи, Амос был послан проповедовать слово Божье в Северное царство Израиль. Примерно в то же время был призван на проповедь уроженец этого царства Осия. В год смерти иудейского царя Озии (739 г. до н. э.) к пророческому служению был призван Исаия. Его современником на юге был Михей Морасфитин.

Пророк Амос
Пророчество об отвесе

Его называли «пророком-ковбоем» (Филлипс), «пророком Армии спасения» (Келсо) и «провинциальным пророком» (Чаппелл). В лучшем случае эти прозвища вводят в заблуждение, а в худшем — полностью ложны. В большей степени соответствуют истине такие названия как «пророк справедливости» (Робинсон), «пророк праведности» или «воплощённая совесть».

А. Личность пророка
Имя Амос означает «несущий бремя». Пророк не упоминается в других книгах Библии, хотя встречается ещё один персонаж с таким же именем в Луки 3:25. Амос, вероятно, является сокращённой формой имени Амасия, что означает «рождённый [Богом] Яхве».
Об отце Амоса упоминаний нет. Одни считают, что он происходил из известной семьи, другие — что его семья не имела высокого социального статуса.
Амос был родом из деревни Фекоя, примерно в пятнадцати километрах к югу от Иерусалима, на краю Иудейской пустыни. Это место несколько раз упоминается в библейской и межзаветной истории (например, 2 Цар. 14:2). Деревня находилась на высоте примерно 750 метров над уровнем моря. Отсюда открывался потрясающий вид на Иудейскую пустыню, долину реки Иордан и Мёртвое море.
В тёех местах Амос рассказывает о своей жизни до пророческой миссии в Израиль. В 1:1 он говорит, что был среди noqdim. Это слово встречается только в 2 Цар. 3:4, где говорится, что царь Моава Меша был noqdim. Он дал в качестве ежегодной дани царю Израиля 100 000 ягнят и 100 000 баранов. Таким образом, noqed был овцеводом, а не пастырем, который мог работать на кого-то другого. Некоторые пытались придать этому термину дополнительное значение, но эти попытки неубедительны1.
В 7:14 Амос называет себя boqer. Это слово встречается только здесь, в Ветхом Завете. Похоже, это связано со словом baqar («крупный рогатый скот»). Это никоим образом не противоречит картине, представленной в 1:1. Очевидно, Амос держал крупный рогатый скот, а также овец.
Также в 7:14 Амос говорит, что до своего пророческого призыва он был boles смоковниц. В английских версиях есть очень разные переводы этого древнего термина. В разных переводах Амос называется «сборщиком» (ASV, RSV), «собирателем» (KJV) или «садоводом» (BV, NASB), в общем человеком, который занимается выращиванием смоковниц. В NIV говорится: «Он ухаживал за смоковницами». Древние версии предполагают, что это слово означает что-то вроде «царапать», «ущипнуть» или «прикусить». Таким образом, Амос занимался подрезкой фиговых деревьев! Непонятно, почему речь идёт именно об инжире2. Фиги росли в низинах Иудеи, примерно в двадцати милях от Фекои. Таким образом, похоже, что Амос был состоятельным, но не обязательно богатым человеком. Он не был необразованным пастухом, каким его представляют в популярных проповедях.
Книга, которую Амос оставил для потомков, делает несколько важных выводов об этом пророке. (1) Он был хорошо знаком с миром своего времени. Он упоминает названия по крайней мере тридцати восьми городов и районов древнего Ближнего Востока. (2) Он хорошо знал историю не только своего народа, но и других народов. (3) Он был достаточно объективен и суров. (4) Он был откровенен в представлении слова Божьего. (5) Он был мастером письменной речи и несравненным проповедником.

Б. Миссия
Амос объяснил своё проповедническое служение в Израиле тем, что «Господь взял меня от овец» (7:15). Три видения, записанные в первых стихах главы 7, могли быть призывом этого человека. В первых двух видениях он увидел надвигающееся разрушение Северного царства. Амос помолился, и удар был остановлен. Однако в третьем видении Амос узнал, что Израиль не соответствовал неизменному стандарту Божьего отвеса, то есть Его закону. Следовательно, Северное царство должно быть уничтожено. Осознание гибели сестринского царства подтолкнуло Амоса к началу пророческого служения. Этот человек почувствовал божественное побуждение рассказывать о предупреждении Бога. «Господь Бог сказал, — Кто не будет пророчествовать?» (3:8b).
Служение Амоса датируется периодом правления Озии в Иудеи и Иеровоама II в Израиле. Его служение должно проходить между 792 и 753 г. до н. э. Конечно, возможно, что Амос, как и Осия, не упоминает царей, которые следовали за Иеровоамом, поскольку они приходили к власти незаконно. Если это так, то возможными временем служения Амоса были бы 792–740 гг. до н. э.
Амос далее объясняет, что его миссия в северный Израиль произошла «за два года до землетрясения». Более двух столетий спустя это землетрясение, которое случилось во времена царя Озии, всё ещё вспоминали (Зах. 14:5). Иосиф Флавий (Древн. 9:10.4) рассказывает, что по преданию это землетрясение произошло в тот день, когда Озия попытался узурпировать службу священников и был поражён проказой (2 Пар. 26:16 и далее). Если это предание верно, землетрясение произошло в 750 году до н. э. Тогда служение Амоса на севере Израиля (или, возможно, его завершение) можно датировать 752 годом до н. э.
Нет никаких конкретных свидетельств, указывающих на продолжительность служения Амоса. По общему мнению, его служение было очень коротким. Есть предположения о том, что оно длилось всего полчаса (Моргернштерн) или несколько месяцев (Смарт). Но это уж слишком короткий срок. Скорее всего, его служение растянулось на несколько лет. Годы с 754 по 752 годы до н. э. недалеки от истины.
В экономическом отношении Израиль был на пике процветания. Однако морально и духовно нация обанкротилась в середине VIII века. Израиль стал процветающим, «набожным», самонадеянным и безжалостным. Амос был тонким и проницательным наблюдателем. В жизни Израиля он видел только мираж3. Земля созрела для суда.
Глава 7 предполагает, что Амос был изгнан из северного царства религиозными властями. Главы 8–9 могут быть его проповедью после его возвращения в Иудею. Эта фаза его служения, вероятно, длилась с 752 по 750 год до н. э.

В. Послание
Книга Амоса содержит пророчества, видения и фрагменты гимнов (4:13; 5:8 и далее; 9:5 и далее). Амос использует определённые ключевые фразы, чтобы обозначить разные части своего послания, например, «Слушайте слово сие» (3:1; 4:1; 5:1); и «Горе…» (5:18; 6:1). Он с большим успехом пользуется повторениями, например, выражение «но вы не обратились ко Мне, говорит Господь», которое используется пять раз в главе 4. Немногие современные учёные согласятся с оценкой Иеронима о том, что Амос «был неопытным оратором».
Вступительное послание Амоса — это шедевр ораторского искусства. Пророк согревает враждебную аудиторию, объявляя по очереди о гибели всех враждебных Северному царству народов. Он использует традиционную формулу школы мудрости, чтобы представить каждое из этих кратких осуждающих пророчеств или приговоров: «за три преступления… и за четыре не пощажу его».
Книга Амоса стоит на третьем месте в еврейском каноне (после Иоиля) и на втором месте (после Осии) в греческой Библии.
Структура Книги Амоса указана в таблице № 15.

Таблица № 15
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Пророк Осия
Пророк с разбитым сердцем

Осию называли «Иеремией Северного царства» (Киркпатрик) и «святым Иоанном Ветхого Завета». Его личная семейная трагедия снискала ему прозвище «несчастного возлюбленного» (Уорд). Из-за его нежных и искренних призывов к покаянию его называли «миссионером на родине», «евангелистом» и «пророком благодати». За выдающиеся литературные способности ему присвоили титул «лучшего еврейского поэта».

А. Личность пророка
Имя Осия означает «спасение» или «помощь». Этот пророк VIII века — один из четырёх персонажей Ветхого Завета с таким именем. Осией звали последнего царя Северного царства (4 Цар. 15:30). Пророк Осия был сыном Беерия. Больше о Беерии ничего не известно.
Осия, очевидно, был гражданином Северного царства. Это следует из того, что он часто и подробно ссылается на события в этом царстве. Он упоминает, например, Галаад (6:6), Мицпу (5:1), Фавор (5:1), Сихем (6:9), Галгал и Вефиль (4:5). Помимо Осии, единственным пророк Северного царства, чьи писания сохранились, был Иона.
Нельзя сказать ничего убедительного относительно профессии Осии до его пророческого призвания. Из-за аллюзий на процедуру выпечки некоторые предположили, что он был пекарем. Другие предполагали, что он был торговцем или священником. Молчание Священного Писания в этом отношении наводит на мысль, что послание пророка было важнее, чем его происхождение и личность.
Осия был женат. Его жена Гомерь родила троих детей, которым пророк дал пророческие имена: Изреель, Ло-рухама и Ло-амми. Это более или менее неоспоримые факты о браке Осии. Однако было поднято множество вопросов о семейной жизни этого человека. Каким был статус Гомери на момент свадьбы? Была ли она блудницей? Храмовая жрицей? Добродетельная женщиной? Были ли у Гомери дети на момент свадьбы? Неужели Гомерь изменила Осии? Является ли безымянная женщина, упомянутая в главе 3 Гомерью? Если да, был ли когда-либо заключён брак Осии с Гомерью? Эти вопросы будут рассмотрены при обсуждении соответствующих отрывков.

Б. Миссия
Призыв Осии к служению прозвучал в форме повеления «иди, возьми себе жену блудницу». Эти слова вызывают немало дискуссий. Проблема статуса Гомери до её замужества с Осией, вероятно, никогда не будет решена к радости всех толкователей. Этот вопрос будет рассмотрен в комментариях к главе 1.
Осия упоминает четырёх царей Иудеи, во время правления которых он проповедовал на севере Израиля: Озию, Иоафама, Ахаза и Езекию. При этом он упоминает только одного царя, Иеровоама II, правившего Израилем. Иеровоам был последним великим царём, правившим на севере. Очевидно, Осия не считал тех, кто сменил его на престоле, законными или, по крайней мере, значительными монархами.
Используя эти данные, которые предоставляет сам Осия, максимальные широко хронологические рамки его служения можно определить как 767–686 гг. до н. э. Еврейская традиция считала Осию самым ранним из Двенадцати пророков. Раввины основывали этот вывод на фразе из Осии 1:2: «Начало слова Господня к Осии» (Баба Батра 14а). Однако современные учёные считают, что первым пророком всё же был Амос. Но убедительных аргументов, подтверждающих приоритетность Амоса, так же нет.
Осия, вероятно, начал своё служение до убийства царя Захарии в 752 г. до н. э. Этот вывод основан на его предсказании суда над династией Ииуя, последним представителем которой был Захария. Вероятно, его служение распространилось только на годы соправительства Езекии и его отца Ахаза, примерно до 727 г. до н. э. Так как Осия не упоминает разрушение Самарии, о котором он пророчествовал, указывает на то, что его служение завершилось до этого события.
Продолжительное служение Осии началось во время правления царя Иеровоама II, пришедшееся на годы процветания страны. С высот национальной славы пророк со своими соотечественниками дожил до времён полной разрухи государства. Это были тяжёлые времена, времена, отмеченные глубоким духовным отступничеством и нравственным развращением. Безнадёжная политическая анархия, последовавшая за смертью Иеровоама, должна была создать благоприятный климат для послания Бога. К сожалению, Осию встретили ожесточённые сердца, закрытые умы и заложенные уши.
Логсдон увидел в словах пророка фразы, указывающие на постепенное сползание Израиля к гибели. Пророк ссылается на недостаток духовного знания (4:6, 11), роста (4:16), посвящения (4:17) и удовлетворения (4:18). Он документирует отсутствие у них преданности Богу (5:4), недостаток смирения (5:5) и отсутствие внимания к другим (7:2). Осия подчёркивает полное отсутствие отделённости от других народов (7:4) и искренности (7:14)4. Робинсон представляет аналогичный список главных проблем: гордость (5:5); нестабильность (6:4); обмирщение (7:8), растление (9:9), отступничество (11:7); и идолопоклонство (13:2)5.
Непосредственной целью Осии было изложить Ефрему (Северному царству) трагедию их отступничества и необходимость покаяния. Выполняя свою миссию перед современниками, Осия в то же время оказывал неоценимую услугу искателям истины на протяжении веков. В контексте непостижимой любви Осии к своей жене раскрывается верность Бога, вопреки человеческой неверности. Возможно, ни одно послание в Библии, кроме Иоанна 3:16, не излагает более ясно благодать и сострадание Бога к Своему народу.
То, что Амос и Осия несли служение в Северном царстве одновременно, заставляет провести сравнение между ними. Таблица № 17 иллюстрирует сходства и различия между этими великими пророками.

В. Послание
Тема Книги Осии — любовь Бога к отступникам. Осия блестяще выражает свою мысль. Немногие писатели Ветхого Завета могут сравниться с мастерством и красотой его слога. Он использует чёткие и яркие образы речи. Например, чтобы изобразить нестабильность внешней политики Израиля, он изображает глупого голубя, порхающего взад и вперёд между Ассирией и Египтом (7:11). Бесполезность веры в человеческие ресурсы сравнивается с «погоней за ветром» (12:1).
Осия использует разнообразный тон и стиль. Например, в одном месте он использует язык суда (4:1), в другом — язык военачальников (5:8). Этот пророк обладал удивительной способностью передавать страдания в сердце отвергнутого Бога (ср. 2:14, 15). То, что он говорит, запоминается тем, как он это говорит.

Таблица № 16
[image: ]

Среди малых пророков Книга Осии по размеру уступает только Книге Захарии. Книга Осии обычно располагается в хронологическом порядке. Её послание довольно сложно очертить. Быстрая смена темы позволяет предположить, что то, что сейчас называют Книгой Осии, на самом деле представляет собой собранием конспектов проповедей, прочитанных во время его долгого служения. Налицо два основных раздела. Первые три главы — это личное знакомство. Главы 4–14 — это высказывания Осии, которые условно можно разделить на три основных части. Таблица № 16 показывает структуру Книги Осии.
Книга Осии содержит двадцать восемь различных предсказаний в 111 стихах. Это означает, что предсказаниям в книге посвящено более половины (56 %) материала. Основное предсказание — это падение Самарии. Осия рисует три картины грядущего Мессии. Он будет (1) вторым Моисеем (1:11); (2) вторым Давидом (3:5); и (3) вторым Израилем (11:1).

Таблица № 17
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Пророк Михей
Пророк Спасителя Вифлеема

Его называли «обычным деревенским пророком», «достойным защитником бедных» (Йейтс) и «представителем простолюдинов» (Блэквуд). Возможно, из всех пророков Михей был одним из тех, чей вклад был наименее оценён. И всё же в Михее Морасфитине сочетаются страсть Амоса к справедливости и любовь Осии. В этой книге собраны одни из самых выдающихся пророчеств Ветхого Завета.

А. Личность пророка
Михей — это сокращённая форма имени, которое означает «Кто подобен Яхве?». Его имя вполне подходит для книги, пророчества которой указывают на величественную мудрость и силу Создателя. Имя имеет как минимум пять вариантов написания. В Ветхом Завете можно выделить ещё шесть персонажей с именем Михей. Однако малого пророка Михея нельзя отождествить ни с одним из них.
Михей был родом из сельской местности Иудеи. Его родной деревней был Морасфит (1:1, 14), примерно в сорока километрах к юго-западу от Иерусалима на границе с Филистией. По прямой это будет примерно в двадцати семи километрах к западу от Фекои, родного города Амоса.
О жизни Михея ничего не известно, кроме того, что можно узнать из книги, которую он оставил. Некоторые пришли к выводу, что это был человек, работавший на земле. Другие видят в Михее ремесленника из маленького городка. В любом случае Михей был одним из тех, кто лучше чувствуют себя в рабочем бараке, чем в соборе6. Он был истинным пророком «синих воротничков»!
История призыва этого пророка не записан. Более ранний пророк — Елиезер, сын Додавы — происходил из того же селения, что и Михей (2 Пар 20:37. В СП селение называется «Мареша» — прим. пер.). Этот Елиезер около двенадцати десятилетий назад «пророчествовал на Иосафата», утверждая, что торговый флот Иудеи был уничтожен из-за того, что царь Иудейский вступил в союз с Охозиею царём Израиля. Михей мог быть потомком этого мужественного человека Божьего. Более непосредственным стимулом для служения Михея могла быть смелая проповедь Амоса, который жил всего в нескольких километрах от него. Амос завершил своё служение примерно за пятнадцать лет до того, как Михей начал проповедовать. В любом случае морасфитянин недвусмысленно заявляет о своём вдохновении и, следовательно, о своём авторитете как глашатая Бога.

Б. Миссия
Михей пророчествовал во дни царей Иудеи «Иоафама, Ахаза и Езекии» (1:1). Самая ранняя возможная дата для служения Михея — 750 г. до н. э. Самая поздняя из возможных — 686 г. до н. э. Служение Михея, похоже, началось до разрушения Самарии в 722 г. до н. э. (1:5) и после начала служения Исайи. Ближе всего к истине датировать служение этого человека Божьего 735–700 гг. до н. э.
Непосредственной целью миссии Михея было исправить неравноправие и несправедливость в земле Иудейской посредством осуждения и угроз грядущего наказания. Конечной целью этого служения было объявить о будущем правлении Бога на земле через грядущего Правителя.
Хронологически Михей был четвёртым великим пророком, появившимся в Иудее после Авдия, Иоиля и Исайи. Вместе с Амосом и Осией на севере и Исайей в Иудее Михей сформировал квартет великих пророчеств, благодаря которым VIII век до н. э. был назван золотым веком еврейских пророчеств.
Проповеди Михея в основном произносились не в его родной деревне, а во время поездок в Иерусалим. В то же самое время Исайя читал там свои проповеди, которые на первый план ставили полную уверенность в Господе. Если Исайя подчёркивал веру, то Михей делал упор на дела. Возможно, это ветхозаветный пример контраста между Павлом и Иаковом. Знали ли два великих пророка друг друга? Прямых доказательств этого нет. Однако трудно представить, что они были в неведении друг о друге. Как и его великий современник, Михей видел в Яхве правителя народов и людей. Оба пророка признавали абсолютную святость и величие Господа. Видение высокой храмовой горы дословно представлено обоими пророками (Ис. 2:2–4; Михей 4:1–3).
Международные события оказали глубокое влияние на служение Михея. Ассирийский Феглафелласар III начал вести захватническую политику в 745 г. до н. э. Великий арамейский город Дамаск пал от его рук в 732 г. до н. э. Израиль на севере и Иуда были теперь уязвимы. Ещё до того, как Михей начал проповедовать, ассирийцы совершили несколько атак в Палестину и Египет. Михей понял, что, если Иуда вскорости не пересмотрит свои отношения с Господом, эту землю постигнет беда.
В VIII веке Иуда была на пике процветания. Однако нравственные устои пали ужасающе низко. Чиновники были нечестными. «Пророки» только болтали попусту. Религиозность была поверхностной и полностью оторвана от моральных принципов. Иудея стала грешной и слабой. Захватить её ничего не стоило7. Эти обстоятельства в сочетании с божественным побуждением заставили Михея посвятить все свои силы призыву этого своенравного народа к покаянию.

В. Послание
Книга Михея содержит 3153 слова, которые собраны в семь глав, состоящих из 105 стихов. Книга стоит на шестом месте в еврейском пророческом каноне после Книги Ионы и перед Книгой Наума, и на третьем месте в собрании Септуагинты после Амоса. Расположение книг в Септуагинте, вероятно, было основано на объёме различных книг. Во многих отношениях Книга Михея является миниатюрной версией Книги Исайи.

Таблица № 18
[image: ]

Как и в случае с большинством пророческих книг, либеральные критики подвергают сомнению подлинность больших частей книги, названной именем Михея. В то время как считается, что главы 1–3 действительно принадлежат перу Михея, аутентичность глав 4–5 подвергается сомнению одними, а глав 6–7 — другими. С высокомерным догматизмом, который часто присущ литературным критикам, один автор заявляет, что в книге есть материалы, датируемые 200 годом до н. э.!8 При этом существенных доказательств того, что какие-либо слова еврейского текста не принадлежали пророку VIII века, никогда не было представлено.
Тема Книги Михея — нынешний суд, но будущее благословение. Книга построена вокруг чередующихся отрывков, отражающих гибель и надежду. В главах 1–3 и в отрывке 6:1–7:6 говорится о гибели Иудеи; главы 4–5 и отрывок 7:7-20 дают надежду. Вероятно, пророчества были произнесены в другом порядке, но Михей, чтобы подчеркнуть суть, решил построить книгу именно так.
Некоторые делят книгу в соответствии с повелением «Слушайте…», которое встречается в 1:2, 3:1 и 6:1. Таким образом, книга содержит (1) обращение к народам (гл. 1–2); (2) обращение к правителям (гл. 3–5); и (3) обращение к Израилю (гл. 6–7). Бакстер предложил привлекательную схему, которая следует несколько иному принципу разбиения: (1) объявление неизбежного приговора (гл. 1–3); (2) обещание окончательного благословения (гл. 4–5); и (3) призыв к немедленному покаянию (гл. 6–7)9. Таблица № 18 показывает структуру Книги Михея.
Книга Михея содержит несколько противоположных богословских акцентов. Для Михея Яхве — Бог Израиля, но в то же время Бог всех народов. Яхве — судья, но и спаситель. Он величественен в гневе, но поражает Своим состраданием. Он требует и исполняет правосудие, но обещает прощение. Яхве рассеивает, но и собирает стадо. Он разрушает Сион, но Он также восстанавливает Сион. Бог Михея угрожает народам унижением, но предлагает тем же народам мир10.
По словам Пейна11, Книга Михея содержит сорок конкретных предсказаний. Эти предсказания включают семьдесят три стиха или около семидесяти процентов книги. Главное предсказание — около четверти предсказательных стихов — сосредоточено на единственном эпизоде вторжения Сеннахирима в Иудею в 701 г. до н. э. Другие важные предсказания включают полное разрушение Самарии (1:1–7); рождение Мессии в Вифлееме (5:2–5); и возвышение мессианского Иерусалима (4:1–8).

Примечания

1 Некоторые связывают термин noqdim с аккадскими или угаритскими параллелями, которые относятся к тем, кто разводит большие храмовые стада. Однако могло ли быть несколько таких высокопоставленных надсмотрщиков в небольшом городе Фекоа? Другие связывают слово noqdim с арабскими однокоренными словами, обозначающими особую породу карликовых овец, особенно ценившихся за свою шерсть. Другие считают, что noqdim связано с древнееврейским naqod, обозначающим «крапчатых» овец и коз (Быт. 30:32).
2 Подрезка объясняется следующим образом: (1) дать вытечь соку (Говард) или (2) дать насекомым выбраться наружу (Келли), чтобы ускорить процесс созревания. Ханикатт предположил, что это связано с процессом опыления дерева вручную.
3 George Adam Smith, The Book of the Twelve Prophets in “The Expositor’s Bible” (New York: Armstrong, 1903), 1:85.
4 S. Franklin Logsdon, Hosea: People who Forgot God (Chicago: Moody, 1959), pp. 7–15.
5 George L. Robinson, The Minor Prophets (Grand Rapids: Baker, 1978 reprint), pp. 23–25.
6 Rolland E. Wolfe, “Micah” in The Interpreter’s Bible (New York: Abingdon, 1956), 6:898.
7 Ibid., 6:898f.
8 Ibid., 6:899f.
9 J. Sidlow Baxter, Explore the Book; six vols. in one (Grand Rapids: Zondervan, 1966), 4:188.
10 James L. Mays, Micah in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1976), p. 1.
11 J. Barton Payne, Encyclopedia of Biblical Prophecy (New York: Harper and Row), pp. 424–434.
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Глава десятая
Грядущий суд
Амоса 1:1–3:8

Первый стих Амоса — это надписание, которое встречается в некоторых пророческих книгах. Оно содержит пять важных сведений о Книге Амоса. Во-первых, оно определяет содержание книги. Она содержит по большей части «слова Амоса», то есть его воззвания, пророчества и проповеди.
Во-вторых, надписание идентифицирует того, кто эти слова произнёс. Имя Амос не встречается за пределами книги, хотя его более длинная форма (Амасия) появляется во 2 Пар. 17:16. До начала миссии Амос был одним из «пастухов Фекойских». О значении его профессии и родного города уже было сказано во вводных заметках к Книге Амоса в девятой главе.
В-третьих, надписание говорит о происхождении слов автора. Амос «видел» эти слова, то есть он получил эти слова в божественном откровении, прежде чем передал их своему народу. Эта идиома восходит к визионерскому опыту более ранних пророков (ср. Числа 24:2 и далее; 3 Царств 22:17). В книге описаны пять видений.
В-четвёртых, надписание определяет тему книги. Амос говорил «об Израиле». Хотя Амос жил в Иудее, главной его заботой был Израиль, Северное царство.
Наконец, надписание помещает служение Амоса в исторический контекст. Он упоминает имена двух царей, Озии, царя иудейского и Иеровоама, царя израильского. Чтобы точнее указать на время его служения, в тексте говорится, что он проповедовал «за два года до землетрясения». Вопросы датировки книги обсуждались во введении к Книге Амоса в девятой главе.

Предупреждающий рёв
Амоса 1:2

Книга Амоса начинается с предупреждающего рёва: «Господь возгремит с Сиона и даст глас Свой из Иерусалима». Это не грохот грома (Кейл; Дин), а рёв льва (Харпер; Лерман). Лев рычит, когда собирается наброситься на добычу. Здесь рёв сигнализирует о скором суде. Амос позаимствовал эти слова у Иоиля (3:16). Амос стремится резюмировать своё обращение в одном отдельно взятом стихе.
Имя Яхве буквально означает «тот, кто есть» или Вечный. Это имя связано с Моисеем и Исходом. Оно несёт оттенок святости (ср. Исх. 3:5) и искупления.
Яхве ревёт «с Сиона», то есть Иерусалима. Во времена Давида Яхве избрал Сион местом своего жертвенника. Этот жертвенник был как центром гнева (смерти), так и центром милосердия (искупления). Вступительные слова Амоса были упрёком северным коленам, которые откололись от установленного Богом центра поклонения в Иерусалиме.
Вся земля будет затронута судом, который возвестит предупреждающий рёв Бога. «Пастбища пастухов будут плакать». Некоторые воспринимают эти слова образно. «Пастбища» — это народы мира; «пастыри» — их цари (ср. Иер. 25:34 и далее). «Кармил» будет представлять землю Израиля, а её «вершиной» будет царский дом. Однако Амос, вероятно, имел в виду только то, что вся земля будет разрушена взрывом. Он рисует картину засухи. Земля иссохнет, осуждённая словом Яхве.

Рёв на языческие народы
Амоса 1:3–2:3

Амос начал своё служение с серии нападок на другие народы. Ясно одно: народы несут ответственность перед Богом за своё поведение, даже если они не получили особого откровения.
Много дискуссий было посвящено порядку, в котором Амос обращается к народам. Некоторые считают, что порядок определяется темой обращения. Они указывают на хиастическую структуру, в которой два осуждения работорговли помещены между двумя осуждениями жестокости войны. Другие утверждают, что порядок отражает географию. Они видят здесь внешний квадрат (Дамаск; Газа; Тир; Эдом) и внутренний квадрат (Аммон; Моав; Иуда; Израиль). Третьи думают, что ключом к порядку являются национальные отношения: два соседа Израиля, два союзника Израиля и два двоюродных брата Израиля.
Отдельные пророчества имеют схожую структуры. Сначала каждое из них начинается с заявления о гневе Божьем. «за три преступления… и за четыре не пощажу его». Эта так называемая формула X + 1 несколько раз встречается в книге Притчей (например, 30:15). Подобный рисунок также встречается в угаритской (ханаанской) литературе. Идиома предназначена для создания кумулятивного эффекта. Грех народа неминуемо ведёт к суду. Во-вторых, Бог заявляет, что он не «отменит»1 приговор. Никто не сможет отменить предупреждающий рёв. В-третьих, Амос излагает причину Божьего гнева. На четвёртом месте — привычное объявление о ниспослании огня с небес. Наконец, пророчества говорят об устранении царя и пленении народов.

А. Суд над Дамаском (1:3–5)
Дамаск был осуждён за то, что «они молотили Галаад железными молотилами». Вероятно, речь идёт о военных зверствах, совершённых Азаилом и его сыном Венададом в годы их господства над Израилем (ср. 4 Цар. 8:12; 13:7). Орудие обмолота представляло собой борону из тяжёлых досок, к которым снизу прикреплялись острые камни или железные штыри. Во время обмолоты на молотила для утяжеления вставал человек. Очевидно, арамеи раскладывали пленных по земле, а затем ездили по ним этими орудиями. Такая жестокость требует осуждения (1:3).
Яхве заявляет о Своём намерении послать огонь суда против «Азаила», то есть нынешней династии Дамаска. Огонь войны поглотит дворцы Венадада, одного из принятых имён правителей Арама (1:4).
Яхве сокрушит «затворы Дамаска», то есть основу обороны города. Таким образом, город будет беззащитен перед вторгшейся армией. Правители будут отрезаны от Бикат-авен (Долина тщеславия) и Бет-Эдена, второстепенных столиц Арамейского царства. «И пойдёт народ Арамейский в плен в Кир», то есть вернётся в дом предков (ср. 9:7), но уже как пленник (1:5).

Б. Суд над Филистией (1:6–8)
Филистимляне были виновны в работорговле. «Они вывели всех в плен, чтобы предать их Едому». Филистимляне передали этих пленников (включая женщин и детей) едомлянам, которые увели их в дальние страны (1:6).
За участие в работорговле на великие филистимские города будет послан огонь Божьего суда. Правители Ашдода и Ашкелона будут истреблены. Яхве обратит руку Свою на Екрон, то есть продолжит демонстрировать Свою власть над этим местом. «Остаток Филистимлян» погибнет, то есть Филистимляне, как народ, будут уничтожены (1:7–8).

В. Суд над Финикией (1:9-10)
Финикийцы также участвовали в работорговле, отправив всё пленное население в Едом. Однако их грех выходил за рамки греха филистимлян, потому что финикийцы «не вспомнили братского союза». Они нарушили священный договор. Таким образом, моральный принцип, по которому Бог привлекает к ответственности все народы, состоит в том, что данное обещание не может быть нарушено (1:9).
Тир был главным городом Финикии. Огонь Божьего суда уничтожит это место вместе с его дворцами (1:10).

Г. Суд над Едомом (1:11–12)
Дважды Едом уже был обвинён в работорговле (ср. 1:6, 9). Теперь к преступлениям этого народа прибавляется ещё одно. Едом обвиняется в безжалостном преследовании своего братского народа Израиля. «Он преследовал брата своего мечом, подавил чувства родства, свирепствовал постоянно во гневе своём и всегда сохранял ярость свою». Здесь налицо преступление, совершённое в самом сердце. Едом питал ненависть к народу, с которым заключал священный договор. Господь обвинил Едом в нескончаемых гневе и ярости. Бог не терпит этнической или расовой ненависти. Без прощения других нельзя ожидать прощения от Бога. Судный огонь Божий изольётся на Феман и Восору, главные города Едома.

Д. Суд над Аммоном (1:13–15)
Аммонитяне были виновны в попытке расширить свою территорию за счёт Израиля. Поступая так, они совершили невыразимые зверства, особенно в районе Галаада. Пытаясь истребить всё мужское население, они даже убивали неродившихся младенцев, находящихся в материнских утробах. Это преступное честолюбие, попирающее права беспомощных — женщин и нерождённых детей. Бог ожидает, что все народы будут уважать основные права человека, включая право на рождение (1:13).
Огонь войны будет послан на Равву, столицы Аммона. Силы природы помогут армиям разрушить это место. Царская семья Аммона будет уведена в плен. Ничто не побуждает Бога наказывать так сильно, как беспричинная жестокость по отношению к беспомощным (1:14–15)2.

Е. Суд над Моавом (2:1–3)
Моавитяне осуждены за то, что они пережегли «кости царя Едомского в известь». Вскрытие гробницы и осквернение трупа считалось величайшим святотатством в древнем мире. Очевидно, моавитяне мстили царской семье Едома. Возможно, моавитяне мстили за нападение, описанное в 4 Цар. 3:26–27. Царь Моава принёс в жертву своего сына, наследного принца, во время нападения объединённых сил Израиля, Иудеи и Едома. В любом случае, Господь не мог не заметить такое святотатство (2:1).
Огонь Божьего суда будет послан на Моав. Их столица Кериоф будет уничтожена. Их земля будет захвачена армиями, которые придут «с шумом при звуке трубы». «Судья», то есть правитель Моава, будет истреблён вместе со всеми членами царской семьи (2:2–3).
Бог Амоса был Богом всей земли. Все окружающие языческие народы осуждаются словами: «Так говорит Господь». Он видел чудовищные зверства арамеев Дамаска. Он обратил внимание на работорговлю в Газе и Тире. Он знал об обязательствах, взятых между народами, которые были нарушены. Он даже заметил грехи в сердце — ненависть, честолюбие, месть.

Рёв на Иуду
Амоса 2:4–5

Предупреждающий рёв божественного суда обрушился на шесть иностранных государств. Сирия, Филистия и Тир лежали в сфере политических интересов Израиля. Едом, Аммон и Моав были «двоюродными братьями» Израиля. «Петля суда»3 затягивалась на шее народа завета. Теперь в центре внимания оказывается народ Божий. Люди Божьи неверно истолковали доктрину избрания как декларацию фаворитизма. Сначала Амос обращается к Иуде (2:4–5), а затем к Северному царству Израиля (2:6-16).
Иуда подвергается осуждению за то, что презирал, а затем отвергал божественную истину. Они «отвергли закон Господень и постановлений Его не сохранили». Термин «постановление» происходит от глагола, означающего вырезать или выгравировать. Этот термин указывает на непреходящую и неизменную природу Божьей истины. «Постановлениями» назывались отдельные заповеди, содержащиеся в Торе или Законе. В то время как язычники согрешили против естественного закона, Иудея согрешила против писаного закона. Это пророчество демонстрирует беспристрастность Амоса (2:4а).
Амос также обвиняет Иуду в идолопоклонстве. «Их ложь», то есть идолы, заставила их «заблуждаться». Идолы делали ложные заявления и давали ложные обещания и потому названы «ложью». Однако жители Иуды продолжали поклоняться этим идолам, как и их отцы. Они продолжали ходить «вслед» этих идолов, то есть позволяли этим ложным религиям руководить своей повседневной жизнью. «Распространённая ошибка одного поколения становится аксиомой для следующего. Дети канонизируют ошибки своих отцов»4. Держа в руках закон Божий, жители Иуды предпочли традиции человеческие (2:4b).
Суд против Иуды изложен на языке, который уже применялся в высказываниях против народов. Бог пошлёт пламя Своего гнева на Иуду. Оно поглотит дворцы Иерусалима. Эти слова в прямом и переносном смысле исполнились Навуходоносором в 586 г. до н. э. (2:5).

Рёв на Израиль
Амоса 2:6-16

В пророчестве против Израиля Амос указывает на две противоположности. Сначала он противопоставляет дела Израиля деяниям Яхве. Затем он указывает на аналогичный контраст между словами Яхве и словами Израиля.

А. Греховные дела Израиля (2:6–8)
Сначала Амос описывает греховные дела Израиля. В частности, он говорит о четырёх грехах.
1. Жадность (2:6-7а). Богатые землевладельцы в Израиле «продают правого за серебро и бедного — за пару сандалий». Как замечает Келли, таким был способ заработка пройдох и обманщиков5. Под «правым» может пониматься тот, кто оказывается прав в судебном процессе, или, в более широком смысле, тот, кто прав перед Богом. «Бедные» — это те, кто был не в состоянии оказать какое-либо сопротивление правонарушениям. За небольшую взятку (даже такую небольшую, как пара обуви) судьи объявляли невиновных виновными. Другие считают, что бедные оказывались в долгах за небольшой, как пара обуви, долг (2:6).
Богатые землевладельцы в Израиле описываются как те, кто «жаждут, чтобы прах земной был на голове бедных». Желание приобрести землю была настолько сильным, что Амос (с юмором) изображает богатых, которые как псы желают выхватить и отнять у бедняков последнее, даже пыль, которой те посыпают головы в знак траура. Другие думают, что смысл в том, что они жаждут увидеть бедных, доведённых до отчаяния, посыпающих головы пылью. «Бедные» здесь буквально значит «нищие».
Могущественные землевладельцы «путь кротких извращают». В израильском обществе кроткие считались неудачниками. Под «путём» понимается судебный процесс. Землевладельцы «извращали» путь этих людей, то есть отрицали их законные права (2:7а).
2. Безнравственность (2:7b). Амос утверждает, что «отец и сын», то есть все мужчины в доме, «ходят к одной женщине». Пророк намекает на безнравственные обычаи, связанные с поклонением Ваалу (ср. Ос. 4:13 и далее). Используемая здесь терминология отличается от той, которая обычно используется для описания полового акта. Это предполагает, что эти люди утратили всякое чувство неповиновения заповедям Божьим (ср. Исх. 20:14). Посещение блудниц в местном храме было обычным делом. Само по себе сношение с храмовой блудницей было грехом; но посещение одной и той же блудницы отцом и сыном было чудовищной мерзостью. Такие действия по закону считались инцестом. Подразумевается, что эти люди сознательно совершили эти грехи, «чтобы бесславить святое имя» Яхве, то есть дискредитировать истинную веру и поклонение. Сексуальное удовлетворение заменило божественную святость как руководящий принцип жизни (2:7b).
3. Бессердечие (2:8а). Грешные жители Израиля «на одеждах, взятых в залог, возлежат при всяком жертвеннике». Амос говорит о пирах, сопровождавших принесение жертвы, которые проводились в святилищах Дана и Вефиля. Упомянутая здесь одежда была верхней одеждой, которую бедняки днём одевали, а ночью использовали в качестве покрывала. Закон требовал, что такие одежды, если они находились в залоге, должны были быть возвращены до наступления темноты (ср. Исх. 22:26; Втор. 24:12). Жертвенник, символ божественного милосердия, был осквернён таким бессердечием со стороны «молящихся». Человек не может быть мире с Богом, если дурно поступает по отношению к ближнему. Когда божественное сострадание не находит отражения в человеческом сострадании, посещение жертвенника бесполезно6.
4. Лицейерие (2:8b). «И вино, взыскиваемое с обвинённых, пьют в доме богов своих». В храмах, где якобы поклонялись Яхве, высмеивался Его Закон. Там они пили вино, купленное на несправедливо начисленные в суде штрафы беднякам. Таким образом, их поклонение было лицемерным. Они совершали религиозные обряды, но игнорировали требования Закона о справедливости в судах. Обвинение тоже может намекать на несдержанность, но это не главная идея отрывка.

Б. Спасительные деяния Яхве (2:9-11)
Наряду с постыдной картиной греховных деяний Израиля Амос помещает милостивые деяния Бога, которые Он совершает от имени Своего народа. Это сопоставление подчёркивает то, что, безусловно, следует рассматривать как главный грех народа завета, а именно неблагодарность. В этих стихах глагол единственного числа первого лица встречается пять раз, и дважды он усилен личным местоимением.
1. Бог уничтожил айореев (2:9). Здесь термин «амореи» используется в широком смысле для всех жителей Ханаана (Втор. 1:20). Господь подчёркивает масштаб этого вмешательства с помощью двух сравнений. Во-первых, высота амореев «была как высота кедра». Слишком высокий рост некоторых из этих людей напугал соглядатаев, посланных в землю из Кадеша (Чис. 13:32; Втор. 1:28). Во-вторых, сила Амореев уподобляется крепким дубам. Жители Ханаана были физически сильными людьми.
Без божественного вмешательства Израиль никогда бы не изгнал амореев из Ханаана. Но Бог милостиво вмешался в ситуацию и «истребил плод его вверху и корни его внизу», то есть полностью уничтожил этот народ.
2. Бог вывел их из Египта (2:10). Язык отражает тот факт, что Палестина — гористая страна, а Египет находится в низине. Путём могущественного противостояния с фараоном и богами Египта Яхве освободил Свой народ. Чтобы добраться до места назначения, Господу пришлось вести Свой народ через пустыню. Там он обеспечивал их буквально каждый день «сорок лет». Упоминание о продолжительности странствий по пустыне является тонким напоминанием о том, что эти четыре десятилетия были наказанием за неверность со стороны Израиля. Яхве, однако, продолжал терпеть, несмотря на их непослушание. Так Израиль наследовал «землю Аморрейскую». Земля, на которой они жили, дал им в наследство Бог.
3. Бог воздвиг духовных лидеров (2:11). «Пророки» передали Израилю божественное откровение. «Назореи» своим обетом воздержания от плодов виноградной лозы (ср. Чис. 6) подали пример посвящённой жизни. Божественное руководство, которое Израиль испытал во время Исхода и в пустыне, было продолжено после того, как они оказались в Ханаане, благодаря этим пророкам и назореям.
Раздел завершается риторическим вопросом, призванным заинтересовать умы отступников Израиля: «Не так ли это, сыны Израиля?». Контраст между спасительными деяниями Яхве и греховными деяниями Израиля ещё более подчёркивается с помощью формулы «говорит (или провозглашает) Господь».

В. Абсолютная неблагодарность (2:12)
Израиль не выразил никакой признательности за милостивые деяния Яхве, пославшего народу пророков и назореев. Их неблагодарность проявилась двумя способами. Сначала они «назореев поили вином». Вместо того, чтобы стремиться последовать примеру этих святых, они пытались соблазнить их, чтобы те нарушили свой обет. Возможно, они использовали как принуждение, так и убеждение. Во-вторых, они издали указ, запрещающий пророкам пророчествовать. Они пытались заглушить голоса, которые постоянно их обличали. Жизнь самого Амоса является примером одной из таких попыток заставить пророка замолчать (ср. 7:10–17).
Народ завета отличается от окружающих народов тем, что получил божественное откровение. Бог дал им Свой Закон (2:4), пророков и назореев (2:11). Однако этот народ отказался слушать. Оно проигнорировали откровение. Такая чудовищная неблагодарность требовала сурового божественного наказания.

Г. Надвигающееся наказание (2:13–16)
Израиль лишился Божьей благосклонности. Это тема последней части Амоса 2. За иллюстрацией суда (2:13) следует описание этого же суда (2:14–16).
1. Иллюстрация суда (2:13). Объявление о приближающемся суде начинается со слова «Вот…». За этим словом часто следуют шокирующие или, по крайней мере, неожиданные заявления. В этом случае тот же самый Бог, который дважды решительно говорил о том, что Он сделал для жителей Израиля (2:9, 10, 13), теперь говорит о том, что Он сделает с ними.
Бог объявляет, что он «придавит» Израиль, «как давит колесница, нагруженная снопами»7. Здесь изображена тяжело загруженная тележка, которая продавливает землю колёсами. Так Божий суд сокрушит Израиль.
2. Описание суда (2:14–16). Перед лицом божественного суда природные способности никак не помогут. Проворный не сможет убежать. Крепкий не «удержит (то есть не подтвердит) крепости своей», то есть его сила ему не поможет. Даже храбрый человек «не спасёт своей жизни» (2:14).
В тот день приобретённые навыки ничего не дадут. Опытные лучники не смогут устоять перед противником. Обученные всадники не спасут свои жизни (2:15).
В тот день ни к чему окажутся и выдающиеся качества. «Отважные» из сильных мира сего, то есть самые храбрые воины, убегут «нагими», то есть без оружия и тяжёлых доспехов. Фраза «В тот день» вызывает в памяти аналогичный язык Иоиля. Наказание Израиля станет днём Господа для этого народа.
Послание этого израильского пророка был простым: Израиль тяжко согрешил перед Богом. Люди оставались непослушными, несмотря на все усилия со стороны Бога, Который стремился помочь Своему народу. За свои грехи Израиль должен пострадать. Никто не убежит от Божьего гнева.

Защита предупреждающего рёва
Амоса 3:1–8

На этом этапе критики могли бросить вызов Амосу. Какое право имел он, человек из Иудеи, осуждать общество Израиля? Защищая своё служение, Амос говорил об (1) источнике, (2) основаниях, (3) логике и (4) побудительной силе своего послания.

А. Источник его послания (3:1а)
В первом из трёх пророчеств, начинавшихся со слова «Слушайте», Амос призвал граждан Израиля обратить внимание на слово, «которое Господь изрёк на вас». Это ясное и яркое заявление о божественном вдохновении. Послание адресовано сынам Израилевым. Термин «Израиль» напоминал, что это был народ завета и обетования. Они были избранными Богом. Термин «сыны» указывал на нынешнее поколение как на физических потомков Израиля или Иакова.

Б. Основание его послания (3:1б-2)
У Израиля были особые отношения с Яхве. Вместе Израиль и Иуда были одним «племенем» (семьёй), которое Яхве вывел из земли Египетской. Теперь через Амоса должен был заговорить глава семьи, отсюда и местоимение от первого лица. Как искупленный народ Израиль также был привилегированным народом. «Только вас признал Я из всех племён земли». В этом контексте глагол «признавать» подчёркивает, что Израиль был любимым, признанным или избранным. Этот язык предполагает близкие отношения между Богом и Его народом (3:2а). В хеттских договорах это слово используется в отношении к тем, что был «признан своим благодаря заключённому завету».
Вера в то, что Израиль был избран Богом для особого служения остальному миру, лежит в основе каждого выражения еврейской мысли. Подобная концепция не имеет аналогов у других народов древнего Ближнего Востока 8. В распространённой теологии того времени «предпочтение» означало освобождение Израиля от наказания. Однако пророки подчёркивали, что выбор Израиля Богом означает, что народ должен жить по более высоким стандартам. Поскольку Израиль согрешил против света, знания и любви, его наказание должно быть более тяжким. «Потому и взыщу с вас», то есть накажу вас «за все беззакония ваши» (3:2b).

В. Логика его послания (3:3–6)
Прежде чем сделать ещё одно объявление о суде, Амос делает паузу, чтобы доказать своё право и обязанность пророчествовать. Он использует серию цепных сравнений, взятых из жизни, чтобы установить причинно-следственную связь, которая справедлива как в духовной, так и в физической сфере.
1. Отношения не случайны (3:3). «Пойдут ли двое вместе, не сговорившись между собою?». Этим вопросом пророк хочет сказать, что двое мужчин вряд ли встретятся в безлюдной пустыне. Если они гуляют вместе, можно с уверенностью предположить, что это произошло по предварительной договорённости. Есть ещё какой-то дополнительный смысл в этом вопросе? Некоторые полагают, что имеется в виду заветные отношения между Богом и Его народом, Израилем, отношения, которые находились под угрозой 9. Другие считают, что Амос имеет в виду своё призвание пророка.
2. Угрозы — не пустые слова (3:4). Два риторических вопроса основаны на повадках львов. Лев не издаёт голоса, пока его добыча не окажется в поле зрения. Рёв означает, что он уже напал на свою добычу. Так вот, пророческие предупреждения о суде столь же зловещи, как рык львов.
3. Ловушки срабатывают (3:5). Два дополнительных риторических вопроса исходят из области охоты. Птиц ловили силками, которые затягивались, когда птица попадала в «ловушку» или проглатывала наживку. Что точно иллюстрируют этих два образа до конца не понятно. Ясно одно: суд есть ответ на действия людей. Их грех привёл их к погибели. Божий суд придёт и настигнет всех грешников.
4. Сигнал тревоги порождает страх (3:6а). «Трубит ли в городе труба, — и народ не испугался бы?». Труба была сигналом надвигающейся опасности. Инструмент молчал, пока город не сталкивался с потенциальной катастрофой. Пророческое послание было подобно сигналу тревоги, раздававшемуся по всей стране. Израиль слышал, но предпочёл проигнорировать предупреждение.
5. Бог вершит суд (3:6b). «Бывает ли в городе бедствие, которое не Господь попустил бы?». Этот вопрос подчёркивает суверенность Бога. Он творец счастья, добра и зла. Всё, что происходит, должно быть связано либо с активной, либо с попускающей волей Бога. Если бедствие постигнет Израиль, то это произойдёт не случайно, а по воле Бога.

Г. Побудительная сила его послания (3:7–8)
Яхве — Бог сострадания. Он никогда не навлекает бедствия на город, не предупредив людей. Он открывает Свою «тайну» (евр. sod) Своим рабам, пророкам. Он сообщает им о неотвратимости и открывает смысл грядущего бедствия (3:7).
Подобно могучему льву, собирающемуся наброситься на добычу, Яхве проревел, предупредив Израиль о грядущем бедствии. Этот предупреждающий рёв должен напугать каждого жителя Израиля. «Рёв» — именно так слышалось слово, произнесённое Господом Богом. Амос слышал его и потому был вынужден пророчествовать, независимо от того, вызывало оно страх у людей или нет. Подобно Иеремии, Павлу и другим великим проповедникам, этот пророк чувствовал побуждение поделиться Божественной вестью (3:8).

Примечания

1 LXX: «Я не отвращусь от него», т. е. не буду больше пренебрегать его грехами.
2 J. A. Motyer, The Message of Amos in “The Bible Speaks Today” (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1974), p. 43.
3Ibid., p. 50.
4 E. B. Pusey, The Minor Prophets, a Commentary (Grand Rapids: Baker, 1956 reprint), 1:260.
5 Page H. Kelley, The Book of Amos in “Shield Bible Study Outlines” (Grand Rapids: Baker, 1966), p. 42.
6 Motyer, op. cit., p. 60.
7 РБО переводит глагол в хифиле: «Как набитый снопами воз вы застрянете».
8 W. R. Harper, A Critical and Exegetical Commentary on Amos and Hosea in “The International Critical Commentary” (Edinburgh: T. & T. Clark, 1966), p. 66.
9 Харпер, Лерман, Хендерсон и Пьюзи считают, что Амос ссылается на завет между Богом и Израилем в 3:3.


Глава одиннадцатая
Приготовьтесь к встрече с вашим Богом
Амос 3:9–5:17
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После защиты своего служения Амос продолжает обличать грех Израиля в двух пророчествах. За этим обличением следует длинный призыв к покаянию.

Описание недуга, поразившего Израиль
Амоса 3:9-15

Амос подчёркивает, что Бог может стать врагом тех, кто когда-то был Его народом. Бог, заключивший завет с Израилем на горе Синай, теперь объявляет о своём намерении поразить и наказать Свой народ (3:14, 15). Израиль был отчуждён от Бога. Он стал бессилен перед врагами. Три вводные формулы описывают оценку, которую даёт пророк духовному состоянию нации.

А. Социальное измерение (3:9-11)
Бог стал врагом Своего народа, потому что они не соблюдали нормы закона Божьего в своих межличностных отношениях. Чтобы выразить свою точку зрения, Амос риторически призвал соседние народы прийти и свидетельствовать против Израиля. Затем Амос уточняет, что язычники увидели бы в Самарии, после чего следует объявление приговора.
1. Приглашение язычников (3:9а). Филистимляне Ашдод и Египет были приглашены на суд, потому что они были главными врагами Израиля. С плоских крыш дворцов этих земель раздались призывы к свидетельству. Возможно, считалось, что только те, кто находился во дворцах, были способны дать правильную оценку образу жизни, обычно принятому среди богатых израильтян. Язычники должны были собраться «на горы Самарии». Столица Израиля, Самария, находилась в центре горного амфитеатра. Отсюда свидетели могли получить чёткое представление обо всём, что происходило в городе.
2. Наблюдения язычников (3:9б-10). Сначала язычники наблюдали в Самарии «великое бесчинство» (mehumah). Это слово относится к буйной жизни, которую вела знать, и которая включала в себя угнетение, беспорядок, отказ от правосудия, произвол власти, раздоры между бедными и богатыми. Город, в котором царит «великое бесчинство» — это город, находящийся в состоянии неразберихи, в котором всё переворачивается вверх ногами, а вместо справедливости и порядка повсюду неприкрытое насилие. Во-вторых, свидетели-чужеземцы наблюдали «притеснения», то насилие над бесправными (3:9b).
В-третьих, они видели людей, которые не знали, как поступать правильно. Несправедливость стала для них второй натурой. Они больше не могли различать добро и зло. В-четвёртых, они заметили, что богатые собирают сокровища «насилием и грабежом» (3:10).
3. Наказание в Сайарии (3:11). Из-за этой социальной несправедливости Господь Бог накажет Израиль. Во-первых, земля, которую они осквернили, будет окружена врагами. Это пророчество было исполнено ассирийской армией. Феглафелласар вторгся в Израиль в 734 г. до н. э. Салманасар неоднократно нападал на Израиль. Саргон руководил осадой и захватом самой Самарии в 722 г. до н. э. Во-вторых, власть, которой они злоупотребляли, будет сокрушена, поскольку враг «низложит [их] могущество». В-третьих, дворцы, которые они заполняли нечестной добычей, будут разграблены.

Б. Духовное измерение (3:12)
Прямое высказывание Яхве провозглашает полное уничтожение Израиля как политического образования. Израиль мог спастись от Бога не больше, чем овца могла спастись от льва. Пастух действительно может «спасти» две берцовые кости или кусок уха, чтобы доказать, что он не украл животное у хозяина (ср. Исх. 22:13). В этом смысле «сыны Израиля» действительно будут «спасены». А всё потому, что только малый остаток народа выживет после суда, который Яхве собирался на них обрушить (3:12а).
Последняя фраза в объявлении суда указывает на духовное состояние народа. Амос снова использует юмор, чтобы изобразить тех, кого увлёк великий лев (Ассирия), как людей, цепляющихся за свою жизнь, за то, что они больше всего ценили. Они будут уведены в плен вместе с уголком дивана и частью постели  1. Плотской, мирской человек не может расстаться со своим материальным имуществом даже на суде. Они будут цепляться за сломанные кровати и диваны — символы роскоши и праздности.

В. Религиозное измерение (3:13–15)
Язычникам, призванным засвидетельствовать грехи Самарии (3:9), теперь велено объявить о её наказании. Свидетели должны были адресовать это пророчество «дому Иакова». Традиционное название «народ Иакова» используется, чтобы напомнить израильтянам, кем они были. Они были Божьим народом. Поэтому на них была возложена большая ответственность (3:13а).
Пророчество, которое собираются произнести свидетели-язычники «говорит Господь Бог, Бог Саваоф», то есть Яхве, Бога завета, и Элохим, Творец, Бог всех воинств земных и небесных. Эти имена Божьи подчёркивают, что решение, которое будет объявлено, было однозначным и окончательным. Бог, с которым они скоро столкнуться, не был ручным Яхве, которому поклонялись в северных святынях Вефиля и Дана. Поклонение тельцу Иеровоама превратило Яхве в божественного посыльного, исполняющего повеление государства (3:13b).
Язычники должны были объявить день, когда Яхве посетит Израиль для суда. «Преступления» народов будут наказаны, особенно те, которые умышленно не соблюдают религиозные практики, прописанные в законе. Яхве «посетит», то есть накажет «жертвенники в Вефиле». Судя по всему, с 931 г. до н. э. после того, как Иеровоам I построил первый жертвенник, в городе было возведено ещё много алтарей. Даже самая священная часть этих жертвенников, которую окропляли жертвенной кровью — рога, — будут отсечены и падут на землю. Яхве не уважал самые священные святыни в Израиле. Эти «святые» места не предоставят убежища в день Его гнева (3:14).
В тот день будут разрушены частные дома и святилища. Яхве поразит «дом зимний вместе с домом летним». Вероятно, это были не два отдельных здания, а внешняя и внутренняя части дворца. Первая использовалась летом, а вторая — зимой (ср. Иер 36:22). «Домы с украшениями из слоновой кости», то есть дворцы со стенами, инкрустированными слоновой костью (ср. 1 Цар. 22:39), также будут разрушены. Этим осбнякам царя и знати придёт конец (3:15).

Осуждение
Амоса 4:1-13

В первом пророчестве «Слушайте…». Амос затронул два вопроса. Он защищал своё право проповедовать (3:1–8) и объявил приговор Израилю (3:9-15). Второе пророчество, которое также начинается со слова «Слушате…», сосредоточено на осуждении. Здесь Амос подробнее описывает грех Израиля, указывая на поведение израильских женщин, на поклонение и на своенравие народа. Однако, в отличие от предыдущего обращения, это пророчество завершается призывом.

А. Осуждение женщин (4:1–3)
Амос называл женщин Израиля «телицами Васанскими» 2. Хотя телицы Васана были одними из лучших в стране, это сравнение нельзя назвать лестным. Скорее, это указывает на образ жизни женщин, которые живут «на горе Самарийской», потакая своим желаниям. Могущество города создало атмосферу, в которой этих женщин мало заботила перспектива суда над народом (4:1а).
Три причастных оборота рисуют нелестную картину того, как обычно поступали эти женщины. Во-первых, они названы «притесняющие бедных». Через своих мужей они извлекали у трудящихся бедняков средства, чтобы тратить на свои причуды. Во-вторых, они названы «угнетающие нищих». Они постоянно изводили простых людей. В конце концов, чем ещё заниматься этим простолюдинам — только служить состоятельным гражданам? Богатым привилегии положены, бедным — нет. В-третьих, они уговаривали своих мужей подать им вино чтобы жить разгульно. Они даже убеждали мужей присоединиться к их развратным действиям (4:1b).
Женщинам Самарии было суждено столкнуться с гневом Господа Бога. Он поклялся Своей святостью, что наступают дни суда. Люди клянутся Богом, а Бог клянётся Собой. Его святость не может терпеть беззакония этих женщин (4:2а).
Яхве пригрозил этим женщин тем, что однажды их повлекут из дома «крюками» и «удами». Ассирийские памятники изображают пленников, которых тащат за верёвку, привязанную к кольцу в нижней губе. Таким образом, эти слова можно понимать буквально (ср. 2 Пар. 33:11). Другие, однако, думают, что Амос использует метафору, взятую из рыболовной практики. Эти женщины будут совершенно беспомощны, их уведут на погибель, как рыбу, пойманную на крючок (4:2b).
Женщины будут лезть «сквозь проломы» в стене Самарии «каждая, как случится». В стене будет столько дыр, что каждая будет идти к стене напрямую от того места, где она была схвачена. Затем женщины будут брошены в Хармон, то есть их трупы будут брошены в направлении места, называемого Хармон. Многие думают, что здесь говорится о «Ермоне» — знаменитой горе в Башане. Отсюда ирония. Телицы Васанские станут падалью в горах Васана! (4:3).

Б. Осуждение поклонения (4:4–5)
Осуждая поклонение Израиля, Амос использует язык священнического увещевания, но с оттенком горькой иронии. Слушателям Амоса такая «шокирующая пародия на церковный язык, должно быть, показалась наглым богохульством» 3. Возможно, он сказал эти слова во время одного из великих праздников в Вефиле.
1. Места поклонения. Он начинает с осуждения мест поклонения. «Идите в Вефиль — и грешите, в Галгал — и умножайте преступления». Безнравственное поклонение тельцам, практикуемое во имя Яхве в этих местах, было мерзостью перед Богом. Галгал был первой стоянкой Израиля после входа в Ханаан. По всей видимости, это место стало святыней, которую часто посещали северные поклонники тельца. Пророки видели в тельце Иеровоама нарушение второй заповеди. Более того, по закону, все публичные богослужения должны были проводиться в месте, выбранном Богом, а именно в храме в Иерусалиме (4:4а).
2. Акты поклонения. Затем Амос использует сарказм, чтобы осудить поклонение, совершаемое в Израиле. Он призывает своих ненавистников приносить десятину хоть «через каждые три дня». Обычно их приносили ежегодно (Лев. 27:30). Сарказм в том, что даже завышенная десятина ничего не даст Богу. Его нельзя подкупить пожертвованиями (4:4b).
Во-вторых, он призывал их (саркастически) приносить благодарственные приношения из квасного и пресного хлеба. Такие жертвы нарушили бы закон Моисея (Лев. 2:11; 7:12). Однако на севере мог существовать другой обычай. В любом случае, по мнению Амоса, такое религиозное рвение ни к чему не приведёт. В-третьих, пророк призывал их (опять же саркастически) «провозглашайте о добровольных приношениях». Призывает ли он их хвастаться этими частными предложениями (Харпер; Лерман)? Или Амос побуждает священников сделать добровольные пожертвования обязательными (Дин; Кейл)? Главное в том, что любое совершаемое ими поклонение, не смогло бы отвратить от них суд Божий (4:5а).
3. Мотивы поклонения (4:5b). «Это [такое поклонение] вы любите, сыны Израилевы». Их поклонение было сосредоточено на человеке. Им нравились ритуалы и церемонии. Подразумевается, что Богу это не нравилось. В этом абзаце упоминается о многих формах религиозного благочестия. Религиозные привилегии, такие как посещение дома Божьего и принесение жертв; религиозные обязанности — десятина; религиозные радости — благодарственная жертва; религиозная преданность — добровольные пожертвования. Все они были бессмысленны 4.

В. Осуждение своенравия (4:6-13)
Глава 4 завершается рассказом, призванным послужить дальнейшему обвинению Израиля. Этот отрывок содержит пять высказываний, начала и концы которых похожи. Чтобы доказать свою точку зрения, Амос искусно использует повторения.
1. Прежние суды над своенравный Израилей (4:6-11). В законе Бог точно указал Израилю, какими будут последствия его непослушания (ср. Втор. 28:15–29:28). Господь сделал именно то, что обещал. На Израиль обрушился целый ряд бедствий (судов musar), которые должны были дисциплинировать народ и привести его к покаянию. Если бы жители Израиля были более проницательными, они бы узнали в недавних народных бедствиях проклятия завета, которые Господь произнёс более шестисот лет назад.
Первым ударом стал голод. Когда в стране не хватает еды, у горожан «голые зубы». Бог говорит здесь от первого лица, а глагол от первого лица усиливается с помощью местоимения. Связь здесь, возможно, такая: пока они были заняты своими религиозными обрядами, Бог использовал народные бедствия, чтобы вызвать в них истинную приверженность к Нему. Голод был задокументирован во время правления Ахава (3 Цар. 17:12) и его сына Иорама (2 Цар. 4:38; 8:1). Однако голод, о котором говорил Амос, вероятно, не был задокументирован. Несмотря на этот удар, Израиль не вернулся к Яхве (4:6).
Вторым ударом стала несвоевременная засуха. Яхве прекратил посылать на землю так называемые поздние и весенние дожди, «за три месяца до жатвы», которая начиналась в мае или июне. В качестве доказательства того, что это не было следствием слепых законов природы, засуха поразила только избранные города. В некоторых районах ситуация была безвыходной. Жители двух или трёх городов «сходились» в один в поисках питьевой воды. Но воды для удовлетворения всех потребностей не хватало. И тем не менее, Израиль не вернулся к Яхве (4:7–8).
Третья казнь — гниль. Палящий восточный ветер с пустыни иссушил посевы (ср. Ис. 27:8; Иез. 17:10). Посевы были испорчены плесенью, вызванной сыростью и жарой (ср. Иер 30:6). Насекомые уничтожили сады, виноградники, фиговые и оливковые деревья. Тем не менее, Израиль не вернулся к Яхве (4:9).
Мор и война стали четвёртым ударом по Израилю. «Моровая язва, подобная Египетской» — это язва столь же серьёзная, как и та, что поразила фараона (Исх. 9:3 и далее). В древнем мире Египет был известен своими казнями (ср. Втор. 7:15; 28:27, 60). Молодые люди Израиля были поражены мечом. Вероятно, имеется в виду повторяющиеся войны с арамеями, которые характеризовали вторую половину IX века до н. э. Воины погибали, а их боевых лошадей захватывали. Разлагающаяся человеческая плоть стала причиной смрада по всей земле. Однако Израиль не вернулся к Яхве (4:10).
Пятым ударом было землетрясение. Яхве произвёл «разрушения» некоторых городов, так что они были стёрты с лица земли так же окончательно, как Содом и Гоморра в Бытие 19. Некоторые города едва выжили. Они были «выхвачены, как головня из огня», то есть почернели, уменьшились, стали бесполезны. Однако Израиль не вернулся к Яхве (4:11).
2. Будущий суд над своенравный Израилей (4:12). Суды musar не привели к желаемым результатам. Поэтому Яхве объявил новый вид наказания, который был намного хуже, чем любое из пяти только что упомянутых бедствий. «Так поступлю Я с тобою, Израиль». Что же Яхве собирается сделать с Израилем? Каким будет этот окончательный приговор не уточняется. Он использует риторический приём апозиопезис — внезапный обрыв речи, как будто говорящий не желает выражать своё мнение.
Поскольку Бог ожидал наступления последнего страшного суда, Израилю нужно было «приготовься к сретению [к встрече] Бога». Это краткое утверждение — наиболее известное и, одновременно, наиболее спорное во всей книге. Некоторые видят в нём лишь саркастический выпад: смирись с этим приговором, если сможешь! (Келли). С другой стороны, есть те, кто считает, что это заявление представляет собой простое объявление судебного решения (Мейс). Глагол «приготовься» подразумевает предупреждение. Он также предполагает возможность покаяния 5. Этот глагол используется при встрече Израиля с Яхве на горе Синай (ср. Исх. 19:15).
Израиль должен готовиться «к сретению Бога». Они не вернулись к Нему, поэтому Он придёт к ним с ужасающим приговором, которого ни один израильтянин не сможет избежать. Суд будет страшнее, чем любой из нанесённых им ударов. Тем не менее, в Писании идея встречи с Богом всегда имеет оттенок благодати 6. И действительно, личное притяжательное местоимение, по-видимому, указывает на благодать. Таким образом, те, кто видит в Амосе 4:12 и предупреждение и призыв к покаянию, несомненно, правы.
3. Бог, с который они должны будут иметь дело (4:13). Амос подкрепляет свою угрозу и призыв описанием Бога. Бог, которого они ожидали встретить, не был похож на великого и страшного Бога, с которым им предстоит столкнуться на суде. Это описание Бога похоже на фрагмент древнего гимна, который, возможно, написал сам Амос. В этой пьесе восхваляются пять аспектов силы Яхве.
Во-первых, Амос упоминает о способности Яхве творить. В видимых реалиях Он образует горы, и создаёт ветер в невидимых. Во-вторых, гимн указывает на проницательную силу Яхве. Он «объявляет человеку намерения его». Дело в том, что Бог знает мысли людей. Через своих пророков он раскрывает их тайные мысли и мотивы.
В-третьих, Амос восхваляет преобразующую силу Яхве. Он «утренний свет обращает в мрак». Яхве превращает день в ночь (Харпер), возможно, заслоняя солнечный свет с помощью грозовых облаков (Лерман). В-четвёртых, Амос говорит о победоносной силе Яхве. Он «шествует превыше земли» — правит не только небом, но и землёй. В-пятых, имя «Господь Саваоф» предполагает его искупительную силу. Вера может стоять на этом имени завета. Возможно, этот великий Бог всё же вмешался бы в ситуацию от имени Своего народа, если бы народ покаялся.

Призыв к покаянию
Амоса 5:1-17

Подробно изложив обвинения против Израиля, Амос начинает призывать народ к покаянию. Страшная катастрофа собирается обрушиться на эту страну. Только ища Господа с раскаявшимися сердцами, этот народ имеет хоть какой-то шанс на выживание.

А. Зловещая угроза (5:1–3)
Чтобы подчеркнуть безвыходность ситуации в Израиле — Северном царстве — Амос оплакивает народ. Он скорбит о падении «девы Израилевой». Это поэтическое олицетворение населения страны призвано указать на политическое целомудрие. Израиль был «девственником» в том смысле, что его народ ещё не был завоёван другой державой. Название также указывает на беззащитность земли. То, что «дева» должна умереть, также намекает на преждевременную смерть, на уничтожение народа (5:1-2а),
Дева Израилева «упала». Этот глагол предполагает насильственное уничтожение народа. Эта дева «не встаёт более», то есть Израиль как политическое образование не сможет оправиться от удара, который будет ему нанесён. Она будет «повержена на земле своей», брошена бывшими союзниками умирать там, где она упала. Её смерть ни у кого не вызвала сочувствия. Никто не мог, да и не захотел протянуть ей руку помощи. В то время как Амос всегда надеялся на прощение и милосердие к кающимся грешникам, Израиль как народ исчезнет навсегда (5:2b).
Далее, Амос отказывается от образного языка для более буквального объяснения судьбы, ожидавшей Израиль. Как всегда, эти слова сформулированы в форме «так говорит Господь Бог». Он изображает войска, мобилизуемые из разных городов страны, идущие вперёд, чтобы противостоять безымянному врагу. В то время как в первые дни Израиля основанием для набора в армию были племя или колено, в этот период город или деревня комплектуют воинские части. По всей стране, во всех городах, потери составляют порядка 90 % личного состава. Такие ошеломляющие потери означают полное порабощение любого народа (5:3).

Б. Призыв к срочным действиям (5:4–5)
Призыв к покаянию — это одновременно упрёк и предупреждение. На древнееврейском языке призывы Амоса построены в форме двойного императива. В этой конструкции два императива связаны между собой условием: второй императив подобен обещанию, основанному на соблюдении первого императива. Первый призыв с обещанием звучит так: «Взыщите Меня, и будете живы». Глагол «взыскивать» или «искать» (darash) часто используют, когда речь идёт о посещении святого места, для получения божественного слова от священника или пророка (ср., например, Быт. 25:22; 1 Цар. 9:9). Если Амос использует глагол в этом смысле, то подразумевается, что они не смогут найти Божью защиту в святилищах севера. Только в Иерусалиме можно «взыскивать» слово от Бога. Однако возможно, что Амос использует darash в более общем смысле. Искать Яхве — значит изучать Его слово и применять его в своей жизни. В этом смысле глагол «взыскивать» будет означать поклоняться и общаться.
Что подразумевается в обещании «будете живы»? Означает ли это только спасение от грядущего бедствия? Или это означает обрести жизнь с избытком? Возможно, здесь присутствуют обе идеи. Если бы Израиль начал придерживаться принципов давнего завета с Богом, он действительно получил бы божественные благословения. Несомненно, здесь есть намёк на то, что надвигающуюся катастрофу можно предотвратить, искренне ища Яхве (5:4).
Далее Амос быстро добавляет слово предостережения. Он не защищает поклонение, которое было так популярно в Северном царстве. Им не следовало искать Господа в Вефиле, где Иеровоам воздвиг своих золотых тельцов в 931 г. до н. э. Им не следовало искать Господа в Галгале, святыне, которая знаменовала переход через Иордан при Иисусе Навине. Им не предстояло совершить долгое путешествие в Вирсавию, расположенную примерно в восьмидесяти километрах к юго-западу от Иерусалима. Совершали ли прихожане Северного царства долгое путешествие к святыне Вирсавии? Или эти слова адресованы гражданам Южного царства? В любом случае искать Яхве не означало посещать популярные святыни (5:5а).
Чтобы подчеркнуть, насколько бесполезно поклонение в Галгале и Вефиле, Амос делает предсказание. Сначала он объявляет, что «Галгал весь пойдёт в плен». В древнееврейском языке используется парономазия (образное сближение схожих по звучанию слов при частичном совпадении морфемного состава — прим. пер.), которую можно перефразировать следующим образом: Галгал вкусит желчь пленения. Вефиль тоже «сойдёт на нет». Вефиль на древнееврейском означает «дом Божий». Снова используя парономазию, Амос заявляет, что «дом Божий станет домом авена», то есть беззакония, идолопоклонства, заблуждения (ср. Ос. 4:15). Отсутствие Вирсавии в объявлении приговора подтверждает вывод о том, что это святилище часто посещали жители Иудеи, в то время как первоочередной целью Амоса было предсказание уничтожения Северного царства (5:5b).

В. Второй призыв к незамедлительным действиям (5:6–9)
Второй призыв построен так же, как и первый, в виде двойного императива. Человек должен сознательно настроиться жить так, как Бог указал в Своём Слове. «Взыщите Господа, и будете живы». Второй императив на древнееврейском выражает то, что автоматически следует за соблюдением первого императива (5:6а).
Второе обращение сопровождается словом предупреждения. Нежелание взыскать Яхве приведёт к тому, что Он устремится на дом Иосифов, то есть на Северное царство «как огонь». Яхве — огонь поядающий (Втор. 4:24). Его гнев часто представляется с помощью образа огня (Втор. 32:22; Иез. 22:21). В данном случае огонь гнева Божьего направлен против религиозного притворства, лицемерия, ритуализма и фальши. Ничто из того, что можно было сделать в Вефиле, религиозной столице, не могло погасить этот огонь (5:6b).
Серия причастий описывает действия дома Иосифа, за которые он столкнётся с огнём Божьего суда. Во-первых, жители Северного царства обвиняются в несправедливых судах: «суд превращаете в отраву». «Отрава» — горькая полынь — это образ несправедливости. Справедливость сладка; несправедливость отдаёт горечью. Во-вторых, они попирают ногами правду: «правду повергаете на землю» (5:7).
Далее словами гимна Амос описывает Бога, которого должны искать жители Северного царства. Во-первых, Он создатель созвездий Плеяд и Ориона 7. Плеяды были связаны с приходом весны, а появление Ориона — с наступлением зимы. По этой причине некоторые видят здесь принцип, согласно которому Яхве меняет времена года.
Во-вторых, Яхве «претворяет смертную тень в ясное утро, а день делает тёмным как ночь». Это относится либо (1) к силе Бога, Который способен заслонить солнце толстым слоем облаков, либо к затмению (Лерман); или (2) к тому, что Бог котролирует смену дня и ночи (Кейл).
В-третьих, Яхве «призывает воды морские и разливает их по лицу земли». Речь идёт о нормальном круговороте воды, при котором испаряющаяся вода возвращается на землю в виде дождя. Это также может быть ссылка на наводнения, посылаемые Богом для наказания, как потоп в дни Ноя (5:8).
В-четвёртых, Яхве без промедления наказывает злодеев. В результате разрушенными оказываются даже самые сильные крепости (5:9).

Г. Серьёзное обвинение (5:10–13)
Здесь Амос возвращается к теме виновности Израиля. Он выдвигает против Израиля четыре обвинения. Его цель — ещё больше продемонстрировать необходимость покаяния. Отмена этих осуждений даст им некоторое представление о том, куда придёт их общество в случае покаяния.
1. Ненависть к обличающему (5:10). Жители Израиля «ненавидят обличающего в воротах», то есть пророка, судью или любого мудрого человека, который мог бы возвысить свой голос, чтобы осудить несправедливость. Амос может даже иметь в виду то, как с ним обошлись на севере. Однако следующие стихи, по-видимому, сосредоточены на проблемах судебной системы. «Ворота» были общественной платформой для ведения бизнеса, отправления правосудия и просто для распространения новостей и сплетен. И вот в этом месте они «гнушаются тем, кто говорит правду», то есть тем, что истинно и верно. Изменив это условие, можно предположить, что Бог ожидает от жителей Израиля любви к истине и поддержки тех, кто её провозглашает.
2. Угнетение бедных (5:11). Грешники Израиля попирают бедных, то есть их права. Они принимают «подарки хлебом» в качестве взятки, прежде чем вынести справедливый приговор бедняку. На этот незаконный доход они построили себе «домы из тёсаных камней». Поскольку обычные дома строились из сырцового кирпича, такие дома были знаком роскоши и богатства. Яхве заявляет, что эти нечестивые руководители никогда не будут жить в домах своей мечты. Также они никогда не попробуют вино из виноградников, которые они насадили на взятки, полученные от бедняков. Бог не позволит им пользоваться богатством, которое они получили незаконно (5:11).
3. Многочисленные преступления (5:12). Грехи Израиля описаны как «тяжкие». В частности, они враждуют с правыми, то есть преследуют их. Судьи берут взятки (kopher) за души убийц в нарушение Чисел 35:31. Они извращают «в суде дела бедных». Люди могут получить справедливость, только если смогут за это заплатить (5:12).
4. Злое время (5:13). Четвёртое обвинение состоит в том, что времена были злыми. «Разумный человек», то есть любой, кто хотел добиться успеха в жизни, знал, что «в это время» ему придётся безмолвствовать. Все, от кого при обычных обстоятельствах можно было ожидать осуждения общественного беззакония, молчали. Это было «злое время». Мало того, что говорить было бесполезно, это было опасно из-за безжалостности высокопоставленных лиц. Здесь подразумевается, что посланник Бога не может быть благоразумным. Он должен высказаться чего бы это ни стоило (5:13).

Д. Последний призыв (5:14–15)
Амос призывает своих слушателей: «Ищите добра, а не зла, чтобы вам остаться в живых». Двум предыдущим призывам «взыщите Бога» (ст. 4, 6) теперь даётся объяснение. «Взыщите Бога» значит «ищите добра» и убегайте от зла. Таким образом, святость подразумевает стремление к одному и отказ от другого. Амос заверил своих слушателей, что если они будут творить добро, то Господь «будет с вами, как вы говорите». Израиль считал, что они находятся в общении с Господом, потому что они биологически произошли от народа завета. Они думали, что их многочисленные жертвы угодны Яхве. Они думали, что Яхве никогда не позволит иностранным силам победить их. Они думали, что их нынешнее национальное процветание свидетельствует о том, что Бог с ними. Всё это было самообманом. Господь Бог Саваоф ходит только с теми, кто принимает ценности, которые Он любит (5:14).
Далее Амос усиливает свой призыв. «Возненавидьте зло и возлюбите добро». Благочестивая жизнь включает как поступки, так и эмоции. Однако действие ставится выше эмоций. Верующие не должны ждать, пока они «почувствуют побуждение» делать то, что правильно. Эмоции часто следуют за долгом; но даже если нет, верующие обязаны подчиняться заповедям Господа. (5:15а) 8.
Амос ничего не оставляет на откуп воображению. Он объясняет, что он имеет в виду, когда призывает народ ненавидеть зло и любить добро. Руководители Израиля должны восстановить «у ворот правосудие». Среди людей Божьих святость имеет социальное измерение. Нынешнее положение вещей должно быть изменено, если есть хоть небольшая надежда на избавление.
Даже если Израиль покается, вопрос о спасении остаётся открытым. «Может быть, Господь Бог Саваоф помилует остаток Иосифов». Страна как политическая единица была обречена. Однако избавление возможно для немногих кающихся и очищенных, о которых упоминали Исаия и Михей, то есть для тех, кто будет спасён после сурового наказания (5:15b).

Е. Печальный вывод (5:16–17)
Заключение третьего пророчества Амоса «Слушайте…» начинается с логической связки и решительного утверждения авторитета. Слово «поэтому», судя по всему, связывает этот вывод с утверждением в стихе 13 о злых временах. Подразумевается, что призыв к покаянию в стихах 14–15 оказался тщетным. Вывод подтверждается триединым титулом Бога. Он Господь, Бог завета. Он всемогущий «Бог Саваоф». Он — суверенный «Вседержитель» (’adonay). Он — Тот, кто вынес приговор Израилю (5:16а).
Яхве описывает полное отчаяние, которое постигнет Израиль в результате повсеместного пренебрежения заветными обязательствами. Он изображает страну, все уголки которой наполнены плачем, который особенно чётко слышен на городских «дорогах» и «улицах». Даже виноградники, которые обычно были местом веселья, станут местом стенаний. Плач будет раздавать отовсюду. Профессиональные плакальщицы — те, что могут легко выдавливать слезу — возглавят толпы плачущих. Их использовали во время похорон, чтобы вызвать чувство печали. «Земледельцы» будут оплакивать потерю возможности обрабатывать землю, а также смерти, которые придут в их семьи. Они будут оплакивать умерших, используя традиционное (ср. 3 Цар. 13:30) восклицание: «Увы, увы!» (5:16б-17а).
Что же стало причиной этого плача? Господь заявил о Своём намерении пройти «среди» Своего народа. Они полагали, что Яхве уже был среди них (ср. 5:14). Но это было не так. Однако Он собирался прийти к ним. Простое шествие Господа среди Его народа привело бы к катастрофе национального масштаба, с которой Израиль никогда прежде не сталкивался (5:17b).

Примечания

1 Последняя половина 3:12 имеет самые разные переводы. НРП: «с обломком ложа или частью какой-то кровати». НРП, сноска: «на углу ложа, в Дамаске на постели». РБО: «боковина да ножка кровати».
2 Некоторые считают, что вельможи Самарии, а не женщины, были названы коровами, потому что они были женоподобны и развратны. Эта позиция основана на том, что в иврите происходит чередование полов. Однако в иврите, как и в английском языке, суффикс мужского рода может иметь женский антецедент.
3 James L. Mays, Amos, a Commentary in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1969), p. 74.
4 J. A. Motyer, The Message of Amos in “The Bible Speaks Today” (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1974), p. 95.
5 Ibid., p. 100; and Theo. Laetsch, Bible Commentary: The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 158.
6 Motyer, op. cit., p. 123.
7 Созвездия Плеяды и Орион также упоминаются в Иов 9:9 и 38:31.
8 Motyer, op. cit., p. 123.


Глава двенадцатая
Два ужасных бедствия
Амоса 5:18–6:14

После обстоятельного призыва к национальному покаянию Амос снова сосредоточился на осуждении и провозглашении суда. Для достижения этой цели он использовал два пророчества, объявляющие «горе», причём дополнил второе подробным описанием суда.

Первое пророчество предвещающее «горе»
Амоса 5:18–27

Первое пророчество о надвигающемся «горе» разоблачает самонадеянное отношение и неприемлемое поклонение Северного царства.

А. Самонадеянное ожидание (5:18–20)
Первое «горе» адресуется тем, кто желал наступления дня Яхве. Они ошибочно предполагали, что тот день будет днём суда над язычниками. Они ожидали, что в тот день Израиль будет оправдан и возвышен. Этот день богословия Яхве мог быть основан на неправильном применении Иоиля 2:32. Амос бросил вызов этому самонадеянному учению, задав риторический вопрос: «Для чего вам этот день Господень?» (5:18а).
Амос объявил, что день Яхве будет для Израиля днём тьмы, а не света. Этот день принесёт им вред и разрушение, а не оправдание, процветание и спасение. «Тьма» здесь может пониматься как буквальном, так и переносном смысле (5:18b).
С помощью яркой и юмористической иллюстрации Амос разъяснил истину о том, что ни один грешник не может избежать суда в день Яхве. Человек убегает от льва, затем встречает медведя. Он забегает в дом, затаив дыхание прислоняется к стене, и в этот момент его кусает змея. Одна опасность за другой постигает нечестивых. Когда они думают, что, возможно, избежали беды, их настигает роковое возмездие (5:19).
Второй риторический вопрос усиливает представление о мраке, который наступит в день Яхве. «Разве день Господень не мрак, а свет? он тьма, и нет в нём сияния». Здесь Амос для обозначения мрака и света использует более сильные слова. Тьма со временем будет только сгущаться. Исчезнет последний луч света (nogah). Не такого дня ожидали грешники Израиля (5:20).

Б. Неприемлемое поклонение (5:21–27)
Амос теперь возвращается к теме неприемлемого поклонения в Израиле. Он выдвигает три обвинения против этого поклонения.
1. Неприемлемые собрания. Собрания поклонения были неприемлемыми. Яхве провозглашает: «Ненавижу, отвергаю праздники ваши». Внешнее формальное поклонение не предотвратит опасность и не обеспечит благосклонности Бога в день посещения. Бог ненавидел эти праздники — Пасху, Первые плоды, Кущи и другие — по трём причинам:(1) праздники не соответствовали закону единого святилища; (2) символ золотого тельца был незаконным и фактически стал идолом; и (3) проведение этих праздников имеет тенденцию выходить из-под контроля, особенно касаемо пьянства (5:21а).
Яхве также заявил: «Не обоняю жертв во время торжественных собраний ваших» (‘atsarot). Это слово встречается во множественном числе только в этом стихе. Оно относится ко времени поклонения на праздниках, особенно на празднике Пасхи и празднике Кущей (Лев. 23:36; Чис. 29:35; 2 Пар. 7:9). Яхве не чувствует удовлетворения, то есть не принимает жертвы, которые приносят Ему на праздниках (5:21b).

2. Неприемлемые жертвы. Их жертвы во время поклонения были неприемлемыми. Жертва всесожжения символизировала полное посвящение молящегося. Лицемерное принесение такой жертвы было мерзостью. Хлебное приношение в первую очередь выражало благодарность Яхве. Благодарение нужно превращать в благодарственную жизнь, иначе и оно становится мерзостью. Мирная жертва была выражением общения между поклоняющимся и Богом. Однако между светом и тьмой не может быть никакого общения. Амос не упомянул о жертве за грех. Видимо, эти люди не считали себя грешниками перед Богом! (5:22).
3. Неприемлемая музыка. И музыка поклонения также подвергается осуждению этого пророка. Храмовое пение было для Бога утомительным шумом (hamon) и бряцанием. Пророк выступает не против музыки во время поклонения, а против всего поклонения, частью которого была музыка. Инструментальная музыка была не более приемлема, чем их пение. Яхве заявляет: «Звуков гуслей твоих Я не буду слушать» 1.

В. Недостаток правосудия (5:24)
Поклонение Израиля было бесполезным. Вместо сложного ритуала Бог хотел, чтобы на земле восторжествовали справедливость и праведность. Мартин Лютер Кинг-младший любил цитировать Амоса 5:24 во время движения за гражданские права 1960-х. Этот отрывок вполне можно считать золотым текстом Книги Амоса: «Пусть, как вода, течёт суд, и правда — как сильный поток!» Эти слова скорее являются увещеванием, чем угрозой.
Под судом подразумевается нечто большее, чем справедливость в суде. Это нравственное поведение в повседневной личной и общественной жизни, которое очевидно окружающим. Под правдой, в основном, подразумевается внутренняя праведность, склонность поступать правильно. Личная праведность в обществе превращается в справедливость. Бог желает изобилия обоих качеств, а не формального и развращённого поклонения, которое практиковалось в Северном царстве. В стране, страдающей от нехватки воды, постоянный бьющий из-под земли источник приносил радость всем жителям. Праведность и справедливость были такой радостью для Бога (5:24).

Г. Повсеместное идолопоклонство (5:25–26)
Риторический вопрос привлёк внимание к неоднозначному прошлому Израиля. «Приносили ли вы Мне жертвы и хлебные дары в пустыне в течение сорока лет, дом Израилев?». Учёные резко расходятся во мнениях относительно того, ожидал ли Амос положительного или отрицательного ответа на свой вопрос. Вероятно, он ожидал услышать ответ «да» 2. В течение сорока лет странствий по пустыне Израиль действительно приносил жертвы, но они были неприемлемы из-за тайного поклонения идолам (5:25).
Стандартные английские переводы Амоса 5:26 сильно отличаются друг от друга. Стих обвиняет Израиль в ношении двух предметов. Сначала они построили святилище или скинию (sekhuth) 3. Речь идёт о переносном святилище, которое древние народы использовали для перевозки своих богов. Это святилище было предназначено для «царя» — титул, который иногда давали языческому богу Молоху 4.
Эти странники по пустыне также несли «идола… Кийуна» (РБО) 5. По сути, это была та же переносная святыня, о которой говорилось ранее в этом стихе. Эти идолы далее описаны как звезда «бога вашего Ремфана». Все эти сорок лет они поклонялись астральным божествам. Астральное поклонение в период пустыни засвидетельствовано во Второзаконии 4:19; 17:2 и далее; Иисуса Навина 24:2, 14.
Осквернённое поклонение Израиля было бесполезно защищать. Идолопоклонство, которое началось в пустыне тайно, продолжалось до дней Амоса. Этот народ будет отправлен в плен «за Дамаск» буквально «дальше, чем за Дамаск». Стефан правильно определил конкретную область плена как Вавилон (Деян. 7:43). Яхве, Бог искупления, ввёл Израиль в Ханаан несколько столетий назад. Теперь Господь, Бог завета, выдворит этих вероотступников из земли, как Он и предупреждал в Синайском завете.

Второе пророчество предвещающее «горе»
Пробуждение равнодушных людей
Амоса 6:1-14

Граждане Израиля были скорее безразличны, чем враждебны к истинам, провозглашённым Амосом. Пророк разрушил это безразличие во втором пророчестве, предвещающем «горе».

А. Описание равнодушных (6:1)
Амос провозглашает второе пророчество, предвещая горе «беспечным на Сионе», то есть тем, кто беспечно считал, что находится в безопасности. Под «Сионом» здесь может подразумеваться Иерусалим. Но более вероятно то, что это слово, как это часто бывает в Священном Писании, представляет собой образ всего народа Божьего. На ту часть народа, которой адресовано это пророчество, указывает следующая фраза: «надеющимся на гору Самарийскую». Эти слова указывают на то, что чувство беззаботности этим грешникам дала именно военная сила (6:1а).
Тех, кто чувствовал себя непринуждённо, называют «именитыми первенствующего народа». С древнейших времён Израиль считал себя самым достойным из народов. Весь дом Израиля приходил к этим национальным лидерам, чтобы уладить свои дела. Эти представители аристократии уверенно справлялись с огромной ответственностью (6:1b).

Б. Вызов равнодушным (6:2)
Амос призвал равнодушных лидеров Израиля совершить путешествие по окрестным народам, особенно по Калне, Емафу и Гефу. Точное местонахождение Калне не известно. Ассирийские записи указывают, что место с таким же названием было расположено к северу от Емафа в Сирии. Геф был ведущим городом филистимской равнины в Палестине. Хотя во времена Амоса это были большие города, они никоим образом не превосходили Самарию по престижности 6. С севера (Калне) до юга (Геф) не было царств, превосходящих Иудею и Израиль по уровню жизни или территории.
Правители Самарии игнорировали основные принципы истинного руководства. Их устраивал статус-кво. Их больше заботили привилегии (проживание в столице), чем результаты их деятельности, репутация, чем ответственность. Сравнивая себя с менее удачливыми, они потеряли видение и цель. Всё это привело к самоуспокоенности.

В. Грехи равнодушных (6:3–6)
Шесть иллюстраций описывают грех равнодушных правителей Самарии. Во-первых, они были виновны в закоренелом неверии. Они день бедствия считали «далёким». Они отказались серьёзно отнестись к предупреждению. Они не отрицали, что приближается судный день, но считали, что он наступит не на их веку. По их мнению, экономическому процветанию Израиля ничто не угрожало (6:3а).
Во-вторых, этих грешников характеризовало бессердечное угнетение бедных. Они приближали «торжество насилия». Власть поощряла насилие, а не правосудие (6:3b).
В-третьих, они были виновны в греховном потакании своим слабостям. Они представлены развалившимся на кушетках из слоновой кости, то есть на диванах, инкрустированных слоновой костью, что в то время было признаком роскоши. Распущенное поведение часто отражает распущенные нравы. Они ели лучшую пищу: «овнов из стада и тельцов с тучного пастбища», то есть свежую баранину и откормленных телят. Это — картина распутства, расточительства и, возможно, пьянства (6:4).
В-четвёртых, они предались мирскому разгулу. Они пели «под звуки гуслей». Это — единственное место в Ветхом Завете, где употребляется глагол «петь». Похоже, это намекает на дикие крики пьяниц 7. Грешники даже владеют («изобретают» — англ.) «музыкальным орудием, как Давид». Царь Давид, очевидно, изобрёл струнные инструменты для использования во время поклонении в храме. Но после того, как он изобрёл инструменты для прославления Господа, эти грешники использовали свои музыкальные навыки для прославления своего бога — желудка (6:5).
В-пятых, грешники в Израиле были виновны в постыдном разврате. Они пили вино «из чаш», а не из кружек или стаканов. Слово, использованное здесь, встречается в других местах для обозначения больших жертвенных чаш, которыми пользовались в храмах для возлияния крови и вина. Язык может намекать на кощунство. В то же время они потребляли это вино в таких огромных количествах, что гуляки мазали себя «наилучшими мастями». Помазание маслом было знаком радости. Масло освежало кожу и защищало её от солнца. Поскольку масло также использовалось как символ Святого Духа в обрядах освящения, здесь также может быть намёк на святотатство (6:6а).
Наконец, лидеры Израиля проявляли безразличие. Они не опечалены (не болезновали) «о бедствии Иосифа». Они были так поглощены греховными потаканиями своим слабостям, что не могли видеть надвигающейся гибели «Иосифа», то есть Северного царства. Поскольку два самых выдающихся племени на севере произошли от Иосифа, весь народ здесь обозначен именем этого Патриарха. Правители Царства Божьего всегда должны ставить благополучие народа Божьего выше своих эгоистических интересов (6:6b).

Г. Наказание равнодушных (6:7)
Равнодушные лидеры Израиля приведут народ к плену. «Разгул» (marzeach) тех, кто распростёрся, пройдёт. Пьяные крики этих развалившихся людей больше не будут слышны. Marzeach был языческим ритуальным пиршеством или поминальной трапезой (ср. Иер. 16:5, 7–8). Такие застолья часто длились по несколько дней и сопровождались пьянством. Немногие социальные институты древности были так хорошо освещены археологией, как marzeach, хотя многие его аспекты всё ещё обсуждаются учёными 8.

Объявление суда
Амоса 6:8-11

Изложив основание для осуждения, Амос объявил суд над Израилем. Он говорит об основании, ходе и причине этого суда.

А. Основание для суда (6:8а)
Нападение Амоса на любящие роскошь северные племена нельзя рассматривать как бредовое нападение консервативного деревенского простолюдина на городское общество. Осуждение зла в Израиле не было основано на культурных предубеждениях Амоса. Яхве действительно был оскорблён поведением этих людей. В откровении Амосу Яхве дал клятву, выражая Своё отношение к моральному климату в Израиле. Он «поклялся Cобой», поскольку не было никого выше, чьим именем можно было бы поклясться (ср. 4:2).
Под присягой Яхве клянётся от первого лица: «[Я] гнушаюсь высокомерием Иакова». Здесь весь народ назван по имени своего прародителя. Имя «Иаков» напоминает о периоде жизни этого патриарха до обращения, когда он был мирским интриганом. Используемое здесь причастие подразумевает, что божественное отвращение — это длительное чувство, а не просто преходящая эмоция. Бог заявляет: «Ненавижу чертоги», то есть дворцы Иакова. Всё, чем так гордился этот народ, вызывало отвращение и гнев Яхве. Он полностью отвергает роскошный образ жизни уважаемых горожан.

Б. Ход суда (6:8б-11)
Поскольку ситуация, сложившаяся в Израиле, была столь ненавистна Яхве, Он объявил о Своём намерении предать «город и всё, что наполняет его». Скорее всего, имеется в виду Самария, северная столица. Хотя массивные стены этого города могли бы удержать нападавшего на некоторое время, в итоге город падёт. Господь позаботится об этом. В тот день пострадают все жители города (6:8b).
Те, кто выжил в кровавой бойне, столкнутся с эпидемией. Погибнут и те, кто жил в скромных домах, и те, кто занимал дворцы. Амос изображает десять выживших — возможно, большую семью — ютящихся в одном из немногих уцелевших домов. Они тоже умрут (6:9).
Поскольку во время осады могилы были недоступны, тела пришлось кремировать в санитарных целях. У израильтян кремация применялась довольно редко, разве что в чрезвычайных ситуациях 9. Амос изображает родственника человека — этот термин может означать любого близкого родственника — который приходит в дом, чтобы выполнить свой долг. Труп разложился до такой степени, что остались только кости. По всей видимости, эти кости были помещены в гостиную дома, где группа, занимающаяся кремацией, могла их легко найти. Нарисованная картина производит ужасное впечатление (6:10а).
«Родственник» ходит по дому и кричит, чтобы узнать, были ли там другие выжившие. Голос из внутренних покоев отвечает отрицательно. Тогда «родственник» предупреждает: «Молчи! ибо нельзя упоминать имени Господня». Очевидно, «родственник» боялся, что от отчаяния жертва, оставшаяся внутри, и, возможно, страдающая от последствий эпидемии, проклянёт имя Бога или безрассудно обвинит Бога в своих страданиях. Это могло бы вызвать немедленное возмездие свыше 10. Отсюда предупреждение не упоминать имя Яхве (6:10b).
Амос завершает этот раздел шокирующим заявлением. Ужасное видение разорённого болезнью города могло появиться только в результате действия активной воли Бога. Амос начал это объявление с вводной фразы «Ибо вот», которую пророки часто использовали для обозначения неожиданного поворота в пророчестве. Отступление и отказ Израилю в помощи при массированной атаке уже было достаточно серьёзным наказанием со стороны Яхве. Однако, Амос заявляет, что «Господь даст повеление», то есть повелит разрушить город. Разрушители Самарии, будут действовать от имени Бога Израиля! В тот день «большие дома», то есть дворцы, он «поразит… расселинами», они «обратятся в развалины» (НРП). Точно так же будут снесены и «малые дома». Речь идёт о домах богатых и бедных. В древнееврейском языке используется единственное число, чтобы подчеркнуть, что будут разрушены все дома без исключения (6:11) 11.

В. Причина суда (6:12–14)
Мирская гордыня была первопричиной надвигающегося суда над Израилем. Эта гордыня проявилась в поступках и в словах Израиля.
Чтобы Израиль осознал глупость своего нынешнего образа жизни, задаются два риторических вопроса. «Бегают ли кони по скале? можно ли распахивать её волами?» Оба вопроса указывают на действия, которые являются одновременно глупыми и опасными. Превращать «суд… в яд» и «плод правды в горечь» также глупо и опасно. Яд (ядовитая трава) и полынь были ядовитыми и горькими растениями (ср. Ос 10:4; Амос 5:7). «Плод правды» — беспристрастное отправление правосудия. Правители Израиля сделали очень опасный шаг, превратив добро и правду в нечто горькое и вредоносное. Дело здесь в том, что в моральном мире, как и в физическом, существует неумолимый закон, который нельзя безнаказанно нарушать (6:12).
Слова Израиля, как и их поступки, требуют осуждения. Они радовались «lo davar», букв., ничтожным вещам. Lo davar, по-видимому, является названием деревни в Трансиордании (2 Цар. 9:4 и далее; 17:27). Они хвастались: «Не своею ли силою (karnaim — букв., «рогами») мы приобрели себе могущество?». Похоже, Karnaim было названием другой деревни в Трансиордании. Израиль хвастался двумя недавними военными успехами израильского царя Иеровоама (6:13) 12.
Высокомерные поступки и слова Израиля были преждевременными. И снова Амос делает шокирующее («Вот!») заявление о том, что Яхве произведёт суд. Это заявление выходит за рамки того, что пророк сказал о Самарии в стихе 11. Во-первых, оно более конкретное. Яхве воздвигнет «народ» против дома Израилева. Речь, несомненно, идёт об Ассирии, хотя Амос никогда не упоминает врага по имени. Во-вторых, это заявление подкреплено двумя формулами, подчёркивающими его торжественность. «Говорит Господь» (ne’um Yahweh) — это наиболее сильное утверждение божественной власти. «Бог Саваоф» — это самое сильное утверждение божественной силы. Гибель Израиля предрешена, потому что катастрофу на небе и на земле устроил Бог всех армий.
В-третьих, это заявление адресовано непосредственно «дому Израиля». Весь народ, а не только столица (ст. 8), был осуждён Господом. В-четвёртых, в этом объявлении указывались географические масштабы катастрофы. Захватчики поразили Израиль «от входа в Емаф до потока в пустыне», то есть всё царство, которое было расширено при Иеровоаме II (ср. 2 Цар. 14:25). «Вход в Емаф» относится к проходу между Ливанскими горами, который вёл на север в Емаф. Там на южном конце перевала стоял город Дан. Поток в пустыне или «поток Аравы», скорее всего, был ручьём, впадающим в северную часть Мёртвого моря (6:14).
Амос 6 предлагает пророческий анализ причин падения Северного царства Израиль. Вина возлагается на иноземных захватчиков (ст. 14), на правителей страны (ст. 1–3; 4–7) и греховную гордыню, которой кичились жители страны (ст. 8). Однако, в итоге, именно Яхве был организатором падения Северного царства (ст. 8, 11).

Примечания

1 Только здесь еврейское zamarah относится к инструментальной, а не вокальной музыке.
2 Обычно на иврите вопрос, предполагающий положительный ответ, формулируется в отрицательной форме: «Разве ты не…». По этой причине большинство учёных заключают, что Амос отрицает, что Израиль приносил жертвы в период пустыни. Хендерсон, Янг и Арчер считают, что ожидаемый ответ — «да».
3 Этот перевод убедительно защищает Gervirtz, JBL 87:1968, 267–76, который связывает слово sekhuth с угаритским словом, означающим «святилище».
4 Переводы НРП и РБО не считают этот термин собственным именем бога Молоха, вероятно из-за суффикса, который не позволяет воспринимать его как имя собственное.
5 Термин «пьедестал» (kiun) рассматривается как имя собственное также в НРП.
6 Калнех, Хамат и Гат не были приведены в качестве примеров падения величия, как утверждает Лерман. Ассирийцы разрушили эти места лишь спустя долгое время после времени Амоса.
7 O. Bussey, “Amos” in The New Bible Commentary ed. F. Davidson (Grand Rapids: Eerdmans, 1954), p. 706.
8 Philip J. King, “The Marzeach Amos Denounces,” BAR July/August 1988, pp. 34–44.
9 О кремации см. Лев. 20:14; 21:9; И. Нав. 7:15, 25; 1 Цар 31:12; ср. Быт 38:24.
10 Другие толкования этого трудного наставления: (1) Ввиду нашего нарушения завета, не провоцируйте Яхве, продолжая молиться ему (Дин); (2) говорящий обвиняет во всём Яхве и не выносит дальнейшего упоминания Его имени; (3) уже слишком поздно призывать имя Яхве, так как наступило время возмездия.
11 Харпер следует еврейскому Таргуму на этот отрывок, понимая «большой дом» как Израиль, а «малый дом» как Иуду. Первый пострадал при ассирийце Салманассаре, а второй — при Сеннахириме.
12 Так и в РБО и НРП. Харпер защищает перевод KJV: «ничтожные вещи» (Как в СП) и «рога». Идея заключается в том, что народ льстил себе самообманом и хвастался могуществом («рогами»), которое он приобрёл при Иеровоаме II. Древние версии поддерживают Синодальный перевод.


Глава тринадцатая
Видения суда
Амос 7:1–8:3

Содержание 7–9 глав книги Амоса сильно отличается от всего предыдущего материала. Видения являются доминирующей литературной формой этого раздела. Титул Господь Яхве встречается здесь чаще, чем в остальной части книги — одиннадцать раз из двадцати. Пять раз в последних сорока шести стихах книги Господь называет Израиль «Мой народ». Эта тема достигает своего апогея в 9:15 в словах «Бог твой».
Пять видений глав 7–9 вместе с повествованием, которое вставлено после третьего видения, могут быть ключом ко всему служению этого пророка. Первые три видения, возможно, составили призыв Амоса проповедовать слово Яхве в Израиле, Северном царстве. Четвёртое и пятое видения могут указывать на иудейское служение Амоса после того, как он был изгнан из Северного царства.

Видение первое: саранча
Горе заблудшим
Амоса 7:1–3

Видения Амоса исходили от Господа Яхве, то есть суверенного Яхве. (В СП «Господь Бог» — прим. пер.). Первые четыре видения имеют одинаковое предисловие: «Такое видение открыл мне Господь Бог». Невозможно определить, было ли это своего рода внутренним прозрением или видение было различимо глазом физически (7:1а).
Указательное слово «Вот!» представляет шокирующую сцену, явившуюся Амосу в первом видении. Яхве собирал саранчу. Причастие указывает на непрерывное действие. Возможно, имеется в виду личиночная стадия этого насекомого. Некоторые комментаторы видят в этой саранче завуалированную ссылку на ассирийское вторжение в Израиль. Однако это видение лучше всего понять как угрозу буквального нашествия саранчи.
Решающее значение имеет время появления насекомых: «в начале произрастания поздней травы». В Палестине первые всходы появляются в октябре и рост продолжается всю зиму. Вторые всходы появляются весной после поздних дождей. Если бы этот травяной покров был уничтожен, не было бы никакой надежды на восстановление до конца года, потому что дожди уже прошли и начиналась летняя жара.
Далее уточняется время появление саранчи: «после царского покоса» или как другие предпочитают после «стрижки овец». Похоже, это не более чем попытка точно определить время года, когда начнётся суд в виде нашествия саранчи. «Покос» может относиться к дани, взимаемой царём с весенних трав, используемых в качестве корма для королевской кавалерии. Однако, поскольку в Библии нет упоминания о такой налоговой политике, некоторые считают, что здесь речь идёт о весенней стрижке овец 1.
Амос видел в видении опустошение, которое наносила саранча. Когда насекомые перестали есть траву, Амос упал на колени в молитве. Он умолял Господа Яхве простить Израиль. В лексике Ветхого Завета только Бог может прощать. Высказывая свою просьбу, Амос апеллировал к тому, что Иаков (то есть Израиль) был всего лишь небольшим народом со скудными ресурсами. Он не мог выдержать (букв., подняться или оправиться от) такого разрушительного удара. Как у стороннего наблюдателя, у Амоса взгляд на Израиль как на «малый» народ был более реалистичным, чем завышенные мнения северных жителей об их собственном положении (7:2).
Амос был человеком молитвы до того, как стал пророком. Он молился за этих людей задолго до того, как начал им проповедовать. Его ходатайственная молитва была действенной. Яхве «пожалел о том» и отвёл эту угрозу. Он заявил: «Не будет сего», то есть предсказанного полного разрушения не произойдёт.
Казнь от нашествия саранчи была указана среди судов musar, направленных против Израиля в 4:6. Посылка казни в этом отрывке рассматривается как акт милосердия с целью привести Израиль к покаянию пока ещё Яхве не разрушил страну полностью. Здесь борьба с нашествием саранчи является актом милосердия. Сопоставление двух отрывков помогает выявить два аспекта милосердия Бога, активный и пассивный.

Видение второе: огонь
Настойчивость в молитве
Амоса 7:4–6

Некоторое время спустя у Амоса было второе видение. В нём он увидел, как Господь Яхве открыто спорит со Своим народом. Для разрешения конфликта Господь вызывает огонь. Всепожирающий огонь представляет собой гораздо более суровое наказание, чем то, что было изображено в первом видении. Это был необычный огонь. Он «пожрал великую пучину», подземные воды, которые питают воды источников и рек. Затем Амос увидел, что огонь (или засуха) начал поглощать «часть земли». Это может относиться к земле, оккупированной Израилем, народом Божьим, или и к земле, и к людям (7:4).
И снова Амос падает на колени в ходатайственной молитве. Он умоляет Господа Яхве прекратить эти разрушительные действия против Израиля. Он снова признался в беспомощности и слабости Иакова (то есть Израиля) перед лицом такого разрушительного сверхъестественного суда. И снова Яхве «пожалел», то есть смягчился в отношении этого надвигающегося суда. «И этого не будет», — провозгласил Он (7:5–6).
Комментаторы расходятся во мнениях относительно значимости первых двух видений. Некоторые считают, что эти видения предсказывают два вторжения ассирийских войск под предводительством Феглафелласара, когда он увёл в плен некоторых жителей северного Израиля (ср. 4 Цар. 15:19, 29). Другие думают, что эти видения аналогичны списку скорбей в 4:6-11. Первые два видения представляют все усилия, которые Бог приложил, чтобы заставить Израиль покаяться. Ещё одна точка зрения состоит в том, что первые два видения были первой стадией призвания Амоса к пророческому служению. Бог показывал Амосу реальные суды, с которыми Израиль столкнётся в будущем. Заступническая молитва Амоса фактически дала Израилю две отсрочки.

Видение третье: отвес
Безотолагательность провозглашения
Амоса 7:7–9

Поскольку то, что следует далее, шокирует, третье видение вводится словами «Вот!». Отрывок можно разделить на две части: сначала говорится о том, что Амос увидел, а затем о том, что он услышал.

А. Что увидел Амос (7:7-8а)
Амос увидел Яхве, стоящего у стены. Хотя ни один человек никогда не видел Бога в Его небесной славе, некоторые персонажи библейской истории были свидетелями теофании, то есть явления Бога, как правило, в образе человека.
Яхве держал в руке отвес. Отвес — это простая верёвочка с грузиком на одном конце. Это простое устройство размещали вдоль стены с тем, чтобы замерить её перпендикулярность. Отвес был символом суда в Ветхом Завете (ср. 4 Цар. 21:13; Ис. 34:11).
Яхве стоял у стены, построенной по отвесу. Эта стена символизировала Израиль, а отвес — закон Божий. Образованный, чтобы жить по закону Божьему, Израиль изначально был праведным народом. Однако теперь эта стена показала признаки отклонения от перпендикуляра. Шатающаяся стена опасна для людей и её следует разрушить.
Чтобы обратить внимание на отвесе, Яхве спросил Амоса, что тот видел. Упоминание имени пророка добавляет теплоты и индивидуальности мрачной сцене. Амос понял, что отвес — это ключ к толкованию этого видения. Поэтому на вопрос Господа он так и ответил, что видит отвес (7:8а).

Б. Что услышал Амос (7:8б-9)
В ответ Яхве произнёс два шокирующих заявления, вновь начав с яркой указательной частицы «Вот!». Во-первых, Он заявил: «положу отвес среди народа Моего, Израиля». Закон Моисея был мерилом, с помощью которого Бог испытывал Свой народ. Отвес проходит среди его людей, чтобы можно было измерить каждого человека. Все будут вынуждены признать справедливость приговора.
Во-вторых, Яхве объявил вердикт относительно судьбы Израиля: «не буду более прощать ему» (букв., «Не буду более проходить среди них»). Почему Амос не возносит третью ходатайственную молитву? Должно быть, после заявления Яхве он понял, что молитва уже бесполезна. Во вселенной, в основе которой лежат законы этики, рано или поздно наступает наказание за грех. Слова Яхве окончательно решили судьбу Израиля (7:8b).
За решением относительно судьбы Израиля Яхве оглашает приговор. «Высоты Исааковы», то есть Израиля, будут первыми, кто не пройдёт испытания отвеса. Эти незаконные святыни были прямым нарушением заповедей Закона. Использование имени «Исаак» для обозначения народа здесь предполагает контраст между делами народа и безупречной жизнью Патриарха.
Затем суд Яхве испытают «святилища Израилевы» — официальные святыни в Дане, Вефиле, Самарии и Гилгале. Они будут «разрушены» неназванным врагом.
Наконец, Яхве объявил, что его суд постигнет и правящую династию Израиля. «И восстану с мечом против дома Иеровоамова». Политическая структура была такой же коррумпированной, как и религиозная. Эти слова, вероятно, не должны быть ограничены домом Иеровоама, а скорее всей израильской монархией. С падением дома Иеровоама — династии Ииуя — израильская монархия фактически завершила своё существование. Мечом, который Бог будет использовать против северной монархии, будет Ассирия (7:9).

Конфликт в вефиле
Амоса 7:10–17

Учёные, изучающие Книгу Амоса недоумевают, почему повествование было вставлено именно в этом месте, между третьим и четвёртым видениями. Во-первых, потому что это соответствует хронологии: инцидент в Вефиле произошёл именно в этот момент. Конфликт был вызван предсказанием 7:9, которое касалось царской семьи. Отрывок также имеет иллюстративную функцию. До сих пор отвес Божьей истины примерялся к государственной религии, богачам и правящей семье. Здесь же показан пример использования отвеса на индивидуальном уровне. Кроме того, этот эпизод может рассказывать о прекращении служения Амоса на севере Израиля. Четвёртое и пятое видения могут представлять более позднюю фазу его служения в Иудее 2.

А. Оппозиция (7:10–13)
Амасия («Яхве силён») был руководителем государственной религии, с центром поклонения в Вефиле. Он послал гонца к царю Иеровоаму, чтобы предупредить его о влиянии, которое Амос оказывает на его правление. Очевидно, Амасия имел влияние при царском дворе. В своём сообщении Амасия обвинял Амоса в «заговоре» против Иеровоама. Конечно, это была выдумка. У Амоса не было политических амбиций. Он приехал в Израиль, чтобы разжечь духовную, а не политическую революцию. Но, вероятно, Амос начал привлекать учеников и Амасия мог начать беспокоиться, что духовный пыл, подогреваемый проповедью Амоса, может в какой-то момент принять политический оттенок.
Амасия невольно похвалил смелость Амоса, когда отметил, что тот проповедует «среди дома Израилева». Вефиль был религиозной столицей северного Израиля. Священник засвидетельствовал эффективность проповеди Амоса, заявив, что «земля не может терпеть всех слов его». Очевидно, пророк из Иудеи вызывал недовольство прихожан Амасии (7:10).
Чтобы обосновать своё обвинение против пророка, Амасия процитировал Амоса, но не совсем точно. «Ибо так говорит Амос: «от меча умрёт Иеровоам». На самом деле Амос сказал, что «дом» Иеровоама погибнет. Иеровоам умер естественной смертью; но его сын Захария умер от меча во время переворота (ср. 4 Цар. 15:10). Тогда Амасия обвинил Амоса в том, что он сказал: «А Израиль непременно отведён будет пленным из земли своей». Амос действительно так сказал (7:11).
Амасия решил представить Амоса в худшем свете. В разговоре с царём он не упомянул о грехах, которые Амос назвал причиной надвигающегося суда. Он не сказал обо всех усилиях, которые Бог приложил в последние годы, чтобы привести этот народ к покаянию. Он также не вспомнил призывы Амоса к покаянию. Амасия представил Амоса царю как врага короны и народа Израиля.
В какой-то момент Амасия напрямую столкнулся с Амосом. Действовал ли он по собственному усмотрению? Или получил указание от царя? Текст не отвечает на эти вопросы.
Амасия называл Амоса «провидцем» (chozeh). Конечно, этот титул используется повсюду в качестве уважительного обращения к тем, кто произносил пророческое слово 3. Используя этот термин, Амасия, возможно, хотел высмеять три видения, о которых Амос только что сообщил в своей проповеди.
Амасия приказал Амосу покинуть Израиль и бежать в землю иудейскую. Это не дружеский совет одного религиозного лидера другому, а приказ того, кто был у власти. Идея состоит в том, что послание Амоса об уничтожении Израиля будет с готовностью принято во враждебном Южном царстве. Это послание определённо не приветствовалось на севере (7:12а).
Амасия намекал на то, что Амос проповедует только для того, чтобы заработать на жизнь. В Иудее он мог «есть хлеб и пророчествовать». Вороватые религиозные лидеры всегда предполагают, что все остальные служители также трудятся только ради денег (7:12b).
Затем Амасия приказал Амосу воздержаться от проповедей в Вефиле. Этот город был «святыней царя», то есть святилищем, основанным царём, центром национальной религии. Этот город также был «домом царским», то есть столицей, царской резиденцией (7:13).

Б. Ответ (7:14–17)
Амос был верен своему призванию. Сначала он описал противнику обстоятельства своего призыва. На древнееврейском буквально сказано: «я не пророк и не сын пророка». В данном переводе, как и в оригинале, используется безглагольное предложение. Читатель должен сам решить, какое время глагола «быть» следует использовать. Некоторые считают, что здесь подразумевается настоящее время. Тем самым они заставляют Амоса отмежеваться от прочих пророков. Он якобы считал себя пророком новой волны. Однако, лучшее предложение — вставить сюда глагол прошедшего времени. «Я не был пророком». Идея состоит в том, что он стал пророком только после того, как Бог призвал его. Быть «сыном» пророка значит быть учеником пророка. Амос говорит, что он не учился у ног другого пророка (7:14а).
До своего призвания в служение Амос был «пастухом» и «собирал сикоморы». Обсуждение занятий Амоса до его призыва см. в девятой главе.
Амос не сообщает подробностей своего призыва к пророческому служению. Он просто говорит: «Господь взял меня от овец и сказал мне». К нему пришло повеление: «Иди, пророчествуй к народу Моему, Израилю». Возможно, оно пришло после третьего видения. В любом случае, услышав этот удивительный призыв, он уже не мог более продолжать заниматься прежним делом (7:15).
Затем Амос произнёс пророчество, адресованное непосредственно Амасии. В то время как Яхве призвал Амоса пророчествовать, священник запрещает ему это делать. Амосу нельзя было не произносить слов «на дом Исааков», то есть на Северное царство. Используемый здесь глагол (nataph) изображает пророческое слово, которое действует на послушных воле Божьей как освежающая роса, и которое для непокорных превращается в монотонную пытку водой. Адресуя это пророчество Амасии, Амос нарушил правило молчания (7:16).
За то, что Амасия попытался заставить замолчать живое слово Яхве, его лично постигнет ужасный суд. Сначала его жена станет блудницей. В условиях экономических трудностей, с которыми Израиль столкнётся во время ассирийского вторжения, его жена начнёт добровольно блудодействовать, чтобы получить привычную роскошь. Во-вторых, дети Амасии падут от меча тех же ассирийцев. То, что убиты будут и дочери, указывает на сверхмерную жестокость. Обычно ассирийцы щадили женщин, чтобы те становились жёнами их воинов. В-третьих, недвижимость, принадлежащая Амасии, будет «разделена межевою вервью» и передана другим людям, вероятно, колонистам, поселившимся в этом районе ассирийцами. В-четвёртых, сам Амасия умрёт «в земле нечистой», то есть на чужбине. Таким образом, Амасия будет уведён в плен. Земля за пределами Израиля считались «нечистой» из-за практикуемого там идолопоклонства (7:17а).
Амос завершил своё послание Амасии, подтвердив то же предсказание, из-за которого у него изначально возникли проблемы с этим священником. «Израиль непременно выведен будет из земли своей». Нравится это Амасии или нет, верил он в это или нет, но это было слово Бога о судьбе Израиля. Божий замысел остался неизменным (7:17b).
В противостоянии с Амасией Амос преодолел два искушения. Он сопротивлялся искушению изменить своё послание, сослаться на недопонимание или извиниться за всё, что он сказал. Во-вторых, он сопротивлялся искушению действовать в собственных интересах, проповедовать там, где ему было бы экономически комфортно и физически безопасно.

Видение четвёртое: гнилые фрукты
Необходимость суда
Амоса 8:1–3

Амос мог быть изгнан из Израиля после столкновения с Амасией. Если это так, то остальные видения и пророчества пришли к нему уже после проповеди в Северном царстве. Четвёртое видение было не таким драматичным, как первые три. Яхве показал Амосу корзину с летними фруктами. Вопрос Господа: «Что ты видишь, Амос?» привлёк внимание пророка и побудил его произнести слово «корзина». Это было ключевое слово. Затем, играя словами, Яхве объяснил Амосу значение видения. «приспел конец народу Моему, Израилю». Слово «конец» (qets) звучит на иврите так же, как слово «летний плод» (qayits). Политический конец северного Израиля наступит потому, что Яхве заявил, что он «больше не будет проходить мимо них» («не буду более прощать ему» — СП). Он больше не будет закрывать глаза на их преступления (8:1–2).
Хотя слово «корзина» является ключом в четвёртом видении, нельзя упускать из виду важность летних фруктов в процессе созревания. Процесс созревания (1) постепенный в начале, (2) быстрый в завершении, (3) разрушительный в конце и (4) необратимый. Итак, эта корзина с фруктами в конце лета была хорошей иллюстрацией разложения Израиля.
Затем Амос объяснил, что он имел в виду под «концом народа, Израиля». В храме песни превращались в рыдание, радостное поклонение — в плач. Зачем? Потому что «много будет трупов». Было так много трупов, что захоронение было бы невозможно. Трупы бесцеремонно, молча «бросали».

Примечания

1 Кейл предложил аллегорическое толкование этой аллюзии. Царь — это Яхве. Покос — это прошлые суды над Израилем. Выращивание второго урожая — это процветание, которое Израиль вновь обрёл после этих судов.
2 John D. W. Watts, Studying the Book of Amos (Nashville: Broadman, 1966), pp. 13–16.
3 В допленной литературе chozeh используется только в отношении Гада (2 Цар. 24:11). Однако в Паралипоменоне этот термин используется в отношении нескольких пророков.


Глава четырнадцатая
Разрушающийся храм и будущая скиния
Амоса 8:4–9:15

Исследователи Книги Амоса предположили, что Амос, возможно, был изгнан из северного Израиля после конфликта с Амасией. Четвёртое видение и всё, что следует за ним, рассказывает о служении Амоса после его возвращения в Иудею. Вслед за четвёртым видением, Амос произнёс длинное пророчество на тему алчности. Затем следует пятое видение, в котором Амос наблюдает разрушение храма. Однако в будущем он ожидает восстановление разрушенной скинии Давида.

Пророчество об алчности
Амоса 8:4-14

Пророчество, следующее за четвёртым видением, возможно, было произнесено в Иудее во время второй фазы служения Амоса. В любом случае, эти стихи содержат одно из самых сильных обвинений против корыстолюбия, которое можно найти где-либо в Библии.

А. Осуждение алчности (8:4–6)
Пророчество начинается со слов «Выслушайте это…», что очень похоже на начало предыдущих пророчеств: «Слушайте это слово…» (3:1; 4:1; 5:1). Алчность осуждается в этом пророчестве по четырём причинам.
1. Алчность вредит невинным людям. В результате этого греха страдают «бедные» и «нищие». Первый термин (’ebhyon) часто имеет духовный подтекст. Нередко так называются кроткие и скромные. Второй термин (‘anav) относится к малоимущим. Пророчество адресовано тем, кто «поглощает» нуждающихся. Глагол передаёт образ злобного зверя, преследующего жертву, стремящегося её проглотить. Метафора, вероятно, относится к землевладельцам, которые склоняют людей к рабству за долги, чтобы конфисковать их небольшие владения. Как законными, так и незаконными средствами эти могущественные землевладельцы обрекали на гибель «бедняков земли сей» (8:4 НРП).
2. Алчность презирает священное. Новолуние и суббота были священными днями по закону Моисея. Обычная торговля в эти дни приостанавливалась. Однако вместо того, чтобы сосредоточиться на поклонении, алчные торговцы подсчитывали прибыль от будущих продаж. Священные дни становились назойливой помехой их делам. Они не могли дождаться окончания священных праздников, чтобы продавать пшеницу и другие зерновые. Они любили зерно, прибыль и золото больше, чем Бога (8:5а).
3. Алчность заставляет поступать недобросовестно. В деловых отношениях богатые купцы использовали все возможные уловки. Они занижали ефу (около 35 литров), в результате покупатель получал меньше товара. Они же увеличили цену сикля, так что покупателю приходилось класть на весы больше золота и серебра, и он вновь получал меньше товара за большую стоимость Вдобавок Амос обвиняет этих торговцев в «неверных весах». Видимо, они также корректировали показания на весах в свою пользу (8:5b). Подтверждение ситуации, описанной Амосом, было обнаружено археологами в Фирце, одном из ведущих городов северного Израиля. Было найдено два набора весов, один для покупки и один для продажи. Находка датируется временем Амоса 1.
4. Алчность приводит к жестокому угнетению. Богатые были полны решимости «покупать неимущих за серебро». Обманом они превращали бедняка в нищего, так что он был вынужден продавать себя в рабство из-за нужды и отчаяния. За самый маленький долг — не больше, чем цена пары обуви — суд продавал их в рабство. Помимо всего прочего, бедняк получал «высевки их хлеба» только на свои кровно заработанные деньги. Таким образом, торговцы фальсифицировали продаваемый ими продукт. Они продавали просеянную через сито пшеницу, которую как правило скармливали животным, как высокосортную (8:6).

Б. Проклятие алчности (8:7-10)
Суд против алчности среди народа Божьего был неизбежен. Яхве «клялся… славою Иакова», то есть славою народа Израиля. В 6:8 Господь клялся Самим Собою; в 4:2 Он поклялся Своей святостью. В 6:8 Он осудил высокомерие Иакова; в качестве контраста здесь выступает истинная слава Иакова — Сам Яхве (8:7а).
Яхве поклялся, что никогда не забудет ни одного из их дел. Господь никогда не проявит милосердия к тем, кто не может проявить милосердие к другим (8:7b).
Суд над алчностью будет страшен. С помощью отрицательного риторического вопроса Амос подчеркнул очевидность бедствия. «Не поколеблется ли от этого земля?». Указательное местоимения относится либо к грехам людей (Харпер), либо к содержанию клятвы (Дин; Кейл). Под колеблющейся землёй подразумевается землетрясение, возможно, упомянутое в 1:1 (8:8а). Возможно, речь идёт о сильном землетрясении во времена царя Озии, о котором всё ещё помнили двести лет спустя (Зах. 14:5).
Сила землетрясения сравнивается с ежегодным разливом реки Нил. Подъём Нила длится около месяца, а потом ещё столько же вода сходила. Таким образом, землетрясение, предсказанное Амосом, не должно было быть кратковременным. Подземные толчки должны были продолжаться довольно продолжительное время (8:8b).
В день суда солнце зайдёт «в полдень». Таким образом Яхве «омрачит землю среди светлого дня». Солнечное затмение наблюдалось в Палестине 15 июня 763 г. до н. э. Это событие могло быть фоном для обращений Яхве. Однако используемый здесь язык метафоричен, указывая на внезапное уничтожение всей страны, когда та находилась на пике процветания (8:9).
Когда начнётся суд, народ Божий будет предпринимать целенаправленные усилия, чтобы показать осознание греха. Пиршества превратятся в траур, песни — в плач. Все наденут «вретище» — грубую ткань из козьей или верблюжьей шерсти, которую носили плакальщицы. Они обреют голову — траурный знак, запрещённый законом Моисея из-за его языческой коннотации (Втор. 14:1). Скорбь в тот день будет такой же сильной, как после смерти единственного сына. «Конец его», то есть траура, будет «как горький день». Прекращение траура будет означать не начало лучших времен, а наступление ещё больших страданий (8:10).

В. Последствия алчности (8:11–14)
Ещё одно шокирующее сообщение о дне суда начинается со слова «Вот…». Горечь страданий в день наказания усилится ещё и тем, что Бог отнимет от них слово Своего откровения. На земле будет голод, но не от нехватки хлеба или воды, а голод «слышания слов Господних». Те, кто сейчас отвергает пророческое слово, будут тогда искренне желать услышать утешительные слова от Господа (8:11).
Амос изображает обезумевших израильтян, странствующих в поисках слова с небес. Слово «скитаться» буквально означает шататься, ковылять. Это выражает их неуверенность. Они будут походить на шатающихся пьяниц. Выражение «от моря до моря», вероятно, относится к Мёртвому и Средиземному морям. Они будут искать слова «от севера к востоку». Вероятно, это сокращённый вариант выражения «с севера на юг и с запада на восток». В своём рвении найти слова Яхве они будут бегать туда и сюда. Часть наказания тех, кто не желает слушать Господа, состоит в том, чтобы поместить их в обстоятельства, в которых они не смогут слушать (8:12).
В день духовного голода больше всего пострадает молодёжь. «Красивые девы и юноши» в тот день будут «истаявать (падать в обморок — прим. пер.) от жажды». Пожилые люди, оглядываясь назад, могут пережить большие трудности, потому что они помнят слово Божье с прежних дней. Но молодые будут падать в обморок, потому что их нечем будет освежить. Если даже эти энергичные молодые люди будут испытывать неутолимую жажду слова Божьего, то что говорить о более слабых (8:13).
В тот горький день, когда Яхве отнимет от Израиля Своё живое слово, те, кто больше всего участвовал в культе тельца, испытают на себе суд Божий. Эти поклонники тельца здесь обозначены как те, «которые клянутся грехом Самарийским». Самария была столицей Северного царства. Ко времени Амоса в Самарии, возможно, был построен храм, посвященный тельцу. А может быть Амос имеет в виду храм тельца в Вефиле. Клятва именем самого почитаемого божества была частью поклонения ветхозаветных народов (ср. Втор. 6:13; 10:20). Эти поклонники тельца «падут и уже не встанут». Предсказание сбылось, когда в 722 г. до н. э. Северное царство Израиля было разрушено, а его жители были уведены в плен (8:14а).
Амос цитирует сокращённую версия клятвы, которую использовали поклонники тельцов: «жив бог твой, Дан!». Это очевидная ссылка на тельца, находящегося в далёком северном городе Дан. Не так ясно, что подразумевается во второй клятве: «И жив путь в Вирсавию!». Под «путём» подразумевается реально существующая дорога в Вирсавию или, возможно, вся система поклонения в этом месте. О богослужении в Вирсавии и его связи с Северным царством ничего не известно. Очевидно, считалось, что некоторые религиозные заслуги или выгоды можно было получены от простого путешествия в Вирсавию, которая находилась на юге Иудеи. Этот тип суеверий осуждался не меньше, чем прямое поклонение тельцу в Вефиле и Дане (8:14b).
Суть этих последних стихов в том, что во время кризиса ложные культы, суеверия и порочное поклонение никогда не смогут удовлетворить человека.

Заключительное видение
Яхве у алтаря
Амоса 9:1-10

В пятом видении Амос увидел Яхве, «стоящим над жертвенником». Вероятно, речь идёт о жертвеннике в Иерусалимском храме. Должно быть, Господь приказал, ангелу-разрушителю «ударь в притолоку». Притолоки представляли собой выступы или декоративные украшения у вершины колонн, поддерживающих крышу храма. Такой удар должен был сотрясти косяки дверей. Разрушительные удары с небес по притолокам разрушили бы колонны до их основания. Всё здание рухнуло бы «на головы» поклоняющихся (9:1а).

А. Несомненность суждения (9:1b-4)
Все, кто не погиб под обломками храма, будут убиты мечом, все до единого. Никто не избежит смерти. Среди грешников не будет ни одного сбежавшего и ни одного спасшегося (9:1b).
Используя гиперболу, Амос подчёркивает, что никому не избежать наказания, какие бы усилия ни прилагались. Даже если они «зарылись в преисподнюю» — жилище мёртвых, которое здесь символизирует большую глубину — «и оттуда рука Моя возьмёт их». Даже если они смогут взойти на небо — символ большой высоты, «и оттуда свергну их» (9:2).
Некоторые могут попытаться укрыться в лесах на вершине горы Кармил. Но и там, по словам Яхве, Он будет искать грешников. Даже если они найдут убежище на «дне моря», и там Бог повелит «морскому змею уязвить» или укусить. Эти морские змеи считались чрезвычайно опасными (9:3).
Даже если они попадают в плен к своим врагам, и там Бог повелит мечу убить их. Некоторые могли подумать, что Яхве бессилен за пределами Палестины. Однако даже на чужбине он был суверенным. Вновь подчёркивается, что выхода из ситуации нет. Где бы они ни были, Яхве обращал на них Свои очи «на беду им, а не во благо». Он взял этих грешников под Свой особый надзор «на беду», то есть, чтобы наказать их (9:4).

Б. Бог суда (9:5–6)
Амос завершает речь о суде Яхве ещё одним отрывком из гимна, восхваляющим силу Бога. Он действительно способен наслать такое неизбежное наказание, потому что Он — «Господь Саваоф», то есть в Его распоряжении вся мощь воинств неба и земли. Когда этот могущественный Бог просто касается земли, она тает, заставляя всех, кто живёт на земле, плакать. Сильные землетрясения заставляют землю подниматься и опускаться, подобно реке Нил во время ежегодного наводнения (ср. 8:8). Таким образом, Яхве имеет абсолютную власть над сушей (9:5).
Господь также имеет власть над морем. «Он устроил горние чертоги Свои на небесах». Слово, которое здесь используется, обычно обозначает лестницу. Видимые небеса — всего лишь ступеньки, ведущие в вечный тронный зал Яхве. Он «свод Свой утвердил на земле». Метафора относится к тому, что в других местах Ветхого Завета называется твердью (raqia). Согласно Бытие 1:7, это пространство отделяет воду вверху от воды внизу. Горние чертоги Бога построены в водах или за водами над этим пространством (9:6а).
Яхве призывает из этих небесных покоев «воды морские». Здесь подразумевается круговорот воды. Через испарение Бог приносит с морей влагу. Затем он «изливает их по лицу земли» проливными дождями. Яхве — Бог, который посылает эти дожди, а не Ваал, который в ханаанской теологии считался богом бури (9:6b).

В. Цель суда (9:7-10)
Затем пророк начал объяснять цель описанного суда. С помощью риторических вопросов он заставил своих слушателей задуматься о нынешнем состоянии Израиля, состоянии, которое было весьма опасным.
«Не таковы ли, как сыны Ефиоплян, и вы для Меня, сыны Израилевы?». Этот вопрос, несомненно, вызвал бы гнев высокомерных израильтян. Амос не отрицает, что у Яхве были уникальные отношения с Израилем (ср. 3:2). Но поскольку теперь жители Израиля открыто восстали против Бога, они стали не лучше хушитов, которые, как потомки Хама, были братьями проклятых хананеев (Быт. 9:18; 10:6). Этими словами Амос выбил из-под Израиля последнюю опору плотской безопасности. Этот народ больше не мог полагаться на своё избрание в качестве избранного народа Божьего (9:7а).
Хотя Яхве и вывел Израиль из земли Египетской, завет между Богом и народом был заключён на горе Синай. Исход потерял духовное значение, когда народ проигнорировал обязательства завета. Яхве также руководил движением других древних народов — филистимлян с Кафтора (остров Крит) и арамлян (или сирийцев) из Кира (живших к востоку от Персидского залива). Он привёл этих соседей Израиля из дальних стран в их нынешние земли. Эти грешные народы, как и Израиль, находились под суверенным правлением Яхве. Однако Израиль больше не мог претендовать на особые благословения завета. Они много лет отвергали своего Бога. Теперь Он лишит их Своей благодати (9:7b).
Высокомерный Израиль утверждал, что очи Яхве были обращены на них. В этом они были правы. «Вот, очи Господа Бога — на грешное царство». Он видел только грех, бунт, безнравственность и лицемерие. «Царство», о котором здесь говорится, вероятно, включает как Израиль, так и Иудею. Яхве провозгласил, что истребит это грешное царство «с лица земли». Таким образом, Его очи были прикованы к царству не погибель, а не для благословения (9:8а).
Объявление о разрушении было немного смягчено чудесной жемчужиной благодати: «Но дом Иакова не совсем истреблю». Объявление суда скреплено торжественной печатью Яхве: «говорит Господь». Той же печатью было скреплено и это милостивое обещание. Царство — монархия — будет полностью стёрто с лица земли. Северное царство было разрушено в 722 году до н. э., Южное — в 586 году до н. э. «Дом Иакова», потомков патриарха Израиля, не будет полностью уничтожен вместе с царством. Таким образом, остаток переживёт разрушение монархии, и этот остаток будет включать некоторых представителей Израиля и Иудеи (9:8b).
Чтобы пояснить, к чему приведёт грядущее разрушение царства, Амос использует в качестве иллюстрации решето. Решето обычно сконструировано так, что хорошее зерно удерживается, а легкое зерно, пыль и мякина при встряхивании падают на землю. Господь просеет дом Израилев среди всех народов, как зерно в решете. «И ни одно [зерно] не падает на землю». Хорошее зерно на какое-то время останется в сите (плену), а плохое упадёт на землю (то есть погибнет). Основная идея здесь заключается в том, что в плену Израиль будет очищен от всех нечестивцев, но ни один истинно праведный человек не будет потерян (9:9).
Чтобы избежать недопонимания в изображении сита, Амос добавил чёткое объяснение. «От меча умрут все грешники из народа Моего». «Меч» представляет собой насильственную смерть, возможно, от армии, которая уничтожит грешное царство. Амос немедленно сузил круг грешников, к которым относится эта угроза: те, «которые говорят: “не постигнет нас и не придёт к нам это бедствие!”». Самонадеянные грешники, кажется, всегда думают, что им удастся избежать любого суда, который посылает Бог.

После суда
Амоса 9:11–15

В какой-то момент после разрушения грешного царства и рассеяния всех его жителей верующих будут ждать чудесные благословения.

А. Славный царь (9:11)
«В тот день», после суда над Израилем и уничтожением всех грешников из народа Божьего, Яхве начнёт великий труд восстановления. Яхве обещает, что Он «восстановлю скинию Давидову». Слово «скиния» (sukkah) есть символ хрупкости, временный шалаш, оказавшийся во власти стихии. Когда-то во времена Амоса могущественный дом Давида был всего лишь шалашом. Десять колен отказались признать власть правителей Давида в 931 г. до н. э.
Скиния Давида, даже такая жалкая как во времена Амоса, испытает новые бедствия. В какой-то момент она рухнет окончательно. Последним потомком Давида, правившим в Иерусалиме, будет Седекия. Его свергнут с престола и пленят в 586 г. до н. э. Можно образно сказать, что в этот момент хижина Давида была разрушена.
Но придёт день и Яхве «заделает [её] трещины». Суффикс множественного числа предполагает, что термин «скиния» в предыдущей строке на самом деле относится к Царству Божьему, которое затем было разделено на два царства. В будущем народ снова будет объединён под властью одного царя, который назван «Давидом» (ср. Ос. 1:11; 3:5; Иез. 37:22). Этим будущим «Давидом» стал Иисус Христос.
Яхве также обещает восстановить «разрушенное». Суффикс единственного числа относится к Давиду, то есть потомку Давида, при котором разрушенное царство обретёт новую власть и престиж.
Господь «устрою её [хижину Давида]». Термин «строить» (banah) здесь означает завершать строительство, продолжать, увеличивать, украшать здание. Хотя дом Давида уже подвергся и ещё будет подвергаться значительным ударам, он не погибнет окончательно. Господь соблюдает слово обетования, данное через пророка Нафана (ср. 2 Цар. 7:11, 12, 16). Ранние евреи считали этот отрывок мессианским и на основе этого стиха придумали имя для Мессии: «Сын падшей», подразумевая падшую «скинию».
Обещание идёт дальше. Яхве построит дом Давида «как в дни древние». Речь идёт о славных днях Давида и Соломона, когда царство Давида было главным царством Ближнего Востока. Тот, Кто исполнит эти обещания, пошёл даже дальше Амоса, заявив, что тот, кто здесь — «больше Соломона» (Мф. 12:42).

Б. Расширяющееся Царство (9:12)
Царство Давида нужно было восстановить для того, чтобы истинные сыновья Израиля — те, кто остались после просева — овладели «остатком Едома». Едом, сосед Израиля на юго-востоке, подвергнется собственному национальному суду (ср. 1:11 и далее). Овладение остатком Едома сильно отличается от покорения Едома и других окружающих народов Давидом. Здесь остаток Едома включён в царство Мессии. Это пример распространения Благой Вести Нового Завета, выраженный с помощью военной метафоры (9:12а).
Остаток Едома в этом обещании — лишь частный пример общего принципа. Восстановленное царство Давида — церковь Христа — овладеет «всеми народами». Это ссылка на всех, кто слышит слово Господа, и кто по вере включён в истинный Израиль Божий. Мессианское царство станет средством провозглашения проповеди о Мессии народам мира.
Над народами, которые станут частью мессианского царства, будут «возвещаться» имя Яхве. Возвестить или наречь своё имя над кем-то или чем-то означает владение. Завоёванный город называется по имени его победителя (2 Царств 12:28); жену называют по имени мужа (Ис. 4:1). Это выражение также используется для обозначения приёмных сыновей (Быт. 48:16). Таким образом, быть названным по имени означает иметь близкую связь, по-особому принадлежать.
Те, кто принимают Христа через веру, входят в Божью семью. Они становятся частью группы, которая принадлежит Богу, находится у Него на особом счету (1 Пет. 2:9). Таким образом, Амос заявляет, что наступит день, когда народ Божий будет восстановлен под властью царя Давида. Язычники будут частью этого царства. Через Евангелие они становятся сонаследниками и причастниками обетования. На соборе в Иерусалиме этот текст был процитирован, чтобы придать обращению язычников библейское основание (Деян. 15:16 и далее).
Следует обратить внимание на вводное слово в 9:12. Слово «чтобы» (lema‘an) указывает на цель восстановления царства Давида под властью Мессии, а именно, чтобы язычники могли быть включены в семью Божью. Таким образом, всемирная миссия благовествования была частью плана Бога с самого начала.

В. Земля изобилия (9:13)
Описав географическое расширение мессианского царства, Амос теперь подчёркивает изобилие, которое в нём царит. Обильные благословения в этом будущем царстве изображаются сельскохозяйственными метафорами. Земля, на которой раскинется восстановленное царство Давида будет на редкость («Вот!») плодородной. Придёт время, провозглашает это торжественное пророчество Яхве, когда «когда пахарь застанет ещё жнеца, а топчущий виноград — сеятеля». Урожай будет настолько обильным, что сбор урожая продолжится до следующей посевной. Жители этого мессианского царства будут наслаждаться благословениями, которые Моисей обещал Израилю, если те будут верны завету (Лев. 26:5). Непосредственный контекст предполагает евангелизационный характер этого высказывания. В Царстве Христа подготовка, посадка, возделывание земли и сбор урожая будут происходить одновременно. Возможно, Амос образно описывает то, что Лука сообщает в Деяниях 2:47: «Господь же ежедневно прибавлял спасаемых к церкви».
В тот мессианский век, провозглашает Господь, «горы источать будут виноградный сок, и все холмы потекут», то есть растворятся в потоках вина, молока и мёда. Воистину, это царство благодати будет землёй, где течёт молоко и мёд. Для работников сельского хозяйства эти слова покажутся утопией. Но это — образный язык, который символизирует обильные благословения, которые последуют за установлением Царства Христа. «Сверхъестественное плодородие — это образ победы благодати» 2. В Евангелии от Луки 6:38 Иисус также использовал образ сельскохозяйственного изобилия для обозначения духовных благословений.

Г. Обновлённый народ (9:14)
Яхве пообещал, что Его народ унаследует славное царство, которое Он описал в предыдущих стихах. Он заявляет о Своём намерении: «возвращу из плена народ Мой, Израиля». Эта метафора часто встречается в пророческой литературе. Это означает что-то вроде «изменить судьбу народа к лучшему». Заявление не обязательно требует буквального возвращения из плена. Идея состоит в том, что у людей, когда-то униженных и угнетённых, настанет чудесный новый день.
Проклятие, о котором говорилось в 5:11 в тот день будет отменено. Отчаяние и разочарование преследуют тех, кто нарушает завет с Богом (Втор. 28:30, 38–41). Этого не произойдёт с народом царства Мессии. Они не только восстановят разрушенные города, но и будут наслаждаться плодами своих рук и действительно будут жить в этих городах. Они не только будут сажать виноградники, но и будут наслаждаться полученным вином. Они не только разобьют сады, но и будут есть их плоды. Амос заявляет, что жизненные разочарования, которые сопровождают людей, восстающих на Бога, народу из царства Мессии будут незнакомы.

Д. Вечное наследие (9:15)
Последняя из великих метафор Амоса подчёркивает непреходящий характер наследия народа Божьего в мессианскую эпоху. Яхве заявляет, что Он «водворит их на земле их». Рисуется образ дерева, прочно корнями уходящего в землю. Царство Мессии — это вечное царство (Дан. 7:18, 27). Народ Божий не будет более «исторгнут из земли своей». Эта земля (или царство) была их уделом. То, что здесь описывается ветхозаветным языком, соответствует словам Иисуса в Иоанна 10:28: «И Я даю им жизнь вечную, и не погибнут вовек; и никто не похитит их из руки Моей».

Примечания

1 James L. Mays, Amos, a Commentary in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1969), p. 144.
2 W. J. Deane, “Amos” in The Pulpit Commentary. New edition. (New York: Funk & Wagnalls, 1909), p. 178.


Глава пятнадцатая
Трагедия неверности
Осии 1–3

[image: ]

Во дни великого Иеровоама II Бог воздвиг ещё одного сильного пророка. Через личную трагедию Осия, сын Беерин, узнал о боли, которую неверность Израиля причиняла Яхве. Первые три главы представляют основные темы всей книги. Грех Израиля страшен, как прелюбодеяние. Наказание Израиля несомненно. Тем не менее, после суда есть надежда на славное будущее.

Необычный брак
Осии 1:2–3

Служение Осии началось, когда Яхве заговорил к (буквально, в) Осии. Господь повелел ему пойти и «взять», то есть жениться, «жену блудницу». Чтобы избежать этических вопросов такого призыва, некоторые предположили, что это на самом деле была притча или видение. Но ничто в тексте не предлагает какую-либо иную интерпретацию, кроме буквальной.
Что подразумевается под «женой блудницей»? Это женщина, которая зарабатывала на жизнь проституцией? (Кейл; Летч). Или эта женщина, о распутстве которой знает Господь. Согласно этой точке зрения, женщина могла стать блудницей. Или эта фраза нейтральна относится к характеру женщины? (Снейт; Патерсон; Йейтс). Фраза, видимо, объясняется в следующих словах: «ибо сильно блудодействует земля сия, отступив от Господа». Любая женщина, проживающая в Северном царстве, могла бы стать неверной женой просто благодаря тому, что она проживала в Северном царстве, отступившем от Господа. Поэтому фраза «жена блудница» никак не указывает на характер женщины.
Осии также было сказано взять «детей блуда». Были ли это дети женщины, которая занималась проституцией? (Кейл). Скорее всего, нет. У сказуемого «взять» во втором стихе, есть два дополнения, и он имеет разное значение, в зависимости от того, к какому из дополнений его применять. Пророк брал в жёны жену блудницу и брал (то есть, рожал) от неё детей. Опять же, детей называют «детьми блудницы», потому что они будут жителями отступнического царства, а не потому, что их рождение было незаконным.
Осия сделал так, как ему сказали. В качестве невесты он выбрал Гомерь, дочь Дивлаима. Некоторые пытаются найти символические значения в именах Гомерь и Дивлаим. Имя женщины означает что-то вроде «погрязший [в грехе]», а имя её отца означает «сдавленный фиговый пирог», что предположительно указывает на сладость потакания чувствам (Гивен). Однако в тексте нет указаний на какое-либо символическое значение этих имён, как в случае с детьми Осии. Поэтому эти имена следует считать настоящими именами реальных людей. Пока в повествовании символика отсутствует (1:3а).
Гомерь зачала и родила Осии сына. Ничто в тексте не предполагает, что это было незаконное рождение (1:3b).

Символическая семья
Осии 1:4–9

Господь повелел Осии дать символические имена трём детям, которых родила ему Гомерь. Каждое из этих имён имело зловещее значение.

А. Изреель (1:4–5)
Яхве приказал Осии назвать первого сына именем «Изреель». В негативном смысле это имя означает «Бог рассеивает». В положительном смысле это означает «Бог сеет». На иврите имя Изреель очень похоже на имя Израиль. Парономазия, вероятно, используется целенаправленно. Израиль, «князь Божий», станет Изреелем, «рассеянным Богом» (1:4а).
Имя Изреель имело пророческое значение. В очень короткое время случится что-то зловещее. Яхве «посетит», то есть накажет «дом Ииуев». Ииуй был военным командиром, который в 841 году до н. э. убил израильского царя Иорама и основал новую династию. За Ииуйем на престол Израиля взошли четыре его потомка — Иоахаз, Иоас, Иеровоам II и Захария. Когда Осия начал своё служение, Израилем правил Иеровоам. Последний представитель этой династии был убит в 752 г. до н. э.
Династия Ииуйя будет наказана за «кровь Изрееля», то есть за кровь, пролитую в Изрееле. Это не относится к крови Навата (3 Цар. 21:19 и далее), потому что его кровь была пролита не домом Ииуя. Речь здесь идёт о крови, пролитой Ииуйем, когда он убил дом Ахава. Хотя Яхве и повелел уничтожить нечестивый дом Ахава, Ииуй не выполнил повеление в надлежащем духе. Этот военачальник руководствовался личными амбициями, а не религиозным рвением.
Наказание за кровь, пролитую домом Ииуйя в деревне Изреель, будет самым суровым. Яхве заявляет, что он «положит конец царству дома Израилева». Северному царству придёт конец. Это пророчество исполнилось в 722 году до н. э. (1:4).
Имя Изреель имело ещё одно значение. В день суда Израиля Яхве «сокрушит лук Израиля в долине Изреель». «Лук», главное оружие Израильской армии, здесь символизирует всю военную силу страны. Изреельская долина была любимым полем битвы в этом регионе. Здесь ассирийцы сокрушат армию Израиля. Информация о месте решающей битвы между ассирийцами и израильтянами (1:5) отсутствует.

Б. Лорухама (1:6–7)
Затем у Осии родилась дочь. Никакого значения полу ребёнка здесь не придаётся. Господь вновь указывает Осии, как ему следует назвать ребёнка. Имена в этой главе отражают не сообразительность пророка. Лорухама означает «она не была помилована». Это имя означало, что Яхве больше не будет «миловать дома Израилева». Во времена правления Иеровоама Он всё ещё оказывал милость к Северному царству, но больше этого не будет. Здесь виден особый вид милости, которая выражается в прощении греха. Яхве больше не будет игнорировать или прощать их грехи (1:6).
Иуда не подвергнется суду, который был предназначен для Северного царства. Это первый из нескольких упоминаний об Иудее. Одни из этих упоминаний являются благоприятными, другие — нет. Иуда столкнётся с теми же ассирийскими армиями, которые уничтожили Израиль. Однако в случае Иуды Господь обещал спасти «их в Господе Боге их». Иуда будет избавлен не луком, мечом, войной, лошадьми или всадниками. Здесь явно предсказывается освобождения Иудеи от Сеннахирима в 701 году до н. э. (4 Цар. 19; Ис. 37).

В. Лоамми (1:8–9)
На Востоке мамы кормят детей до двух или даже трёх лет. После того, как Лорухаму отняли от груди, Гомерь родила третьего ребёнка, ещё одного сына. Отлучение от груди не имеет какого-то символического значения (1:8).
И снова Яхве нарекает ребёнка. Имя Лоамми означает «не Мой народ». Это имя указывает на окончательную гибель Израиля. Господь больше не признаёт Израиль Своим народом. Они будут для него как язычники. Поскольку они больше не были Его народом, то Яхве заявляет: «Я не буду вашим Богом». Они более не в состоянии просить что-либо у Бога (1:9).

Г. Изменение имён (1:10-2:1)
«Но», несмотря на надвигающуюся гибель Северного царства, Израиль как народ всё равно достигнет своей цели в Божьем плане. «Будет число сынов Израилевых как песок морской, которого нельзя ни измерить, ни исчислить». Обещание многочисленных потомков, данное Аврааму, Исааку и Иакову, не нарушится, даже если Северное царство будет разрушено. Предсказания о быстром умножении Израиля в Ветхом Завете имеют мессианское значение. Это умножение будет связано с притоком большого количества язычников в семью Бога через веру во Христа (1:10а).
В плену на чужбине Израилю говорили: «Вы не Мой народ». Кто их так называл: их захватчики? Бог? Или они сами? В любом случае, «там» — в этих странах пленения — в будущем «будут говорить им: “вы сыны Бога живаго”». Те, кого считают язычниками, станут Божьим народом. Павел (Рим. 9:25–26) цитирует этот стих в связи с обращением язычников после проповеди Евангелия (1:10b).
В тех далёких странах Бог соберёт как детей Иуды, так и детей Израиля. Предполагается, что Иуда окажется в том же состоянии, что и Израиль, то есть будет уведён в плен. Некоторые бывшие жители Северного царства могли присоединиться к иудеям, когда те вернулись из Вавилона под руководством Зоровавеля. Истинное значение, однако, гораздо глубже. Те, кого считают язычниками (север Израиля), будут объединены с детьми Иудеи (иудеями). Это предсказание сбылось, когда иудеи и язычники стали едины во Христе (Рим. 9:25–26; 1 Пет. 2:10).
Единство между иудеем и язычником будет достигнуто, потому что оба признают одного и того же лидера. Они «поставят себе одну главу». Их общая приверженность главе Церкви стёрла бы различия между ними. Позже (3:5) Осия определит этого правителя как «Давида», то есть потомка Давида. Это должно указывать на Христа, великого сына Давида.
Одна «глава» выведет Его народ «с земли переселения». Используется язык из Книги Исхода. Будущий правитель будет вторым Моисеем. Иисус Христос выводит Свой народ из рабства греха в Землю Обетованную, то есть на небеса.
Этот день будет днём победного шествия из рабства, будет назван «днём Изрееля». Отрицательный оттенок, в котором это название использовалось в 1:4–5, теперь исчезло. Те, кто был рассеян Богом в наказание за грехи, теперь будут посеяны Богом для взращивания. Это отсылает нас к предыдущему стиху и указывает на великий рост народа Божьего в мессианскую эпоху (1:11).
Раздел завершается заповедью: «Говорите братьям вашим: Мой народ», и сёстрам вашим: “Помилованная”». Кому адресована эта заповедь? Не Осии, потому что глагол и притяжательное местоимения «вашим» стоят во множественном числе. Очевидно, члены объединённого народа Мессии призваны признать духовное родство друг с другом. «Лоамми», не мой народ, теперь становится «Амми», то есть моим народом. Все, кто присягнут будущему правителю из династии Давида, признают свои уникальные отношения с Богом. «Лорухама» — не помилованная — теперь становится «Рухамой», той, что была помилована. Все те, кто следует за Мессией, знают, что они стали восприемниками Божьей благодати (2:1).

Расширенная метафора
Прелюбодейная жена
Осии 2:2–7

Одним из главных утверждений Осии в том, что идолопоклонство равносильно духовному распутству. Эта тема развивается во второй главе книги.

А. Её бесстыдное распутство (2:2)
Яхве призывает отдельных израильтян «судиться», то есть упрекать, укорять или порицать свою «мать», то есть свою родную землю или народ в целом. До народа следует донести мысль о том, что он потерял свой статус народа Божьего. Синайский брак (завет) между Яхве и Израилем был расторгнут. Израиль больше не был женой Господа, и Господь больше не муж Израиля (2:2а).
Брак Яхве с Израилем был расторгнут, потому что народ участвовал в «распутстве». Те граждане, которые остались верными Господу, должны умолять свою родину отказаться от совершения прелюбодеяния, то есть идолопоклонства. Слова «пусть она удалит блуд от лица своего», может означать призыв стереть косметику с лица блудницы (ср. Иер. 3:3; Прит. 7:13). А призыв удалить «прелюбодеяние от грудей своих» может означать, прекращение объятий. Другие считают, что здесь намекается на украшения, которые блудницы иногда надевали на обнажённую грудь (2:2b).

Б. Её неминуемое наказание (2:3–4)
Если своенравная жена (Израиль) не сможет оставить свои блудодеяния, Яхве пригрозил разоблачить её «донага», то есть раздеть её. Некоторые данные свидетельствуют о том, что женщин, нарушивших брачные обеты, перед казнью сначала раздевали 1. Господь выставит её, «как в день рождения её». В начале своей истории Израиль был бездомным странником в пустыне. Здесь угроза состоит в том, что Израиль вернётся к этому состоянию (2:3а).
Он будет лишён собственности, процветания, населения и привилегий. Яхве сделает её «пустынею» и обратит «в землю сухую». Он угрожает «уморить её жаждой». Этот образ означает, что все благословения будут удержаны у Израиля. Люди, так же, как и земля, будут опустошены. Господь больше не будет проявлять сострадание к сынам Израиля. Эта угроза содержалась в имени дочери Осии Лорухама (2:3b).
Причина отсутствия божественного сострадания указана чётко. Все граждане севера были «детьми блуда», потому что они были частью народа-отступника. Ни у кого не было оснований полагать, что он может избежать наказания, которое постигнет народ (2:4).

В. Её отвратительное поведение (2:5)
Жители Израиля были детьми блуда, потому что их мать «блудодействовала». Блудодеяние в книге Осии — метафора заигрывания с другими народами и их богами. Отдельные жители страны были зачаты матерью, которая «осрамила себя». Речь идёт о грубой безнравственности культа Ваала, который способствовал распространению пьянства и сексуальной безнравственности. Распутная мать заявила: «Пойду за любовниками моими», то есть за богами Ваала. Эти боги плодородия, по мнению Израиля предоставляют предметы как первой необходимости, так и роскоши: «хлеб и воду, шерсть и лён, елей и напитки».

Г. Её будущее покаяние (2:6–7)
Из-за неверности Израиля Яхве сделал шокирующее заявление. Господь «загородит» нынешний путь неверности Израиля. Народ-отступник больше не сможет следовать за своими любовниками, богами Ваала. В то же время этот путь Яхве «обнесёт оградою». Выражение сложно для перевода. Возможно, это означает увеличить высоту её стен, чтобы она не могла видеть через них. В результате Израиль «не найдёт стезей своих», то есть способов, которыми он стремился к идолопоклонству. Здесь подразумеваются ассирийское вторжение в Израиль, падение Северного царства и пленение народа (2:6).
Непосредственной реакцией на опасность ассирийского вторжения станет ещё большее стремления Израиля к идолопоклонству. «И погонится за любовниками своими». Древнееврейский глагол, стоящий в форме пиэля, указывает на желание угнаться. Израиль, однако, «не догонит их», то есть не вступит в контакт с их богами. В своём отчаянии она будет обращаться к идолам, но не дождётся помощи. Благодаря этому опыту Израиль узнает, что идолы не способны помогать (2:7а).
Не дождавшись помощи от своих идолов, Израиль решил возвратиться «к первому мужу», то есть Яхве. Их печальный и полный отчаяния опыт пробудил в них желание вернуться к верному Богу завета. «Ибо тогда лучше было мне, нежели теперь». Они признают, что всё хорошее пришло к ним как к народу от Яхве, а не от Ваала. В плену Израиль исцелился от идолопоклонства. Пленные иудеи вернулись к своему Господу (2:7b).

Извращённое процветание
Осии 2:8-13

В этом мести вводится ещё одна важная тема в Осии — злоупотребление материальными благословениями. Поскольку Израиль проигнорировал источник их процветания, его богатство будет отнято у него.

А. Игнорирование источника процветания (2:8)
В годы служения Осии, Израиль намеренно находился в состоянии духовного невежества. Это невежество было грехом. Обращаясь к закону Моисея, людям постоянно напоминали, что плод земли — это благословение Яхве. Церемониальное подношение первых плодов Господу было предназначено, чтобы ежегодно напоминать им об этом факте. Таким образом, откровение, обряды, и даже сама логика учили Израиль, что материальное благословение было даром её божественного мужа Яхве (2:8а).
Яхве объявил через Осию, что именно Он давал Израилю главные сельскохозяйственные продукты: зерно, молодое вино и масло. В ханаанском богословии дожди и, следовательно, плодородие полей и садов приписывали руке Ваала, бога погоды. Когда Израиль покинул пустыню и поселился в Ханаане около 1400 г. до н. э. люди быстро изучили образ жизни местного населения. К сожалению, они также изучили их религиозные мифы.
Годы царствование Иеровоама стали самыми благополучными со времён Соломона. Израиль обменивал свои обильные урожаи на драгоценные металлы из соседних стран. Так как Яхве давал обильные урожаи, Он также был тем, кто «умножил… серебро и золото». Но Израиль использовал эти драгоценные металлы на изваяние идолов Ваала или покупку жертв для приношений Ваалу (2:8b).

Б. Угроза окончания дней процветания (2:9-11)
Поскольку Божьи дары были использованы неправильно и недооценены, Бог пригрозил изменить Свою политику в отношении Израиля. Национальное богатство будет изъято. «Я возьму назад хлеб Мой в его время и вино Моё в его пору». Здесь следует отметить акцент на притяжательное местоимение «Мой». Человеку ничего не принадлежит. Он просто управляет тем, что Бог даёт ему во временное пользование (2:9а).
«Шерсть и лён Мой», то есть одежда и еда, также будут удалены. Глагол «возьму» указывает на внезапное и неожиданное бедствие, или даже насилие, которого нельзя было ожидать неделями раньше. Отсутствие пищи и одежды принесёт народу лишения и голод. В то же время эти тяжёлые обстоятельства напомнят людям о том, насколько они зависимы от Яхве (2:9b).
Лишив Израиль пищи и одежды, Яхве откроет его «срамоту» или «разврат». Слово (nabhlut), похоже, относится к позорным сексуальным грехам, которые народ, будучи обвенчанным с Богом, совершал с богами Ваала. Нагота должна была открыться «пред глазами любовников», то есть ложных богов и других народов. В глазах как его божеств, так и его союзников Бог лишит Израиль его национального богатства. Израиль подвергнется насмешкам тех, кто когда-то восхищался им. «И никто не исторгнет её из руки Моей». Ни боги, ни союзники не могли помешать Яхве, если тот собрался изъять богатство Израиля (2:10).
Потеря материальных благ разрушительна в материальном мире. Таким образом, уничтожив богатство Израиля, Яхве прекратить у него «всякое веселье». Больше не будет в Израиле религиозных праздников, отмечаемых с большой радостью. Исчезнет новолуние, которое отмечалось либо ежемесячно, либо ежеквартально. Субботы — как еженедельные, так и особые субботы, связанные с праздниками — больше не будут соблюдаться. В прошлом останутся даже назначенные «торжества». Когда Бог изольёт Свой гнев на Израиль, праздновать уже будет нечего! (2:11).

В. Повторное злоупотребление процветанием (2:12–13)
Яхве угрожает «опустошить» лозу и смоковницы Израиля. Опять глагол говорит о насильственном действии. Виноград и смоквы были основными фруктовыми культурами в Палестине и отражали материальные благословения Бога. Израиль же, который назван «женой» Яхве, расценивал сбор винограда и смокв как «подарки» или «плату» (’etnah) от её «любовников» (богов Ваала). Еврейский термин означает оплату услуг блудницы (Втор. 23:18). Религиозная верность Израиля была приобретена обильными посевами, которые он приписывал благословению Ваала. Таким образом, здесь плодовая культура будет рассматриваться так же, как хлеб, вода, шерсть, лён, масло и питьё из стиха 5 (2:12а).
Бог превратит эту процветающую землю в «лес». Тщательно выращенные фруктовые деревья превращаются в заросший кустарник. А оставшиеся фрукты поедят «полевые звери». Здесь изображена необитаемая земля, захваченная дикими зверями (2:12b).
Опустошение земли будет результатом суда Яхве, Бога, которого Израиль предал. Он «посетит», то есть накажет свою своенравную жену «за дни служения Ваалам». Идёт ли речь об особых праздниках в честь Ваала в дополнение к торжествам, о которых говорит стих 11? Или израильтяне превратили праздники Яхве в праздники, посвящённые Ваалу? В любом случае, почитание Ваала осуждается. Множественное число «Ваалам» используется потому, что у каждого поместного святилища была своя версия Ваала (2:13а) 2.
Израиль с радостью поклонялся Ваалу. Сначала она кадил божеству плодородия. Глагол (qatar) может иметь и более общее значение, воскурять благовоние или просто приносить жертву. Во-вторых, он делал это «украсив себя серьгами и ожерельями». Религия хананеев требовала по праздникам одеваться в праздничные одежды (ср. Исх. 3:18–22). Кольца в носу (Быт. 24:47; Ис. 3:21) и серьги (Быт. 35:4) как правило носили женщины во времена Ветхого Завета. Некоторые считают, что эти кольца и серьги носили в честь бога Ваала, но в этом нет уверенности. В-третьих, Израиль, ходил «за любовниками своими». Здесь изображена женщина, которая пытается привлечь ухажёров, то есть народ Израиля хотел связать себя с другими народами и их богами. В-четвёртых, в своём рвении поклоняться чужим богам, Израиль забывал Господа: «а Меня забывала». Порядок слов подчёркивает чудовищность преступления. Сегодня это можно было бы сравнить с тем, как кто-то празднует рождество без Христа (2:13b).

Торжественное объявление
Любовь побеждает
Осии 2:14–23

После того, как Израиль окажется нагим и брошенным, Яхве в Своей милости снова приблизит его к Себе. Слово «вот» указывает на нечто неожиданном. В конце концов любовь Яхве к Своему народу возымеет действие. Любовь победит. Израиль получит (1) нового возлюбленного, (2) новый союз, (3) новый завет, (4) новый брак, (5) новое процветание и (6) новые привилегии.

А. Новый возлюбленный (2:14-15а)
В свете омерзительной неверности Израиля стремление Бога возродить былые отношения шокирует и вызывает восхищение. «Я увлеку её». Используемый здесь глагол (patah) употреблён в виде причастие породы пиэль. Это предполагает мягкое убеждение, произнесённое с любовью. Яхве привёл бы Свою своенравную невесту обратно в «пустыню». Чтобы описать отвержение Израиля Книга Осии всегда использует образ изгнания из Ханаана в Египет, страну рабства. Исход Израиля в пустыню был не наказанием, а искуплением из рабства. В отношениях между Богом и его невестой пустыня была местом медового месяца. Это было время, когда Израиль полностью зависел от Бога. Теперь Бог ведёт свою своенравную жену в метафорическую пустыню. Там Он будет «говорить к сердцу её», то есть говорить с ней нежно. Он будет ухаживать за своей женой! Он будет относиться к ней как к целомудренной деве, хотя та была блудницей (2:14).
После медового месяца в пустыне Бог вновь поведёт Свой народ в Землю Обетованную. Израиль немедленно получит обильные благословения, такие как «виноградники». Израиль, как и его предки, войдёт в «долину Ахор». Это та самая долина, где во времена Иисуса Навина был казнён Ахан за то, что совершил преступление и навлек беду на Израиль. Здесь же долина бедствий стала «преддверием надежды». Долина является символом плодородия. Восстановленному народу, возможно, придётся пройти через трудности этой долины, но это будет только начало целой чреды чудесных благословений. Если оставить в стороне метафору, то отрывок говорит о сближении Бога с Израилем во времена плена и о восстановлении Израиля на его родине в течение послепленного периода (2:15а).

Б. Новый ответ (2:15b-17)
Некогда своенравная жена положительно отреагирует на ухаживания мужа. Она «будет петь там, как во дни юности своей и как в день выхода своего из земли Египетской». Глагол (‘anah) можно перевести как «петь», и как «отвечать». Речь идёт о том, что Израиль будет радоваться так же, как когда они покинули Египет. Во дни Моисея Израиль любил Яхве достаточно, чтобы последовать за Ним в бескрайнюю пустыню. Эта прежняя любовь зажжётся вновь в святом остатке (2:15b).
В день, когда отношения между Израилем и Яхве будут восстановлены, Израиль назовёт Яхве «ishi», то есть «муж мой». Хотя название «Baali» означает по сути то же самое, что и «Иши», первый термин не будет использоваться из-за его языческих ассоциаций. Таким образом, стих указывает на очищение Израиля (2:16). Любовь и благословение Яхве приведут к полному неприятию культа Ваала. Господь удалил имена Ваалов из уст Израиля. Все следы и память о культе Ваала будут уничтожены. Даже их имена не будут упомянуты. После плена даже собственные имена более ранних израильтян были изменены, чтобы избежать использования имени Ваала (2:17) 3.

В. Новый союз (2:18)
Яхве обещал заключить «для них союз». Этот союз для них не следует путать с заветом с ними (Иер. 31:31). Здесь союз заключается «с полевыми зверями и с птицами небесными, и с пресмыкающимися по земле». Это гарантирует мир между восстановленным Израилем и животным миром. «В тот день», то есть в день, когда Бог восстановит Свои отношения с Израилем, после того как Он вернёт их в Землю Обетованную. Ссылка может включать мессианский период. «Полевые звери» — это свирепые дикие животные. Суть здесь, как и в Исаии 11:6–8, заключается в том, что будущий Израиль будет мирным царством (2:18а).
Яхве объясняет значение союза с животными, заявляя: «и лук, и меч, и войну истреблю от земли той». Другие пророки также подчёркивают мирный характер нового Израиля во главе с Мессией (Ис. 2:4; Мих. 4:3; Иер. 23:6; 33:16). Ветхозаветными терминами описывается мир, который переходит все мыслимые границы (Фил. 4:7). Отсутствие войны означает, что Яхве обеспечит Своему народу возможность «жить в безопасности» на земле. Так безопасность верующего во Христа описывается языком Ветхого Завета (2:18b).

Г. Новый брак (2:19–20)
Бог обещает «обручить» Израиль. Термин никогда не используется для повторного брака. Он относится только к браку с девственницей. Здесь же речь идёт о повторном браке с некогда неверной женой. Глагол «обручу» используется трижды чтобы подчеркнуть постоянство отношений, глубину привязанности и значимость новых отношений. Позорное прелюбодеяние разорвало старую брачную связь. Однако теперь к этой бывшей некогда изменнице относятся как к целомудренной деве. Этот отрывок не предполагает восстановление старого брака, он говорит об установлении нового брака. Брак здесь — это метафора нового завета, который пророки связывают с пришествием Мессии (2:19а).
Яхве дарит Своей невесте пять подарков, которые стоят больше рубинов или золота. Новый брак будет основан на «праведности и справедливости» («правде и суде» — СП), то есть на правильных отношениях с Богом и со своими собратьями. Новый брак будет также основан на «благости и милосердии», двух ветхозаветных словах, которые указывают на благодать. Брак также основан на «верности». Благодаря верности Божьей Его народ имеет обещание того, что завет будет стоять вечно. В этих новых отношениях Божий народ познает истинный характер Яхве (2:19b-20).

Д. Новое процветание (2:21–22)
В день заключения нового брака (завета) — в мессианскую эпоху — Яхве восполнит все нужды Своего народа. Небеса как бы просят у Яхве разрешения послать дождь на Израиль, и он отвечает положительно. Небеса ответят на зов земли о дожде. Земля ответит на крик зерна, молодого вина и масла. Эти продукты, в свою очередь, будут отвечать Изреелю, то есть новому Израилю мессианской эпохи. Образным языком поэзии говорится, что природа прислушивается к нуждам новозаветного Израиля. Яхве отдал приказ в нижестоящие инстанции о том, чтобы все нужды Его народа были удовлетворены. Бог нового завета слышит молитвы Своего народа.

Е. Новая привилегия (2:23)
Продолжая сельскохозяйственную метафору, Яхве объявляет о намерении «посеять её», то есть Изреель, «на земле». Имя «Изреель» означает «Бог сеет». Верный остаток, вернувшийся из плена, будет семенем, которое в конечном итоге приведёт к чудесному урожаю, появлению верных поклонников Яхве. Новый урожай будет включать язычников. «Ло-рухама», которая когда-то не увидела сострадания, почувствует сострадание Яхве. «Ло-амми», не мой народ, в тот день будут названы «ты Мой народ». Этот стих выходит за рамки первого стиха этой главы (Ос. 2:1). Вошедшие в сообщество завета будут не только считать себя народом Божьим, но и фактически будут народом Божьим, признанным никем иным, как самим Господом!

Иснсценированная притча
Любовь рискует всем
Осии 3:1–5

С нетерпением ожидая далёкого будущего — мессианского века, Осия теперь возвращается в недалёкое будущее. Он разыгрывает инсценированную притчу с участием неназванной женщины — скорее всего, его отчуждённой жены — чтобы подчеркнуть огромную любовь Бога к Израилю и показать целительную силу этой любви.

А. Любовь к падшей женщине (3:1)
Господь повелел Осии пойти «ещё раз» (ср. 1:2). На этой раз он должен был «полюбить», то есть открыто демонстрировать свою любовь к женщине. Какой женщине? Её характеризуют две фразы. Во-первых, она была женщиной, «любимой её другом» («мужем», СП). «Друг» — это человек, с которым у неё есть близость. «Друг» женщины — это либо (1) её муж, либо (2) её любовник. Этот человек обозначен словом, которым в Ветхом Завете обозначает мужа, но никогда не любовника, с которым есть внебрачная связь. Следовательно, «друг» должен быть её мужем.
Во-вторых, женщина описана как «прелюбодействующая». Причастия указывают на то, что женщина одновременно любила «друга» (мужа) и прелюбодействовала. Большинство комментаторов видят в этой женщине Гомерь, жену Осии и мать его детей. Хотя некоторые (например, МакГарви) подвергли сомнению это толкование, оно представляется наиболее разумным.
Отсюда следует вывод, что Гомерь, должно быть, была неверна Осии. Должно быть, она в какой-то момент покинула дом. Или, возможно, Осия был вынужден выгнать её из-за её аморального поведения. Возможно, она стала храмовой проституткой в храме Ваала или рабыней другого человека. В любом случае, в конце концов она была вынуждена продать себя в рабство. Именно тогда Осия и продемонстрировал свою любовь к ней.
Брак Осии с Гомерью иллюстрирует ту великую любовь, которую Господь испытывал к Своей жене, народу Израиля. Неверность Гомери иллюстрирует блуд Израиля с богами Ваала. И всё же, как Осия по-прежнему любил свою неверную жену, так и Господь по-прежнему любил Свою неверную жену Израиль. Какая изумительная любовь! Несмотря на то, что Израиль отвернулся от своего законного мужа, чтобы поклоняться другим богам, Бог продолжал любить этот народ. Несмотря на то, что дети Израиля любили «виноградные лепешки», которые использовались в языческих ритуалах поклонения, Яхве продолжал любить их. Сладкие лепешки с изюмом символизируют чувственное служение, которое было частью культа Ваала (3:1).

Б. Дисциплина с любовью (3:2–3)
Осия выполнил повеление Яхве. Он сообщает, что приобрёл себе женщину «за пятнадцать сребреников и за хомер ячменя и полхомера ячменя». Цена раба в ветхозаветном мире составляла тридцать сребреников. Видимо, Осия заплатил половину цены в серебре и половину в натуральном выражении. В одном хомере десять еф, а ефа — это примерно 35 литров. Следовательно, Осия заплатил за женщину около 525 литров ячменя в дополнение к пятнадцати слиткам серебра (3:2).
«Много дней оставайся у меня», — сказал он своей своенравной жене. Прежде чем нормальные отношения между мужем и женой могут быть восстановлены, она должна оставаться на испытательном сроке. Гомерь должна научиться контролировать свои страсти. Она должна принять решение о восстановлении статуса жены Осии. В течение этого периода ей было бы запрещено жить распутно. Её сексуальные связи с любым мужчиной, включая Осию, будут ограничены. «Так же и я буду для тебя», — сказал он ей. Как рабовладелец, он мог навязать себя ей. Однако он решил дать Гомери этот испытательный срок, чтобы изменить и обучить её (3:3).

В. Символическое значение (3:4)
С помощью отношений Осии с его женой Господь хотел передать послание Израилю. Детям Израиля также будет дан испытательный срок. Речь идёт о пленении и жизни в чужой стране. В течение этого периода Израиль будет «оставаться без царя и без князя», то есть он будет лишён государственности, поскольку оказался под властью иноземного правителя. Он также будет лишён своих религиозных привилегий — в частности, возможности приносить жертву — так же, как Гомерь была лишена супружеских прав (3:4а).
Три других любимых предмета исчезнут из Израиля в дни испытаний (плена). Во-первых, они останутся без «столба» («жертвенника» — СП). Столб был изваянием, которое применялось во время поклонения Ваалу. Использование этого объекта было запрещено законом Моисея (Исход 23:24); но столбы были распространены в Израиле и даже в Иудее, когда у власти были цари-идолопоклонники.
Во-вторых, они останутся без «ефода». Ефод — это одежда первосвященника, в которую были вшиты или на которую надевались Урим и Туммим. Бог общался с Израилем через эти камни, хотя как точно они функционировали неизвестно. Упоминаемый здесь ефод может быть предметом одежды, который использовался для языческого поклонения как в Книге Судей 8:27.
В-третьих, в плену они останутся без терафима. Терафимы — это обычные домашние боги того периода. Терафимы, возможно, были связаны с поклонением предкам. К ним, по-видимому, обращались во время гаданий даже там, где поклонение Ваалу не было распространено (ср. Иез 21:21).
Главная мысль Осии 3:4 в том, что во время плена Израиль лишится как легитимных, так и нелегитимных форм управления и поклонения. От второго придётся отказаться из необходимости, так как аппарат поклонения Яхве не мог функционировать за пределами Израиля. Всё незаконное, будет навсегда забыто, потому что люди научатся ненавидеть идолопоклонство.

Г. Пророческое предвидение (3:5)
Привело ли это наказание Гомерь в чувство, книга не уточняет. Однако Осия правильно предвидел, что божественная дисциплина Израиля в плену даст положительные результаты. Во-первых, Осия объявляет, что сыны Израиля «обратятся». В этом контексте слово, вероятно, является эквивалентом глагола «покаяться». То есть, они обратятся к вере в Яхве.
Во-вторых, сыны Израиля «взыщут Господа Бога своего». Поиски Яхве включали (1) смирённое и сокрушённое поклонение; и (2) практическое применение принципов справедливости, отражённых в Божьем законе (ср. Амос 5:4, 6, 14–15).
В-третьих, сыны Израиля взыщут «Давида, царя своего». Истинное возвращение к Богу должно включать возвращение к Давиду, их царю, так как Яхве обещал, что Давиду и его потомки будут царствовать вечно (2 Цар. 7:13, 16). Этот «Давид» и должен быть обещанным Мессией.
В-четвёртых, сыны Израиля «будут благоговеть пред Господом». Они с трепетом повернутся к Господу, осознавая, наконец, тяжесть своих грехов. Благоговение или страх перед Господом в Ветхом Завете равносилен поклонению.
В-пятых, сыны Израиля также будут благоговеть перед «благостью» Яхве. Божья благость эквивалентна Его дарам (ср. Иер. 31:12; Зах. 9:17). Идея в том, что они будут благоговейно искать благости у Яхве, а не у богов Ваала.
Два временных маркера указывают на период, когда эти ожидания будут реализованы. Во-первых, это обращение к Господу произойдёт «после», то есть после плена. Во-вторых, обращение Израиля произойдёт «в последние дни». Новый Завет определяет последние дни как эпоху Евангелия 4.

Примечания

1 О казни прелюбодеев см. Лев. 20:10; Втор. 22:22; Иез. 16:40; Ин. 8:5.
2 Два примера тенденции к локализации бога Ваала — Ваал-Фегор (Чис. 25:3) и Ваалвериф (Суд. 8:33).
3 В двух ярких примерах преднамеренного изменения имён термин bosheth (позор) был заменён на Ваал: Мерибаал — Мемфивосфей (2 Цар. 9:6); и Ишбаал — Иевосфей (2 Цар. 2:8).
4 См. Деян. 2:17; 1 Кор. 10:11; Евр. 9:26; Иак. 5:3; 1 Пет. 1:5, 20; 2 Пет. 3:3; 1 Ин. 2:18.


Глава шестнадцатая
Недостаток знаний
Осии 4:1–6:3

Осия 4–14 содержит скорее изречения, чем проповеди пророка. В этих главах сложно проследить ход мыслей. Летч предположил, что в Осии 4:1 в общих чертах обрисовываются три основные проблемные области этих главах 1.
Осия призывает своих соотечественников: «Слушайте слово Господне». Этот пророк прекрасно сознавал, что является выразителем воли Божьей. «Сыны Израилевы» должны внимательно слушать, что будет сказано, «ибо суд у Господа с жителями сей земли». Термин «спор» (ribh) относится к тому, что учёные называют судебным процессом на основе завета. Яхве как бы привлекает Свой народ в суд, чтобы доказать, что, хотя Он был верен условиям завета, а Его народ — нет (4:1а).
В этом судебном процессе против Израиля выдвигаются три основных обвинения. В остальной части книги Осии они рассматриваются в обратном порядке:(1) отсутствие истины или верности (гл. 11:12–14:9); (2) недостаток милосердия или доброты (6:4–11:11); и (3) недостаток богопознания (4:2–6:3). Каждый раздел в конце отмечен призывом к покаянию.
Развивая тему неведения Бога, Осия рассматривает (1) грех земли (4:2-19); (2) суд над землёй (5:1-15); и обращение к земле (6:1–3).

Грех земли
Осии 4:2-19

Обсуждая грехи земли, Осия акцентирует внимание на трёх областях:(1) грехи людей (4:2–5); (2) грехи священников (4:6-10); и (3) грех идолопоклонства (4:11–19).

А. Грехи людей (4:2–5)
В первых пяти словах обвинения против Израиля используется форма еврейского глагола, которая усиливает яркость описания. Вот чёрный список грехов Израиля: клятва, ложь, убийство, воровство и прелюбодеяние. Эти грехи являются нарушением девятой, шестой, восьмой и седьмой заповедей Десятисловия. «Они взламывают», то есть прибегают к насильственным действиям против чужой собственности 2. «Кровопролитие следует за кровопролитием», то есть одно кровавое деяние следует за другим (4:2).
Природа свидетельствует о грехе на земле, потому что она была вынуждена страдать из-за человеческих грехов. «Восплачет земля сия, и изнемогут все, живущие на ней» из-за отсутствия дождя. Все животные — звери, птицы, рыбы — страдают. То, что рыба тоже страдает, свидетельствует о серьёзности засухи (4:3).
Несмотря на проявленный в природе божественный суд, люди остаются неисправимы и продолжают грешить. Обличать их — пустая трата времени, потому что народ «как спорящие со священником». Священники были последней судебной властью (Втор. 17:12). Восстать против них означало ввергнуть страну в анархию и беззаконие (4:4).
Яхве предупреждает Свой своенравный народ: «Ты падёшь днём». Местоимение во всём этом блоке — мужского рода единственного числа. Граждане в совокупности рассматриваются здесь как мужское потомство, а нация как политическая единица — как «мать» граждан. Они «падут» то есть погибнут. Дневной свет не поможет им в их попытке спастись. Профессиональные пророки точно так же «падут», то есть погибнут. Ночная тьма не скроет их. Израиль же, родина этих нечестивых людей (ср. 2:2), будет разрушен (4:5).

Б. Грехи священников (4:6-10)
Причина гибели народа Израиля заключалась в том, что им не хватало «ведения», то есть знания о Боге, единственного знания, которое действительно имеет значение. Речь идёт о познании Бога на опыте и знании Его слова на практике. Людям не хватало этого знания, потому что священники коллективно отвергли его (4:6а) 3.
Поскольку священники не желали познавать Бога, Яхве отвергнет их «от священнодействия». Духовные лидеры, не знающие Бога лично, не любящие Его учение, обречены потерять своё положение. Отказ от познания Бога далее объясняется в обвинении «ты забыл закон Бога твоего». Опять же наказание соответствует преступлению. Яхве пригрозил: «Я забуду детей твоих». Не только нынешнее священство будет отвергнуто, но и их сыновья после них также будут лишены из этой чести (4:6).
Священники грешили всё больше и больше. Во время правления царя Иеровоама священство росло, процветало и становилось всё более могущественным. Чем больше они приобретали власти, тем больше грешили против Господа. Они отказались от идеалов своего положения. Бог пригрозил: «Славу их обращу в бесславие», то есть достоинство их должности станет позором (4:7).
Господь сказал: «Грехами народа Моего кормятся они». Речь идёт, по-видимому, о жертве за грех, большую часть которой должны были съедать священники. Существительное может означать «грех» или «жертва за грех». Возможно, это слово здесь используется в двойном значении. Чем больше люди грешили, тем больше священникам приходилось есть отборного мяса жертвы за грех. По этой причине «к беззаконию его [то есть народа] стремится душа их», то есть они лелеют или жаждут, чтобы люди совершали беззакония, потому что процветают благодаря обилию жертв за грех, приносимых в храм (4:8).
Эти продажные священники не избегнут наказания народа Израиля. «И что будет с народом, то и со священником». Их священническое служение не давало им иммунитета от суда. Они не получат защиты от надвигающейся беды. Яхве пригрозил: «Накажу его по путям его». Священники получат «по делам», то есть получат возмездие за грех (4:9).
Даже до суда над всем народом священники испытают разочарование в своей жизни. Во-первых, «будут есть, и не насытятся». Вероятно, имеется в виду жертвы за грех. Их страсть потреблять всё больше и больше этих подношений будет наказана неудовлетворённым голодом. Этот вид наказания был прописан много лет назад в законе Моисея (Лев. 26:26).
Во-вторых, священники «будут блудить, и не размножатся». Это означало, что священники (1) увеличили число жён и наложниц; (2) в буквальном смысле занимаются блудом; (3) поклоняются идолам; и (4) участвовать в храмовой проституции. Возможно, они ввели месопотамский обычай, согласно которому каждая женщина должна была заниматься проституцией в храме со священником. Эти «священные» ритуалы культа Ваала на самом деле были не чем иным, как «блудом». Вся эта сексуальная активность не принесёт никакого «размножения». Блудница не повлияет на природу и связь с ней не приведёт к более обильному урожаю, как обещано в богословии культа плодородия 4.
Разочарование священников было вызвано тем, что они «оставили служение Господу». Когда Бога игнорируют, из жизни уходит изюминка. Жизнь с избытком можно найти только идя по пути подчинения воле Творца (4:10).

В. Грех идолопоклонства (4:11–14)
В общем обвинении Осия заявил, что «блуд, вино и напитки завладели сердцем их». Развратный образ жизни, поощряемый культом Ваала, оказывал опьяняющее действие на жизнь израильтян (ср. Числа 25:1). Пьянство и распутство языческих храмов также губительно сказывались на сердце и интеллекте. В еврейской психологии сердце было средоточием проницательности и мыслительного процесса. В этом контексте «сердце» — это, по сути, «разум» (4:11).
Идолопоклонство ведёт к появлению суеверий. «Народ Мой вопрошает своё дерево», то есть они ищут божественного откровения у своих деревянных идолов (ср. Иер. 10:3; Авв. 2:19). Упоминание «жезла», который даёт им ответ, вероятно, означает способ гадания, называемый рабдомантией. Два стержня держали вертикально, а затем позволяли им упасть во время произнесения заклинаний. Ответ провидца зависел от того, куда падали палки: вперёд, назад, вправо или влево (4:12а).
Разве умные люди будут искать совета у деревянных идолов или стоячих жезлов? Осия объясняет: «Дух блуда ввёл их в заблуждение». Термин «дух» (ruach) часто используется для обозначения неконтролируемого импульса, который невозможно объяснить и который ведёт человека в неизвестном ему направлении (ср. Чис. 5:14; Ис. 19:14; Зах. 13:2). Блудница или идолопоклонство сравнивается здесь с демонической силой, захватившей народ. Этот «дух блуда» заставил Израиль «блудодействовать» отступая от Яхве. Подобно тому, как Гомерь оставила Осию, Израиль блудодействовал, так как отвернулся от Бога, отверг Его власть (4:12b).
Ханаанский обычай заключался в том, чтобы приносить жертвы «на вершинах гор… и на холмах» (Втор. 12:2). Вершины гор выбрались так как были ближе к небу. На высоких холмах «совершают каждение». Это может указать на «возвышенности» или искусственные курганы, так часто упоминаемые в 3–4 Книгах Царств. Тенистые места, будь то в горах (Браун) или в долинах (Кейл), считались «хорошими» для безнравственных обрядов культа Ваала (4:13а).
Безнравственность одобрялась и поощрялась, поскольку языческие культы и колдовство распространялись по всему Израилю, как инфекционная болезнь. Пока мужчины навещали храмовых проституток, их дочери и невестки «любодействовали» и «прелюбодействовали». Безнравственность не могла ограничиваться одним культом (4:13b).
Однако за их греховное поведение Бог не накажет молодых израильтян, потому что их старейшины поступали хуже. Мужья и отцы земли сами были «на стороне блудниц» и «с любодейцами» приносили жертвы. Это были женщины, посвятившие себя служению Астарте. «Жертва» этой богине обычно включала безнравственные поступки. Когда дело касается сексуальных грехов, у Бога Библии нет двойных стандартов (4:14а).
Истинное знание Бога подразумевает понимание сексуальных норм. «Невежественный народ гибнет». Сексуальная нечистота ведёт к гибели всего народа. Глагол «гибнет» подразумевает иностранное господство (4:14b).

Г. Предупреждение Иуде (4:15–19)
Бросив взгляд на Южное царство, Осия предупреждает Иуду, чтобы тот не пошёл по стопам Израиля. Во-первых, Иуда не должен «блудодействовать», то есть поклоняться идолам. Во-вторых, Иуда не должен ходить в Галгал. Галгал был святыней для идолопоклонников Северного царства. Он был расположен примерно в полутора километрах от Иерихона (4:15а) 5.
В-третьих, Иуде не следует восходить в Беф-Авен. Беф-Авен, судя по всему, — ещё одно название Вефиля (ср. Ам. 4:4; 5:5). Это слово означает «дом небытия» и является унизительной подменой названия «Вефиль», что означает «дом Божий». Название «Вефиль» здесь изменено либо (1), чтобы указать, во что превратилось это место в глазах Бога (Браун); либо (2) потому, что это место стало домом идолов из-за поклонения золотому тельцу 6. В-четвёртых, Иуда не должен был издеваться над торжественной клятвой во имя Яхве. Слова «Жив Господь!» были стандартной клятвой в древнем Израиле. Клятва именем Яхве была заповедана Законом (Втор. 6:13; 10:20). Однако эта клятва должна была исходить из чувства благоговения перед Господом. Её не должны были использовать идолопоклонники. Посещение храмов идолопоклонников и клятва именем Яхве несовместимы (4:15b).
Причина, по которой Иуде не следует идти путём Израиля, теперь ясна.
1. Еврей назван упрямой телицей. Телица была символом упрямства (ср. 11:4; Втор. 32:15; Иер. 31:18; 46:20). Из-за упрямства Израиля Яхве пас их «как агнцев на пространном пастбище». Такой агнец быстро становится добычей волков и диких зверей. Без присмотра пастыря, без защиты от диких зверей, агнцы в конце концов были обречены на гибель 7.
2. Еврей привязался к идолай. Ефрем был самым выдающимся племенем северного Израиля. Осия часто использует название этого племени для обозначения всего народа. Тот, кто «привязался к идолам», настолько увлечён идолами, что не может уже от них отказаться. Это было подобно отношениям жены к мужу (ср. Мал. 2:14). Ефрем был как бы замужем за идолами. «Оставь его!». Буквально «дай ему отдохнуть», от увещеваний, возражений, упрёков и т. д. Саркастическое повеление подчёркивает, насколько безнадёжным было положение Северного царства. Эти слова, вероятно, всё ещё адресованы Иуде. Основная идея состоит в том, что Ефрем зашёл слишком далеко; не общайтесь с ним (4:17).
3. Еврей деградировал морально. «Только сходит с них хмель», то есть, когда заканчивается одна оргия, «блудят блудом» (РБО). Пьянки вели к сексуальной безнравственности в святилищах Ваала. У Г. А. Смита есть поэтический перевод этих слов: «их оргии закончились, они развлекаются». В этих гнусных ритуалах «князья их любят постыдное». Предложение чрезвычайно сложное и допускает различные интерпретации. Словом «князья» разумно переведено слово «щиты», так как князья являются защитниками государства. Эти лидеры любят грех, который на самом деле несёт им позор (4:18).
4. Еврей обречён. «Охватит их ветер своими крыльями». Это символ жестокости, с которой завоеватель отправит Израиль, представленный здесь в виде женщины, в изгнание. В тот день суда над народом «устыдятся они жертв своих». Им будет стыдно за своё лицемерие, за то, что они приносили жертвы идолам, и в то же время заявляли о верности Яхве. Им будет также стыдно, потому что божества, которым они поклонялись, не смогут избавить их от врагов (4:19).

Суд на земле
Осии 5:1-15

Описав грех Ефрема, Осия подробно описывает надвигающийся суд. Он говорит о беспристрастности, обоснованности, необходимости и неотвратимости божественного приговора. Затем следует несколько иллюстраций того, на что будет похоже это наказание.

А. Беспристрастность приговора (5:1)
Осия обращается к своим соотечественникам с троекратным кульминационным призывом «Слушайте это», «внимайте» и «преклоните ухо». Он обращается ко всем слоям населения: священникам, дому Израиля и дому царя. В то время как священники и народ ранее подвергались осуждению, царь и его двор здесь осуждены впервые. Определить, о каком царе идёт речь, невозможно (5:1а).
Всем следует быть внимательными, потому что пророк собирается объявить суд вселенского масштаба. Однако здесь основное внимание уделяется правителям. Они были «западнею в Массифе», то есть ловушкой, чтобы заманить людей в сеть разрушения. Массифа находилась в Галааде (Судей 10:17; 11:29). Этот город находился к востоку от реки Иордан. Они попали в сеть, «раскинутою на Фаворе». Гора Фавор — это знаменитый холм, возвышающийся над равниной Есдраэлон к юго-востоку от Назарета, представляет землю к западу от Иордана. Таким образом, по всей стране, по обе стороны реки, правители устраивали людям западню. Провокации могли носить экономический, судебный или даже религиозный характер. В любом случае, правители Израиля обманывали и порабощали своих граждан (5:1b).

Б. Основание для приговора (5:2–3)
Жители Ефрема называются «отступниками», букв., теми, кто отвернулся. Они «погрязли в резне» (РБО). Эти слова могут относиться (1) к безудержным убийствам или (2) чрезмерным жертвоприношениям, особенно ложным богам. В любом случае Яхве заявляет: «Я накажу всех их». Бог накажет всех жителей севера — священников и правителей, а также простых людей (5:2).
Приговор основан на всеведении Бога. «Ефрема Я знаю». Местоимение в древнееврейском тексте подчёркнуто стоит на первом месте. Ирония здесь в том, что, хотя жители Израиля не знают Бога, Бог знает их очень хорошо (ср. Амос 3:2). Ничто из того, что сделали отступники, не было скрыто от Господа. Даже сейчас, во время речи пророка, блудодеяние (отступничество) Ефрема было фактом, открытым и потому неоспоримым. «Израиль осквернился». Осквернение — неизбежное следствие отступничества (5:3).

В. Необходимость приговора (5:4–5)
Грех настолько овладел жителями Израиля, что они потеряли способность к покаянию (ср. Притч 5:22 и далее). «Дела их не допускают их обратиться к Богу своему». «Дух блуда» был «внутри них», то есть воцарился в их сердцах. Этот злой дух изгнал познание истинного Бога (5:4).
Греховная гордыня Израиля, который кичится своим процветанием, станет «свидетелем» против него (РБО). Высокомерие и самоуверенность Израиля осуждают его самого (ср. Ам. 6:8) 8. Поэтому «и Израиль и Ефрем падут от нечестия своего». Ефрем был основным коленом Северного царства. «Израиль» уведёт с собой и другие племена. Из-за гордыни погибнет весь народ. «Падёт и Иуда с ними», потому что Южное царство было виновно в тех же грехах (5:5).

Г. Несомненность приговора (5:6-10)
Никакое религиозное рвение не могло предотвратить суд Божий. В отчаянии, подобном покаянию на смертном одре, жители Северного царства пытались «искать Господа» своими овцами и волами. Увеличением числа жертв Израиль всегда пытался решить проблему угрозы из вне. Однако эти усилия не увенчаются успехом. Они не смогут найти Яхве, увеличивая количество жертв. Или (1) их раскаяние наступило слишком поздно; или (2) наступив, оказалось неискренним; или (3) оно было вызвано неправильными мотивами, а именно страхом приближающейся катастрофы; или (4) их жертвы были осквернены нечистыми, идолопоклонническими обрядами. Печальная правда заключалась в том, что Яхве «удалился от них». Поэтому Он не слышал их молитв и не принимал их жертвы (5:6).
Жители Израиля «изменили» Яхве. Глагол часто используется для обозначения супружеской неверности жены (например, Мал. 2:14). Предательство состояло в том, что у израильтян были «чужие», то есть незаконнорожденные дети (ср. Втор. 25:5). Израиль произвёл на свет прелюбодейное поколение детей, которых Яхве не мог признать Своими. Они были «детьми блуда» (ср. 2:4). Это объясняет, почему Бог удалился от них. Особые праздники (например, Новолуние) с их лицемерным поклонением не принесут спасения, но «пожрут» их (РБО), то есть приведут к гибели народа. Эти фальшивые поводы для поклонения пожирают «их имущество», то есть унаследованную ими Землю Обетованную. В результате суда они потеряют свою землю (5:7).
Никакая военная подготовка не может предотвратить исполнение приговора. Осия саркастически убеждает их: «Вострубить рогом», то есть бить тревогу о вторжении. В Израиле использовались два типа труб: (1) изогнутый рог коровы или барана; и (2) длинный прямой металлический инструмент. Тревога должна была подняться в горных городах Гива, Рама и Беф-Авен (Вефиль). Расположение этих трёх городов в нескольких милях к северу от Иерусалима может означать, что враг с севера почти достиг южной границы Израиля. Иудея тоже была в опасности! Слова: «За тобою, Вениамин», — трудны для толкования. Они могут быть (1) боевым кличем древнего племени; или (2) предупреждением — после опустошения Израиля Вениамин будет осуждён (5:8).
Приговор, вынесенный Израилю, был неотвратимым, потому что Осия произнёс непогрешимые слова истины. Несмотря на религиозное рвение и военную подготовку, «Ефрем сделается пустынею», то есть потеряет всех своих жителей. Приближался день, когда Яхве обличит и накажет грех. «Между коленами Израилевыми Я возвестил это». Угрозы, озвученные Осией, не были праздными. Всё сказанное сбудется. Воплощение этих угроз можно связать к ассирийским завоеванием Израиля в период между 745 и 722 годами до нашей эры (5:9).
Иудею тоже ждёт суд. Князья Иудеи «стали подобны передвигающим межи». Сдвигание границ считалось низшей формой зла в древнем мире. На этих нечестивых князей Яхве «изольёт на них гнев… как воду» (ср. Пс. 68:25; 78:6; Иер. 10:25). Вероятно, речь идёт о некоем неожиданном грозном событии. Иудее не грозит полное запустение, как Ефрему. Ассирийцы не опустошили Иудею на продолжительный период времени (5:10).

Д. Картины суда (5:11–15)
Осия теперь рисует четыре картины суда:(1) осуждённый, (2) моль и червь, (3) неизлечимая рана и (4) свирепый лев.
1. Осуждённый (5:11). Ефрем изображён подсудимым, которому грозит справедливое суровое наказание. «Угнетён Ефрем, поражён судом». В древнееврейском причастия используются для обозначения длительного состояния. Ефрем должен быть осуждён за то, что он «захотел ходить вслед суетных» (англ. — «вслед заповеди»). Речь идёт о некоем человеческом установлении (ср. Ис. 28:10, 13). Вероятно, имеется в виду заповедь Иеровоама поклоняться Яхве с помощью золотых тельцов.
2. Моль и червь (5:12). Осия изображает Господа как мотылька и червя, поедающего Ефрема. Моль медленно разрушает ткань. Червь поступает так же с деревом. И Ефрем, и Иуда постепенно поглотит гнев Яхве.
3. Неизлечимая болезнь (5:13). Ефрем страдал от неизлечимой болезни. В конце концов, Северное царство признало эту болезнь, которая угрожала всей стране. Иуда также осознал, что имеет рану, букв., от «выдавленную», то есть нарыв. Болезнь и нарыв — образы политического беспорядка, в котором оказались обе страны. Настоящей болезнью обоих царств было отступничество от Яхве. Идолопоклонство и безнравственность разъедали «костный мозг» сестринских царств (5:13а).
Ефрем «пошёл… к Ассуру» в поисках политического решения того, что на самом деле было духовной проблемой. Вероятно, имеется в виду дань, которую царь Израиля Менаим послал Ассирии в 738 г. до н. э. (4 Цар. 15:19 и далее). При царе Ахазе Иуда совершил ту же ошибку, но Осия говорит не об этом. «Царь Иарев» — это прозвище правителя Ассирии. Название означает что-то вроде «царь, разрешающий споры», или «царь, усмиряющий ссоры», или, возможно, «царь, регулирующий разногласия» (Г. А. Смит). У царя Ассирии, конечно, не было лекарства от болезни отступничества. Напротив, он усугубил проблему, потребовав от Ефрема верности богам Ассирии. Так Осия показывает, что стремление к союзу с языческими силами было не только злом, но и бесполезным предприятием (5:13b).
4. Свирепый лев (5:14–15). Ассирия не могла помочь ни тому, ни другому царству, потому что Сам Бог, как свирепый лев, шёл против Ефрема и Иудеи. «Я, Я растерзаю» сестринские царства, как лев, безжалостно рвущий добычу. Акцент на личном местоимении делает эту истину ещё более зловещей. «Я растерзаю, и уйду», как лев, который тащит свою добычу в логово. Итак, Бог свершит суд и уведёт Свой народ в плен. «Я… унесу, и никто не спасёт». Образ льва часто использовался в ассирийском искусстве. Однако ассирийский лев не сможет спасти ни Израиль, ни Иудею от льва божественного (5:14).
«Пойду, возвращусь в Моё место, доколе они не признают себя виновными». Как лев уходит в логово, так и Бог покинет Израиль, пока люди не почувствуют вину в совершённом грехе. В раскаянии они «взыщут лица Моего», то есть будут искать Меня, обратятся ко Мне. Оказавшись в беде, они будут искренне искать Господа. Плен вызовет в них чувство вины. Их страдания пробудят потребность в милости Господа (5:15).

Призыв к покаянию
Осии 6:1–3

Высказывания Осии на тему недостатка духовного знания, завершаются настоятельным призывом к покаянию.

А. Первое увещевание и призыв (6:1–2)
«Пойдём и возвратимся к Господу». Пророк считает себя одним из тех, кто нуждается в Господе. В конце концов плен вернёт Израиль к Господу. Осия здесь предполагает, что покаяние было бы уместным сейчас, в качестве подготовки к суду. Возможно, Бог даже проявит к ним милосердие и избавит тех, кто к нему обратился, от суда, описанного в этом разделе (6:1а).
Побудительным мотивом к покаянию является чудесная милость Яхве. «Он растерзал» (РБО) страну как лев из заключительной метафоры пятой главы. Это признание того, что гибель страны была наказанием от Бога. Осия признаёт, что Яхве уже начал приводить приговор в действие, но всё же «Он исцелит нас». Яхве — великий врачеватель. Царь Иарев не сможет исцелить народ, но Яхве сделает это! Хотя Яхве «поразил» Свой народ, Он «перевяжет наши раны» (6:1b).
Осия заверяет народ в том, что Яхве «оживит нас» через два дня. Это идиома на древнееврейском, которая означает «через некоторое время». «В третий день восставит нас». Речь идёт о моральном и духовном восстановлении Израиля. Иезекииль (37:1-10) использовал похожую фигуру речи. Здесь нет прямого намёка на смерть Иисуса. Тем не менее, Иисус был вторым Израилем, как позже будет утверждать сам Осия (ср. 11:1). То, что Осия метафорически обещал древнему Израилю, было буквально воспроизведено в жизни Иисуса. Таким образом, третий день был пророческим и типическим, а потому идеально подходил для воскресения. Ибо покаяние, о котором говорит Осия, приведёт к восстановлению и новой жизни: чтобы нам «жить пред лицем Его», то есть под Его защитой и благодатью (6:2).

Б. Второе увещевание и призыв (6:3)
Ввиду того, что Яхве был великим целителем, который должен был восстановить их после покаяния, Осия снова призывает своих соотечественников обратиться к Господу. «Итак познаем, будем стремиться познать Господа». Знания, о которых здесь идёт речь, являются не теоретическими и даже не фактическими, а практическими, то есть полученными на опыте. Это практическое знание, которое человек получает в результате послушания божественным заповедям и возрастая в любви к Богу всем сердцем (6:3а).
Снова побудительным мотивом к покаянию является благодатное обещание того, как Господь отреагирует на их действия. «Как утренняя заря — явление Его». Как утро обязательно следует за ночью, так и Бог обязательно приходит на помощь кающимся. Он выходит из Своих чертогов (небес), чтобы помочь тем, кто стремится познать Его. «И Он придёт к нам, как дождь». Дождь здесь — символ морального и духовного обновления. Господь восстановит Свой народ, если они обратятся к Нему. Яхве «как поздний дождь оросит землю». Урожайность зависела от раннего и позднего дождя, который шёл поздней осенью и весной. Тем, кто ищет Его, Яхве действительно даёт воду живую (6:3b).

Примечания

1 Theo Laetsch, Bible Commentary; The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 41.
2 Следуя переводу NASB и Кейлу. Другие понимают глагол в 4:2 в значении «они нарушают все запреты».
3 Кейл утверждает, что весь народ, а не только священники, отверг познание Бога в 4:6.
4 Септуагинта: «Они будут блудодействовать, но не найдут удовлетворения».
5 Галгал был штаб-квартирой Иисуса Навина во время завоевания. В этом месте Самуил провозгласил Саула первым царём Израиля. Галгал также упоминается как центр идолопоклонства в Осии 9:15; 12:11; Амоса 4:4; 5:5. Кейл и Гивен утверждают, что речь идет о северном Галгале, в горах, но это маловероятно.
6 В патриархальный период Авраам и Иаков воздвигли алтари в Вефиле. После разделения царства в 931 году до н. э. Иеровоам I поставил одного из своих золотых тельцов в Вефиле. Город располагался на небольшом холме примерно в десяти милях к северу от Иерусалима.
7 Другие понимают последнюю половину 4:16 как вопрос со смыслом: Если Израиль восстаёт против ига Учителя, как может народ ожидать, что с ним будут обращаться мягко, как с ягнёнком?
8 Некоторые принимают гордость Ефрема в 5:5 за самого Бога, как в Ис. 2:10; 24:14; Мих. 5:4; Ам. 8:7. В таком случае Бог свидетельствует перед лицом Израиля о грехах народа.


Глава семнадцатая
Недостаток милости
Осии 6:4–8:14

Вторая группа изречений Осии свободно сгруппирована вокруг темы недостатка милости или доброты. Больше всего Бог хочет от Своего народа милости, а не того, что Он получал. Контраст между тем, что Бог хотел, и что Он получал, является темой данной главы.

Милость, а не поверхностная религиозность
Осии 6:4-11

Одна из величайших опасностей, с которыми сталкиваются верующие, — тенденция сведения религии к формальным актам поклонения. Такая проблема наблюдалась у Ефрема и Иуды во времена Осии. Храмы были переполнены поклонниками. Однако эти поклонники не были склонны применять моральные принципы в повседневной жизни. Бог не хотел поверхностной религиозности.

А. Обвинение (6:4–5)
Господь уже испробовал различные наказания, чтобы привести Израиль и Иуду к покаянию. Все усилия были напрасны. Любовь этого народа была «как утренний туман и как роса, скоро исчезающая». У Израиля и Иуды была религия утреннего тумана. Метафора подчёркивает, как быстро они забывали о любви к Господу. Хотя Божий народ время от времени мог проявлять некоторые признаки набожности, времена религиозного рвения быстро заканчивались (6:4).
Поскольку любовь народа Божьего вновь и вновь сходила на нет, Богу приходилось постоянно его наказывать. «Посему Я поражал [их] через пророков». Пророческими посланиями Господь бичевал народ. «[Я] бил их словами уст Моих». Пророки часто провозглашали смерть и разрушение. Приговоры, вынесенные Израилю, были «как восходящий свет». Приговоры, которые Яхве выносил Своему народу, были очевидными, столь же ясными, как само солнце. Каждый должен был заметить этот факт и принять его близко к сердцу (6:5).

Б. Контраст (6:6–7)
Религия как в Израиле, так и в Иудее была сосредоточена вокруг храмовых ритуалов. Яхве хотел двух вещей больше, чем жертв и всесожжений. Во-первых, Он хотел «любви». Слово, используемое здесь (chesed), означает любовь к ближнему, проявляющуюся в праведности; любовь, уходящую своими корнями в откровение Бога. Слово было определено как любовь-обязательство. Сhesed очень похож на любовь agape, о которой говорится в Новом Завете. Жертвоприношения никогда не были приемлемой заменой chesed (6:6а) 1.
Второе, чего Бог желал больше, чем религиозного ритуала, было познание Бога или «боговедение». Нечестивые люди думали, что лицемерными жертвами смогут скрыть свои грехи. Слова Осии требуют искренности в религии. Религиозный ритуал без личного хождения с Богом ничего не стоит (6:6b).
Вместо того чтобы дать Яхве то, что Он хотел, жители Израиля, «подобно Адаму, нарушили завет» 2. Адам проигнорировал всю щедрость, окружавшую его, и нарушил единственную заповедь, которую дал ему Бог.

В. Подтверждение (6:8-11)
То, что в Израиле практиковали религию утреннего тумана, подтверждается перечислением нескольких примеров того, что там происходило. Во-первых, Осия утверждает, что «Галаад — город нечестивцев». Галаад был регионом к востоку от Иордана, а не городом. Либо Осия снова говорит метафорически, либо он имеет в виду конкретно один из ведущих городов Галаада, такой как Рамоф, Иавис или Мицпа. В любом случае, Галаад был «запятнан кровью», полон следов убийств и кровопролития. Когда люди не правы перед Богом, в обществе возрастает насилие (6:8).
Во-вторых, Осия обвиняет священников в насилии. Они создавали банды, чтобы подстерегать и убивать тех, кто путешествовал к религиозным святыням, таким как Сихем. Сихем был городом-убежищем для левитов (И. Нав. 20:7; 21:21), который находился у дороги из Самарии в Вефиль. Паломники, идущие на праздники, проходят по этой дороге, неся с собой подношения Господу. Священники же, которые должны были быть освящены для служения Богу, «совершают мерзости» (zimmah). Слово относится к неестественного рода преступлению. Оно часто имеет сексуальный подтекст (ср. Лев 18:17; 19:29). Однако здесь этот термин, кажется, относится к преднамеренному и умышленному насилию (6:9).
В-третьих, Осия свидетельствует (как представитель Яхве) об «ужасном» (букв., от которого волосы встают дыбом), которое он видел в Израиле. Народ был «осквернён» «блудодеянием». Вероятно, подразумевается блуд как в буквальном, так и духовном смысле, потому что в культе Ваала последнее включает первое (6:10).
В-четвёртых, сам Иуда был виновен в тех же грехах, что и Израиль. Поэтому и Иуде «назначена жатва». Речь не об урожае благословения (Hadjiantoniou), а о суде (ср. Иоиль 3:13; Иер. 51:33). Этот приговор постигнет Иуду, «когда Я возвращу плен народа Моего». Выражение никогда не означает возвращение пленников в Землю обетованную, но является образным способом сказать: повернуть судьбу вспять, то есть от хорошего к плохому или от плохого к хорошему. Если бы Иуда в настоящее время находился на гребне процветания, ситуация была бы обратной (6:11).

Милость, а не насилие
Осии 7:1–7

Грех — это злокачественная опухоль, которую даже божественный врач не может исцелить без помощи пациента. Опасность некоторых болезней часто проявляется при попытках их излечить. Бог попытался исцелить Израиль от его моральной болезни пророческим порицанием и наказанием; но такие усилия только более ясно показали чудовищность беззакония народа Ефрема и беззакония столицы Самарии (7:1а).
Два греха были особенно распространены у Ефрема. Во-первых, «они поступают лживо», то есть они лгали и обманывали Бога и людей как словом, так и делом. Во-вторых, обычным явлением было вооружённое ограбление. «Входит вор, и разбойник грабит по улицам». Отдельные преступники и целые организованные банды терроризировали землю (7:1b).
Эти грешники не принимали во внимание, что Яхве помнил все их злодеяния, то есть возлагал на них за это ответственность. «Теперь окружают их дела их», то есть либо как свидетельства против них, либо затягивая их всё дальше. «Они пред лицем Моим», то есть их грехи стали известны Богу. Величайший грех — отрицание всеведения Бога (7:2).
Грех проявляется самым дерзким образом. Грешники не боятся правителей. «Злодейством своим они увеселяют царя», то есть царь получал награду от их незаконных действий. Князья страны радовались «лжи» грешников. Они упали так низко, что радовались незаконной деятельности людей (7:3).
Грешники настойчивы в своём нечестии. Граждане Израиля были «прелюбодеями». Здесь имеется в виду буквальная супружеская измена. Осия сравнивает вожделение этих людей с печью, которую топит пекарь. Злые желания постоянно горели в их сердцах, подобно печи, которую постоянно топят. Между замешиванием теста и его заквашиванием пекарь отдыхал. Подобным образом израильтяне временно отдыхали после каждого потворства своим желаниям, прежде чем снова поддавались похоти (7:4).
Грешники издевались над властью. В «день нашего царя», то есть в день рождения царя или в день его коронации, князья «отравляют нашего царя и начальников ядовитым вином» (РБО), то есть спаивают царя. Царь думал, что эти князья были его друзьями. На самом же деле «он протягивает руку свою к кощунам», то есть к тем, кто не уважает своего царя. Они издевались над ним, когда он напивался. Как печь топят для выпечки, так заговорщики готовились к перевороту. Всю ночь спал «их пекарь», то есть тот, кто спровоцировал заговор. Он отдыхал, пока не представилась возможность осуществить задуманное. Как пекарь утром разжигает огонь, так в самый подходящий момент началось восстание (7:5–6).
Князья «распалены, как печь», то есть распаляются страстью к революции. Они «пожирают судей своих», то есть своих правителей. «Все цари их падают». Имеется в виду период анархии после смерти Иеровоама II. За этот период зарегистрировано четыре цареубийства: были убиты Захария, Саллум, Факия и Факей. Ранее в Израиле также были убиты Надав, Ила, Замврий, Тибни и Иорам. Но в этой политической суматохе «никто из них не взывает ко Мне». Они не осознавали причин и конечных последствий своих поступков. Они не осознавали, что только Яхве может принести мир их земле (7:7).

Милость, а не политические интриги
Осии 7:8-16

От поверхностной религии и безбожного насилия Осия обращает своё внимание на политические беспорядки в Израиле. Политика была (1) губительной, (2) бесполезной, (3) катастрофической и (4) неблагодарной.

А. Губительная политика (7:8-10)
Яхве отделил Израиль от народов, чтобы он стал Его святыней (Лев. 20:24, 26). Теперь Ефрем «смешался с народами». Северное царство следовало путям язычников и служило их богам. Ефрем стал «как неповороченный хлеб». Хлебные лепешки пекли на раскалённой золе или раскалённых камнях. Если её не переворачивать, она подгорает с нижней стороны и становится липкой сверху. Дело в том, что граждане Израиля не были ни истинными поклонниками Яхве, ни ярыми последователями Ваала. Их религиозные воззрения были половинчатыми, непоследовательными и бесполезными. Такие непродуманные религиозные обязательства были губительными для народа (7:8).
Из-за провальной внешней политики Ефрем преждевременно состарился. «Чужие пожирали силу его, и он не замечал». Это ссылка на разрушительные войны и тяжёлую дань со стороны сирийцев, а затем ассирийцев. Однако здесь речь идёт не только о материальной и военной силе. Приняв языческие обычаи своих соседей, Израиль лишился духовных сил. Однако граждане Израиля не осознавали к какому упадку приведёт их общением с другими народами. «Седина покрыла его». Ефрем преждевременно состарился. Седые волосы — это образ дряхлости и приближающейся смерти (7:9).
Высокомерие ослепило Израиль, который не заметил стремительно приближающуюся судьбу. «И гордость Израиля унижена в глазах их» (ср. 5:5). Ничто из происшедшего в их отношениях с другими народами, не привело этих грешников в чувство. «Они не обратились к Господу Богу своему». Они упорствовали в грехе. «И [они] не взыскали Его». Даже во время бед и невзгод, которые постигли их царство, как внутри, так и снаружи, они не обращались к Господу. Вместо этого, они пытались спастись от грозивших им опасностей политическими интригами (7:10).

Б. Бесполезная политика (7:11–12)
В своей бесполезной внешней политике Ефрем был «как голубь, — глупый, лишённый разума» (РБО). Здесь изображена птица, которая покидает своё гнездо и бесцельно летает туда-сюда. Таким образом, внешняя политика Израиля менялась от прогегипетской к проассирийской. И в Израиле, и в Иудее проводилась сильная проегипетская политика. Осия, последний царь Израиля, заключил союз с царём Египта Сигором. Однако Египет оказался совершенно ненадёжным партнёром. Это была политика колебаний и нерешительности, основанная на балансе сил, а не на вере в Господа (7:11).
Ни Израиль, ни Иуда не смогли сохранить свою независимость с помощью политических интриг. Яхве оценил эту внешнюю политику следующей угрозой: «Я закину на них сеть Мою». Подобно тому, как голубь в своей глупости попадает в сеть, установленную охотником, так и Израиль попадает в сеть разрушения, ища помощи у Египта и Ассирии. С помощью сети ассирийской силы Бог повергнет Израиль на землю. Таким образом Яхве накажет «их, как слышало собрание их». Вероятно, имеется в виду публичные провозглашения пророков и угрозы, содержащиеся в Законе, которые ежегодно зачитывались перед собранием (7:12).

В. Катастрофическая политика (7:13)
Внешняя политика Ефрема была катастрофической. Осия возвестил им пророческое «горе», то есть провозгласил их гибель. Стремясь получить помощь из Египта или Ассирии, они удалились от Господа. «Горе» включало «опустошение» их земли. Такова была судьба Ефрема, потому что «они отпали от Меня» не случайно, а по собственному желанию (7:13а).
Несмотря на отступничество Ефрема, Яхве всё ещё желал спасти их. Господь всегда ищет предлог, чтобы избавить Свой народ от последствий их собственной глупости — в данном случае, чтобы избавить их от катастрофических последствий их собственной внешней политики. Однако Яхве не смог спасти их из лап Ассирии, потому что «они ложь говорили на Меня». «Ложь» будет включать отрицание божественности Яхве как единственного Бога и Его способности защищать или наказывать (7:13b).

Г. Неблагодарная политика (7:14–16)
Своей внешней политикой Ефрем выказывал неблагодарность Богу, несмотря на все материальные блага. «И не взывали ко Мне сердцем своим», то есть они не проявляли никакого покаяния. С другой стороны, как избалованные дети, они «вопили на ложах своих». Эти вопли были выражением неверия и отчаяния, но ни в коем случае не свидетельством веры. Они «собираются из-за хлеба и вина» 3. Непонятно, где они «собираются». Речь может идти о (1) рынке; (2) языческом храме; (3) толпе людей, которая возникла в результате бедствия. Ясно одно: их единственной заботой было наполнить свои желудки. Это означало, что их вопли и столпотворение было равносильно восстанию против Бога (7:14).
Внешняя политика Ефрема также отражала их неблагодарность к наставлениям и силе Яхве. Господь «вразумлял» их, то есть объяснял, где и как можно обрести силу. Он «укреплял мышцы их», давая власть над врагами. Несмотря на всё это, «они умышляли злое против» Него. Они считают Яхве лишь одним из многих богов. Они считали, что Он не способен избавить их от политических потрясений (7:15).
Неблагодарность Ефрема имела катастрофические последствия. «Они обращались, но не к Всевышнему». Они ищут помощи отовсюду, кроме своего Бога. Они «стали — как неверный лук». Не имея возможности обратиться к Богу, они упустили свою истинную судьбу. Таким образом, они напоминают лук, тетива которого не обладает эластичностью, чтобы направить стрелу к объекту, на который она была нацелена. «Падут от меча князья их». Те, кто подстрекал к убийству царей и внешней политике «глупого голубя», погибнут (7:16а).
Князья Израилевы падут от меча «за дерзость языка своего». Дерзость, о которой здесь говорится, относится ко лжи (стих 13) и злу (стих 15), которые были направлены против Яхве. Эти люди хотели чёткого разделения церкви и государства, политической жизни, не учитывающей законы из письменного и устного слова Бога. «Это будет посмеянием над ними в земле Египетской». Египет не смог бы спасти их от Ассирии. Тогда египтяне злобно радовались падению тех самых князей, которые сформулировали проегипетскую политику (7:16b).

Милость, а не нарушение закона
Осии 8:1-14

Осия получил указание приложить «трубу к устам», чтобы действовать как вестник суда. Враг, как орёл или стервятник, собирался налететь на дом Яхве. Речь идёт не о храме в Иерусалиме или Самарии, а либо (1) о земле Палестины (Браун), либо (2) о народе Израиля (Кейл). Причина этого приговора чётко указана: «За то, что они нарушили завет Мой и преступили закон Мой». Они нарушили Синайский завет. В те дни при нарушении заветов, вассал подвергался наказанию, предусмотренному в завете или договоре с великим царём (8:1).
Когда разразится катастрофа, горожане начнут взывать к Господу. Отчаявшиеся люди будут кричать: «Боже мой!», — пытаясь добиться особого вмешательства. «Мы познали Тебя». Это крик всего народа. Глагол предполагает личное обращение. «Мы — Израиль!». Это было основанием их обращения к Яхве. Имя «Израиль» напомнило о прошлой связи Бога с патриархом Израилем, а также о многовековых отношениях с потомками этого патриарха (8:2).
Яхве резко ответил на отчаянный крик отдельных людей и всего народа. «Отверг Израиль доброе». Здесь используется очень сильный глагол. Он означает «ненавидеть». «Доброе» — это всё, что символизирует Яхве, а также Сам Яхве (Харпер) 4. Поскольку Израиль презирал всё хорошее, Яхве приказал: «Враг будет преследовать его». Так Господь предал Израиль врагам, особенно ассирийцам (8:3).
Обрисовав общую ситуацию в Израиле, Осия затем выделяет семь конкретных примеров того, как народ нарушил Закон Бога.

А. Незаконные правители (8:4)
«Поставляли царей сами, без Меня». Возможно, имеется в виду раскол Иеровоама (Кейла). Другие считают, что этот стих относится к царям, не назначенным пророками, или к царям, взошедшим на престол посредством насилия. «Ставили князей, но без Моего ведома». Этими словами Яхве отмежевывается от политических кругов Израиля (8:4а).
Незаконные царские династии ввели незаконное поклонение Северного царства. «Из серебра своего и золота своего сделали для себя идолов». Это ещё одно доказательство того, что Израиль отверг Господа. Хотя серебро не использовалось для изготовления тельцов, оно использовалось для поддержания культа. Слова «оттуда гибель» описывают последствия создания идолов. Эти последствия не были запланированы, но, тем не менее, оказались неизбежны, как если бы это было задумано. Единственное число в этой фразе («себе в погибель» НРП) могло относиться к самому народу или к золотому тельцу, который был символом поклонения на севере (8:4b).

Б. Незаконная религия (8:5–6)
«Оставил тебя телец твой, Самария». Как Израиль испытывал отвращение к добру, так Яхве испытывает отвращение к золотому тельцу. Глагол буквально означает «плохо пахнуть». Под Самарией подразумевается всё Северное царство. Нигде больше нет упоминаний о том, что телец был установлен только в Самарии. «Воспылал гнев Мой на них» из-за поклонения тельцам (8:5а).
Поясняющий вопрос выражает недовольство Яхве религиозной жизнью в Северном царстве. «Доколе не могут они очиститься?». Существительное относится к чистоте хождения перед Господом в отличие от мерзостей идолопоклонства. Осия считал идолопоклонство не только ложным способом поклонения, но и безнравственным образом жизни (8:5b).
«Ибо и он — дело Израиля». Телец был создан человеком, как и царские династии Северного царства. Таким образом, Осия ставит рядом созданных человеком царей и созданных человеком богов. Эти идолы были созданы «художником». Следовательно, они не могли быть богами. Пророческая полемика против идолопоклонства была основана на этой предпосылке: ничто, созданное человеком, не может быть Богом 5. Самарийский телец был обречён на гибель. Он «в куски обратится». Данное слово («куски») встречается только здесь. «Куски» — это талмудический перевод, принятый многими современными учёными. Если этот перевод верен, он предполагает, что изображение телёнка было сделано из дерева и только покрыто золотом (8:6).

В. Беспечный посев (8:7–8)
Израиль вёл опасную игру. Они «сеяли ветер». Речь идёт о тщете и бесполезности их нынешних путей, их внешней политики, их религии и их человеческих усилий. За этот «ветер» они пожнут «бурю», то есть разрушение 6. Урожай соответствует посеву (8:7а).
Используя игру слов, Осия указывает, что он имел в виду, когда говорил о жатве бури. На английском это можно было бы перевести так: «Лоза без побегов никогда не принесёт плодов». Основная идея заключается в том, что семена, которые они сеют, никогда не взойдут и не достигнут полноты. А если где-то зерно и взойдёт, то оно либо не принесёт плода, либо попадёт в руки врага (Браун). Осия пытается подчеркнуть следующее: политика Израиля никогда не будет успешной, а любое богатство, которое народ сможет обрести, будет захвачено другими народами (8:7b).
В вихре суда Израиль будет «поглощён». Эта угроза была исполнена буквально. Десять племён исчезли с исторической сцены, и их идентичность теперь является лишь предметом надуманных предположений (Лерман). Осия снова использует слово «теперь», чтобы представить тему суда. «Теперь они будут среди народов как негодный сосуд». Израиль будет в бесчестии среди народов. Сосуд, в котором нет пользы, — это негодный сосуд, который можно разве что выставить в качестве украшения (8:8).

Г. Катастрофические ошибки во внешней политике (8:9-10)
Осия обвиняет Израиль в том, что они в одиночку «пошли к Ассуру, как дикий осёл». Пророк сравнивает Израиль с упрямым ослом, который покидает стадо и идёт своим собственным путём в поисках спутника жизни. «Ефрем приобретал подарками расположение к себе». Это можно назвать проституцией наоборот. Любовные подарки были подарены, чтобы подкупить Ассирию, чтобы она стала союзником Израиля (8:9).
Несмотря на все усилия, нацеленные на то, чтобы предотвратить национальное разрушение путём подкупа других народов, который сравнивается с оплатой услуг блудницы, Яхве заявляет: «Скоро Я соберу их», то есть уведу их в плен и/или поведу на смерть. «И они начнут страдать от бремени царя князей». Речь идёт о том, что численность Израиля сократится в результате ассирийского вторжения. «Бремя царя князей», вероятно, является ежегодной данью, которую будет требовать ассирийский царь. Другие, однако, считают, что «бремя» — это угнетение народа в плену (8:10).

Д. Многочисленные жертвенники (8:11–12)
Закон требовал, чтобы у Израиля был только один жертвенник (Втор. 12:5-14). Закон о центральном святилище был грубо нарушен на севере Израиля. «Ибо много жертвенников настроил Ефрем для греха». Похоже, бытовала идея о том, что, если Господь был доволен жертвой с одного жертвенника, Он будет ещё более доволен многочисленными жертвами. Увеличение числа жертвенников было актом неповиновения, восстанием против откровения и просто грехом. «Ко греху послужили ему эти жертвенники». Итак, жертвенники были обусловлены грехом. Они стали поводом для бесчисленных грехов. Каждая жертва, приносимая на этих жертвенниках, была греховной (8:11).
Грех Израиля возник не из-за незнания Божьей воли, а из-за пренебрежения Его заповедями. «Я дал ему множество законов» (РБО) 7. Израилю не было оправдания. И всё же закон считался «чужим», то есть чем-то, что их совершенно не касается (8:12).

Е. Бесполезные приношения (8:13)
Они не только устроили многочисленные жертвенники, но и увеличили количество жертвоприношений. Жертвенные животные приносились Яхве постоянно. Однако их жертвы были не более чем «мясом» животных, которых они убивают и едят. «Господу неугодны они». Последовательное учение Священного Писания состоит в том, что Богу не нравятся поверхностные религиозные ритуалы. Жертвы, которые не радуют Бога, не искупают греха (8:13а).
«Ныне Он вспомнит нечестие их и накажет их за грехи их». Поскольку их грехи не были омыты кровью искренней жертвы, они должны понести наказание. Это наказание означало возвращение в «Египет». Никакого плена в буквальном смысле слова в Египте не предполагается. Идея состоит в том, что они попадут в землю рабства. «Египет» здесь является образом этой земли рабства (8:13b).

Ж. Пренебрежение Богом (8:14)
Основным же грехом в Израиле было пренебрежительное отношение к Яхве. «Забыл Израиль Создателя своего». Как только люди изгоняют Бога из жизни, они начинают обожествлять собственную силу. В Израиле это проявилось в строительстве дворцов и других подобных построек. Иуда не меньше, чем Израиль забыл Бога. Иуда полагался на укреплённые города, а не на Бога Завета. Наказание за эту умышленную духовную амнезию однозначно гласит: «Я пошлю огонь на города его, и пожрёт чертоги его». Здесь Осия использует язык, очень похожий на язык первой главы Амоса.

Примечания

1 Второстепенное значение жертвоприношений подчёркивается в следующих отрывках: 1 Цар. 15:22; Ис. 1:11–17; Мих. 6:8; Пс. 40:7–9.
2 Так 6:7 понимают Таргум, Талмуд, Вульгата, Кейл и другие. Некоторые считают, что речь идёт о месте под названием Адам, упомянутом в Иисуса Навина 3:16. Другие считают, что фразу следует понимать «как [обычные] люди» или «как люди, нарушившие завет».
3 В Септуагинте, сирийском и некоторых еврейских рукописях написано: «они обрезали себя», то есть, чтобы сделать свои молитвы более эффективными.
4 Ср. Амос 5:4 и далее. Кейл считает, что «доброе» — это спасение, которое Яхве гарантировал народу через Свой завет благодати, которое Бог дарует тем, кто соблюдает этот завет.
5 О пророческой полемике против идолопоклонства см. например, Ис. 37:19; 40:19 и далее; 41:7; 42:17.
6 Буря как метафора суда встречается в Ветхом Завете несколько раз. См., например, Ос. 10:13; 12:2; Иов. 4:8; Прит. 22:8.
7 Следуя масоретскому тексту. Другое чтение: «десять тысяч вещей» или «мириады» Закона. Синодальный перевод: «Написал Я ему важные законы Мои». Этот стих свидетельствует о существовании письменных указаний, которые считались авторитетными.


Глава восемнадцатая
Последствия греха
Осии 9:1–11:11

Вторая основная часть высказываний, начатая в 6:4, продолжается в этой главе. Здесь основное внимание уделяется последствиям греха северного Израиля. Блок завершается трогательным призывом к покаянию.

Грех приводит к большим потерям
Осии 9:1–9

Грех приводит к большим потерям. Осия указывает четыре великие потери, которые понесёт Ефрем из-за греха.

А. Утрата радости (9:1–2)
Осия призвал Израиль не радоваться обильному урожаю, как другие народы. Язычники считали урожай подарком богов в обмен на их жертвы. Таким образом, они сделали получение материальных благословений целью и объектом поклонения. Поскольку жители Израиля верили, что материальные благословения исходят от богов Ваала, они предавались унизительному поклонению Ваалу в местном святилище. Они «блудодействовали», удаляясь от Яхве. Во время жатвы не могло быть истинной радости, потому что Израиль был неверен Господу. Осия обличал Израиль следующими словами: «Любишь блудодейные дары на всех гумнах». Каждый акт поклонения Ваалу сравнивается с блудом, в котором блудница (Израиль) получала плату (хлеб, вино и т. д.) от своего любовника, местного божества Ваала (9:1).
За неверность Яхве последует наказание — уменьшение урожая. «Гумно и точило не будут питать их, и надежда на виноградный сок обманет их». Точило, вероятнее всего масляной, а не винное, так как о вине упоминается дальше. Господь заберёт продукты, которые Израиль приписал богам Ваала. Это произошло не из-за неурожая, а потому, что израильтяне были отправлены в плен, как указывает следующий стих (9:2).

Б. Утрата духовных привилегий (9:3–5)
Из-за отступничества Израиль потеряет свободу. «Не будут они жить на земле Господней». Это объясняет, почему все их праздники и жертвы (законные или незаконные) прекратятся. Земля Ханаана принадлежала Яхве, а не Ваалу. Израиль был просто арендатором, которому разрешалось жить в этой земле при условии сохранения верности Господу. Поскольку они не выполнили условия аренды, «Ефрем возвратится в Египет», но не в землю фараонов, а в новый Египет. «И в Ассирии будут есть нечистое». Ассирия была новым Египтом. Поскольку они не могли соблюдать законы о чистой и нечистой пище, в плену они будут есть нечистую пищу. Им также придётся есть пищу, которая не будет освящена приношением первых плодов Яхве (9:3).
Во-вторых, Израиль потеряет привилегии поклонения. В чужой стране они «не будут возливать Господу вина и неугодны Ему будут жертвы их». Израиль мог приносить жертвы Богу только в том месте, где Господь объявил Своё имя, то есть явил Себя. Следовательно, в плену приносить надлежащие жертвы будет невозможно (9:4а).
В плену эти жертвы «будут для них, как хлеб похоронный». Их пища будет осквернять их подобно тому, как оскверняет людей похоронная трапеза. Осквернённый таким образом человек считался нечистым в течение семи дней (Чис. 19:14). Их хлеб будет предназначен только «для души их», то есть для удовлетворения их аппетита, чтобы утолить их физический голод. Это будет просто хлеб и не более того. Вот такая ирония! Находясь на своей земле, они ели жертвы чтобы удовлетворить собственный аппетит, забыв Господа; в плену у них не будет возможности есть хлеб для чего бы то ни было ещё, кроме удовлетворения собственного аппетита 1. Хлеб в чужой стране будет обычным хлебом, потому что «в дом Господень он не войдёт». Он будет освящён приношением символической доли в храме Яхве (9:4b).
Утрата привилегии поклонения наиболее остро будет ощущаться в праздничные и торжественные дни. Пленные израильтяне будут скучать по радостному поклонению этих дней. Если и есть какое-либо различие между словами «праздник» и «торжество», то оно заключается в следующем: первый термин может относиться к трём большим ежегодным праздникам, а второй относится к другим особым случаям, например, к новолунию (9:5).

В. Утрата наследия (9:6)
Израильтяне будут вынуждены покинуть свои заброшенные дома и землю. «Египет соберёт их». Осия в третий раз использовал Египет как символ плена и рабства. «Мемфис похоронит их». В этой древней столице Египта располагались обширные захоронения. Речь о том, что израильтяне умрут в плену. Их серебряные драгоценности порастут крапивой. Шипы терна будут «в их шатрах», то есть в их жилищах. Под «драгоценностями» подразумеваются (1) идолы, (2) священные сосуды; или (3) украшенные орнаментом дома. Заросли терновника и чертополоха — картина полного запустения земли.

Г. Утрата надежды (9:7–9)
Осия провозгласил неизбежность грядущих «дней посещения», то есть наказания, и «дней воздаяния», то есть возмездия. В тот день Израиль должен будет понять, что «прорицатель» был глупцом. Речь идёт о лжепророках, которые обманывали себя и народ обещаниями мира и процветания. Более харизматичные пророки, вводившие в заблуждение народ своими выходками, будут считаться безумцами (9:7а).
Причина посещения/суда заключалась в «множестве беззаконий». Речь идёт об их влечении к ложным богам и языческим народам. Второй причиной посещения была «великой враждебность» не только против своих собратьев, но и против Бога и его истинных служителей (9:7b).
В отличие от лжепророков, «Пророк вместе с моим Богом — страж над Ефремом» (НРП). Это предложение довольно сложно перевести. Вероятно, «страж над Ефремом» — это сам Осия. Он был «с Богом» в том смысле, что был на стороне Бога 2. Что касается «пророка», то есть лжепророка, то он — «сеть птицелова на всех путях его». Лжепророк расставил сети на путях всего народа Божьего. Более того, он разжигал «соблазн в доме Бога его». Лжепророк действовал из чувства враждебности к Богу и к таким истинным пророкам, как Осия. Он вызывал ненависть среди народа Божьего. «Дом Бога его» может относиться и к храму Яхве, и к языческому храму (9:8).
Ведомый лжепророками, Израиль ужасно развратился. «Глубоко упали они, развратились, как во дни Гивы». Речь идёт об ужасно безнравственном поведении по отношению к наложнице левита (Суд. 19). Увидев их развращение, Яхве «вспомнит» их беззакония и «накажет» (букв., «посетит») их грехи. Лжепророки привели людей к гибели (9:9).

Духовная биография Израиля
Осии 9:10–17

Осия описывает духовную биографию Израиля со времён странствования в пустыне до VIII века до н. э. Эта биография состоит из четырёх глав.

А. Раннее падение (9:10)
Биография начинается на радостной ноте. «Как виноград в пустыне, Я нашёл Израиля». Виноград, найденный в дикой местности, доставляет усталому путешественнику большую радость. Именно так Бог относился к Своему народу с самого начала. «Как первую ягоду на смоковнице, в первое время её, увидел Я отцов ваших», то есть в первый сезон, когда она только начала созревать. Инжир, созревший в первый раз известен своей сладостью. Это — образ удовлетворения, которое Бог испытал, когда вывел израильтян из Египта и избрал в качестве своего народа (9:10а).
Ранние счастливые отношения между Яхве и Его народом закончились, когда «они пошли к Ваал-Фегору» в Моаве к востоку от Иордана, недалеко от горы Фасга. При первом же столкновении с народной религией хананеев Израиль впал в грех (Чис. 25). Они «предались постыдному». Хотя предполагалось, что Израиль будет посвящён Яхве, народ вместо этого предпочёл посвятить себя Ваалу. «Постыдный» — это имя, данное здесь идолу, Ваал-Фегору. В результате они «сами стали мерзкими, как те, которых возлюбили». Люди становятся похожими на то, чему они поклоняются. Сексуальная безнравственность культа Ваала была абсолютной мерзостью перед Богом (9:10b).

Б. Суровое наказание (9:11–14)
Ефрем предстал перед страшным судом. «Как птица улетит [их] слава». «Слава» здесь, по-видимому, относится к численности населения. Наказание за грехи Ефрема против целомудрия — бездетность. «Ни рождения, ни беременности, ни зачатия не будет». Народ потеряет источник жизненных сил в случае катастрофического падения рождаемости из-за выкидышей и бесплодия. В культуре, где ценились большие семьи, это действительно было ужасным бедствием (9:11).
«А хотя бы они и воспитали детей своих, отниму их». Даже если сыновья вырастут, они погибнут. Причина этого бедствия среди населения заключалась в том, что народ подвергся Божьему «наказанию» (букв., «горю») из-за того, что Господь отступил от них (9:12).
Бог избрал Ефрем, чтобы тот был для Него Тиром — чудесной, процветающей землёй. Он посадил Свой народ «на прекрасной местности», то есть дал им идеальное место — на плодородной почве. Бог хотел, чтобы Ефрем цвёл и обрёл славу богатого и могущественного Тира. Но всё изменил грех. «Ефрем выведет детей своих к убийце». Страна будет вынуждена послать своих самых храбрых сыновей для отражения атаки захватчика. Они погибнут в суматохе битвы (9:13).
В этом месте пророчество Осии прерывается молитвой: «Дай им, Господи: что Ты дашь им?». Далее он добавляет: «Дай им утробу нерождающую и сухие сосцы». Это призыв к Богу исполнить объявленный приговор. Так проявляется святое негодование пророка к мерзостям Ефремова (9:14).

В. Изгнание из дома Божьего (9:15)
В прошлом Галгал в долине Иордана был местом многочисленных милостей Бога. Теперь в Галгале проявилось «всё зло их». Он стал центром идолопоклонства и беззакония, местом поклонения Ваалу (ср. 4:15; 12:11; Ам. 4:4; 5:5). Их поведение в Галгале вызвало гнев Бога: «Там Я возненавидел их». Поскольку их дела были столь злыми, Яхве объявил: «Изгоню их из дома Моего», то есть либо (1) из земли Израиля; или (2) из общины Господа (9:15а).
Изгнание грешников из дома Божьего произойдёт потому, что Яхве заявил: «Не буду больше любить их». Исчезли всякая милость и благосклонность к Израилю. Причина в том, что «все князья их — отступники». На древнееврейском здесь используется игра слов, которую пытаются передать и некоторые русские переводы: «все их вожди — отступники» (НРП); «их начальники Мне непокорны» (РБО); «князья их все непокорны Мне» (НРП); «Их мятежные вожди восстали против Меня» (ПБЛ).

Г. Окончательное отчуждение (9:16–17)
Израиль сравнивают с деревом, которое засохло под лучами жаркого солнца (или, возможно, которое пожрал червь). «Поражён Ефрем; иссох корень их». Мёртвое дерево не приносит плодов. Даже если они зачнут потомство, то не получат его, ибо Яхве угрожает умертвить «вожделенный плод утробы их». Их дети столкнутся с ужасами войны, в которую Яхве ввергнет Ефрем (9:16).
«Отвергнет их Бог мой, потому что они не послушались Его». Называя Яхве «мой Бог», Осия подчёркивал отчуждение Ефрема от Господа. Ефрем будет отвергнут из-за их отказа подчиниться воле Бога. «И будут скитальцами между народами». Они будут изгнаны из своей земли и будут скитаться, как Каин в древности (9:17). Осуществление этой угрозы можно найти в депортации тысяч граждан Северного царства примерно в 745 году до н. э.

Осуждение вероотступничества
Осии 10:1-11

Осуждение греха Ефрема сменяется новым пророчеством о надвигающемся суде. Осия говорит о (1) грехе, (2) печали, (3) стыде, (4) страдании и (5) приговоре.

А. Грех Израиля (10:1–2)
В какой-то момент Израиль был как «ветвистый виноград», букв., виноградной лозой, изобилующей плодами. (Другой возможный вариант: вино, разливающееся во все стороны — прим. пер.). Здесь изображена пышная, роскошная виноградная лоза. Лоза, которая «умножает для себя плод». Свой обильный плод Ефрем использовал только для себя, то есть тратил на себя или на свой грех. «Чем лучше земля у него, тем более украшают они кумиры». Экономическое процветание использовалось в целях идолопоклонства. Столбы были символами богини Ашеры (ср. 3:4). Термин «украшать» предполагает резьбу или украшение колонн или столбов. Чем больше Бог способствовал процветанию Израиля в Ханаане, тем больше Израиль впадал в идолопоклонство (10:1).
Слова «разделилось сердце их» указывают на источник их зла. Проблема была в них. Глагол «разделилось» указывает на ложь и лицемерие. Этот термин обычно применяется к языку. Здесь говорится о лживом, разделённом сердце, что осуждает лицемерное поклонения Богу Яхве. «За то они и будут наказаны», то есть будут признаны виновными или, возможно, «понесут наказание». Яхве «разрушит жертвенники их», буквально «свернёт шеи их жертвенникам» или сломит рога жертвенников. В то же время Господь «сокрушит кумиры их», то есть разобьёт или разрушит их «колонны» или «столбы» (10:2).

Б. Скорбь Израиля (10:3–5)
Судный день принесёт Израилю горькое разочарование. «Теперь они говорят: “нет у нас царя”». Возможно, описывается период анархии. «Ибо мы не убоялись Господа». Так, они признаются в непочтительности к своему Богу. «А царь, — что он нам сделает?». А так, они признают бессилие своих царей. Возможно, речь идёт об Осии, который правил Израилем по воле Ассирии. Таким образом, сначала они сожалеют о потере правителя, но, если подумать, даже если бы у них был царь, что он сделал бы для народа? (10:3).
Царь и его придворные «говорят слова пустые». Руководство виновато в пустых словах и обещаниях. Они «клянутся ложно, заключают союзы», заключают торжественные заветы, не имея никакого намерения соблюдать содержащиеся в них условия. Поскольку заветы заключались именем божества, ложные клятвы были богохульством в отношении Яхве. «За то явится суд над ними, как ядовитая трава на бороздах поля». Израиль вспахал своё поле только для того, чтобы на бороздах выросла ядовитая трава божественного суда (10:4).
В день суда «за тельца Беф-Авена [или Вефиля] вострепещут жители Самарии». Все поклонения тельцам на севере находились в ведении священников Вефиля. Множественное число — «тельцы», — вероятно, включает тельцов в Вефиле, Дане и, возможно, в Самарии. Люди «восплачут» о своём тельце. Телец был не только помощником для своих приверженцев, но и источником величайшего беспокойства. Даже жрецы «будут причитать» (РБО) о славе тельца. Термин, переведённый здесь как «жрецы», — kemarim — термин, который в других местах используется только в отношении жрецов-идолопоклонников. Использование этого термина здесь выражает неуважение к священникам. Глагол, переведённый как «причитать» (gil), имеет основное значение «крутить или кружить себя». Он обозначает любые сильные эмоции (10:5).

В. Позор Израиля (10:6)
Золотой телец, символ северного культа, «отнесён будет в Ассирию, в дар царю Иареву». О царе Иареве см. 5:13. Опороченного и лишённого славы золотого тельца преподнесут в дар царю Ассирии. Таким образом, «постыжен будет Ефрем, и посрамится Израиль от замысла своего». Это могло быть отсылкой к давней политике Иеровоама — установке золотых тельцов. С другой стороны, пророк мог иметь в виду недавние политические решения, которые не спасли Ефрема от гибели.

Г. Страдания Израиля (10:7–8)
Монархия Израиля будет сметена так же легко «как щепка на воде» (РБО). Этот перевод соответствует тексту Септуагинты. Раввины предпочитали использовать здесь слово «пена». В любом случае суть одна и та же (10:7).
В то же время, когда монархия будет сметена, «истреблены будут высоты Авена». Авен — это сокращение от Бет-Авен или Вефиль. «Авен» означает «беззаконие». Алтари Ваала часто располагались на холмах, отсюда и термин «высоты». Такие высоты были «грехом Израиля». Главный недостаток обоих сестринских царств заключался в разрешении поклоняться на этих незаконных высотах. «Терние и волчцы вырастут на жертвенниках их» (ср. 9:6). Эти заброшенные религиозные святыни будут оставлены навсегда (10:8а).
В день возмездия «скажут они горам: “покройте нас”, и холмам: “падите на нас”». Народ Израиля будет молиться о быстрой смерти, чтобы избежать боли и ужасов ассирийского завоевания и плена (10:8b).

Д. Приговор Израиля (10:9-11)
Приговор, вынесенный Израилю, был обоснованным. «Больше, нежели во дни Гивы, грешил ты». Речь идёт о групповом изнасиловании наложницы левита в Книге Судей 19. Это второй намёк на этот безобразный эпизод (ср. 9:9). Осия считал, что люди его времени в моральном плане по-прежнему остаются людьми Гивы. «Там они устояли». Идея, по-видимому, заключается в том, что нынешнее поколение упорствует и продолжает грешить, как и их предки в Гиве. Однако «война в Гаваоне против сынов нечестия не постигла их». В то время как они упорствовали в грехе Гивы, они никогда не испытали наказания, которое постигло грешников в Гиве в Судей 19. Как когда-то племена восстали против Вениамина в Гиве, так теперь народы восстанут против Израиля (10:9).
Наказание Ефрема было волей Бога. «По желанию Моему накажу их». Яхве соберёт против них «народы». Ассирийские войска включали контингенты из многих народов. Фраза «они будут связаны за двойное преступление их» имеет широкий диапазон толкований. Чаще всего под двумя преступлениями понимают: (1) отступничество от Яхве и от дома Давидова (Кейл); (2) рукотворные боги и самопровозглашённые цари (Браун). Ефремляне будут, так сказать, связаны своими грехами. В этом есть ирония. Они поменяются местами с вьючными животными, которых они сделали своими богами! (10:10).
Метафора животных продолжается в следующем предложении. «Ефрем — обученная телица, привычная к молотьбе». К такому животному хозяин относился со всей добротой. Единственная задача, которая требовалась от неё, — это приятная и лёгкая прогулка по гумну, задача, влекущая за собой привилегию есть столько, сколько животное пожелает. Для животного это была идеальная работа (10:11а).
Положение Ефрема должно было резко измениться. «И Я Сам возложу ярмо на тучную шею его». Идея состоит в том, что теперь Бог переложит на эту прекрасную шею тяжкое иго трудных обстоятельств. «На Ефреме будут верхом ездить», таким образом снаряжая телицу на тяжёлую пахотную работу. То, что Осия сказал о Ефреме, было справедливо и для Иуды. «Иуда будет пахать, Иаков будет боронить». Тяжёлая вспашка заменит лёгкую работу обмолота. «Боронить» — метафора тяжёлой жизни под игом правителей чужих стран (10:11b).

Призыв к покаянию
Осии 10:12–15

Вторая основная часть пророчеств Осии началась в 6:4. Этот блок завершается, как и первый сборник высказываний, призывом к покаянию.

А. Увещевание (10:12)
Осия призывает своих соотечественников «сейте себе в правду». Это призыв строить правильные отношения со своим ближним. К обращению прилагается обещание: «И пожнёте милость». Когда на древнееврейском соединяются два императива, второй указывает на обещание. Если они сеют правду, они пожнут (божественную) милость (10:12а).
Второй призыв, выраженный с помощью сельскохозяйственной метафоры, заключается в том, что Ефрем призван «распахать у себя новину», то есть не вспаханную землю. Этот императив предполагает изменение старого образа жизни народа и начало нового жизненного пути. Прежде чем можно будет посеять семена или собрать урожай, необходимо подготовить почву. Сорняки необходимо удалить. Это ещё одна метафора покаяния.
Сельскохозяйственные метафоры объясняются словами: «Ибо время взыскать Господа». Это может означать, что пора искать Господа (Кейла) или что ещё есть время, чтобы найти Его (Браун). В любом случае поиск Господа предполагает восстановление отношений с Ним. «Чтобы Он, когда придёт, дождём пролил на вас правду». В этом контексте «правда» означает спасение или избавление 3. Кейл, однако, понимает это так: Бог даст силу для достижения праведности, как он даёт дождь для роста семени (10:12b).

Б. Объяснение (10:13)
Почему было необходимо национальное покаяние? Потому что «вы возделывали нечестие». До сих пор их поведение было полной противоположностью тому, о чём говорится в предыдущем стихе. Вы «пожинаете беззаконие», то есть получаете наказание за беззаконие. В этом случае следствием их беззакония было угнетение со стороны врагов (10:13а).
Чреда обвинений продолжается: Вы «едите плод лжи». На древнееврейском языке «есть плод лжи» значит обманывать, разочаровывать или подводить. Нынешняя национальная политика приведёт к полному разочарованию, «потому что ты надеялся на путь твой». Они больше полагались на свои хитрые планы и мудрые советы, чем на Господа. Они также уповали «на множество ратников» своих. Они доверяли силе своих армий и, возможно, армий своих союзников (10:13b).

В. Срочность (10:14–15)
Призыв Осии к покаянию был неотложным. Ефрем вскоре предстанет перед страшным судом. «Произойдёт смятение в народе твоём». Как и в Амосе 2:2, «смятение» — это война. Все укрепления Ефрема «будут разрушены, как Салман разрушил Бет-Арбел в день брани». Салман, вероятно, является сокращённой формой имени Салманасар 4. Возможно, речь идёт об ассирийском царе Салманасаре IV (783–773 до н. э.). Или Салманасаре V (727–722 до н. э.). Первый провёл военную компанию в Дамаск в 773 г. до н. э. и, возможно, захватил территорию к востоку от Иордана. Кампания последнего упоминается в 4 Царств 17:3, 5. Бет-Арбел находится к западу от Галилейского моря. Когда бы это ни происходило, ассирийская кампания должна была быть чрезвычайно жестокой. «Мать была убита с детьми». Это общеизвестное выражение, обозначающее бесчеловечную жестокость (10:14) 5.
То, что произошло в Бет-Арбеле, должно было произойти в Израиле. «Вот что причинит вам Вефиль за крайнее нечестие ваше», букв., злостное зло. Идея состоит в том, что Вефиль, центр нечестивого поклонения, является источником и причиной надвигающейся катастрофы. «На заре погибнет царь Израилев!». В то самое время, когда Израиль засияет великолепием и у его жителей вновь появится надежда, когда вернуться времена процветания, царь Израиля погибнет (10:15).

Г. Новое начало (11:1)
Но конец израильской монархии — не значит конец самого Израиля. «Когда Израиль был юн, Я любил его». Осия явно ожидал, что после плена появится царь, которого он назовёт Давидом. Подобно ожиданию другого Давида, здесь Осия ожидает другого Израиля, того, кого Бог назовёт Своим сыном. Матфей видит в этом стихе ссылку на Христа (Матфея 2:15). «И из Египта вызвал сына Моего». Подобно тому, как Бог вызвал ветхозаветный Израиль из Египта, Он вызвал из Египта этого мальчика — будущего Израиля 6.

Бог любви
Осии 11:2-11

Нет более сильного стимула к истинному покаянию, чем встреча с любовью Бога. Осия завершает второй призыв к личному покаянию ярким изображением любви Яхве к Своему народу.

А. Боль Божьей любви (11:2)
Любовь побудила Бога сделать всё возможное, чтобы привести народ Израиля к покаянию. Он посылал пророков, чтобы вернуть людей на прежние пути. Однако, чем больше Бог пытался общаться со Своим народом через пророков, тем больше люди двигались в противоположном направлении. Они ответили на призыв Бога к послушанию, ещё больше удалившись в идолопоклонство. «Приносили жертву Ваалам и кадили истуканам».

Б. Образ Божьей любви (11:3–4)
Любовь Бога к Израилю противопоставляется анти-любви Израиля. «Я Сам приучал Ефрема ходить». Яхве, любящий Отец, помогал Ефрему делать неуверенные шаги. «[Он] носил его на руках Своих». Когда Ефрем утомлялся, Яхве носил его на руках (Втор. 1:31; 32:11; Ис. 63:9). Внезапный переход от первого лица к третьему — не редкость в древнееврейском. «А они не сознавали, что Я врачевал их». Когда ребёнок упал и поранился, любящий Отец лечил его. Первые два пункта касаются в основном заботы и помощи, которые получал Божий народ в период пустыни, будучи в стадии становления (11:3).
Образ меняется в 11:4. «Узами человеческими влёк Я их». Теперь перед нами картина запряжённых быков, которыми правит добрый возничий. Таким образом, Господь Бог использовал уздечку, с помощью которой можно было вести не быка, а ребёнка. Фактически он использовал «узы любви». Необходимости в грубых верёвках, с помощью которых обычно удерживают резвых животных, не было. Возможно, возничий нежной рукой или простыми ободряющими словами вёл животных за собой. «И был для них как бы поднимающий ярмо с челюстей их и ласково подкладывал пищу им». Милостивый хозяин приподнимает ярмо, чтобы животному легче и удобнее было есть. Очевидно, в те времена ярмо вешалось так, что животному было трудно есть при выполнении работ. Основная идея этого стиха такова: Господь облегчил ярмо Своего закона, возложенное на Его народ, многочисленными делами милосердия, которые побудили людей повиноваться Господу (11:4).

В. Наказание за отвержение Божьей любви (11:5–7)
На первый взгляд кажется, что утверждение «Не возвратится он в Египет» противоречит обратным утверждениям в 8:13 и 9:3, 6. Однако в предыдущих отрывках Египет был просто разновидностью рабства, тогда как здесь имеется в виду Египет в буквальном смысле слова 7. Хотя Израиль не вернётся в рабство Египта, чтобы усилия Бога по их освобождению не казались тщетными, он, тем не менее, попадёт в ещё одно рабство — Ассирийское. Почему? «Потому что они не захотели обратиться ко Мне», то есть покаяться, чтобы вернуться к Богу (11:5).
Осия снова объявил о надвигающемся вторжении в Израиль. «И падёт (букв., будет кружить) меч на города его». «Меч» символизирует мощь войны. Меч «истребит затворы его». Речь идёт о крестовинах, которыми крепились ворота 8. Это бедствие постигнет Израиль из-за их собственных «умыслов», то есть религиозной и внешней политики, которая более точно определяется в следующем стихе (11:6).
Народ Израиля казался неисправимым. «Народ Мой закоснел в отпадении от Меня». Глагол (telu’im) буквально означает «приостановлен, завис». Идея, по-видимому, заключается в том, что они как бы наткнулись и повисли на столбе отступничества и не в состоянии освободиться. Пророки постоянно призывают людей «к горнему» на путь праведности (ср. 11:2). Но никто «не возвышается». Харпер перечисляет десять различных переводов и/или интерпретаций этой фразы. Основная идея, по-видимому, состоит в том, что никто не откликнется на призыв пророков (11:7).

Г. Перипетии Божьей любви (11:8–9)
Мысль об исполнении приговора к Израилю тягостна для Господа. «Как поступлю с тобою, Ефрем? как предам тебя, Израиль?» 9. Перед нами дилемма конфликта между божественной милостью и божественной справедливостью. За первыми двумя мучительными риторическими вопросами следуют ещё два: «Поступлю ли с тобою, как с Адамою, сделаю ли тебе, что Севоиму?». Это были два города на равнине, разрушенные вместе с Содомом и Гоморрой (Быт. 14:2; Втор. 29:23; Иер. 49:18). Перспектива полного уничтожения Израиля была почти невыносимой для Господа: «Повернулось во Мне сердце Моё, возгорелась вся жалость Моя!». Идея состоит в том, что все чувства сострадания Яхве собрались вместе, то есть всё Его сострадание пробудилось в Нём. Это, конечно, антропоморфные выражения, которые используются, чтобы помочь человечеству понять через какие муки проходит Господь, совершая суд (11:8).
Внезапно Яхве разрешает конфликт между милосердием и справедливостью в пользу милосердия. «Не сделаю по ярости гнева Моего». Если бы Он поступил по справедливости, от Ефрема ничего бы не осталось. «Не истреблю Ефрема». Суд должен идти своим чередом, но он будет сдержан милосердием. Яхве должен наказать Ефрем, но Он не истребит его (Браун). Раз сердце Бога изменилось, Он уже не станет гневаться и не уничтожит Ефрем (11:9а).
Почему Господь обещает сдержать суд? «Ибо Я Бог, а не человек; среди тебя Святый». Святость требует абсолютной справедливости и в то же время благодати и милости. Основная идея «святости» — обособленность. Бог не похож на человека в том, как Он применяет наказания. «Не сделаю по ярости гнева Моего», но в гневе, сдержанном милостью (11:9b).

Д. Предсказанные результаты Божьей любви (11:10–11)
Божья любовь в конце концов победит. «Вслед Господа пойдут они», повинуясь Его призыву, вернуться в свою землю. «Как лев, Он даст глас Свой» и таким образом призовёт Свой народ вернуться в их землю. Сравнение призыва с громким львиным рёвом отражает величие Господа, вызывающее чувство страха. Это также может означать страшные судьбы, которые ждут врагов Израиля, когда по Его призыву Его народ вернётся на родину. Когда Яхве даст глас Свой, «встрепенутся к Нему сыны с запада», букв., от моря, то есть далёких островов и западных земель (11:10).
Они «встрепенутся из Египта, как птицы, и из земли Ассирийской, как голуби». Сравнение с птицами говорит о стремительности, с которой они возвращаются. Египет здесь представляет земли юга. Ассирия представляет регионы к востоку от Израиля. Таким образом, со всего мира чада Божьи слышат призыв Отца вернуться в свою землю. Исполнение этого пророчество должно быть отнесено к последним дням, веку Евангелия (Евр. 1:1–2). Истинный Израиль Божий слышит призыв прийти в Царство Небесное через Христа. «И вселю их в домы их, говорит Господь». Им удастся вернуться домой к Отцу, и они успокоятся, чтобы жить повседневной жизнью в Царстве Его благодати (11:11).

Примечания

1 R. F. Horton, ed., “The Minor Prophets” in The New Century Bible (New York: Henry Frowde, 1906), p. 49.
2 РБО: «Пророк Бога моего — дозорный для Ефрема». НРП: «Пророк вместе с Богом своим стоит и предостерегает Ефрема».
3 Термин «правда» означает спасение или избавление в Ис. 46:12; 54:17; 32:16; 33:5.
4 Другая возможность заключается в том, что Салман — это моавитский царь Саламану, описанный в анналах Феглафелассара как один из нескольких сирийских и палестинских правителей, которые платили ему дань в 732 году до н. э. (ANET, p. 282). See N. K. Gottwald, All Kingdoms of the Earth (New York: Harper & Row, 1964), p. 128.
5 Другие считают, что фраза «матерей вместе с детьми рубили на куски» (РБО) относится к тому, что произойдёт в Израиле, а не к описанию того, что случилось в Бет-Арбеле.
6 В защиту мессианского толкования Осии 11:1 см. James E. Smith, What the Bible Teaches About the Promised Messiah (Nashville: Nelson, 1993), pp. 238–42.
7 Другие понимают это как ссылку на желание народа получить помощь из Египта; или делают это вопросом; или они убирают lo’ («не») и помещают его в конец предыдущего стиха. В результате получается, что пророк говорит, что Израиль вернётся (в плен) в Египет.
8 Леман считает, что «затворы» — это метафорическое обозначение знати и князей земли.
9 Кейл предпочитает делать эти фразы восклицаниями, придавая им такой смысл: «Насколько основательно Я мог бы отказаться от тебя, если бы наказал твоё непослушание так, как оно того заслуживает!»


Глава девятнадцатая
Недостаток верности
Осии 11:12–14:9

Высказывания Осии сгруппированы вокруг понятий недостатка познания Бога (4:2–6:3), недостатка милости (6:4–11:11) и, наконец, недостатка истины или верности.

Грех против предков
Осии 11:12–12:6

Одна из интересных особенностей книги Осии — частые ссылки пророка на раннюю историю Израиля. В заключительной части книги Осия противопоставляет жизнь патриарха Иакова жизни его потомков.

А. Описание падения Иакова (11:12–12:2)
Ефрем обвинён в том, что он окружил Яхве ложью и обманом. Речь идёт о лицемерии, с которым Израиль всё ещё заявлял, что он — народ Божий, несмотря на царившее вокруг идолопоклонство. Они делали вид, что поклоняются Яхве стоя перед образом тельца. Иуда тоже был «лукавым» по отношению к Богу 1. Несмотря на своенравие народа, Святой Яхве оставался верен (11:12) 2.
Ветер — это символ того, что пусто, тщетно, бесполезно и не приносит практической пользы. «Ефрем пасёт ветер и гоняется за восточным ветром!». Пасти ветер или «питаться ветром» (НРП) значит получать удовольствие от чего-то или питаться чем-то, что на самом деле не может дать ни удовольствия, ни пропитания. Восточный ветер — образ разрушения. Путь Ефрема был не только бесполезным, но и губительным; не только обманчивым, но и разрушительным; не только тщетным, но и роковым (12:1а).
В области внутренней и внешней политики Ефрема шёл параллельным путём. В социальном плане «каждый день умножает ложь и разорение». Это относится к поведению человека по отношению к ближнему (ср. Ам. 3:10; Иер. 6:7). Они «заключают… [политический] союз с Ассуром» или Ассирией. Царь Менахем заплатил дань Ассирии и заключил союз с этим народом. Когда отношения с Ассирией испортились, в Египет, чтобы заключить союз, было отправлено масло. Это произошло во время правления царя Осии (4 Цар. 17:4). Таким образом, в социальном и политическом плане Ефрем также проводил непродуктивную и даже опасную политику (12:1b).
Поэтому Господь обличит и накажет Иуду, также как Ефрема. «Но и с Иудою у Господа суд», то есть судебный иск, судебный процесс. В конце концов Иаков — то есть весь народ завета — должен испытать осуждающее посещение. Бог воздаст обоим царствам за их мятежные дела (12:2).

Б. Пример исторического Иакова (12:3–5)
Патриарх Иаков показан своим потомкам в качестве хорошего примера. «Ещё в утробе Иаков схватил своего брата за пятку» (НРП). Так сильно стремился Иаков обеспечить себе первородство. Он жаждал Божьего благословения ещё до своего рождения. «А возмужав боролся с Богом». Это ссылка на то, что произошло в Пенуэле (ср. Быт. 32:25–29), когда Иаков боролся с незнакомцем у реки Иавок (12:3).
Борьба с Богом далее объясняется словами: «Он боролся с Ангелом — и превозмог». Незнакомец, с которым Иаков боролся на берегу Иавока, был не кем иным, как ангелом Яхве, который довольно часто появляется в истории Ветхого Завета как видимое проявление Бога — теофания. Иаков «плакал и умолял Его… в Вефиле». Язык показывает, что на каком-то уровне конфликт с ангелом Яхве стал духовным. Оружием, которое использовал Иаков, была молитва. Это оружие было также доступно Израилю времён Осии (12:4а).
Иаков нашёл Бога в Вефиле. Таким образом была одержана духовная победа. Похоже, это относится ко второму опыту Вефиля, упомянутому в Бытие 35:9 и далее, когда Бог подтвердил, что новое имя Иакова — «Израиль», и повторил обещание Своего благословения. «И там [Он] говорил с нами». Возможно, самое простое толкование заключается в следующем: то, что Бог сказал Иакову во время второй встречи в Вефиле, всё ещё применимо к Израилю времён Осии. Он говорил с Израилем в лице их предка Иакова (12:4).
Обещания Яхве, данные Иакову, по-прежнему оставались в силе, если только Израиль покается и будет искать победы через молитву, как это делал их грешный предок много веков назад. Вот что предполагают слова: «А Господь есть Бог Саваоф; Сущий (Яхве) — имя Его». Имя «Яхве» означает неизменный. Для потомков Иакова он оставался таким же, как и для самого патриарха. Он Бог Саваоф или Бог «воинств». Этот термин может относиться к небесным телам, небесным существам, армиям Израиля или любой их комбинации (12:5).

В. Призыв к падшему Иакову (12:6)
Поскольку Яхве вчера, сегодня и вовеки тот же — тот же Бог, который когда-то ответил на молитвы патриарха Иакова, — Осия призывает своих соотечественников: «Обратись и ты к Богу твоему». «Обратись» в смысле вернись к жизненно важному общению с Богом; стань по-настоящему обращённым (Кейл). Используемый здесь предлог также может образовывать творительный падеж: с помощью и силой Бога (Харпер). Это обращение к Богу потребовало бы от них «наблюдать [или хранить] милость и суд» по отношению к ближнему (ср. Мих. 6:8). Это также потребовало бы, чтобы они «уповали на Бога… всегда». Абсолютное доверие Богу — ещё одно условие возвращения к Господу (12:6).

Грех против верности
Осии 12:7-14

Осия обратился к ранней истории Израиля, чтобы доказать свои обвинения в неверности со стороны своего народа. Верность Яхве осудила неверность Ефрема.

А. Упрёки за грех (12:7–8)
Деградировавший Израиль был не лучше хананеев (ср. Иез. 16:3). Израиль был обманщиком, чьей высшей целью было приобретение богатств. В его руках были «неверные весы». Хананеи (также известные как финикийцы) в древнем мире были известны как торгаши. Очевидно, они имели репутацию нечестных людей. Он «любит обижать», то есть обманывать работника или иждивенца, зависимого от него. Израиль, как мошенник-купец, стремился стать великим с помощью притеснений и обмана. Он больше не был Иаковом, который стал великим, борясь с Богом за духовную победу (12:7).
Ефрем действительно приобрёл много богатств. Однако эти богатства были приписаны исключительно усилиям человеческим, а не божественному благословению. Ефрем сказал: «Однако я разбогател». Акцент в предложении сделан на личное местоимение. «Накопил себе имущества» или силу. Ефрем хвастается своими богатствами, хотя они были добыты обманным путём и насилием. Он также утверждает, что он не согрешил, приобретая это богатство, и его не за что наказывать, он не заслуживает сурового осуждения. Скорее, он заработал своё состояние «трудами». Невероятное самодовольство! Когда мошенничество и обман становятся обычным делом, нация достигает дна (12:8).

Б. Давние отношения (12:9-11)
Бог отвечает на заблуждение Израиля, будто бы он приобрёл богатство своими собственными усилиями. «А Я, Господь Бог твой от самой земли Египетской». Со времён египетского рабства — вот уже более семисот лет — Он был их Богом. Ему они обязаны своим прошлым и настоящим процветанием. Из-за их неблагодарности им грозит изгнание из доброй земли в пустыню. «Опять поселю тебя в кущах, как во дни праздника». Праздник кущей длился семь дней, в течение которых Израиль должен был жить в хижинах или шалашах. Этот стих лучше всего рассматривать как угрозу с подразумеваемым обещанием (Кейл). Перед ними маячит не только перспектива изгнания с собственной родины, но и повторение Божественного руководства через пустыню (12:9).
Как можно доказать, что Господь был их Богом после Исхода из Египта? «Я говорил к пророкам, и умножал видения, и чрез пророков». Он проявлял постоянную заботу о духовном благополучии Израиля. Он милостиво сообщил им о Своей воле через пророков. Он общался с этими пророками тремя способами:(1) словами; (2) видениями; и (3) притчами (12:10).
«Если Галаад сделался Авеном (то есть «злом» — прий. ред.), то они стали суетны» О чём здесь идёт речь, не совсем ясно. «Зло» предполагает моральный упадок Галаада, восточной половины страны. «Суета» относится к физическому упадку нации в результате морального разложения. В Галгале — западной половине страны — «заколали в жертву тельцов». Галгал, находящийся недалеко от Иерихона, стал центром идолопоклонства (ср. 4:15; 9:15). «И жертвенники их стояли как груды камней на межах (то есть бороздах — прий. ред.) поля». Этой игрой слов — Галгал и «груды» происходят от одного корня — Осия объяснил, что он имел в виду в первом предложении стиха. Земля будет заброшена (12:11).

В. Пример Божьей верности (12:12–13)
«Убежал Иаков на поля Сирийские». Речь идёт о бегстве Иакова от Исава (ср. Быт. 28). Этот эпизод цитируется (1) для того, чтобы подчеркнуть провиденческую заботу Бога о Своём народе; или (2) противопоставить бегство Иакова через пустыню более позднему времени, когда Израиль был водим через пустыню пророком. Во всяком случае, в Паддан-араме «служил Израиль за жену, и за жену стерёг овец». Чтобы заплатить ожидаемый mohar за двух жён, Иаков четырнадцать лет пас овец у Лавана (12:12).
Хотя Иакову пришлось бежать, чтобы спасти свою жизнь и трудиться ради своей жены, позже Господь вывел его потомков из Египта «через пророка». Пророком, который вывел Израиль из Египта, был Моисей. «И чрез пророка Он охранял его». Охрана скота, конечно, отличается от того, как Бог через Моисея охранял Израиль, идущий через пустыню. Цель этих стихов — напомнить Ефрему о том, что он был поднят с самых низов, о чём народ Божий полностью забыл (12:14).

Г. Возмездие под угрозой (12:14)
«Сильно раздражил Ефрем Господа». Вместо того, чтобы благодарить Яхве, Ефрем своими грехами вызвал гнев Бога. «И за то кровь его (то есть его вину в пролитии крови) оставит на нём». Это означает что он останется непрощённым и неизбежно будет наказан. «И поношение его обратит Господь на него». За бесчестие, которое Ефрем принёс Господу, совершив грех идолопоклонства, он будет наказан (12:14).

От жизни к смерти
Осии 13:1–8

Теперь Осия начинает рассуждать на теме смерти. Ефрем был уже духовно мёртв; вскоре он будет мёртв политически. Этот божественный приговор был справедливым. Однако процесс смерти будет тяжёлым.

А. Настоящая духовная смерть (13:1–2)
Было время, когда другие племена относились к Ефрему с почтением и уважением. «Когда Ефрем говорил, все трепетали». Осия, вероятно, думает о временах Судей. «Он был высок в Израиле». Пророк имеет в виду попытки Ефрема добиться господства среди племён, которые в конечном итоге привели к отделению десяти колен. Через поклонение Ваалу Ефрем оказался виновен перед Богом. Поклонение Ваалу было введено в Израиле во времена Ахава и Иезавели. Возможно, Осия также имеет в виду появление золотых тельцов, из-за которого поклонение Яхве фактически было заменено поклонением Ваалу. В любом случае, когда в Израиле было введено поклонение Ваалу, народ умер морально и духовно. Поклонение Ваалу истощило и подорвало силы Ефрема. Народ начал политически умирать (13:1).
«И ныне прибавили они ко греху». Поклонение Ваалу было не мимолетной фантазией, а постоянной религией жителей севера. «Сделали для себя литых истуканов из серебра своего, по понятию своему», — их работа была настоящим художественным творчеством. Израиль времён Осии был не лучше, чем Ефрем прошлых дней, ибо они продолжали также поклоняться идолам. Эти идолы были «полной работой художников», то есть не больше, чем результатом человеческого труда. «И говорят они приносящим жертву людям: “целуйте тельцов!”». Похоже, был обычай целовать руку божеству (ср. Иов 31:27; 3 Цар. 19:18). Осия высмеивает абсурдность людей, поклоняющихся тельцам (13:2).

Б. Неминуемая политическая смерть (13:3)
Поскольку Ефрем цепляется за абсурдное идолопоклонство, народ скоро погибнет. Далее следуют три образа. Во-первых, «они будут как утренний туман, как роса, скоро исчезающая». Эта фигура, появившаяся ранее в 6:4, приобретает здесь новое значение. Народ исчезнет со сцены так же быстро, как утренняя роса исчезнет с земли. Во-вторых, они будут «как мякина, свеваемая с гумна». Они так же беспомощны перед судом, как невесомая мякина перед сильным ветром. В-третьих, Ефрем исчезнет со сцены «как дым из трубы» Дымоход на самом деле был лишь дырой в крыше, через которую выходил дым из дома.

В. Справедливость смертного приговора (13:4–6)
Яхве был Богом Израиля с тех пор, как много веков назад он вывел их из земли Египетской (ср. 2:15; 9:3; 11:1; 12:9). «И ты не должен знать другого бога, кроме Меня, и нет спасителя, кроме Меня». Единственным Богом, который когда-либо был помощником и спасителем Израилю, был Яхве (13:4).
Яхве «знал» Израиля в пустыне, «в земле жаждущей». Глагол (yada’) означает благосклонность и близкие отношения (ср. Амос 3:2). Это одно из ключевых слов в лексиконе избрания. Осия вновь вспоминает период пустыни как идеальное время отношений между Яхве и Его невестой Израилем (13:5).
В пустыне Израиль полностью зависел от Яхве. Но «обретя хорошие пастбища, они стали есть досыта» (НРП). В Земле обетованной, у них было всё, что им было нужно и чего они хотели. Они больше не чувствовали себя зависимыми от Господа. «А насытившись, стали превозноситься» (НРП). Процветание привело к тому, что они ушли от Бога (ср. Втор. 8:11 и далее). «И потому они забывали Меня». Вновь повторяется одна из главных тем Осии. Израиль вошёл в Ханаан, начал процветать и забыл Бога (13:6).

Г. Муки, сопровождающие процесс умирания (13:7–8)
В предыдущем стихе Израиль сравнивался со стадом, которое насытилось на добром пастбище. Теперь Осия изображает наказание народа, используя образ откормленного стада, растерзанного дикими зверями. Вместо пастыря Яхве стал для Израиля «как лев». Более того, Яхве будет «подстерегать», как леопард (НРП) у дороги. Господь как бы ждёт момента, чтобы накинуться на Свой народ с осуждением (13:7).
Образ свирепых зверей достигает кульминации в 8-м стихе. Яхве встретит Израиль на суде, «как лишённая детей медведица». Он «раздерёт вместилище сердца их», то есть их грудную клетку. Это означает верную смерть. И убитое медведицей, съест львица. «Полевые звери будут терзать их». Эти звери символизируют врагов Израиля (13:8).

От смерти к жизни
Осии 13:9-16

Тема восстановления после разрушения часто встречается у пророков. Осия провозгласил, что Яхве воскресит Свой народ после политической смерти Израиля.

А. Бунт Израиля против Бога (13:9-10)
Отступничество неизбежно ведёт к разрушению. Поэтому, Яхве провозглашает: «Погубил ты себя, Израиль, ибо только во Мне опора твоя». Господь был истинным помощником Израиля на протяжении многих лет. Однако теперь Его народ отвернулся от своей опоры и обратился за помощью к земным царям (13:9).
Ни один из слабых царей, правивших Израилем в последние дни истории этого народа, не смог спасти страну от ассирийского нашествия. «Где царь твой теперь? Пусть он спасёт тебя во всех городах твоих!». Осия высмеивает глупое доверие этим слабым монархам. После смерти Соломона десять северных колен потребовали «царя и начальников». Царская семья, однако, не поможет им справиться с Ассирией (13:10).

Б. Возмездие за отступничество Израиля (13:11–13)
Бог наказал народ за желание иметь царя и князей, дав им именно то, что они хотели. «Во гневе Своём давал Я царя вам и в ярости отнимал его» (НРП). Здесь под «царём» нужно понимать коллективный образ. Глаголы несовершенного вида означают действие, которое повторяется снова и снова. Бог позволил народу выбирать царей, а затем наказывал их через этих же царей. В течение двадцати одного десятилетия истории северным царством правило девять династий. Кровавые цареубийства и гражданские войны были нормой в этом царстве. Осия рассматривает эту политическую нестабильность как божественное наказание за бунт северных колен против Бога (13:11).
На протяжении многих лет Господь «связал в узел» беззаконие Ефрема, чтобы сохранить его. Буквально в тексте говорится, что грех Ефрема был сокрыт, то есть бережно «сбережён», чтобы не быть потерянным. За каждый грех народ будет отвечать на суде (13:12).
Осия сравнивает суд над Ефремом с «муками родильницы». Таким образом, для Ефрема наступит неизбежный период бедствий, от которого его не сможет избавить никакая сила. Такова картина страданий и бедствий, связанных с судом над северным царством (13:13а).
Внезапно картина меняется. Теперь Ефрем больше не мать, а нерождённый ребёнок. «Он — сын неразумный, иначе не стоял бы долго в положении рождающихся детей», то есть на выходе из утробы. Таким образом, рождение задерживается, а жизнь матери и ребёнка оказывается под угрозой. В этой иллюстрации мать и ребёнок оба представляют Ефрема. Народ «неразумен», потому что даже под страхом наказания он всё ещё откладывает своё обращение и не позволяет себе родиться свыше (13:13b).

В. Воскресение Израиля (13:14-15а)
Для этого раздела Осии характерны внезапные повороты мысли. В других отрывках Осия просто обещает окончательное искупление (ср. 1:10; 2:15; 3:5; 14:4–8). Здесь же он заглядывает за рамки только что представленного им приговора. «От власти ада Я искуплю их». Древние версии текста и Павел в Новом Завете понимают это предложение как обещание. Шеол или ад — это обитель мёртвых. Глагол «искупить» (padah) означает выкупить, уплатив цену. «От смерти избавлю их». Глагол (ga’al) означает выкупать по праву родства. Два глагола в этом стихе в их строгом смысле описывают то, что сделал Иисус, искупив людей дорогой ценой и став их ближайшим родственником через Своё воплощение (13:14а) 3.
Два триумфальных вопроса провозглашают надежду Осии на победу над смертью. «Смерть! где твоё жало? ад! где твоя победа?». Эти два вопроса подтверждают нечто большее, чем просто избавление от смертельной опасности. Они утверждают победу над самой смертью. Даже если смерть попытается сделать своё дело, это не будет её окончательной победой. Единственное значение, которое этот стих имел для израильтян времён Осии, заключался в том, что Яхве обладал достаточной силой, чтобы искупить их от самой смерти и воскресить Израиль, преобразовав его разрушения в новую жизнь. Полный и более глубокий смысл этих слов был раскрыт только после воскресения Иисуса.
Два соображения подчёркивают несомненность этого обещания победы над смертью. Во-первых, Яхве провозглашает: «Раскаяния в том не будет у Меня». Цель спасения будет безвозвратно достигнута. Бог не пожалеет о Своём обещании. Во-вторых, Ефрем будет «плодовит между братьями». Имя «Ефрем» означает «двойное плодородие». В самом имени Ефрема заложен залог благословения. Господь не допустит, чтобы Его народ был уничтожен во время грядущего суда. Здесь есть намёк на благословение патриарха Иакова в Бытие 48:4, 20; 49:22 и далее (13:14б-15а).

Г. Гибель Израиля (13:15б-16)
Заглянув за пределы суда, увидев в далёком будущем искупление народа Божьего, Осия возвращается к суду над народом, который вскоре постигнет Ефрема. Яхве пошлёт против них «восточный ветер». Обычно ветер дул со Средиземного моря. Однако иногда он менял направление, и дул со стороны восточной пустыни. Этот порывистый ветер — образ суда. В то время как есть обетование для истинного Ефрема — тех, кто раскаивается и обращается к Богу, — есть и суд над Ефремом, который пошёл путями Ханаана.
Восточный ветер будет разрушительным для Ефрема. Все родники и источники воды высохнут. «Он опустошит сокровищницу всех драгоценных сосудов». Здесь образ переплетается с действительностью. Местоимение относится к Ассирии, которая желала разграбить все сокровища и ценности царства (13:15b).
Самария «понесёт наказание» (НРП), то есть наказание за свой грех. Город был виновен в бунте против своего Бога. Это был главный грех Северного царства. Поэтому жители Самарии «от меча падут». «Младенцы их будут разбиты, и беременные их будут рассечены». Ассирийские воины совершали подобные ужасные злодеяния против побеждённых (13:16).

Последний призыв к покаянию
Осии 14:1–8

Книга Осии завершается последним призывом к покаянию. Пророк рисует прекрасную картину того, что Бог сделает для Своего кающегося народа.

А. Призыв к покаянию (14:1–3)
Осия взывает к своим соотечественникам: «Обратись, Израиль, к Господу Богу твоему». На древнееврейском используется предлог, который означает нечто большее, чем просто обращение к Яхве. Он означает полное преобразование. Спасению должно предшествовать подлинное покаяние. «Ибо ты упал от нечестия твоего». Грех представлен как ложный шаг. Эти слова можно понять как описание того, что уже произошло. С другой стороны, эти же слова пророка можно рассматривать как предсказание грядущего национального суда (14:1).
Затем Осия излагает метод, с помощью которого можно было бы вернуться к Богу. Возвращаться к Богу Израиль должен не с пустыми руками. Вместо ханаанских жертв они должны принести с собой слова, выражающие истинное покаяние и раскаяние. «Возьмите с собою молитвенные слова и обратитесь к Господу». Им нужно было (1) просить божественного прощения; и (2) просить Яхве принять у них жертву «во благо», то есть принять единственное благо, которое они могут принести, а именно, жертву своих уст. «И мы принесём жертву уст наших». Жертва, которую больше всего желает Бог, — это признание греха (14:2).
Обращение к Богу требует отречения от мира, его силы и его богов. Таким образом, кающийся должен сначала сказать: «Ассур не будет уже спасать нас». Они больше не будут полагаться на политический союз для решения своих национальных проблем. Во-вторых, они должны заявить: «Не станем садиться на коня». Они больше не будут полагаться на военную мощь. Возможно, речь идёт о Египте, стране, которая снабжала Палестину лошадьми. В-третьих, кающийся человек должен осудить идолопоклонство: «И не будем более говорить изделию рук наших: боги наши». Боги других народов, а также военные союзы с другими странами отвергаются теми, кто хочет уладить отношения с Богом. В-четвёртых, кающийся должен признать, что Яхве — милосердный Отец: «Потому что у Тебя милосердие для сирот». Благодаря состраданию кающийся может быть уверен в прощении (14:3).

Б. Непосредственные результаты покаяния (14:4–5)
Покаяние принесёт немедленные и добрые плоды. Во-первых, Яхве пообещал: «Уврачую отпадение их». Отступничество рассматривается как болезнь, которую Бог исцелит. С другой стороны, речь идёт об исцелении от ран, нанесённых народу из-за отступничества. Во-вторых, Яхве провозглашает: «Возлюблю их по благоволению», то есть совершенно безвозмездно. В-третьих, Бог объяснил, что покаяние Израиля приведёт к изменению Его отношения к ним: «Ибо гнев Мой отвратился от них». Зловещая угроза, описанная в Осии 8:5, обращена вспять. Покаяние предотвращает гнев Бога (14:4).
В-четвёртых, успокоив Свой гнев, Яхве снова проявит благосклонность к Своему народу. «Я буду росою для Израиля». В 6:4 и 13:3 роса используется как образ преходящего; здесь она используется как благотворное средство природы, благодаря которому растительность защищается от палящего воздействия восточного ветра в сезон без дождей. В-пятых, благодаря этой благодати Божьей Израиль «расцветёт, как лилия». Лилия — образ красоты и изобилия. В то же время Израиль «пустит корни свои, как Ливан». Леса Ливана — символы стабильности (14:5).

В. Долгосрочные результаты покаяния (14:6–7)
Помимо непосредственных и немедленных результатов покаяния, Израиль также ждут долгосрочные последствия. Во-первых, Израиль испытает рост населения. «Расширятся ветви его». Народ Божий будет не просто деревом; они станут садом. Во-вторых, Израиль станет привлекательным для других народов. Осия сравнивает великолепие этого восстановленного народа с оливковым деревом, символом непреходящей красоты и славы. Внешняя красота более чем соответствует аромату сада. «Благоухание от него, как от Ливана», то есть пахнуть этот сад будет как знаменитые кедры тех мест (14:6).
В-третьих, отдельные израильтяне будут процветать в тени этой славной маслины (этого народа). Они «расцветут, как виноградная лоза». В-четвёртых, эта цветущая виноградная лоза станет известной, как вино Ливана, которое славится с незапамятных времён (14:7).

Г. Последний призыв (14:8)
Бог обратился к Ефрему с заявлением. «Ефрем, какое Мне дело до идолов?» (НРП). Яхве говорит, что Он не имеет ничего общего с идолами. Подразумевается, что Ефрем тоже не должен иметь ничего общего с ними. Яхве обещает Своему народу, что позаботится о них, то есть откликнется на их нужды. Он обещает быть «зеленеющий кипарис», дающим им убежище. Он действительно истинное древо жизни, на котором Израиль находит плоды. «От Меня будут тебе плоды». Плод, который даёт Бог, питает духовную жизнь Его народа (14:8).

Эпилог
Осии 14:9

Книга Осии завершается предупреждением. Наставление всей книги резюмируется в этом заключительном стихе. Мудрые и понимающие читатели легко это заметят. Однако из-за того, что некоторые из них сознательно не желают выучить этот урок, Осия простым языком объясняет то, что книга пытается до них донести. Во-первых, пути Господни «правы» в отличие от кривых путей зла. Пути Яхве открываются в Его слове. Во-вторых, «праведники ходят по ним», то есть по этим путям. Они живут по чётким заповедям слова Божьего. В-третьих, «грешники на них споткнуться» (НРП). Те, кто игнорирует слово Бога, не увидят жизни с избытком, то есть жизни вечной.

ПРИМЕЧАНИЯ
1 Значение этого глагола вызывает споры. Некоторые переводят его глаголом «колебаться». Кейл и Браун восходят к корню, который означает «быть беспокойным», «блуждать» или «быть своенравным».
2 В еврейском тексте слово «верный» является прилагательным единственного числа, а существительное «святой» — множественного. В этой форме термин используется в отношении Бога в Прит. 9:10.
3 Те, кто настаивает на том, что 13:14 должно быть истолковано как угроза, интерпретируют предложения в этом стихе как вопросы.


Глава двадцатая
Грядущий суд Михея 1

Михей сразу заявляет, что его послание было словом от Яхве («Словом Господним»). Фраза стоит первой в предложении, потому что пророк хочет подчеркнуть божественное происхождение своих слов. Слово «было» обращено к Михею. Оно не зависело от произносящего, но в то же время во многом отражало характер самого Михея. Оно было сформулировано в его стиле и содержало его словарный запас. Формула, с которой начинается эта книга, в точности повторяется в надписаниях ещё четырёх пророческих книг, а её незначительные вариации можно встретить ещё в четырёх случаях 1.
Михей говорит, что он буквально «увидел» слово Яхве (в Синодальном переводе — «было открыто» — прим. пер.). Этот глагол — технический термин, отражающий все божественные откровения. В этом случае откровение могло быть скорее аудиальным, чем визуальным. Идея заключается в том, что пророк внутренне воспринимал определённые факты под влиянием Святого Духа.
Божественное слово, которое видел Михей, касалось «Самарии и Иерусалима» 2. Михей первым называет Самарию, потому что чаша её беззакония была почти полной. Суд над Самарией предшествует суду над Иерусалимом. На самом деле в книге содержится только одно пророчество против Самарии — оно идёт первым. Здесь важно то, что Михей рассматривал суд Яхве над Израилем и Иудеей как единое действие.

Собрания народов
Михея 1:2

Книга Михея открывается с придворной сцены. Бог выступает в качестве судьи, истца и свидетеля. Вся земля призвана засвидетельствовать дело против народа, заключившего завет с Богом. «Слушайте, все народы, внимай, земля и всё, что наполняет её!» Этот язык напоминает гимны Ветхого Завета, в которых подчёркивается царская власть Яхве над всей землёй (ср. Втор. 33:16; Ис. 34:1; Пс. 23:1). То, что должно быть рассмотрено на небесном суде, представляет интерес или, по крайней мере, должно быть интересно всем. Позже Михей описывает благословения, которые придут на те народы, которые прислушиваются к призыву Бога (4:1–4), и катастрофы, которые постигают тех, кто не обращает внимания на этот призыв (5:15).
В соответствии с величественной сценой этого вступительного абзаца, Яхве зовётся Господом (’adon) или Сувереном. Он — правитель всей Земли. Земля и всё, что наполняет её, подвластны Ему. Бог Михея — не какое-то провинциальное божество. Он — Царь, которому подвластны все народы. Будучи Господом Земли, Он также является верховным судьёй. Как судья Яхве делает заявления, которые влияют на жизнь всех народов.
Говорится, что суверенный Яхве обращается со словом «из святого храма Своего». В древнееврейском одно слово обозначает и храм, и дворец. По крайней мере, в случае с Богом божество и царство тесно переплетены. Здесь царская резиденция суверенного Господа освящена как храм Его святым присутствием. Речь, скорее всего, идёт о небесном храме 3.
Народы призываются к тому, чтобы позволить суверенному Яхве быть «свидетелем против вас». В отрывках, где Боге называется свидетелем чего-либо, Он действует и как свидетель, представляющий доказательства, и как обвинитель 4. Божьи отношения с Израилем и Иудеей являются свидетельством для всех народов. Бог собирался судить Свой народ. В этом суде народы должны ощутить святость и праведность Яхве. Суд над Израилем и Иудеей также должны предупредить гораздо более виновные народы, о том, что они тоже скоро должны встретиться с гневом святого небесного судьи. Восстановление Израиля после суда свидетельствовало о чудесной благодати Божьей тем, кто отрекается от греха и ищет Его лица. Обе эти темы — суд и восстановление — раскрыты в первых пяти главах книги.

Вмешательство Яхве
Михея 1:3–5

Здесь Михей указывает причину, по которой жители Земли должны обратить внимание на его слово. Причина заключается в том, что Яхве направляется к Земле в обличенный силой Его божественного величия.

А. Объявление о Его пришествии (1:3)
Междометием «Ибо вот» Михей указывает на неожиданное, внезапное и удивительное появление Яхве. Свидетель, который говорит из небесного храма и против народов, собирался вмешаться в дела Земли. Господь «исходит». Этот глагол часто используется для выхода на войну. Подразумевается, что Яхве выступает против старых врагов Израиля (ср. Судей 4:14; 2 Царств 5:24). Причастие указывает на то, что это вот-вот произойдёт. Теперь Он «исходит» на войну против своего народа. Грехи Израиля побудили Его к этому шагу (1:3а).
Яхве исходит «от места Своего». В некоторых теофаниях Его местом считается гора Синай (Суд. 5:4; Авв. 3:3; Втор. 33:2). Здесь, однако, Его место — это Его престол на небесах. Он «исходит», то есть «спускается» со Своего престола, чтобы прийти на Землю. Бог настолько велик, что для того, чтобы пройти по высотам Земли, Ему нужно сойти со Своего престола. Писание использует антропоморфизм «низойдёт», чтобы изобразить божественное разбирательство (Быт. 11:5; 18:21) или вмешательство в дела людей.
Сойдя с небес на землю, Яхве касается прежде всего гор. Поступь по высотам земли означает победный марш победителя. Израиль образно изображён как идущий по высотам Своих врагов (Втор. 32:13; 33:29; Ис. 58:14). Владение высотами обеспечивало победу в бою. Поэтому говорится, что Яхве победоносно идёт по высотам земли (ср. Ам. 4:13) 5. Смысл этого описания в том, что Яхве бесконечно больше сотворённой Им вселенной (1:3b).

Б. Последствия Его пришествия (1:4)
Высоким поэтическим стилем Михей описывает удивительные результаты сошествия Яхве на землю. «Горы растают под Ним», как гора тает при извержении вулкана. Образы основаны на явлениях, которые происходили на горе Синай после Исхода (ср. Исх. 19:18; Суд. 5:4). Язык передаёт пришествие Бога в силе и действии. «Долины распадутся» 6. Земля практически распадается перед силой пришествия Яхве. Горы тают «как воск от огня», то есть растекаются во все стороны. Их осколки будут похожи на «воды, льющиеся с крутизны» 7. Как мог обычный человек устоять в присутствии такого Бога, когда самая прочная порода Земли не в состоянии вынести Его явления?

В. Причина Его пришествия (1:5)
Михей теперь объясняет причину теофании, которую он только что описал. Яхве спускается с небес на землю «за нечестие («преступления» НРП) Иакова, за грех дома Израилева». Термин «преступление» указывает на восстание, уход от обязательств перед повелителем. «Грех» (chata’) означает промах, не попадание в цель, то есть нарушение морального идеала, изложенного в законе. Термины «Иаков» и «дом Израилев» относятся ко всему народу, к северному и южному царствам. Ирония здесь заключается в том, что те, кто был избавлен в прошлом благодаря могущественному вмешательству Бога, теперь сталкиваются с Его гневом (1:5а).
Во второй половине стиха 5 два царства отдельно обозначены как «Иаков» (Северное царство) 8 и «Иуда» (Южное царство). Михей задает четыре риторических вопроса. Во-первых, «От кого 9 нечестие Иакова?». Пророк спрашивает: Кто является источником восстания против Яхве в Северном царстве? Михей отвечает на свой первый вопрос вторым риторическим вопросом: «Не от Самарии ли?». Столица — резиденция правителей — была также столицей идолопоклонства. Через Ахава и Иезавель, через Самарию, в Северное царство вошло поклонение Ваалу. Этот великий город стал выгребной ямой морального разложения.
В-третьих, Михей спрашивает: «Кто устроил высоты в Иудее?». Термин «высота» в Ветхом Завете часто связан с идолопоклонством. Использование этого термина намекает на то, что главным преступлением Иудеи было идолопоклонство. Вопреки закону Божьему (Втор. 12:11–14) идолы были воздвигнуты по всей земле в заметных местах. Даже лучшие цари Иудеи не смогли уничтожить эти высоты (ср. 4 Цар. 12:3; 14:4). Михей отвечает на свой третий риторический вопрос четвёртым: «Не Иерусалим ли?». Столица Южного царства больше не была святилищем Господа. Город был заполнен «капищами» (Иер. 32:35). Эти несанкционированные или идолопоклоннические святыни фактически сделали весь Иерусалим «капищем». Этот отрывок, вероятно, предшествует героическим усилиям Езекии по устранению этих высот (ср. 4 Цар. 31:1).
Резюмируем причину вмешательства Яхве: главным грехом Северного царства было отступничество и восстание против Бога. В Южном царстве главным грехом были несанкционированные центры поклонения. Мейс предлагает броское название следующих частей книги: «Столицы, осуждённые на смертную казнь» 10.

СУДЬБА САМАРИИ
Михея 1:6–7
Михей теперь начинает рассказ о судьбе Самарии, этой почти неприступной столицы Северного царства. Он описывает судьбу города, а затем судьбу практикуемой там ложной религии.

А. Судьба города (1:6)
О судьбе Самарии делаются четыре замечания. Во-первых, Яхве угрожает превратить этот великий город в «груду развалин», то есть в груду камней, «в поле». Язык стиха 6 находит параллели в ассирийских памятниках, где города превращаются в кучи мусора 11. Как часто бывает в таких угрозах, нет упоминания о способе, которым Яхве разрушит город. Разрушение следует понимать как результат теофании, изображённой в стихах 2–4. Судьба Самарии аналогична судьбе Иерусалима в 3:12.
Во-вторых, Самария станет «местом для разведения винограда». Город будет так долго оставаться в руинах, что на нём разобьют виноградники. Туристы, побывавшие на руинах Самарии, могут сами убедиться в выполнении этого прогноза. Так мегаполис превратиться в сельскую местность.
В-третьих, Яхве угрожает: «низрину в долину камни её». Как и большинство древних городов, Самария была построена на склоне крутого холма. Когда стены были разрушены, камни падали в окружающую долину примерно на триста футов ниже. Склоны этого кургана усыпаны руинами, которые безмолвно свидетельствуют о великолепии этого некогда гордого города.
В-четвёртых, Яхве объявляет, что он «обнажит» самарские «основания». Дворцы и бастионы города будут разрушены до самого основания (1:6).

Б. Судьба ложной религии (1:7)
В отношении судеб атрибутики самарийской лжерелигии делаются три заявления. Во-первых, «Все истуканы (букв., «кумиры» НРП) её будут разбиты». Та же самая терминология используется в рассказе о разрушении золотого тельца на горе Синай (Втор. 9:21). Скульптурные изображения (pesilim) будут украшать храм в Самарии, особенно изображение золотого тельца, который был главным идолом в северном царстве. Все эти кумиры должны были быть уничтожены Израилем, когда они вошли в землю (ср. Втор. 7:25; 12:3). И всё же в Самарии такие кумиры ценились и почитались.
Во-вторых, «все любодейные дары её сожжены будут огнём». Осия подчеркнул, что государственная религия Северного царства была идолопоклонством (4:10–15). Этот северный пророк использует термин «любодейные дары», когда говорит о жертвах, приносимых богам плодородия с целью обеспечить плодородие (2:12; 9:1). Михей предполагает, что поклоняющиеся считали урожай и другие материальные благословения дарами, которыми отплачивали им боги плодородия. Всё это будет сожжено «огнём», то есть в пожаре, созданном вторгающейся армией. Факелы врагов могут зажечь этот огонь, но Яхве направит их против Самарии.
В-третьих, Яхве угрожает разрушить всех её идолов, не упоминая о судьбе поклонников. Пророк не указывает, что будет с этими поклонниками. Тысячи будут убиты; десятки тысяч будут уведены в плен.
В-четвёртых, их идолы будут выкуплены за «любодейные дары». Самария создавала своих идолов за «любодейные дары». Золото и серебро, заплаченные за религиозную проституцию, расплавлялись, чтобы делать декоративные покрытия для идолов. Однако вражеские солдаты будут отрывать золотое и серебряное покрытие и использовать его для оплаты дальнейшей проституции 12.
Пророчества о Самарии начали исполняться в 722 г. до н. э. После трёхлетней осады Самария пала перед ассирийским царём Саргоном. Раскопки показывают, что по крайней мере часть города была сожжена. Ассирийские записи показывают, что Саргон депортировал из Самарии 27 290 человек. В последующие века по улицам этого города прошло немало завоевателей. Наиболее значительное разрушение Самарии было совершено войсками еврейского первосвященника Иоанна Гиркана в 107 г. до н. э. 13

Плач о надвигающемся суде
Михея 1:8–9

Суд Яхве, начавшись исходом Яхве с небесного престола, движется на юг от Самарии к Иудее и в конечном итоге к Иерусалиму. Михей заявляет о своём намерении начать всеобщий плач «об этом», то есть о предсказанном уничтожении Самарии и предполагаемом суде над Иудеей.

А. Описание плача (1:8)
Три фразы описывают плач Михея. Три глагола, которые он использует, находятся в форме, выражающей решимость. Обстоятельства вынуждают его участвовать в таком трауре. Во-первых, Михей говорит, что он будет «плакать и рыдать». Глагол «плакать» (yalal) означает усилить выражение скорби до предела. Во время такого плача люди обычно били себя в грудь. Этим безудержным проявлением скорби Михей подчёркивает (1) отчаянное положение своего народа; и (2) его сострадание к этим людям.
Во-вторых, обстоятельства заставили Михея ходить «обнажённым», то есть ограбленным 14, как будто его ограбили и оставили ни с чем. Обнажённый в данном случае не голый в буквальном смысле слова, но полуголый, плохо одетый, без верхней одежды. Такое одеяние символизировало поражение и унижение.
В-третьих, Михей решает, что он будет «выть, как шакалы». Будучи жителем сельских мест, Михей был довольно хорошо знаком с пронзительным воплем и резким визгом шакалов ночью. Он также сравнивает свою жалобу с ужасным, мучительным «плачем» страусихи, которая потеряла отложенные яйца. Эти сравнения показывают, что траур по израильтянам был не тихим, внутренним переживанием, а шумным выражением страдания (1:8).

Б. Объяснение плача (1:9)
Упоминание о неистовом плаче в стихе 8 усиливается в стихе 9 объяснением причин этого плача. Пророк приводит три таких причины. Во-первых, он плачет, потому что «смертельны раны Самарии» (НРП). Под «ранами» (makkot) могут пониматься последствия грехов и идолопоклонства. Но скорее «раны» относятся к ущербу, уже нанесённому (или который ещё будет нанесён) Самарии Богом 15. Если этого ещё не произошло, Самарию вскоре постигнет наказание от рук Божьих.
Во-вторых, Михей сокрушается, потому что всё это «дошло до Иуды». Раны, то есть разруха, переживаемая Самарией или надвигающаяся на Самарию, также дойдёт до Иудеи. Эта болезнь была заразной, и потому неизлечимой. Падение Самарии знаменовало Судный день для Иудеи, поскольку грех Южного царства был таким же ужасным, как и грех северной сестры. Глагол «достигло» можно так же перевести как «достиг», имея в виду Бога. В любом случае смысл в том, что суд надвигается на Иудею.
В-третьих, Михей плачет, потому что своим пророческим глазом он может видеть, что поражение достигло или Бог достиг «даже до ворот народа моего». Эта же терминология используется в Книге Авдия 13 применительно к Иерусалиму, столице Иудеи. Иерусалим для Иудеи играл ту же роль, что ворота в древних городах — он был местом, где заседало правительство. Пророк видел суд, надвигающийся на столицу. Этот деревенский пророк искренние переживал за судьбу столицы своего народа. Выражение «мой народ», использованное в книге девять раз, указывает на сочувствие, которое Михей испытывал к своим соотечественникам.

Разруха, вызванная судом
Михея 1:10–16

Теперь Михей призывает несколько городов присоединиться к нему в его скорби по поводу надвигающегося опустошения Иудеи. В каждой из одиннадцати строк этого раздела пророк называет город и обыгрывает его название. Михей видел связь между значениями названий этих городов и ожидающей их судьбой.
Относительно этих городов можно сделать следующие общие замечания. Во-первых, пять городов упоминаются только здесь. Михей стремился выбрать имена, которые подходили для его цели: предупреждения суда. Во-вторых, четыре из упомянутых города были укреплёнными городами, защищавшими Иерусалим от нападения с прибрежной равнины. В-третьих, блок вставлен между анонимными наставлениями (ст. 10а, 16). В-четвёртых, пророк называет пять городов до Иерусалима и пять после. Иерусалим называют «вратами» (ст. 12). Это центр хиастической структуры. Очевидно, Михея интересовало разрушение Иерусалима.

А. Анонимное наставление (1:10а)
Пророк увещевает анонимного слушателя: «Не объявляйте об этом в Гефе». Это цитата из жалобы на смерть Саула (2 Царств 1:20), в которой Давид не хотел, чтобы язычники, враги Иудеи, услышали о трагедии, постигшей царя Израиля. Поэтому здесь Михей не может вынести мысли о том, что филистимляне будут злорадствовать из-за поражения Иудеи. Слова «не плачьте там громко» более точно определяют желание Михея, чего не должно было происходить в Гефе. Он не хотел, чтобы плач народа в Гефе свидетельствовал о разрушении Иудеи 16.

Б. Города, расположенные к северу от Иерусалима (1:10b-12)
Точное местоположение пяти упомянутых городов неизвестно. Михей, похоже, описывает суд, который охватывает сначала север, а потом и юг. Это подтверждается тем, что перечисленные здесь города лежат к северу от Иерусалима 17.
Во-первых, он призывает тех, кто живёт в «Пыльном городе» («в селении Офра»), покрыть себя пеплом. Валяться в пыли или посыпать голову пеплом значит выразить глубокую скорбь. Перед лицом приближающегося бедствия даже те, кто находился в отдалённых деревнях, подвергнуться немыслимым лишениям (1:10b).
Во-вторых, Михей призвал жителей «Честного города» (Шафира) «переселиться», то есть покинуть свой город «срамно обнажёнными» (буквально, «нагими и опозоренными»). Это означает, что они должны снять верхнюю одежду и переодеться как беглец или заключённый (1:11а).
В-третьих, жители «Города маршей» (Цаана) не вышли на марш. Эта неудача может быть вызвана тем, что (1) это было безнадёжно; (2) деревня была разрушена; или (3) они испугались.
В-четвёртых, «Соседний город» («селении Ецель») больше не сможет находиться по соседству. Он не сможет поддержать Цаана, потому что сам пережил бедствие (1:11b).
В-пятых, хотя жители «Горького города» (Марофы) с нетерпением ждали «добра», то есть каких-то признаков облегчения, ничего подобного не будет. Их молитвы не будут услышаны. Только «бедствие» обрушится на них «от Господа». От горького испытания, которое должен пережить Мароф от Яхве, не будет никакого облегчения. Эта бедствие подойдёт «к воротам Иерусалима». Возможно здесь по задумке автора должна быть игра слов со словом «Иерусалим». Иерусалим был городом мира (ср. Пс. 121:6 и далее). Если даже город мира должен пострадать, насколько больше горя свалится на «Горький город». Михей здесь не утверждает, что произойдёт разрушение Иерусалима. Бедствие подойдёт только к его воротам (1:12). Именно это произошло во время ассирийского вторжения в 701 г. до н. э. Пригородные города Иудеи были захвачены Сеннахиримом, в то время как царь Езекия был заперт в Иерусалиме «как птица в клетке» 18.

В. Города, расположенные к югу от Иерусалима (1:13–15)
Суд настигнет и города, находящиеся к югу от Иерусалима до Шефеллы — холмов, расположенных между горной частью Иудеи и прибрежной равниной. Во-первых, жители «Города коней» (Лахиса), который находится в 45 километрах к юго-востоку от Иерусалима, с сарказмом призваны использовать свои колесницы. Они должны были подготовиться к бегству (1:13а). Лахис был самым важным городом в списке Михея. Это была штаб-квартира Сеннахирима в 701 г. до н. э.
Михей называет Лахис «начало греха дщери Сионовой», то есть для жителей Иерусалима. Скорее всего, это ссылка на то, что Иудея полагалась на лошадей и колесницы, которые позже Михей перечисляет первым в списке ложных опор, которые Господь истребит (ср. 5:9) 19. В Лахисе были обнаружены «преступления Израиля», то есть в Лахисе совершались те же грехи, которые осквернили Северное царство (1:13b). Речь о поклонении тельцам, которое практиковалось в Северном царстве (ср. Амос 3:14).
Во-вторых, «Суженный Гаты» (Морешеф-Геф) подарит ей прощальные дары (shilluchim) от дочери Сиона. Родной город Михея был недалеко от древней филистимской столицы Гефа. Здесь изображена женщина, которая собирается покинуть свой дом и перейти под власть другого мужа. В данном случае Морешеф был обречён оказаться под властью врага (1:14а). Возможно, этот образ находит воплощение в выкупе, который Иерусалим должен был выплатить Сеннахириму в дополнение к потере этого города, выкупе, который был выплачен в Лахисе (ср. 4 Цар. 18:14 и далее).
В-третьих, дома «Города обмана» (Ахзива) превратятся в поток лжи (’achzabh) для царей Израиля. Идея состоит в том, что город окажется ненадёжным для защиты Иудеи. Дома исчезнут из этого города так же, как зимние воды уходят из пустыни в летние месяцы. Город, расположенный на равнинах Иудеи, будет отдан врагу (1:14b).
В-четвёртых, «Город наследства» (Мореша) под Лахисом перейдёт в другие руки. Яхве заявляет: «Ещё наследника (hayyoresh) приведу к тебе». Речь идёт о праве наследования путём завоевания. «Наследником» здесь являются ассирийцы. В результате завоевания враг унаследовал Марешу (1:15а), одну из главных крепостей Иудеи (ср. 2 Пар. 11:6-10).
В-пятых, в «Город-убежище» (Одоллам) убежит «слава Израиля». Давид однажды нашёл убежище в пещерах этого района (1 Царств 22:1). Позднее Одоллам стал военным оплотом Ровоама (2 Пар. 11:7). Под «славой Израиля» можно понимать благородство Иудеи. С другой стороны, речь может идти о богатстве страны. Некоторые понимают пункт, образно, как означающий, что Иуда погрузится в нищету и унижение (1:15b). В любом случае это пророчество исполнилось в 701 г. до н. э. с вторжением Сеннахирима.

Г. Анонимное наставление (1:16)
Сион, мать Иудеи, призвана «снять с себя волосы, остричься». Для демонстрации бедственного положения в древности выбривали на голове лысину. Чем хуже бедствие, тем больше лысина. Здесь Сиону приказано расширить лысину «как у линяющего орла». Возможно, речь идёт об одном из двух видов стервятников, которые были распространены в Египте и Палестине. У стервятника нет перьев в передней части головы и шеи. У грифов белогового сипа голые голова и шея. Хотя бритьё наголо запрещено законом (Втор. 14:1; Лев. 21:5), эта практика сохранялась (см. Ис. 3:24).
Эта великая скорбь связана с тем, что должно произойти с «нежно любимыми сынами» Сиона. Такое словосочетание прилагалось (1) к избалованным детям правителей; (2) к городам и деревням, которые считались «детьми» Сиона; и (3) к армии Иудеи. Сыновья Сиона «переселены («уведены в плен» НРП) будут от тебя», то есть от Сиона. Речь идёт о массовых депортациях. Михей использует так называемое пророческое совершенное время глагола, в котором будущее так точно, что его можно описать как уже прошедшее. Сеннахирим утверждал, что в 701 г. до н. э. он захватил в плен 200150 жителей Иудеи.

Примечания

1 Ср. надписания Осии, Иоиля, Зефании, Малахии; Иеремии, Ионы, Аггея и Захарии.
2 Только два других пророка (Исаия и Амос) упоминают в надписании тему своего послания.
3 Небесный храм упоминается в Пс. 10:4; И. Нав 2:20; Ис. 63:15; Зах. 2:13. Иерусалимский храм был земным аналогом небесного храма. Поэтому иногда терминология «Его/Твой святой храм» относится к этому земному храму. См. Пс. 5:8; 64:5; Ион. 2:4, 7.
4 О Боге как свидетеле см. Иер. 29:23 и Мал. 3:5.
5 Некоторые еврейские комментаторы объясняют «высоты земли» метафорически как землю, а «горы» (ст. 4) как князей и правителей.
6 РБО: «И разверзнутся долы».
7 Дрожащие горы часто ассоциируются с объявлением о пришествии Яхве: Исх. 19:18; Суд. 5:5; Ис. 64:1; Авв. 3:6. Горы, тающие «как воск», встречаются в Пс. 96:5. В другом месте враги тают как воск перед Господом (Пс. 67:3).
8 Это единственное место в Книге Михея, где «Иаков» относится к Северному царству.
9 В иврите используется вопросительное местоимение mi = «кто?». Иногда mi используется для mah (что), когда в основе лежит идея о людях, а не о вещах. См. GK 137a.
10 J. L. Mays, Micah, A Commentary in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1976), p. 38. В англ. игра слов: «Capital punishment for сapital cities» — прим. пер.
11 W. J. Deane “Micah” in vol. 14 The Pulpit Commentary (Grand Rapids: Eerdmans, 1963 reprint), p. 2.
12 Согласно другому мнению, идолов унесут, чтобы поместить в языческие храмы (Летч).
13 Иосиф Флавий утверждает, что в это время город был настолько основательно разрушен, что от него не осталось и следа (Древн. 13:10.3). Римский город Сабасте был построен на этом месте Иродом Великим в 30 году до нашей эры. Точная дата гибели иродианского города неизвестна, но известия после четвёртого века нашей эры позволяют предположить, что он уже был разрушен. Cyclopedia of Biblical, Theological, and Ecclesiastical Literature, ed. John McClintock and James Strong (Grand Rapids: Baker, reprint 1981), s.v. “Samaria” 9:277–282. See also Andre Parrot, Samaria the Capital of the Kingdom of Israel (London: SCM, 1958), pp. 84–119.
14 Так в СП. РБО и НРП следуют LXX в переводе «босым и нагим». Давид ходил «босым» (yacheph), когда покидал Иерусалим в унижении (2 Цар. 15:30). Исаия ходил «нагим» (‘arom) и «босым» (yacheph) как символ поражения и унижения Египта. Однако в данном отрывке Летч убедительно доказывает необходимость перевода «раздетый».
15 Термин makkah, используемый для обозначения ущерба, нанесённого Богом через врага, см. у Ис. 1:6; Иер. 14:17; 19:8; 30:12; Наум 3:19.
16 Вслед за Кейлом, фраза «плача, не плачьте» является дальнейшим объяснением того, как они не должны были рассказывать печальную новость о гибели Иуды в Гефе, т. е. они не должны были делать это с плачем. Некоторые предпочитают следовать примеру LXX, видя в слове «плакать» (baco) сокращение Акко, ханаанского города, принадлежавшего в этот период Сидону. Это дало бы смысл: «в городе плача не плачьте». Технические аргументы против такого понимания этого пункта см. в Keil and Delitzsch, Old Testament Commentaries: Ezekiel XXV to Malachi (Grand Rapids: Associates, n.d.), p. 1119.
17 Более распространено мнение, что эти города находятся между Иерусалимом и морем в Шефеле или Филистимской равнине, недалеко от Морешета, родного города Михея.
18 James Pritchard, ed. Ancient Near Eastern Texts Relating to the Old Testament; 3rd ed (Princeton: University Press, 1969), p. 288.
19 Торговля лошадьми была осуждена во Втор. 17:16 и далее. Некоторые нарушали закон в этом отношении (3 Цар. 10:28 и далее). Осия (14:3) и Исаия (2:7; 30:16; 31:1) рассматривали зависимость от лошадей и колесниц как преступление против Яхве. Другие считают, что Лахис был местом поклонения идолам, которое переняли жители Иерусалима.


Глава двадцать первая
Осуждение царящей в обществе коррупци Михея 2
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Если в главе 1 объявляется о неминуемом суде, глава 2 объясняет причину этого суда. Здесь Михей произносит «горе», адресованное всем грешникам Иудеи. Затем он сосредотачивается на различных группах, которые были центром разложения нации.

Горе грешникам Иудеи
Михея 2:1-13

Михей начинает своё разоблачение грешников Иудеи со слов «горе». Словом «Горе!» обычно выражали скорбь по поводу чьей-либо смерти. Это слово происходит из лексикона плачей. В пророческой литературе оно часто используется саркастически, чтобы объявить о гибели грешников.

A. Обвинение (2:1–2)
Михей сначала осуждает дьявольские планы высшего класса. Они «замышляют беззаконие». Они «на ложах своих придумывающим злодеяния». Таким образом, это были не люди, ставшие жертвами внезапного искушения, обманутые уловками лукавого. Скорее, это были люди, которые встали на путь беззакония. Они постоянно придумывали новые преступления против своих сограждан. «Беззаконие» относится к действиям, которые подрывают принципы, установленные Богом для благополучия общества (2:1а).
Затем Михей осуждает исполнение этих злых планов. Они «совершают утром на рассвете», то есть при первой же возможности. Когда преступники совершают преступления при свете дня, они не боятся ни Бога, ни человека. В отношении этих грешников Михей отмечает, что «есть в руке их сила», то есть у них есть сила совершать свои злые дела. Их философия заключается в том, что прав тот, кто сильнее. Под прикрытием несправедливых законов и коррумпированных судов они смогли осуществить свои планы по самообогащению (2:1b) 1.
По мере того, как обвинение раскрывается, Михей конкретнее описывает поступки знати из высшего сословия. Во-первых, в нарушение десятой заповеди они «желают полей». Грех начинается в сердце. Во-вторых, они затем «берут их [поля] силою». Такой захват земель, даже если он был законным, нарушал установленные Богом отношения между соседями. В-третьих, они отнимают «дома». Они не стесняются лишать семьи крыши над головой (2:2а).
В-четвёртых, они «обирают человека и его дом». Слово «человек» (gever) указывает на того, кто обладает определённым влиянием. «Обирать» (‘ashaq) означает отнимать что-то у другого посредством преимущества в положении или власти. Такое присвоение собственности осуждалось законом (Лев. 6:2; 19:13; Втор. 24:14). В-пятых, угнетение распространялось на «мужа и его наследие». В этом случае слово муж (’ish) означает простолюдина. Земельные бароны не любили людей. Владение землёй давало человеку социальное положение в обществе. Закон Божий требовал от государственных чиновников охранять имущественные права простых граждан. Однако часто только пророки проявляли какое-либо беспокойство по поводу захвата этих семейных владений (2:2b).

Б. Наказание (2:3–5)
Слово «посему» связывает оглашение приговора с объявлением вины. Михей использует формулу посланника «так говорит Господь», потому что он говорит здесь как посредник Яхве. Местоимение первого лица относится к Богу.
1. План Яхве (2:2). В то время как нечестивые строят планы, лёжа в своих кроватях, Бог тоже замышляет против них «бедствие», то есть разрушение. Какая ирония! Михей часто подчёркивает справедливость Божьего суда над нечестивыми. Целью божественных помышлений является «этот род», то есть толпа мошенников. Земельные бароны были соучастниками преступлений, злобной мафией.
2. Бедствие (2:3). Природа бедствия, которое Яхве собирался навести на народ, здесь не уточняется. Михей даёт три намека на масштабы бедствия. Во-первых, оно будет похоже на железное ярмо (Втор. 28:48), из которого они не смогут выбраться. Те, кто безжалостно угнетал других, теперь станут угнетёнными. Этот язык обычно используется при описании подчинения иностранной державе 2. Во-вторых, они больше не смогут высоко держать голову, высокомерно нарушая закон Божий. Они испытают то же чувство беспомощности, которое навлекли на других. В-третьих, время суда будет «злым», длительным периодом бедствий (2:3).
3. Плач (2:4). Тот судный день станет временем скорби. «В тот день произнесут о вас притчу». «Притча» (букв., «песенка-насмешка») (mashal) — это поэтическое произведение, указывающее на грешников как на наглядный урок. Грешные вельможи послужат примером, которого следует избегать, уроком о том, что не следует идти тем же курсом. Вероятно, эту песню придумали обиженные простолюдины (2:4а).
Песня-насмешка будет сопровождаться горькими стенаниями, которые будут издавать либо (1) те, кто пострадал от суда; либо (2) те, кто высмеивает падение знати; либо (3) профессиональные плакальщицы.
Приводятся четыре элемента этого плача. Во-первых, «мы совершенно разорены». Эти слова выражают (или высмеивают) возмущение ныне безземельных помещиков. Во-вторых, «удел народа моего отдан другим», то есть дела на территории, закреплённой за Израилем, переданы другому. В-третьих, «как возвратится ко мне [этот удел]!». Бог отдал их землю победителю. В-четвёртых, «поля наши уже разделены иноплеменникам». Языческих захватчиков здесь презрительно называют мятежниками или вероотступниками. «Поля» — это огромные владения, приобретённые несправедливо. Они будут переданы армиям победителя (2:4b).
4. Чудовищные перспективы (2:5). Земли, конфискованные врагом, никогда не будут возвращены этим земельным баронам. «Посему не будет у тебя никого, кто бросил бы жребий для измерения в собрании пред Господом». Передел земли был важным аспектом юбилейного года каждые пятьдесят лет. Дело в том, что у некоторых семей не останется представителя, который мог бы заявить о своих правах при любом перераспределении земли в будущем. Не имея права собственности на землю, эти семьи не будут иметь законного статуса в «собрании перед Господом», то есть в сообществе завета (2:5).

Опровержение ложных пророков
Михея 2:6–7

Михей не получил тёплого приёма, когда принёс в Иерусалим послание осуждения и наказания. Люди, и особенно их пророки, считали его послание оскорбительным с богословской точки зрения.

А. Проповедь лжепророков (2:6)
Ассоциация священнослужителей Иерусалима продолжала требовать от Михея: «Не пророчествуй!». Термин «пророчествовать» (nataph) здесь может иметь оскорбительное значение «капать [на мозги]» или «болтать [попусту]». Для тех, кто живёт нечестивой жизнью, слово Яхве похоже на раздражающую струю из крана. Глагол употреблён во множественном числе. Следовательно, он должен включать других пророков, которые проповедовали послание, подобное посланию Михея. Дело в этом отрывке не во враждебности к Михею лично, а в неприятии посланников Бога в целом (2:6а).
«Не пророчествуйте, — так говорят лжепророки, — об этом нельзя пророчествовать» (НРП). Грамматика древнееврейского указывает на абсолютный запрет 3. О чём же запрещено было пророчествовать? О том, что народ постигнет «бесчестие» 4. «Бесчестие» относятся к унизительной катастрофе, в результате которой Иуда подвергнется оскорблениям со стороны тех, кто стал свидетелем этого бесчестия. Они думали, что Бог никогда не допустит, чтобы подобное случилось с ними. Таким было посланием лжепророков. Они были настроены оптимистично (2:6b).

Б. Принятие лжепророков (2:7а)
С помощью риторического вопроса Михей заставляет своих слушателей признать, что они с радостью восприняли оптимистические прогнозы лжепророков. Сначала он обращается к слушателям: «О, называющийся домом Иакова!». Имя «Иаков» означает «хватающий за пятку». Бог дал патриарху Иакову новое имя — Израиль или «борющийся с Богом» — когда он пережил духовное преображение (ср. Быт. 32:28; 35:10). Использование названия «дом Иакова», а не «дом Израиля» изображает мирских и необращённых людей (2:7а).
Два риторических вопроса иллюстрируют то, что люди говорили или, по крайней мере, позволяли говорить в их среде. Во-первых, «Разве умалился Дух Господень?». Понятие «недостаток духа» противоположно понятию «медлен на гнев». То, что Яхве был «медлен на гнев», то есть терпелив, сострадателен, готов прощать, лежало в основе израильского богословия 5. Любое представление о неизбежном суде считалось противоречащим этому основному принципу. Во-вторых, «Таковы ли действия Его?», то есть так ли поступает Яхве? Народ Иудеи не мог связать угрозу суда с понятием Бога любви.

В. Ответ лжепророкам (2:7b)
Яхве ответил тем, кто сомневался в Его готовности покарать народ, собственным риторическим вопросом. «Не благотворны ли слова Мои для того, кто поступает справедливо?». Благоволение Бога условно. Суда можно избежать, изменив поведение тех, кто слышал слова осуждения. Божьи слова «благотворны», то есть приносят благословение тем, кто «поступает справедливо», то есть живёт в согласии с законом Божьим.

Социальное насилие
Михея 2:8–9

Хотя Яхве действительно вознаграждает праведных, недавние события показали, что Иуда поступал в отношении Яхве совершенно нечестно. «Народ же, который был прежде Моим, восстал как враг». Их поведение вывело их из категории избранного народа. Они не поступали справедливо, враждовали с Богом. Этот язык напоминает имя третьего ребенка Осии — Ло-амми, «не мой народ» (2:8а).
Какое же поведение превратит народ в Божьего врага? Михей отвечает на этот вопрос с помощью трёх иллюстраций. Во-первых, «вы отнимаете как верхнюю, так и нижнюю одежду у проходящих мирно». Здесь изображён человек, которого грабитель или кредитор насильно раздели до нижнего белья. Судебные приставы атаковали людей, «проходящих мирно», то есть невинных, доверчивых людей, которые занимались своими повседневными делами. В Иудее ограбления на основных дорогах стали обычным делом! Преступление было ещё хуже, потому что совершалось против «отвращающихся войны» (букв., «тех, кто с войны возвращается»). Могущественные земельные бароны безжалостно обращались с людьми, которые рисковали своей жизнью ради своего народа (2:8b).
Во-вторых, они плохо обращаются с «жёнами народа моего». Вероятно, здесь подразумеваются вдовы (ср. Исх. 22:22). Властьимущие «изгоняли» (tegareshun) этих женщин. Глагол «изгонять» — это военный термин. Они вели войну с вдовами, выселяя их из «приятных», уютных, счастливых домов (2:9а).
В-третьих, они нападали на «детей их», то есть на сирот, детей этих вдов. Этих невинных и беспомощных изгоняли из домов. Безжалостные земельные бароны отнимали у них «украшение Мое» (hadari), то есть великолепие и славу, которые Бог дал этим детям. Предлог «у» (me‘al) предполагает, что Михей с сарказмом говорит о верхней одежде, которую носили сироты. Могущественные кредиторы учитывали даже то, что имело относительно небольшую стоимость, как имущество, подлежащее конфискации. Эту верхнюю одежду они забирали «навсегда», открыто нарушая закон Исхода 22:26 и далее (2:9b).

Высылка с обещанной земли
Михея 2:10–11

Теперь божественный судья выносит приговор этому народу, который стал его врагом. Подобно тому, как Он лишил наследства нечистых хананеев во дни Иисуса Навина, так теперь Яхве заберёт Землю обетованную у Своего народа.

А. Суровое послание (2:10)
«Встаньте и уходите!». Могущественные земевладельцы будут изгнаны из Земли обетованной так же, как они выселили беспомощных из своих домов. Господь вручает этим людям приказ о выселении точно так же, как они во многих случаях посылали судебных приставов для исполнения своих нечестивых приказов против вдов, сирот и бедняков. У грешников больше не будет «места покоя», то есть места, где они могли бы наслаждаться защитой и миром Бога. Термин «место покоя» (menuchah) является синонимом слова «наследство» (ср. Втор. 12:9; 1 Цар. 8:56). Грешникам больше не будет места в Земле обетованной (2:10а).
Изгнание из Земли обетованной произойдёт «за нечистоту». Хананеи осквернили эту землю, и Бог забрал её у них (Лев. 18:25). «Нечистота» у пророков часто является идолопоклонством 6. Однако здесь, похоже, имеется в виду плохое обращение с обездоленными. В любом случае, поскольку они осквернили свою землю, теперь «она будет разорена и притом жестоким разорением». «Разорение» здесь — это изгнание с земли (2:10b).

Б. Непопулярное сообщение (2:11)
Такое послание было бы непопулярно среди богатых землевладельцев Иудеи. Они потребовали, чтобы Михей прекратил проповедовать (ср. ст. 6). Но если появляется «какой-либо ветреник» (букв., «человек, идущий по ветру»), то есть пустозвон, они с готовностью примут его и ту ложь, которую он плетёт. Смысл этого описания в том, что весть лжепророков была вздором и вымыслом (2:11а).
Народ Иудеи любил тех, кто обещал проповедовать (букв., кбпать) им «о вине и сикере», то есть о процветании. Такая проповедь опьяняла слушателей. Это освобождало их от ответственности. Это нарушило здравый смысл 7. Тем не менее, именно такие люди станут проповедниками (букв., «капельницами») «для этого народа». В словах пророка звучат уничижительные нотки (ср. Ис. 8:6, 11 и далее). Таким образом, в тексте проводится различие между угнетателями («этот народ») и угнетёнными («Мой народ»; ст. 8 и далее). «Религия обещаний» остаётся проклятием каждого поколения (2:11b).

Нотка надежды
Михея 2:12–13

Первый раздел книги Михея завершается ноткой надежды. Такой резкий переход иногда вызывает сомнения в подлинности этих стихов. Эти слова действительно были произнесены Михеем, но, вероятно, не в то же время, что и предыдущие стихи. Михей составил книгу так, чтобы подчеркнуть важную мысль. Суд — не последнее слово Бога Своему народу. Грешники должны быть наказаны. Однако конечной целью Бога остаётся искупление.

А. Добрый пастырь (2:12)
Яхве провозглашает: «Непременно соберу всего тебя, Иаков». Речь идёт о «остатке Израиля», то есть обо всех тех, кто остался верен завету. Однако даже в ноте надежды слово «остаток» звучит зловеще. Верные должны разделить наказание с нечестивыми и временно отправится в чужие страны. Однако у верных оставалась надежда. Они верили, что когда-нибудь Добрый Пастырь соберёт их вместе (2:12а).
Собирание остатка началось с труда Зоровавеля (Ездры 1–2) и Ездры (Ездры 7). Однако эти собирания были всего лишь прообразами собирания народов вокруг Евангелия, собирания, которое продолжается и сегодня. Хотя здесь основное внимание уделяется овцам из дома Израилева, Иисус подчеркнул, что у Него были и другие овцы, которые не принадлежали к этому стаду (см. Ин. 10:16).
Три фразы описывают состояние этой паствы, состоящей из верных Господу людей. Во-первых: «Совокуплю их воедино, как овец в Восоре» 8. Восор был городом в Едоме, известным своими многочисленными стадами овец (ср. Ис. 34:6). Фраза говорит о безопасности стада. Во-вторых, остаток будет «как стадо в овечьем загоне». Фраза изображает удовлетворённость овец. Овцы будут сыты. В-третьих, стадо верных «зашумит… от многолюдства», то есть по причине многолюдства. Эта фраза показывает разйер стада. Множество людей возвысили бы свои голоса в молитве и хвале Творцу (2:12b).

Б. Славный царь (2:13)
Вождь верного остатка награждён в этом отрывке тремя титулами. Во-первых, его называют «стенорушитель». Смысл этого слова очевиден. Вождь преодолевает все преграды, которые ограничивают или затрудняют движение его народа. Во-вторых, вождя назовут «царь их». Он один из них и един с ними. Ссылка указывает на Мессию. В-третьих, народного вождя назовут «Яхве». Это имя подчёркивает роль Бога как искупителя Своего народа. Параллелизм требует, чтобы Царь и Яхве были одним и тем же лицом. Этот отрывок, как и другие мессианские пророчества Ветхого Завета, требует, рассматривать Мессию как божественная личность.
Труд будущего царя обозначен тремя фразами. Во-первых, он «поведёт их вперёд» (РБО). Это идиома, которая используется в военной терминологии, означающая «вести в бой» (ср. 1 Цар. 29:9). Во-вторых, он «пойдёт перед ними», то есть он продолжит вести их даже после того, как победоносно провёл их на ряды врагов. В-третьих, он «их возглавит» (РБО), то есть будет полностью контролировать любую ситуацию.
Что же этот будущий Освободитель сделает для остатка? Во-первых, из-за того, что их вождь пробился сквозь ряды врага, «они сокрушат преграды, войдут сквозь ворота». Речь идёт о воротах темницы, в которой эти люди были заключены, о грехе и смерти — оплоте сатаны. Во-вторых, они «выйдут ими [вратами]», то есть в свободу Христову (ср. Гал. 5:1).

Примечания

1 Фраза «потому что есть в руке их сила» также переводится следующим образом: (1) «ведь это в их силах», то есть они не знают никакой силы, кроме своей собственной; (2) «рука их на Бога», то есть поднята против Бога.
2 См. Ис. 9:4; 10:27; 47:6; Иер. 27:8; 28:14; Иез. 34:27
3 Мейс понимает, что лжепророки говорили о том, что истинные пророки не должны проповедовать. Следующая фраза отрицает суть того, что говорили истинные пророки. Другие переводят эту фразу как гипотетическое предположение: «Но, если они не будут говорить об этом, позор не падёт на нас».
4 Еврейский глагол сложен как по корню, так и по форме. Эксперты расходятся во мнениях относительно того, как он должен быть передан на английском языке. Возможно, Аллен прав, считая глагол yissag орфографическим вариантом yassig, хифиля несовершенного вида 3 лица мн. ч. корня sug = удалять или вытеснять. Множественное число kelimmot («упрёки») может быть множественным числом величины (величайший позор), используемым здесь как аккузатив спецификации. Следовательно, «Он [Бог] не удалит [нас] упрёками».
5 О том, что Яхве «медлен на гнев», см. Исх. 34:6; Чис. 14:18; Пс. 87:5; 104:8; 146:8; Иоиль 2:13; Наум 1:3; Иона 4:2; Неем. 9:17; Иер. 15:15.
6 Об идолопоклонстве как нечистоте см. Иер. 19:13; Иез. 22:5, 15; 24:13; 36:25, 29; 39:24.
7 Другие считают, что вино и сикера — это плата пророку (или капельщику), а не обещание пророка.
8 Так в СП. Более поздние версии переводят «скликать» (РБО) или «собирать» (НРП).


Глава двадцать вторая
Справедливость человека и справедливость Бога Михея 3

Третья глава Книги пророка Михея включает три пророчества на тему справедливости, обращённых к правителям страны и пророкам, которые их поддерживали.
Первые слова главы: «И сказал я» связывают этот раздел с вышеизложенным материалом. Пророк как бы продолжает разговор: «Я продолжаю говорить». Рассматриваются те же вопросы, что и в предыдущей главе. Здесь, однако, Михей ясно даёт понять, что теперь объектом его осуждения будут сами правители, особенно касательно их роли стражей справедливости.

Первое выступление против правителей
Михея 3:1–4

Михей сначала обращает внимание на правителей страны. Образно представив картину коррупции на высотах, пророк снова объявил о божественном возмездии.

A. Обвинение в коррупции (3:1–3)
Михей призывает «главы Иакова» услышать его пророческое слово. Эти «князья дома Израилева» управляли страной. Они также служили судьями и магистратами 1. «Иаковом» и «Израилем» обычно называется Северное царство. Однако, контекст указывает на то, что здесь Михей имеет в виду Иудею в целом и Иерусалим в частности. К тому времени Северное царство, вероятно, уже пало (ср. 1:13; 2:12). Сочетание этих двух имён здесь напоминает слушателям Михея об их корнях как народа Божьего, народа, обязанного подчиняться господству Яхве (3:1а).
1. Грех против знания (3:1b). Михей задаёт правителям Израиля следующий вопрос: «Не вам ли должно знать правду?» Яхве — высший законодатель. Как Его представитель Михей заботится о справедливости (mishpat). Дело в том, что из всех людей, правители должны знать, что такое правда (справедливость)! Они должны «знать» право и обладать навыками применения этих правовых принципов в обществе. «Правда» в данном контексте — беспристрастное и добросовестное выполнение принципов, изложенных в законе Моисея (3:1b).
2. Грех против общества (3:2). Эти лидеры не знали справедливости, а также «ненавидели доброе и любили злое». Они любили всё, что осуждал закон Божий, и ненавидели всё, что закон поощрял 2. Чтобы проиллюстрировать чудовищные извращения божественной справедливости, Михей с помощью довольно пространной метафоры, описывает жестокость этих людей. «Сдираете с них кожу их и плоть с костей их». Эта метафора рисует образ народа в виде стада домашних животных, брошенное на съедение диким зверям. Глагол «сдирать» (gazal) — один из тех, что Ветхий Завет использует для обозначения угнетения. У крестьян отнимали деньги и имущество те, кто должен был их защищать. Суды управлялись группой палачей, которые манипулировали судебными процессами, чтобы грабить, обманывать и жульничать (3:2).
3. Грех против сострадания (3:3). Бессердечная жестокость правителей сравнивается с каннибализмом. Они снимают кожу с тушки, ломают кости, измельчают на куски и раскладывают, как мясо в горшке. Они готовят, а затем едят «плоть народа Моего». Питаться людьми или их плотью — метафорическое словосочетание, означающее угнетение 3. Особенно враждебно правители относились к «народу Моему», то есть к народу Божьему или народу Михея, то есть верным, которые пытались вести праведную жизнь. У Михея есть только одно оружие, которое он может использовать для защиты этих страдающих граждан, а именно его резкая риторика (3:3).

Б. Объявление приговора (3:4)
В день суда эти правители-каннибалы воззовут к Яхве о милости. Однако Господь будет слушать их так же, как они слушали вдов и сирот, которые так много раз взывали к ним прежде. Глагол «взывать» — это технический термин, обозначающий обращение к судье за помощью против притеснений (3:4а).
Далёкий от призыва этих безжалостных правителей, Яхве «сокроет лице Своё от них на то время». Лицо Господа сияет Своим отражением в людях, когда Он благословляет их жизнь и слышит их молитвы. Скрывать лицо — значит забыть, проигнорировать, сознательно отбросить его 4. Действия Бога были достойным возмездием за нечестие этих правителей. Он будет относиться к ним так, «потому что они сделали злые дела свои» (3:4b).

Выступление против пророков
Михея 3:5–8

Священники поддерживали жестокие планы высших слоёв иудейского общества (ср. 2:6-11). Поэтому у Михея было слово Яхве к «пророкам», точнее, к лжепророкам.

А. Обвинение пророков (3:5)
Пророки — это люди, призванные Богом передавать божественную волю Его народу в определённых ситуациях. Однако в каждом поколении появлялись те, кто претендовал на это призвание, но на деле поощрял зло, противореча древним Писаниям. Михей выдвигает четыре обвинения против пророков своего времени.
Во-первых, пророки «вводили в заблуждение народ Мой». Как посмели эти люди во имя Яхве неверно направлять «народ Мой», то есть народ Божий! Причиной выступления Михея против других пророков была не профессиональная ревность, а сострадание этого человека к заблуждающимся.
Во-вторых, он обвиняет пророков в поиске личной выгоды. Они «грызли зубами». Можно было купить на заказ любое пророчество. Для этого достаточно было лишь напоить и накормить пророка. Их богом был их желудок. То, что клали им в рот, определяло, что выходило из их уст.
В-третьих, эти пророки всегда проповедовали «мир» (shalom). Это слово означает полное благополучие. Всё будет хорошо! Они были настроены оптимистично. Из их уст не прозвучало ни слова осуждения, ни призыва к покаянию. Как и их более поздние соратники, они восклицали «мир, мир, а мира нет!» (ср. Иер. 6:14).
В-четвёртых, пророки «объявляли войну» тем, кто отказывался давать им взятку. Выражение «объявить войну» обычно используется в контексте гонений. Они пророчили Божий гнев на тех, кто отказывался с ними сотрудничать. Они разжигали ненависть к тем, кто не соглашался с их умиротворяющей проповедью. Те, кто источает любовь и широту взглядов, часто не останавливаются ни перед чем, чтобы заставить замолчать тех, кто не согласен с их точкой зрения.

Б. Объявление приговора (3:6–7)
Приговор этим извращённым пророками вводится словом «поэтому». Те, кто злоупотребили своими пророческими дарами, будут лишены их. «Посему ночь будет вам вместо видения». Темнота указывает на смятение ума. Когда солнце зайдёт над народом Иудеи, они перестанут видеть и не смогут утверждать, что видят мирные видения. Изменение числа местоимения («вам») в этом стихе указывает на то, что Михей говорил с группой пророков (3:6а).
Если в тот тёмный день не будет даже видений мира, насколько меньше будет «предвещаний» (qisom). Этот термин объединяет в себе магию и предсказательную некромантию. Он никогда не используется для обозначения истинной пророческой деятельности. В тот судный день гадания не дадут результата.
Михей четыре раза подчёркивает в 3:6 темноту грядущего дня (ср. Амос 5:18 и далее). Будущее не выглядело мирным. На горизонте маячила катастрофа. Ассоциации служителей культа не уйти от ответа. «Зайдёт солнце над пророками». Их дело сойдёт на нет (ср. Зах. 13:2–5).
Как же эти пророки справятся с днём бедствия? «И устыдятся прозорливцы». Термин «провидец» — это древний титул пророка (ср. 1 Цар. 9:9). Название было основано на практике получения пророчеств через видения. Провидцы, сообщавшие о видениях шалома, будут полностью дискредитированы событиями. Прорицатели — это слово имеет уничижительный смысл — будут «сбиты с толку». Как Бог скрывал от них Своё лицо, так и они «закрывали свои уста». Они были бы удивлены и шокированы. Им нечего было бы сказать «потому что не будет ответа от Бога» на их просьбы о помощи (3:7).

В. Полномочия Михея (3:8)
За объявлением приговора, дискредитирующего пророков, Михей, представляет свои полномочия. «А я исполнен…». Древнееврейский язык убедительно подчёркивает контраст между Михеем и лжепророками. Михей упоминает четыре вещи, которыми он был исполнен.
Во-первых, Михей был исполнен «силой» (khoach). У него была внутренняя сила убеждения, чтобы выстоять перед лицом оппозиции. Этой «силой» он был «исполнен», то есть сила пришла к нему из внешнего источника, а именно от Бога. Как и другие великие пророки Ветхого Завета, Михей чувствовал божественное побуждение к проповеди, побуждение, которое невозможно было подавить никаким сопротивлением (3:8а).
Во-вторых, Михей был исполнен «Духом Господним». Святой Дух просвещал разум пророков и давал им силу безошибочно передавать божественную весть (ср. 2 Пет. 1:21). Божий дар, а не погоня за деньгами, должны быть движущей силой в провозглашении слова Божьего.
В-третьих, Михей был исполнен «правоты» или «справедливости» (mishpat). У него была способность отличать правильное и неправильное. У него была совесть. Он ясно видел конфликт между Богом и Его народом. Он не получал денежного вознаграждения за проповедь. Бремя, лежащее на его сердце, заставляло его разоблачать несправедливость и объявлять о справедливом возмездии, которое ждало ужасных грешников Иудеи.
В-четвёртых, Михей был исполнен «твёрдости» (gebhurah), то есть мужества. Этот термин используется для обозначения храбрости воинов в опасной битве (ср. Судей 8:21; Ис. 3:25). Михея невозможно было запугать угрозами или подкупить взятками. Он смело провозглашал то, что считал истиной.
Посланные свыше знание, мудрость и сила позволили Михею «высказать Иакову преступление его и Израилю грех его». Комбинация слов «преступление/грех» уже упоминается в 1:5 как причина пришествия Яхве на суд. Комбинация Иаков/Израиль уже появлялась в 3:1. Объявление проступка и греха подразумевает как осуждение такого поведения, так и объявление приговора. Проповедуя таким образом, Михей не опасался нападок со стороны своих современников. Не опасался он и смертельного исхода (3:8).

Второе выступление против правителей
Михея 3:9-12

Снова Михей призвал «глав дома Иакова и начальников дома Израилева» прислушаться к его словам. Это те же руководители, которым адресованы слова в 3:1–4. Комбинация Иаков/Израиль — это способ сказать весь Израиль. В то время всё, что осталось от Израиля, это Иуда, южное царство. Бросив вызов этим могущественным правителям и осудив их поведение, Михей продемонстрировал мужество, которое он только что проявил в предыдущем стихе.

A. Общий обвинительный акт (3:9b-10)
Как в мыслях, так и в действиях правители Иуды не справились со своей обязанностью быть стражами справедливости.
1. Мысли руководителей (3:9b). Правители Иуды считали справедливость (йишпат) отвратительной и мерзкой идеей. Это отношение они демонстрировали в своих судебных решениях. Своим законом Яхве установил нормы защиты прав бессильных в спорах о жизни и имуществе. Эти нормы были презираемы и поэтому игнорировались. Ещё хуже то, что лидеры извратили всё праведное, дословно, это были люди, «искривляющие всё прямое». Они сознательно отошли от дел, которые были названы законом добрыми и правильными. Независимо от сути дела, они знали, как извратить его так, чтобы невиновные были осуждены, а жертвы ещё больше пострадали. Они допускали и практиковали кривду вместо правды.
2. Поступки правителей (3:10). Пророка из деревни Морешет не впечатлило архитектурное великолепие Иерусалима. Власть имущие в Иерусалиме «созидающие Сион кровью». Это выражение можно воспринимать буквально или метафорически. Строительный бум VIII века в Иудее покоился на фундаменте из пота, тяжкого труда и даже крови низших классов. Невинная кровь была раствором, которым скрепляли стены их дворцов из тёсаного камня. С другой стороны, Михей, возможно, говорит, что репутация Иерусалима среди народов того времени была приобретена нечестивыми средствами. Они вписали Иерусалим в историю кровавыми преступлениями и бандитизмом (3:10a) 5.
То, что было верно в отношении храмового комплекса Сиона, было верно и в отношении жилых районов Иерусалима. Они были застроены «неправдою» (‘avlah). Простой люд страдал от выселения, конфискации имущества, принудительного труда и тому подобных проблем. Богатые становились богаче за счёт беспринципного и бесчеловечного угнетения слабых. Это было несильное обновление города 6. Кровь невинно убиенных взывала к небесам о справедливости так громко, что Господь уже не мог слышать гимнов и молитв, возносимых с храмовой горы (3:10b).

Б. Конкретное обвинение (3:11)
В Иерусалиме господствовал деспотичный триумвират правителей, священников и пророков. Каждой группой управляла алчность. Во-первых, «главы его судят за подарки», то есть правители брали взятки. За определённую плату на указах ставилась печать «исполнение гарантировано». Для них не существовало ничего более ценного, чем серебро. Они были помешаны на деньгах.
Во-вторых, «священники его учат за плату». Это единственное упоминание о священниках в пророчестве Михея. «Учение», вероятно, относится к вынесению решений в соответствии с законом Моисея (ср. Мал 2:7). Священники, несомненно, небрежно относились к соблюдению моральных норм как условия допуска к храмовым ритуалам.
В-третьих, «пророки его предвещают за деньги». У этих религиозных лидеров были как неправильные методы, так и неправильные мотивы. Их методы были заимствованы у соседей-язычников. Гадание подразумевало использование внешних предметов в попытке предсказать будущее. Закон решительно осуждал использование всей этой языческой атрибутики (ср. Втор. 18:9-13). Что касается мотивов, то пророки ничем не отличались от правителей или священников. Их богом был кошелёк (3:11a).
Лидеры обкрадывали народ и при этом «опирались на Яхве». На самом деле они искали у Господа оправдание их коррумпированной системы. Термин «опираться» (sha‘an) является частью словаря веры. Он используется, например, для обозначения зависимости от божественной помощи в военной ситуации (ср. 2 Пар. 13:18). Их девизом было: «На Бога уповаем». Религия была для них «подушкой безопасности».
Риторический вопрос выражает основания, на которых преступники на Сионе строили свою шаткую веру: «Не среди ли нас Господь?». Храм находился на достаточно высоком холме в черте города. Ковчег Божий находился в святая святых этого храма. Это было достаточным доказательством того, что Яхве был посреди них. Израиль был Его избранным народом. Он был обязан защищать и оберегать их от врагов. Поэтому «не постигнет нас беда», — были уверены они.
Михей же объявил, что Бог на самом деле постановил навести «бедствие» («зло», ra’ah) на Иерусалим (ср. 2:3). Таким был его ответ на их заявление. Они утверждали, что «зло», то есть бедствие, не может прийти на них, поскольку сам Яхве находится посреди них и считали свою логику неопровержимой. Чудесное спасение Иерусалима от Сеннахирима в 701 году до н. э., возможно, подстегнуло эту ложную теологию. Ошибочность их аргумента заключается в том, что люди, оставившие Бога, не могут рассчитывать на то, что Он будет находиться среди них (3:11b).

В. Объявление суда (3:12)
И вновь слово «поэтому» стоит в начале фразы, объявляющей суд. Из-за этих правителей «Сион распахан будет как поле». Сион был самой священной частью Иерусалима. Те, кто возводил Сион недобросовестными способами, были ответственны за гибель города. Сион будет вспахан военными машинами. Никто из виновников этого бедствия здесь не назван. Тем не менее, те, кто перепашет Сион, будут действовать как по воле Божьей как единая группа разрушителей 7.
В результате бедствия Иерусалим превратился бы в «груды», то есть в сплошные руины, только груду обломков. Храм не мог гарантировать их безопасность, поскольку священная гора станет «как лесная возвышенность», то есть заросла терновником и ежевикой. Это объявление о суде — прямой упрёк ложному богословию, которое так прочно укоренилось в Иудее в восьмом и седьмом веках. Бросая вызов неоспоримым принципам популярного богословия, Михей снова продемонстрировал мужество, которым Бог наделил его (ср. 3:8).
В результате этого бедствия Иерусалим станет «грудою развалин», то есть превратиться в руины, в груду обломков. Храм не мог гарантировать их безопасность, ибо священная гора станет «лесистым холмом», то есть зарастёт терновником и колючками. Это объявление о суде — прямой упрёк ложной теологии, которая так прочно укоренилась в Иудее в VIII и VII веках до н. э. Бросая вызов неоспоримым догматам популярного богословия, Михей снова демонстрировал мужество, которым его наделил Бог (ср. 3:8).
Любопытную информацию об этом пророчестве можно найти в Иеремии 26:18. Пророка Иеремию судили за то, что он осмелился публично проповедовать, что Бог собирается разрушить Иерусалим. В его защиту старейшины дословно процитировали это пророчество Михея. Они отметили, что царь Езекия не казнил Михея за то, что тот проповедовал примерно то же самое, что и Иеремия.

Примечания

1 Другие считают, что «правители Иакова» (РБО) были главами отцовских домов, представители которых составляли древний суд.
2 Пара любовь/ненависть часто встречается в антитетических притчах (ср. Пр. 1:22; 9:8; 12:1). Пара «добро/зло» встречается в двух псалмах мудрости (ср. Пс. 33:15; 36:27). Амос призывал своих современников в Северном царстве ненавидеть зло и любить добро (Ам. 5:15; ср. Ис. 1:17).
3 Метафорично каннибализм также используется в Пс. 13:4; 26:2; Пр. 30:14.
4 Идея скрыть лицо подразумевает забыть (Пс. 9:32; 12:2; 43:25); не помнить (Пс. 21:25; 68:18; 101:3; Ис. 59:2); сознательно отбросить (Пс. 26:9; 87:15; Втор. 31:17 и далее; Ис. 8:17); оставить на милость врагов (Ис. 64:7; Иер. 33:5; Иез. 39:23 и далее, 29); быть в яростной оппозиции (Пс. 88:47; Ис. 54:8; 57:17; Иов 13:24); вызывать ужас (Пс. 29:8); вызывать смерть (Пс. 103:29; 142:7).
5 Theo Laetsch, Bible Commentary; The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 261.
6 J. L. Mays, Micah, a Commentary in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1976), p. 88.
7 По мнению Мейса, Михей говорит, что Иерусалим превратится в курган, который затем будет использоваться в сельскохозяйственных целях. Однако в истории нет периода времени, когда Иерусалим был бы опустошён до такой степени.


Глава двадцать третья
Надежда на лучший день
Михея 4

В 3 главе Михей развивает начатое во 2 главе осуждение высших классов. Точно так же главы 4 и 5 усиливают ноту надежды, которой завершается глава 2.

Будущая слава Сиона
Михея 4:1–5

И Михей, и его современник Исаия (ср. Ис. 2) смотрели за пределы временного суда над Иерусалимом на «последние дни», то есть на мессианский век 1. Они видели славу того великого дня, который наступит, когда рассеется мрак суда над Иудой.

А. Возвышенный Сион (4:1)
«Гора дома Господня», то есть гора, на которой стоит Божий храм, будет поставлена «во главу гор». Горы в пророчестве часто символизируют царства. Храмовая гора здесь указывает на то, что Божье царство духовно. Это царство однажды будет превознесено над всеми царствами этого мира. Пассивные глаголы в этом стихе указывают на деятельность Бога (4:1a).
Возвышение Сиона не является физическим. Текст объясняет возвышение тем, что язычники «потекут» к этой святой горе. Таким образом, возможно, сознательно обыгрывается мысль о том, что в будущем веке со святой горы потекут ручьи, чтобы орошать землю (4:1b) 2.

Б. Обращённые язычники (4:2)
Почему так много язычников устремилось к Сиону? Предлагается три причины. Во-первых, «пойдут многие народы и скажут». Беспокойный дух язычников порождает стремление к духовным ценностям Сиона, церкви Христа. Во-вторых, у язычников возникнет жажда к познанию путей Бога Израиля. Они захотят взойти на гору Яхве, чтобы «Он научит нас путям Своим». В этом святом месте они узнают достаточно о путях Яхве, чтобы обрести спасение (4:2a).
В-третьих, у язычников возникнет желание жить по заповедям Яхве. Они пожелают «ходить по стезям Его». В-четвёртых, язычники хлынут на Сион, потому что «от Сиона выйдет закон». Из Царства Христа слово Божье будет распространяться по всему миру. За притоком на Сион последует отток миссионеров. Смысл в том, что мессианский Сион будет сосредоточен на миссиях и распространении Божьего слова (4:2b).

В. Результаты обращения язычников (4:3-4а)
В результате обращения язычников произойдут удивительные изменения. Во-первых, Яхве будет «судить многие народы». Обращённые язычники сделают Слово Божье стандартом для разрешения споров между собой. Во-вторых, через Своё слово Господь «обличит многие племена в отдалённых странах». К ногам Царя Сиона будут принесены все проблемы мира для справедливого их разрешения. Решения этого Судьи будут признаны праведными и обязательными (4:3a).
В-третьих, вражда между народами прекратится в результате их общей верности Царю Сиона. Орудия войны — мечи и копья — превратятся в орудия торговли — орала и серпы. Пророчество представляет того, кто будет больше Соломона, кто будет править мирным царством, где древняя вражда будет стёрта с лица земли. В-четвёртых, это оружие больше не будет нужно, потому что «не поднимет народ на народ меча, и не будут более учиться воевать». Михей говорил не о политическом мире, а о духовном мире в Царстве Божьей благодати (4:3b).
В-пятых, в отсутствие войны жители Сиона будут наслаждаться дарами мира и счастья. «Каждый будет сидеть под своею виноградною лозою и под своею смоковницею». Здесь Михей говорит о духовных дарах, которыми пользуются члены Церкви Христовой. В этом Царстве у людей нет голода и нужды. Иметь собственность и трудиться над возделыванием земли — ветхозаветный способ описать личное вложение времени и сил в расширение Царства Христа. Отдых после труда — это образ удовлетворения, которое приходит к тем, кто трудится во славу Царя Сиона. В-шестых, жители Сиона наслаждаются абсолютной безопасностью. «Никто не будет устрашать их». Божий страх изгоняет страх перед любым человеком (Мф. 10:28). Убеждённость в том, что тот, кто внутри них, больше того, кто в мире (1 Ин. 4:4), питает это чувство безопасности.
Предсказание Михея о будущем Сиона получило два разных толкования. Одни видят в нём описание тысячелетнего царствования Христа — тысячу лет мира, когда Христос будет править с престола Давида в Иерусалиме. Другие видят в этих стихах образ новозаветного Сиона, церкви Христа (Евр. 12:22; Гал. 4:25 и далее). В любом случае, где господствует Христос, там наступает мир 3.

Г. Несомненность надежды (4:4b-5)
Надежда на славное будущее Сиона основана на двух факторах: Божьем обетовании и Божьем обеспечении. Во-первых, эти видения о всемирной известности Сиона не были пустыми мечтами или тоскливыми чаяниями. «Уста Господа Саваофа изрекли это». Сам Бог подписал вексель, чтобы привести эти события в исполнение. То, что здесь записано Михеем, изречено Тем, Кто повелевает всеми силами на небе и на земле. Поэтому верующие могли быть уверены, что Сион в будущем будет надёжно защищён (4:4b).
Во-вторых, будущее Сиона было безопасным, потому что Сам Бог даст силу Своему народу, для хождения во имя Его. Другие же народы будут продолжать ходить вслед своих богов. «Имя» Бога раскрывает нам Его природу, даёт знания о Нём. По этой причине некоторые толкуют этот стих как обязательство Израиля регулировать своё поведение в соответствии с природой Бога. Хождение во имя Божье, однако, означает хождение в силе Божьей (ср. 1 Цар. 17:45; Зах. 10:12). Боги народов — бесполезные ничтожества, не имеющие ни жизни, ни силы. Но Яхве Саваоф всемогущ. Поэтому язычники не могут нарушить мир и безопасность, которые Яхве создаст для всех, кто примет Его спасительное слово.
Стоит отметить ещё два следствия из Михея 4:5. Во-первых, во времена Михея не было никаких признаков того, что народы в большом количестве обращаются к Яхве. Однако были и те, кто уже принял на себя твёрдое обязательство ходить «во имя Яхве». Народы и их боги приходят и уходят. Яхве же всегда будет иметь народ, который будет верно следовать Его откровению. «Мы будем ходить во имя Господа Бога нашего во веки веков». Таким образом, Михея 4:5 следует рассматривать как обязательство, а также как объяснение только что изложенных обетований.
Во-вторых, даже в то время, когда многие народы устремятся к горе Яхве, всё ещё останутся те, кто не будет искать Яхве или Его слова. Языческие царства сопредельны Царству Божьему, по крайней мере, на время. Эти противники не смогут помешать спасению, которое Бог приготовил любящим Его.

Правитель будущего Сиона
Михея 4:6–8

Следует отметить две фразы, которыми вводится следующее пророчество о спасении. Первая — «В тот день» — выполняет как литературную, так и хронологическую функцию. Она связывает это пророчество с предыдущим и устанавливает пророческий контекст следующих предсказаний как мессианскую эпоху. Вторая фраза — «говорит Господь» — является самым сильным из возможных заявлений о божественном вдохновении. Этими же фразами начинается пророчество в Михея 5:10.

А. Действие Бога (4:6)
В центре внимания прежде всего Бог как Добрый Пастырь, собирающий своих овец. Глагол несовершенный, что говорит о том, что сбор овец — процесс непрерывный. Собравшиеся описываются тремя способами. Во-первых, народ Божий уподобляется хромающей овце. Такой язык может быть намёком на хромоту Иакова (Быт. 32:31). Эта хромота была напоминанием патриарху о его слабости после встречи с Господом у реки Иавок. Прихрамывающие люди — это люди дисциплинированные. Иисус смотрел на толпы, которые следовали за Ним, как на овец, не имеющих пастыря (Мф. 9:36).
Во-вторых, это стадо овец описано как «разогнанное» (hanniddachah), то есть «потерявшиеся» (РБО), или «изгнанники». Этот термин может иметь юридическое происхождение (2 Цар. 14:13 и далее), и относится к тем, кого изгнали от лица царя за измену 4. Вернуть стадо из изгнания может только Добрый Пастырь, Царь Сиона. Это будет проявлением Его сострадания и милости.
В-третьих, спасённые — это те, на кого ранее «навёл бедствие» Сам Яхве. Ветхий Завет использует образ раны, чтобы изобразить результат божественного наказания. Люди были наказаны рукой Божьей. Перевязать их рану может только Тот, Кто их ранил. Добрый Пастырь также является милостивым Целителем (ср. Втор. 32:39; Ос. 6:1; Иов 5:18).

Б. Преображение стада (4:7)
После сбора стада произойдёт чудесное преображение, совершённое по благодати Божьей. Это преображение представлено с помощью трёх образов.
1. Сбор хройлющих (4:7а). Сбор стада Добрым Пастырем приведёт к полному преображению овец. В термине «хромлющие» (hattzole’ah) те, кого нужно собрать, представлены как больные, хромые, раненые и беспомощные. Михей мог иметь в виду разрушительное воздействие греха на древнюю Иудею. В 586 г. до н. э. Иерусалим был разрушен, храм снесён, а население депортировано. Таким образом, народ Божий был искалечен собственным грехом. Однако пророчество устанавливает принцип, касающийся мессианской эпохи, который имеет более широкое применение. Самые несчастные, беспомощные и презираемые не будут исключены из великого спасения, которое Бог принесёт в будущем.
Хромой станет «остатком» (she’erit). Этот термин иногда используется в угрозах, чтобы указать, что выживет лишь небольшое количество жителей того или иного места (например, Ам. 5:3; Ис. 7:3). В других отрывках этот термин используется как обещание. По крайней мере, остаток переживёт Божий суд (например, Ис. 37:31 и далее). Здесь, у Михея, остаток появится не в результате суда, а в результате спасительной деятельностью Яхве. Остаток фактически стал объектом великого плана искупления Бога 5. Господь выбирает то, что немощно, чтобы проявить Свою могущественную силу.
2. Возвращение изгнанных (4:7а). «Хромлющее» далее описывается как «далёкое». Блудная дочь возвращается домой. Грех рассеивает, изгоняет и удаляет от присутствия Господа. Конкретный пример этого принципа — изгнание как Израиля, так и Иудеи. С другой стороны, спасение собирает и наделяет силой. Возвращение евреев из плена, начатое в 538 г. до н. э. является иллюстрацией этого принципа. В то же время возвращение из плена является прообразом, предвкушением или гарантией собирания народа Божьего из мира, которое случится в результате действия проповеди Евангелия. Позднее Павел объявит, что те, кто прежде находились далеко, были приведены к Крови Христа (Еф. 2:13). Те, кто отдалены от Бога по своему выбору, по невежеству или по приговору, будут собраны вместе, чтобы сформировать «сильный народ». Если те народы, которые приходят на мессианский Сион для поклонения, называются «сильными» (4:3 так в НРП — прим. пер.), сам Израиль — народ Божий — будет не менее сильным — сильным в Господе и в силе Его могущества (ср. Еф. 6:10).
3. Управление без лидера (4:7b). Яхве не только соберёт и преобразит стадо, но и «будет царствовать над ними». Это обещание никоим образом не противоречит многочисленным ссылкам Ветхого Завета на правление потомка Давида в мессианскую эпоху (например, Ос. 3:5; Иер. 33:17). По крайней мере, этот отрывок указывает на то, что Бог будет основателем будущего царства Давида. Однако, похоже, что здесь имеется в виду нечто большее. Этот будущий Сын Давида — Иисус из Назарета — в то же время будет воплощением Яхве среди Своего народа. Бог управлял Царством Ветхого Завета рукой Давида и его потомков. Но даже в лучшем случае эта старая система ставила грешного и хрупкого человека между Богом и Его народом. В этом мессианское царство намного превзойдёт славу старого царства. Новый правитель из дома Давидова сам будет божеством.
Через славного царя Давида Яхве будет править Своим народом «на Сионе». Здесь имеется в виду духовный Сион, о котором говорится в Послании к Евреям 12:22, Сион, гражданами которого являются все христиане. Если кто-то хочет понять смысл Послания к Евреям 12:22, Сион следует рассматривать как ветхозаветное обозначение новозаветной церкви. Таким образом, Михей указывает на установление совершенной монархии, которой никогда не было во дни Михея или в любой другой период, предшествующий его дням.
Яхве будет царствовать над Своим народом на Сионе «отныне и во веки веков». Как только теократия будет установлена богочеловеком из рода Давида, его правление никогда не прекратится. В этом ветхозаветная монархия отличается от духовного царства новозаветного учения. Правление сыновей Давида на физическом Сионе было прервано пленением народа из-за греха. Здесь необходимо подчеркнуть два момента. Поскольку Мессия будет безгрешным, (1) Его царство никогда не будет отнято у Него; и (2) так как Он вечен, Его царство или правление также должно быть вечными. С того момента, как Он вознесся в облаке и воссел одесную Ветхого днями, Он восседает на вечном престоле (Дан. 7:13 и далее).

В. Восстановление монархии (4:8)
По крайней мере, Михей 4:8 подтверждает восстановление Иерусалима как царского города после его разрушения вавилонянами (ср. 3:12). Возможно, в этом несколько загадочном стихе заключено гораздо больше смысла. Михей обращается к «башне стада». Далее он описывается как «холму (Ophel) дщери Сиона». «Дщерь Сиона» — это город на Сионе (Иерусалим), персонифицированный в девственнице. Похоже, что холм или Офел был королевским укреплением, защищавшим Сион от нападений 6. «Башня стада» — это особенная часть укреплений Давида на Сионе, которое в другом месте называется «башня Давида» (ср. Песнь 4:4).
Башня, которая возвышалась над городом, используется как символ восстановления власти дома Давида. Её называют здесь «башней стада» по трём причинам. Во-первых, Давид из пастыря стада овец превратился в пастыря народа Израиля. Во-вторых, в данном контексте народ Божий сравнивается с овцами. В-третьих, название может быть игрой слов, ведь однажды Иаков разбил свой шатер «за башнею Гедар» или около башни для стада (ср. Быт. 35:21). И башня, и Офел передают идею безопасности стада Божьего.
К башне стада «придёт и возвратиться прежнее владычество». Предлог «к тебе» (‘adecha) имеет важное значение. Он означает преодоление всех препятствий, стоящих на пути к цели. Таким образом, несмотря ни на что, владычество «придёт» к башне стада.
Что возвратится к башне стада? Это указание на славное правление Давида и Соломона. Подразумевается, что это владычество было или скоро будет потеряно. Раздел царства в 931 г. до н. э. ослабили власть дома Давида. Разрушение Иерусалима в 586 г. до н. э. полностью лишит потомков Давида владычества. Однако дни славы были ещё впереди, когда башня стада будет владычествовать над дщерью Сиона.
Бывшее владычество далее описывается как «царство». Это царство придёт «к дщери Иерусалима». В 931 г. до н. э. Иерусалим потерял власть над значительной частью народа Божьего, а именно, десятью коленами севера. В мессианскую эпоху Иерусалим в его духовном аналоге, церкви Христа, будет центром правления Мессии над царством, которое простирается до концов земли.
В Михея 4:8 трудно не прийти к выводу о том, что «Башня стада» и «Офел, дщери Сиона» — не просто географические ориентиры древнего Иерусалима, а пророческие титулы Самого Мессии. Во Христе началось правление более великое, чем правление Соломона. Он Тот, Кто всегда охраняет Своё стадо. Он — крепость, которая защищает своих подданных во время нападения.

Будущая победа Сиона
Михея 4:9-13

Прежде чем наступит славное будущее, описанное в главе 4, Иерусалим должен пройти через самые мучительные испытания. Это пророчество спасения разделено на три части, каждая из которых начинается со слова «сейчас». Термин здесь риторический или логический, а не временной.

А. Бедствие Сиона (4:9)
Сион изображён в виде роженицы. Выражение «тебя схватили муки, как рождающую» — метафора, изображающая реакцию на плохие новости. Обычно её используют для выражения ужаса перед неизбежный военным нападением. Это выражение стало характерным для Иеремии 7.
Михей задаёт дщери Сиона три риторических вопроса. Местоимение второго лица женского рода стоит в единственном числе. Эти три вопроса высмеивают неудачу человеческого руководства. Сначала он спрашивает: «Для чего же ты ныне так громко вопиешь?». Яркое вопросительное предложение используется для изображения из ряда вон выходящей ситуации. Термином «вопиять» (rua‘) обычно изображается крик радости или победы. Здесь, однако, этим термином характеризуются мучениям роженицы (4:9а).
Во-вторых, «Разве нет у тебя царя?». В этом вопросе высмеиваются усилия царей Иудеи по освобождению народа от гнёта великих держав. По сути, он спрашивает: «Разве ваш царь не может спасти вас сейчас?». Некоторые считают, что речь идёт о Самом Господе, но в свете следующего вопроса это маловероятно.
В-третьих, «Или не стало у тебя советника?». «Советник» Сиона — его царь. Он должен был обладать политической мудростью, чтобы вести государственный корабль через самые коварные воды. Почему в стране должен быть такой ужас, если они действительно доверяли своему царскому советнику? (4:9b).

Б. Гибель Сиона (4:10а)
Плач предыдущего стиха действительно оправдан. «Страдай и мучься болями, дщерь Сиона, как рождающая». Иерусалим ожидала судьба более ужасная, чем кто-либо мог вообразить. То, что предстояло испытать городу, можно сравнить с ужасными, мучительными и длительными схватками и родами.
Оставляя метафору позади, Михей в трёх пунктах описывает судьбу дочери Сиона. Во-первых, «выйдешь из города». Очевидно, только катастрофа монументальных масштабов могла заставить этих людей покинуть их любимый город. Иерусалим был городом Великого Царя, гарантией безопасности Израиля, центром и опорой их надежды и веры.
Во-вторых, «будешь жить в поле». Михей изображает долгое, медленное путешествие в плен. Комфорт города уступит место суровой лагерной жизни. Иерусалим больше не мог предоставить им защиты.
В-третьих, «и дойдёшь до Вавилона». Более чем за столетие до того, как это произошло, Михей предсказал вавилонское пленение. Чтобы свести к минимуму силу этого предсказания, некоторые утверждали, что под Вавилоном здесь подразумевается Ассирия, мировая держава времён Михея. Ассирийский царь Саргон действительно депортировал людей в Вавилон (ср. 2 Цар. 17:24). Однако Исаия также предвидел, что именно Вавилон станет последним завоевателем Иерусалима (ср. Ис. 39:3–6). Таким образом, можно заключить, что Бог, знающий конец с самого начала, открыл двум пророкам VIII века окончательную судьбу Иудеи.

В. Избавление Сиона (4:10b)
Михей снова смотрит за пределы плена в славное будущее Сиона. В Вавилоне «будешь спасена». Этот пророк видел свет в конце длинного тёмного туннеля. Пророки последовательно считали плен ужасной, но временной неудачей народа Божьего. Плен приведёт Израиль к покаянию. За покаянием последует восстановление общения с Богом и возвращение на любимую родину.
Избавление от Вавилона будет делом рук Самого Яхве. «Там искупит тебя Господь». Родственник-искупитель в древнем Израиле должен был заплатить выкупную цену за родственников, проданных в рабство, или за имущество, утраченное в результате конфискации. В псалмах и пророках Яхве часто изображается как Искупитель Израиля, Который встанет на защиту Своего народа и оправдает его. Основная идея глагола — восстановить то, что было потеряно, и восстановить его до исходного состояния. Когда Яхве изображается как Искупитель, обычно цена искупления не упоминается. Однако суд над врагами иногда называют ценой, уплаченной за избавление Израиля (ср. Ис. 43:1–3). Михей намекает на эту идею, когда говорит: «Там искупит тебя Господь от руки врагов твоих».

Г. Окончательная победа Сиона (4:11–13)
Сион (народ Божий), освобождённый из вавилонского плена, является прообразом или предзнаменованием царства Мессии. Это царство подвергнется жестокому нападению врагов. «А теперь собрались против тебя многие народы». Очевидно, что это те народы, которые отказались пойти на Сион, чтобы узнать о путях Бога (ср. ст. 1–4). Яхве в различных случаях собирал народы, чтобы использовать их в качестве орудия суда против древнего Израиля. Здесь цель Бога — окончательно сломить власть этих противников (4:11а).
У народов двоякое намерение. Во-первых, народы намереваются осквернить святой город и тем самым сделать его непригодным в качестве избранного места, из которого Бог мог бы осуществлять Своё правление в этом мире. Сион будет осквернён, когда орды язычников захватят его. Во-вторых, они намеревались злорадствовать над бедой, которая постигнет Сион. «Да наглядится око наше на Сион!». Само существование в этом мире святых людей является упрёком и сдерживающим фактором для гордости нечестивых. Последние одержимы огромным желанием заставить замолчать слово Божье и уничтожить народ Божий (4:11b).
Однако у Яхве другие планы. Язычники не могут представить себе, что их действия подпадают под дозволительную волю Бога. В массированном наступлении они встретят свою гибель. Яхве «собрал их как снопы на гумно». Эта сельскохозяйственная метафора в другом месте ассоциируется с безжалостной войной (ср. Амос 1:3). Какая ирония! Народы, нападающие на Сион, идут на собственное уничтожение! (4:12).
Яхве призывает дочь Сиона — граждан мессианского Иерусалима — «встать и молотить». Они должны противостоять нападению с уверенностью, что Яхве сражается на их стороне. Обмолот — это процесс отделения зерна от мякины. Возможно, идея здесь заключается в том, что даже в попытке уничтожить Сион некоторые враги будут обращены силой Евангелия. Остальные будут сметены так же легко, как с гумна уносит солому.
Как Сион может молотить своих врагов? Бог превратит молотящего быка в боевого. «Я сделаю рог твой железным и копыта твои сделаю медными». Миссия дщери Сиона — разрушить претензии всех, кто замышляет осквернение града Божьего (4:13а).
На языке, заимствованном из древней священной войны, Михей описывает богатство этих вторгшихся народов, «посвящённых» (hacharamti) Яхве. Этот технический термин обозначает уничтожение вражеской собственности и посвящение металлических предметов святилищу. Таким образом, отдельные граждане Сиона не обогатятся, уничтожив вторгшиеся народы. Победа принадлежит Господу. Его дело завершится победой и/или обращением его врагов. Это будет свидетельствовать о том, что Яхве был и остаётся «Владыкой всей земли» (4:13b).

Примечания

1 См. Деян. 2:17; Евр. 1:2; Иак. 5:3; 1 Пет. 1:5, 20; 2 Пет. 3:3; 1 Ин. 2:18. Ср. Лесли Аллен: «Этот термин используется в хронологической последовательности. Он относится… к важному поворотному пункту в истории, когда Яхве осуществит Свою волю среди людей, как никогда раньше». The Books of Joel, Obadiah, Jonah and Micah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1976), p. 324.
2 О потоке, вытекающем из храмовой горы, см. Пс. 45:5; 65:9; Ис. 33:21; Иоиль 3:18; Иез. 47.
3 О распространении мира через рост Царства Христа см. Деян. 10:36; Рим. 5:1; Еф. 2:14, 15, 17.
4 Об изгнании Израиля из земли из-за греха см. Втор. 30:4; Соф. 3:19; Неем. 1:9; Ис. 56:8.
5 James L. Mays, Micah, a Commentary in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1976), p. 101.
6 Обсуждения терминов, используемых в Михее 4:8, см. Keil and Delitzsch, Old Testament Commentaries; Ezekiel XXV to Malachi (Grand Rapids: Associated, n.d.), pp. 1143f.
7 См. Иер. 4:31; 6:24; 13:21; 22:23; 30:6; 49:24; 50:43. Исаия использовал выражение Вавилон в 13:8; 21:3.


Глава двадцать четвёртая
Слава правителя Вифлеема
Михея 5

Михея 5 продолжает описание славы мессианского века. Здесь рассматривается тема — славный царь Сиона и окончательная победа его царства.

Славный царь Сиона
Михея 5:1-5а

В этом отрывке читатель входит во Святое Святых пророчества Михея. Это — кульминация целого ряда славных обещаний, данных древнему Израилю. Здесь, как это часто бывает у Михея, пророчество переходит от горя к надежде.

А. Отчаяние Сиона (5:1)
Мессианскому веку будет предшествовать время глубокой деградации. Как и в 4:9 и 4:11, это пророчество начинается с логического «теперь». Дщерь Сиона призывается «ополчиться». Её образно называют «дщерь полчищ», чтобы слово звучало созвучно императиву. Этот образ означает, что дщерь Сиона подверглась нападению. Термин «полчище» (gedud) означает отряд налётчиков. Этот термин используется в поэтическом смысле для обозначения вавилонской армии (Иер. 18:22). Пророчество, вероятно, было произнесено после 701 г. до н. э., после вторжение Сеннахирима в Иудею. Суть в том, что дщерь Сиона снова подвергнется нападению.
Причина, по которой дщерь Сиона собрала войско, заключалась в том, что её «обложили… осадою». Здесь не указано, кто устраивает осаду. Однако термин matsor особенно употребляется при осаде Иерусалима Навуходоносором 1. Таким образом, видимо имеется ввиду осада Иерусалима вавилонянами в 587-86 гг. до н. э.
Израиль постигнет ещё одно горе. «Тростью будут бить по ланите судью Израилева». Враг унизит «судью» или правителя Израиля. Использование этого термина здесь предлагает постыдный контраст с героическими судьями прошлого, которые сокрушали врагов, выступавших против древнего Израиля. Ирония здесь в том, что тот, кто должен поразить злодеев своим скипетром, сам будет поражён жезлом. Это высшее унижение, которое может постигнуть народ. Михей, вероятно, не подразумевает какого-то конкретного судью или царя. Унизительное подчинение иностранным державам было характерно для правления Манассии, Иоахаза, Иоакима и Седекии. Другие видят здесь ссылку на кровавые преследования Антиоха Епифана во II веке или напыщенные претензии Ирода Великого. Основная идея состоит в том, что Мессия придёт в момент глубочайшей деградации.

Б. Грядущий правитель (5:2-3а)
Михей говорит о грядущем Правителе, Который освободит народ Божий от угнетателя. Он говорит о месте, цели и значении рождения этого Правителя.
1. Место Его рождения (5:2а). Теперь Яхве обращается к Вифлеему-Ефрафа, месту развития драматических событий божественного плана. К слову Вифлеем («дом хлеба») добавлено старое название Ефрафа («плодоносный»), чтобы отличить южный город с этим названием от одноименного города в области Завулона (ср. И. Нав. 19:15). В отношении Вифлеема используется местоимение мужского рода, чтобы противопоставить его беспомощной дщери Сиона из предыдущего стиха. В Вифлееме произойдёт что-то особенное. С этой деревней связана надежда на выздоровление страны.
Подчёркивается малость Вифлеема. Деревня была слишком маленькой, чтобы выдаваться «между тысячами Иудиными». Вифлеем даже не назван среди более чем ста городов, отведённых колену Иудину (ср. И. Нав. 15:21–63). Из этого малопригодного места Яхве произведёт избавителя для Своего народа.

2. Цель его рождения (5:2b). Из Вифлеема «произойдёт Мне Тот, Который должен быть Владыкою в Израиле». Славный Правитель снова выйдет из Вифлеема. Строго говоря, слова не обозначают рождение, но контекст явно указывает в этом направлении. Первосвященники и книжники, к которым обратился Ирод Великий, правильно истолковали этот стих, указав на место рождения Грядущего (ср. Мф. 2:1 и далее). Вера в то, что Вифлеем станет местом рождения Мессии, была широко распространена во дни Иисуса (ср. Ин. 7:42). Вифлеем, который упоминается здесь с использованием местоимений мужского рода, считается отцом будущего Правителя.
Грядущий выйдет из Вифлеема «Мне», то есть для Яхве. Подобно тому, как Яхве поставил Себе царя из числа сыновей Иессея (1 Цар. 16:1), так и Бог снова произвёл Правителя для собственных искупительных целей. Правитель Вифлеема будет предан воле Господа. Он особым образом будет принадлежать Господу. Но в то же время он будет «Владыкою в Израиле». Его власть будет над всем, к чему может быть законно применён термин «Израиль». В Новом Завете Израиль включает всех, кто поверил в Иисуса как Мессию (Гал. 6:16; Рим. 9:6-29). Над церковью Христа Иисус является абсолютным Правителем (Еф. 1:22; 5:23).
3. Значение Его рождения (5:2b-3а). Правителем Вифлеема будет тот, кто существовал от вечности. «Которого происхождение из начала, от дней вечных». Он действовал в интересах Своего народа задолго до появления в Вифлееме. Иисус без колебаний подтвердил Своё предсуществование (ср. Ин. 8:58). Это пророчество, однако, не просто утверждает, что Вифлеемский правитель явился с небес, но что Он активно руководил Своим народом в далёком прошлом. Термины «из начала» (miqqedem) и «от дней вечных» (mime ‘olam) используются в отношении патриархального периода (Мих. 7:14, 20) и даже вечности до сотворения мира (Прит. 8:22 и далее). Вероятно, речь идёт об откровениях Мессии как Ангела Яхве в Ветхом Завете. Этот правитель, который должен был выйти из Вифлеема, уже много раз сходил с небес, чтобы вести свой народ (5:2b).
Ввиду того, что Вифлеем должен в конечном итоге произвести славного Правителя, следует, что приговор, грозивший в 3:12, 4:10 и 5:1, должен в некотором смысле продолжаться до дня Его явления. Тот факт, что Мессия родится в Вифлееме, а не в Иерусалиме, городе Давида, предполагает, что семья Давида потеряет престол. Такое могло быть только в том случае, если бы Израиль был захвачен врагами. Выражение «Он (Яхве) оставит их (Израиль)» указывает на это. Глагол «предавать» (natan) в другом месте используется для обозначения передачи Израиля под власть врагов как наказания за грех (ср. 3 Цар.14:16).
Яхве предаст Свой народ власти врагов, «доколе не родит имеющая родить». Отказ Бога от Израиля будет временным. Угнетение Израиля будет продолжаться до рождения Мессии. «Имеющая родить» должна быть девственницей, которая зачнёт и родит сына по имени Эммануил (Ис. 7:14). Обещание Эммануила было произнесено примерно за тридцать лет до написания настоящего отрывка. Таким образом, рождение будущего царя будет означать начало конца угнетения народа (5:3а).

В. Славное правление (5:3б–5а)
За рождением Мессии в Вифлееме последуют многочисленные благословения. Первое благословение — это обращение, которое Михей выражает глаголом «вернуться». В числе возвратившихся будут «сыны Израиля» и «оставшиеся братья их». Израильтяне были его братьями по плоти. Они были первыми, кто получил благословение пришествия Мессии. «Оставшиеся братья», — должно быть, Его духовные братья, те, кто поверил в Мессию (Евр. 2:11; Мф. 12:50; Ин. 11:51 и далее). «Оставшиеся братья», — это обращённые язычники, другие овцы, которые не принадлежали стаду Израиля (Ин. 10:16).
Во-вторых, правитель Вифлеема «станет… и будет пасти» стадо Господа. Термин «пастырь» на древнем Ближнем Востоке олицетворяет идеал царской власти. В Израиле этот термин может напоминать о том, как Давид был взят от стада, чтобы заботиться о народе Божьем. Термин «стоять» означает бдительность, активное участие в пастырском труде 2. Богословие Нового Завета часто использует образы Иисуса как пастыря 3.
В-третьих, Правитель будет наделён «силой Господней». Он достоин престола. Этот Правитель не подвержен человеческим слабостям. Несмотря на испытание, Его сила непреодолима.
В-четвёртых, Правитель отражает «величие (ge’on) имени Господа Бога Своего». Он будет обладать той же славой, в которой Яхве являет Своё божество на земле. На самом деле Он — «Бог крепкий» из Исаии 9:6.
В-пятых, власть этого Правителя делегирована Ему Его Богом 4. Поскольку Он родился от чрева матери, то есть от человека, Яхве можно назвать «Его Богом». Во плоти Сын был подчинён Отцу (ср. Мф. 27:46; Ин. 20:17). Язык указывает на особые отношения между этим Правителем и Яхве.
В-шестых, сила Правителя обеспечит безопасность и стабильность Божьего народа. «Они будут жить безопасно», то есть жить в безопасности. Первоначальное обещание Давиду заключалось в том, что при его потомках Израиль никогда больше не будет угнетаем людьми нечестивыми (2 Царств 7:10). Этот идеал не был реализован во времена Ветхого Завета. Однако под могущественным правлением Мессии народ Божий будет в полной безопасности.
В-седьмых, будущий Правитель будет править вселенским царством. «Ибо тогда Он будет великим до краёв земли». Термин «тогда» представляет контраст между прежним временем, когда Он отдал их врагу (ср. ст. 3), и временем настоящим, когда Он будет пасти их. Это объясняет, почему Его подданные будут жить в безопасности под Его правлением. Его будут знать и бояться до самых краёв земли. Этот всеобщий суверенитет Мессии также является темой других личных мессианских пророчеств 5.
В-восьмых, будущий Правитель будет надеждой на избавление. «И будет Он мир». «Мир» (shalom) — это спасение в самом широком смысле. Он предполагает избавление от опасностей, безопасность и процветание. Будущий правитель будет основываться на модели Соломона, который принёс шалой в древний Израиль (3 Цар. 4:24). В других личных мессианских пророчествах понятие шалой также связано с появлением этого славного Правителя (ср. Ис. 9:5, 7; 11:6–9). Апостол Павел (Еф. 2:14) видит объединение евреев и язычников в Израиле Нового Завета как исполнение этого аспекта пророчества Михея (5:5а).

Окончательная победа Сиона
Михея 5:5б-15

Мессия, Князь мира (Ис. 9:6), несёт с собой мир и дарует мир Своему народу. Остальные стихи 5-й главы Михея развивают тему мессианского мира. Он приносит этот мир Своему народу четырьмя способами, а именно:(1) защищая Израиль от внешних нападений; (2) давая возможность Своему народу побеждать врага; (3) разрушая все ложные опоры, на которые люди склонны опираться; и (4) мстя тем, кто отказывается обращаться.

А. Защита Сиона (5:5б-6)
Михей использует Ассирию, главную силу своего времени, как символ всех враждебных сил, которые могут вторгнуться в царство Мессии. Иногда эти вражеские силы могут даже «вступить в наши чертоги», то есть добиваться определённого успеха при вторжении. Против этого врага Божий народ выставит «семь пастырей и восемь князей». Эти духовные лидеры находятся в подчинении у главного Пастыря. В пророческом символизме семь — это совершенное число, число, указывающее на завершённый труд Бога. Идея состоит в том, что семи будет достаточно, чтобы защитить народ Божий, восьми будет более чем достаточно. Слово «князья» буквально означает помазанных, назначенных или поставленных из людей. Мессия выбирает из людей тех, кто будет помогать Ему пасти стадо и защищать его от врагов (5:5b).
Пастыри, назначенные Главным Пастырем, будут «пастырями», то есть править «землёю Ассура мечом». То, что Ассирия используется здесь символически, обозначается параллельной фразой «землю Немврода». Нимрод был основателем первой империи в Месопотамии (Быт. 10:8 и след.). Он был тираном, выступавшим против Бога, построившим империю рабским трудом. Использование его имени здесь указывает на природу царств мира, которая противоположна Царству народа Божьего. Дело здесь в том, что Церковь Христова не только отбивает атаки своих врагов. Она также атакует врага на его собственной территории (5:6а).
Как часто бывает в ветхозаветной пророческой литературе, миссионерская деятельность церкви изображается, как военное завоевание вражеской территории (ср. Амос 9:12). В то время как многие народы пойдут на Сион, чтобы узнать пути Господа (4:1 и далее), другие будут упорствовать во враждебности к Царству Божьему. Эти враждебные царства здесь называются «Ассирией» и «землёй Нимрода». Воины Христа ворвутся в «самые ворота» земли Нимрод, то есть в центры власти и управления. Возможно, Иисус имел в виду этот отрывок, когда заявил, что даже врата ада не одолеют Его Церковь (Мф. 16:18).
Прежде чем перейти к ещё более славным обещаниям для мессианского Израиля, Михей напоминает своим читателям, что всё, сделанное против Ассирии, будет делом Мессии. «Он-то избавит от Ассура, когда тот придёт в землю нашу и когда вступит в пределы наши». «Он» здесь, очевидно, Мессия, Правитель, который родится в Вифлееме (5:6b).

Б. Сила Сиона (5:7–9)
Второй способ, которым Мессия может доказать, что Он приносит мир Своему народу, — дать им возможность побеждать своих врагов. «Остаток Иакова», то есть спасённые — искупленные, принимающие Мессию — «будет… среди многих народов». Те, кто пришёл на Сион для получения божественного наставления, затем распространятся по миру, чтобы поделиться посланием Мессии со всеми, кто будет их слушать. Два образа используются для обозначения результата труда искупленных среди неверующих народов.
1. Освежающая роса (5:7). Весть о спасении выпадет, как роса или ливень с небес на бесплодные сердца язычников. В этих словах обещание Аврааму («благословлю благословляющих тебя») проецируется на эпоху Мессии. Те, кто с сочувствием относятся к духовным потомкам Авраама и прислушиваются к проповедуемому ими слову, найдут свежесть и жизнь. Весть об искупленном остатке имеет божественное, а не человеческое происхождение. Этих потоки духовных благословений не будут зависеть «от человека» и не будут «полагаться на сынов Адамовых».
2. Раздирающий лев (5:8–9). Остаток принесёт новую весть народам, но этот остаток будет совсем не слабым. Искупленные Господом будут «как лев среди зверей лесных, как скимен среди стада овец». Это образ непобедимого. Отношения между народом Божьим и народами будут подобны отношениям между могущественным львом и более слабыми дикими и домашними животными. Когда лев выступает, он «попирает и терзает». Вот обратная сторона Бытия 12:3, а именно: «Я прокляну проклинающих вас». Те, кто попытаются противостоять победоносному маршу церкви Бога, будут раздавлены. Верующие более чем победители (Рим. 8:33–39). Крепости греха, неверия и суеверия разрушаются мощным провозглашением Евангелия (2 Кор. 10:4). Те, кто не верят вести спасительной благодати, будут осуждены (Мк. 16:16). От этого осуждения «никто не спасёт» (5:8).
Отрывок, обещающий наделить Сиона силой, завершается пожеланием. Контекст подсказывает, что адресатом является Сион. «Поднимется рука твоя над врагами твоими, и все неприятели твои будут истреблены». Рука поднимается над врагами, когда совершаются великие дела и когда враг побеждён (ср. Ис. 26:11). Прежде чем Сион сможет приступить к делу мира, он должен разобраться с теми, кто противится его благотворному труду (5:9).

В. Разрушение опор (5:10–14)
Все политические и религиозные опоры, на которых стояла древняя Иудея, будут уничтожены в эпоху Мессии.
1. Кони и колесницы (5:10). Победы Сиона не будут одержаны с помощью обычных средств ведения войны. Действительно, в тот мессианский день (ср. 4:1, 6) Яхве уничтожит коней Сиона: «истреблю коней твоих из среды твоей». Царство Христа не от мира сего. Бог очистит Свой народ от неуместного доверия к плотскому оружию. Контекст этого предсказания — торговля с Египтом лошадьми и колесницами. Эта торговля не нравилась Михею и Исаие (ср. Ис. 30:15–17; 31:1–3). Глагол «истреблять» используется в законе Моисея для уничтожения лиц, нарушивших святость Израиля (например, Лев. 17:10). Истребляя преступников, Яхве показывал пример всему народу, чтобы тот избегал всего, что оскорбляло святость Яхве.
2. Города и крепости (5:11). Подобно коням и колесницам, Яхве также будет «истреблять города» и «разрушать все укрепления». Божий народ не нуждался бы в защите городов, окружённых стенами (ср. Зах. 2:4 и далее). Фоном этого предсказания может быть захват 46 городов Сеннахиримом во время его вторжения в Иудею в 701 г. до н. э.
3. Колдуны и прорицатели (5:12). В религиозной сфере Яхве истребит в мессианском Сионе «ворожбу» (РБО) или «черодеев» (keshaphim) и «гадателей» (me‘onenim). Точное различие между этими двумя классами неясно. Очевидно, это ссылка на людей, которые практикуют гадание, используя приметы, полученные от естественных или искусственных знаков. Обе группы упоминаются вместе и осуждаются в законе и пророках (Втор.18:10; Иер. 27:9). Как только появился Пророк, подобный Моисею (Втор. 18:15), у народа Божьего больше не было желания участвовать в чём-либо оскорбительном для Бога.
4. Предметы для идолопоклонства (5:13–14). Яхве также истребит в тот будущий день «истуканов» (pesilim) и «кумиров» (mattsebhoth). Поклонение Богу Библии должно быть аниконическим, то есть без образов (ср. Исх. 20:4; Втор. 7:5, 25). Использование языческих кумиров осуждается на протяжении всего Ветхого Завета (например, Втор. 16:22). Эти предметы пренебрежительно называются здесь делом рук человеческих (ср. Ос. 14:3; Ис. 2:8). Возможно, кампания Езекии по избавлению страны от таких языческих принадлежностей является контекстом этого предсказания. Дело в том, что мессианский Израиль больше не пожелает поклоняться чему-либо, сделанному человеком. Они будут полностью преданы Господу (5:13).
В тот будущий день Яхве «искоренит» рощи («ашерим»), которые были такой важной частью отступничества, о котором говорится в Ветхом Завете. Ашерим были символами женского божества Ашеры, супруги Ваала (ср. Суд. 3:7). Пророки этой богини были изгнаны из северного Израиля Илией (3 Цар. 18:19). Со временем термин Ашерим стал применяться к любому деревянному столбу или дереву, которые символизировали женское божество в святилищах (2 Цар. 23:4). Поскольку эти объекты были закреплены в земле, текст говорит, что их искоренят, то есть выдернут или вырвут с корнем (5:14а).
Наконец, Яхве заявляет, что разорит их «города». В стихе 11 Михей объявил, что Господь превратит их города в оборонительные крепости. Здесь города разрушаются как центры идолопоклонства (5:14b) 6. В этом отрывке грубое языческое идолопоклонство времён Ветхого Завета используется как образ, обозначающей то более утонченное идолопоклонство, которое будет существовать в мире до пришествия Господа. Истребление всех видов языческого идолопоклонства — это обычный пророческий способ представить очищение Церкви Христовой от всего нечестивого.

Г. Месть противников (5:15)
Божье обещание мира будет выполнено, потому что он «совершит мщение». «Месть» (naqam) — это юридический термин, обозначающий действия царского сюзерена против повстанцев, не признающих его суверенитет. Речь идёт о законной реализации суверенитета для наказания, которое должно иметь место, если правление Бога будет поддерживаться среди враждебного человечества. Окончательное проявление отмщения Бога будет при втором пришествии Христа (2 Фес. 1:8).
Месть будет осуществлена «в гневе и негодовании». Это не иррациональный гнев раненого эго, а взвешенный, уместный и справедливый ответ на проступок в моральной вселенной. Оба термина являются антропоморфизмами, используемыми для выражения неумолимой и непреодолимой несомненности божественного ответа на человеческий бунт. Здесь есть дополнительное измерение. Справедливое возмездие за преступление служит спасению Божьего народа от угнетения врагов. Полное наслаждение Божьим миром может произойти только тогда, когда Бог окончательно и безповоротно расправится с нечестивыми.
Жертвами Божьей мести здесь названы «народы, которые будут непослушны», то есть которые не будут повиноваться слову Божьему. Яхве суверенен над всеми народами. Осознают они это или нет, но народы мира подчиняются суверенной воле своего небесного Царя. Став свидетелями великих дел спасения, которые Бог совершит для Своего народа, они должны прислушиваться к претензиям и требованиям Яхве. Если они не подчинятся Его суверенитету, признав Его Сына, Он отомстит им.

Примечания

1 О термине matsor, использованном во время вавилонской осады, см. 4 Цар. 24:10; 25:2; Иер. 52:5; Иез. 4:3, 7; 5:2. Он может относиться либо к осаде (Иез. 4:2), либо к осадному валу (Втор. 20:20).
2 Лесли Аллен считает, что термин «стоять» — это намёк на традиционную церемонию коронации, когда царский принц становился у столба в храме, чтобы быть помазанным (ср. 4 Цар. 11:14). The Books of Joel, Obadiah, Jonah and Micah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1976), p. 346.
3 Об Иисусе как пастыре см. Евр. 13:20; 1 Пет. 2:25; Откр. 7:17; Ин. 10:11, 16.
4 Эта фраза может выходить за рамки понятия власти. Михей может иметь в виду, что имя Яхве, то есть Его характер или сущность, будет в этом правителе. Он будет олицетворять имя Яхве. См. Ин. 1:14; 10:30; 14:9; Еф. 1:20 и далее.
5 О всеобщем правлении Мессии см. например, Песн. 2:8; 72:8; Зах. 9:10. Ср. Лк. 1:32, которое, по-видимому, основано на Мих. 5:4.
6 Некоторые утверждают, что термин ‘arekah, переведённый как «города» (РБО, НРП), должен быть переведён как «враги», «идолы» или «обелиски» (перевод ASV на полях), поскольку он параллелен термину Asherim. Ср. BDB, p. 786 col. a.


Глава двадцать пятая
Михей умоляет современников раскаяться
Михея 6:1–7:6

Объявив о неминуемом суде и пообещав окончательное благословение, Михей теперь искренне умоляет современников покаяться. Тем самым он указывает путь к спасению.

Суд над Иудеей
Михея 6:1–8

Михей призывает своих современников «послушать, что говорит Господь». Пророк представляет нижеследующее как слова Самого Яхве. Когда Бог говорит, высший долг человечества — слушать, то есть повиноваться (6:1а).

A. Начало суда (6:1b-2)
Пророк призван «встать» и изложить доводы Яхве против Своего народа. Глагол (qum) имеет техническое значение. Это означает подготовку к речи (ср. Суд. 20:8; Иер. 1:17), особенно в контексте суда (ср. Втор. 19:15 и далее).
Михей должен «судиться», то есть предъявить обвинение, «перед горами». Текст не проясняет, являются ли горы (1) судьями, (2) свидетелями или (3) обвиняемыми. Возможно, Михей должен осудить горы как место для большей части идолопоклонства в древней Иудее. Однако более вероятно, что горы и холмы рассматриваются как свидетели против обвиняемого — Иудеи. Горы стали свидетелями первоначального завета между Богом и Его народом. Они были свидетелями верности Яхве по отношению к Его народу и их неверности по отношению к Нему. Если бы они могли говорить, эти свидетели принесли бы показания, которые утвердили бы гибель Иудеи (6:1b). В подобных отрывках небеса и земля призваны свидетельствовать (ср., например, Втор. 4:26).
Пророк внемлет Богу и обращается к горам. Горы названы «твёрдыми основами». Они стояли там, где Бог поместил их, у «основ земли», то есть творения. Горы предупреждены о том, что великий Царь судится со Своим народом. Таким образом, стороны представлены. Яхве является истцом, а Его народ — ответчиком. Термин «суд» или «иск» (rib) — техническое название формального спора между двумя сторонами. Смысл такого иска заключался в том, чтобы принять решение относительно того, какая сторона была права. Выражение «Его народ» предполагает, что это особый судебный процесс, связанный с заключённым заветом. В судебных процессах о завете Бог обращается к Израилю с мягкостью (ср. Ос. 4:1).
Яхве собирается «состязаться» (yitvakkach) или «вести тяжбу» с Израилем. Еврейская форма предполагает процесс, в котором обвиняемому будет предоставлена возможность выступить в свою защиту. Корень этого глагола используется в судебной лексике Ветхого Завета для обозначения того, кто придерживается правды (ср. Амос 5:10; Ис. 29:21). Таким образом, Бог защищает правду в Своём иске против Иуды. Истина должна проявиться в этом официальном судебном разбирательстве (6:2b).

Б. Вопрос истца (6:3)
Прямая речь Яхве начинается в 6:3. Он обращается не к горам, а к Своему народу. «Народ Мой! что сделал Я тебе?». Перефразируя слова, Господь спрашивает: «Чем Я заслужил ваше пренебрежение?». Он вполне готов выслушать любые убедительные доказательства против Него, если Иудея сможет их предъявить. Здесь тон не возмущённого истца, а оскорблённого супруга или родителя. Много лет спустя Господь Иисус спрашивал Своих слушателей: «Кто из вас обличит Меня в неправде?» (Ин. 8:46).
Некоторый намёк на жалобу Иуды на Яхве можно найти во втором вопросе, который Яхве задаёт Своему народу. «Чем отягощал тебя?». Глагол «отягащать» (la’ah) подразумевает предъявление человеку слишком суровых требований (ср. Ис. 43:23) или отказ от выполнения своих обещаний (ср. Иер. 2:31). Производное существительное описывает тягостное состояние и угнетение (например, Исх. 18:8; Чис. 20:14). Люди могут быть настолько подавлены и расстроены, что теряют надежду. Возможно, недавнее вторжение Сеннахирима вызвало у многих разочарование. В то время как Иерусалим был чудесным образом спасён, сельская местность была опустошена. Многие были уведены в ассирийский плен. Иудея был истощена. Люди обвиняли в своём состоянии Яхве.
Яхве призывает Иуду к ответу, то есть предоставить доказательства, подтверждающие их недовольство. Действительно ли Господь покинул их, или это они оставили Бога? В 3:11 Михей указывает на ложное доверие к Яхве, которое проявляли нечестивые лидеры. Говорит ли здесь пророк в другое время и при других обстоятельствах? Обращается ли он к другой аудитории? Или он предполагает, что доверие, провозглашённое в 3:11, было ложным, было злоупотреблением верой для оправдания коррупции? Вероятно, последнее толкование правильное. Люди отошли от Господа в своём отношении и в поступках и даже не подозревали об этом. Они были «утомлены» требованиями истинной веры.

В. Дело истца (6:4–5)
В Свою защиту Яхве обращается к истории. Народ Божий призван «вспомнить» то, что Яхве сделал для них в прошлом. Этот глагол (zachar) часто используется для размышлений о спасительной деятельности Яхве (например, Пс. 76:12; 118:52). Отношение Бога к Израилю не могло служить поводом для жалоб, а должно было стать основанием для народной признательности. Божий народ не должен жить прошлым. Однако они должны признать, что прошлые события имеют серьёзные последствия для настоящего и для будущего. Здесь упоминаются четыре милосердных деяния Яхве.
1. Исход (6:4а). Сначала Михей упоминает искупление из Египта. «Я вывел тебя из земли Египетской». Событие Исхода было центральным элементом веры Ветхого Завета, так же как крест и воскресение лежат в основе веры Нового Завета. На иврите глагол «выводить» (he‘eleticha) похож по звучанию на глагол «отягощать» (hel’eticha) в предыдущем стихе. Эта преднамеренная игра слов противопоставляет благодать Божью и неблагодарность Его народа (6:4а).
Исход был не просто переселением людей из одной страны в другую, что было обычным явлением в древнем мире. Выход из Египта был актом искупления. «И искупил тебя из дома рабства». Глагол «искупить» (padah) означает освободить того, кто связан юридическим обязательством, путём уплаты цены. Это слово часто связывают с Исходом (например, Втор. 7:8; 13:5). Однако никакая искупительная цена не названа иначе, как проявление благодати и силы Яхве (например, Втор. 9:26).
2. Руководство в пустыне (6:4b). Яхве упоминает второй милостивый поступок, который Он совершил для Своего народа. «Я послал перед тобою Моисея, Аарона и Мариам». Искупленные люди не остались без вождя. Древний Таргум в этом отрывке предполагает, что Моисей учил их закону, Аарон показал им путь искупления, а Мириам учила женщин. «Ниспослание» Моисея и Аарона упоминается в трёх других отрывках (И. Нав. 24:5; 1 Цар. 12:8; Пс. 104:26). Совместное руководство Моисея и Аарона отмечается в Пс. 76:21. Роль лидера, возложенная на Мариам, может быть основана на её действиях у Чермного моря (Исх. 15:20).
3. Разочарование Валака (6:5а). Третье историческое событие, которое Яхве повелевает запомнить Своему своенравному народу, произошло незадолго до входа в Ханаан. Народ Божий должен помнить, «что замышлял Валак, царь Моавитский, и что отвечал ему Валаам, сын Веоров». Здесь имеется в виду последний отчаянный заговор с целью помешать Израилю войти в Землю Обетованную. Валак намеревался использовать магические заклинания, чтобы подорвать боевые способности армий Израиля. Бог превратил проклятия Валака в благословения устами Валаама (Чис. 22–24). Триумф Яхве над силами магии рассматривается как одно из величайших спасительных деяний Бога в ветхозаветном богословии (ср. И. Нав. 24:9 и далее).
4. Вход в Ханаан (6:5b). Слова «от Ситтима до Галгала» указывают на успешный вход в Землю Обетованную. Ситтим был последним лагерем перед переходом через Иордан. Там Бог сурово наказал Израиль за впадение в идолопоклонство, но не отверг их. Таким образом, термин «Ситтим» напоминал о благодати Божьей по отношению к грешным людям. Галгал был первым лагерем в Ханаане. Несмотря на их грех, Бог ввёл их в землю, которую Он обещал Аврааму, Исааку и Иакову.
Цель воспоминаний об этих событиях прошлого — «чтобы познать тебе праведные действия Господни». Прошлые дела Яхве называются «праведными», потому что в них Он продемонстрировал Свою верность древним обещаниям, данным Патриархам. «Деяния» Господа — это одно из средств, с помощью которых Бог раскрывает Свою личность. Повторение всего, что Бог сделал в прошлом, доказывает, что Он никоим образом не обидел Свой народ. Таким образом, Яхве оправдан перед судом завета, который был созван в 6:1.

Г. Вопрос подсудимого (6:6–9)
Михей задаёт вопросы своим слушателям. Они спрашивают, как им выполнить свой долг перед Богом. Четыре вопроса становятся всё более саркастичными. Это предполагает, что слушатели пророка, по сути, отрицали, что в их отношениях с Яхве что-то не так.
1. Основной вопрос (6:6а). «С чем мне предстать пред Господом, преклониться перед Богом небесным?». Вопрос предполагает, что человек должен с чем-то предстать перед Богом. Этот вопрос также предполагает, что проблема в Боге. Необходимо что-то сделать, чтобы изменить Его отношение к Иудее. Какое ужасное духовное невежество! Они действительно думали, что могут подкупить Бога дарами, чтобы изменить Его отношение к ним! По крайней мере, они поняли, что должны «преклониться перед ним». Бог находится «на небесах», то есть высоко. «С небес» (marom) Яхве слышит, исцеляет и помогает тем, кто приходит к Нему в надлежащем духе (ср. Ис. 58:4). Земные создания должны смириться перед Ним. Проблема заключалась в том, что люди VIII века определили смирение как жертвенный ритуал, а не повседневную праведность. Смирение перед Богом требует послушания Его слову. Без этого ритуальное смирение — чистое притворство.
2. Ценностный вопрос (6:6b). «Предстать ли пред Ним со всесожжениями, с тельцами однолетними?». Приношения всесожжения были добровольными жертвами, которые приносились, когда верующий хотел восстановить свои отношения с Богом. Множество жертв всесожжения означало, что поклоняющийся оскорбил Бога грубейшим образом. Тот факт, что жертва за грех не упоминается, может свидетельствовать о том, что эти люди не признавали никаких недостатков со своей стороны, по крайней мере, ни одного из тех, которые они могли бы определить. Тельца можно было предложить Господу после того, как ему исполнилось восемь дней (Лев. 22:27; Исх. 22:30). «Однолетние тельцы» были бы гораздо ценнее в качестве подношения. Хотел ли Яхве от них более многочисленных и более дорогих жертв? Сам вопрос указывает на то, что они на самом деле не слушали того, что говорили такие пророки, как Исайя и Михей.
3. Дерзкий вопрос (6:7а). «Но можно ли угодить Господу тысячами овнов или несчётными потоками елея?». Этот вопрос подразумевает, что Яхве жаден, неразумен и даже кровожаден. Термин «угодить» (ratsah) принадлежит техническому словарю священника, чья работа заключалась в том, чтобы исследовать жертвы и объявлять их пригодными для представления Богу. Если Бог через священника принимал жертву, то поклоняющийся считался принятым 1. Масло использовалось для приношения муки (ср. Исх. 29:2; Лев. 2:1).
4. Последний вопрос (6:7b). «Разве дам Ему первенца моего за преступление моё и плод чрева моего — за грех души моей?». Здесь впервые люди упоминают о своём грехе и проступке. Однако они делают это таким образом, что само представление о том, что у них есть проблема греха, высмеивается.
Эти люди наверняка знали об эпизоде, в котором Аврааму было велено принести в жертву Исаака (Быт. 22). Они, несомненно, должны были знать закон о первенцах (Исх. 13:12 и далее). В обоих случаях Яхве учил Свой народ, что Он хочет подчинения духа, а не плоти. Человеческие жертвы были мерзостью перед Яхве (Лев 18:21). Поднимая этот вопрос, эти люди, по крайней мере, демонстрировали, что они не знали воли Яхве. В действительности этот вопрос поносит Бога. Предполагается, что, за их грех, если бы он на самом деле был столь ужасным, потребовалось бы принести человеческие жертвы. Но поскольку все знали, что человеческие жертвы неприемлемы, их грех не мог быть таким уж серьёзным.

Д. Заявление пророка (6:8)
Народ задал эти полные сарказма вопросы Михею. Михей ответил им строго и прямо. Бог не оставил никого в сомнениях относительно Своих ожиданий. «О, человек! сказано тебе, что — добро». Тема этого высказывания выходит за рамки древнего Израиля. Основные ожидания, которые следуют ниже, адресованы («О, человек!») любому человеку или человечеству в целом. «Добро» — это то, чего требует Яхве, что приносит Его благословение. Господь ищет во всём человечестве три качества.
Во-первых, Михей говорит, что Яхве требует, чтобы все люди действовали «справедливо» (mishpat). Возможно, справедливость возглавляет список Михея, потому что социальная несправедливость была величайшим грехом, нанесшим ущерб обществу его времени (ср. 3:1, 8). Соблюдать справедливость означает отстаивать то, что правильно, согласно воле Яхве. Таким образом, Бог, чтобы исправить положение с Ним, требует пожертвовать Ему саму жизнь, а не множество животных. Отстаивание того, что правильно, часто требует принесения в жертву личных целей и амбиций.
Во-вторых, Михей упомянул любовь к «делам милосердия». Справедливость, которой хочет Бог, основана на доброте и милосердии (хесед). Слово на иврите указывает на поведение, которым становятся братья по завету. «Любовь к делам милосердия» — качество активное. Она превращает «милосердие» в дела.
В качестве последнего требования, которое перечислил Михей, «смиренномудренно ходить пред Богом твоим». Еврейский глагол «смиренномудренно ходить» (hattsnea‘) используется ещё раз только в Притчах 11:2. Этот термин относится не столько к самоуничижению, сколько к взвешенному и осторожному поведению. Тот, кто хочет угодить Богу, не должен осмеливаться идти своим путём. Напротив, он встаёт на путь Божий и исполняет волю Бога, раскрытую в слове.
Без трёх качеств, упомянутых в 6:8, ритуал жертвоприношения не имел значения.

Предупреждение для Иуды
Михея 6:9-16

Ясно изложив высокомерным людям требования Бога, Михей затем предупреждает своих слушателей о последствиях отказа от слова Божьего.

А. Вступительное наставление (6:9)
Прежде чем предупредить слушателей, Михей представляет говорящего. «Глас Господа» теперь обращается через своего пророка к «городу», то есть Иерусалиму. Это придаёт больший акцент следующему предупреждению. «Мудрость» (tushiyyah) или здравый смысл «благоговеет пред именем Твоим» 2. «Имя» здесь — это откровение Бога о Себе в природе, истории и слове. Ввиду того, что говорить будет Яхве, городу лучше всего сосредоточится на Его имени. Им нужно было понять истинную природу Бога. Ложное богословие лежит в основе распутной жизни (6:9а).
Далее жителей Иерусалима призывают «услышать жезл». «Жезл» (matteh) — символ суда. Таким образом, люди призваны прислушаться к суду, которым Яхве грозит им. В VIII веке до н. э. жезлом суда была Ассирия (ср. Ис. 10:5, 24). Хотя Иудее было трудно поверить в это, Яхве Сам назначил этот жезл, чтобы наказать Свой народ (6:9b).

Б. Господство греха (6:10–12)
За призывом прислушаться к откровению Бога следует обзор грехов, распространённых в обществе. Выявлены четыре области нарушений.
1. Запрещённые предметы в доме (6:10). Михей использует форму вопроса, чтобы обострить обвинение и вызвать самоосуждение. «Не находятся ли и теперь в доме нечестивого сокровища нечестия и уменьшенная мера, отвратительная?». Никто не мог отрицать, что в то самое время, когда говорил Михей, в домах нечестивых людей Иудеи хранились вещи, нажитые нечестным путём. Мера или «ефа» была размером с бушель. «Уменьшенная» ефа была бы неправильной мерой, которую можно было бы использовать для обмана ничего не подозревающих клиентов. Михей называет такую ложную меру «отвратительной» или проклятой (ze‘umah). Подобные формулировки встречаются как в законе (Втор. 25:14–16), так и в книгах мудрости (например, Прит. 20:10). Бог не терпит никакой выгоды, добытой нечестным путём (6:10).
2. Мошенничество в магазине (6:11). Очевидно, бизнесмены в Иудее не видели связи между своими извращёнными поступками и отношениями с Господом. Они закончили школу, в которой учили «Следить за всем должен покупатель». Итак, Михей задал ещё один вопрос, призванный укорить совесть: «Могу ли я быть чистым с весами неверными и с обманчивыми гирями в суме?» 3 Здесь имеется в виду наличие набора маленьких весов для продажи товаров и большого набора для использования при покупках. Таким образом, проницательный бизнесмен обманул бы как при покупке, так и при продаже. Конечно, жертвы подобного ухищрения не сочли бы такого купца «чистым» или невиновным. Неужели они действительно думали, что Господь не обращает внимания на такие практики? (6:11).
3. Притеснения в суде (6:12а). Богачи Иерусалима «исполнены неправды». Термин «насилие» (chamas) может относиться к извращённой деловой практике из предыдущего стиха. Существительное, однако, похоже, выходит за рамки мошенничества. Термин chamas, кажется, относится к произвольному и деспотичному присвоению того, что принадлежит Богу или ближнему. Часто этот термин подразумевает физическое насилие. Таким образом, обвинение состоит в том, что богатые люди попирали менее могущественных, таких как вдов, сирот и бедняков. Скорее всего, для этого они использовали суды и извращение закона (ср. 3:1–3).
4. Ложь и неправда среди граждан (6:12b). Все жители Иудеи были замешаны во лжи. «Жители его говорят ложь, и язык их есть обман в устах их». Угнетённые были не лучше угнетателей. Они бы поступили так же, как и богатые люди, если бы были в состоянии это сделать.

В. Надвигающаяся погибель (6:13)
Последствия божественного суда уже ощущались 4. «То и Я неисцельно поражу тебя опустошением за грехи твои». Божье наказание Иудеи является следствием или возмездием за только что перечисленные грехи. Неисцельно поразить, то есть сделать народ больной — значит лишить его гражданского благополучия. Идея состоит в том, что Бог сделал Иуду неизлечимо больным. «Тебя» — местоимение единственного числа мужского рода, но оно представляет население всего царства Иудейское (ср. ст. 16). Божий ответ на их грех был очевиден уже тогда, когда пророк произнёс это пророчество. Жезлом из стиха 9 Господь нанёс Иудее множество ударов. Здесь имеются в виду невзгоды, жестокости и разрушения, принесённые Сеннахиримом во время вторжения в Иудею в 701 г. до н. э. Однако эти «удары» были только началом. В конце концов, удары Бога окончательно «опустошат», то есть приведут к полному разрушению Иерусалима (6:13).

Г. Возрастание тщеты (6:14–15)
В терминах так называемого проклятия тщетностью (ср. Лев 26:26; Втор. 28:30–31, 38–40) Михей описывает последствия наказания Яхве. Он приводит пять примеров труда или усилий, которые не дают результатов или, по крайней мере, не дают удовлетворительных результатов.
Сначала они испытают мучительный голод. «Ты будешь есть, и не будешь сыт». Сколько бы они ни ели, они всё равно испытывали мучительный голод. Некоторые считают, что речь идёт о физическом голоде, который они испытывали в осаде. Другие видят здесь смысл в том, что тем, кого жадность побуждает к развращению, никогда не будет достаточно, то есть они всё глубже погружаются в грех. Третьи видят в этих словах истину о том, что без Божьего благословения люди испытывают духовный голод, который невозможно утолить. В любом случае, этот голод явно является результатом Божьего наказания (6:14а).
Во-вторых, их владения будут отданы врагу. Их попытки вывезти своё имущество и иждивенцев в безопасное место будут тщетными. «Предам мечу», то есть Яхве отдаст всё, чем они владели, в руки их врагов. Ирония состоит в том, что всё, что они украли у других посредством мошенничества, будет отнято у них насильственно (6:14b).
В-третьих, они лишатся урожая. «Будешь сеять, а жать не будешь». Враг вторгнется в землю после посадки и до сбора урожая, таким образом сорвав весь их труд по посадке урожая (6:15а).
В-четвёртых, они потеряют жизненные удобства. «Будешь давить оливки, и не будешь умащаться елеем». Обычно оливки давили на мельнице. Оливковое масло высшего сорта выбивалось (см. Исх. 27:20). Это единственное место в Ветхом Завете, где говорится о том, что оливки давят. Масло использовалось как лекарство от ран (Лк. 10:34), в косметических целях (Пс. 103:15) и для помазания священников и царей. В жарком климате маслом смазывали кожу. Ожидалось, что хозяин будет мазать маслом голову гостя (Лк. 7:46). Таким образом, отсутствие масла сделало бы жизнь труднее. И всё же Михей предсказывает, что под Божьим наказанием они не смогут помазать себя елеем, которое они истоптали с таким трудом. Подразумевается, что запасы масла попадут в руки врага.
В-пятых, они будут лишены жизненных радостей. «Выжмешь виноградный сок, а вина пить не будешь». И вновь разочарование от того, что на возделывание виноградника уходят годы, и всё лишь для того, чтобы однажды лишиться плодов этого труда. Некоторые в древнем Израиле воздерживались от вина. Священникам при исполнении служебных обязанностей не разрешалось пить вино (Лев. 10:9). То же самое касалось назореев (Чис. 6:3, 20) и Рехавитов (Иер. 35:6). Однако в повседневной жизни вино или плод виноградной лозы (yayin) ассоциировались с радостью. Священное Писание изобилует предупреждениями о неправильном употреблении вина. Тем не менее, посадить виноградник и не иметь возможности насладиться его плодами древние считали одной из самых страшных трагедий, которые могли случиться с человеком (ср. Соф. 1:13). Такова, однако, судьба Иудеи в результате Божьего суда (6:15b).

Д. Катастрофическая политика (6:16a)
Почему Яхве принимает против Иудеи дисциплинарные меры? Почему Он угрожает полностью разрушить Иерусалим? Основная причина пророческой угрозы в том, что Иудея последовала путём своего северного сестринского царства. «Сохранились у вас обычаи Амврия». В Книгах Царств об Амврии говорится не так много, за исключением того, что он был хуже всех своих предшественников на престоле (3 Цар. 16:25). Четыре царя династии Амврия (885–841 гг. до н. э.) допускали угнетение и несправедливость, как никакие цари до них. Эти цари считали себя выше закона Божьего. Конфискация виноградника Навуфея царской семьей после сфабрикованного обвинения в государственной измене (3 Цар. 21) является примером того, что, должно быть, практиковалось ежедневно.
В Иудее также творились «все дела дома Ахавова». Под зловещим влиянием Иезавели, жены Ахава 5, была сделана попытка превратить культ Ваала в официальную религию страны (1 Цар. 16:31 и далее). В рамках этого процесса правительство начало жестокое преследование пророков Яхве (3 Цар. 18:4; 22:27). Через Гофолию, дочь Ахава и Иезавели, это же безжалостное противодействие истинной вере перешло в Иудею (ср. 2 Пар. 22:2–4).
Обвинение становится более острым, когда Михей переключается с описания от третьего лица на обвинение от второго: «и вы поступаете по советам их». Во времена Михея Иудея следовал политике коррумпированных северных царей. Тот же принцип «прав тот, кто сильнее», та же философия бизнеса и справедливости, та же терпимость, если не продвижение культа Ваала, здесь резко осуждается (6:16а).

Е. Последние бедствия (6:16b)
Следование политике Амврия (безбожное угнетение) и Ахава (терпимость к языческим культам) было бы катастрофой. Слово, в синодальном переводе причинным союзом «и» (lema‘an), буквально означает «для того, чтобы». Пророк считает наказание Иудеи преднамеренно совершённым самими грешниками. Это слово подчёркивает дерзость, с которой люди живут в безбожии и неправде. Михей указывает на три бедствия, ожидающие Иудею.
Во-первых, Яхве предаст Иудею «опустошению» (shammah). Акцент в этом слове делается на сокращение населения. Местоимение «тебя» относится к жителям Иерусалима. Они были главными грешниками, к которым направлена речь Михея. Таким образом, первой катастрофой, постигшей Иерусалим, будет сокращение населения.
Во-вторых, жители Иерусалима будут преданы «посмеянию» (shereqah). Еврейский термин относится к присвистыванию, которое издают те, кто проходит мимо руин некогда гордого города (например, Иер. 19:8; 25:9, 18). Звук выражал шок, изумление или, возможно, насмешку. Мало того, что Иерусалим обезлюдит, граждане этого великого города будут подвергаться насмешкам и издевательствам над судьбой своей любимой столицы.
В-третьих, жители Иерусалима «понесут поругание народа Моего». Это следует понимать как упрёк, который грозит Моему народу, если он останется неверен, упрёк более масштабный, так как обращён к народу Божьему. Термин «поругание» (cherpah) часто несёт оттенок обвинения или презрения к кому-то (ср. Иов 27:6; Пс. 73:10). Те, кто становятся жертвами упрёков, испытывают стыд, позор и бесчестие. Передача народа Божьего во власть врагов-язычников была бы катастрофой.

Плач об Иудее
Михея 7:1–6

Вступительные слова главы 7 — «Горе мне!» — это плач. В этом отрывке разбирается коррупция общества. Правда, неясно, кто оплакивает общество. Отвечает ли сам город на пророчество в 6:2–9? Или это Михей выплескивает своё личное разочарование? Или же это Сам Бог горюет о положении Своего народа? Возможно, Михей здесь действует как представитель праведного остатка, тех, кого действительно заботило состоянии страны. В любом случае плач служит (1) признанием национального греха и (2) оправданием грядущего суда.

А. Отсутствие благочестивых людей (7:1-2а)
Михей остался разочарован. Он выражает разочарование с помощью иллюстрации. Он чувствует себя человеком, который пришёл на виноградник в ожидании отборных плодов. Однако всё, что он обнаружил, — низкокачественный урожай. Все милосердные люди покинули страну; здесь остались только никчёмные. Не осталось «ни одной ягоды для еды». Виноградник был вырублен. Образ теперь немного меняется, но вывод остаётся прежним. «Ни спелого плода [инжира], которого желает душа моя». Инжир был более сладким, чем плоды, которые созревают позже. Бог стремится найти хотя бы одного человека, кто проявил бы в своей жизни сладость Божьей праведности 6.
Мини-притча стиха 1 сразу толкуется. «Не стало милосердых на земле». «Милосердый» (chasid) — это тот, кто в своей жизни проявил верность завету Бога, и братьям по завету. Контекст здесь предполагает, что Михей имел в виду деятельность гуманитарного характера. Человек проявляет верность Богу, последовательно уважая права всего народа Божьего. В частности, Михей имеет в виду «правдивых» (yashar) среди людей, то есть тех, кто был абсолютно честен. Таких людей «нет», то есть они покинули землю. Такими словам обычно описывают смерть (7:2а).

Б. Коррупция в общественной сфере (7:2b-4)
Итак, если все хорошие люди уйдут, кто же останется? Останутся подлецы! «Все строят ковы, чтобы проливать кровь». Это полная противоположность chesed, верности завету. Рисуется картина засады, пассивно ожидающей появления невинного человека. Эти слова не исключают убийство, но имеют более широкий смысл. Эти люди готовы пойти на предательство, чтобы лишить своего ближнего средств к существованию, чтобы в конце концов он умер. Даже братья по завету не были исключением. «Каждый ставит брату своему сеть». Формулировка предполагает активные действия. Если бы никто не появился, они бы отправились искать добычу! Нет надежды для общества, которое относится к братьям как к животным (7:2b).
И снова Михей интерпретирует свои метафоры грубой прозой. «Руки их обращены к тому, чтобы уметь делать зло», букв., чтобы делать зло хорошо. Правители страны активно занимались всякого рода злыми делами. Смысл может заключаться в том, что они смогли придать злу такую форму, которая казалась добром.
Приведены конкретные примеры того, что имел в виду Михей. Князь постоянно просил (евр. причастие) награды. Судья требовал взятки у приходящих на суд 7. «Великий человек», то есть богатый и могущественный, должен сообщить судьям о своих «желаниях». Эти схемы затем будут реализованы судами. Таким образом они «извращают дело». Эти князья, судьи и великие люди были сообщниками в преступлении. Они вплели свои нечестивые идеи в верёвку правосудия, чтобы придать им видимость законности (7:3).
Михей, оценивая общество своего времени, считает, что «лучший из них — как тёрн», то есть они причиняют боль, заманивают людей в ловушку, бесполезны и запросто потребляются. «Справедливый», то есть тот, кто казался справедливым или который был справедливее других, «хуже колючей изгороди». Если лучший из них хуже этого, то суд был просто необходим (7:4а).
Ввиду полного разложения, которое он увидел в Иерусалиме, Михей объявил приговор. «День провозвестников Твоих» уже настал 8. «Провозвестник» (metsappeh) был верным пророком Бога. «День провозвестников Твоих» относится к тому судному дню, о котором пророки предупреждали с самого начала пророческого движения в Израиле. Это время суда также называется «посещение Твое». Бог собирался посетить их в гневе. Когда этот удар наконец наступит, народ Иудеи не сможет его объяснить. «Ныне постигнет их смятение». Ничто так не унижает раздутое эго умных интриганов, как неожиданное вмешательство Бога в дела людей (7:4b).

В. Предательство в частной сфере (7:5–6)
Ряд императивов ещё раз подчёркивает степень коррупции в Иудее. Во-первых, «Не верьте другу» (rea‘). Люди должны постоянно остерегаться предательства и обмана. Во-вторых, «не полагайтесь на приятеля» (’alluph) 9. Нужно проявлять осторожность, когда говоришь с собственной женой: «От лежащей на лоне твоём стереги двери уст твоих». Таким образом, попирались кровные узы, брачные узы, экономические связи. Самые основные связи общества были разорваны (7:5).
Почему нужно быть осторожным в своих речах, даже когда говоришь в собственном доме? Потому что «сын позорит отца» (букв., относится к отцу как к дураку), тем самым нарушая пятую заповедь. «Дочь восстаёт против матери». В порочном обществе дети открыто восстают против родителей. Родственники также пострадают, потому что невестка оказывается против свекрови. Фактически, «враги человека — домашние (то есть слуги) его» (7:6). Иисус использовал слова этого стиха, чтобы описать, как будет действовать Его Евангелие, настраивая членов семей друг против друга (Мф. 10:35 и далее).

Примечания

1 James L. Mays, Micah, A Commentary in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1976), p. 140.
2 Большинство современных версий, включая РБО и НРП, следуют древним версиям в передаче глагола в этой фразе: «А мудрость — страх перед именем Твоим» (РБО). Другие считают, что «мудрость» является дополнением глагола, а не подлежащим: «Твоё имя будет подразумевать мудрость».
3 СП, очевидно, считает Бога говорящим в 6:11: «Могу ли я быть чистым с весами неверными и с обманчивыми гирями в суме?». РБО и НРП подходят к этому стиху аналогичным образом. Это требует прочтения глагола как будто он стоит в форме пиэль, а не каль. Однако даже в пиэле глагол не несёт в себе идею оправдания.
4 Как признано в переводах СП и РБО. НРП переводит глагол как пророческий перфект, будущее настолько определённое, что его можно описать как уже прошедшее.
5 Иезавель была женой Ахава и матерью двух следующих царей, Охозии и Иорама. В революции 841 года до Р. Х. Ииуй ссылался на огромное влияние этой приверженки язычества (4 Цар. 9:22).
6 Лесли Аллен считает, что Иисус, возможно, использовал ссылку на этот стих в проклятии смоковницы (Мк. 11:12–14; 20–22). Leslie Allen, The Books of Joel, Obadiah, Jonah and Micah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1976), p. 385.
7 Другие интерпретируют текст так, что вельможа просил судью о благоприятном решении, т. е. указывал судье, как вынести решение. В этом случае не было бы независимой судебной системы.
8 Перевод NASB находит другой смысл в этом стихе: «В тот день, когда вы выставите сторожа, придёт ваше наказание».
9 Термин ’alluph используется в отношении мужа женщины (Прит. 2:17; Иер. 3:4).


Глава двадцать шестая
Контекст и перспектива
Михея 7:7-20

Книга Михея завершается одними из самых великолепных текстов пророческой литературы. Эти позитивные слова на протяжении веков вдохновляли Божий народ. Исповедание веры и заключительная молитва, подобно произведениям Генделя, сопровождаются взрывом хвалы Господу.

Исповедание веры в будущее
Михея 7:7-13

Здесь, как и в 7:1, возникает проблема, касающаяся личности говорящего от первого лица. Если народ говорит, то идея состоит в том, что, несмотря на обстоятельства, Иудея не потеряла своей веры в Господа. Возможно, Михей продолжает говорить здесь как представитель верного остатка. В любом случае следующие слова представляют собой выражение доверия Господу. Первые слова, «А я…» подчёркивают контраст между тем, что только что было описано в обществе в целом и упорной верой Михея и родственных ему душ.

А. Уверенность в Боге (7:7)
В разгар разложения безбожного общества Михей заявил: «А я буду взирать на Господа». Пророк следовал принципу: когда перспективы мрачны, попробуйте взглянуть вверх. Здесь Михей изображает себя верным стражем, внимательным и неутомимым к тому, что может сказать Господь. Здесь он подобен городскому стражу, который с нетерпением ждёт свежих новостей с фронта. Он заявляет о своём намерении «уповать на Бога спасения моего», то есть Бога, от Которого исходит всё моё спасение. Господу можно было доверять, когда нельзя было доверять никому другому. В настоящем, полном насилия и предательства, Михей обращает внимание в будущее, на которое он может надеяться. Хотя любовь и верность исчезли из Иудеи, доверие Михея к Господу невозможно поколебать. Ожидание — самая мощная форма действия беспомощных (7:7а) 1.
Почему Михей взирал за Яхве и ждал Его? Этот человек Божий (и, возможно, верные, которых он представлял) был абсолютно уверен в двух вещах. Во-первых, он был уверен в своих отношениях с Богом, так как называет Его Богом «спасения моего». Местоимение «моего» выражает не обладание, как если бы Бог в некотором смысле принадлежал ему, а посвящённость. Он знал, что принадлежит Богу, потому что посвятил Ему свою жизнь. Во-вторых, он был уверен, что «Бог мой услышит меня». Когда Бог слышит, Он помогает! (ср. Пс. 4:3).

Б. Уверенность в победе (7:8)
Конечно, в 7:8 говорящий — это Сион. Сион помещён пророком в контекст предсказанного ранее суда (3:12; 6:16). «Не радуйся ради меня, неприятельница моя!». «Неприятельница» — это языческая сила мира, представленная во дни Михея Ассирией. Праздновать кончину Сиона преждевременно. Сион бросил вызов насмешкам своих неприятелей. Почему? Потому что был уверен, что после суда у него будет будущее. «Хотя я упал, но встану». Глагол «падать» (naphal) используется здесь для обозначения разрушения царства Иудейского (ср. Амос 5:2).
Языческие народы падут и больше не восстанут (Иер. 25:27). Сион же останется стоять! Сион знал, что должен оказаться «во мраке», то есть пережить период печали, стыда и гонений (ср. Ис. 9:1; 42:7). Но даже в такое время он был уверен, что Яхве «будет… светом для меня». Во времена великой тьмы верующий находит в Слове Божьем свет для своего нынешнего пути и свет, освещающий славное будущее. Даже в гневе Бог не нарушает Своей милости и не нарушает никаких обещаний, данных Им Своему народу.

В. Уверенность в оправдании (7:9-10)
Народ Божий может без страха столкнуться с любым судом, ожидающим Иудею. Их сильная вера в Господа позволяет им принимать невзгоды как проявление «гнева Господня». Неверующие могут объяснить тяжёлое положение Сиона силой его врагов. Однако верные знали, что на самом деле они были в руках Бога завета. Таким образом, он не обвиняет Бога. Он решает смиренно «терпеть» негодование Яхве. Он прекрасно знает, что наказание было оправдано, потому что он заявляет: «Я согрешил пред Ним» (7:9а).
Хотя Сион был готов терпеливо перенести праведный суд Яхве, он был уверен, что грядёт лучшее. В четырёх заявлениях от первого лица он смело говорит о своих ожиданиях. Во-первых, он терпел гнев Господа «доколе Он не решит дела моего» (yaribh ribhi). Кейл пытается уловить аллитерацию иврита переводом «он будет биться моей битвой» 2. Придёт день, когда Судья Сиона станет его Защитником. Верующие всегда живут и справляются с тяжёлыми нынешними обстоятельствами «до» славного дня избавления.
Во-вторых, в тот день Яхве «совершит суд [правосудие] надо мною» или «защитит мои права» (‘asah mishpati). Это будет включать наказание всех сил, угнетавших Сион, и возвращение на свою родину после плена. В-третьих, в то время Яхве «выведет меня на свет». Свет здесь олицетворяет свободу и восстановление благосклонности и благословения. Глагол, который используется здесь, — тот же, что обозначал великий Исход из Египта. Для израильтян это будет ещё один, ещё более великий Исход из тьмы к свету. В-четвёртых, Сион заявляет: «И я увижу правду Его». Здесь термин «правда» (или «праведность») относится к действиям, которые Бог предпринимает, чтобы оправдать своих избранных. Прощение и восстановление в землю — примеры таких действий. Бог творит правду, когда неизменно выполняет Свои славные обещания (7:9b).
Как преобразование Сиона повлияет на его врагов? Во-первых, «неприятельница» увидит это. Увидит что? Она увидит (1) все славные перемены, которые претерпит Сион; и (2) увидит, что упование на Господа было не напрасно. Во-вторых, «стыд покроет её, говорившую мне: «где Господь Бог твой?». Когда Иерусалим был опустошён, соседи-язычники обрушились на Бога Иерусалима с оскорблениями (ср. Иоиль 2:17). Если Он действительно был единственным истинным и живым Богом, как заявляли верующие в Него, почему Он не вмешался, чтобы спасти Свой храм и Свой народ от разрушения? В-третьих, Сион станет свидетелем того, как ситуация повернётся против врагов. «Насмотрятся на неё глаза мои, как она будет попираема подобно грязи на улицах». Враги Сиона в конечном итоге обречены на поражение по приговору Яхве. Термин «сейчас» (‘attah) не хронологический, а логический. Пока Сион восстанавливается и увеличивается, враги его будут попраны в полном презрении (7:10).

Г. Уверенность в расширении (7:11–13)
Пока враги терпят поражение, Сион процветает. Михей ожидал, что новая эра начнётся с восстановления стен (gederim). Термин относится к стенам виноградника. У цветущего виноградника должны быть стены, защищающие его, и стены, на которых могут расти лозы. В то время как Исаия (Ис. 5:1–5) предвидел разрушение Божьего виноградника (7:11а), Михей предсказал его восстановление. Иисус также видел Своих последователей как ветви новой лозы, то есть ростки нового виноградника (Ин. 15:1–5).
Расширение и рост Сиона станут возможными благодаря следующему факту: «в этот день отдалится определение». Термин «определение» (choq) переводится как «граница» в НРП и как «пределы» в переводе РБО. Но «определение» или «декрет» — более уместный перевод. Речь идёт о том, что превратило Израиль в особенный народ. (Исх. 19:5 и далее). Израиль был отделён от всех других народов землёй, законами и литургией. Ежедневные ритуалы и церемонии, диетические законы и тому подобное сделали их отдельным народом. Их отличало также расселение на определённой земле, данной им божественным определением. Михей, однако, предвидел день, когда это определение о разделении земли будет отменено. Он предвидел век Евангелия, когда стена, разделяющая евреев и язычников, будет разрушена (Еф. 2:11–22; Кол. 1:18–29; 2:16–23). В то время как закон Моисеев был исключающим, Евангелие включало другие народы. В то время как этот закон сосредоточен на отделении искупленных, Евангелие сосредоточено на спасении порабощённых (7:11b).
Как только указ о разделении будет отменён, язычники устремятся на Сион. Михей сначала выразил эту мысль в националистических терминах: «В тот день придут к тебе из Ассирии и городов Египетских» 3. Ассирия и Египет были двумя могущественными империями во времена пророка. Те, кто придут на Сион, придут из «городов» Египта. Это не символическая делегация, представляющая правительство, это массовое движение из всех слоёв населения. В этом изображении обращения Египта и Ассирии Михей перекликается с мыслями своего современника Исаии (ср. Ис. 19:18–25).
Затем пророк излагает ту же истину в географических терминах. Язычники придут «и от Египта до реки Евфрата». Фраза имеет более широкое значение, поскольку включает все земли, лежащие между этими двумя конечными точками. От Африки и до Азии, все направляются на Сион.
Наконец, Михей расширяет описание, охватывая весь мир. Язычники придут «от моря до моря, и от горы до горы». Море и горы составляли границы большинства стран древнего мира. Михей не имел в виду ни море, ни горы. Этому очень общему выражению нужно дать самое широкое толкование. Со всех земель, расположенных между морями и горами, люди будут стекаться к Сиону. Это всего лишь дальнейшее развитие великолепной картины, начиная с 4:1 и далее (7:12) 4.
До сих пор Михей сказал, что язычники в будущем смогут приходить на Сион, и что на самом деле они будут приходить со всего мира. Однако он не указал, почему язычники в таком большом количестве стекаются к Сиону. Это он делает в 7:13. «А земля та будет пустынею за вину жителей её». В то самое время, когда застраивается Сион, земля постепенно превращалась в пустошь (shemamah) 5. Это наказание будет наложено на языческий мир «за вину жителей», то есть как наказание за грехи его жителей. «Плоды деяний их» включают мятеж, насилие, безнравственность и тому подобное. За эти грубые грехи мир погибнет. Однако на Сионе спасение будет доступно всегда. Идея здесь в том, что неверующие обречены на смертный приговор. Верующие процветают в Царстве света и жизни (7:13).

Молитва и ответ
Михея 7:14–20

Книга Михея завершается одной из самых красивых молитв в пророческой литературе. Представление о том, что Бог сам будет пасти Свой народ после плена, является знакомой темой в пророческой литературе (например, Иер. 50:19; Иез. 34:12). Здесь молитва призывает Бога исполнить эти обещания.

А. Просьба (7:14)
Первоначально Михей выражает две просьбы. Он просит (1) защиты и (2) обеспечения для Божьего стада.
1. Просьба о защите (7:14а). Михей призывает Яхве: «Паси народ Твой жезлом Твоим». Это просьба в первую очередь о защите, но также о наставлении и руководстве. В библейской литературе Иаков был первым, кто обратился к Богу как к пастырю (Быт. 49:24). Давид также думал о Боге в рамках этой метафоры (Пс. 22:1). Концепция пастырь/стадо была одним из важных способов описания своих отношений с Господом в древнем Израиле. Окружающие народы часто называли своих царей пастырями. Таким образом, Яхве признаётся истинным Царём Израиля, в отличие от языческих правителей, которые пытались установить свою власть над этим народом. Молитва определённо связана с обещанием в 5:3 и далее, что правитель выйдет из Вифлеема пасти стадо Божье. Таким образом, эта молитва — прошение о пришествии Мессии (7:14а).
Михей называет две причины своего прошения. Во-первых, потому что Израиль — это «овцы наследия» Господа. Этот народ имел давние отношения с Яхве. Они были Его стадом. Они полностью зависели от Него. «Наследие» — это имущество, которое требует управления и контроля. Этот термин выражает обязанность Бога заботиться об этом народе.
Во-вторых, Михей отметил, что Израиль обитает «уединённо» (ср. Чис. 23:9). Стадо без покровителя было обречено на полное исчезновение (ср. Ос. 4:16). В-третьих, Израиль был подобен «лесу среди Кармила». Некоторые считают, что этот образ изображает моральную и духовную изоляцию Израиля от окружающих народов. Скорее всего, Михей задумал эту метафору, чтобы описать положение Израиля. Эта стадо было изолирована на пастбищах, заросших кустарниковыми зарослями. Они не могут наслаждаться хорошими пастбищами Кармила, то есть плодородной землёй. Этой доброй почвой владеют другие 6.
2. Просьба о обеспечении (7:14b). Поскольку у стада нет доступа к плодородной земле Кармила, уместна вторая просьба: «Да пасутся они на Васане и Галааде, как во дни древние!». Васан и Галаад к востоку от Иордана были лучшими пастбищами большого Ханаана. Возможно, скрытая цель этой просьбы — восстановление Израилем всей его древней территории. Однако более вероятно, что пророк просит только о достаточном обеспечении для стада Божьего. Выражение «как во дни древние» относится к временам Моисея и Иисуса Навина, когда Сам Бог был вождём Израиля и когда племена впервые заняли Васан и Галаад.
Молитва, сосредоточенная на обеспечении стада, подразумевает ещё одно прошение. Кармил находился к западу от Иордана; Васан и Галаад находились к востоку от Иордана. Вместе эти три области представляют собой всю территорию, некогда занимаемую народом Божьим, когда они вышли из странствий по пустыне. В 931 г. до н. э. северные племена, владевшие Кармилом, Васаном и Галаадом, отделились от Иудеи. Возможно, в молитве говорится о воссоединении стада под одним пастырем. Несомненно, это обещание, которое подчёркивают другие пророки (ср., например, Иез. 37:15; Ис. 11:13).

Б. Ответ Бога (7:15–16)
Господь ответил на молитву, пообещав сделать даже больше просимого. Во-первых, Он пообещал, что покажет «ему», то есть стаду, «дивные дела» (niphla’oth). Этот термин используется для обозначения чудесных событий, которые произошли во время Исхода из Египта (Исход 3:20; Пс. 77:11). Язвы на Египет, переход через Чермное море и богоявление на Синае были одними из тех дивных дел, которые привели к образованию народа Израиля. Подобные чудеса предшествуют формированию мессианского Израиля, а именно воскресению и вознесению Христа и сошествию Духа в Пятидесятницу (7:15).
Язычники «увидят», то есть узнают или ощутят могущественные дела, которые Бог совершит для Своего народа. Народы «устыдятся при всём могуществе своём». Им будет стыдно, что сила Яхве намного превосходит силу любого божества, которое они почитали. Вся их государственная мощь бессильна перед Его грозной мощью. Они устыдятся того (1) что они плохо обращались с Его народом; и (2) что они ранее не признавали и не подчинялись всемогущей силе Бога Израиля (7:16а).
Стыд, который язычники испытывали в своём сердце, будет выражаться внешне. Во-первых, они «положат руку на уста». На Ближнем Востоке это жест благоговейного молчания, которое является результатом удивления и восхищения (ср. Суд. 18:19; Иов 21:5). Они будут трепетать перед силой чудес Божьих, которые Бог творит для Своего народа. У них не будет подходящих слов, чтобы выразить мысли.
Во-вторых, вместе с этим, «уши их сделаются глухими». Говорит ли текст о физической глухоте? Предполагает ли он, что могущественные деяния Бога от имени Его народа сопровождались громовым и оглушительным шумом? Хотя такая интерпретация возможна, трудно найти какую-либо поддержку этой точки зрения в Исходе, историях Ветхого Завета или пророческой традиции. Скорее всего, речь идёт о духовной, а не о физической глухоте. Испуганные великими чудесами Бога, язычники больше не желали бы слышать величавые слова или заявления других божеств. Найдя драгоценную жемчужину, они больше ничего не хотят. Любое альтернативное Евангелие сразу отвергается (7:16b).

В. Усиление Михея (7:17)
Божий ответ на молитву Его народа почти незаметно переходит в слово Божьего пророка. Основываясь на чудесных обещаниях, данных непосредственно Яхве, Михей добавляет ещё четыре обещания. Во-первых, язычники «будут лизать прах как змея». Говоря современным языком, они будут глотать пыль или валяться в пыли. Язык здесь изображает полное подчинение Господу. Подобными словами Господь объявил об унижении сатаны после искушения в Едеме (Быт. 3:14).
Во-вторых, язычники «как черви земные [то есть как змеи] выползут… из укреплений своих» (zochale ’erets) (ср. Втор. 32:24). Рисуется картина змей, которых выгоняют или выманивают из укрытий. Ошеломлённые язычники осознают, что их твердыни, физические или духовные, в конечном итоге падут перед силой Яхве. Следовательно, они покинут эти укрепления так же быстро, как змеи, подвергшиеся нападению.
В-третьих, народы «устрашатся Господа Бога нашего». Это не страх преступника, который ищет убежища, чтобы его не нашли, а страх того, кто избежал смерти по счастливой случайности. Обращённые грешники понимают, что без благодати Божьей им грозит вечное осуждение. Смиренно придя к Господу с верой и послушанием, они будут спасены, как головня из огня.
В-четвёртых, обращённые язычники «убоятся Тебя». Первоначальный страх превратится в богобоязненный образ жизни. Бояться Бога в Писании означает служить и поклоняться Ему.

Заключительная похвала
Михея 7:18–20

Хвала в Библии бывает двух видов: хвала, обращённая к Богу, и хвала Бога. Эти два типа хвалы можно назвать молитвенной хвалой и хвалой провозглашением. В первом случае верующий обращается непосредственно к Господу. Второе предназначено для того, чтобы другие слышали о Господе. Провозглашение или исповедание хвалы можно сравнить с хвастовством перед Господом. Оба типа хвалы смешаны в заключительных стихах Михея. Пророк начинает с молитвенной хвалы, затем переходит к провозглашающей хвале, а затем возвращается к своему прямому обращению к Богу.

А. Молитвенная хвала (7:18а)
Когда дело касается прощения греха, Господа невозможно сравнить ни с кем. «Кто Бог, как Ты?» В этой молитве используются три основных ветхозаветных слова, обозначающих грех. «Беззаконие» (‘avon) — это извращение или уродство, делающее человека виновным перед Богом. «Преступление» (pesha‘) — это умышленное восстание против слова Бога. «Грехи» (chatta’ot) — это все действия, которые не соответствуют Божьей славе, преднамеренные или непреднамеренные, будь то действия или бездействие.
Яхве — специалист в решении проблемы человеческого греха. Во-первых, он «прощающий беззаконие», то есть устраняющий порочность, которая портит характер человека. Во-вторых, Он «не вменяющий преступления остатку наследия Твоего». «Стадо наследия» из ст. 14 в какой-то момент станет «остатком» (she’erit), то есть небольшой частью того, что когда-то существовало. Только тогда Он «пройдёт мимо» них, оставит их грехи без внимания. Глагол отсылает к ночи, когда Бог проходил мимо всех домов, где были первенцы Израиля. Если Бог не простит (не пройдёт мимо) греха, преступник обречён.

Б. Провозглашающая хвала (7:18b-19а)
Михей, выступая от имени верующего остатка, с середины 18 стиха переходит от обращения к Богу к описанию Бога. Темой по-прежнему остаётся мастерство, с которым Господь решает проблему человеческого греха. Михей делает четыре утверждения, основанные на словах только что произнесённой молитвы.
Во-первых, Яхве «не вечно гневается». Если бы Он постоянно цеплялся за Свой гнев, никто бы не избежал разрушения. Михей заявляет, что гнев Яхве продлится недолго.
Во-вторых, Яхве «любит миловать». Даже когда Его народ неверен, Яхве остаётся верным Своему завету. Ему нравится придерживаться Своей программы искупления. С этой целью Он стремится прощать. Он ищет не причины для осуждения и разрушения, а возможности прощать и созидать (7:18).
В-третьих, поскольку Яхве стремиться проявлять верность завету, Он «опять умилосердится над нами». Глагол «проявлять милосердие» (racham) относится к нежной заботе, которую сильнейший одаривает нуждающихся.
В-четвёртых, Яхве «изгладит беззакония наши». Наши грехи — враги Бога. Он победит этих врагов, то есть даст Своему народу победу над грехом.

В. Молитвенная хвала (7:19b)
И снова Михей обращается к Богу прямо в молитве хвалы. Он продолжал превозносить милосердие, благодаря которому Бог изглаживает грехи Своего народа.
Михей восхваляет Бога за полноту и необратимость божественного прощения. «Ты ввергнешь в пучину морскую все грехи наши». Подобно тому, как он уничтожил египетскую армию, преследовавшую древний Израиль (ср. Исход 15:5), так Яхве уничтожит любой грех, который продолжал преследовать Его народ.
Следует отметить притяжательное местоимение «наши». В других переводах говорится о грехах «их» («Так забрось все грехи их в морскую пучину», РБО). На протяжении всей молитвы Михей говорит об Израиле от первого лица. Он оставляет третье лицо для народов (ср. ст. 16–17). Притяжательный суффикс «их» в середине ст. 19 предполагает, что теперь Михей славит Бога за то, что Его прощение распространяется даже на язычников, которые приходят в трепет перед Ним. Таким образом, стих 19 утверждает, что Бог изгладит «наши» беззакония, то есть беззакония Израиля. В то же время Он бросит в пучину морскую «их» грехи, то есть грехи кающихся язычников.

Г. Последняя просьба (7:20)
Глагол, открывающий стих 20, является оптативом 7, и его следует переводить как молитвенную форму: «Будь же…» (РБО) или «Яви же…» (НРП). В заключительной петиции книги содержится просьба, чтобы за прощением следовала полнота небесных благословений. Упоминаются три таких благословения.
Во-первых, «Ты явишь верность Иакову», то есть Потомкам Иакова, Израилю. «Верность» (’emeth) — характеристика природы Бога (Исх. 34:6) и слов Бога (Пс. 118:142). Это слово передаёт чувство уверенности или надёжности. Бог дарует это чувство кающимся людям. Могущественные дела божественного милосердия и благодати настолько значительны, что легко убеждают грешника оставаться верным Господу. Однако за эту верность славу принимает Бог, а не человек.
Во-вторых, Яхве просят дать «милость Аврааму». Это единственное использование имени «Авраам» по отношению ко всему народу Божьему. Верность завету, как и верность вообще — это дар кающемуся. Подлинная любовь и благодарность — такие мощные силы, что они могут навсегда изменить всё направление жизни. Тот, кто был неверным из-за греха, становится верным. Тот, кто из-за греха нарушил верность завету, начинает выполнять свои обязательства перед Богом и перед ближними. Опять же, Яхве — это даятель, потому что Он даёт мотивацию к изменениям через Его благодать.
Последнее прошение основано на обещании, данном патриархам примерно тринадцатью столетиями ранее. Яхве хранит клятву, которую Он «обещал отцам нашим от дней первых». Он сдержал все обещания, данные Аврааму, Исааку и Иакову. Не последним из них было то, в котором Яхве обещал благословить все народы земли через семя Авраама, то есть Иисуса. Эта клятва отцам породила особые отношения, которые «заветная любовь» (chesed) исполнила, а «верность» (’emeth) сохранила (7:20).

Примечания

1 James L. Mays, Micah, a Commentary in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1976), p. 157.
2 Keil and Delitzsch, Old Testament Commentaries; Ezekiel XXV to Malachi (Grand Rapids: Associated, n.d.), p. 1178.
3 Термин “Египет” (matsor) некоторые переводят как «укреплённые города» или «крепости». Термин matsor, по-видимому, является поэтическим названием Египта (ср. Ис. 19:6; 37:25).
4 Некоторые считают, что Михей имеет в виду рассеянных евреев, возвращающихся на Сион. В свете 4:1 и далее и предыдущего стиха, похоже, речь идёт о язычниках, которые станут частью мессианского Сиона.
5 Другие толкуют 7:13 как утверждение, что земля Израиля должна испытать опустошение до наступления славного мессианского века.
6 Mays, op. cit., p. 164.
7 Keil and Delitzsch, op. cit., p. 1183.
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Глава двадцать седьмая
Пророки седьмого века
Введение

Седьмой век до нашей эры называют серебряным веком еврейского пророчества. Иеремия был доминирующей пророческой фигурой этого века. Однако ему предшествовали три других пророка, чьи труды помещены среди Малых пророков.

История

Третья триада малых пророков пророчествовала во время заката великой Ассирийской империи. При Ашшурбанипале (669–633 гг. до н. э.) империя достигла своего зенита. Во время второго из двух египетских походов Ашшурбанипал завоевал Фивы (663 г. до н. э.). В своих анналах он упоминает царя Иудеи Манассию, который оказал ему в этом походе вассальную помощь. Хотя Ашшурбанипал был царём с выдающимися административными способностями, управлять огромной империей, состоявшей из разных народов, было практически невозможно.
После смерти Ашшурбанипала два его сына начали разрушительную гражданскую войну. В то же время с севера на империю наседали свирепые горные племена. Древние соперники Ассирии на востоке — мидяне и вавилоняне — вступили в военный союз.

A. Правление Иосии (640–609 гг. до н. э.)
Когда, в 640 году до н. э., царь Амон был убит, на трон Иудеи взошёл его молодой сын Иосия. На восьмой год правления Иосия осторожно начал вести Иудею к религиозной реформации. Религиозная реформация в Ассирийской империи была равносильна восстанию против центрального правительства. На двенадцатый год (628 г. до н. э.), после смерти Ашшурбанипала, реформация в Иудее ускорилась.
На восемнадцатом году Иосия приказал первосвященнику Хилкии очистить храм от загрязнений, накопившихся за время нечестивого правления Манассии и Амона (4 Цар. 22:3–7; 2 Пар. 34:8-13). В ходе очищения храма был обнаружен потерянный свиток Писания (4 Цар. 22:8; 2 Пар. 34:14–15). Царь пришёл в смятение, услышав проклятия, которые эта книга произносила в адрес тех, кто впал в идолопоклонство. Пророчица Олдама подтвердила, что Иудея попала под осуждение Бога из-за вопиющего отступничества в правление Манассии. Тем не менее, Бог дал Иуде отсрочку благодаря самоотверженным усилиям Иосии по восстановлению веры Моисея. Потерянный свиток подтолкнул Иудею к ещё более решительной реформации.
Пока Иосия шаг за шагом выводил Иудею из орбиты Ассирии, империя быстро разрушалась. В 612 году до н. э. великий город Ниневия, одна из ассирийских столиц, пал перед Мидо-вавилонской коалицией. К 609 году до н. э. коалиция была готова разгромить остатки ассирийской армии. Фараон Нехао почувствовал, что баланс сил на Ближнем Востоке меняется. Нехао был злейшим врагом ассирийцев, но он решил, что в интересах Египта военным путём поддержать то, что осталось от ассирийского правительства. С этой целью он повёл свои войска вверх по прибрежной равнине Палестины, чтобы противостоять молодому вавилонскому принцу Навуходоносору.

Б. Битва при Кархемисе (605 г. до н. э.)
По какой-то необъяснённой в Писании причине Иосия счёл необходимым противостать продвижению Нехао по прибрежной равнине Палестины. Иудея избрала местом схватки Мегиддо, узкий проход в горах, выходящий на равнину. Нехао попросил Иосию отойти в сторону. Но Иосия его не послушал, и битва состоялась. Иосия был смертельно ранен (2 Пар. 35:21–24). Со смертью благочестивого царя была отменена и реформация в Иудее.
Нехао двинулся в поход на Кархемис, стоящий на Евфрате. Там в одной из величайших битв за всю историю Навуходоносор сокрушил египтян. Он буквально загнал войска Нехао обратно в Египет. Теперь молодой кронпринц и будущий царь Вавилона был правителем всего мира. Нововавилонская империя будет доминировать на Ближнем Востоке в течение следующих семи десятилетий.

В. Правление Иехониикима (609–598 гг. до н. э.)
После смерти Иосии «народ земли» посадил на трон его сына Шаллума. Шаллум принял тронное имя Иоахаз. При этом народ обошёл вниманием его старшего брата, вероятно, из-за его проегипетских взглядов. Процарствовав всего три месяца, Иоахаз был вызван фараоном Нехао в Ривлу в Сирии. Там он был лишён царского достоинства, закован в цепи и депортирован в Египет, где и провёл остаток своих дней.
Фараон Нехао посадил Елиакима, старшего брата Иехоаза, на трон Иудеи (4 Цар. 23:30–35). Он принял (или получил от фараона) тронное имя Иоаким («Яхве ставит»). Нехао обложил землю Иуды тяжёлой данью.
Иоакима называют Соломоном последних дней Иудеи. Он был безответственным транжирой даже во времена национальной бедности. Он нанял рабочих, чтобы построить для себя новый великолепный дворец, хотя страна с трудом выплачивала ежегодную дань Нехао (Иер. 22:13–14). Этот царь был фанатиком, высокомерным и непочтительным тираном. Он приказал экстрадировать из Египта и казнить одного верного пророка (Иер. 26:21). Он уничтожил первый свиток, изготовленный Иеремией, и поместил этого пророка под арест (Иер. 36:23–26).
Когда Нехао потерпел поражение в битве при Кархемисе в 605 году до н. э., путь в Сирию и на юг был открыт для Навуходоносора. Смерть отца Навуходоносора на время задержала продвижение вавилонян в этом регионе. После восхождения на престол в апреле 604 года до н. э. Навуходоносор вернулся в район Сирии-Палестины, в землю Хатти, как он её называет. К концу 604 года до н. э. вавилонская армия захватила Аскалон на Филистимской равнине. В связи с этим вторжением или вторжением через год Иоаким сдал Иерусалим. Его заковали в цепи, чтобы увезти в Вавилон (2 Пар. 36:6). Однако вавилонский царь изменил своё решение и оставил Иоакима на престоле Иудеи в качестве вассала.
Иоаким служил Навуходоносору три года. Когда в конце 601 года до н. э. вавилоняне понесли большие потери на границах с Египтом, Иоаким воспользовался возможностью и восстал против Вавилона. Основная вавилонская армия была не в состоянии вернуться, чтобы расправиться с мятежным царём. Однако Навуходоносор отправил туда те вавилонские отряды, которые находились в резерве. Этим отрядам помогали наёмные группы аммонитян, моавитян и арамеев (4 Цар. 24:2).

Г. Правление Иехонии (597 г. до н. э.)
К декабрю 598 года до н. э. Навуходоносор смог вернуть свои основные силы в Иудею. Иоаким умер в том же месяце, скорее всего, в результате покушения. Его не похоронили. Никто не оплакивал его уход (Иер. 22:18–19). Его восемнадцатилетний сын Хония вступил на престол, приняв тронное имя Иехонии (4 Цар. 24:8).
Во время трёхмесячного правления Иехонии огромная вавилонская армия готовилась к осаде Иерусалима. В конце концов молодой царь решил сдать город Навуходоносору. Возможно, он продержался так долго в ожидании египетской помощи. Как бы то ни было, 16 марта 597 года до н. э. царь, царица-мать и десять тысяч ведущих граждан Иерусалима были отправлены в Вавилон вместе с огромной добычей из храма и города (4 Цар. 24:12–16). Среди пленников был священник, которому суждено было стать великим пророком. Его звали Иезекииль (Иез. 1:1–3). Дядя царя Матфания — ещё один сын Иосии — был посажен на трон Иудеи как вавилонский вассал. Матфания принял тронное имя Седекия (4 Цар. 24:17).

Пророк Наум
Пророк гибели Ниневии

Книга Наума — седьмая в группе Малых пророков. Её расположение после Михея в современной Библии соответствует порядку еврейских рукописей, а также сирийской и латинской версий Вульгаты. Однако в греческой Септуагинте Наум следует за Ионой. Во всех списках Ветхого Завета Наум предшествует Аввакуму.
Из-за темы книги Наум был назван «пророком гибели Ниневии» (Хаффман) и «критиком Ниневии» (Уорд). Его поэтическое мастерство принесло ему звание «трагического поэта» (Скоуфилд) и «первого поэта из Малых пророков» (Паттерсон и Траверс). Богослов может назвать Наума «пророком суверенной Божьей праведности».
A. Личность пророка
О пророке Науме известно немного. Он был «не более чем голосом» (Робинсон) в истории Израиля. Некоторые считают его имя, которое означает «сострадательный», неправильным. Он определённо не испытывал сострадания к Ассирии. Однако его весть о гибели Ниневии продемонстрировала бы сострадание Яхве к Своему народу Иудее. Хотя это имя было распространено на древнем Ближнем Востоке, этот пророк — единственный в Ветхом Завете, кто носит имя Наума 1.
В стихе 1 Наум назван «Елкосеянином». К сожалению, местонахождение Елкоса оспаривается. Эта деревня могла быть расположена (1) на Тигре около Ниневии; (2) в области Симеон к югу от Иерусалима; и (3) около Капернаума, что означает «деревня Наума». Учёный V века Иероним утверждал, что он посетил деревню в Галилее под названием Элкеси, которую гид определил как дом Наума. Современные учёные склонны отождествлять Елкос с городом Бейт-Джебрин в Иудее. Если эта идентификация верна, то Наум жил в той же местности, что и Михей из Морешета.

Б. Миссия
Датировать служение Наума довольно сложно. Очевидно, что он жил в период ассирийского господства на Ближнем Востоке. Однако в книге не упоминается ни один царь. Он пророчествовал после падения египетского города Фивы (Но-Аммона) в 663 году до н. э., поскольку он упоминает об этом событии (3:8). С другой стороны, падение Ниневии в 612 году до н. э. явно относится к будущему. Таким образом, служение Наума следует датировать между 663 и 612 годами до н. э. Учёные-рационалисты 2 стремятся датировать книгу Наума как можно ближе к 612 году до н. э., чтобы исключить сверхъестественное предсказание.
Дуан Кристенсен предположил связь между посланием Наума и восстанием царя Манассии против своего ассирийского повелителя (2 Пар. 33:10–13). Это восстание должно было произойти между 652 и 648 годами до н. э. Уверенность в том, что падение Ниневии было предрешено Яхве, могла побудить этого царя Иудеи присоединиться к восстанию против Ассирии 3.
Наум мог знать Иеремию. Он был современником Аввакума и Софонии. Возможно также, что он знал Иезекииля до того, как этот священник был уведён в Вавилон.

В. Послание
Книга Наума представлена в современной Библии в трёх главах, содержащих в общей сложности сорок семь стихов. Нумерация глав и стихов в еврейской и русской версиях не всегда совпадают.
Непосредственная цель Наума — объявить об обречённости Ниневии. Конечная цель книги — представить идею о Божьем возмездии и суверенной праведности Бога.
Критики были суровы в своей оценке Наума. Его считают меньшим пророческим светилом, потому что у него нет слов осуждения грехов Израиля и призыва к покаянию. Пфайффер утверждает, что «в этой ликующей вспышке радости по поводу неизбежного падения Ассирийской империи нет ничего специфически религиозного» 4.
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Другие представляют Наума злобным и гордым. Сэндмел, например, описывает это сочинение пророка как «леденящую кровь песнь ликования по поводу падения Ниневии… Парадокс книги в том, что литература настолько же хороша, насколько плоха религия» 5. Паттерсон обвиняет Наума в том, что он «писал для того, чтобы выразить свой личный восторг и удовлетворение по поводу уничтожения врагов Израиля» 6. Однако Наум писал, чтобы выразить облегчение и благодарность всего Божьего народа в связи с перспективой падения угнетателя, который унижал их и насмехался над их Богом на протяжении десятилетий.
Некоторые учёные зашли так далеко, что считают Наума одним из «лжепророков», противостоявших Михею и Иеремии 7.
О безжалостности и моральном разложении ниневитян существует множество документов. Летописи ассирийских царей хвастаются тем, как они уводили женщин и детей в плен как военную добычу. Они гордились абсолютным опустошением своих врагов. Изображения, которые эти цари помещали на стенах своих дворцов, полны отвратительных кровавых сцен. Если какой-либо народ и заслуживал излияния божественного гнева, так это ассирийцы.
У Г. Кэмпбелла Моргана есть наиболее привлекательное изложение трёх коротких глав Наума: (1) приговор об отмщении; (2) видение отмщения; и (3) оправдание отмщения. На диаграмме № 20 показана структура книги 8.
Согласно Пейну 9, около семидесяти четырёх процентов книги Наума — это предсказания. Все предсказательные стихи, кроме одного, посвящены одной теме — будущему падению Ниневии. Это делает Наума пророком, который более, чем другие, сосредоточен на одной теме. Вавилонские хроники за четырнадцатый год царствования Набополассара содержат отчёт об исполнении пророчества Наума 10. Тридцать четыре стиха посвящены этой главной теме. Единственное другое предсказание заключается в том, что Иудея восстановится после гибели Ассирии (2:2).

Пророк Софония
Пророк Божьего гнева

Софонию называли «оратором» (Робинсон), «ревнителем» (Уорд) и «пророком всех народов» (Библия Скоуфилда). Г. Кэмпбелл Морган назвал его пророком «суровости и благости Божьей». Он определённо был «пророком гнева и милосердия Божьего» (Эллиотт).

A. Личность пророка
Имя Софония означает «тот, кого Яхве спрятал или защитил». Комментаторы пытаются найти какую-то связь между значением имени и посланием книги. Хотя Софония упоминает возможность «укрыться» от ужасов дня Яхве, это слово не то же самое, что используется для образования имени Софония. В Ветхом Завете встречаются три других Софонии (1 Пар. 6:36–38; Иер. 21:1; Зах. 6:10–14). О пророке говорится, что он «сын Хусии», который был потомком доброго царя Езекии (1:1). Таким образом, Софония был из царского рода. Скорее всего, он жил в Иерусалиме.

Б. Миссия
Софония пророчествовал «во дни Иосии… царя Иудейского» (1:1). Обычно к Иосии относят 640–609 гг. до н. э. Книга, несомненно, была написана до падения Ниневии (ср. 2:13) и, скорее всего, до великой религиозной реформы 621 года до н. э. Дату служения Софонии — около 630 года до н. э. — можно считать довольно точной. Большинство учёных считают, что его служение было очень коротким.
Некоторые считают, что Книга Софонии был написан на фоне предполагаемого скифского вторжения в Палестину. Скифы были безжалостной ордой с гор Анатолии. Они пили кровь из черепа первой жертвы, убитой в бою, и делали салфетки из их кожи. Другие учёные, однако, не уверены, что скифы имели какое-либо отношение к написанию этой книги. Не существует веских доказательств того, что скифы когда-либо шли в направлении Палестины.
Времена, в которые пророчествовал Софония, были весьма неприятными. Иудея отличалась самодовольной гордостью, бесстыдной лживостью, вопиющим беззаконием, безжалостным вымогательством и бессмысленным идолопоклонством. Виновные в нарушении закона были невозмутимы. Они не знали стыда.

В. Послание
Непосредственная цель Книги Софонии — предупредить Иудею о приближающейся гибели. Конечная цель — предостеречь всех грешников и ободрить тех, кто раскаивается. Хотя книга в основном посвящена теме Божьего гнева, в ней содержится обещание искупления и спасения для тех, кто верит.
По словам Пейна, из пятидесяти трёх стихов книги сорок семь — 89 % — являются пророческими. Эта статистика делает Софонию самой предсказательной книгой Библии. Пейн насчитал двадцать отдельных предсказаний, самым значительным из которых (около половины предсказательных стихов) является предсказание падения Иерусалима под натиском Вавилона 11.

Таблица № 21
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Тема книги — день Яхве. Софония подчёркивает неизбежность (1:2, 3; 2:4-15; 3:8), всеобщность (1:14 и далее) и ужас этого дня (1:17). Он изображает великий день Яхве как день суда над нечестивыми (2:3; 3:9 и далее) и день милости для остатка.
На диаграмме № 21 показана структура Книги пророка Софонии.

Пророк Аввакум
Пророк сторожевой башни

Аввакума называли «пророком веры» (Эллиотт), «оптимистом» (Уорд), «философом» (Робинсон), «пророком-философом» (Библия Скоуфилда) и «пророком стойкой веры» (Теш). Характер этого пророка и природа его пророчества печально искажены в таких названиях, как «родоначальник сомнения», «скептик», «отец современного религиозного сомнения» или «пророк-вольнодумец». Несомненно, оценка Пьюзи верна: «Аввакум — в высшей степени пророк благоговейной и трепетной веры» 12.

A. Личность пророка
О жизни Аввакума практически ничего не известно. Раньше учёные предполагали, что его имя означает «объятый». О его происхождении или родном городе также ничего не сказано
Вокруг Аввакума выросло множество легенд. Он является заметным персонажем одного из греческих дополнений к еврейской Книге Даниила, так называемой истории о Беле и драконе. Согласно этой легенде, пророк Аввакум, принесённый ангелом за волосы к львиному рву, передаёт пищу Даниилу.

Б. Миссия
Датировать служение Аввакума довольно сложно. В тексте не упоминается ни один царь. Вероятно, Аввакум пророчествовал после падения Ниневии в 612 году до н. э. и до битвы при Кархемисе в 605 году до н. э. Этот хронологический промежуток можно сузить до правления царя Иехонии, который начал царствовать в 609 году до н. э. Некоторые учёные утверждают более раннюю дату — около 625 года до н. э., когда халдеи отделились от Ассирии и начали постепенно идти к власти.

В. Послание
Непосредственная цель Книги Аввакума — предсказать наказание Иуды и осудить халдеев. Конечная цель книги — научить великим истинам о том, что праведный будет жить по вере, а нечестивый не останется безнаказанным.
Книга Аввакума — это драматический диалог между пророком и Богом, который достигает своей кульминации в молитве пророка о хвале. Диаграмма № 22 показывает структуру книги.
Пейн нашёл в Книге Аввакума только четыре отдельных пророчества, но эти пророчества занимают двадцать три из пятидесяти шести стихов — 41 %. Вот эти четыре пророчества. Во-первых, расширение Вавилонской империи по территории древнего Ближнего Востока (1:5-11). Во-вторых, нападение вавилонян на Иудею и падение Иерусалима в 586 году до н. э. (1:12; 3:16b). В-третьих, падение Вавилона в 539 году до н. э. (2:6-13, 15–19; 3:16а). В-четвёртых, новые небеса и новая земля (2:14) 13. К списку Пейна следует добавить, по крайней мере, ещё одно важное пророчество. Аввакум предвидел день, когда сатана будет пронзён своими собственными копьями (3:13–14).

Таблица № 22
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примечания

1 Ralph L. Smith, Word Biblical Commentary, vol. 32 “Micah-Malachi” (Waco: Wood, 1984), p. 63. Другой Наум упоминается в родословии Луки 3:25.
2 Роберт Пфайффер утверждает, что книга Наума была ошибочно понята составителями канона как пророческая. «Если судить по его единственной сохранившейся поэме, Наум не был пророком…». Robert Pfeiffer, Introduction to the OT, p. 595.
3 Duane L. Christensen, “The Acrostic of Nahum Reconsidered,” Zeit schrift fьr die alttestamenliche Wissenschaft 87:1975:29.
4 Pfeiffer, op. cit., p. 594.
5 Samuel Sandmel, The Hebrew Scriptures (New York: Knopf, 1963), pp. 112–13.
6 C. H. Patterson, The Philosophy of the Old Testament, p. 305.
7 J. M. P. Smith, A Critical and Exegetical Commentary on Micah, Zephaniah and Nahum in “International Critical Commentary” (Edinburgh: T. & T. Clark, 1911), pp. 273–274. Smith was followed by W.C. Graham in The Abingdon Bible Commentary (1929) and others.
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Глава двадцать восьмая
Решение о возмездии
Наума 1

Книга Наума посвящена концепции возмездия. Библейское «мщение» не означает злобное возмездие за причинённые обиды. Еврейский термин naqam лучше перевести словами, которые подразумевают наказание в судебном смысле, как это ясно показал Менденхолл 2. Только Бог способен безошибочно творить суд в отношении грешных людей (Втор. 32:35, 41). Бог мстит за Свой народ двумя способами. Во-первых, Он становится защитником Своего народа против общего врага (ср. Пс. 93). Во-вторых, Он наказывает тех, кто нарушает завет, заключённый с Ним (Лев. 26:24–25). «Месть» или справедливое воздаяние в книге Наума относится к первому типу.

Название книги
Наума 1:1

Книга Наума открывается двойным названием, в котором изложены четыре факта о книге. Во-первых, пророк указывает на форму своего пророчества. Это «бремя» (mashal). Это слово стало техническим термином для обозначения пророческой речи, в этом смысле оно употребляется ещё по крайней мере в десяти местах пророческой литературы (например, Ис. 13:1). Среди малых пророков Аввакум (1:1), Захария (9:1; 12:1) и Малахия (1:1) используют этот термин для описания по крайней мере части своих пророчеств. «Бремя» — это обличающее прорицание, в котором Бог преподаёт наглядный урок, наказывая нечестивца. В «бремени» надменные смиряются, угнетённые освобождаются, проклятые благословляются и наоборот.
Во-вторых, заголовок также указывает, о чём будет идти речь — о Ниневии. Этот великий город располагался на берегах реки Тигр выше того места, где она впадала в Большой Заб, напротив современного Мосула в Ираке. Ниневия была одним из древнейших городов мира. Тиран Нимрод построил её как часть второго этапа создания своей империи (Быт. 10:11, 12). Царь Сеннахирим потратил двадцать пять лет на расширение, укрепление и благоустройство старого города. Ниневия была столицей Ассирийской империи во время её золотого века. Около 623 года до н. э. Киаксарес, царь мидян, напал на великий город. В последующие годы мидяне вместе с вавилонянами почти ежегодно нападали на ассирийцев. Наконец, в 612 году до н. э. город был разрушен.
В-третьих, название указывает на характер сочинения, называя его «книгой» (sepher). Это единственное пророческое произведение в Ветхом Завете, которое называет себя книгой. Это слово говорит о том, что данный материал с самого начала появился как литературное произведение, и не существовал в устной форме. Другими словами, Наум, вероятно, не был проповедником, как Михей или Амос. Он был писателем или создателем книги, причём блестящим писателем. Возможно, он предназначал свои произведения для чтения или пения на богослужениях.
В-четвёртых, название указывает на происхождение содержания книги. Наум утверждает, что материал является «видением» или откровением от Бога (ср. Авд. 1). Пророк мысленно видел сцены, которые затем так наглядно описал в своей книге.
Наконец, в заголовке указывается слуга, которого Бог использовал для возвещения гибели Ниневии. Он назван «Наум Елкосеянин», сострадающий человек, который происходил из города Елкоса. О местонахождении этого селения мы скажем в главе двадцать седьмой. Три других ветхозаветных пророка названы по их родному городу: Амос из Фекои; Михей из Морешета; и Иеремия из Анатота.

Великий судья
Наума 1:2–8

Само видение начинается с описания суверенного Правителя мира. Первый абзац видения построен как псалом. Учёные признают здесь частичный акростих, включающий примерно первую половину еврейского алфавита. Многие учёные пытаются перестроить текст так, чтобы акростих был совершенным. Однако изучающим Библию не следует так вольно обращаться с текстом.
Этот абзац служит фоном, на котором следует оценивать предсказания о разрушении Ниневии. В этих стихах не упоминается конкретно Ниневия. Скорее здесь изложены основные теологические принципы, имеющие вечную силу. Этот параграф насыщен богословскими идеями. Он сосредоточен не столько на атрибутах Бога, сколько на Его действиях. Используя ряд причастий, Наум сумел ярко показать, как Бог вмешивается в жизнь человека. Гимн состоит из трёх основных частей. Наум прославляет (1) характер (2) явление и (3) силу Яхве.

А. Характер Яхве (1:2-3а)
Во-первых, Наум подчёркивает, что Бог ревнив (1:2). Он не может терпеть никаких соперников в любви, страхе и доверии, чего Он требует от всего человечества. Наум повторяет описание Моисея: «Имя Его — ревнитель; Он Бог ревнитель» (Исход 34:14).
Во-вторых, Бог — мститель. Как таковой Яхве мстит и вершит возмездие (1:2). Избыточность в этих стихах подчёркивает суть сказанного. В Своём положении мстителя Яхве «страшен в гневе», то есть Он — повелитель или хозяин гнева. Его враги, которые также являются врагами Его народа, являются объектом Его гнева. Ревность, гнев и месть — это группа тесно связанных понятий в Ветхом Завете. Атрибут ревности заставляет Бога действовать, изливая Свой гнев, в результате чего совершается возмездие — судебное наказание.
В-третьих, Бог терпелив (1:3) и даже «долготерпелив». Он не капризен, не произволен и не поспешен в проявлении Своего гнева. Он не похож на человека, который наносит удары без причины, ни с того, ни с сего. Его гнев тщательно спланирован и точно направлен.
В-четвёртых, Бог могущественен (1:3). Он «велик могуществом». Поэтому Он в состоянии исполнить любую угрозу, какой бы маловероятной или трудной она ни казалась.
В-пятых, Бог справедлив (1:3). Он ни в коем случае не «оставляет без наказания» виновных, то есть не станет объявлять виновных невиновными. Он не может оправдать нечестивых. Никакие подкупы и лесть не смогут отвратить Его суд. Его требование совершенства абсолютно.

Б. Явление Яхве (1:3b-6)
Явление Яхве часто изображается в Ветхом Завете как сопровождаемое бурей или вихрем (например, Исход 19:16). Наум видит Его путешествующим сквозь торнадо. Он идёт по облакам, словно они пыль под Его ногами (1:3b).
Яхве «запрещает» морю, делая его сухим, подобно тому, как Он создал путь через Красное море во время Исхода (Исх. 14:16 и далее). Он иссушает реки, как иссушил Иордан, когда Иисус Навин вёл израильтян в Ханаан (И. Нав. 3:13 и далее) или когда два пророка пробирались через Иордан (4 Царств 2:8, 14). Холмы и горы, а также реки и моря находятся во власти Яхве. Плодородные области (Кармил, Башан и Ливан) увядают от Его прикосновения. Великие горы «трясутся» и «тают» перед Яхве, то есть извергают лаву (1:4–5).

В. Сила Яхве (1:6–8)
С помощью двух риторических вопросов Наум подчёркивает, что никто не может устоять перед Богом, когда Он придёт на суд. Ярость Его гнева непреодолима. Огонь (вероятно, молния), который Он изливает с высоты, сокрушает массивные скалы. Поэтому никакой смертный не может устоять перед Его гневом (1:6).
Сила Божья проявляется положительно, как защита Его народа. Он проявляет добрую волю к угнетённым. Поэтому Он даёт убежище или твердыню «в день скорби», то есть во время физической или духовной нужды, даже во время самой смерти. Яхве «знает» (причастие, указывающее на непрерывное действие) «надеющихся на Него», то есть тех, кто доверяет Ему. Слово знать предполагает глубокое знание и даже больше. Оно предполагает божественное одобрение, выбор и даже заботу (ср. Пс. 1:6; Амос 3:2). Яхве трудится ради Своего народа (1:7).
Божья сила продемонстрирована в полном уничтожении величайшей силы того времени. Он положит «полный конец» «месту её», то есть Ниневия будет разрушена и никогда больше не будет заселена. Яхве достигнет этой цели «всепотопляющим наводнением» 3. Хотя, скорее всего, эта фраза использована в переносном смысле для обозначения серии бедствий и нападений, обрушившихся на Ниневию. Один древний историк упоминает о наводнении, обрушившемся на город на третий год осады 4.

Приговор судьи
Наума 1:9-14

Великий Судья, описанный во вступительном абзаце, теперь говорит окончательно и решительно. Он обращается к угнетателю и угнетённому.

А. Обращение к Ниневии (1:9-11)
Наум использует риторический вопрос, чтобы указать, насколько уязвима будет Ниневия в противостоянии с Яхве: «Что умышляете вы против Господа?». Ассирийская политическая литература часто приписывает подобные злые заговоры и интриги соседним народам 5. То, что они приписывали другим, на самом деле было сутью их собственной внешней политики. Царские советники постоянно придумывали, как бы им затянуть петлю на шее более мелких вассальных государств, включая Иуду. Заговор против Иуды означал, по сути, заговор против Яхве. Господь «положит полный конец» любому народу, имеющему дерзость участвовать в таких заговорах. Ассирийцы не могут успешно противостоять Богу Израиля. Ниневия никогда больше не сможет угнетать Божий народ: «бедствие уже не повторится». Одного удара могущественного Яхве будет достаточно, чтобы навсегда погубить Ниневию (1:9).
Наум использует три примера, чтобы описать катастрофу, надвигающуюся на Ниневию. Во-первых, ниневитяне нарисованы как «сплетшиеся между собою как терновник». Это может относиться к запутанной оборонной политике. Это сравнение также может относиться к массивным стенам города, которые не больше отпугнут Яхве, чем куча терновых кустов. Во-вторых, защитники Ниневии будут «упившиеся как пьяницы», то есть растеряны и неспособны к надёжной обороне. В-третьих, защитники Ниневии будут полностью уничтожены «как сухая солома» (1:10).
Почему же Ниневия осуждена на погибель? Наум обвиняет, что из Ниневии произошёл «умысливший злое против Господа». Возможно, речь идёт о Сеннахириме, который замыслил зло против Яхве в своём нападении на Иудею в 701 году до н. э. Однако более вероятно, что этот некто «составивший совет нечестивый» (или советник Велиала) 6 — не какой-то отдельный человек, а олицетворение духа вражды (1:11).

Б. Обращение к Иудее (1:12–13)
Ниневия, оставаясь мощным городом с многочисленным населением, будет разрушена и исчезнет со сцены мировой истории. Бог использовал Ассирию как инструмент для наказания Своего народа. Теперь, однако, страдания Иуды от Ниневии прекратятся навсегда. Яхве разрушит ярмо угнетения, которое так тяжело лежало на плечах Его народа более ста лет. Иудеи были вынуждены платить дань и терпеть всевозможные унижения. Попытки восстановить независимость были жестоко подавлены ассирийской армией. Теперь Яхве освободит тех, кто находился в политическом рабстве у Ассирии.

В. Обращение к правителю Ниневии (1:14)
Поскольку в ст. 14 используются еврейские существительные мужского рода, то, вероятно, речь идёт об ассирийском царе. Яхве «определил», издал судебный приказ, касающийся великого царя. Это божественное постановление было тройным. Во-первых, с «именем» царя больше не будет «семени», то есть у царя больше не будет потомков.
Во-вторых, царские храмы, в которых находились боги-покровители Ассирии, будут опустошены. Эти боги служили богословской основой претензий правящей династии на власть. Храмы будут разграблены. Гравированные и расплавленные изображения, которым поклонялись ассирийцы, не смогли бы спастись сами, не говоря уже о святилищах, в которых они находились. Суд над Ниневией покажет бессилие богов, поклонения которым ассирийцы десятилетиями требовали от пленных народов.
В-третьих, царь будет лишён своего царского мавзолея. Яхве выкопает ему могилу. У царя не будет ни времени, ни сил, чтобы построить собственную гробницу, как это было принято у великих правителей. Более того, Яхве отнесётся к трупу царя как к «ничтожному» (РБО) или «презренному». Погребение не будет сопровождаться пышностью и зрелищами. Этот царь, вопреки его собственной самооценке, был малозначимым. Его похоронят в грязной могиле, а не в каменном мавзолее.
Яхве не только вырыл могилу для царя Ассирии, но и похоронил его столицу. Некогда гордый мегаполис был так тщательно «похоронен» Яхве, что на многие века само местонахождение этого города было забыто. Только в 1843 году руины Ниневии были обнаружены двумя бесстрашными археологами, Полем Ботта и Остином Лейардом.

Реакция на приговор
Наума 1:15

Весть о падении Ниневии была передана в Иудею гонцами. Наум использует слово «вот», чтобы представить неожиданное объявление. Используя язык, заимствованный из Исаии 52:7, Наум изображает, как носитель доброй вести мчится по горным хребтам. Сообщение о падении Ниневии в 612 году до н. э. действительно будет «благой вестью», потому что и Исаия (10:5-27), и Михей (5:4–5) рассматривали свержение Ассирии как прелюдию к мессианской эпохе. В падении деспотичной сверхдержавы верующие Иудеи увидят окончательное уничтожение всех врагов Божьего народа. Хотя Наум не упоминает Мессию, объявление этой благой вести, безусловно, имеет мессианский оттенок. По этой причине Павел использовал этот язык для описания проповедников Евангелия (Рим. 10:15).
В свете падения угнетателя верующие призваны (1) праздновать свои праздники и (2) исполнять свои обеты. Очевидно, что радостные религиозные праздники были приостановлены во время ассирийской гегемонии. «Обеты» могут относиться к обязательствам, которые были даны Богу, если Он даст Своему народу облегчение от угнетателя. Возможно, ограничения на храмовое поклонение в ассирийский период сделали исполнение обетов практически невозможным. Наум здесь не столько злорадствует по поводу уничтожения врага, сколько радуется восстановлению чистого поклонения Яхве. Честь Бога, а не национальная гордость Израиля — вот о чём идёт речь в этой книге. Наум не оправдывает гимны национальной или расовой ненависти.
Только в последней строке 15-го стиха Наум упоминает причину мира, радости и религиозной свободы, которые он праздновал. «Нечестивый» (букв., Belial), то есть угнетатель, «не будет более проходить по тебе». «Поборник могущества Ниневии и силы Иштар побеждён словом Господним» 7. Ассирийские армии никогда больше не вступят на территорию Иудеи. Великий враг Божьего народа был уничтожен «совсем» то есть полностью.

Примечания

1 План Книги Наума адаптирован из G. Campbell Morgan, The Analyzed Bible (Old Tappan, NJ: Revell, n.d.), p. 314.
2 G. E. Mendenhall, “The Vengeance of Yahweh,” in The Tenth Generation (Baltimore: John Hopkins, 1973), pp. 69–104.
3 Исаия сравнил ассирийское вторжение в Иудею с потопом, который пронесётся через Иудею. См. Ис. 8:5–8.
4 Diodorus Siculus, Library of History 2:27. Cited by Theo Laetsch, Bible Commentary, The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), pp. 298f.
5 Edward R. Dalglish, “Nahum” in vol. 7 The Broadman Bible Commentary (Nashville: Broadman, 1972), p. 239.
6 Некоторые считают «Велиал» именем собственным, практически эквивалентным по значению сатане. См. J. D. W. Watts, The Books of Joel, Obadiah, Jonah, Nahum, Habakkuk and Zephaniah in “The Cambridge Bible Commentary” (London: Cambridge University Press, 1975), p. 106.
7 Ibid., p. 109.


Глава двадцать девятая
Видение возмездия
Наум 2

Теперь, после объявления приговора Великого Царя относительно судьбы Ниневии, Наум предлагает поэтическое описание суда над Ниневией. Его цель — не столько воспеть бедствия этого врага, сколько подкрепить предсказание, сделанное в первой главе. Сделав предварительное заявление, Наум разворачивает видение возмездия Ниневии в трёх сценах. Затем он описывает ответ на это видение со стороны Божьего народа.

Предварительное заявление
Наума 2:1–2

Вторая глава начинается с ещё одного прямого обращения к Ниневии. Великий город предупреждается, что «разрушитель» «поднимается на тебя». Речь идёт о самом Яхве. В лице мидо-вавилонских войск он подойдёт к Ниневии, чтобы сокрушить могущество этого города.
Далее Наум использует четыре риторических императива, чтобы призвать город подготовиться к решающей битве: (1) «охраняй твердыни»; (2) «стереги дорогу»; (3) «укрепи чрёсла»; и (4) «собирайся с силами». Эта стремительная серия повелений не является результатом милосердия со стороны Наума. Скорее это способ подчеркнуть тщетность оборонительных усилий Ниневии (2:1).
Причина грядущего разрушения Ниневии уже названа. Яхве находился в процессе восстановления «величия Иакова, как величие Израиля». Патриарх Иаков был когда-то грешным, бездомным и беглым. Имя «Иаков» здесь указывает на недавнее унижение Иудеи. Ассирийцы хулили Яхве и депортировали Его народ. Они потребовали, чтобы в Иерусалимском храме был воздвигнут алтарь для поклонения их богу (4 Цар. 16:10–16). «Израиль» было духовным именем Иакова. В данном контексте это имя символизирует все благословения, которые Бог обещал Своему народу.
Такое вмешательство со стороны Бога для изменения судьбы Его народа было необходимо. Ассирия собрала плоды виноградника Яхве, выкинула эти плоды и уничтожила ветви. Современный эквивалент этой древней метафоры звучит так: «Ассирия прогнала народ Господень».

Видение конфликта
Наума 2:3–5

В первой сцене Наум видит приближающихся врагов Ниневии — мидян. Их щиты окрашены в красный цвет (ср. Иез. 23:14). Они одеты в алые мундиры. Отполированные металлические части колесниц сверкают в солнечном свете. Копья с кипарисовыми рукоятками выставлены вперёд, то есть приведены в боевое положение (2:3).
Наум представил себе колесницы, мчащиеся по широким улицам, ведущим к городским стенам. Полированные украшения этих колесниц отражали солнечный свет. Стоя на месте, они напоминали Науму вспыхивающие факелы. Они так быстро перемещались с одного места на другое, что вспышки были похожи на вспышки молнии. Популярное толкование, согласно которому Наум предсказывает здесь современный автомобиль, слишком смехотворно, чтобы заслуживать опровержения (2:4).
Истолковать 2:5 довольно сложно. Некоторые считают, что этот стих описывает защитников Ниневии; другие думают, что Наум здесь изображает захватчиков. Последние, вероятно, правы. Сокрушитель из 2:1 «зовёт» (РБО), то есть «вызывает» (СП) своих «воинов» (РБО) или «храбрых» (СП). Они спотыкаются под грузом камней и мусора, который они тащат к стене, чтобы построить осадные сооружения. Они устанавливают свои «мантелеты» — оборонительные щиты, которые защищали осаждающую армию, когда она подходила к стенам (2:5).

Видение завоевания
Наума 2:6-10

Ниневия была расположена на восточном берегу реки Тигр, а через город протекала река Хусур. Наум предвидел, что враг откроет речные ворота Ниневии. В результате наводнения фундаменты городских зданий были подорваны, и они «разрушились», то есть были смыты. Сообщения о наводнении в связи с падением Ниневии встречаются в древней литературе (2:6).
Наум даёт осаждённому городу, национальной богине или царице символическое имя. Она названа Huzzab (евр.), «неподвижная» 1. Ниневия была готова к нападению врага. Тем не менее, гордый город будет разрушен, а затем уведён в плен. Её подручные — более мелкие города империи — будут оплакивать жестокое обращение со своей госпожой. Их жалобные стоны Наум уподобляет звукам, издаваемым голубями; они бьют себя в грудь в агонии, жест — распространённый на Ближнем Востоке (2:7) 2.
До своего падения Ниневия была подобна пруду, переполненному людьми. Теперь эти «воды» утекли. Ассирийские командиры призывали свои войска стойко противостоять натиску врага. Однако бегущие солдаты даже не оглядываются на место битвы (2:8).
Тем временем враг находится в городе. Наум слышит, как они уговаривают друг друга взять военные трофеи — серебро и золото. Запасы великого города казались захватчикам неисчерпаемыми. Под «всякой драгоценной утварью», вероятно, понимаются драгоценные камни, металлы и изделия из слоновой кости, которыми часто инкрустировали древнюю мебель (2:9).
Пока враг грабит Ниневию, население города беспомощно прячется. Великая столица «разграблена, опустошена и разорена», то есть лишена всех своих богатств. Еврейский язык здесь демонстрирует парономазию, которая в современном языке может быть передана переводом: «она опустошена, она разграблена, она уничтожена!». Жители Ниневии недееспособны. Их сердца «тают», то есть дрожат от страха. Их «колени трясутся». Они испытывают сильную боль в «чреслах», то есть в животе. Их лица побледнели. Они не могут и пальцем пошевелить, чтобы остановить разграбление домов и храмов (2:10).

Ответ на видение
Наума 2:11–13

Выступая от имени всех народов, угнетаемых Ассирией, Наум использует глумливые вопросы, чтобы подчеркнуть судьбу бывшего тирана. Он сравнивает Ниневию с логовом львов, где в безопасности жили сильные звери. В логово приносилась добыча из дальних стран. Члены этого логова не боялись ни одного противника. Ассирийский лев мог в изобилии обеспечивать своих львиц и детёнышей. Его пещеры и норы были заполнены тем, что он с силой вырывал у других. Образ этот наиболее уместен, учитывая склонность ассирийцев к статуям львов (2:11–12).
Яхве бросает ассирийскому льву вызов, подобный тому, который один воин может бросить другому перед смертельной схваткой: «Вот, Я — на тебя!». Титул «Яхве Саваоф» подчёркивает неисчерпаемую силу Господа. Ассирийские колесницы, наводившие такой страх на народы древнего Ближнего Востока, будут сожжены огнём. Вражеский «меч», то есть армия, «пожрёт львёнков твоих», то есть ассирийскую пехоту. Вся добыча, накопленная за годы беззаботных походов, будет уничтожена Богом. По всему древнему Ближнему Востоку больше не будет слышен голос ассирийских послов, предъявляющих свои необоснованные требования к незадачливым вассалам (2:13).

Примечания

1 СП, РБО и НРП считают hutztzabh пассивной формой корня natzabh, стоять. Таким образом, глагол переводится как «установлено» или «предначертано» (РБО) или «предрешено» (НРП). Некоторые учёные считают, что этот термин относится к пьедесталу, на котором стоял национальный идол. Так РБО признаёт на полях, что это слово можно перевести как «он будет поставлен». Некоторые английские переводы воспринимают это слово как собственное имя идола.
2 Если Хуззаб — национальная богиня Иштар, то девы вполне могли быть храмовыми проститутками, которые были важной частью культа Иштар. Обычно они танцевали в храме, а теперь их уводили с жестами скорби.


Глава тридцатая
Обоснование причины возмездия
Наум 3

[image: ]

В третьей главе Наум даёт обоснование суда над Ниневией. Он объявляет о зле, которым был наполнен город, описывает это зло, и говорит о том, как это зло будет побеждено.

Объявление о зле
Наума 3:1–3

Против Ниневии произносится пророческое «горе». Это слово грозно предвещает разрушительный суд Яхве. Ниневия была «городом кровей», то есть городом, который был построен в результате войны и жестокого угнетения. Богатство этого места было обусловлено (1) ложью, то есть мошенничеством, обманом как в бизнесе, так и в управлении; и (2) «грабительством», то есть грабежом, отнимающим с помощью насилия то, что по праву принадлежит другому (3:1). Нации, построенные на фундаменте силы и мошенничества, идут к гибели. Человек живёт в нравственной вселенной. Он не может избежать ответственности и подотчётности.
Содержание «горя» о Ниневии — это дальнейшее описание нападения на это место, только образы стали ещё ужаснее, чем прежде. Наум, мастерски описывая будущее событие, помогает своим читателям как услышать, так и увидеть эту сцену. Пророк слышит «хлопанье бича» по спинам боевых коней; шум грохота колёс колесниц; скачущие кони бьют копытами по земле и ржут от возбуждения и страха; колесницы несутся сначала в одну сторону, потом в другую (3:2).
Наум видит конницу, готовящуюся к атаке, их начищенные мечи и копья сверкают в лучах солнца. Штурмующая армия великолепна. Однако затем Наум видит результат наступления — множество убитых, трупы без числа, спутанная груда тел как нападавших, так и защитников. Шеренги свежих войск, брошенных в бой бесстрашными командирами, спотыкаются о тела тех, кто пал ранее в этот день. Сцена ужасна. Возникшая в результате резня подтверждает: в войне нет славы (3:3).

Описание зла
Наума 3:4–7

Ниневия заслужила «горе», произнесённое над ней. Наум сравнивает город с прекрасной блудницей. Она очаровывала народы своим богатством, религией, искусством, торговлей и наукой. Её хорошо дисциплинированные армии заставляли малые народы искать союза с Ассирией. Она использовала свою соблазнительную силу, чтобы заманить народы в объятия (ср. Иез. 23:5-13). Более того, Ниневия была «искусной в чародеянии», то есть она владела искусством политического околдовывания других народов. Но стоило этим «любовникам» не подчиниться её малейшей прихоти, блудница продавала союзников, обращалась против них, порабощала их. Иудейский царь Ахаз был завлечён в орбиту ассирийских союзников (4 Цар. 16:10–19). Однако со временем он заплатил высокую цену в виде религиозного компромисса и экономического давления.
Во второй раз Яхве бросает Ниневии вызов (ср. 2:13): «Вот, Я — на тебя!». Соблазнительная блудница будет наказана так, как подобает блудницам (ср. Ис. 47:3; Ос. 2:3). Во-первых, Яхве угрожает ей, обещая, поднять «на лице твоё края одежды твоей», то есть раздеть соблазнительницу. Нагота блудницы будет выставлена на всеобщее обозрение перед царствами земли. Таким образом, она будет опозорена перед народами. В этой метафоре одежда символизирует все внешние атрибуты ассирийской власти — её дворцы, золото и серебро, искусство, музыку, оружие и т. д. Всё это будет уничтожено войной и разграблено.
Раздев блудницу, Яхве забросает её «мерзостями». Таким образом, некогда высокомерная блудница станет «презренною». Ниневия будет выставлена на «позор» или «на всеобщее обозрение» (РБО). Все, кто наблюдал за унижением и осквернением Ниневии — бывшие союзники и даже враги — убежали бы в шоке от того, что величайший город на земле опустел. Никто не будет оплакивать смерть Ниневии. Никто не будет искать утешения Ниневии в час её унижения (3:6–7).

Победа над злом
Наума 3:8-13

Чтобы показать, как зло Ниневии будет побеждено, Наум прибегает к исторической аналогии. Падение такого могущественного, хорошо укреплённого города, как Ниневия, не является чем-то невероятным, утверждает Наум. Просто посмотрите на то, что произошло недавно. Город Но-Аммон (Фивы) 1 на юге Египта был захвачен ассирийской армией Ашшурбанипала в 663 году до н. э. 2 Великий город, одно из чудес древнего мира, имел стратегическое расположение на большой излучине реки Нил, где эта река ближе всего подходит к Красному морю. Воды, защищавшие подступы к городу, Наум поэтично называет «морем». Но-Аммон был столицей могущественной империи, когда она пала. Египет и Эфиопия были объединены. Копты и Ливийцы были союзниками правящей династии. И всё же этот могущественный город был «переселён» ассирийцами (3:8–9).
Но-Аммон «пошёл в плен». Младенцы его были «разбиты на перекрёстках всех улиц». Нападавшие ассирийцы не уважали даже самых беспомощных. Солдаты «бросали жребий» о самых почётных людях Но-Аммона. Этих бывших дипломатов и государственных чиновников уводили в цепях, чтобы сделать рабами. Если такое бедствие могло постигнуть столь могущественный и влиятельный город, как Но-Аммон, то оно могло случиться и с Ниневией (3:10).
Под натиском атакующих сил Ниневия покачнётся и зашатается, как пьяная. Она попытается спрятаться, убежать в какую-нибудь другую крепость. Но крепости Ассирии станут «подобны смоковнице со спелыми плодами». Врагу достаточно потрясти дерево, и смоквы падают в рот едоку. Ранние спелые смоквы были деликатесом. Их легко было стряхнуть с ветвей дерева. Так и крепости, охранявшие подступы и пути отхода Ниневии, легко падут перед врагом (3:11–12). Защитники Ниневии станут подобны женщинам. Они будут бежать из крепостей, охранявших подступы к городу. Это будет равносильно тому, чтобы открыть врагу ворота земли. Там, где крепости попытаются устоять, решётки, укреплявшие ворота, будут сожжены огнём (3:13).

Унижение зла
Наума 3:14–18

В 3:14 Наум обращается к Ниневии. Он призывает город подготовиться к длительной осаде. Они должны (1) набрать воды для осады; (2) укрепить оборону города; (3) и сделать больше кирпичей, чтобы укрепить уязвимые места вокруг ворот и стен. Однако ниневитяне будут истреблены мечом до того, как их приготовления будут завершены. «Огонь» войны уничтожит все их защитные сооружения.
Наум использует образ саранчи несколькими способами, чтобы донести свою мысль о падении Ниневии. Во-первых, он утверждает, что даже если защитники Ниневии размножатся, как саранча, они будут уничтожены (3:15b). Для людей сражаться против Бога — полнейшее безрассудство.
Во-вторых, в Ниневии увеличилось число купцов, которых стало больше «нежели звёзд на небе». Эта великая торговая деятельность Ниневии внезапно прекратится, как будто её пожрёт саранча (3:16).
В-третьих, ассирийские чиновники уподобляются саранче, сидящей на заборе в холодный день. Они обездвижены из-за холода. Как саранча покидает свой насест в жаркий день, так и ассирийские чиновники убегают в пылу битвы. Надоедливые насекомые исчезают в неизвестных местах. Так и ассирийских лидеров трудно будет найти, когда начнётся наступление (3:17).

Уничтожение зла
Наума 3:18–19

Книга Наума завершается наглядной картиной последствий разрушения Ниневии. Впервые в книге звучит обращение к могущественному царю Ассирии. Ему сообщают, что его «пастыри», то есть второстепенные правители, «спят» смертельным сном. Вельможи «покоятся». Подданные царя рассеяны по горам. Никто и никогда не сможет собрать этот народ воедино. Остался только царь, одинокий выживший представитель империи, которая когда-то правила миром (3:18).
Даже царь Ассирии получил тяжёлую рану. Никто не мог облегчить его боль или исцелить его рану. Все, кто услышит об умирающем тиране, будет хлопать в ладоши от ликования. Зло — насилие, идолопоклонство, высокомерие — которое исходило из дворца царя Ассирии, «беспрестанно» поражало все народы Ближнего Востока. Один царь сменял другого, но каждый был таким же плохим или даже хуже своего предшественника (3:19). Грех, вырастая, приносит смерть! (Иакова 1:15).
Ассирийская монархия продержалась после падения Ниневии ещё три года. Потеряв столицу и большую часть армии, тиран получил смертельную рану. В 609 году до н. э. Навуходоносор напал на остатки ассирийской армии, которая была усилена большой армией Египта. Ассиро-египетская коалиция была разгромлена, а последний претендент на трон Ассирии погиб.

Примечания

1 Город Но-Амон (Фивы) упоминается в Ветхом Завете ещё четыре раза: Иер. 46:25; Иез. 30:14, 15, 16.
2 Рассказ о завоевании Ашшурбанипалом Но-Амона см. у James Pritchard, Ancient Near Eastern Texts Relating to the Old Testament; 3rd ed. (Princeton: University Press, 1969), p. 295.


Глава тридцать первая
Грядущий день Яхве
Софонии 1

Книга Софонии открывается заявлением о том, что сказанное далее является «словом Господним» или словом Яхве. Таким образом, Софония утверждает, что он является частью того уникального сообщества людей, которым Бог открыл Своё слово и через которых это слово стало известно Божьему народу. То, что следует далее, не является человеческими догадками, мнениями или прогнозами. Яхве использовал этого человека для общения со Своим народом. В письменном виде этот документ занимает достойное место среди Священных Писаний. Он заслуживает уважения как священный, авторитетный, непогрешимый и безошибочный.
Софония идентифицирует себя с помощью родословной, которая прослеживает его происхождение на четыре поколения назад. Он был сыном Хусия, внуком Годолии, правнуком Амории и праправнуком Езекии. Запись такой обширной родословной уникальна для пророческой литературы 1. Её цель, видимо, заключалась в том, чтобы привлечь внимание к тому, что Софония был потомком благочестивого царя Езекии. Происхождение должно было обеспечить Софонии доступ к царскому двору и, возможно, придало бы вес его высказываниям.
Софония пророчествовал «во дни Иосии, сына Амонова, царя Иудейского». Иосия был величайшим царём ветхозаветного периода с точки зрения его деяний. Служение Софонии, таким образом, можно датировать 640–609 годами до н. э. Для более точной датировки служения Софонии в период правления Иосии см. главу двадцать седьмую.

Суд над миром
Общая угроза
Софонии 1:2–3

Грядущий день Яхве — тема пророка Софонии. Пророк начинает с предисловия, которое задаёт тон всей книге. Затем он сосредотачивает своё внимание на более непосредственной угрозе, нависшей над Иудеей.
Пророческая речь не могла начаться на более мрачной и шокирующей ноте. Бог собирался очистить землю. Он «истребит» всё с лица земли. Речь идёт о суде, по своему масштабу напоминающем великий потоп (ср. Быт. 6:7) (1:2).
Используя приём выразительности путём перечисления, Софония разъясняет общее утверждение стиха 2. Он перечисляет объекты Божьего суда в обратном порядке их сотворения в Бытие. Сначала идёт человек, затем зверь. Затем Яхве уничтожит птиц небесных и рыб морских. Рыбы смогли пережить великий потоп. Они не переживут суда, о котором говорит Софония.
Бог обещал Ною, что больше никогда не будет «поражать всего живущего», Он не истребит всякую плоть с лица земли (Быт. 8:21). Софония, однако, представляет себе суд, который придёт в конце дней земли, суд, который положит конец времени и откроет путь в вечность. Он говорит об окончательном суде.
Всё творение характеризуется Софонией как «соблазны». Грешное человечество взяло всё, что Бог создал как добро, и обратило это во зло. Это слово описывает разрушенное состояние каждого социального и политического института. Грубая правда заключается в том, что человек навёл беспорядок как в своей физической, так и в социальной среде. Религия, правительство, образование, семья — всё это искалечено человеческим грехом. В частности, Софония, возможно, имел в виду идолов, которые были сделаны в виде сотворённых существ (ср. 2 Пар. 28:23). Человек, которому было дано господство над земными существами, извратил порядок природы, поклоняясь тем самым существам, которыми он должен был управлять.
Камни преткновения или руины будут удалены вместе с «нечестивыми», которые их создали. Хотя Софония изображает суд в общих терминах, он сосредоточен на уничтожении нечестивого человечества. Яхве торжественно объявляет: «истреблю людей с лица земли».
Сочетание у Софонии слов «соблазны» и «нечестивые» находит отклик в словах Иисуса: «Пошлёт Сын Человеческий Ангелов Своих, и соберут из Царства Его все соблазны и делающих беззаконие» (Мф. 13:41). Это утверждение подтверждает, что Софония описывает окончательный суд.

Суд над Иудеей
Конкретное применение
Софонии 1:4-18

Характер мира и состояние мира требуют окончательного суда. Промежуточные суды над отдельными людьми и отдельными народами ведут к окончательному уничтожению нечестивых. Софония утверждает, что если Бог в конечном итоге расправится с нечестивым миром в конце времён, то Он также произведёт суд над людьми и народами в промежуточный период, до конца времён. Божья справедливость требует, чтобы непрощённый грех был наказан.
Если объявление о всеобщем суде в стихах 2–3 было шокирующим, то насколько более шокирующим стало следующее объявление этого же пророка. Жители Иудеи считали себя избранными Богом. Начиная с 701 года до н. э., когда Бог спас Иерусалим от натиска ассирийской армии, богословы Иудеи утверждали, что Бог никогда не мог допустить, чтобы Его город и храм были разрушены. Однако Софония категорично заявляет, что Иудея, обременённая бременем непрощённых грехов, должна встретить гнев Яхве.

А. Причина суда (1:4–6)
Конечная причина суда заключается в том, что Яхве «прострёт руку» Свою. Эта метафора предполагает, что Бог выступит против них со всеми силами, имеющимися в Его распоряжении. Яхве простёр Свою руку в суде над фараоном и Египтом и тем самым навлёк на эту землю опустошительные язвы (Исх. 7:5) и нанёс сокрушительное поражение армии фараона на Чермном море (Исх. 15:12) 2. Теперь та же сила, которая поставила на колени могущественный Египет, будет направлена против крошечной Иудеи.
Рука суда настигнет Иудею. Жители хорошо укреплённого города Иерусалима не спасутся. Они будут «истреблены». Во время приближающегося суда все формы идолопоклонства будут удалены «с места сего», то есть из Иерусалима. Святой Израилев основал Своё земное жилище в Иерусалиме. По этой причине необходимо было сохранить чистоту этого места (1:4a).
Во-первых, «остатки» Ваала должны быть истреблены. Старый ханаанский культ поклонения Ваалу был практически уничтожен в результате реформ царя Иосии. Суд искоренит это унизительное поклонение природе раз и навсегда.
Во-вторых, Яхве удалит «имена жрецов со священниками». Жрецы (евр. Chemarim) — это языческие жрецы, которые приносили жертвы на высотах. Даже имена этих некогда влиятельных жрецов будут забыты (1:4b). Суд над остатками Ваала и жрецами начался при царе Иосии (4 Цар. 23:5, 8) и завершился во время пленения.
В-третьих, те, кто поклонялся небесному воинству, также будут истреблены. Поклонение астральным божествам стало популярным в период ассирийской гегемонии над Иудеей (ср. 4 Цар. 21:3, 5). Царь Ахаз ввёл поклонение «богине неба» (Иер. 7:18). По закону Моисея поклонение воинству небесному было смертным преступлением (ср. Втор. 4:19; 17:3–7). Даже после разрушения Иерусалима евреи, укрывшиеся в Египте, продолжали приносить жертвы небесному воинству (Иер. 44:19). Астрология является современной адаптацией этого древнего язычества.
По всей видимости, почитатели этих божеств устанавливали на крышах своих домов святилища солнца, луны, звёзд или планет. Это может свидетельствовать о том, что астральное поклонение не имело официального статуса в Иудее, но в народных массах оно было очень популярно. Клинописные тексты из Рас-Шамры содержат ритуал, который должен был быть выполнен, «когда на крышах домов делались подношения астральным божествам и небесным светилам» 3. Такая «доморощенная» религия была насмешкой над священнической ролью народа Израиля (Исход 19:6) и осуждалась Живым Богом.
В-четвёртых, суд падёт на тех, кто «клянутся Господом и клянутся царём своим». Царь (Малком или Милком) — это альтернативное написание имени Милхома, главного бога Аммона. Обычно в древности человек клялся именем божества, которое он считал верховным. Израильтяне должны были клясться именем Яхве (Втор. 6:13; 10:20). Принося клятвы именем двух божеств, эти поклоняющиеся участвовали в синкретизме. Они ставили языческое божество в один ряд с Яхве (1:5).
В-пятых, ещё одна группа, которая будет истреблена во время суда, это те, «которые отступили от Господа». Грехи бездействия столь же отвратительны для Яхве, как и совершённые грехи. Отступники в день суда окажутся не лучше идолопоклонников (1:6a).
Наконец, те, кто вообще никогда не искал Яхве, также падут на суде. Два слова, использованные здесь: «искать» (baqash) и «вопрошать» (darash), относятся к сознательному усилию испытать Божественное общение и руководство. Поклонение себе для некоторых заменяет поклонение божеству. Такие люди также подлежат суду Яхве (1:6b).

Б. Близость дня (1:7)
Софония призывает к тихой покорности перед Яхве. «Умолкни пред лицем Господа Бога». Всякое противостояние должно немедленно прекратиться. Этими словами Софония призывает народ к покаянию.
В качестве стимула к этому покаянию Софония предлагает два соображения. Во-первых, он заявляет, что «близок день Господень». Это заявление означает, что день этот неизбежен и неминуем. Период милости закончился. Время истекло. Суд близок.
Для пророков день Яхве означал теофанию, в которой Бог драматическим образом проявит Свою силу. В этот день Яхве покажет Свой суверенитет над всеми людьми. В этот день Он приведёт в исполнение требования Своего завета со Своим народом.
Во-вторых, Софония описывает день Яхве. Он рисует ужасную картину. Разрушение Иудеи и Иерусалима сравнивается с «жертвенным закланием». В Моисеевом мирном жертвоприношении поклоняющиеся садились в специально отведённом участке храма, чтобы съесть мясо жертвы. Только жир сжигался на жертвеннике в знак того, что всё животное принадлежало Богу.
Те, кто вкушал жертвенную пищу, должны были пройти ритуальное очищение. Это было необходимо из-за святости божественного хозяина трапезы, Самого Бога. Например, перед тем как войти в присутствие Господа на Синае, Моисей освятил народ, а они символически омыли свои одежды (Исх. 19:10). Завет был фактически ратифицирован, когда старейшины народа «ели и пили» в присутствии Яхве на горе (Исх. 24:11). Итак, теперь Яхве уже освятил «кого позвать», то есть тех, кто будет орудием Яхве в исполнении суда. Всё было готово к началу великого «жертвенного заклания» Иерусалима.

В. Масштабы разрушения (1:8-13)
Софония продолжает развивать тему дня Яхве. Теперь он фокусируется на разрушительных последствиях этого суда. Сначала он говорит о классах народа, а затем о районах города, которые будут затронуты судом.
1. Суд над всеми классами людей (1:8–9). В день жертвоприношения Яхве ни один грешник в народе не избежит наказания. Первыми жертвами бедствия станут те, кто занимает высшее положение в обществе. Господь накажет «князей», то есть руководителей страны, и даже «сыновей царя». Звание и богатство не защитят от грядущего. Почему Софония не упоминает царя? Возможно, потому что нынешним царём был Иосия, который изо всех сил пытался провести реформу в царстве (1:8a).
Яхве «посетит», то есть накажет другую категорию грешников, тех, кто «одевается в одежду иноплеменников». Некоторые считают, что богатые и влиятельные люди отказывались носить особые одежды, которые должны были отличать Божий народ от язычников (ср. Чис. 15:38 и далее; Втор. 22:11 и далее). Перенимая одежду соседних народов, князья отказывались от веры своих отцов. То, что человек носит, свидетельствует о его ценностях, стандартах и вере. Другие считают, что речь идёт об отличительной одежде приверженцев чужих культов. Те, кто носил «одежду иноплеменников», были преданными идолопоклонниками (1:8b) 4.
Иноземные суеверия, как и иноземная одежда, проникли в Иудею. Яхве также «посетит» в тот день тех, кто «перепрыгивает через порог». Это был обычай филистимлян (ср. 1 Цар. 5:5). Суеверные действия диаметрально противоположны вере в суверенитет Яхве, поскольку они подразумевают, что во вселенной существует ещё какая-то сила — удача, судьба, фортуна, — которая не подвластна надзору Господа (1:9a).
Языческие стандарты и суеверия руководили действиями князей Иудеи. Политические руководители народа Божьего должны были находиться под властью закона, подчиняясь его принципам. В языческом обществе царская семья имела неограниченную власть и могла захватывать любое имущество. Здесь говорится, что князья Иуды «дом владыки своего наполняют насилием и обманом» (НРП), то есть, вещами, захваченными нечестным путём. Деньги были богом этих людей. Их кредо было «сила даёт право!». Скрупулезно соблюдая суеверные обычаи, они сознательно игнорировали основополагающие принципы закона Яхве (1:9b).
2. Суд во всех частях города (1:10–11). Грядущий суд затронет весь Иерусалим. Сначала Яхве объявляет, что «вопль» раздастся «у ворот рыбных», входа с северной стороны города. Это будет первый район, на который нападёт враг. Во-вторых, Он сообщает о «вопле» из «Мишне», второго квартала Иерусалима (ср. 4 Цар. 22:14; 2 Пар. 34:22). Местоположение этой части города неясно. В-третьих, Господь говорит о «великом разрушении» на холмах. Это может относиться к крушению идолов на холмах, окружающих Иерусалим (1:10) 5.
Яхве обращается к жителям «Мактеша», нижней части города. По-видимому, это ветхозаветное название неглубокой долины к западу от Иерусалима, которую в более поздние времена называли долиной Терапион 6. Именно здесь собрался весь «торговый народ» или «народ Ханаана». Эта фраза далее определяется как «обременённые серебром». Таким образом, хананеями здесь уничижительно называются торговцы. Иудеи, как и их ханаанские соседи, стали искусными в хитрых, а иногда и нечестных деловых практиках. Эти недобросовестные купцы исчезнут и будут «истреблены» в день Яхве. Таким образом, коммерческая элита, а также политическое и религиозное руководство столкнутся с гневом Яхве в Его день. Иерусалим перестанет быть центром торговли и коммерции (1:11).
3. Суд над всеми грешниками (1:12–13). В тот судный день Господь «со светильником осмотрит Иерусалим». Грешники не смогут найти укрытие, где они были бы в безопасности (ср. Ам. 9:2–4). Яхве накажет тех, кто «загустел» или «сидят на дрожжах своих». Под «дрожжами» подразумевается твёрдое вещество, которое оседает на дно кувшина со свежеприготовленным вином. Вино оставляли на некоторое время, чтобы оно набрало аромат и крепость, а затем процеживали. Если вино оставляли слишком долго, оно загустевало и становилось сиропообразным, горьким и невкусным. Вино, отстоявшееся в осадке, символизирует успокоившийся мир (1:12a).
Среди лидеров Иуды преобладало духовное самодовольство. Они говорили в сердце: «Не делает Господь ни добра, ни зла». Для них ни обетования, ни угрозы Божьи ничего не значили. Бог не играл никакой роли в их планах. Яхве для них не имел никакого значения (1:12b).
Богатство заставляло этих лидеров думать, что они не нуждаются в Яхве. Однако это богатство будет захвачено врагом в качестве добычи. Великолепные дома, в которых жили эти богатые люди, превратятся в запустение. Яхве не позволит этим высокомерным и духовно независимым князьям долго наслаждаться плодами своего богатства. Они могут строить дома, но никогда не будут жить в них. Они могут сажать прекрасные виноградники, но не доживут до того, чтобы попробовать вино из этого винограда. Те, кто находится под Божьим осуждением, обречены на абсолютное разочарование (1:13).

Г. Ужас Божьего суда (1:14–18)
Бог произнёс Свой суд над Иудеей в рамках окончательного последнего суда. Все временные суды предвосхищают последний день Господа.
Софония возвестил, что великий день Яхве близок (см. ст. 7). Мало того, пророк добавляет, что этот день «очень поспешает». В тот день даже могущественные люди возопиют от ужаса. Временные суды, такие как разрушение Иудеи вавилонянами, здесь названы «голосом дня». Временные суды предвещают окончательный суд. Они предупреждают людей и народы, чтобы они готовились к последнему столкновению с Творцом (1:14).
Великий день Яхве далее описывается как день «гнева». Используя перечисления для эмфазы, Софония называет три пары описательных прилагательных, описывающих этот день. Еврейский язык отражает здесь поэтический приём парономазии, то есть соединение слов с похожим звучанием. Во-первых, это будет день «скорби и тесноты». Оба термина отражают крайнее физическое и психологическое давление. Во-вторых, это будет день «опустошения и разорения». Иудея будет оставлена в полном запустении. В-третьих, это будет день «тьмы и мрака» (’apelah), такого же мрака, которым Бог поразил египтян (см. Исх. 10:22). В-четвёртых, это будет день «день облака и мглы». Явления Бога во время Моисеева завета часто ассоциируются с такими тёмными облаками (ср., например, Исх. 20:21) (1:15).
Пятая пара существительных уточняет природу того великого дня гнева Яхве. Это будет день «трубы и бранного крика», то есть военного вторжения в Иудею. Нападение будет направлено против «укреплённых городов» и против «высоких башен». В тот день рухнет всякая человеческая защита (1:16).
Что означают образы тьмы и мрака? Яхве объявляет о Своём намерении «стеснить людей». Бедствие заставит этих людей «ходить, как слепые», то есть в полном замешательстве. В случае с сыном Иосии Седекией, последним царём Иудеи, это предсказание получило физическое исполнение. Навуходоносор, заставив его стать свидетелем казни своих сыновей, выколол Седекии глаза. Последние годы жизни он провёл в слепоте в Вавилоне (1:17a).
Объясняя это национальное бедствие, Софония использует обобщение: «потому что они согрешили против Господа». Никаких дополнительных объяснений на самом деле не требуется. Нарушение воли Яхве неизбежно навлечёт на Израиль все проклятия древнего завета (1:17b).
Грешников в Иудее ожидало ужасное будущее. Их кровь будет размётана как прах, то есть земля будет покрыта кровью убитых. Их «плоть», то есть трупы, останутся на земле как помёт (1:17в).
Часто народы откупались от захватчиков и избегали уничтожения. Однако богатство не могло обеспечить спасение от этой ужасной участи. «Ни серебро их, ни золото их» не могли купить для них избавления в день гнева Яхве. Вся земля будет сожжена «огнём ревности Его». Имя Яхве — Ревнитель (Исход 34:14). Он требует исключительной верности всего Своего народа. Поклонение другим богам неизбежно приводит к излиянию Его гнева (1:18а).
Господь был намерен положить конец «всем жителям земли» в земле Иудейской. Это будет ужасный конец — ужасный по глубине страданий, по своей причине и по последствиям. Здесь Софония предсказывает конец Иудеи как политического образования (1:18b).

Примечания

1 Восемь пишущих пророков не имеют семейных записей. Шесть записали имя своего отца. Один указал имя своего деда, а также отца.
2 Моисей часто упоминал освобождение Израиля из Египта как заслугу «руки крепкой» и «мышцы высокой» Яхве. Ср. Втор. 4:34; 5:15; 7:19; 9:29; 11:2; 26:8.
3 R. K. Harrison, Jeremiah and Lamentations, “Tyndale Old Testament Commentaries” (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1973), p. 112.
4 O. Палмер Робертсон приводит ссылку на «хранителя одежд» и облачение служителей Ваала в дни Ииуйя (4 Цар. 10:22). O. Palmer, The Books of Nahum, Habakkuk, and Zephaniah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1990), p. 276.
5 Ibid., p. 278.
6 Робертсон (op. сit., с. 279) считает, что Мактеш (дословно: место, где колотят, или ступка) — это символическое название всего города Иерусалима. «Окружённый более высокими холмами, Иерусалим можно сравнить со ступой, местом для ударов».


Глава тридцать вторая
Призыв к покаянию
Софония 2

Описав ужасные размеры великого дня гнева Яхве, Софония теперь обращается к своему народу с призывом к покаянию. Он настойчиво обращается к ним с пятью наставлениями о смирении перед Богом. Затем он объявляет о судьбе окружающих народов и косвенно призывает народ к покаянию.

Прямой призыв к покаянию
Софонии 2:1–3

Глава 2 открывается пятью настоятельными призывами к покаянию. Перед лицом наступления дня гнева Яхве никакой другой ответ не уместен.

A. Призыв к смирению (2:1)
В своих первых двух наставлениях Софония призывает свой народ: «Собирайся, сходись» (НРП). Корень глагола qashash означает буквально «опуститься, как будто для сбора соломы». Это не столько призыв к собранию, сколько к смирению. Удвоив императив, Софония усиливает этот призыв к смирению. Иудея стоит не больше, чем жнивьё. Население Иудеи призывают собраться вместе, «признавая свою полную никчёмность» 1. Те, кто отказывается смирить себя даже до праха перед святостью Бога, обречены превратиться в прах Его судом (2:1a).
Призыв к смирению обращён, буквально, к «народу не бледному». Глагол (nichsaph) означает «побледнеть». Переводчики и комментаторы предлагают два объяснения: (1) «не покраснел (от стыда)», следовательно, бесстыдный; (2) «не побледнел (от желания)», то есть они не стремились к Богу, были непокорны. Первое понимание лежит в основе НРП. Второе — в основе Синодального перевода и перевода РБО (2:1b). Фраза сложная, и любой из переводов соответствует контексту.
Потребность в покаянии была неотложной. Три раза в 2:2 Софония использует слово «доколе» (beterem), чтобы подчеркнуть срочность покаяния до начала дня Яхве. В двух из этих случаев Софония усиливает слово «доколе», добавляя отрицание (lo’), которое непереводимо на английский язык. Покаяние должно произойти «доколе не пришло определение», то есть не вступил в силу указ о суде над Иудой. Ещё в законе Моисея Господь предписал день суда над отступническим народом (ср. Втор. 28:15 и далее). День Божьей милости быстро проходил, подобно тому, как мякина быстро сдувается с молотилки (2:2a).
Срочность покаяния подчёркивается упоминанием ужасной альтернативы. Они должны немедленно смирить себя «доколе не пришёл на вас пламенный гнев Господень» (дословно: перед пылающим гневом Яхве). Это выражение встречается в Ветхом Завете тридцать три раза 2. Чтобы подчеркнуть это, Софония повторяет угрозу практически дословно. Если не воспользоваться днём благодати, то можно встретить неподготовленным «гнев Господень». День Яхве — это, по сути, день, когда Его яростный гнев проявляется на земле (2:2b).

Б. Призыв к действию (2:3)
Три наставления призывают к определённым действиям в свете наступающего дня Яхве. Призыв обращён конкретно к «смиренным (то есть кротким) земли». Речь идёт о тех, кто признаёт Божью справедливость, кто держится за Его милосердие и верит в обетование об искуплении. Эти люди нуждались в заверении, что они движутся в правильном направлении. Возможно, их также нужно было побудить к ещё более интенсивному стремлению к тому, что правильно.
Повелительное наклонение «взыщите» (baqqeshu) подытоживает то, что Бог ожидает от этих людей в свете объявленного суда. В этом стихе императив во множественном числе употребляется три раза. Искать Господа следует сообща, возможно, в контексте поклонения. Это слово подразумевает искреннюю готовность прилагать усилия, настойчивость в стремлении и веру в то, что цель стоит того, чтобы к ней стремиться. Названы три объекта этого необходимого поиска.
Во-первых, они должны «взыскать Господа», ибо только Он может стать убежищем в грядущий день суда. Основная причина суда заключалась в том, что народ не искал Господа (ср. 1:6). Обещание, что те, кто ищет Его, на самом деле найдут Его, в Ветхом Завете не менее определённо, чем в Новом (Иер. 29:13).
Во-вторых, они должны «взыскать правду» (или праведность). Это относится к правильному обращению с ближними, согласно закону. Здесь имеется в виду справедливость в судах и учтивость в повседневной жизни.
В-третьих, они должны «взыскать смиренномудрие». Они должны отбросить все остатки самоправедности и гордости. Смиренномудрие — это сила под контролем. Это качество наиболее ярко проявилось в жизни Иисуса (Мф. 11:28–30).
Такое действие было единственной надеждой. «Может быть» (’ulay) — Софония не даёт никаких гарантий — они найдут безопасность в день гнева Яхве. Говорит ли Софония, что даже праведники и кающиеся не могут быть уверены в том, что они являются частью остатка? Вовсе нет. Речь идёт о том, что даже остатку, возможно, придётся пережить вместе с нечестивыми временный суд над Иерусалимом. Софония не мог дать больше уверенности, чем Господь открыл ему (2:3).

Косвенный призыв к покаянию
Внимание к окружающим народам
Софонии 2:4-15

Как и большинство его коллег-пророков, Софония записал слова Яхве, относящиеся к нескольким окружающим Иудею народам. Смысл этого обзора в том, чтобы дать Иудее ещё один стимул к покаянию. Опустошение соседей должно заставить жителей Иудеи прислушаться к предупреждению, поскольку им предстоит встретить день гнева Яхве. Бог должен наказать неправедность, где бы она ни обнаружилась. Иудея извлечёт пользу из судов над язычниками. Это тоже должно заставить Иудею обратиться к Богу с благодарностью. Наконец, откровение о том, что язычники однажды разделят благословения Божьего народа, должно было побудить слушателей Софонии к решимости жить так, чтобы разделить благословения того дня. Все эти элементы присутствуют в пророчествах, касающихся иноземных народов.
Для иллюстрации своих слов Софония выбирает по одному народу в каждом из четырёх направлений: филистимляне на западе, Моав и Аммон на востоке, Куш на юге и Ассирия на севере.

А. На западе: Филистия (2:4–7)
Четыре оставшихся города филистимского пентаполиса 3 столкнутся с гневом Яхве. Газа, самый южный филистимский город, будет «покинута». Затем пророчество перемещается на север вдоль побережья к Аскалону и Азоту. Аскалон «опустеет». Враг «выгонит» Азот «среди дня». Либо предполагается внезапное нападение во время послеполуденной сиесты, либо подразумевается, что город будет взят всего за полдня. Екрон, внутренний филистимский город, «искоренится», то есть будет вырван с корнем. Глаголы, использованные здесь, имеют совокупный эффект, изображая полное разрушение (2:4).
Софония произнёс одно из этих зловещих пророческих «горе» на «жителей морского побережья». Филистия располагалась вдоль побережья Средиземного моря. Здесь эти люди названы «народом Критским», что, по-видимому, является более ранним названием филистимлян или близкородственного народа. Слово Яхве было направлено против «земли Филистимской» (2:5a).
Софония обращается к Филистии как к «Ханаану», потому что этот регион ожидала та же судьба, что и древний Ханаан. «Земле филистимлян», непримиримому врагу Божьего народа в период Судей и ранней монархии, грозило полное уничтожение. Яхве провозгласил: «Я истреблю тебя, и не будет у тебя жителей». Прямое обращение от первого лица придаёт весомость этому заявлению (2:5b).
Далее описываются результаты опустошения филистимских городов-государств. Эта область потеряет своё значение как важный торговый район, через который проходили великие торговые пути. Филистия станет пастбищем для пастухов и их овец (2:6).
Теперь на первый план в книге выходит новое и драматическое соображение. Впервые Софония вводит понятие остатка для «дома Иудина». Фраза «может быть» из стиха 3 становится обетованием в стихе 7. Община Божьего народа переживёт испытание судом. Софония не определяет этот остаток. Очевидно, это «смиренномудрые», которые «взыскали» Господа в соответствии с предыдущим призывом Софонии в стихе 3 (2:7a).
Духовный остаток однажды полностью овладеет землёй обетования. Во время завоевания при Иисусе Навине израильтяне не смогли овладеть землёй филистимлян (И. Нав. 13:2–3). Однако этот остаток овладеет даже территорией филистимлян. Как паства Яхве, остаток нашёл бы там пастбище. Вечером они будут ложиться в незанятых домах Аскалона.
Приводятся две причины, по которым остаток Божьего народа сможет занять территории филистимлян. Во-первых, Яхве, их Бог, «посетит их». В Писании божественные посещения могут быть как положительными, так и отрицательными. Ранее Софония говорил о посещении для суда (ср. 1:8–9). В данном случае подразумевается положительное посещение, посещение для спасения. Во-вторых, Яхве обещает «возвратит плен их». Эта идиома часто встречается у пророков. Она означает, что Бог изменит судьбу Своего народа. Для филистимлян не было никакой надежды, кроме осуждения. Для Божьего народа, однако, была надежда. Такая уверенность была дана ещё во времена Моисея (ср. Втор. 30:1–3).
В межзаветный период Филистия была завоёвана иудейскими правителями Маккавеями 4. Однако ссылка, вероятно, относится к мессианской эпохе. Пастырями станут лидеры христианской веры (Ин. 21:15 и далее; Деян. 20:17, 28 и далее; 1 Пет. 5:2 и далее), а овцами — те, кто следовал их учению (Ин. 10:2-30). В течение первого христианского века регион Филистии был христианизирован. На протяжении веков она была центром активной христианской деятельности 5. Захват территории филистимлян — это лишь конкретное применение общего обещания Иисуса о том, что кроткие наследуют землю (Мф. 5:5).

Б. На востоке: Моав и Аммон (2:8-11)
Второе прорицание о чужих народах направлено против кровных родственников Израиля. Оно идёт дальше первого в нескольких отношениях. Здесь Софония уточняет причины осуждения. Вместо того, чтобы пассивно занимать руины врага, здесь остаток разграбит врага. Наконец, это пророчество предвосхищает тот день, когда язычники всего мира поклонятся Богу небес.
Сам Яхве произносит приговор Моаву и Аммону. Оба эти народа были потомками Лота, племянника Авраама. Во время Исхода царь Моава нанял Валаама, чтобы тот наслал проклятие на Израиль (Числа 22:3–6). Под внушением Духа Валаам открыл, что будущий царь — звезда и скипетр — однажды поразит князей Моава (Числа 24:17). Теперь Софония вновь обращается с этой угрозой к Моаву.
Аммонитяне пытались использовать Израиль в своих интересах на протяжении всей истории двух народов. Царь Наас напал на Иавис Галаадский и выдвинул самые возмутительные требования к его жителям (1 Цар. 11:1–2). Его сын Аннон унизил послов Давида, сбрив им половину бороды и разрезав одежду так, что были видны ягодицы (2 Цар. 10:1–4). Амос осудил аммонитян за то, что они «рассекали беременных в Галааде» (Амос 1:13). Даже во времена Софонии аммонитяне продолжали насмехаться и издеваться над Божьим народом (Иер. 40:14; Неем. 4:3).
Моавитяне и аммонитяне осуждены за то, что они делали то, что делали на протяжении веков, а именно, всячески поносили народ Иуды. Эти соседи поносили их в день их бедствия. Из своих родных мест в Трансиордании эти двоюродные народы «возвеличились» на границе Иудеи, то есть совершали приграничные набеги на Иудею. Они стремились завладеть наследством, которое Бог отдал Своему народу. Этот грех был тем хуже, что Израиль, по Божьему указанию, всегда уважал границы Аммона (2:8) 6.
Божественная клятва окончательно определяет Моав и Аммон к погибели. «Посему, живу Я!» — еврейская идиома, вводные слова перед клятвой. Насколько определённо Яхве является живым Богом, настолько же определённо и полное опустошение Моава и Аммона. Бог идентифицирует Себя двумя соответствующими титулами. Он — «Господь Саваоф», то есть Бог неодолимой силы; и Он — «Бог Израиля», то есть у Него особые отношения с Израилем (2:9a).
Моав и Аммон постигнет та же участь, что и Содом, и Гоморру (ср. Втор. 29:23). Эти географические регионы зарастут «крапивой» и покроются «соляною рытвиною». Регион станет «пустынею навеки». Сравнение с Содомом и Гоморрой наиболее уместно, потому что предки этих двух народов родились вскоре после разрушения этих городов. Предания о разрушении этих двух греховных городов, должно быть, были широко распространены среди моавитян и аммонитян.
Внезапно Софония меняет метафору. Теперь он обращается от земель Моава и Аммона к людям. Аммонитяне и моавитяне станут «добычей» «остатка народа Моего». Остаток Израиля «получит их в наследие» (2:9b).
Это пророчество, как и то, которое относилось к Филистии, начало исполняться в межзаветный период, когда некоторые из маккавейских правителей начали походы в Трансиорданию 7. Однако, поскольку термин «остаток» часто имеет духовный оттенок в пророческой литературе, вероятно, имеется в виду христианизация Трансиордании.
В этот момент пророчество переходит от слов Яхве, произнесённых от первого лица, к рассуждениям Софонии о Яхве в третьем лице. Национальное высокомерие, смешанное с чувством религиозного превосходства, лежало в основе божественного противостояния Моаву и Аммону. И Исаия (16:6), и Иеремия (48:29) также ссылаются на гордыню, которая была так характерна для этих народов. Эти восточные народы «издевались и величались над народом Господа Саваофа». Это было равносильно насмешке над Самим Яхве (2:10).
Софония пытается донести следующую мысль: Если Яхве смиряет высокомерие соседних народов, то не смирит ли Он и высокомерие Иуды? В начале этой главы пророк говорил о том, что только в смирении и кротости есть надежда выжить в день гнева Яхве. Хотя мир насмехается над добродетелью кротости, тем не менее, только те, кто обладает этим качеством, могут предстать перед Господом. Бог сокрушит тех, кто не сокрушается перед Ним.
В день суда Яхве будет для них «страшен», то есть приведёт их в трепет и страх. Он придёт к ним с судом, который превзойдёт человеческое воображение. Человеческая гордость быстро рассеется перед лицом этого страшного явления.
В тот судный день Яхве «истребит [сделает тощими] всех богов земли». Это означает, что Он доведёт идолопоклонников до такого состояния, что они больше не смогут приносить жертвы, требуемые их богами. Без ежедневных жертв идолы умрут от голода! Из этих слов сочится пророческий сарказм. Упомянув об унижении богов вместе с гордостью Моава и Аммона, пророк, возможно, намекает на то, что источником гордости этих людей была их национальная религия (2:11a).
В какой-то момент после истребления богов Моава и Аммона люди по всему миру будут поклоняться Яхве. Ранее в этой главе Софония указал, что только остаток его народа переживёт суд. Этот остаток будет владеть землёй обетования. Теперь он расширяет эту картину. Огромные толпы язычников придут к познанию Яхве. Каждый будет поклоняться «со своего места», даже народы, живущие на дальних берегах, то есть в самых отдалённых странах (ср. Ис. 66:19). Таким образом, Софония присоединяется к великому пророческому хору, радостно провозглашая день, когда язычники и иудеи будут любить истинного и живого Бога и служить Ему (2:11b).
Софония ни в коей мере не противоречит картине, нарисованной Исаией, о толпах язычников, идущих в Иерусалим на поклонение (Ис. 2:3). Исаия также знал о будущем, в котором язычники будут поклоняться Господу в своих землях (Ис. 19:19, 21). Людям не нужно будет ездить в географический Иерусалим, потому что истинный Иерусалим (Евр. 12:22) раскинется по всему миру. Возможно, Иисус имел в виду эти отрывки, когда говорил самарянке, что скоро наступит день, когда география поклонения перестанет иметь значение (Ин. 4:21–23).

В. На юге: Эфиопия (2:12)
Для примера суда на юге Софония выбирает Эфиопию. Почему он не использует Египет, гораздо более могущественного южного соседа? Удовлетворительного ответа на этот вопрос пока не предложено. В 715–664 гг. до н. э. Египет и Эфиопия были объединены под властью двадцать пятой династии. Возможно, Софония на самом деле имеет в виду Египет под уничижительным термином Куш или Эфиопия. Сопоставление Куша и Ассирии (в следующем стихе) позволяет предположить, что под именем Куш Софония на самом деле имел в виду великую державу юга. Однако об этом нельзя сказать с большой уверенностью.
Чрезвычайная краткость пророчества выделяет его в этом разделе оглашений иностранных государств. Софония не останавливается ни на самом приговоре, ни на его причинах. Прямое обращение к эфиоплянам также является отличительной чертой. Одного упоминания эфиоплян, кажется, достаточно, чтобы установить необходимость суда и его суровость. Софонии не нужно больше ничего говорить! Очевидно, и пророк, и его слушатели располагали информацией об Эфиопии, которая недоступна современному читателю.
Теперь Яхве предупреждает эфиоплян, что и они будут поражены божественным мечом. Смысл в том, что Яхве будет непосредственно участвовать в исполнении этого приговора. Источником темы меча Яхве являются слова, сказанные Господом через Моисея во время церемонии обновления завета на равнинах Моава (Втор. 32:40–42). В битвах периода заселения земли этот меч был направлен против врагов Божьего народа (И. Нав. 5:13; Суд. 7:20). В Новом Завете мечу придаётся духовных смысл, он назван «меч духа» (Еф. 6:17). В Откровении Иоанн снова увидел этот меч, поражающий народы (например, Откр. 1:16).
Если Софония имел в виду Эфиопию (а не Египет под названием Куш), то исполнение этого пророчества невозможно подтвердить документально. До времени Софонии кушитская династия, правившая Египтом, сильно пострадала от рук ассирийцев. После битвы при Кархемисе Эфиопия, вероятно, как союзник Египта, пострадала от рук Навуходоносора (Иез. 30:4). С приходом к власти Мидо-Персии пришла новая серия бедствий. Камбиз, преемник Кира, в 525 году до н. э. привёл страну в состояние вассальной зависимости, а во времена Ксеркса эфиоплянам пришлось формировать контингент для вторжения великого царя в Грецию 8.
Предыдущие пророчества, обращённые к Филистии, Моаву и Аммону, достигают своего пика окончательным обращением язычников к поклонению Яхве. Возможно, в этом же заключается суть краткого пророчества, касающегося Куша (Эфиопии). Евангелие пришло в Эфиопию через государственного чиновника, который был обращён во время поездки в Иерусалим на поклонение (Деян. 8). Яхве вполне может поразить кушитов как мечом духа, так и мечом суда.
Дело в том, что если Божий меч может поразить далёкий Куш, то не должна ли Иуда принять предупреждение? Меч, занесённый над Кушем, должен был напомнить слушателям Софонии о том времени, когда такой же меч висел над Иерусалимом (2 Цар. 24:16–17). Таким образом, краткое пророчество против Куша, как и два предшествующих пророчества в этом разделе, является призывом к серьёзному размышлению и переосмыслению.

Г. На севере: Ассирия (2:13–15)
Яхве также прострёт Свою руку на север. Ассирия, которая правила миром с 1100 по 612 год до н. э., столкнётся с Его гневом. Хотя ко времени служения Софонии в 621 г. до н. э. рассвет Ассирийской империи уже миновал, она всё ещё оставалась крупным игроком на политическом поле Ближнего Востока. Глагольные формы в стихе 13 выражают личное желание или пожелание пророка. Возможно, Софония был личным свидетелем зверств, за которые ассирийцы заслужили печальную известность в древнем мире. В любом случае, стандартные современные переводы не отражают суть еврейского текста, когда переводят эти глаголы как простое будущее время.
Софония выразил своё желание, прося, чтобы Яхве «простёр свою руку»… «уничтожил»… и обратил Ниневию «в место сухое, как пустыня». Фокус этих глаголов постепенно сужается: «север»… «Ассур»… «Ниневия». Ниневия была культурной столицей мира, когда писал Софония. Но этот великий город станет «как пустыня». В то время, когда Ксенофонт путешествовал по этой местности около 400 года до н. э. (2:13), она уже лежала в руинах 9.
Там, где когда-то собирался гордый народ, будет обитать «всякого рода животные». Похоже, что Софония называет новых жителей Ниневии «народом». Там будет пастись скот. Дикие птицы пустыни будут гнездиться на декоративных колоннах и петь в окнах некогда великого города. Из-за завалов войти в заброшенные здания будет практически невозможно. Яхве разрушит «кедровую обшивку» города, то есть фундамент стен, которые часто были выложены рядами дерева, чтобы уменьшить воздействие землетрясений. Здесь изображено полное разрушение великих городов Ассирии (2:14).
Великий город Ниневия когда-то был весёлым. Она «жила беспечно», то есть была гордой и спокойной. Она говорила в своём сердце: «Я, и нет иного кроме меня». Ниневитяне считали свой город лучшим городом на земле. У него не было соперников ни в коммерческом, ни в военном, ни в культурном плане. Город практически обожествил себя! Это национальное высокомерие вызвало гнев Яхве (2:15а).
Некогда гордый город окажется в запустении. На его развалинах будут жить разные звери. Путешественники в этом районе выражали своё удивление судьбой этого места, при этом присвистнув и покачав головой (2:15b).

Заключение

Таким образом, Софония призывает свой народ к покаянию, сначала прямо, призывая к смирению и кротости, а затем косвенно, анализируя судьбу окружающих народов. Бог Библии наказывает зло везде, где оно встречается. Он не щадит никого, когда дело доходит до суда. Только те, кто смиряется перед Ним, имеют шанс избежать временного суда, не говоря уже о вечном.
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8 A. C. Jennings, “Zephaniah” in vol. 5 of An Old Testament Commentary for English Readers ed. Charles John Ellicott (New York: Cassell, 1901), p. 541.
9 Xenophon, Anabasis 3.4. pp. 10–12.


Глава тридцать третья
Результаты великого дня
Софония 3

Последняя глава книги Софонии сплетает нити ранее представленных фактов о великом дне Яхве и рисует ещё одну картину этого события. День Яхве принесёт разрушение тем, кто отказался покаяться, и очистит остаток. В этот день и Бог, и Его народ смогут праздновать результат вмешательства Яхве в дела человека.
Во 2-й главе Софония прямо и косвенно призывает к смирению и кротости перед Господом. Глава 3 открывается разделом, описывающим, что произойдёт с теми, кто не внял этому призыву. В центре внимания всего раздела находится город Иерусалим, хотя его название ни разу не употребляется. Сначала пророк произносит «горе» на город; затем непосредственно к городу обращается Сам Яхве.

Горе городу
Софонии 3:1–5

В предыдущей главе Софония произнёс «горе» (hoy) на язычников, живших в прибрежной зоне (2:5). Теперь он произносит это зловещее слово в отношении города, то есть Иерусалима. Это слово происходит из словаря плача. Оно подразумевает предстоящие похороны, в данном случае похороны Иерусалима. Разрушение — это судьба тех, кого постигло «горе» от Яхве.

А. Адресат (3:1)
Три формы причастия здесь указывают на условия, за которые осуждается город: «нечестивый», «осквернённый» и «притесняющий». Во-первых, Иерусалим был «нечестивым» (more’ah). Они всегда открыто бунтовали против принципов Божьего завета. Как избалованные дети, они злоупотребляли привилегиями своих особых отношений с Яхве. Они считали, что не обязаны исполнять Его закон. По отношению к слову Яхве они всегда поступали упрямо и вызывающе.
Во-вторых, Иерусалим был «осквернённый» (nig’alah). Их состояние бунтарства против Бога осквернило их. Из-за своего осквернения они больше не могли выполнять особые обязанности священнического народа (ср. Езд. 2:62; Неем. 7:64). Они были лишены права приближаться к Господу, как Его особый народ. Софония имеет в виду нечто большее, чем церемониальную нечистоту, о которой много говорится в Моисеевом законе. Он также говорит не об этической нечистоте, а о кровавых делах насилия, которые обрызгивают кровью тех, кто их совершает (Плач 4:13–14). Убийство невинных, особенно маленьких детей, — вот преступления, которые осквернили Иерусалим (3:1a).
В-третьих, Иерусалим назван «притеснителем». Речь идёт о плохом обращении с бедными и беспомощными в судебной системе. С древнейших времён Израилю предписывалось не притеснять пришельца (Исх. 22:21; Лев. 19:33), брата (Лев. 25:14) или раба (Втор. 23:16). Теперь в притеснении обвиняется весь город. Жестокое обращение с обездоленными стало образом жизни горожан (3:1b).

Б. Общее обвинение (3:2)
Обвинительный акт состоит из четырёх кратких обвинений. Во-первых, Иудея обвиняется в том, что не послушался «голоса». Слышать голос Яхве было уникальной привилегией Израиля (Втор. 4:32–33). Однако этой привилегией злоупотребляли (ср. Чис. 14:22). Каждое проклятие завета было направлено против тех, кто не желал слушать голос Бога (Втор. 28:45, 62). Поэтому обвинение, выдвинутое Софонией, звучит действительно зловеще. Вероятно, речь идёт о голосе пророков, которые выступали в качестве посланников Бога к Его народу в период монархии.
Во-вторых, Иудея не приняла наставления. Она пренебрегла исправительной дисциплиной — судами musar, которые Бог послал на неё. Яхве снова и снова наказывал их на протяжении всей их истории, но они не обращали на это внимания. Голод, засуха, война и мор — всё это не смогло привести Израиль в чувство и поставить на колени (см. Ам. 4:6-12).
В-третьих, Иудея не доверяла Яхве во время чрезвычайных ситуаций. Неверие было основным грехом этого города. Все остальные грехи этого места были следствием этого фундаментального недостатка. Как и царь Ахаз, Иерусалим, как правило, искал политического, а не духовного решения своих трудностей (ср. Ис. 7:3-17).
В-четвёртых, Иерусалим не приблизился к Богу. Речь идёт об истинном поклонении. Какое смелое обвинение против города, где в храме Яхве каждый день приносились утренние и вечерние жертвы! Приближение к Богу требует веры, сокрушённого сердца, желания благодарить и исключительной преданности. Истинное приближение к Яхве исключает всякую связь с другими божествами. По всем пунктам Иерусалим потерпел неудачу. Это место было лишено истинного поклонения (3:2).

В. Конкретное обвинение (3:3–4)
Далее Софония говорит о развращённости руководителей Иудеи. Он осуждает князей, пророков и священников.
1. Князья и судьи (3:3). Во-первых, Софония сравнивает князей Иудеи с «рыкающими львами», жаждущими новой добычи. Во-вторых, судьи (3:3b) были подобны «вечерним волкам». Эти злобные животные ходят под покровом темноты. Они «не оставляют до утра ни одной кости», то есть полностью пожирают свои жертвы. Лидеры Божьего народа должны брать пример с пастухов. Но слишком часто они становятся злобными зверями.
2. Пророки (3:4а). Даже религиозные лидеры нации находились под Божьим осуждением. Пророки Иудеи были «легкомысленны» в провозглашении Божьего слова. Они осмеливались говорить от имени Яхве, даже когда Он молчал. Они выдавали личное мнение за божественное прорицание. Такое поведение по закону Моисея считалось смертным преступлением (ср. Втор. 18:20). Эти пророки также были «вероломными» людьми. Они не привели свою собственную жизнь в соответствие с Божьим Словом. Они злоупотребляли доверием Божьего народа. Они использовали свою священную должность для достижения собственных целей.
3. Священники (3:4b). Против священников выдвинуты два обвинения. Во-первых, они «оскверняли святыню», то есть оскверняли храм, позволив ритуально и морально нечистым людям входить во дворы храма. Во-вторых, они «попирали закон», то есть извращали самую суть закона, чтобы с помощью него поддерживать несправедливые решения. В сложных ситуациях священники помогали судам выносить решения (Втор. 17:8–9). Из-за взяточничества или предрассудков священники времён Софонии злоупотребляли этой обязанностью. Своей софистикой и небрежностью эти священники поставили под сомнение сам Божий закон.

Г. Усилия Яхве (3:5)
Яхве, Бог неизменной праведности, продолжал жить среди этого развращённого народа. Каждое утро Он неизменно «являет суд Свой», то есть Свою справедливость. Вероятно, речь идёт об утренней жертве, которая иллюстрировала Его гнев против греха. И всё же «беззаконник не знает стыда». Система жертвоприношений так и не помогла им понять, что возмездие за грех — смерть. Поэтому они продолжали совершать самые отвратительные поступки. Как долго вечно праведный Бог мог жить среди такого развращённого народа? (3:5).

Слово к городу
Софонии 3:6–8

В этих стиха Яхве обращается к Иерусалиму со словом оправдания и слово ободрения.

А. Слово оправдания (3:6–7)
Он напоминает жителям Иерусалима о том, как Он судил нечестивых в других народах. Яхве «истребил» народы, приводил их к полному исчезновению с политической карты. Даже в то время, когда пророчествовал Софония, крепостные стены этих народов продолжали лежать в руинах, улицы их городов опустели. Путешественники больше не посещали эти некогда гордые места. Ярким примером суда Яхве стал Израиль, бывшее Северное царство, жители которого были уведены в плен примерно за столетие до Софонии (3:6).
Все эти годы, направляя Свой гнев на соседние народы, Яхве снова и снова обращался к Иерусалиму. Он призывал Свой народ «бояться», то есть благоговейно служить Ему. Он призывал их принять «исправление» или «наставление». Только так они смогут отсрочить «истребление» своего народа. Покаяние было единственным средством, с помощью которого Иудея могла избежать всего того, что Бог «постановил» о ней (3:7a).
Иудея не обращала внимания на все усилия Бога спасти их народ. Они игнорировали Его суды. Они рано встали 1, чтобы испортить свои дела, то есть, стремились развратить свои пути. Их действия исполнили предсказание Моисея во Втор. 31:29 (3:7b).

Б. Слово ободрения (3:8)
Яхве призвал верующих в Иудее: «ждите Меня». Когда нечестивые процветают, праведники могут лишь уповать на то, что в своё время Бог произведёт над ними суд. Божий день наступал! В тот день Он «восстанет для опустошения». Здесь изображён охотник (или, возможно, хищный зверь), поднимающийся из своей засады, чтобы схватить жертву, попавшую в капкан (3:8a).
Бог решил собрать народы и царства для суда. В тот день Он изольёт на них Своё «негодование» и «ярость гнева». Вся земля однажды будет пожрана огнём Божественной ревности. Ни один грешник не сможет устоять перед Ним (3:8b).

Спасение остатка
Софонии 3:9-13

Огонь суда должен обрушиться на Иерусалим. Однако на этом история не закончится. В предыдущих стихах Софония предположил разрушение Иерусалима и рассеяние его жителей. В этом отрывке пророк предвидит восстановление народа Божьего.

А. Единый народ (3:9)
Ещё одна причина для терпеливой надежды верующих заключается в том, что в конце концов язычники обратятся к Господу. После суда Бог обратится к народам, то есть проявит к ним милость. Тогда народы или язычники будут иметь «чистые уста», то есть язык, свободный от имён идолов, язык соответствующего уважения к Яхве. Уста говорят от избытка сердца. Таким образом, очищенные уста указывают на очищенные сердца, или обращение (3:9a).
Обращённые язычники должны были «призывать имя Господа», то есть обращаться к Нему в молитве. Ранее Иоиль (2:32) также предвидел призыв имени Яхве для спасения. Апостол Пётр истолковал события, произошедшие в день Пятидесятницы в 30 году н. э., как исполнение предсказаний Иоиля. Теперь Софония использует тот же язык народов. Эти язычники будут служить Яхве «единодушно» или «плечом к плечу» (РБО). Они с радостью присоединятся к иудеям и приложат усилия для выполнения Божьей воли (3:9b).

Б. Благовествующий народ (3:10)
В частности, задача, к которой эти обращённые язычники приложили бы свои силы, — это задача благовестия. Евангелие Божьей благодати будет иметь своё влияние за реками Эфиопии. Обращённые язычники принесут драгоценные жизни в жертву Яхве 2. Это приношение будет состоять из «поклонников Моих», то есть тех, кто будет ходатайствовать перед Ним, кто будет взывать к Нему о спасении (3:10a).
Приносимые в жертву Яхве, далее описываются как «дети рассеянных моих». Такой язык подразумевает предыдущее поколение, которое было рассеяно. Скорее всего, речь идёт о рассеянии Израиля после падения Северного и Южного царств. «Дочь» рассеянного народа Яхве будет потомством рассеянного остатка Израиля. Таким образом, перед нами прекрасная картина: обращённые язычники евангелизируют евреев и возвращают их Господу как духовную жертву. Самое большое приношение, которое человек может принести Богу, — это чья-то изменённая жизнь (3:10b).

В. Очищенный народ (3:11-13а)
«В тот день», то есть в эпоху Нового Завета, Сион будет в зените славен. Физический Сион (Иерусалим) был ранее осуждён, потому что не знал стыда (ср. 3:5). Новозаветный Сион не будет посрамлён за свои дела. Жители Сиона будут служить Господу искренне, преданно, нравственно. Прошлые проступки будут прощены (3:11a).
Община верующих изображена как люди, не знающие стыда, потому что Бог удалил всех, кто продолжает грешить. Гордые и высокомерные нарушители закона будут удалены из новозаветного Сиона. Новый Иерусалим будет характеризоваться смирением. Признание того, что спасение даётся по благодати, а не по делам, производит смирение в сердцах искупленных (3:11b).
Те, кто останется на Сионе после очищения, будут «народом смиренным и простым». Эти термины — по сути, синонимы — в данном контексте лучше всего рассматривать как духовные, а не социальные категории. Смиренные и простые — это те, кто внял призыву Софонии смирить себя, как жнивьё (ср. 2:2), то есть, считать себя ничтожными, как жнивьё, и уязвимыми для Божьего гнева, как охапка соломы. Они знают о своей греховности. Они знают, что им нечего предложить, и нечем загладить этот грех. Эти люди возлагают всё своё упование «на имя Господне», то есть на Его откровение, на Его слово (3:12).
Остаток Израиля, то есть те, кто спасён, «не будут делать неправды». Речь идёт об умышленных проступках, повторяющихся многократно, о грехе, который убивает веру и доверие к Божьему слову. Яхве не творит беззакония (ср. 3:5). Таким образом, мысль заключается в том, что искупленные перенимают характер своего Бога. Они отражают образ Божий (Кол. 3:10) в своём ежедневном хождении (3:13a).
Остаток не будет «говорить лжи». Чтобы подчеркнуть этот момент, Софония добавил: «и не найдётся в устах их языка коварного». Искупленные не будут лицемерить, говоря одно, а делая другое. Их очищенные уста не могут говорить неправду, потому что их уста отражают чистоту их сердец.

Г. Довольный народ (3:13b)
Используя сцену из жизни пастухов, Софония изображает благословение, которое придёт на очищенный остаток. Они обретут довольство в святой и благочестивой жизни. Как овцы, они будут пастись и лежать в безопасности на пастбище, приготовленном Добрым Пастырем. Божьи пророки ожидали, что Бог будет пасти Своё стадо после плена (Иез. 34:11–19). В более отдалённом будущем они ожидали Давидова правителя, который будет Добрым Пастырем (Иез. 34:23–24). Когда Иисус утверждал, что он Добрый Пастырь, он делал мессианское заявление (Ин. 10:11).
Под опекой Доброго Пастыря стадо не будет бояться. Позже пророки использовали этот же язык для описания положения Божьего народа после плена (Иер. 30:10; 46:27; Иез. 34:28; 39:26). Моисей обещал, что послушание завету приведёт именно к такой безопасности (Лев. 26:5–6; Втор. 28:1-14). Таким образом, новый Израиль Божий — иудеи и язычники вместе — унаследует обетования завета закона Моисеева (3:13b).

Торжество спасённых
Софонии 3:14–20

Софония открыл свою книгу одним из самых грубых описаний Божьего гнева, а завершает её одним из самых величественных изображений Его любви. За временным судом над народом Иудеи наступит день великой радости. Поэтому искупленных призывают «ликовать», «торжествовать» 3, «веселиться» и «радоваться от всего сердца». Софония нагромождает глаголы, выражающие радость, чтобы они служили ступеньками от настоящего мрака к будущей славе. Зная, что ждёт нас в будущем и чём закончится битва со злом, верующие могут жить уверенно даже среди отчаяния. Бог намерен, чтобы Его народ наслаждался жизнью здесь и сейчас. В самый тёмный час библейская надежда бросает радостные лучи света на путь верующего.

А. Почётные имена (3:14)
Софония даёт три почётных имени тем, кто войдёт в число избранных Божьих. Во-первых, он называет их «дщерь Сиона». Новый Сион будет состоять из обращённых евреев и язычников, которые через смиренную веру посвятили свою жизнь Господу. Новый Сион будет не точкой на карте, а вселенским царством, в которое придут все искупленные (Евр. 12:22).
Во-вторых, народ Божий называется «Израилем». Остаток старого Израиля (ст. 13) плюс обращённые язычники составят Новый Израиль (Гал. 6:16). Мессианский Израиль будет народом, основанным на благодати, а не на расе, на вере, а не на биологическом происхождении (Мф. 21:43; 1 Пет. 2:9).
В-третьих, народ Божий назван «дщерью Иерусалима». Географический Иерусалим был прообразом Нового Иерусалима, центра Божьего труда. Церковь Христа — это небесный Иерусалим (Гал. 4:25, 26; Евр. 12:22).

Б. Уверенность в прощении (3:15–16)
Почему Софония призывает истинных верующих к такой радости? Во-первых, Яхве отменит все суды. Получив прощение своих грехов, граждане новозаветного Сиона больше не будут находиться под осуждением Бога (Рим. 8:1). Во-вторых, Яхве «прогнал» всех врагов Сиона. Поражение врагов было обещанием, которое Бог дал Аврааму и Иуде (Быт. 22:17; 49:8). Это обещание было повторено как часть Моисеева завета (Втор. 28:7). В-третьих, Царь Израиля, даже Сам Яхве, будет обитать посреди этого нового Иерусалима. Иисус обещал: «Се, Я с вами во все дни» (Мф. 28:20). В-четвёртых, народу Божьему не нужно будет бояться никакого зла, то есть бедствий, в будущем (3:15).
В мессианскую эпоху Иерусалиму нечего будет бояться. Чего бояться, когда Яхве будет обитать посреди них, а все враги побеждены? Страх противоположен радости. Страх также препятствует эффективному служению. Поэтому новозаветному Сиону было сказано: «Да не ослабевают руки твои!» (ср. Евр. 12:12–13). Дело в том, что верующие не должны поддаваться унынию. Они не должны позволять страху запугивать или каким-либо образом препятствовать работе Божьего народа. Верующие были спасены, чтобы служить, а не сидеть! (3:16).

В. Присутствие Бога (3:17)
Страх можно преодолеть, помня о присутствии Яхве посреди Сиона. Имя «Яхве» вызывает в памяти все могущественные деяния, которые Господь совершил от имени древнего Израиля. Яхве — это «Бог твой», то есть Бог, который претендует на этот народ и в свою очередь претендует на него. Эти слова предполагают новые отношения между Яхве и Его народом. Господь также назван здесь «сильным» (gibbor). Этот термин используется в отношении воина, способного победить всех своих врагов. Яхве может и будет спасать Свой народ от всех опасностей. Его присутствие приносит уверенность и храбрость (3:17a).
Когда Он увидит Свой народ радостно и уверенно служащим ему, Яхве возвеселится о Сионе «с радостью». Последняя фраза подчёркивает интенсивность ликования Господа. Временами Он «возликует, глядя на тебя» (РБО), то есть с удовлетворением созерцает Свой народ в его служении. В другое время Он «торжествует» с «радостным пением» (РБО) о Своём народе (3:17b).

Последнее ободрение
Софонии 3:18–20

Книга Софонии завершается словами ободрения верующих от первого лица Самого Бога. Люди, жившие в мрачные дни, предшествовавшие вавилонскому разрушению Иерусалима, нуждались в ободрении.

А. Утешение (3:18)
После суда наступит утешение. Все печали, связанные с этим судом, будут забыты. Яхве обещает собрать Свой народ. Это обещание предполагает, что ранее они были рассеяны. О тех, кто примет участие в этом собрании, сказано, что это будут те, кто «сетует». Бог умеет утирать слёзы.
Печаль, о которой здесь говорится, довольно специфична. Яхве соберёт скорбящих на «торжественных празднествах». Падение Иерусалима означало бы разрушение храма и последующее прекращение всех официальных богослужений. Как выяснилось, не все оплакивали потерю храма Яхве и системы поклонения, которую Он представлял (ср. Иер. 44:15–19). В центре внимания здесь те, кто раньше жил в Иерусалиме («твои они», то есть из Иерусалима), которые разделяли чувства автора Плача. Те, кто скорбит, лишившись поклонения, признбются частью Сиона; они всё ещё Божий народ.
Западным народам трудно понять ту глубокую любовь, которую евреи питали (и продолжают питать) к Иерусалиму. Насмешки язычников усугубляли физические страдания, которые они испытали при падении святого города. «Поношение» разрушения Иерусалима «тяготело» над этими людьми. Во-первых, им было стыдно за свои грехи, которые привели к катастрофе. Во-вторых, им приходилось терпеть поношения врагов, которые насмехались над их сохранившейся верой в Бога. Тех, кто испытал этот стыд, Бог снова соберёт на прежнее место (3:18).

Б. Оправдание (3:19)
Эти обременённые души получили заверение в том, что однажды Бог расправится со всеми, кто каким-либо образом причиняет страдания Божьему народу. Четыре раза в стихе 19 Яхве говорит от первого лица. Он возьмёт на себя инициативу в освобождении Своего народа. Слово «вот» указывает на шокирующий, неожиданный характер этого позитивного поворота событий. На временные рамки этого избавления указывает фраза «в то время». В то время, когда разрушение Иерусалима и вызвавший его грех будут оплакиваться, Яхве вмешается, чтобы изменить судьбу Своего народа (3:19a).
Во-первых, Яхве обещает «стеснить всех притеснителей». Сами угнетатели Израиля будут унижены. Поскольку именно Вавилон разрушил Иерусалим и увёл в плен евреев, падение Вавилона в 539 году до н. э. должно быть исполнением этого предсказания.
Во-вторых, Бог спасёт «хромлющее» и соберёт «рассеянное». Софония представляет себе возвращение из плена. Истинные верующие, которые могли быть рассеяны и пострадать при захвате Иерусалима вавилонянами, всё равно будут иметь славное будущее. Господь вновь соберёт их и воссоздаст как народ.
В-третьих, Бог «приведёт их в почёт и именитость». В древнем мире такое обещание подразумевало свержение и поражение национальных врагов (ср. 2 Цар. 7:23). По всей земле те, кто раньше поносил Израиль и его Бога, будут стоять в трепете, видя восстановление этого народа (3:19b).

В. Восстановление (3:20)
Бог обещает: «Приведу вас». Бог — добрый пастырь, который приводит Свой народ на Сион. Эти слова включают в себя физическое возвращение остатка в Землю обетованную. Эти же слова указывают на то, что спасённые будут приведены на духовный Сион, прообразом которого была ветхозаветная Земля обетованная. Фраза «в то время» (и «тогда же»), дважды использованная в последнем стихе книги, является точкой света в конце чёрного туннеля. В какой-то момент после плена Бог соберёт Свой народ и «приведёт» его (3:20a).
Бог повторяет обещание сделать Свой народ «именитыми и почётными». На этот раз, однако, сфера действия обещания расширена. Слава Израиля будет не только в тех местах, откуда они были с позором уведены. Теперь Софония предвидит день, когда «все народы земли» признают славу Израиля. Здесь под землёй подразумевается мессианский Израиль.
Яхве обещает «возвратить плен». Эти слова указывают на радикальное изменение статуса Божьего народа. Какими бы ни были нынешние условия, надежда остатка всегда связана с великими преобразованиями. Яхве превратил физический плен в свободу; географический Сион в духовный Сион. Окончательное преображение Божьего народа ещё впереди (Фил. 3:21).
Великое преображение, которое здесь ожидается, будет совершено «перед глазами вашими». Немногие, если вообще кто-либо, из поколения Софонии доживёт до восстановления из Вавилона. Никто из них не дожил бы до преобразования Израиля из физического в духовный народ. Однако в воскресении весь Божий народ увидит исполнение всех обетований, данных Богом, — конец страданий и наказаний и полноту искупления.
Софония начал с описания всеобщего суда и разрушения земли. При правильном понимании заключительные стихи Софонии обращены к новым небесам и новой земле, в которых обитает праведность.

Примечания

1 Фраза «вставать рано» часто используется в книге Иеремии в отношении усилий Бога достичь сердец Своего народа через проповедь пророков. См. Иер. 7:13, 25; 11:7; 25:3; 26:5; 29:19; 32:33; 35:14–15; 44:4. Таким образом, в то время как Бог делал всё возможное, чтобы достичь Свой народ, тот делал всё возможное, чтобы искривить свои пути.
2 В соответствии с СП, РБО и НРП 3:10 означает что поданные/рассеянные приносят жертву Яхве (ср. Ис. 18:7). В соответствии с переводами ASV (ссылка на полях) и BV обращённые кушиты — это и есть жертва, которую приносят рассеянные.
3 Слово «крик» (hari’u) часто используется для обозначения боевого клича в начале битвы (Чис. 10:9). Сами слова боевого клича иногда записываются (например, Суд. 7:20).


Глава тридцать четвёртая
Вера в неправильном свете
Аввакум 1:1–2:1

Заголовок к книге Аввакума подчёркивает два момента. Во-первых, слово «бремя» или «ноша» (в Синодальном переводе — «Пророческое видение») описывает характер того, что последует дальше. Это слово значило предсказание, объявляющее о гибели окружающих народов. В данном случае это слово ещё более уместно. Аввакум носит интеллектуальное и эмоциональное бремя, которое может облегчить только Божье откровение.
Во-вторых, на авторитет книги указывает упоминание об авторе. Он назван «пророком». Он был призван Господом возвестить своему поколению Божью весть.
В-третьих, Аввакум «видел» содержание этой книги. Его слова — это не человеческие домыслы, а самое настоящее Божественное откровение.

Молитва-жалоба
Аввакума 1:1–4

Аввакум был набожным человеком, имел глубокую веру. Как и многие подобные ему люди в истории, он недоумевал, как праведный и святой Бог мог допустить, чтобы нечестие торжествовало на земле хотя бы на короткое время. Жалоба пророка начинается с двух вопросов: Доколе? и Для чего?

А. Недовольство молитвой (1:2)
Аввакум выражает недовольство тем, что его молитва осталась без ответа. Обиженный на высокомерные притязания нечестивых, Аввакум часто взывал к Яхве, но небеса молчали. Когда Бог не даёт ответа и не предпринимает никаких действий, говорят, что Он не слышит молитвы. Поэтому Аввакум восклицает: «Доколе, Господи, я буду взывать, и Ты не слышишь?» 1. Мысль о том, что Бог, похоже, не был так расстроен ситуацией на земле, как Аввакум, ещё больше расстроила этого Божьего человека (1:2a). Молитва хороша тем, что в ней народ Господень может излить все свои тяготы. Поэтому молитвы, выражающие недоумение, уместны, если только они произносятся в контексте веры 2.
Аввакум жаловался Господу на насилие в земле. Здесь Аввакум использует то же слово (chamas), которое применялось для описания плачевной ситуации, существовавшей на земле до Потопа. В своих молитвах он описывает Яхве, что это за насилие. Однако Господь и пальцем не пошевелил, чтобы спасти праведников от гнёта жестоких людей. Похоже, что Аввакум описывает ситуацию в Иудее во время правления нечестивого царя Иехонии, который взошёл на престол в 609 году до н. э. Он выступает как посредник от имени праведных членов общины, которые страдали от рук жестоких людей.

Б. Недовольство видением (1:3)
Аввакум жаловался на своё видение. То, что Аввакум увидел в земле, изложено в трёх двустишиях. Он видел «злодейство и… бедствия». Он видел «грабительство и насилие». Он видел, как поднимаются «вражду и… раздор». Таким образом, недовольство жизнью общества лишь частично основывалось на личном опыте Аввакума. Через божественное откровение он видел, как глубину развращения, так и последствия развращения народа.
Аввакум жаловался на отсутствие правоохранительных органов. Поскольку насилие было настолько распространено, «закон потерял силу», то есть не исполнялся. Казалось, что «суда правильного» никогда не будет (букв., он никогда не «выйдет вперёд», как воин, чтобы сразиться с коррупцией). Нечестивые превосходили праведников числом и навязывали им свою волю.

В. Недовольство несправедливостью (1:4)
Пророк жаловался на участь праведников. «Нечестивый одолевает праведного», то есть окружают его. Праведные здесь — это те, кто не виновен в правонарушениях. На них нападают и их наказывают. Власть правительства была использована для того, чтобы сделать невинных жертвами. Единственное правосудие, которое вершилось в судах, было извращено взятками и предрассудками.

Ответ Божий
Аввакума 1:5-6а

Тишина небес была нарушена. Яхве ответил на жалобу Своего пророка и тех, кто чувствовал то же, что и он. Он не отвечает на вопрос Аввакума «почему» и не объясняет, почему так долго медлил с ответом. С другой стороны, Господь не упрекает пророка за жалобу и не оспаривает точность фактов, изложенных Аввакумом. На самом деле Яхве согласился с тем, что земля была сильно развращена.
Откровение Божьего плана и демонстрация Божьей силы не следуют какой-либо программе, разработанной человеком. Бог суверенен. Он отвечает на молитву в то время и так, как считает нужным. Верующие должны перестать думать о молитве как об инструменте, с помощью которого они могут заставить Господа следовать их плану и расписанию.

А. Подготовка к получению откровения (1:5)
Божественный ответ обращён к народу Иудеи, а также к Аввакуму. Он начинается со слова «Посмотрите», которое всегда представляет собой нечто неожиданное, если не шокирующее. Независимо от того, знают люди или нет, Бог действует за кулисами истории, чтобы исправить беспорядок, созданный в обществе грешными людьми.
Те, кто может пожаловаться на бездействие Яхве, должны посмотреть «на народы», то есть на язычников. Божий ангел, посланный для наказания, скоро появится на международном горизонте. Только мудрость Божья могла разработать план, который бы устранил коррупцию в Иудее, совершив труд среди народов.
Те, кто понимал, что Бог делает среди народов, не могли не «изумляться». Его путь — не путь человека, и поэтому он вызывает постоянное изумление. На самом деле дела Божьи невероятны. Они настолько драматичны и решительны, что праведникам трудно поверить в сообщения о них.
Люди веры в каждом поколении должны услышать заявление Яхве: «Я сделаю во дни ваши такое дело», буквально «трудящийся трудится в дни ваши». Избыточность когнатного аккузатива в иврите служит для подчёркивания активности. Причастие предполагает либо текущее, либо предстоящее действие. По сути, Аввакум собирался угрожать разрушением Иерусалима. По этой причине апостол Павел мог использовать эти слова для предупреждения иудеев о другом шокирующем действии Бога в их дни, а именно, о разрушении Иерусалима римлянами (Деян. 13:41).

Б. Шокирующее объявление (1:6a)
Второе утверждение «вот» определяет Божье дело и показывает, почему люди были так недоверчивы при сообщении о нём. «Ибо вот, Я подниму Халдеев». Неохалдейское или неовавилонское царство было основано в 626 году до н. э. Набополассаром. Однако халдеи населяли южную Месопотамию по меньшей мере с 1000 года до н. э. Они не были новым народом на сцене истории.
Поскольку невозможно точно определить год, когда Аввакум получил это откровение, трудно определить и политический статус халдеев в то время. С 626 по 612 год до н. э. — во время падения Ниневии — они постоянно и настойчиво атаковали ассирийцев в Южной Месопотамии. С 612 по 605 гг. до н. э. будущее Халдейского царства, должно быть, всё ещё оставалось под вопросом. Ведь крупные ассирийские крепости были завоёваны только благодаря помощи мидийцев и скифов. Однако после 605 года до н. э. власть над миром явно перешла в руки Навуходоносора, величайшего из халдейских правителей.
Бог прямо указывает на посредника, которого Он будет использовать для проведения суда над Иудой. Яхве владычествует над всеми народами. Он воздвигает царей и низводит их. В Своей удивительной мудрости Бог рассеял Свой народ среди народов, чтобы они могли свидетельствовать о Нём среди своих похитителей. Это было частью грандиозной подготовки к приходу Обещанного Мессии в полноте времени. Однако случилось так, что распространение знания об истинном Боге совпало с необходимостью дисциплинировать народ завета.

Описание посредника Божьего
Аввакума 1:6b-11

Определив особого посредника, Яхве описывает это орудие суда. Отмечено около двадцати характеристик, некоторые из них представлены в двустишиях. Сначала внимание сосредоточено на пехоте халдеев, затем на их коннице и, наконец, на их предводителе.

А. Пехота (1:6b-7)
Яхве описывает халдеев как «жестокий и необузданный», то есть гневный и стремительный народ. Прилагательные поясняются самим говорящим: «ходят по широтам земли». Озлобленные люди без какой-либо логики бросаются во все стороны. Те, кто встаёт на их пути, страдают от большой несправедливости.
Халдеи пройдут «по всей широте земли». Здесь изображена армия, которая стремительно, даже безрассудно, продвигается во всех направлениях. Забыв о военной осторожности, они распространятся во всех направлениях так быстро, что те, кто окажется на их пути, не успеют спастись. У халдеев хватило бы смелости захватить весь мир. Первые годы правления Навуходоносора были посвящены завоеваниям. Ниневия пала в 612 году до н. э. Фараон был сокрушён в 605 году. Иерусалим был разрушен в 586 году. А в 568 году до н. э. Навуходоносор даже вторгся в Египет.
Военной силой халдейское войско шло «чтобы завладеть не принадлежащими ему селениями». Эти слова напоминают обещания, данные Израилю накануне завоевания (ср. Втор. 6:10–11). Если раньше Израиль был Божьим орудием, чтобы отторгнуть идолопоклонников-хананеев, то теперь идолопоклонники-халдеи станут орудием отторжения мятежной Иудеи (1:7).
Ещё один дуэт прилагательных используется для описания халдеев. О них сказано, что народ этот «страшен и грозен». Первый термин (’ayom) встречается только в Песне Песней Соломона 6:4, 10, где он относится к внушающему благоговение характеру армии со знамёнами. Второй термин (nora’) указывает на плохое предчувствие человека, идущего через кишащую опасностями пустыню (Втор. 1:19; 8:15) или ставшего свидетелем одного из могущественных деяний Бога (Исх. 34:10). Ужас в данном случае испытывает народ Иудеи.
Везде, куда бы ни шли халдеи, они навязывали свой «суд», то есть требовали подчинения своей воле и послушания своим законам. Они полностью самодостаточны, по крайней мере, так они думают: «от него самого происходит суд его и власть его». Они не равняются на чьи-либо нормы. Они не воздают чести никому, тем более Богу. Они сами себе закон. (1:7). Ирония в том, что Яхве решил использовать в качестве посредника народ, который не оказывает Ему никакой чести.

Б. Конница (1:8–9)
Конные части делали халдейскую армию грозной силой на Ближнем Востоке. Аввакум описывает, как они стремительно проносятся над страной. Он сравнивает их коней с леопардами по скорости и с хищными волками по свирепости. Гордые и решительные всадники из дальних стран гонят этих страшных коней вперёд. Они набрасываются на ничего не подозревающих людей, как стервятники, спешащие на падаль 3. Расстояние — не преграда для этих сил. Убежать от них невозможно. Потенциальные союзники не смогут оказать помощь (1:8).
Они нападают «устремив лице своё вперёд», то есть они стремятся довести до конца начатое дело. Их цель — «грабёж». То, на что Аввакум жаловался в своём народе (ср. 1:2), будет наказано безжалостностью этих захватчиков. Они никогда не избегают конфронтации. Они никогда не оглядываются назад. «Неудержимо, неизбежно, непрерывно эта орда воинов движется к земле народа Божьего завета» 4.
Скорость и решительность халдеев позволят им «забирать пленников, как песок». Эта цифра в первую очередь подчёркивает огромное количество пленников. В то же время язык намекает на бесчеловечность захватчиков. Они не испытывают сочувствия к участи своих пленников так же, как человек не испытывает сочувствие к куче песка (1:9).

В. Их вождь (1:10–11)
Теперь внимание переключается на вождя халдеев. Он насмехается над другими царями. Он презирает их, потому что они не в состоянии оказать эффективное сопротивление его войскам. «Над всякою крепостью он смеётся», потому что знает, что они легко падут перед его войсками. Он «насыплет осадный вал», то есть строит осадные сооружения и захватывает каждую крепость. Крошечная Иудея не может ожидать помощи ни с какой стороны. Народы, географически расположенные между Иудеей и Халдеей, не смогут преградить путь на запад грозному врагу (1:10).
Завоеватель «сметает всё на своём пути, как ветер» (РБО), то есть, как только он закончит одно завоевание, он отправляется в другое. Однако в конце концов он «надмевается» как в отношении, так и в действиях и тем самым становится «виновным». Особый грех, в котором был виновен халдейский завоеватель, — это самообожествление. Он начнёт поклоняться своей собственной силе. Его «сила» станет «его богом». В его сознании правда в силе. Он считает себя всегда правым (1:11). Это пророчество намекает на то, что впоследствии халдею ждёт погибель.
Подведём промежуточный итог: Аввакум спросил: «Доколе?». Бог ответил: «Недолго». Пророк спросил: «Почему нет справедливости на земле?». Господь ответил: «Моя месть быстра и ужасна. Она падёт даже на Мой собственный народ!».

Вторая жалоба
Аввакума 1:12–17

Если первая жалоба была посвящена бездействию Бога перед лицом очевидного торжества зла в обществе, то вторая жалоба касается действий Бога. Верующие не только хотят, чтобы Бог что-то сделал со злом, они хотят, чтобы Господь следовал их планам. Теперь Аввакум стал чрезвычайно смелым. Осторожный вначале, пророк фактически бросил вызов намерению Яхве наказать Иудею с помощью безжалостных халдеев.

А. Его уверенность в Боге (1:12)
Как и первая жалоба, вторая также открывается риторическим вопросом, обращённым к Яхве, которого пророк называет «Господь Бог мой, Святый мой». Аввакум явно чувствовал близкие отношения с Богом. Поэтому его жалобы следует рассматривать не как насмешку скептика, а как искренние вопросы верующего.
В молитве сразу же признаётся, что Божественная перспектива — это не земная перспектива. Бог существует «издревле», то есть Он вечен. Он — Яхве, Бог завета. Он — ’elohim, трансцендентный Творец. Он свят, то есть полностью отделён от всего греховного.
Молитва продолжается утверждением этого знания. Аввакум заявляет то, что, как он понимает, Яхве провозгласил в предыдущем прорицании. «Мы не умрём». Халдеи не уничтожат еврейский народ полностью. Скорее, Яхве назначил этим иноземцам осуществлять «суд» над Иудеей и «наказание» Иудеи. Это утверждение дважды упоминает имя Бога. Имя Яхве повторяется, чтобы подчеркнуть заветные отношения между Богом и Иудеей. Утверждение подчёркивает природу Бога как «скалы», незыблемой, неколебимой, нерушимой (1:12).

Б. Его вопрос к Богу (1:13)
Объявление о наказании не было тем, что беспокоило Аввакума. Он сам предположил в своей первой молитве необходимость такого суда. Проще говоря, жалоба Аввакума заключается в следующем: Как может святой Бог использовать такой нечестивый народ для осуществления Своих целей? Глаза Бога чисты, то есть Он может смотреть с благосклонностью только на то, что чисто. Он не может смотреть на «злодеяния» или «притеснение». В таком случае, как может Бог смотреть с благосклонностью, то есть безмолвно, смотреть на «коварных» (РБО)?
Как может Бог молчать, «когда нечестивец поглощает того, кто праведнее его». В прошлом Бог поглощал нечестивых от имени Израиля (ср. Исх. 15:12; Чис. 16:30). Теперь Божий народ стоит перед перспективой быть поглощённым своими врагами. Аввакум может иметь в виду, что евреи, какими бы плохими они ни были, по сравнению с ними гораздо лучше халдеев. С другой стороны, он может говорить о том, что если нечестивые евреи будут наказаны халдеями, то праведный остаток пострадает вместе с массой людей. В свете последующих стихов второе толкование является более предпочтительным (1:13).
Итак, недоумение Аввакума проистекает из двух основных причин: опустошение Иудеи, которое, по его мнению, несоразмерно наказуемому греху, и использование Богом посредника, который был более нечестивым, чем те, кого наказывали.

В. Его вызов Богу (1:14–17)
Аввакум подчёркивает четыре характеристики халдеев, которые, по его мнению, не позволяли святому, милостивому и милосердному Богу использовать их для наказания Иудеи.
1. Безжалостность халдеев (1:14). Аввакум утверждает, что если Бог выполнит Свою угрозу и навлечёт халдеев на Иудею, то Он поступит с людьми, как с рыбами или мелкими гадами, «у которых нет властителя», то есть которые не организованы, как человеческие общества. Бог создал людей по Своему образу и подобию, чтобы они властвовали над творениями мира. Халдейские притеснения обесчеловечили бы людей, низвели бы их до уровня беспорядочной рыбы. Посылая халдеев, Бог, по мнению Аввакума, принимал непосредственное участие в их злодеяниях. Для пророка это было серьёзной проблемой.
2. Жестокость халдеев (1:15). Жестокость халдеев также была частью протеста Аввакума. Иллюстрация рыбы в предыдущем стихе вызвала следующее обвинение Аввакума. Каждый халдей приходит за потенциальными пленниками с «удою» в руке. Памятники из Месопотамии документально подтверждают обычай буквально вбивать крючок в нижнюю губу пленников. Длинные вереницы пленников с крючками в губах изображены на картинах, где их тащат в Вавилон (1:15a).
Во втором образе халдейской жестокости Аввакум изображает халдеев, которые захватывают пленных в «сети». Этот образ вполне уместен. На одном рельефе этого периода главные вавилонские божества изображены затягивающими сеть, в которой корчатся их пленники 5. Рыболовный аппарат, упомянутый Аввакумом в этом стихе, символизирует халдейскую военную технику (1:15b).
Жестокость — неизбежный компонент любой войны. Однако у халдеев жестокость была частью стратегического планирования. Халдеи фактически хвастались своей безжалостностью. Они злорадствовали по поводу страданий, которые причиняли другим. Угнетение усугублялось болью от насмешек. Как Бог мог допустить такое? Как Он мог использовать такую злую силу, чтобы наказать кого-либо, особенно народ завета? (1:15c).
3. Халдейская чувственность (1:16). Халдейская чувственность была частью жалобы Аввакума. Этот завоеватель «приносит жертвы» и «кадит» своей «сети» и «неводу», то есть поклоняется своим военным способностям, своим орудиям пыток. Он приписывает свою «тучную часть» и «роскошную пищу» не благословению божества, а успеху своей военной машины. Пророк изображает халдеев поклоняющимися тому, что приносило им процветание и временное удовольствие. Таким образом, они освящали жестокость и обожествляли жадность. Они считали праведными любые ужасные действия, которые могли увековечить их чувственный образ жизни. Как мог Яхве терпеть такое извращение? Поклонение должно принадлежать только Богу, а не вещам, сделанным человеком.
4. Халдейская неумолимость (1:17). Аввакум выразил своё беспокойство по поводу неустанности халдеев с помощью риторического вопроса. «Неужели для этого он должен опорожнять свою сеть и непрестанно избивать народы без пощады?». Здесь изображён халдей, который выбрасывает добычу, захваченную им в одном завоевании, чтобы поспешить за новыми жертвами. Аввакум с трудом может осознать масштабы этого бедствия. Не отдельные люди, а целые народы стали жертвами халдейской жестокости. Неужели Бог и дальше позволит халдеям уничтожать одно население за другим? Неужели Бог позволит, чтобы безжалостная резня народов продолжалась бесконечно?

Наблюдение Аввакума
Аввакума 2:1

Аввакум смело бросил вызов Божьему плану — наказать Иудею халдейским нашествием. Пророк знал, что Бог ответит на этот вызов. Однако ответ оказался совсем не таким, как ожидал Аввакум.
Аввакум изображает себя стоящим «на страже моей» и «башне» в ожидании божественного ответа на его жалобу. Это означает, что он, подобно городскому сторожу, будет бдительно следить за любым признаком ответа со стороны Бога. В конце концов, человек должен ждать откровения. Иногда пророки исследовали Писание (см. Дан. 9:2, 11, 13; 1 Пет. 1:10–12). Человек не имеет права ожидать особого откровения, когда общее откровение в Библии уже дало ответ. Этот стих не следует толковать как высокомерное требование, чтобы Бог ответил на его вопросы. Скорее, Аввакум хотел знать, что скажет Бог, чтобы он, как Божий представитель, знал, что ответить. Он ожидал, что ему будут предъявлены такие же претензии, когда он объявит Иудее о Божьем плане относительно халдеев. Проповедник должен разрешить в себе духовные вопросы, прежде чем он возьмёт на себя смелость проповедовать другим.

Примечания

1 Аввакум был не первым в Писании, кто задал вопрос «Доколе?». Бог задал тот же вопрос Израилю в Исх. 16:28 и Чис. 14:11.
2 O. Palmer Robertson, The Books of Nahum, Habakkuk, and Zephaniah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1990), p. 138.
3 Ср. угрозу в Моисеевом завете. Неверность приведёт врага из далёкой земли, «как орёл налетит народ» (Втор. 28:49).
4 O. Palmer Robertson, The Books of Nahum, Habakkuk, and Zephaniah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1990), p. 154.
5 Theo Laetsch, Bible Commentary; The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 326.


Глава тридцать пятая
Вера в правильном свете
Аввакум 2:2-20

Аввакум высказал свои опасения по поводу народа Иудеи. Он узнал, что Бог собирается вывести против Иудеи мощную армию карателей.

Кроткое слово Яхве
Аввакума 2:2–5

Аввакум с триумфом объявляет: «отвечал мне Господь». Он не обязан был отвечать пророку. Он не обязан обсуждать тайны жизни с теми, кого Он создал. И всё же Он ответил Аввакуму. Это свидетельствует о Его удивительной милости. Мягкий, но твёрдый ответ Яхве, похоже, сильно отличался от того, что ожидал Аввакум.

А. Важность видения (2:2)
Ответ не был тайным и загадочным. Им не нужно было делиться только с избранными, которые находились в близком общении с Богом. Наоборот, Аввакум должен был «записать видение», то есть сохранить его для более широкой аудитории. Считалось, что записанное слово имеет больший авторитет, чем просто произнесённое.
Во-вторых, всё это он должен был «начертать ясно на скрижалях». Использование множественного числа и определённого артикля в еврейском языке позволяет предположить, что речь идёт о скрижалях, на которых был записан Синайский завет (ср. Исход 24:12). «Видение, открывшееся Аввакуму, по значимости сравнимо с первоначальным дарованием закона Моисею» 1. По этой причине еврейские раввины объявили, что 613 отдельных уставов Пятикнижия сведены к одному принципу в Аввакума 2:4–5 2. Другие считают скрижали эквивалентом современного рекламного щита. Даже по сей день в восточных странах общественная доска объявлений является важным средством донесения информации до населения.
В-третьих, он должен был написать послание, «чтобы читающий легко мог прочитать» или как в НРП: «чтобы вестник бегущий мог прочитать». Это видение нужно было срочно опубликовать. Пророки часто изображаются «бегущими» со своей вестью (Иер. 23:21; ср. 4 Цар. 4:26; Зах. 2:4). Согласно другому толкованию, Аввакум должен был сделать буквы настолько большими, чтобы проходящему мимо человеку не пришлось останавливаться, чтобы прочитать послание (2:2). Аналогичное повеление было дано Исаии (8:1).

Б. Характер видения (2:3)
Весть касалась «видения». Скорее всего, речь идёт о том, что в Новом Завете называется «надеждой Израиля», то есть о славном мессианском веке, когда Божий народ будет наслаждаться миром и безопасностью. Загадочное послание состояло из четырёх частей.
1. Заявление. «Видение относится ещё к определённому времени». Оно было запланировано в Божьем календаре. Какие бы трудности они ни испытывали в настоящем, будущее выглядело светлым.
2. Ободрение. «Оно говорит (букв., торопится сообщить) о конце и не обманет». «Определённое время», на которое указывало это видение, далее определяется как «конец». Речь идёт о том, что Новый Завет называет «последними днями» (Евр. 1:1–2), христианской диспенсацией. Видение — мессианская надежда — не будет отложено. Подобно бегуну, стремящемуся к финишу, видение спешит к исполнению. Сам Бог жаждет увидеть исполнение этого пророческого слова. Утверждение, что видение «не обманет», указывает на то, что обстоятельства часто будут говорить о том, что надежда верующих — это всего лишь принятие желаемого за действительное. Иногда вера противоречит опыту. В такие времена верующие должны помнить, что Бог не может лгать.
3. Увещевание. «И хотя бы и замедлило, жди его». Верующие не должны унывать и отказываться от видения. Оно стоит того, чтобы ждать. В переводе Ветхого Завета на греческий язык — в Септуагинте — этот стих предполагает аллюзию на личность Мессии. «Если он задержится, ждите его». Еврейский текст можно понять и таким образом. Несколько раввинов дали мессианское толкование этим стихам3. Вся надежда верующего заключена в одном человеке, Мессии. Автор послания к Евреям (10:37) принял именно это личностное толкование видения Аввакума.
4. Уверенность. «Ибо непременно сбудется, не отменится». Бог непременно воплотит в жизнь славное мессианское видение. С человеческой точки зрения надежда может показаться затянувшейся. Однако с точки зрения Бога события происходят точно по расписанию.

В. Суть видения (2:4–5)
Слово «Вот!» представляет суть видения. Оно относится к двум группам: гордым, полагающимся на себя, и тем, кто полагается на Бога.
1. Относительно гордых (2:4a, 5). Гордые были «надменны», то есть, тщеславны. Такие люди — будь то гордые люди в Иудее или вторгшиеся халдеи — не являются и никогда не смогут быть «праведными» (букв., прямыми). Следовательно, им грозит опасность со стороны Бога (2:4a).
Господь объясняет высокомерие халдеев их пристрастием к вину. Этот напиток «обманчив» (НРП), он обманывает тех, кто его пьёт. Они думают о себе больше, чем это позволяет трезвая оценка. Объявление о конце Халдейского царства произошло, когда Валтасар напился допьяна во время пира, в кругу своих придворных (см. Дан. 5). Крепкий алкоголь высвобождает все уродства человеческой гордости (2:5a).
Подстёгиваемый гордыней, халдей не хотел оставаться дома. Он «расширяет душу свою как ад». Ад или шеол (новозаветный Аид) — это обитель мёртвых. Сколько бы людей ни умерло, смерть никогда не будет удовлетворена. Так же и халдеи. Подобно политическому пылесосу, царь халдеев (Навуходоносор) «собирает к себе все народы». Он никогда не бывает удовлетворён. Он «захватывает себе все племена», то есть языковые и этнические группы, которые, возможно, не были политически определены как народы (2:5).
2. Относительно праведников (2:4b). Праведники» в Ветхом Завете — это те, кто находится в правильных отношениях с Богом. Это слово имеет юридический оттенок. Праведники — это те, кого небесный Судья признал невиновными. Человек считается праведным благодаря вере (Быт. 15:6). В этом контексте праведники — полная противоположность гордецам.
Тот, кто оправдан верой, должен продолжать жить «твёрдым упованием» (be’emunato). Структура еврейского предложения требует такого понимания фразы. Стойкость — это не жизнь, полная дел, так как это привело бы к гордыне, которая осуждается в первой половине стиха. Те, кто становятся праведными по вере, должны продолжать оставаться стойкими в вере. Эта непоколебимость в вере проявляется внешне в хвале, поклонении и благочестивых делах. Именно так Павел понимал Аввакума, и взял его в качестве темы Послания к Римлянам.
Праведник, однако, «своею верою жив будет». Вера выражается в верности. Эти два понятия едва ли можно разделить. Это великое высказывание Аввакума имеет как временное, так и вечное значение. В трудные времена праведный человек должен доверять Богу, чтобы Тот правильно разрешил ситуацию. Павел (Рим. 1:17; Гал. 3:10 и далее) увидел в этих словах Аввакума нечто большее. Вечная жизнь также даруется через веру (2:4).
Таким образом, ответ Яхве Аввакуму даёт надежду. В конце концов гордецы получат по заслугам. Они будут уничтожены. Тем временем верующие должны ожидать, что нечестивые продолжат проявлять насилие и жестокость. Оправданные верой, должны продолжать жить жизнью доверия в трудные времена, которые предшествуют дню Яхве.

Описание Божьего суда
Аввакума 2:6-20

Смиренные верующие живут по вере. Надменным неверующим грозит Божий гнев. Судный день для халдеев приближался. Пленные народы и племена однажды будут сочинят о вавилонском царе «притчу» или «дразнилку». Они будут насмехаться над павшим царём и будут радоваться о его низвержении. Таким образом, перед всем миром Яхве смирит гордых халдеев. Публичное посрамление нечестивых — это один из способов, с помощью которого Бог оправдывает праведников.
«Все» народы, подвергшиеся жестокому обращению со стороны Вавилона, присоединятся к насмешкам над некогда могущественной владычицей мира. Даже самое маленькое племя присоединится к хору тех, кто поёт эту дразнилку. Ни один народ не будет бояться возмездия. Благодаря низвержению Вавилона станут очевидны нерушимые нравственные принципы, управляющие поведением человечества. Эти принципы изложены в виде пяти проклятий, которые начинаются со слова «горе».
Термин «горе» (hoy), который пять раз употребляется во 2-й главе Книги Аввакума, часто использовался в древнем Израиле в языке причитаний. В пророческой литературе за ним часто следуют оскорбления: описание предосудительного поведения людей по отношению к Яхве. Часто за таким описанием следует угроза 4. Иногда, как в случае с Аввакумом 2, оскорбления не сопровождаются угрозами 5. Однако пророчества hoy всё равно зловещи. Суд в них всегда подразумевается. По сути, пророк поёт похоронный гимн тем, кто враждовал со своим Творцом.
Пророчества «горе» Аввакума имеют отличный слог и композицию. Чтобы сделать эти изречения запоминающимися, используется целый ряд литературных приёмов. Большинство из них (например, ассонанс, аллитерация, двойной смысл, рифмованные фразы) утрачиваются при переводе 6.

А. Грабитель ограблен (2:6b-8)
Первое «горе» адресуется тому, кто приумножает то, что ему не принадлежит. Он «обременяет себя залогами!», то есть он живёт припеваючи за счёт того, что «одолжил» у других людей. «На долго ли?» — спрашивает пророк мимоходом, — можно терпеть такое злоупотребление правами других (2:6b).
Но вскоре всё изменится. Те, кого ограбили, внезапно восстанут чтобы «терзать» (букв., «укусить») того, кто расхитил их богатство. Те, кто был покорным перед угнетателем, «пробудятся» (РБО), чтобы «расхитить» (дословно: бросить на произвол судьбы) своего мучителя. Грабитель народов сам будет ограблен. Почему? Во-первых, он пролил кровь, когда копил богатства. Во-вторых, он разорял страны. В-третьих, он жестоко обошёлся с городами и их жителями (2:7–8).
Таким образом, первое «горе» подчёркивает, что те, кто жестоко обращается со своими ближними, однажды испытают на себе то же самое. Злые люди пожнут то, что они посеяли, часто в этой жизни, но наиболее вероятно, в жизни грядущей.

Б. Желающий обезопасить себя будет истреблён (2:9-11)
Второе горе адресуется грязному честолюбцу, который «жаждет неправедных приобретений для дома своего». Халдейский царь заботился не только о себе, но и о своей династии или семье. Речь идёт о наживе. Его цель (1) «устроить гнездо своё на высоте», то есть на вершине скалистого утёса. Царь хочет основать несменяемую династию. Тем же словом называют любостяжателей, которые пытаются перебраться из квартиры в особняк. (2) Жадный хочет жить на высоте, чтобы «обезопасить себя от руки несчастья». У него будет богатство, чтобы оградить себя от любых негативных обстоятельств (2:9).
Жадный человек в целом (и вавилонский царь в частности) обнаружит, что результаты его действий прямо противоположны его намерениям. Он «измыслил бесславие» для своего дома, то есть его действия станут позором для его потомков. Какие действия? Он был виновен в «истреблении многих народов». Раздувание цен приводит к большим страданиям, а в крайних случаях даже к смерти. Своим невнимательным отношением к ближнему грешник фактически «грешит» против самого себя. Каким образом? Он создал обстоятельства, при которых ему придётся испытать Божий суд (2:10).
Несмотря на все усилия вавилонскому царю (да и всем жадным людям) не удастся создать прочную династию или «дом». «Камни из стен возопиют» в агонии, «и перекладины из дерева будут отвечать им». Пророк использует разрушение строительных объектов для иллюстрации падения династии халдейского царя (2:11).

В. Стремящийся к расширению остановлен (2:12–14)
Третье «горе» адресуется «строящему город на крови и созидающему крепости неправдою». В центре этого горя — деспотичная политика халдеев. Возможно, речь идёт о принудительном труде, когда покорённые народы заставляли работать на завоевателей (2:12).
Халдеи хвастались своими строительными работами. Страны и народы на протяжении истории строили свои города, при этом не заботясь ни о рабочих, ни о тех, кто был переселён ради строительства. Все эти сооружения должны однажды рухнуть. Яхве позаботится о том, чтобы строители трудились «для огня», то есть на разрушение. Они изнуряли себя «напрасно», то есть без удовлетворительных и продолжительных результатов. Смысл здесь в том, что империи зла однажды, наконец, рухнут. Хотя это «горе» адресовано конкретно Вавилону, оно охватывает страны и людей всех поколений (2:13).
«Город» — это вершина гуманистической культуры. Каждая культура гордится тем, что усердно трудится над строительством своего «города». Однако в конце концов человеческая культура терпит крах. Тщетно трудятся над строительством те, кто трудится без Господа.
В то время как царство тьмы терпит неудачу, пытаясь распространиться по всей земле, Царство Божье спокойно расширяет свои границы. «Ибо земля наполнится познанием славы Господа, как воды наполняют море». Благодаря проповеди Евангелия познание истинного Бога, явленного в Его Сыне Иисусе, постепенно распространяется по земле и сегодня. Но только тогда, когда замыслы нечестивых будут окончательно разрушены, а надменные получат своё справедливое воздаяние, познание Божьей святости полностью заполнит землю. Таким образом, слова Аввакума имеют эсхатологическую направленность. В конечном итоге нечестивые потерпят поражение, и Евангелие восторжествует по всей земле (2:14).

Г. Бесстыдный опорочен (2:15–17)
Здесь в первую очередь речь идёт о бесстыдных действиях вавилонского царя. Однако подразумеваются все, кто во все века прибегает к бесстыдному предательству, чтобы продвинуть свои личные планы. С тех пор как Ева принесла Адаму запретный плод, все, кто хочет жить нечестивой жизнью, в соответствии с психологией греха, стремятся увлечь за собой других. Вавилонский царь наслаждался тем, что вовлекал других в разврат, которым он славился (2:15а).
Яхве здесь осуждает человека, который напоит ближнего, «чтобы видеть срамоту его». Он даже «примешивает» в напиток «яд» 7, чтобы полностью вывести жертву из строя. Речь идёт о том, чтобы привести человека в беспомощное состояние, чтобы унизить и воспользоваться им. Фраза «видеть срамоту» иногда имеет оттенок совершения сексуальной безнравственности (ср. Лев. 20:17, 18). Робертсон предполагает, что халдей хотел напоить своего соседа, чтобы тот мог совершить с ним гомосексуальный акт 8.
Такого нечестивца постигнет самое подходящее возмездие. Во-первых, преступник испытает стыд за свою жертву. Во-вторых, как он заставлял других пить его чашу, так теперь царь должен пить из чаши, которая находится в деснице Яхве. Эта чаша Божьего гнева «обратится» на всех, кто пользуется беспомощными и невежественными людьми. Позднее Иеремия будет подробно развивать этот образ (Иер. 25:15–29; 51:7). Иисус молился в саду, чтобы эта чаша Божьего гнева миновала Его (Мф. 20:22; 26:42). Этот образ вновь появляется в последней книге Нового Завета (Откр. 14:8; 17:4).
В-третьих, в результате питья из этой чаши обнажится нагота царя (дословно: «да будет обнажена крайняя плоть твоя»). Необрезание указывает на отсутствие покорности воле Божьей. Поэтому в эпоху Ветхого Завета этот статус сопровождался стыдом. Нагота царя указывает на то, что он будет лишён всех своих царских атрибутов. В-четвёртых, на славу такого человека будет наложено отвратительное «посрамление», то есть посрамление самого худшего вида 9. Здесь изображён вавилонский царь, лежащий пьяным и голым в собственной блевотине (2:16).
Халдеи испытают такой позор по трём причинам. Во-первых, они совершили злодеяния на Ливане. Они лишили эти прекрасные горы их лесов 10, напугали и уничтожили диких зверей. Забота о благополучии животных считается в израильской литературе мудрости признаком праведного человека (ср. Пр. 12:10). Даже Сам Яхве всегда заботится о благополучии животных (Иона 4:11). Поглощённые жаждой завоеваний вавилоняне без нужды рубили деревья и уничтожали животных.
Во-вторых, они были ответственны за «пролитие крови человеческой», то есть за кровопролитие. В-третьих, они опустошали земли, города и их жителей. Это «опустошение» «обрушится» на Халдею, то есть с их землёй будут обращаться так же безжалостно (2:17).

Д. Идолопоклонник бессилен (2:18–20)
Осуждение идолопоклонства стоит последним в этой серии пророчеств о злодеяниях халдеев. Народы, создающие собственных богов, изобретают собственные моральные нормы. Грехом Вавилона было идолопоклонство. Их религиозная ориентация привела ко всем другим злодеяниям, о которых говорится в этом разделе книги Аввакума. Более того, этот взрыв пророчеств против идолов лишает халдеев всякой надежды на то, что их боги защитят их от судов, которые угрожали им в предыдущих стихах.
Пятое горе построено по-другому. Оно начинается с риторического вопроса, прежде чем слово «горе» произносится. Яхве спрашивает о пользе идолов. Упоминаются два типа идолов. «Истукан» или резной идол (pesel) — это изображения, вырезанные из дерева или камня. Литой идол (massekah) отливался из таких материалов, как серебро или золото. В Израиле изготовление таких идолов было строго запрещено (Исх. 20:4). Такие изображения были мерзостью, которая навлекала проклятие Божье на того, кто их изготавливал (Втор. 27:15).
На бессилие идолопоклонства Аввакум указывает несколькими способами. Во-первых, идол — это всего лишь творение простого человека. Как может тот, кто изваял или отлил истукана, полагаться на своё же создание? Во-вторых, идол — это «лжеучитель», поскольку он неверно изображает реальность. Поскольку в реальности Бог невидим, вездесущ и членораздельно говорит, Он не может быть представлен видимым, неподвижным и немым идолом. Кроме того, идол создаёт впечатление, что он обладает силой сверхъестественного существа. Сложные ритуалы, связанные с идолопоклонством, соблазняли людей довериться безжизненным изображениям. В-третьих, идолы «немы». Они не могут общаться. Это «безмолвные ничтожества» (2:18)11.
Тех, кто обращается с безжизненными идолами, как с живыми существами, постигает горе Яхве. Идолопоклонники каждое утро пробуждали своих идолов, купали их, кормили и делали вид, что это живые существа. Изображение покрывалось драгоценным металлом. Внешне идол был великолепен. Однако изображение не могло учить, то есть общаться. В нём не было «дыхания», то есть жизни. Сверкающее золото не могло скрыть безжизненность идола так же, как богато украшенная погребальная маска может скрыть безжизненность мумии (2:19).
В отличие от идолов, Яхве пребывает «во святом храме Своём». Имеется в виду Его небесный храм, расположенный высоко над землёй. Он трансцендентен. Он не нуждается в заботе почитателей, беспокоящихся о Его здоровье. Единственный ответ на Его великое правление — это молчание. Идея заключается в том, что те, кто противостоит Ему, те, кто хотел бы наставлять Его, те, кто хотел бы задавать Ему вопросы, должны покориться Его величию. «Да молчит вся земля пред лицем Его!» (2:20).

Примечания

1 O. Palmer Robertson, The Books of Nahum, Habbakuk, and Zephaniah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1990), p. 169.
2 Strack and Billerbeck cited by Robertson, op. cit., p. 169.
3 Talmud, Sanhedrin 97b.
4 В Малых пророках hoy, за которым следует описание греха и угроза, встречается в Ам. 6:1; Мих. 2:1; Наум 3:1; Соф. 2:5; 3:1.
5 Другие примеры hoy без сопутствующей угрозы — Ис. 5:18, 20, 21, 22; 29:15; Ам. 5:7.
6 Robertson, op. cit., pp. 186–188.
7 Термин chamatekah часто означает «гнев, ярость» (около 80 раз). Во Втор. 32:24 и Пс. 57:5 это слово означает «яд».
8 Robertson, op. cit., p. 202.
9 Термин «посрамление» (qiqalon) встречается в Ветхом Завете только здесь. По-видимому, это сложное слово, созданное Аввакумом для обозначения масштаба позора, который испытают вавилоняне. Это слово буквально означает что-то вроде «позор, подобный рвоте». См. Robertson, op. сit., с. 204.
10 Ливан был синонимом красоты в древнем мире. См. Втор. 3:25; 3 Цар. 4:33; 4 Цар. 19:23; Пс. 103:16.
11 Robertson, op. сit., с. 209.


Глава тридцать шестая
Вера 20/20
Аввакума 3

Последняя глава книги Аввакума содержит молитву о Божьем вмешательстве и видение прихода Господа для отмщения нечестивым. Затем Аввакум признаёт окончательную победу Бога. Глава завершается описанием реакции пророка на могущественное проявление божественной силы.

Молитва о Божьем вмешательстве
Аввакума 3:1–2

Глава 3 Книги Аввакума названа «молитва» 1. Эта молитва тесно связана с заключительным замечанием главы 2. Соломон призывал Яхве откликнуться на молитвы Его народа, когда эти молитвы направлены к Его храму. Признав, что Яхве находится в Своём святом храме (2:20), Аввакум обратился с молитвой к этому храму в полной уверенности, что Господь услышит его.

А. Введение в молитву (3:1)
В качестве пророка Аввакум возносит молитву Яхве в Его храме. Расхожее мнение о том, что священники представляют народ перед Богом, а пророки представляют Бога народу, является правдой лишь отчасти. Ходатайственная молитва была неотъемлемой обязанностью пророческого служения (ср. Быт. 20:7). Эта молитва предлагается Божьему народу как образец молитвы перед лицом, казалось бы, несправедливых обстоятельств. В диалоге с Богом Аввакум обрёл новый взгляд на Божьи цели в этом мире. Молитва выражает покорность верующего конечной справедливости Бога.
Эта молитва предназначалась «для Шигьонот», то есть она предназначалась для пения в храме левитскими певцами. Шигьонот, по-видимому, обозначает песню, которая должна была исполняться с большим чувством.
В молитве Аввакума излагается Божий план будущего Его народа до конца времён. Вера растёт, когда она публично выражается. Через мрачные годы, которые предстояло пережить Иудее, эта молитва-песня послужит выражению и укреплению веры Божьего народа. Яхве укреплял Израиль против искушений в земле Ханаанской посредством песни (Втор. 31:19–21), так и теперь Аввакум укрепляет свой народ, чтобы смягчить травму, полученную от халдейского суда (3:1).

Б. Собственно молитва (3:2)
Молитва обращена к Яхве. Ветхозаветные богословы без колебаний использовали заветное имя Бога. В межзаветный период евреи суеверно избегали произносить имя Бога. Они заменяли имя Яхве словом «адонай» (Господь). Этот обычай сохранился среди евреев и по сей день.
За вокативом следует повествовательная молитва. Аввакум сообщает: «Услышал я слух Твой». Речь идёт обо всех великих делах, которые Бог совершил в прошлом. Этот отчёт или запись заставили Аввакума «убояться», то есть наполнили его благоговейным трепетом.
Молитва содержит три прошения. Во-первых, Аввакум просил о возрождении Божьего дела. «Соверши дело Твоё». Возрождение дела Божьего подразумевает повторение могущественных дел, равных или превосходящих те, которые Яхве уже совершал для Своего народа в прошлом. Пророк желает, чтобы дело Яхве возродилась «среди лет», то есть в настоящее время, а не в конце времён 2.
Во-вторых, Аввакум просит понимания. «Среди лет яви его». Он хочет, чтобы Господь разъяснил верующим Свою программу и цель в этом мире. Иов мучился от недостатка понимания. Так же поступал и Аввакум, пока Бог не дал ему откровение. Эта образцовая молитва, предназначенная для поддержания веры перед лицом ужасного национального бедствия, теперь призывает Господа прояснить всем верующим то, что Он открыл Аввакуму.
В-третьих, Аввакум просит Бога проявить милость, несмотря на дисциплинарные меры — халдейского нашествия. Слово «гнев» (rogez) в 3:2 в на самом деле означает возбуждение или расстройство. Иудея переживала время, когда самые основы её веры в Яхве будут поколеблены. Иерусалим будет разрушен, храм сожжён, а его жители уведены в плен. В такое время Аввакум просит о Божьей милости, ибо только уверенность в сострадании Яхве сможет поддержать его народ в этом национальном испытании.

Видение пришествия Бога
Аввакума 3:3–7

Теофания — это видимое проявление Божьего присутствия. Аввакум видит теофанию в видении. Он описывает факт пришествия Яхве, а также славу и последствия этого пришествия.

А. Факт Его пришествия (3:3a)
Аввакум мог видеть в пророческом видении Яхве во всей Его славе приближающегося к Иудее. Здесь Аввакум использует древнее название Бога — Eloah 3. В трудные времена верующие всегда выражали свою обновлённую веру в пришествие Бога. Таково было наставление древнееврейского писателя ранним христианам, столкнувшимся с гонениями в Римской империи (Евр. 10:37).
Говорят, что Бог пришёл со стороны Фемана и горы Фаран. Феман ассоциируется с Едомом (Авд. 9). Фаран обозначает обширную пустыню Синайского полуострова на южной границе Иудеи (Чис. 13:26; 1 Цар 25:1). Итак, эти географические термины обозначают маршрут, по которому Яхве привёл Свой народ от Синая в Ханаан во времена Моисея. Тогда Бог пришёл с Израилем, чтобы расправиться с хананеями. Теперь Он шёл, чтобы принести суд, чтобы вытеснить Израиль с той же земли.
Бог, Который придёт из Фарана, — «Святой». Он требует, чтобы Его народ был свят, как Он свят (Лев. 11:44–45; 19:2). Он должен разобраться с грехом. Он не может проявлять пристрастность в суде. Сначала Он привлечёт к суду нечестивцев в Иудее. Затем Он обратится к безбожным халдеям. Этими действиями Он покажет Себя как Спаситель верующих (3:3a).

Б. Слава Его пришествия (3:3b-4)
Слава приближающегося Святого Бога покрывает небеса. Его «слава», то есть атрибуты Бога, достойные хвалы, наполняют землю. Это не слава Божья, отражённая в творении (Пс. 18:1), но более великая слава Божья, проявляющаяся в великих делах освобождения. Во всех делах прошлого спасения Бог являл Свою славу Своему народу. Высшее проявление божественной славы будет сопровождать возвращение Иисуса в роли судьи нечестивых и освободителя Своего народа (3:3b).
Аввакум, как и все библейские авторы, подыскивает слова для описания славы Божьей. Он, как и Давид до него (ср. 2 Цар. 22:13), использует свет, чтобы изобразить вмешательство Бога. Из его руки исходят лучи света. Эти лучи, похожие на лазерные, могут проникать в самые тёмные ниши, в самые сильные крепости. Такая концентрация света в руке Бога свидетельствует о Его готовности действовать от имени Своего народа. Он обладает силой, способной освободить верующих из лап угнетателей.
Видимые лучи света, исходящие из руки Бога, были лишь щитом для невидимой и потрясающей силы Грядущего. Человеческий глаз не может смотреть прямо на яркий свет солнца. Но именно этот свет защищает славу и силу Божью! Неудивительно, что он должен быть скрыт от глаз человека! (3:4). Позже Павел заявит, что Бог Библии обитает в неприступном свете (1 Тим. 6:16).

В. Последствия Его пришествия (3:5–7)
Пророк увидел «язву» или мор, идущий перед Яхве, истребляющий всех, кто был перед ним. «Чума» шла «за Ним по пятам» (РБО). Аввакум видит, как Господь приносит с Собой разрушение. В этой идее не было ничего нового. Древние проклятия завета (Лев. 26:25; Втор. 28:21–22) угрожали подобным судом в случае неверности Израиля (3:5).
Перед битвой Яхве «встал», то есть приостановился, чтобы осмотреть место. Земля поколебалась в ожидании того, что должно было произойти. Его взгляд «в трепет привёл народы», то есть объединённая оппозиция была нарушена и рассеяна. Вечные горы «распались», а древние холмы «опали» перед Ним. С самых первых часов творения (Быт. 1:9) эти массивные образования земли молча выполняли возложенную на них задачу скрепления земли (Пс. 103:9). Теперь же холмы и горы сравнялись с землёй перед величием Бога (3:6a).
Пути Яхве «вечные». Отрывок предлагает намеренный контраст между разрушением вечных холмов и достижением вечных целей Бога. В прошлом Бог снова и снова демонстрировал Свой гнев против врагов Своего народа. Египет, Филистия, Ассирия и Вавилон, и это лишь некоторые из них, были разрушены в Его судах. Аввакум видит, что Господь снова придёт, чтобы сокрушить Своих врагов и спасти Своих верных от их угнетения (3:6b).
Аввакум сообщает, что он видел, как жилища Эфиопские и Мадиамские содрогнулись, когда Яхве проходил мимо. Эфиопия или Кушан — это, вероятно, сокращение от Хусарсафема, первого иноземного захватчика, наказавшего Израиль в период правления судей (Суд. 3:8-11). Мадианитяне также были иностранными угнетателями того периода (Суд. 6:1) 4. Дело в том, что после того, как эти знаменитые иноземные угнетатели обрушили свой суд на заблудший Израиль, они сами были разбиты Яхве. Образ трепещущих шатров говорит о том, насколько уязвимы были эти могущественные народы перед действиями Яхве. Через откровение Аввакум узнал, что халдеи собираются совершить очередное дисциплинарное вторжение в Израиль. Их постигнет участь Эфиопии и Мадиама (3:7).

Признание победы Бога
Аввакума 3:8-15

В середине 8-го стиха Аввакум начинает обращаться к Яхве во втором лице. Яхве теперь завершил Свой путь от Синая до Израиля.

А. Воздействие на природу (3:8-11)
Аввакум представляет себе реки и море, на которые повлияет приход Яхве. В интересах Своего народа в прошлом Господь поразил Чермное море, Иордан и Кишон. Конкретные реки, на которые теперь обрушится Божий гнев, здесь не названы. Поскольку непосредственным поводом для беспокойства был приход халдеев, Аввакум, возможно, имел в виду Тигр и Евфрат. В Откровении великие действия суда над рекой и морем изображены в подобных терминах, как дела, которые Бог совершил в прошлом (Откр. 16:3–4, 12). Здесь, в книге Аввакума, речь идёт о том, что никакие географические барьеры не могут защитить противника от гнева Божьего, когда Он начинает действовать от имени Своего народа (3:8a).
Грозовые тучи, которые, по представлению Аввакума, приближались к Иудее, были «спасительными колесницами». Образ Бога, шествующего как могучий воин на колеснице, чтобы победить Своих врагов, часто встречается в Ветхом Завете (3:8b) 5.
Яхве шёл, чтобы спасти Свой народ. Для этого, однако, потребуется титаническая битва. В ходе битвы Яхве опустошит Свой лук, то есть исчерпает Свой арсенал разрушительных стрел. «Ты обнажил лук Твой по клятвенному обетованию (букв., розге), данному коленам». Угрозы, которые Яхве повторял на протяжении многих лет, чтобы воздать за зло, были торжественными клятвами, которые теперь Аввакум видит исполненными. Другая точка зрения на эти слова заключается в том, что Яхве обещает использовать все имеющееся в Его распоряжении оружие для уничтожения врагов (3:9a).
И снова Аввакум видит, что суд Яхве затронет царство природы. Земля превратится в реки вулканической лавы. Горы увидят Яхве и затрясутся от боли. Могучие «ливневые воды» (НРП), то есть ураганы, увидев, что собирается сделать Яхве, подняли руки в прошении к Всемогущему. Сверкание стрел и копий Яхве ошеломило солнце и луну. Они «остановились», то есть перестали функционировать, давать свет, поскольку не могли соперничать с ослепительной славой оружия Яхве (3:9b-11) 6.

Б. Объяснение катастрофы (3:12–15)
Почему произошёл такой переворот в природе? Выражал ли Бог иррациональный гнев против Своего собственного творения? Поэтому ли горы и реки, солнце и луна переживают такую травму? Может быть это изображение природы, вышедшей из-под контроля? Нет, Яхве шествовал по земле в негодовании. Вся природа содрогается под тяжестью Его шагов (3:12a).
В Своём гневе Он растопчет народы мира, язычников, которые не знают Его. Как и Михей до него (Михей 4:13), Аввакум использует сильный образ молотьбы для описания того, что Яхве сделает с врагами Своего народа (3:12) 7.
Это пришествие Яхве снова рассматривается (ср. ст. 8) как миссия спасения Божьего народа. Спасение будет совершено «с» (евр. ’et) помазанником Божьим (mashiach) или Мессией 8. Похоже, что Аввакум предвосхищает пришествие великого царя Давида, которого ожидали его предшественники (ср. Ам. 9:11; Ос. 3:5; Ис. 9:7). Христианское богословие учит, что спасение избранных совершилось благодаря труду Христа на кресте и Его славной победе над смертью в воскресении (3:13a).
Как будет Мессия спасать Свой народ? Яхве «сокрушит (machats) главу нечестивого дома». Выражение «глава дома» часто используется в Ветхом Завете для обозначения главы семьи. Главой дома нечестивых будет тот, кто ведёт силы зла против Божьего народа и Божьих целей в этом мире. Валаам представлял себе будущего израильского царя, сокрушающего (machats) границы Моава, прообраз нечестивых народов (Чис. 24:17). Давид пророчествовал, что этот царь сокрушит (machats) головы многих стран (Пс. 109:5–6). Аввакум представляет себе битву, подобную той, о которой говорится в Протоевангелии (Быт. 3:15). Единый представитель и защитник Божьего народа одерживает окончательную победу над лидером нечестивой оппозиции. Говоря простым языком, Христос, помазанник в полном смысле слова, однажды победит сатану, главу семьи нечестивых.
Результаты борьбы между помазанником и главой нечестивых представлены в наглядной метафоре. Он обнажит «его от основания до верха». Под «основанием», по-видимому, подразумеваются ноги вождя нечестивых. «Обнажить» эти ноги означает подвергнуть их атаке, подмять их под себя. Всё, что поддерживает царство тьмы, будет сокрушено. Выражение «до верха» предполагает штурм, который полностью уничтожит вождя нечестивых (3:13b).
В 3:14 картина меняется. Предводитель царства тьмы называется «главой вождей» или «воинов». Сатана командует огромными неогороженными территориями, а также обнесёнными стенами городами. Яхве пронзает своими копьями командующего этой армии. Грех и смерть были копьями дьявола. Став грехом за грешного человека, умерев на кресте и победоносно восстав из могилы, Бог пронзил сатану его собственным орудием (2 Кор. 5:21). В воскресении Иисуса сатана был навсегда сокрушён.
Перед своим окончательным уничтожением «глава вождей» поведёт свои войска в атаку на благочестивых. Полчища нечестивых будут налетать на праведных, с разрушительной силой вихря. Они выйдут чтобы «разбить меня». Очевидно, Аввакум ощутил на себе всю тяжесть сатанинской атаки. Его враги были так же уверены в победе, как те, кто пожирает «бедного скрытно» (3:14).
Под этой жестокой атакой Аввакум вспоминает прошлые избавления Яхве. Господь прошёл через Чермное море, чтобы избавить Свой народ (Исход 15:3-12, 19). Поэтому Аввакум был уверен, что Господь пройдёт со Своими колесницами через воды противостояния и гонений. Таким образом, Яхве в конечном итоге одержит победу, а Его народ будет окончательно спасён. Прошлые избавления укрепляют веру Аввакума в окончательную победу праведников (3:15).

Обязательство перед Богом
Аввакума 3:16–19

Аввакум видел приближение Яхве в суде над нечестивыми и избавлении праведных. В заключительных стихах своей книги пророк описывает свой отклик на это видение.

А. Нынешний гнев (3:16)
Аввакум признал, что он «услышал» то, что Господь говорил ему через видение и слово. Ранее он был готов протестовать против Господа. В результате диалога с Богом пророк потерял дар речи. Он не мог отвечать. Он был физически травмирован получением Божественного откровения.
Встреча Аввакума с Богом оказала на него глубокое физическое воздействие. Во-первых, его тело дрожало. Во-вторых, его губы дрожали от громового голоса Бога (ср. Пс. 28:3–5, 7–9). В-третьих, он чувствовал, что его кости гниют внутри него, то есть казалось, что его скелет недостаточно крепок, чтобы удержать его на ногах. В-четвёртых, его ноги дрожали под ним.
Аввакум был серьёзно обеспокоен тем, что ему придётся ждать дня бедствий. Враг приближался — день беды, когда халдеи вторгнутся на землю. Теперь Аввакум смирился с вторжением, о котором Бог объявил в первой главе. Однако знание того, что Яхве в конце концов сокрушит сатану и всё его воинство, позволяло Аввакуму и всем другим верующим сохранять веру даже перед лицом временных побед врага. Избавление было несомненным, но оно придёт только после суда.

Б. Ожидаемые бедствия (3:17)
В результате халдейского нашествия Иудею постигнет ужасное опустошение. Аввакум не размышляет о гипотетических возможностях. Он понимает, что разрушения от войны для Иудеи будут ужасающими. Смоковницы, виноградники, оливковые рощи и зерновые поля не дадут урожая. Стада и отары будут перебиты. Не будет ни предметов роскоши, ни предметов первой необходимости. Аввакум представил себе худший из возможных сценариев (3:17).

В. Решительное обязательство (3:18–19)
Теперь, когда он увидел окончательное проявление Божьей справедливости, Аввакум мог принять грядущий суд. Но даже если все материальные блага исчезнут, пока в его теле есть жизнь, Аввакум решает радоваться о Яхве. Его радость была в личности Бога, даже когда он больше не мог радоваться физическим дарам Бога (3:18a).
Аввакум называет Яхве «Боге спасения моего». Он мог радоваться личности Яхве, потому что понимал, что в конечном итоге Господь выполнит Свою цель для Своего народа. Он освободит верующих от их угнетателей. Он восстановит процветание Своего народа. Понятие «спасение» в Ветхом Завете включало в себя как материальное благополучие, так и новые отношения с Господом (3:18b).
Откровение о конечной победе Бога придало духовную силу Аввакуму. Возможно, какое-то время он не был уверен в том, как Бог поступает с миром. Однако теперь Бог сделал его ноги «как у оленя». Господь поможет ему идти по «высотам», преодолевая одно препятствие за другим. Откровение конечной победы позволяет верующим жить победоносно (3:19a).
Личная вера Аввакума в Бога и его твёрдое намерение оставаться верным Ему являются лучшей иллюстрацией того, что подразумевалось в 2:4: «Праведный своею верою жив будет». Он продолжал уповать на Бога, несмотря на все бедствия, которые могли постигнуть его и его страну.

Надписание
Аввакума 3:19б

В конце книги либо сам пророк, либо редактор сделали приписку: «Руководителю хора, для исполнения в сопровождении моих струнных инструментов» (РБО). Эта надпись позволяет предположить, что псалом Аввакума о покорности Богу был использован в музыкальном служении храма.
«Начальнику хора» — это выражение встречается в надписаниях к псалмам около пятидесяти пяти раз. Здесь — единственное место, где это выражение встречается в конце поэтического произведения. Очевидно, цель этого выражения — предупредить руководителя храмовой музыки о том, какая нота должна быть следующей.
Стих, очевидно, был задуман для пения под аккомпанемент «струнных инструментов». Высшая функция человечества — воздавать хвалу Творцу. Пение хвалебных песен является неотъемлемой частью жизни (ср. Ис. 38:18–20). Во тьме сомнений и отчаяния песни хвалы обновляют жизнь, помогают радоваться жизни и смотреть в будущее.
Употреблением притяжательного местоимения «мой» в единственном числе в сочетании с фразой «струнные инструменты» Аввакум утверждает, что он сам обеспечит аккомпанемент для пения этого псалма. Отсюда следует обоснованный вывод, что сам пророк имел право принимать участие в публичном исполнении подобных музыкальных произведений в храмовом богослужении. Следовательно, он должен был принадлежать к одному из левитских родов, на которые была возложена эта обязанность.

Примечания

1 Термин «молитва» встречается в заголовке пяти псалмов: Пс. 16, 85, 89, 101, 141.
2 O. Палмер Робертсон предполагает, что «середина лет» относится ко времени между двумя ранее открытыми актами суда, а именно: очистительным судом над Иудой и уничтожающим судом, который отомстит за Божий народ. O. Palmer, The Books of Nahum, Habakkuk, and Zephaniah in “The New International Commentary on the Old Testament” (Grand Rapids: Eerdmans, 1990), p. 217.
3 ’Eloah встречается 41 раз в Книге Иова и 16 раз в остальной части Ветхого Завета.
4 Другие считают, что Кушан и Мадиам — это пустынные племена, которые Яхве обошёл на пути от Синая к Земле обетованной.
5 Для обсуждения различных отрывков, связанных с тем, как Яхве использует коней и колесницы, см. Robertson, op. cit., pp. 232f.
6 Некоторые видят в «неподвижном стоянии» солнца и луны намёк на битву при Вефороне (И. Нав. 10). В ответ на молитву Иисуса Навина «остановилось солнце, и луна стояла», что позволило Израилю одержать великую победу над врагом.
7 Гедеон угрожал «молотить» (dush) людей из Сокхофа, которые расположились к врагам Израиля, не помогая своим братьям во время войны. Впоследствии Гедеон так и поступил. Он «наказал» их терновником пустынным и зубчатыми молотильными досками (Суд. 8:7, 16).
8 Большинство современных переводов принимают еврейское ’et за знак прямого дополнения. Следовательно, «ты вошёл… чтобы спасти Своего помазанника». Робертсон убедительно доказывает, что ’et здесь следует признать предлогом «с». Однако общепринятый перевод всё равно даёт тот же смысл, а именно: спасение или избавление Божьего народа связано с освобождением Божьей земли. Обсуждение использования термина mashiach в Ветхом Завете см. в James E. Smith, What the Bible Teaches about the Promised Messiah, (Nashville: Nelson, 1993), pp. 1–3.
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Глава тридцать седьмая
Послепленные пророки
Введение

Послепленный период библейской истории (586–400 гг. до н. э.) был одним из самых важных периодов мировой истории. Это была эпоха религиозного брожения. В этот период жил Заратустра, основатель религии, которая до сих пор имеет приверженцев на Востоке. Лао-цзы, («Старец»), основатель даосизма, и Конфуций («Учитель Кунг») процветали в Китае в этот же период. Гаутама Будда родился в Индии около 550 года до н. э. Упанишады, священные писания индуизма, были написаны также около 500 года до н. э.
Этот период также был эпохой расцвета культуры. Это был период великих лирических поэтов Сапфо, Архилоха, Анакреонта и Питерма. Из этого периода происходит просвещённый кодекс законодателя Солона. Золотой век Перикла в Греции был одним из величайших культурных достижений во всей истории. В это время на сцену вышли такие великие мыслители, как Сократ (469–399 гг. до н. э.) и Платон (427–347 гг. до н. э.).

Исторический фон
586–400 гг. до н. э

Послепленный период также был временем политических потрясений. Иудея пала под натиском Вавилона в 586 году до н. э. Власть в Вавилоне в 539 году до н. э. захватил Кир Великий. Египет был завоёван персами в 525 году до н. э. Греция героически боролась, чтобы отразить персидское вторжение. К концу этого периода Персия дрогнула.

А. Падение Вавилона
В последние годы сорокасемилетнего царствования Навуходоносор посвятил всё своё внимание строительным проектам вокруг Вавилона. В 562 году до н. э. его сменил сын Амель-Мардук. В Библии этот царь называется Евилмеродах. Именно он освободил из-под стражи иудейского царя Иехонию, который был уведён в плен в Вавилон в 597 году до н. э. После Евилмеродаха на трон последовательно восходили Нериглиссар (560–556 гг. до н. э.), Лабаши-Мардук (556 г. до н. э.) и Набонид (556–539 гг. до н. э.)
Набонид был больше заинтересован в археологии, чем в управлении империей. Он проводил много времени вне столицы, пренебрегая священными обрядами, по которым его царствование ежегодно принималось от бога Мардука. Его сын Валтасар стал фактическим царём в отсутствие отца. Книга пророка Даниила называет Валтасара «царём», хотя найденные на сегодняшний день вавилонские источники говорят о том, что он занимал второстепенное положение при своём отце Набониде. Библейский автор называет Навуходоносора «отцом» Валтасара, поскольку он был самым его великим предшественником на троне.
В 550 году до н. э. Кир поднял восстание против своего повелителя Астиагеса Мединского. В том же году он завоевал Экбатаны, а к 546 году до н. э. расширил свои завоевания до Лидии в Малой Азии. В 539 году до н. э. Кир решил бросить вызов Вавилону в борьбе за мировое господство.
Согласно Даниилу 5, Валтасар предпринимал отчаянные попытки вернуть благосклонность вавилонских богов, когда Кир приближался к его столице. Как именно Кир получил доступ в город, точно не известно. По рассказам греческих историков Геродота и Ксенофонта, его войска переправились через Евфрат, протекавшую через город 1. Затем персидские войска перешли вброд через речные ворота, застав защитников города врасплох. Клинописные источники, однако, утверждают, что вавилоняне открыли ворота города, чтобы приветствовать Кира как освободителя от ненавистного Набонида и его сына Валтасара 2.
Чтобы Кир мог продолжить завоевания на востоке, он назначил некоего Губару царём над павшей Вавилонской империей. Иудеи знали этого правителя под именем Дарий Мидянин. Даниил занимал очень почётное положение в этой мидо-персидской администрации.

Б. Указ Кира (539–530 гг. до н. э.)
За время своего десятилетнего правления Кир завоевал репутацию великого освободителя. Он разрешил всем народам, депортированным в Месопотамию ассирийцами и вавилонянами, вернуться в свои родные земли. Евреи только выиграли от этой политики. Указ, разрешающий им вернуться в Иудею, содержится в Писании в двух версиях — официальной арамейской (Ездра 6:3–5) и популяризированной еврейской (Ездра 1:2–4).
Под руководством Зоровавеля (Шешбацара) 3 группа из примерно пятидесяти тысяч евреев вернулась в Землю обетованную в 538 или 537 году до н. э. Многие предпочли остаться в Вавилоне, так как во время плена там они стали процветающими торговцами. Только самые духовно преданные желали вернуться на руины Палестины, чтобы восстановить свой народ и свой храм.
Первым делом по возвращении евреев было восстановление жертвенника на месте разрушенного храма в Иерусалиме. Для этих набожных евреев поклонение было главным. Как только они поселились в своих домах, был подготовлен фундамент храма. Были собраны материалы для немедленного восстановления дома Господня. Однако в этот момент возникли трудности. Народы, населявшие эти земли стали мешать строительству. Это повергло строителей в уныние. Работы по возведению храма прекратились. Более пятнадцати лет на этом фундаменте не было положено ни одного камня.

В. Правление Дария Великого (522–486 гг. до н. э.)
Камбиз сменил своего отца Кира на посту правителя Персидской империи. Этот царь не упоминается в Библии. Во время его правления для евреев не произошло ничего значительного. Камбиз умер при загадочных обстоятельствах во время похода в Египет в 522 году до н. э. На трон взошёл один из его генералов, Дарий.
В 522–520 гг. до н. э. в различных частях империи Дарию пришлось подавлять восстания против своего правления. В знаменитой Бехистунской надписи записаны его успешные попытки утвердить свою власть по всей империи.
В 520 году до н. э. Бог призвал двух пророков, Аггея и Захарию. В августе 520 года до н. э. Аггей произнёс проповедь, в которой призвал народ Иудеи построить Божий храм. Работы немедленно возобновились. Записаны ещё три проповеди Аггея. Все они были произнесены до конца 520 года до н. э. Незадолго до того, как Аггей произнёс последнее пророчество, Захария был призван произнести первое послание. Он тоже в основном говорил о строительстве храма.
Несмотря на противодействие, работы по строительству храма завершились к марту 515 года до н. э. Зоровавель, руководивший началом работ ещё в 538 году до н. э., оставался правителем Иудеи при их завершении.

Г. Правление Ксеркса (485–465 гг. до н. э.)
Смерть Дария вызвала новые восстания, особенно в Вавилоне и Египте. Ксеркс, наконец, смог укрепить свою власть. Затем он решил расширить империю до европейского континента. Для планирования вторжения в Грецию было созвано большое совещание. Есфирь 1, вероятно, намекает именно на это заседание.
Военный поход в Грецию был предпринят в 480 году до н. э. Ксеркс потерпел сокрушительное поражение в морской битве при Саламине и в сухопутных сражениях при Фермопилах и Платеях. После этого персидский царь отступил в свою столицу в Шушане (Сузы), чтобы восстановить силы. Советники Ксеркса предложили выбрать новую царицу вместо Вашти, которая была смещена перед вторжением в Грецию, когда отказалась подчиниться приказу своего мужа.
В 478 году до н. э., после длительного поиска, царицей Ксеркса, то есть главной женой его гарема, была выбрана еврейка Есфирь. Примерно через пять лет Есфирь смогла использовать своё влияние на царя, чтобы сорвать заговор премьер-министра по истреблению еврейского народа.
В 466 году до н. э. Ксеркс предпринял последнюю попытку вторжения в Грецию. Эта попытка оказалась ещё более неудачной, чем первая. В следующем году Ксеркс был убит.

Д. Правление Артаксеркса (465–424 гг. до н. э.)
На седьмой год своего правления Артаксеркс поручил Ездре, еврейскому учёному, быть государственным секретарём по еврейским делам во всём регионе «за рекой», то есть к западу от Евфрата. Ему были даны полномочия исполнять закон Божий среди своего народа, вплоть до казни тех, кто сопротивлялся ему.
После опасного путешествия, длившегося четыре месяца, Ездра с группой возвращенцев прибыл в Иудею в июле 457 года до н. э. Реформатор почти сразу обнаружил, что несколько ведущих иудейских старейшин оставили своих еврейских жён и женились на язычницах. Ездра организовал процедуру расследования и развода всех предполагаемых случаев межрелигиозных браков.
По всей видимости, Ездра также пытался восстановить стены Иерусалима (Ездра 4:11–23). Поскольку это не входило в его поручение, попытка не удалась. Под давлением жителей региона Артаксеркс приказал прекратить работы, пока он не распорядится иначе. Ездра, несколько дискредитированный этой неудачей, исчез со сцены.
Через тринадцать лет после миссии Ездры правителем Иудеи стал Неемия. У него было царское разрешение на восстановление города. Несмотря на решительные попытки жителей региона остановить проект, стены Иерусалима были отстроены за пятьдесят два дня. Завершение строительства стен было отмечено служением посвящения, во время которого две группы лидеров прошли по стенам в противоположных направлениях. Неемия возглавил одну из этих групп, а Ездра — другую.
Затем Иерусалим был заселён, чтобы ещё больше защитить его от местных врагов. В то же время Неемия провёл другие реформы, призванные привести послепленную общину в соответствие с Божьим законом.
Через двенадцать лет Неемия вернулся к персидскому двору, возможно для того, чтобы ему продлили полномочия правителя. В его отсутствие многие из нарушений, которые Неемия и Ездра исправили, появились вновь. Скорее всего, служение Малахии следует отнести к этому периоду отсутствия Неемии в Иерусалиме.
Около 420 года до н. э. Неемия вернулся в Иерусалим. Он решительно занялся проблемами нарушения субботы и браков с язычницами. В его отсутствие Товии, аммонитскому вождю, который так яростно выступал против восстановления Иерусалима, была выделена комната во дворе храма, где он мог жить, когда посещал город. Неемия выгнал Товию из этих покоев. Таким образом, история Ветхого Завета завершается драматической попыткой Неемии очистить Иерусалим от развращающего влияния неверующих.

Пророк Аггей
Пророк строительства храма

Его называли «пророком божественной встряски», «пророком-прозаиком» (Бокс); «мастером-строителем» (Уорд); и «пророком относительных ценностей» (Морган). Возможно, самое колоритное название, которое было дано ему, можно найти в Библии Харпера: «Божья кознь». Колкие послания этого человека были использованы Богом, чтобы побудить Его народ к лихорадочному восстановлению храма Господня.

А. Личность пророка
Имя Аггей означает «праздничный» или «фестиваль». Это наводит на мысль, что Аггей мог родиться в один из великих ветхозаветных праздников. Хотя это имя не встречается ни у одного персонажа Библии, оно обнаружено в табличке пятого века до нашей эры в Ниппуре. Это имя также часто встречается в Элефантинских папирусах того же периода.
Об Аггее известно не так много, не известно даже имя его отца. Из 2:3 учёные сделали вывод, что он видел первый храм. Это означает, что в 520 году до н. э. ему было около восьмидесяти лет. Иудейская традиция гласит, что большую часть своей жизни он провёл в Вавилоне. Писание не содержит никаких сведений о том, когда он вернулся в Иудею.
Раннехристианская традиция считала, что Аггей был из семьи священников. В свете 2:10–14 можно сказать, что этот пророк знал тонкости церемониального закона. Он также был осведомлён о политических событиях и сельскохозяйственной практике.
Традиция связывает имя Аггея с Книгой Псалмов. Он упоминается в заголовках нескольких псалмов в древних версиях 4. Возможно, Аггей переложил эти псалмы для храмового богослужения. Более поздняя традиция также считает Аггея одним из основателей Великой синагоги — совещательного органа, который был источником фарисейского устного закона. Наряду с другими послепленными пророками, Аггей, как считается, ввёл в еврейский алфавит пять конечных букв.

Б. Миссия
Служение Аггея длилось всего четыре месяца, с конца августа до середины декабря 520 года до н. э. Его мысль двигалась в одном направлении. Его внимание было сосредоточено на строительстве храма Божьего. В течение пятнадцати лет в храме не велось никаких работ. Руководители общины, Зоровавель и первосвященник Иисус, были в отчаянии. Под проповедью Аггея и его младшего современника Захарии (Ездра 5:1; 6:14) Яхве всколыхнул сердца послепленной общины. За шесть месяцев Аггей совершил больше, чем любой другой ветхозаветный пророк. Он был «паровой машиной на двух ногах» (Пфайффер). К тому времени, когда он ушёл на покой или умер, работа по восстановлению дома Божьего шла полным ходом.

В. Послание
Книга Аггея содержит всего тридцать восемь стихов. По краткости содержания она уступает только Книге Авдия. Книга состоит из четырёх пророчеств, произнесённых в трёх разных случаях. Эти пророчества точно датированы годом, месяцем и днём правления Дария Великого. Поскольку хронология этого периода стоит на твёрдой почве, эти даты можно легко перевести на современный календарь.

Таблица № 24
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Помимо точной датировки, в книге также наиболее ярко выражено утверждение пророка о том, что он вдохновлён Богом. Формула «было слово Господне» встречается пять раз, как и формула посланничества («так говорит Господь Саваоф»). Пророческая формула («пророк Господа») 5 используется одиннадцать раз. Самое сильное утверждение о вдохновении содержится в 1:3: «И было слово Господне через Аггея пророка».
Ключевое увещевание в книге — «обратите сердце ваше на пути ваши». Этот призыв встречается дважды в полной форме (1:5, 7) и ещё трижды в сокращённой форме (2:15, 18). Также следует отметить использование императива «ободрись» три раза в 2:4.
Аггей, безусловно, менее поэтичен, чем его пророческие предшественники, но параллелизм в книге отсутствует полностью. Однако в этой книге есть то, что можно назвать «возвышенной прозой», «внешне без прикрас, но острой по смыслу» 6. Использование риторического вопроса — излюбленный приём этого пророка. Он использует его пять раз. Аггей «не лишён ни пафоса, когда обличает, ни силы, когда увещевает» 7.
Пейн считает пятнадцать из тридцати восьми стихов, то есть 39 % книги, предсказательными. Основными предсказаниями являются обещание о том, что принятый порядок будет «потрясён», чтобы наступило Царство Христа (2:6–7, 21–22); предсказание о том, что придёт «Желаемый всеми народами» (2:7); предсказание о великой слава храма в мессианскую эпоху (2:9); и предсказание о возвышении и передача власти Зоровавелю (то есть одному из его потомков) в мессианскую эпоху (2:23). Только первое из этих предсказаний цитируется и объясняется в Новом Завете (Евр. 12:26, 27).
Структура Книги Аггея показана в таблице № 24.

Пророк Захария
Пророк ночных видений

Захария был назван «строителем храма» и «провидцем» (Робинсон). Паттерсон называл этого пророка «идеалистом», а Уорд — «энтузиастом». Поскольку большая часть его книги посвящена восьми видениям, которые он получил за одну ночь, Захарию можно назвать «пророком ночных видений».

А. Личность пророка
У одиннадцатого из малых пророков было очень распространённое имя. По меньшей мере тридцать человек в Писании носили имя Захария. Это имя означает «Яхве вспомнил».
О пророке говорится, что он был сыном Варахии, который был сыном Адды (1:1, 7). В Книге Ездры (5:1; 6:14) он назван просто сыном Адды. Возможно, Варахия умер молодым, оставив Захарию на воспитание своему деду. В книге Неемии (12:4) священник по имени Адда назван среди тех, кто вернулся из Вавилона вместе с Зоровавелем в 538 году до н. э. Там же говорится, что у Адды был сын по имени Захария (Неем. 12:16). Есть вероятность (хоть и не абсолютная), что в Неемии 12:16 имеется в виду автор Книги Захарии.
О личной жизни Захарии известно немного. То, что он был современником Аггея, ясно из даты его первого пророчества. Если предположить, что он упоминается в Неемии 12, то он выполнял функции священника и главы отцовского дома во времена Иоакима, сменившего Иисуса на посту первосвященника (Неем. 12:12, 16). Захария, вероятно, родился и получил образование в Вавилоне. Этим можно объяснить частое использование им видений и аллегорий.
В традиции Захария связывается с Аггеем в названиях некоторых псалмов. Также считается, что он внёс свой вклад в литургию богослужений восстановленного храма. Традиция считала его членом так называемой Великой синагоги, законосовещательного органа, который якобы руководил народом Божьим в послепленную эпоху.
В патристической традиции говорится, что Захария исполнял свои пророческие обязанности в Вавилоне, где творил чудеса. В преклонном возрасте он вернулся в Иерусалим, где исполнял обязанности священника. Предположительно, он был похоронен рядом с Аггеем. Однако тщательное изучение хронологии книги указывает на то, что Захария начал пророчествовать, будучи молодым человеком.
В Матфея 23:35 Иисус упоминает про Захарию, сына Варахиина, который был убит во дворе храма. Фраза «сын Варахиин» не встречается в параллельном отрывке в Луки 11:51. Она также отсутствует в некоторых рукописях Евангелия от Матфея. Большинство комментаторов считают, что Иисус намекал на смерть Захарии, сына Иодая (2 Пар. 2). Согласно одной из традиций, автор этой пророческой книги также умер в храме, как и его предыдущий тёзка. Конечно, Иисус мог ссылаться и на какого-то другого Захарию 8.

Б. Миссия
Аггей проповедовал в Иудее с 29 августа 520 года до н. э., а Захария присоединился к нему где-то в октябре или ноябре того же года (1:1). Последнее датированное послание в книге относится к 4 декабря 516 года до н. э. Несомненно, Захария дожил до восстановления и посвящения храма (12 марта 515 года до н. э.). Однако его служение, вероятно, продолжалось гораздо дольше. Захарии было около шестидесяти лет, когда персы потерпели поражение, пытаясь вторгнуться в Грецию в 490 и 480 годах до н. э. Он должен был видеть, как Греция неуклонно поднимается на горизонте как потенциальный враг его народа 9.

В. Послание
Книгу Захарии во всей её полноте можно отнести к апокалиптической литературе. Здесь происходит переход от местной сцены к мировой; от момента времени к концу времени. Видения занимают важное место вместе с ангельским толкователем этих видений. Вообще, ангелы занимают в этой книге видное место. Книга отражает определённый детерминизм. Бог уже осуществил свои цели на небесах, и осталось только начать осуществление этих целей на земле. Здесь присутствует символизм животных, а также использование символических чисел 10.
Книга Захарии — одна из самых сложных для толкования пророческих книг. Многое здесь неясно и трудно вписывается в любую систему эсхатологии. Противоречивые толкования современных учёных касаются не только отдельных слов или стихов, но и всей структуры книги.
Книга Захарии состоит из четырнадцати глав. Книга естественным образом делится на два раздела. Первая часть (гл. 1–8) обычно рассматривается как работа Захарии, который жил в послепленный период и который упоминается вместе с Аггеем в Ездре 5:1 и 6:14. Вторая часть (гл. 9–14) отличается от первой как по стилю, так и по тематике. По этой причине критики утверждают, что последние шесть глав должны были быть написаны другим человеком. Некоторые даже считают, что эти главы — иногда их называют Второ-Захарией — были написаны до плена! Консервативные учёные, конечно же, умело защищают единство книги. Нет никаких непреодолимых трудностей в том, чтобы принять все четырнадцать глав как работу одного пророка, Захарии, сына Варахии.

Таблица № 25
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Пейн находит в Книге Захарии семьдесят восемь предсказаний, занимающих около 144 стихов или 69 % процентов всей книги 11. Книга богата личными мессианскими пророчествами.
Структура Книги Захарии показана в таблице № 25.

Пророк Малахия
Вестник мессианской зари

Поскольку Малахия был последним из ветхозаветных пророков, его прозвали «печатью пророков», или, более поэтично, «последней вспышкой на закате еврейского пророчества» (Фаррар). Стиль, проявившийся в этой книге, заставил других называть Малахию «пророком дидактики и диалектики», «лектором» или «еврейским Сократом» (Робинсон). Весть этого Божьего человека заслужила титул «пророка всеобщего поклонения» или «пророка пришествия и возвращения Мессии».

А. Личность пророка
Имя Малахия означает «Мой посланник». Малахия не упоминается ни в Новом Завете, ни у Иосифа Флавия. Персонажей с таким именем в Ветхом Завете нет. Имя стоит особняком в первом стихе, без какого-либо дальнейшего определения семьи или родного города. По этой причине в древности возникла традиция, согласно которой «Малахия» не было собственным именем. Таргум, например, приписывает авторство этой книги Ездре. Иероним повторяет это мнение. Другие традиции приписывают эту книгу Неемии, Зоровавелю или Мардохею. Поскольку Малахии 1:1 параллельно Захарии 9:1 и 12:1, некоторые современные учёные предполагают, что Книга Малахии первоначально могла быть третьей частью Книги Захарии. Эта идея, безусловно, неверна. Содержание и стиль Малахии не имеют ничего общего со стилем и содержанием Захарии 9–14.
С другой стороны, ни один из приведённых выше аргументов в пользу анонимности последней книги Малых пророков не имеет такого большого веса. Другие пророки, например, также упоминаются без дальнейшего определения в начальных стихах своих книг. Если существовала еврейская традиция, согласно которой эта книга была написана кем-то другим, а не Малахией, то параллельно существовала и традиция, согласно которой Малахия было личным именем. Малахия встречается как имя собственное в 2 Ездры 1:40, в Талмуде и в заголовке Септуагинты. Епифаний Кипрский и другие отцы церкви считали Малахию реальной исторической фигурой.
Вероятно, Малахию следует воспринимать как имя последнего ветхозаветного пророка. Было бы очень странно, если бы последняя книга пророческого канона была единственной книгой, не имеющей имени своего автора в начальном стихе. В конечном счёте нет никаких веских причин отвергать Малахию как имя собственное.
О жизни Малахии ничего не известно, кроме того, что можно вывести из самой книги. Он был прекрасным учителем. Он был глубоко предан искреннему поклонению Господу. По преданию, Малахия был левитом, родившимся в Суфе и жившим в области Завулона.

Б. Миссия
Книга Малахии соответствует ситуации, в которой служили Ездра и Неемия, «как кость подходит к своему суставу» 12. Однако нет единого мнения относительно точных отношений между пророком и областеначальником. Было предложено пять различных позиций. Малахия пророчествовал (1) до прихода Ездры в 457 году до н. э.; (2) между приходом Ездры и Неемии в 445 году до н. э.; (3) как соработник Неемии; (4) между двумя сроками Неемии, то есть после 432 года до н. э.; и (5) сразу после возвращения Неемии в Иерусалим для второго срока.
Существует лишь одно небольшое свидетельство, помогающее сузить круг возможных вариантов. Малахия призвал своих слушателей принести приношение своему правителю (Мал. 1:8). Однако Писание утверждает, что Неемия не требовал подарков от тех, кем он управлял (Неем. 5:15, 18). Поэтому можно сделать вывод, что Малахия служил в то время, когда Неемия отсутствовал в Иерусалиме. На основании этого единственного доказательства мы считаем, что Малахия служил между двумя сроками областеначалия Неемии, где-то между 432 и 425 гг. до н. э.
Миссия Малахии заключалась в исправлении злоупотреблений и настроений иудейской общины в последней половине V века до н. э. Кроме того, ему было поручено возвестить о пришествии Солнца праведности и о том дне, когда люди во всём мире будут поклоняться Богу в духе и истине.
Иерусалим в книге Малахии был только что отстроен и заселён, но храм функционировал уже почти столетие. В то время миром правили персы. Их философия, как правило, заключалась в предоставлении религиозной свободы подвластным народам. Хотя некоторые из соседних народов усложняли жизнь евреев, в основном в этот период евреи могли свободно исповедовать свою веру по своему усмотрению.
В духовном плане евреи пятого века утратили радость своего спасения и ревность по Господу. Священство вырождалось. Народ приносил жертвы с изъянами, а священники утверждали их для представления Богу. Религиозная апатия и скептицизм были широко распространены. Десятиной пренебрегали. Разводы были обычным явлением. Однако народ и священники отказывались признать, что что-то не так. В этой обстановке и появился пророк Малахия. Он вступил в публичные дебаты с этими лицемерами и отступниками. Своей проповедью он показал прогнившее основание, на котором покоились их отношения с Богом.

В. Послание
В своём послании Малахия возвращается назад, чтобы пожать руку Моисею, и устремляется вперёд, чтобы пожать руки Мессии и Его Предтечи. Пятьдесят пять стихов, составляющих Книгу Малахии, в еврейской Библии расположены в трёх главах. Однако в древних версиях тот же материал был разделён на четыре главы. В переводах на русский язык книга делится на четыре главы.

Таблица № 26
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Книга Малахии более прозаична, чем любая другая пророческая книга. Параллелизм в ней мало выражен. Образам не хватает силы и красоты. Возможно, именно поэтому, по крайней мере, один либеральный писатель видит в Малахии «затвердение духовных артерий пророческой веры, достигшее своего апогея в фарисействе» 13. Однако Малахия не был формалистом; эта книга дышит подлинным пророческим духом. Здесь есть острота, подобной которой не найти ни у одного другого пророка.
Метод этого пророка был назван дидактико-диалектическим или диалогическим. Эта схема повторяется в книге семь раз. Малахия делает утверждение или заявление о каком-то грехе или проблеме в общине. Затем народ возражает против обвинения, задавая Малахии вопросы. По сути, они требуют, чтобы Малахия объяснил, в чём состоит обвинение, и представил доказательства. Таким образом, в этой книге преобладают трёхчастная структура: утверждение, возражение и опровержение. Говоря иначе, литературная модель Малахии — это утверждение, вопрос и опровержение, после которого пророк опровергает возражение, представляя свою версию. Безусловно, это самая аргументированная из всех книг Ветхого Завета. На протяжении всей книги царит атмосфера судебного заседания.
Тема Книги Малахии — «суверенная любовь Бога» (1:1–5). И священники (1:6–2:9), и народ (2:10–4:3) согрешили против этой любви. В Таблице № 26 приведена структура Книги Малахии.

Примечания

1 Herodotus, Persian Wars, 1:190–91; Xenophon, Cyropaedia 7:5
2 Клинописные рассказы, в которых упоминается падение Вавилона, это (1) хроника Набонида (ANET, p. 306); (2) персидский стихотворный рассказ о Набониде (ANET, pp. 312f.); и (3) Цилиндр (Манифест) Кира (ANET, p. 316).
3 Учёные не сошлись во мнении, были ли Зоровавель и Шешбацар двумя именами одного и того же человека или двумя разными людьми.
4 Имя Аггея встречается в заголовках следующих псалмов: только в латинской Вульгате: Пс. 110 (111); только в сирийской Пешитте: Пс. 124, 125; только в греческой Септуагинте: Пс. 136; в Септуагинте и Пешитте: Пс. 145–147; в Септуагинте, Пешитте и Вульгате: Пс. 144.
5 Еврейское существительное ne’um неизменно переводится в английских версиях как глагол: «говорит» или «заявляет».
6 Richard Wolff, The Book of Haggai in “Shield Bible Study Outlines” (Grand Rapids: Baker, 1967), pp. 17f.
7 George L. Robinson, “Haggai” in The International Standard Bible Encyclopaedia (Grand Rapids: Eerdmans, 1956), 2:1318f.
8 Cf. Josephus Wars 4:5.4. J. Barton Payne, “Zechariah who Perished,” Grace Journal 8 (Fall, 1967): 33–35.
9 Eli Cashdan, The Twelve Prophets (London: Soncino, 1961), pp. 269–70.
10 Joyce Baldwin, Haggai, Zechariah, Malachi in “The Tyndale Old Testament Commentaries” (InterVarsity Press, 1975), pp. 70–74.
11 J. Barton Payne, Encyclopedia of Biblical Prophecy (New York: Harper & Row, 1973), p. 450.
12 J. M. P. Smith, A Critical and Exegetical Commentary on the Book of Malachi in “The International Critical Commentary,” 1912 (Edinburgh: T. & T. Clark, 1971), p. 7.
13 W. Neil, “Malachi” in The Interpreter’s Dictionary of the Bible (New York: Abingdon, 1962), Vol. K-Q, p. 231.

Библиография

Послепленные пророки
Baldwin, Joyce G. Haggai, Zechariah, Malachi in “The Tyndale Old Testament Commentaries.” InterVarsity, 1972.
Barnes, W. Emery. Haggai and Zechariah. “The Cambridge Bible for Schools and Colleges.” Cambridge: University Press, 1917.
Baron, David. The Visions and Prophecies of Zechariah. 1918. Grand Rapids: Kregel, 1975.
Coggins, R. J. Haggai, Zechariah, Malachi. “Old Testament Guides.” Sheffield, England: JSOT Press, 1987.
Delaughter, Thomas J. Malachi: Messenger of Divine Love. New Orleans: Insight Press, 1976.
Dods, Marcus. The Post-Exilian Prophets in “The Cambridge Bible for Schools and Colleges.” Cambridge: University Press, 1956 reprint.
Gill, Clinton R. Minor Prophets: Micah, Nahum, Habakkuk, Zephaniah, Haggai, Zechariah, and Malachi. Joplin, MO: College Press, 1971.
Heater, Jr., Homer. Zechariah in “Bible Study Commentary.” Grand Rapids: Zondervan, 1987.
Isbell, Charles D. Malachi. Grand Rapids: Zondervan, 1980.
Kaiser, Jr. Walter C. Malachi; God’s Unchanging Love. Grand Rapids: Baker, 1984.
Laney, J. Carl. Zechariah in “Everyman’s Bible Commentary.” Chicago: Moody, 1984.
Leupold, H. C. Exposition of Zechariah. Grand Rapids: Baker, 1965.
Logsdon, S. Franklin. Malachi, or Will a Man Rob God? Chicago: Moody, 1961.
Luck, G. Colman. Zechariah. Chicago: Moody, 1957.
Moore, T. V. A Commentary on Zechariah. 1856. London: Banner of Truth, 1968.
Morgan, G. Campbell. “Wherein?” New York: Revell, 1898.
MacFadyen, D. The Messenger of God. London: Elliot Stock, 1910.
Perowne, T. T. The Books of Haggai and Zechariah in “The Cambridge Bible for Schools and Colleges.” Cambridge: University Press, 1908.
Peterson, David. Haggai and Zechariah 1–9, a Commentary. “The Old Testament Library.” Philadelphia: Westminster, 1987.
Verhoff, Pieter A. The Books of Haggai and Malachi. “The New International Commentary on the Old Testament.” Grand Rapids: Eerdmans, 1987.
Wolf, Herbert M. Haggai and Malachi; Rededication and Renewal. “Everyman’s Bible Commentary.” Chicago: Moody, 1976.
Wolff, Hans Walter. Haggai, a Commentary. Trans. Margaret Kohl. Minneapolis: Augsburg, 1988.
Wolff, Richard. The Book of Haggai in “The Shield Bible Study Outlines.” Grand Rapids: Baker, 1967.
Wright, C. H. H. Zechariah and his Prophecies. 1979. Minneapolis: Klock & Klock, 1980.


Глава тридцать восьмая
Призыв к действию
Аггея 1
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Послепленная община в Иерусалиме успокоилась. Фундамент храма был заложен ещё в 537 году до н. э. Однако никаких дальнейших работ не велось. В 520 году до н. э. Бог ответил на это благодушие пророческим словом через старца по имени Аггей.

Предисловие
Аггея 1:1

Начальный стих датирует пророчество, удостоверяет личность говорящего и определяет слушателей.

A. Дата пророчества (1:1)
Книга Аггея начинается с даты. Хронология была очень важна для этого пророка. Он впервые обратился к своим соотечественникам во второй год правления Дария I, сына Гистапса (522–486 гг. до н. э.). Это было время международной неопределённости. Царь всё ещё находился в процессе подавления восстаний по всей своей империи.
Аггей пронумеровал, а не назвал месяц, в котором началось его служение. Его современники помладше использовали вавилонские названия месяцев, как это делали Неемия и Есфирь. Возможно, Аггей, будучи старше и консервативнее, не мог вынести использования названий месяцев, которые ассоциировались с вавилонской религией. Как бы то ни было, весть от Господа пришла к нему в шестом месяце года.
Первый день этого шестого месяца был тем роковым днём, когда Бог завета говорил с Аггеем. По лунному календарю первый день месяца всегда был новолунием. По крайней мере, каждый квартал, а возможно, и каждый месяц, новолуние отмечалось как религиозный праздник. Тот, чьё имя означает «праздник», впервые получил божественное откровение в праздничный день!
Преобразуя хронологические данные, предоставленные Аггеем, учёные подсчитали, что служение этого пророка началось 29 августа 520 года до н. э.

Б. Полномочия оратора (1:1)
Аггей не стеснялся утверждать, что получил божественное откровение. «Слово Господне» пришло к нему, а от него — к народу. «Впервые в послепленную эпоху был услышан подлинный голос пророчества» 1.
Это божественное слово попало буквально «в руки Аггея», то есть было отдано ему на попечение, в его управление. Право говорить пришло к Аггаю не из-за его семейного положения. Имя его отца опущено. Оно не имеет значения. Важно было то, что он получил Божественное слово.
Аггей, как и Аввакум, называет себя «пророком». Он был представителем Яхве, инструментом, с помощью которого божественное слово было представлено послепленной общине. Пять раз — больше, чем любой другой библейский пророк — Аггей называет себя «пророком». Этот человек очень хорошо осознавал свою ответственность за провозглашение того, что Бог вложил в его руки.

В. Получатели пророчества (1:1)
Первое пророчество адресовано двум руководителям послепленной общины. Во-первых, Аггей называет имя Зоровавеля. Его имя означает «семя Вавилона» или, возможно, «рожденный в Вавилоне». Зоровавель был «сыном Салафииля», внуком царя Иехонии. Молодой царь Иехония был сослан в Вавилон в 597 году до н. э. Царь был освобожден из тюрьмы Евилмеродахом, сыном Навуходоносора, около 560 года до н. э. Хотя он происходил из царской семьи, нет никаких свидетельств того, что персы, а тем более сам Зоровавель, когда-либо ожидали, что он воссядет на троне своих предков.
Возникает проблема, связанная с отцом Зоровавеля. В то время как в данном тексте говорится, что он был сыном Салафииля, в 1 Паралипоменон 3:19 он назван сыном Федаии, брата Салафииля. Вероятно, он был сыном Федаии по рождению. Его отец умер, когда Зоровавель был ещё молод. Его дядя Салафииль усыновил его как собственного сына. И Матфей (1:12), и Лука (3:27) считают Салафииля отцом Зоровавеля.
Зоровавель был правителем Иудеи. Несомненно, он был назначен на эту должность персами, но обстоятельства этого назначения не описаны. В структуре персидской империи правитель Иудеи подчинялся правителю заречной области (области, которая находилась за рекой Евфрат), который, в свою очередь, подчинялся сатрапам персидской империи (см. Ездры 5:3).
Существует определённый вопрос относительно точных отношений между Зоровавелем и Шешбацаром (Ездра 1:8, 11; 5:14, 16). Хотя некоторые считают, что это два разных человека, лучше всего предположить, что это два имени одного и того же человека.
Второй адресат — Иисус, который также пишется как Иешуа. Иисус — это греческий перевод его имени. Иисус был сыном Иоседека. Сераия, его дед, был убит Навуходоносором после падения Иерусалима в 586 году до н. э. (4 Цар. 25:18 и далее). Его отец Иоседек был уведён в плен тем же царём (1 Пар. 6:15). Иисус был первосвященником. В персидский период эта должность была весьма престижной. Персы предоставляли подданным свободу вероисповедания.

Обличение за пренебрежение к дому Божьему
Аггея 1:2–6

Первое пророчество Аггея начинается с обличения за пренебрежение к дому Божьему. Сначала он говорит о причине пренебрежения (1:2–4); затем он описывает результаты этого пренебрежения (1:5–6).

А. Причина пренебрежения (1:2–4)
Пророчество начинается с формулы посланника: «Так сказал Господь Саваоф». Эта формула используется в книге пять раз. Царские послы, доставлявшие письменные документы от имени своего царя, сначала передавали послание устно, прежде чем передать письменное слово. Они представляли своё устное слово этой формулой посланника.
Титул «Господь Саваоф» впервые появляется в Библии в 1 Царств 1:3. Этот титул используется в Ветхом Завете около трёхсот раз, 247 из них — в пророческих книгах. Он особенно популярен в период плена и после плена. Он используется четырнадцать раз в Книге Аггея, пятьдесят четыре раза в Книге Захарии и двадцать четыре раза в Книге Малахии. Этот титул подчёркивает непобедимую мощь, стоящую за повелениями Яхве. Он Господь всех сил видимых и невидимых во вселенной и на небесах (1:2a) 2.
Послепленная община утверждала, что «не пришло ещё время, не время строить дом Господень», то есть не пришло время начинать строительство храма. Кажется, что Аггей противопоставляет слово Господа: «так сказал Господь» словам народа: «так говорит этот народ». Выражение «сей» народ, а не «мой» народ, говорит о презрении к безразличию и бездействию в общине. По сути, грехом послепленной общины было промедление (1:2b).
Термин «дом» используется восемь раз в отношении храма в Книге Аггея. Дважды пророк использует термин «hechal», означающий «дворец» или «храм». Храм рассматривался израильтянами как земное жилище Яхве, дворец Великого Царя.
Почему община считала, что время для возобновления строительства храма ещё не пришло? Время было тяжёлое. Ресурсов было мало. Персы могли не одобрить этот проект. Семьдесят лет разрушения храма ещё не истекли. Соседние народы могли возмутиться восстановлением храма. Люди всегда могут найти какую-нибудь правдоподобную причину, чтобы не строить дом Божий.
Почему пророк так беспокоился о восстановлении храма? Храм был центром религиозной жизни иудеев. Он был прообразом духовного храма будущего века. Ритуалы храма были призваны показать необходимость искупления и наказание за грех. Храм должен был стать механизмом, удерживающим вместе народ завета до пришествия Христа.
Слово Яхве снова пришло к Аггею, направляя его использовать риторический вопрос, чтобы разоблачить лицемеров послепленной общины. «А вам самим время жить в домах ваших украшенных?». Если они смогли построить для себя удобные дома, значит, их положение не так уж плохо. Правда заключалась в том, что их личный комфорт стоял в списке приоритетов выше, чем реконструкция дома Божьего. Более того, дома, которые они строили, были не просто элементарным жильем. Это были «панельные» дома 3. Обшивка дома панелями была признаком показной роскоши (ср. 3 Цар. 6:9; 7:3, 7). Для строительства личного жилища они выбирали самые лучшие материалы. Вероятно, обшивка была сделана из кедрового дерева, возможно, из того же дерева, которое было собрано ранее (Ездра 3:7) для использования в храме. Задержка в строительстве, возможно, побудила людей использовать кедр для своих личных жилищ, а не пускать его на ветер (1:3-4а).
В то время как послепленная община наслаждалась своими панельными домами, «дом сей [оставался] в запустении». Место храма по-прежнему оставалось пустынным, за исключением открытого алтаря, на котором приносились жертвы Яхве. С 537 года до н. э., когда Зоровавель руководил закладкой фундамента дома, здесь не велось никаких работ. Отношение этой общины резко контрастирует с отношением Давида. Он не мог смириться с мыслью, что его Бог живёт в шатре, в то время как он живёт во дворце. По крайней мере, во времена Давида у Яхве был шатёр! Во времена Аггея место храма было пустырем (1:4b).

Б. Результат пренебрежения (1:5–6)
Ввиду безразличия, проявленного общиной к строительству храма, Аггей призывает своих слушателей: «Обратите сердце ваше на пути ваши». Буквально текст гласит: «поразмышляйте о путях ваших». Честная оценка заставила бы этих людей признать, что их жизнь не была благословенной. Даритель всякого доброго и совершенного дара не может улыбаться духовному безразличию, сбитым приоритетам, лени и страху (1:5).
Аггей обращает внимание на три тревожных обстоятельства, которые преобладали в восстановленной общине. Во-первых, они получали недостаточные урожаи. «Вы сеете много, а собираете мало». Господь не давал им обильных урожаев. Их труд не был вознаграждён.
Во-вторых, у них не было достаточных запасов. У них не было достаточно пищи. У них не было достаточно питья, чтобы удовлетворить свои потребности, буквально, чтобы напиться, возможно, чтобы заглушить свои несчастья. Их одежда не была достаточной, чтобы согреть их. Очевидно, люди боялись использовать то, что им было нужно, опасаясь исчерпать свои запасы.
В-третьих, они получали неадекватную зарплату. «Зарабатывающий плату зарабатывает для дырявого кошелька». Стоимость жизни была такова, что казалось, они теряли большую часть своих денег ещё до того, как тратили их.

Увещевание строить дом Божий
Аггея 1:7-11

Аггей не просто критиковал социальное положение общины. Он не довольствовался тем, что просто сетовал ошибки в действиях общины. У него был план. Теперь он начинает побуждать восстановленную общину к активным действиям.

А. Представленный призыв (1:7-8а)
Призыв к действию подкрепляется формулой посланника. Именно Яхве, Бог, чей дом был заброшен, обращается к этому народу через Аггея. Во второй раз он призывает к самоанализу (1:7; ср. 1:5).
Аггей призвал свой народ начать сбор материалов для строительства храма. «Взойдите на гору и носите дерева». Холмистая местность вокруг Иерусалима в это время была хорошо покрыта лесом (ср. Неем. 2:8; 8:15). Оливковое, миртовое и пальмовое дерево было доступно в этих местах. Это дерево можно было использовать для строительных лесов. Более тяжёлые опорные балки пришлось бы импортировать из Ливана. Древние строители устанавливали деревянные пласты в скальных стенах, чтобы минимизировать ущерб от землетрясений. Здесь акцент сделан на дереве, а не на камне по двум причинам. Во-первых, каменный фундамент нового храма уже был заложен. Во-вторых, дополнительный камень можно было легко получить прямо на месте строительства из руин первого храма.
Аггей призывает немедленно приступить к работе: «И стройте храм». Для строительства первого храма Соломон использовал воинскую повинность. Пророк Аггей ожидает добровольного труда.

Б. Положительное подкрепление призыва (1:8b)
Два позитивных соображения подкрепляют указание приступить к работе над храмом. Первый мотив для строительства храма — «и Я [Яхве] буду благоволить к нему» 4. Высшая мотивация для верующего — угодить Господу. Знание того, что Яхве будет наслаждаться этим «домом», подстегнёт народ, удручённый осознанием того, что он не сможет построить храм столь же величественный, как тот, который ранее построил Соломон.
Почему Господь должен радоваться отстроенному храму? Конечно, Он всегда радуется плодам труда, совершённого в любви к Нему. Однако в данном случае речь идёт не только об этом. В этом отстроенном доме будут совершаться священные обряды Моисеевой веры. Убранство храма и связанные с ним ритуалы были задуманы Богом для того, чтобы постоянно показывать великую славу церковного века. Таким образом, отстроенный храм был подготовкой к пришествию Христа.
Второй мотив строительства храма — «и прославлюсь, говорит Господь». По крайней мере, эти слова означают, что Бог примет работу как сделанную для Его славы. Возможно, идея заключается в том, что, построив храм, евреи заявят всему миру, что их Бог достоин места, где Ему можно поклоняться. Другие считают, что идея заключается в том, чтобы Бог явил Свою славу в новом храме, возможно, личным появлением. Когда первый храм был посвящён, «слава Господа» наполнила дом. Священники некоторое время не могли исполнять свои обязанности в храме из-за этой славы (3 Цар. 8:11). Во втором храме произойдёт нечто ещё более удивительное. Сам Господь, пришедший во плоти, принесёт славу этому месту, уча в его дворах.
Раввинистическая экзегеза часто любопытна и даже смешна для западных студентов, изучающих Ветхий Завет. Раввины заметили, что в глаголе «прославиться» не хватает буквы — буквы «hey». Буквы в иврите также служат цифрами. Буква hey — это число пять. Исходя из того, что в тексте ничего не пропускается без значения, раввины решили, что отсутствие буквы hey указывает на пять предметов, отсутствующих во втором храме: ковчег, урим, небесный огонь, Шехина и Святой Дух пророчества (Йома 21b).

В. Негативное подкрепление призыва (1:9-11)
Пророк предлагает некоторое негативное подкрепление своего призыва к строительству храма, ссылаясь на бедственное положение восстановленной общины. Во-первых, они переживали неутешительные урожаи. Урожай, конечно, был меньше, чем ожидалось, возможно, даже меньше, чем было посеяно. Буквально текст гласит: «Ожидаете многого, а выходит мало». В иврите используется инфинитив, чтобы подчеркнуть непривязанность ко времени. Каждый раз, когда они ожидали большого урожая, они были потрясены (букв., «И вот!»), обнаружив, что он скуден.
Во-вторых, они переживали опустошительное бедствие. Всякий раз, когда они приносили скудный урожай в амбар, Яхве «развевал» его по ветру. Еврейская конструкция предполагает обычное или повторяющееся действие. Вероятно, здесь имеется в виду какая-то болезнь или гниль, которая поразила урожай после того, как он был убран на хранение. Другие считают, что Бог развеял урожай, как будто он был просто стернёй (1:9a).
Почему послепленная община переживала такие сельскохозяйственные бедствия? «За Мой дом, который в запустении». Незавершённые строительные проекты уродливы. Они свидетельствуют о страхе, отсутствии решимости, плохом планировании или изменении цели. Их безразличие к Божьим делам омрачает и загрязняет всё остальное, что они пытались сделать.
Хотя проект храма был заброшен более пятнадцати лет назад, граждане послепленной общины «бегут, каждый к своему дому». Глагол «бежать» имеет значение ревностного отношения к чему-либо. Центром их интересов были их собственные жилища, а не дом Божий. Эти запутанные приоритеты сделали бесполезным весь их тяжёлый труд (1:9b).
Из-за того, что они больше заботились о своих домах, чем о доме Божьем, «небо заключилось и не даёт вам росы». В засушливое лето Палестины рост растительности зависел от росы. Отсутствие этой влаги означало, что «земля не даёт своих произведений» (1:10).
Почему случилась эта засуха? Их сельскохозяйственные неудачи не были результатом какого-то естественного изменения погодных условий. Яхве здесь показывает, что Он лично вмешался в мир природы, чтобы прекратить подачу влаги. «И Я призвал засуху!». Нынешняя засуха была судом musar — дисциплинарным бедствием, призванным заставить Божий народ пересмотреть свои приоритеты (1:11a).
Засуха принесла опустошение на весь народ, распространяющееся по цепочке. Первыми её последствия ощутили «земля» и «горы», где выращивали урожай. Во-вторых, пострадали урожаи — зерно, вино и масло. Зерно росло в долинах. Виноград, из которого получалось вино, и оливки, из которых получалось масло, росли на горах. Фактически всё, что производила земля, было затронуто. В-третьих, люди и скот, выживание которых зависело от растительности, ощутили последствия засухи. В-четвёртых, в конечном итоге пострадал «всякий ручной труд». Ремесленники, например, не могли сосредоточиться на своей работе из-за голода, вызванного нехваткой пищи (1:11b).

Ответ в строительстве дома Божьего
Аггея 1:12–15

Последний абзац Аггея 1 рассказывает об ответе на призыв пророка к действию. Работа была возобновлена в правильном духе (1:12), с божественным благословением (1:13–14) и с поспешностью (1:15).

А. Работа возобновилась в правильном духе (1:12)
Работы в храме возобновились в духе единства. К правителю Зоровавелю и первосвященнику Иисусу присоединился «весь вернувшийся из плена остаток народа» (НРП). Как отрадно видеть, когда духовные лидеры пользуются искренней поддержкой общины. Это первое употребление термина «остаток» в книге. Только когда восстановленная община начала повиноваться Господу, она стала достойна называться «остатком народа». Аггей рассматривал небольшую группу вернувшихся как исполнение темы остатка Исаии (1:12a).
Работа возобновилась в духе послушания. Зоровавель, Иисус и остаток послушались «гласа Господа Бога своего». Они приняли первое пророчество Аггея как слово Самого Бога. Таким образом, в данной ситуации послушаться голоса Яхве означало послушаться «слов Аггея пророка». Пророк был посредником в передаче Божьего слова человеку. Они признали, что Аггей обладает этим правом. Их предки, жившие до плена, в большинстве своём отвергали всех, кого Бог воздвигал для передачи Своего слова. Восстановленная община признала Аггея как «посланного Господом Богом их». Основания, на которых они признали это, неизвестны (1:12a).
Работа возобновилась в духе благоговения. «Народ убоялся Господа». Этот стих указывает на подлинное обращение, ибо страх Божий — это дух истинной веры. Это было не безвольное послушание от ужаса, а сердечное служение благочестивого страха. Голос Бога через Его пророческого вестника пробудил их от безразличия. Объяснение их нынешних трудностей заставило их понять, что их ожидает худшее, если они не возобновят работу в храме. Парализующий страх перед враждебными соседями был вытеснен пробуждающим страхом перед Господом. Послушание — это демонстрация страха или благоговения перед Богом (1:12b).

Б. Работа возобновилась с благословением (1:13–14)
Работа над храмом была возобновлена с Божественным благословением. Когда люди занялись проектом, Господь послал им утешительную весть через Своего пророка. Аггей назван здесь «вестник Господень» (mal’ach Yahweh). Этот титул обычно относится к особому посланнику — проявлению самого Бога, который посещал Израиль в разное время (например, Быт 16:7). Аггей — единственный пророк, который использовал этот титул по отношению к себе 5.
Слово, которое Аггей собирался передать, было настолько важным, что Аггей подчёркивает свои полномочия ещё одним способом. Он назвал себя, буквально «посланный от Господа». Яхве поручил ему быть Его посланником (1:13а).
После этого двойного подтверждения авторитетности своего слова Аггей произнёс весть. На иврите она состоит всего из двух слов: «Я с вами!». Затем следует пророческая формула: «говорит Господь». Таким образом, пророчество из двух слов окружено утверждениями об авторитете изречения. Тем не менее, сила этих двух благословенных слов не теряется в многословии, но, скорее, усиливается им, подобно тому, как красивая рама усиливает красоту картины. Теперь, когда остаток возобновил работу над храмом, их Бог был с ними, давая им силу, поддерживая, благословляя, наблюдая. Это слово похвалы, призванное воодушевить тех, кто совсем недавно посвятил себя огромному делу (1:13) 6.
Яхве был со Своим народом оказывая не только пассивную поддержку; Он активно участвовал в работе. Яхве возбудил дух Зоровавеля, Иисуса и «всего остатка народа». Троекратное использование слова «дух» подчёркивает Божью работу над внутренним человеком. Этот же язык используется для объяснения того, почему так много людей решили вернуться в Иудею в 538 году до н. э. По большей части, те, кого Бог возбуждал сейчас, были теми же людьми, которые чувствовали такое же возбуждение восемнадцать лет назад.
Как Яхве возбудил дух строителей храма? В первую очередь, через послания Аггея. Его призыв к действию привлёк внимание остатка. Пророчество заверения в предыдущем стихе послужило дополнительным стимулом, когда перед народом встал масштаб задачи. Знание того, что Господь остаётся со Своим народом в любом деле, было бы достаточной мотивацией, чтобы заставить их захотеть выполнить эту работу. Если Бог использовал другие средства, чтобы возбудить эти сердца, то эти средства не указаны в тексте (1:14a).

В. Работа возобновилась с поспешностью (1:14b-15)
В результате сильного возбуждения, произведённого Господом, члены восстановленной общины «пришли, и стали производить работы в доме Господа Саваофа». Вероятно, речь идёт о той будничной подготовке места, которая должна предшествовать любому строительству. Материалы нужно было собрать и перевезти на место. Необходимо было убрать мусор. Несомненно, работа с лопатой, деревом и камнем была доступна даже самому неквалифицированному работнику. Профессионалов придётся вызывать позже. Однако в самом начале «весь» остаток присоединился к проекту (1:14b).
Работы по восстановлению начались на двадцать четвёртый день шестого месяца. Прошло всего двадцать три дня с тех пор, как Аггей начал проповедовать (ср. 1:1). После более пятнадцати лет безразличия могущественное слово этого могущественного проповедника побудило общину возобновить эту важнейшую стройку (1:15).

Примечания

1 Joyce Baldwin, Haggai, Zechariah, Malachi; An Introduction and Commentary in “Tyndale Old Testament Commentaries” (InterVarsity, 1975), p. 37.
2 Ibid., pp. 39f.
3 Буквальное значение этого слова — «покрывать». Это даёт возможность предположить, что жалоба заключается в том, что у них была крыша над головой, в то время как дом Господень оставался недостроенным. См. Herbert Wolf, Haggai and Malachi; Rededication and Renewal (Chicago: Moody, 1976), p. 17.
4 РБО и НРП переводят 1:8 как побуждение, а не обещание: «постройте храм Мне угодный, во славу Мою» (РБО); «Восстановите храм, который радовал бы Меня» (НРП).
5 Название «вестник» (mal’ach) используется Малахией для обозначения (1) священника (2:7); (2) того, кто подготовит путь для Бога (3:1); и (3) Мессии (3:1). Само имя Малахия означает «мой вестник».
6 Ещё несколько человек слышали подобное заверение о Божьем присутствии: Иаков (Быт. 28:15); Моисей (Исх. 3:12); Иисус Навин (И. Нав. 1:15); и Иеремия (Иер. 1:8). Эта тема достигла нового уровня значимости в словах Иисуса: «Я с вами во все дни» (Мф. 28:20). В конечном итоге верующие обнаружат, что «скиния Бога с человеками» на протяжении всей вечности (Откр. 21:3).


Глава тридцать девятая
Великое потрясение
Аггея 2

Вторая глава книги Аггея содержит три пророчества, произнесённые в разные моменты времени. В них Аггей призывает к мужеству (ст. 1–9), к терпению (ст. 10–19) и к надежде (ст. 20–23). Целью пророка было поддержать строителей храма. Если для возобновления работ в храме пророку понадобилось всего одно послание, то для того, чтобы побудить строителей продолжать работу, потребовалось три пророчества.

Призыв к мужеству
Второе пророчество Аггея
Аггея 2:1–5

Призыв Аггея к мужеству прозвучал почти через месяц после начала работ в храме, в двадцать первый день седьмого месяца. По современному календарю эта дата будет 17 октября 520 года до н. э. Это был последний день праздника Кущей. Ход строительства храма был прерван из-за священных дней седьмого месяца (2:1).
В этот день Аггей получил ещё одно откровение от Господа. Ему было поручено передать послание Зоровавелю, Иисусу и остатку. Цель этого пророчества заключалась в том, чтобы поднять боевой дух строителей и укрепить их в решимости выполнить поставленную задачу. Аггей достиг своей цели, заверив строителей в божественном благословении (2:3–5) и поделившись с ними откровениями о будущей славе (2:6–9).

А. Нынешнее уныние (2:3)
Пророчество начинается с вопроса: «Кто остался между вами, который видел этот дом в прежней его славе?». Этот вопрос предполагает, что ещё живы те, кто видел первый храм. Храм был разрушен шестьдесят шесть лет назад в 586 году до н. э. Возможно, Аггей был среди тех, кто видел первый храм.
Говоря о храме как о «доме сём», Аггей отождествлял строящееся здание с храмом Соломона. Учёные называют период с 520 года до н. э. по 70 год н. э. периодом второго храма. Однако для иудеев существовал только один храм. «На протяжении всей истории, независимо от внешней формы, существует единство храма» 1.
«Прежняя слава» храма относится к тому, как это сооружение выглядело непосредственно перед разрушением Иерусалима. Храм несколько раз перестраивался. В течение веков он был разграблен и лишился большей части драгоценных металлов ещё до 586 года до н. э. Несмотря на это, здание и окружающие его дворы были архитектурным шедевром.
Тем, кто видел прежний храм, Аггей задал два вопроса: «Как вы смотрите на него теперь? Разве такой храм не ничто в глазах ваших?». Народ, должно быть, был обескуражен работой, которая сейчас велась. Строительство фундаментов, как правило, не вызывают большого энтузиазма. Ещё в 537 году до н. э. некоторые из общины плакали, когда увидели фундамент второго храма (Ездра 3:12). Очевидно, некоторые думали, что нынешние усилия уступают предыдущему храму.

Б. Ободрение через призыв к стойкости (2:4)
Аггей ободряет строителей, призывая их к стойкости. Этот призыв подкрепляется четырьмя приёмами. Во-первых, Аггей ободряет строителей, напрямую обращаясь к Зоровавелю, Иисусу и народу земли. Во-вторых, он ободряет строителей, трижды повторяя императив «Ободрись!». Это те же слова, которые Давид сказал Соломону перед строительством первого храма (ср. 1 Пар. 28:10). В-третьих, Аггей ободряет строителей, подчёркнуто используя пояснительный императив: «Производите работы!». Позитивное действие — лучшее противоядие от робости. Наконец, пророк ободряет строителей обещанием от Бога: «Ибо Я с вами!». Личное присутствие Господа всегда придаёт мужество, решимость и убеждённость в том, что Он не допустит, чтобы Его дело потерпело неудачу 2.

В. Ободрение через призыв к бесстрашию (2:5)
Яхве призывает Свой народ: «Не бойтесь!». Эти слова стоят в повелительном наклонении, напоминая верующим, что бесстрашие — это не желательный вариант, а скорее божественный мандат. Страх был изгнан из строителей храма, когда они поняли, что Яхве остаётся верен завету «который Я заключил с вами при исшествии вашем из Египта». Идея заключается в том, что Бог стоит за Своим заветным словом 3.
Вторым стимулом к бесстрашию является то, что «дух Мой пребывает среди вас». Бог Дух будет защищать их от противников и руководить ими в их работе.

Откровения о будущей славе
Аггея 2:6–9

Большая часть второго пророчества Аггея посвящена откровениям о будущей славе. Этот отрывок имеет мессианское значение. Это самый трудный, но в то же время самый значительный раздел книги. Раздел начинается со слов «Ибо так говорит Господь Саваоф». Четыре раза в этих стихах встречается торжественное заявление «говорит Господь Саваоф». Аггей осознавал ошеломляющие последствия того, что он говорит, и поэтому подкрепил свои слова большим числом заявлений о вдохновении. Яхве говорит о подготовке к мессианскому веку (ст. 6-7а); и обетованиях для мессианского века (ст. 7б-9).

А. Подготовка к мессианскому веку (2:6-7a)
Великое потрясение подготовит путь для мессианской эпохи. «Ещё раз, и это будет скоро, Я потрясу небо и землю, море и сушу». В этом утверждении изложены четыре великие истины.
Во-первых, предварительное сотрясение будет повторением того, что происходило ранее. Слово «ещё раз» это подразумевает. Предыдущее потрясение было тем, что произошло на Синае (Евр. 12:26). Аггей представлял себе новую эру, которая начнётся с большого потрясения.
Во-вторых, потрясение произойдёт, но только однажды. Только ещё раз в истории Бог явит Себя так, как на Синае. Септуагинта и Послание к Евреям переводят «один раз на все времена». Евангельская диспенсация продлится до конца времён.
В-третьих, потрясение начнётся очень скоро: «будет скоро». Некоторые считают, что имеются в виду чехарда власти в Персидской империи (Кейл). Другие считают, что потрясение должно было начаться с приходом Мессии (Пьюзи; Дин).

В-четвёртых, потрясение затронет всю вселенную: «небо и землю, море и сушу». На Синае произошло буквальное землетрясение 4. Физические знамения также сопровождали приход и служение Христа: звезда, ангелы, тьма в полдень, когда Он умер на кресте; землетрясение при Его воскресении и вознесении; Пятидесятница. Введение христианства также вызвало моральное и духовное потрясение.
Яхве также объявляет, что Он «потрясёт все народы». Великие политические потрясения произошли перед первым пришествием Христа. Персидская империя пала перед Александром Македонским. После смерти Александра Греческая империя распалась, и осколки этой империи воевали между собой, пока римляне не завоевали весь мир. Когда Евангелие было проповедано в Римской империи, критики христианства восклицали, что ученики — это «вселенские возмутители» (Деян. 17:6).

Б. Пришествие Мессии (2:7b)
В результате великого потрясения «придёт Желаемый всеми народами». Более современные английские переводы переводят это существительное во множественном числе: «и стекутся сюда их сокровища» (РБО). Идея заключается в том, что обращённые язычники принесут свои богатства в храм Божий. Конечно, это библейская концепция (ср. Ис. 60:5), но это не решает вопроса.
В принятом тексте существительное (chemdat) стоит в единственном числе, хотя во множественном числе в слове будут стоять те же согласные. Этот термин, безусловно, может иметь в виду какое-то конкретное лицо. Ранее он использовался в отношении Саула (1 Цар. 9:20). Всё желание Израиля — надежда на успешную монархию — было связано с Саулом. Этот термин может быть использован в отношении Мессии в Книге Даниила 11:37. Во множественном числе это слово используется в отношении Даниила (Дан. 9:23; 10:11, 19) и Исава (Быт. 27:15). С другой стороны, этот термин как в единственном, так и во множественном числе может также обозначать богатство, особенно серебро и золото (например, 2 Пар. 32:27; 20:25).
Большинство комментаторов считают, что использованный здесь глагол во множественном числе запрещает личное мессианское толкование фразы «Желаемый всеми народами» 5. Действительно, обычно в иврите, когда существительное во множественном числе указывает на одного человека, используется глагол единственного числа. Существительное в единственном числе может иметь собирательный смысл и, таким образом, управлять глаголом во множественном числе 6. Многогранный характер Мессии может потребовать использования глагола во множественном числе в этом отрывке.

В. Результаты пришествия Мессии (2:7b-9)
Три обетования связаны с приходом Желаемого всеми народами: (1) наполнение дома, (2) великая слава дома и (3) небесный мир.
1. Наполнение дома (2:7б-8). Яхве обещал, что «наполнит дом сей славою». Термин «слава» может относиться к материальному великолепию (Быт. 31:1; 1 Пар. 29:12) или к личному присутствию Бога (Пс. 25:8; 3 Цар. 8:10–11). Во времена Соломона храм был наполнен видимым облаком, означавшим присутствие Яхве (2 Пар. 7:1). Храм, который строился во время речи Аггея, был материально украшен благодаря экстравагантности Ирода Великого. Однако одно лишь материальное великолепие не может наполнить Божий дом «славой». Слава, связанная с храмом, была результатом личного присутствия Господа, Шехины, как она называлась в еврейской традиции (см. Исх. 40:34–35). Однако еврейская традиция признаёт, что во втором храме Шехина отсутствовала (Йома 21b). Поэтому обещание, что Яхве наполнит этот дом «славой», лучше всего воспринимать как ссылку на присутствие Христа в храме. Он наполнил это место славой, которой оно никогда прежде не испытывало (ср. Мал. 3:1). Когда Иосиф и Мария принесли младенца Иисуса в храм, престарелый Симеон воздал хвалу Богу за то, что его глазам было дано увидеть «славу народа Твоего Израиля» (Лк. 2:32).
Обещание славы храма подкрепляется заявлением. «Серебро — Моё, и золото — Моё». Некоторые были разочарованы тем, что новый храм не был таким богатым, как храм, который знали их праотцы. Однако им не следовало беспокоиться о скудных приношениях для строительства храма. Земные богатства уже принадлежали Господу. Для Него важнее серебра и золота — верное, послушное и любящее служение Его народа (2:8).
2. Великая слава дома (2:9а). Яхве обещал, что «слава сего последнего храма будет больше, нежели прежнего». Второй храм никогда физически не превзошёл первый, несмотря на все усилия Ирода Великого. Поэтому это обещание следует толковать в духовном смысле о мессианском храме, Церкви Христа. Храм, строившийся в 520 году до н. э., был лишь прообразом или тенью духовного храма новозаветной диспенсации, храма, построенного из живых камней — драгоценных душ, повинующихся Евангелию (1 Пет. 2:5). Мессианский храм превосходит материальный храм своим поклонением, своим строителем, своими размерами, своими материалами, своим влиянием и своей продолжительностью.
3. Небесный мир (2:9b). Яхве обещал: «и на месте сём Я дам мир». Мессианское пророчество наполнено обещаниями идеального мира (например, Иез. 34:25; Мих. 4:3 и далее; Зах. 8:12). История материального храма полна раздоров. И снова обетование должно относиться к Царству Христа, Иерусалиму последних дней и духовному храму (Евр. 12:22).

Призыв к терпению
Третье пророчество Аггея
Аггея 2:10–19

В двадцать четвёртый день девятого месяца второго года правления Дария Аггей получил третье слово от Господа. Это произошло чуть более двух месяцев спустя после его второго пророчества и примерно через три месяца после возобновления работ по строительству храма. В пересчёте на современный календарь дата третьего пророчества будет 18 декабря 520 года до н. э. К этому времени Захария уже начал своё служение (2:10).
Третье пророчество объясняет прошлые бедствия (ст. 11–17) и обещает будущее процветание (ст. 18–19).

А. Природа осквернения (2:11–13)
Аггею было поручено задать священникам вопрос, касающийся одного из принципов закона. Священники были учителями закона, и поэтому он знал, что они смогут ответить на простой вопрос. Целью Аггея было получить ответ, который объяснил бы, почему обстоятельства жизни народа не изменились, несмотря на то что он был занят строительством храма (2:11).
Гипотетическая ситуация, которую предложил Аггей, была следующей: Человек, приносивший жертву, случайно зацепил часть освященного мяса за «полу одежды своей», то есть за край или складку. Затем эта часть одежды случайно соприкасается с неосвященной пищей — «хлеба, или чего-либо вареного, или вина, или елея, или какой-нибудь пищи». Тогда священников просят ответить на вопрос: Придаст ли святое мясо святость предмету, которого случайно коснулось? Священники ответили на вопрос пророка категоричным «Нет!». Согласно книге Левит 6:27, их ответ был правильным. «Пола» или край одежды — то, чего непосредственно касалось святое мясо — становилось святым, но не то, к чему прикасалась пола (2:12).
Второй вопрос доказывает, что осквернение переносится гораздо легче, чем святость. «Если прикоснётся ко всему этому кто-либо, осквернившийся от прикосновения к мертвецу: сделается ли это нечистым?». Священники ответили на этот вопрос: «Будет нечистым». И снова они были правы. Согласно Числам 19:22, нечистый человек передавал свою нечистоту всему, к чему прикасался. Такая нечистота длилась семь дней и, согласно Числам 19:11, могла быть удалена только после сложного ритуала (2:13).

Б. Факт осквернения (2:14)
Затем Аггей применил этот правовой принцип в отношении осквернения. «Таков этот народ, таково это племя предо Мною». Выражение «этот народ» часто употребляется в отношении языческих народов. Это может быть знаком презрения. Что же осквернило этот народ? Возможно, их осквернили нечестивые люди среди них (Кашдан) или их иностранные контакты (Блумхарт). Однако более вероятно, что причиной осквернения стало их пятнадцатилетнее безразличие к работе храма (Болдуин).
В любом случае, как и в случае, который Аггей задал священникам, «Что они приносят там, всё нечисто». «Все дела рук их» были нечистыми, и даже «то, что они приносят там», то есть на жертвеннике. Эти слова, вероятно, были сказаны пророком, когда он указывал на временный жертвенник, воздвигнутый много лет назад (Ездра 3:2). «Еле заметный аромат святости, исходящий от их жертвенника и жертвоприношений, был слишком слаб, чтобы пропитать светскую атмосферу их жизни» 7.

В. Причина осквернения (2:15–17)
Теперь Аггей попросил своих слушателей вспомнить «время от сего дня и назад». «Сей день», вероятно, относится к двадцать четвёртому дню шестого месяца, когда возобновилась работа над храмом. В перефразированном виде Аггей сказал: Оглянитесь на время до того, как вы начали восстанавливать храм. Каково было их состояние в то время, «когда ещё не был положен камень на камень в храме Господнем» (2:15).
До возобновления работ по восстановлению храма положение остатка было отчаянным. «Во всё то время» человек приходил к «копне» снопов, которая должна была дать двадцать мер зерна. Однако эта копна давала лишь половину того, что обычно ожидалось. То же самое было и с урожаем винограда. Они подошли к чану с вином, ожидая найти пятьдесят сосудов, но нашли только двадцать. Винный чан был сосудом, в который стекал сок, выжатый из винограда ногами в винном прессе (2:16).
Чтобы объяснить эти неутешительные урожаи, Аггей повторил то, что он сказал в своём первом прорицании четырьмя месяцами ранее (ср. 1:10–11). Яхве провозгласил: «Я слал вам суховей и град, плесень на ваши посевы» (РБО). Под «суховеем» (shiddaphon) подразумевалось поражение, вызванное дуновением восточного ветра, пришедшего из жаркой пустыни. Во сне фараон увидел зерно Египта, уничтоженное этим ветром (Быт. 41:6). Эти божественные суды затрагивали «все труды рук ваших», то есть Бог расстраивал всё, что они пытались сделать. Эти дисциплинарные бедствия не побудили народ к покаянию. «Но вы не обращались ко Мне» (2:17).

Г. Обетования о возобновлении процветания (2:18–19)
Аггей призывает строителей «обратить сердце» (букв., рассмотреть ситуацию) «на время от сего дня и назад». «Сей день» относится к двадцать четвёртому дню девятого месяца — дню, в который он произносил это третье пророчество. Им следует подумать о периоде от того дня, когда Аггей говорил, до того дня, «когда основан был храм Господень». Имеет ли он в виду то время, когда в 537 году до н. э. было заложено основание храма? Или же он имеет в виду более позднее возобновление работ в двадцать четвёртый день шестого месяца? Вероятно, последнее (2:18).
За три месяца, прошедшие с момента возобновления работ в храме, не произошло никакого улучшения в положении остатка. «Есть ли ещё в житницах семена?». Неясно, ожидает ли он положительного или отрицательного ответа на свой вопрос. Если отрицательный, то семя уже использовано для посева или употреблено и израсходовано. Виноградники и фруктовые деревья не дали плодов. Таким образом, даже во время строительства храма строители должны были беспокоиться о достаточности запасов продовольствия. Если в августе ситуация была отчаянной, то в декабре она была ещё хуже (2:19a).
Яхве обещает, что благословение начнётся немедленно. «От сего дня Я благословлю их». Речь, видимо, идёт о 18 декабря 520 года до н. э., дате третьего пророчества. Таким образом, работникам нужно было набраться терпения. Их прежнее осквернение из-за безразличия повлияло на всю их предыдущую работу. Теперь, однако, всё изменится (2:19b).

Таблица № 27
[image: ]

Призыв к надежде
Четвёртое пророчество Аггея
Аггея 2:20–23

Аггей произнёс своё четвёртое пророчество в тот же день, когда произнёс третье (см. 2:10). В этом последнем призыве к надежде он делает два замечания: царства мира будут поколеблены (ст. 21–22); и Царство Божье будет непоколебимо (ст. 23).

А. Царства мира поколеблены (2:21–22)
Завершая свою короткую книгу, Аггей вернулся к теме, поднятой в 2:6. Яхве объявил: «Потрясу Я небо и землю». Новая эра начнётся с бурных потрясений в моральной, духовной и физической вселенной (2:21). Об исполнении этого пророчества см. комментарий к Аггея 2:6.
Потрясение особенно затронет политический мир. Я «ниспровергну престолы царств». Термин «престол» употребляется распределительно для различных престолов нескольких царств. Аггей говорит не только о смене династии в Персии. «Сила царств языческих» также будет уничтожена. Термин «сила» (chozeq) используется в Ветхом Завете пять раз, всегда в смысле военной доблести. В частности, Яхве объявляет: Я «опрокину колесницы и сидящих на них, и низринуты будут кони и всадники их», то есть символы военного оружия, с помощью которого народы поднялись к власти (2:22a).
Хотя Яхве организует эти политические перевороты, он будет использовать и другие средства для достижения Своих целей. Свержение колесниц и кавалерии будет совершено, когда они «поразят друг друга мечами» (НРП) «в междоусобной битве» (РБО). Здесь имеются в виду внутренние революции и вторжения других царств. Языческие державы победят друг друга либо в панике, которая обрушится на них, либо в раздорах, которые возникнут между ними. Похоже, что Аггей вторит Даниилу 2 и 7, где символически изображается подъём и падение различных империй, которые будут предшествовать проявлению Царства Божьего на земле (2:22b).

Б. Божье Царство непоколебимо (2:23)
«В тот день», когда царства мира будут поколеблены, Яхве обещает: «Я возьму тебя, Зоровавель». Этот язык подразумевает особое избрание для особой миссии. Это также предполагает, что Зоровавель будет испытывать Божественную защиту в те бурные времена. Зоровавель назван «раб Мой». Это титул, данный в знак признания верности в прошлом, но также и в ожидании большей пользы в будущем. «Раб Мой» — это почётный титул, особенно в отношении Давида (например, 3 Цар. 11:13; Иер. 33:21) и Мессии (Ис. 42:1; 52:13; Иез. 34:23).
Господь обещал сделать Зоровавеля «как печать» (имеется в виду перстень с печатью). Печатку носили на пальце или на шнурке, закреплённом на шее. В мире, где большинство людей не писали, печатка была эквивалентна подписи. Таким образом, Зоровавель станет подписью Бога, Его авторитетным лидером среди остатка. Подобными словами Яхве отторгнул деда Зоровавеля, Иехонию, от престола (Иер. 22:24). Таким образом, эти слова свидетельствуют о восстановлении линии Давида. Зоровавель станет залогом Яхве, что все древние обещания, данные Давиду (2 Цар. 7:12–16), будут исполнены.
Наконец, Яхве заверил Зоровавеля: «Я избрал тебя». Это не следует воспринимать как личное заверение только Зоровавеля; он не занимал особого положения в царствах мира. Эти слова отражают то, что было сказано о Божьем Слуге в Исаии 42:1. Исполнение следует искать во Христе, который был потомком Зоровавеля (Мф. 1:12; Лк. 3:27). В Писании часто даются обетования отдельным людям, которые исполняются только в их потомках. Очевидно, что великие обетования, данные Давиду, здесь переданы Зоровавелю и его роду. От него должен был произойти Мессия, в котором одном только и найдут своё исполнение эти широкие предсказания 8.
В конце книги Аггея храм ещё не был завершён. Однако значительная работа уже была проделана. Благодаря мотивирующей проповеди этого великого старого пророка проект был на пути к завершению.

Примечания

1 Herbert Wolf, Haggai and Malachi; Rededication and Renewal (Chicago: Moody, 1976), p. 30.
2 Joyce G. Baldwin, Haggai, Zechariah, Malachi in “The Tyndale Old Testament Commentaries” (InterVarsity, 1975), p. 47.
3 «Завет Мой», может быть объектом императива «исполняйте» (РБО) в предыдущем стихе. Тогда промежуточные слова оказались бы в скобках.
4 Суд. 5:4–5; Пс. 67:9-10; 76:16 и далее; Исх. 19:16–18. Язвы также могли считаться частью потрясения, которое предшествовало заключению прежнего завета.
5 Несогласованность в числе между подлежащим и сказуемым заставляет некоторых переводчиков выбрать для перевода обстоятельный оборот: «они придут с богатством народов». Несогласованность в числе между подлежащим и сказуемым — не такая уж редкость. Например, в Аггее 1:2 «этот народ» стоит в единственном числе, а глагол «говорит» — во множественном.
6 Herbert Wolf, “’The Desire of All Nations’ in Haggai 2:7: Messianic or Not?” Journal of the Evangelical Theological Society 19 (Spring 1976): 97–102.
7 А. Б. Дэвидсон, цитируется по George L. Robinson, “Haggai” in The International Standard Bible Encyclopaedia (Grand Rapids: Eerdmans, 1956), 2:1318.
8 W. J. Deane “Haggai” in The Pulpit Commentary; New Edition (New York: Funk & Wagnalls, 1909), p. 23.


Глава сороковая
Вступительные слова и видения
Захарии 1–2

Служение Аггея закончилось до завершения строительства храма. Возможно, старого пророка унесла смерть. В любом случае, Бог поднял молодого провидца для продолжения работы, начатой Аггеем. Через проповеди, видения и символические действия Захария ободрял строителей храма.

Предпосылка для духовного благословения
Захарии 1:1–6

В восьмом месяце второго года правления Дария Великого (октябрь/ноябрь 520 года до н. э.) Захария получил первое из многих откровений от Яхве. Его первое послание состоит из увещевания остатка вернуться к Господу (ст. 2–3), за которым следует пример (ст. 4–6), подкрепляющий необходимость предыдущего увещевания.

A. Увещевание (1:2–3)
Захария начал с того, что объявил, как разгневан Яхве на поколение плена. Он использует сильный глагол и два грамматических приёма, чтобы подчеркнуть остроту недовольства: «Прогневался Господь на отцов ваших великим гневом». Таким образом, существовала отчаянная необходимость в покаянии (1:2).
Бог видел в нынешнем поколении тот же коренной грех, который Он так ненавидел в поколении плена, а именно: непослушание. Поэтому Яхве призвал этот народ: «обратитесь ко Мне». Покаяние всегда проявляется в конкретных делах. В данном случае завершение работ по строительству храма свидетельствует об их раскаянии (1:3a).
Изменение поведения народа вызвало бы изменение отношения к нему со стороны Бога. «Обратитесь ко Мне… и Я обращусь к вам». Еврейский язык отражает прогрессивное действие. Бог всегда и постоянно будет обращаться к тем, кто обращается к Нему (1:3b).
Божественное происхождение первых слов Захарии подчёркивается тремя способами. Во-первых, формула вестника: «Так говорит Господь Саваоф». Во-вторых, пророческая формула: «Было слово Господне». В-третьих, формула декларации: «Говорит Господь Саваоф».

Б. Пример (1:4–6)
Захария призывал свой народ: «Не будьте такими, как отцы ваши». Отцы отвергли слово Божье. Это первый из четырёх случаев, когда Захария приводит отцов в качестве примера отступничества и предостережения. Отцы не слушали «бывших пророков», то есть пророков до плена, особенно Иеремию. Эти пророки настойчиво, но тактично и с любовью призывали отцов: «Обратитесь от злых путей ваших и от злых дел ваших». Отцы «не слушались и не внимали Мне». Отвержение пророческого слова равносильно отвержению самого Бога (1:4).
Божье слово исполнилось в жизни отцов. Чтобы доказать это, Захария задаёт три вопроса своей аудитории. Первый: «Отцы ваши, где они?». Конечно, они были мертвы. Второй: «Да и пророки, будут ли они вечно жить?». Конечно, нет. Теперь Захария пояснил свою мысль: «Но слова Мои и определения Мои, которые заповедал Я рабам Моим, пророкам, разве не постигли отцов ваших?». Божественные угрозы, произнесённые этими пророками, настигли непослушных. Дело в том, что Божья весть непогрешима. Посланники и слушатели могут умереть, но слово продолжает жить (1:5-6а).
Божье слово в конце концов было признано отцами. Поэтому отцы «обращались». Обращение здесь, вероятно, не означает покаяние, а указывает на изменение ума или мнения, вынужденное обстоятельствами. Суд пленения заставил отцов признать истинность, точность и справедливость Божьего Слова. «Как определил Господь Саваоф поступить с нами по нашим путям и по нашим делам, так и поступил с нами» (1:6b).

Видение первое
Человек среди миртов
Захарии 1:7-17

Серия из восьми видений является настолько важной частью Книги Захарии, что пророк тщательно датирует их вторым годом правления Дария. Он называет месяц сначала по числу (одиннадцатый месяц), а затем по его вавилонскому названию (Шеват). В переводе на современный календарь день видений Захарии — 24 февраля 519 года до н. э. Это произошло примерно через три месяца после первого выступления Захарии и последнего выступления Аггея и примерно через пять месяцев после возобновления работ по строительству храма (1:7).

A. Что видел пророк (1:8–9)
Захария говорит, что видел свои видения ночью. Все они пришли за одну ночь с небольшими интервалами. Невозможно сказать, видит ли он телесными глазами или же он был в исступлении.
Сначала внимание пророка приковано к человеку, сидящему на рыжем коне. Этот «человек», несомненно, ангел, возможно, ангел Яхве, о котором говорится в стихах 10–11. Всадник на рыжем коне, очевидно, является лидером группы всадников, которые следуют за ним. Его не следует путать с ангелом-толкователем, который также появляется в этом видении. Рыжему цвету здесь не придаётся никакого значения.
Всадник на рыжем коне остановился среди миртовых деревьев. Когда-то эти деревья были распространены в окрестностях Иерусалима. Некоторые комментаторы предположили, что эти деревья символизируют Израиль. Деревья были «в углублении». Это может быть ссылка на обычную долину вблизи Иерусалима (Кашдан); другие считают, что это слово используется для обозначения ужасной, неизбежной агонии и безнадёжности (Лейпольд). Таким образом, Израиль находился в состоянии глубокого унижения (1:8a).
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Захария заметил отряд лошадей, следующий за всадником на рыжем коне. Скорее всего, на этих рыжих, пегих и белых конях ехали ангелы. Кони указывают на быстроту, с которой Бог осуществляет Свои цели. Тот, что упоминается только цвет коней (а не всадники), говорит о символическом значении этих цветов. Комментаторы, однако, не имеют согласия между собой относительно символической нагрузки каждого цвета. Либо цвета символизируют земли, которые эти кони пересекали (Кейл), либо различные задачи, которые были на них возложены (Барнс). Главное здесь то, что Божьи посредники были на месте и собирались выступить против врагов Израиля (1:8b).
Затем пророк обратился к ангелу-толкователю, который сопровождал его на протяжении всех видений: «Кто они, господин мой?». Он хотел знать символическое значение того, что он видел в этом первом видении. Ангел-толкователь ответил: «Я покажу тебе, кто они». Он сделал это, позволив Захарии подслушать разговор между ангелами-всадниками. Другими словами, он включил звук для движущейся картины, которую наблюдал пророк (1:9).

Б. То, что услышал пророк (1:10–13)
Человек на рыжем коне фактически объяснил то, что делали другие всадники. «Это те, которых Господь послал обойти землю». Это был небесный разведывательный отряд. Они только что вернулись с задания и были готовы доложить о результатах своему командиру. Фраза «обойти землю» используется в военном смысле: патрулировать (ср. Иов 1:7), проводить тщательную разведку (1:10).
Всадники на разноцветных конях докладывали своему командиру, всаднику на рыжем коне, который теперь назван «ангелом Господним». В то время как эти всадники были посланы Яхве, они докладывают ангелу Яхве. Это ещё одно указание на то, что ангел Яхве и Яхве — одно и то же (1:11a).
Всадники докладывают, что выполнили свою миссию. «Обошли мы землю». Что же обнаружил этот разведывательный патруль? «И вот, вся земля населена и спокойна». Причастие указывает на непрерывное действие. Когда оно употребляется по отношению к месту, оно имеет пассивную силу, то есть, земля была населённой и спокойной. Находится «в покое» в данном контексте означает иметь передышку от войны. С точки зрения послепленной общины это была плохая новость. Ещё не было никаких признаков предсказанного Аггеем потрясения народов, которое должно было привести к восстановлению династии Давида в потомстве Зоровавеля (Агг. 2:20–23). Языческие народы наслаждались безопасностью, в то время как Иудея находилась в состоянии несчастья и угнетения (1:11b).
Затем Захария услышал, как ангел Яхве возносит заступническую молитву от имени послепленной общины. В тех отрывках Ветхого Завета, где появляется ангел Яхве, он явно представлен как божество. Однако здесь он молится Яхве. Здесь та же самая загадка, с которой сталкиваются новозаветные учёные, когда Сын Божий, который явно представлен как божество, изображается молящимся Отцу. Откровение ангела Яхве в Ветхом Завете является подготовкой к последующему откровению многоликого единства Божества.
Молитва имеет форму риторического вопроса, который на самом деле является косвенной просьбой о помощи. «Господи Вседержителю! Доколе Ты не умилосердишься над Иерусалимом и над городами Иуды?». Здесь ангел Яхве выступает не только как представитель Яхве, но и как защитник Израиля. Он отождествляется со своим народом в его страданиях, упадке и горе, то есть он стоит среди миртовых деревьев в глубокой долине. Нынешнее жалкое состояние восстановленной общины рассматривается как доказательство того, что Бог не благословил Свой народ (1:12а).
Бог гневался на Свой народ «семьдесят лет». Это не семьдесят лет, предсказанных Иеремией (25:11; 29:10), потому что этот период закончился с падением Вавилона в 539 году до н. э. Эти семьдесят лет возмущения начались с разрушения Иерусалима в 586 году до н. э. К моменту этого видения этот период уже почти закончился. Однако ещё не было никаких признаков того, что Божий гнев подошёл к концу. Иудея всё ещё находилась под властью Персии. Храм ещё не был завершён (1:12b).
Яхве дал ответ «Ангелу, говорившему со мною», то есть ангелу-переводчику. Ответ не был дан ангелу Яхве, поскольку, будучи проявлением божества, он уже знал его 1. Ответ описывается двумя способами: (1) как «слова благие», то есть положительный ответ; и как «слова утешительные». Здесь в тексте используется множественное число от слова «изобилие». Яхве в изобилии утешил удручённую послепленную общину. Суть этого утешительного послания кратко изложена в последующих словах (1:13).

В. Что должен был провозгласить пророк (1:14–17)
Ангел-толкователь приказал Захарии «провозгласить» или возвестить благую весть Иерусалиму. В этом отрывке дважды пророку было велено «провозглашать». Пять раз ему было велено заверить народ в том, что его весть — это слово Божье. Трижды он должен был напомнить им, что Бог завета — это Господь Саваоф, обладающий неисчерпаемыми ресурсами для выполнения Своих обещаний Иерусалиму.
Захария должен был провозгласить благосклонность Яхве к Сиону. Яхве провозгласил: «Возревновал Я о Иерусалиме и о Сионе ревностью великою». Он питал к этому городу такую пылкую любовь, которая не терпит, страдания объекта любви. Унгер указывает на семь синтаксических приёмов, использованных здесь для выражения интенсивности Божьей любви к Своему народу (1:14) 2.
Захария должен был провозгласить враждебность Бога к тем, кто был врагом Израиля. «И великим негодованием негодую на народы, живущие в покое». Причастие указывает на постоянный гнев. В данном случае речь идёт о тех народах, которые угнетали Израиль. Почему у Бога возникло недовольство народами, которые Яхве использовал как инструмент для наказания Израиля? «Когда Я мало прогневался, они усилили зло». Народы превысили свои полномочия в качестве Божьих орудий наказания. Они желали полностью уничтожить Израиль или угнетать его сверх меры (1:15).
Захария должен был провозгласить возвращение Яхве на Сион. «Я обращаюсь к Иерусалиму с милосердием». В иврите используется множественное число от слова «изобилие» («Преисполненный милосердия» — РБО). «В нём соорудится дом Мой». Строительство продолжалось, пока пророк говорил. «И землемерная вервь протянется по Иерусалиму». В конце концов, город был отстроен заново, как и храм. Это было сделано, когда Неемия вернулся, чтобы восстановить и заселить Иерусалим в 445 году до н. э. (1:16).
Захария также должен был провозгласить, что Яхве избрал Сион. «Снова переполнятся города Мои добром». В межзаветный период многие деревни Иудеи были очень процветающими. «И утешит Господь Сион». Божий народ будет утешен восстановлением своего храма и осознанием того, что он снова играет важную роль в Божьей программе. «И снова изберёт Иерусалим». Иерусалим ещё сыграет свою роль в Божьих планах. Этот город станет сценой, на которой будет разыграна великая драма искупления — распятие, воскресение и первое провозглашение Евангелия (1:17).

Видение второе
Четыре ремесленника
Захарии 1:18–21

В рассказе о своём втором видении Захария сначала описывает то, что он видел. Затем он рассказывает о том, что ему ответили, когда он спросил о значении символики увиденного.

А. Образность этого видения (1:18–20)
Захария поднял глаза свои и увидел четыре рога. В тексте не указано, были ли эти рога прикреплены к какому-то предмету или свободно парили в воздухе. Рога символизируют силу (ср. Дан. 8:3). Эти рога представляли народы, которые «разбросали» Иуду, Израиль и Иерусалим. Еврейский язык использует форму, которая указывает на то, как жестоко языческие народы угнетали Израиль. Термин «Израиль» может быть ссылкой на старое Северное царство. С другой стороны, «Израиль» здесь может рассматриваться как древнее и почётное название всего народа. Основная идея заключается в том, что преступление рогов было направлено против народа Яхве, а значит, и против Самого Яхве.
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Образу четырёх рогов приписываются различные значения. Четыре — это (1) число полноты (Диан); (2) четыре стороны света (Кашдан); и (3) четыре конкретных державы-угнетателя Израиля. Райт определил эти державы как Ассирию, Египет, Вавилон и Персию 3. Однако более вероятно, что четыре державы-угнетателя — это те же царства, которые представлены зверями в книге Даниила 7: Вавилон, Персия, Греция и Рим 4. В видении рога рассматриваются как уже уничтоженные. Поэтому еврейский перфект («рассеяли») — это так называемый пророческий перфект, используемый для обозначения будущих событий, которые должны свершиться.
Захария увидел четырёх ремесленников или кузнецов. Так называли рабочих, работающим с деревом, камнем или металлом. В этом видении они представляют людей-посредников, используемых Богом для свержения враждебных Божьему народу сил. Некоторые пытаются идентифицировать ремесленников как четырёх царей, например, Навуходоносора, Кира, Камбиза и Александра Македонского. Другие видят в ремесленниках изображение четырёх духовных лидеров Израиля, например, Зоровавеля, Иисуса, Ездры и Неемии. Большинство комментаторов, однако, считают, что лучше не пытаться идентифицировать ремесленников. Их следует рассматривать как всех спасителей, которые появляются, чтобы привести Божий народ к победе над угнетателями. Тот факт, что «рабочие» представляют собой победителей угнетателей, может навести на мысль о мирных средствах, с помощью которых Божье Царство в конечном итоге одержит победу.
Однако если второе видение Захарии соответствует истории, то рога и ремесленники могут пересекаться. Рога, в свою очередь, под карающей рукой Бога стали ремесленниками, чтобы разрушить предыдущую империю. Так, мидо-персидский Кир был мастером-умельцем, который умело привёл к гибели Вавилонскую империю. Невероятно гениальный стратег Александр Македонский был умельцем, который организовал свержение Мидо-Персидской империи. Власть и политика Рима привели к тому, что последние остатки греческой империи в конечном итоге были свергнуты. В этом подходе четвёртым мастером будет Царство Мессии, которое мирно, но мощно вытеснит Рим как всемирную империю 5.

Б. Толкование видения (1:21)
Захария поинтересовался смыслом видения, спросив: «Что это?», то есть и рога, и рабочие. Ангел-толкователь определил рога как силы, которые «разбросали Иуду». Дин предлагает образ быка, который ловит добычу на рога, подбрасывает её в воздух и разбрасывает по ветру 6. Сюда, несомненно, входят вавилоняне и, возможно, любые другие народы, которые воспользовались слабостью Иуды. Народ Божий был настолько подавлен этими силами, что «никто не мог поднять головы своей», то есть никто не мог встать, чтобы противостоять рогам.
Ремесленники пришли «устрашить» рогатых, то есть повергнуть их в панику, прогнать их в ужасе. Вероятно, у ремесленников были молоты, которыми они намеревались разбить рога. Эти мастера должны были «сбить роги народов». Вся оппозиция Божьему народу в конце концов будет повержена.

Видение третье
Измерение иерусалима
Захарии 2:1–5

Захария поднял глаза свои. Похоже, что сами небеса служили экраном, на котором пророк видел видения. И снова он сначала рассказывает о том, что видит. В этом видении Захария взаимодействует с персонажами видения.

А. Представление видения (2:1-4а)
Захария увидел человека с измерительной линейкой в руке. Этот «муж», вероятно, был ангелом. Линейка была «землемерной вервью», которую использовали при подготовке земли для строительства. Когда враги будут уничтожены (второе видение), Божий народ сможет расти и развиваться до времени своей окончательной славы (2:1).
Захария снова спросил человека с землемерной вервью, куда он идёт. Это было интерактивное видение, в котором пророк мог общаться с теми, кого он видел. Человек ответил, что идёт «измерить Иерусалим», очевидно, готовясь к реконструкции этого места (2:2).
В этот момент ангел-толкователь «вышел», то есть покинул Захарию. Ни его направление, ни его цель не указаны. В видении появляется второй ангел. Он принёс с собой откровение от Бога. Затем Захария слышит разговор между двумя ангелами (2:3).
Захария слышал, как один из ангелов отдал другому приказ: «Иди скорее, скажи этому юноше». Вероятно, это был второй ангел, который отдал приказ ангелу-толкователю. «Юношей», который должен был получить послание, мог быть либо (1) человек с измерительной линейкой (Райт; Кэшдан), либо (2) сам Захария (Пьюзи; Дин). Если верно первое, то землемер совершил ошибку, пытаясь определить границы того, что будет неограниченным (2:4a).

Б. Смысл видения (2:4b-5)
Весть для «юноши» заключалась в том, что Иерусалим будущего «будет городом без стен крепостных» (НРП). В древние времена города имели стены, а деревни — нет. Будущий Иерусалим будет настолько обширным, что стены уже не смогут вместить его жителей и скот. Примерно через семьдесят пять лет после этого пророчества стены физического Иерусалима были отстроены Неемией. Некоторые считают, что речь идёт о том, что физический Иерусалим однажды выйдет за пределы стен (Райт). Другие считают, что имеется в виду тысячелетний Иерусалим (Унгер). Однако наиболее вероятно, что речь идёт о мессианском Иерусалиме (Leupold), Иерусалиме из Евреев 12:22. Церковь охватывает все народы и является безграничной. «Скот» олицетворяет имущество и богатство города (2:4b).
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Стену вокруг будущего Иерусалима было бы не только невозможно, но и не нужно было строить. Церкви не нужны каменные стены, ибо Сам Бог будет её стеной, огненной стеной, поглощающей всех, кто может напасть на это место. Более того, Бог заявляет: «прославлюсь посреди» Иерусалима. Христос находится в Своей Церкви. Провидческая забота о церкви отражает Его славу (2:5). Когда Господь вернётся, Он будет прославлен в Своих святых (2 Фес. 1:10).

Усиление третьего видения
Захарии 2:6-12

Третье видение усиливается посредством убедительного призыва к еврейским пленникам в Вавилоне (2:6–9) и возвещения остатку в Палестине (2:10–12).

А. Призыв к пленникам (2:6–9)
Неизвестный пока оратор обратился к далёким изгнанникам с двойным восклицанием: «Эй, эй!». В некоторых контекстах еврейский термин (hoy) переводится как «горе». Он содержит элемент сочувствия и жалости. В данном случае этот термин призван привлечь внимание. Таким образом, говорящий в своей глубокой озабоченности тем, что должно произойти в северной земле, призывает Божий народ бежать оттуда.
Пленные Иудеи были рассеяны «по четырем ветрам небесным» 7. Большое число изгнанников всё ещё добровольно оставалось в «северной стране», то есть в Месопотамии. Они стали богатыми и процветающими. Захария теперь призывал этих пленников «бежать», чтобы их не постигла та же участь, которую Бог уготовил Вавилону. Во время правления Дария город Вавилон был дважды захвачен в жестоких боях. Поскольку контекст относится к мессианскому Иерусалиму, земля севера может символизировать всех врагов церкви на протяжении веков (2:6).
Тех, кто жил «у дочери Вавилона», то есть с народом Вавилона, призывают бежать на «Сион». После 586 года до н. э. «Вавилон» означал все земли пленения. Через Евангелие Бог призывает тех, кто живёт в «Вавилоне» — мире — бежать из обречённого города и войти в благословенную безопасность Сиона (2:7). Бог всегда призывает Свой народ из мира (ср. Откр. 18:4–8).
Безымянный ангел из 2:3 окончательно идентифицирован в 2:8. Яхве Саваоф послал его «к народам, грабившим вас». Причастие указывает на то, что грабёж со стороны народов продолжался. Кому ещё, как не ангелу Яхве — славному ветхозаветному проявлению второй личности Божества — можно было поручить такую миссию?
Ангел Яхве был послан «для славы». Он был послан, чтобы прославиться над язычниками, отомстив им. Обоснование этого суда изложено в словах: «Касающийся вас касается зеницы ока Его». Яхве страдает от любого вреда, причинённого Его народу. Поэтому он должен отомстить за Себя в суде над теми, кто выступает против Него (2:8). Это предвосхищает новозаветное откровения об Отце, посылающем Сына прославить Его (Ин. 17:4).
Ангелу Яхве достаточно взмахнуть рукой в угрожающем жесте, чтобы его враги сжались от страха. Те, кто издевался над Его народом, «сделаются добычею рабов своих». Гордые хозяева станут слугами. Исполнение такого предсказания следует искать в духовной сфере. Когда враждебные народы обращены к поклонению истинному Богу, их ресурсы становятся «добычей» в том смысле, что они посвящены делу Господа (2:9a).
Обращение к пленникам завершается словами уверенности: «Тогда узнаете, что Господь Саваоф послал Меня». Одна точка зрения заключается в том, что исполнение этих поразительных обещаний идентифицирует ангела Яхве и подтвердит его миссию. С другой стороны, это могут быть слова Захарии, сказанные им о себе. Пророк был уверен, что его слово исполнится. Его пророческое служение будет подтверждено будущим обращением народов, некогда враждебных Израилю (2:9b).

Б. Возвещение остатку (2:10–13)
В то время как к тем, кто всё ещё находился в плену, обращались в зловещем минорном ключе, остаток в Иудее призывается к ликующей хвале. «Дщерь Сиона» — жители Сиона или Божий народ — призывается «ликовать и веселиться». Этот триумфальный возглас победы уместен потому, что, как бы шокирующе это сейчас ни казалось, Яхве Сам придёт, чтобы поселиться среди Своего народа. Строящийся храм станет его обителью. Однако этот храм будет лишь прообразом новозаветного храма — Церкви Христа, в которой Сын Божий продолжает обитать со Своим народом. Высшей радостью каждого истинного сына и дочери Израиля было пришествие Мессии. Христианское свидетельство миру — «Радуйся мир, Господь пришёл!» (2:10).
Этот день пришествия Яхве в лице Мессии станет днём массового обращения язычников. «И прибегнут к Господу многие народы в тот день». Те, кто примет Яхве, явленного через Его Сына, будут считаться «Моим народом», то есть Израилем. Именно в этой расширенной версии Израиля — Израиля веры, Церкви Христовой — будет обитать Яхве. Таким образом, бедному и жалкому остатку времён Захарии было предложено увидеть оком веры славное будущее народа Божьего. Когда наступит этот славный день, они будут точно знать, что Яхве послал к ним Своего посланника — Своё Слово (2:11).
В тот день, когда Яхве придёт к Своему народу в лице Сына, Он «возьмёт во владение Иуду». Иуда, о которой здесь идёт речь, как ясно видно из контекста, это расширенная Иудея веры, которая будет включать в себя язычников, которые верой приняли Яхве. Церковь — это наследие Христа. После вознесения на престол Иисус Христос стал главой всей Церкви, которая есть тело Его (Еф. 1:22; 4:15).
Яхве возьмёт во владение мессианскую Иудею «на святой земле». Это единственное место, где выражение «святая земля» встречается в священной литературе. Этот термин не следует ограничивать физической Палестиной. Везде, где Бог проявляет Себя, есть святая земля 8. Если «Иуда» в данном контексте состоит из остатка Израиля и массы обращённых язычников, то, возможно, «святая земля» — это царство Христа, славное царство, в котором живут все эти спасённые люди (Кол 1:13).
Яхве снова «изберёт Иерусалим». Все решающие религиозные события будущего будут происходить в физическом Иерусалиме. Однако контекст здесь требует от толкователя смотреть не только на тип — физический город, но и на антитип — Иерусалим искупленных, Церковь Христа (Евр. 12:22; Гал. 4:25 и далее). Таким образом, в этом отрывке искупленные мессианской эпохи рассматриваются в трёх аспектах: как народ («Иуда»), как земля («святая земля») и как город («Иерусалим»). Суть в том, что остаток ожидает славное будущее в новых отношениях со своим Богом (2:12).
Обетования остатку завершаются призывом ко «всякой плоти» «замолчать перед лицем Господа» (ср. И. Нав. 2:20). Некоторые воспринимают эти слова как призыв к народу Божьему быть терпеливым и с трепетом ожидать наступления великого мессианского дня (Летч). Однако более вероятно, что эти слова предупреждают народы о том, что Бог придёт, чтобы совершить над ними суд (Дин; Унгер). Яхве «поднимается от святаго жилища Своего». Он готовится к исполнению всех Своих обещаний верующим и угроз тем, кто выступает против Него, даже в то время, когда пророк говорил об этом. Таким образом, заключительный стих второй главы возвращает нас к теме третьего видения: враги Божьего народа должны быть разбиты, прежде чем наступит славный день обетования (2:13).

Примечания

1 У. Дж. Дин предполагает, что в 1:13 «Яхве» — это сокращение от «ангел Яхве». См. W. J. Deane, “Zechariah” in The Pulpit Commentary (Grand Rapids: Eerdmans, 1963 reprint), pp. 3f.
2 Merrill F. Unger, Zechariah; Prophet of Messiah’s Glory (Grand Rapids: Zondervan, 1963), p. 30.
3 C. H. H. Wright, Zechariah and his Prophecies, 1879 (Minneapolis: Klock and Klock, 1980 reprint), p. 28. Это основано на упоминании «Израиля», под которым подразумевается старое Северное царство, и на форме глагола, который, как считается, относится только к прошлому.
4 E. J. Young, An Introduction to the Old Testament (Grand Rapids: Eerdmans, 1960), p. 299; Меррилл Ф. Унгер также видит ссылку на четыре великие империи Даниила. Любопытно, что затем он называет пять империй: Вавилон, Мидо-Персия, Македония, Греция и Рим. Merrill F. Unger, Zechariah; Prophet of Messiah’s Glory (Grand Rapids: Zondervan, 1963), p. 37.
5 Ср. Unger, op. cit., pp. 40–41.
6 Deane, op. cit., p. 5.
7 Ср. Кейл, Райт и Леопольд, которые воспринимают фразу: «Ибо по четырём ветрам небесным Я рассеял вас» как обещание будущего расширения Божьего народа.
8 Выражению «святая земля» соответствуют термины «святой холм» (Пс. 2:6; 14:1) и «святая гора» (Пс. 47:2; 98:9).


Глава сорок первая
Видения продолжаются
Захарии 3–4

Захария уже рассказал о трёх видениях. Он видел всадника на красном коне среди миртовых деревьев. В этом первом видении мир был мирным. Ещё не было никаких признаков бурных потрясений народов, предсказанных Аггеем. Второе видение — четыре рога и четыре ремесленника — подчёркивало, что Бог устранит всех угнетателей Своего народа. Третье видение изображало мессианский Иерусалим как город без стен, в котором будет обитать Сам Господь. Видения продолжаются в главах 3–4.

Видение четвёртое
Иисус восстановлен
Захарии 3:1–7

Четвёртое видение посвящено первосвященнику Иисусу и его роли представителя священства и народа.

А. Состояние Иисуса (3:1–3)
Ангел-толкователь обратил внимание Захарии на первосвященника Иисуса, «стоящего перед Ангелом Господним». Обстановка этого видения не указана. Возможны следующие варианты: (1) небесный храм, (2) земной храм и (3) городские ворота, где проводились суды. Также неясно, в каком смысле Иисус «стоял» перед ангелом Яхве. Некоторые думают, что он здесь рассматривается как обвиняемый на суде (Кашдан; Болдуин). Другие считают, что он совершал священническое служение в храме (Унгер; Летч). Упоминание о его одежде указывает на правильность последней точки зрения (3:1a).
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В любом случае, сатана (hassatan = обвинитель) «по правую руку» Иисуса. Как обычно в Ветхом Завете, автор добавил определённый артикль к общему существительному, чтобы образовать имя собственное 1. Сатана стоял там, «чтобы противодействовать ему», буквально, чтобы «сатанизировать» его. Лукавый здесь не столько судебный обвинитель, сколько враг, который пытается противостоять усилиям Иисуса ходатайствовать за свой народ (3:1b).
В этом видении Яхве обращается к сатане. Вероятно, речь идёт об ангеле Яхве, перед которым служил Иисус. Поскольку ангел Яхве — это проявление Яхве, его часто называют просто «Яхве». В любом случае, он обратился к сатане с язвительным обличением: «Господь да запретит тебе, сатана!». Унгер отмечает несколько синтаксических элементов в еврейском языке, которые указывают на то, что обличение сатаны было основательным, окончательным и авторитетным (3:2a) 2.
Упрёк сатане за попытку помешать служению Иисуса основан на двух соображениях. Во-первых, Яхве избрал Иерусалим. Физический город Иерусалим не будет восстановлен ещё семьдесят лет. Храм в настоящее время находился в стадии строительства. Остальная часть города будет отстроена Неемией в 445 году до н. э. Как отмечалось выше (на 2:12), все решающие религиозные события будущего будут происходить в физическом Иерусалиме. Термин «Иерусалим» включает в себя жителей города, а также стены и здания. Дело в том, что происходящее в этом месте имело Божье благословение. Остаток был избранным народом, выполняющим предписанную Богом работу в месте, которое было определено Богом столетиями ранее. Таким образом, выступая против Иисуса, сатана фактически выступал против воли Самого Бога.
Второе основание для обличения сатаны выражено в риторическом вопросе: «Не головня ли он, исторгнутая из огня?». Доказательством того, что Иисус (и народ, который он представлял) находился в Божьей благосклонности, служит тот факт, что он был спасён от серьёзной опасности. Бог спас Израиль от огня плена, где он как народ вполне мог быть уничтожен. Поэтому Иисус, как представитель этого народа, не должен был стать жертвой злобной клеветы со стороны лукавого обвинителя (3:2b). Для спасённых не может быть никакого осуждения (Рим. 8:1).
Пока ангел обличал сатану, Иисус стоял молча. Он «одет был в запятнанные (букв., испачканные экскрементами) одежды». Первосвященник не только выглядел ужасно, от него воняло. Грязные одежды символизируют личный грех Иисуса и всего народа. Сатана был прав. Какое дело было у этого человека до служения Яхве? Использованное здесь причастие указывает на постоянное состояние моральной и духовной нечистоты. Иисус не мог произнести ни слова в свою защиту. Он осознавал, что недостоин быть священником своего народа (3:3).

Б. Очищение священства (3:4–5)
Ангел Яхве приказал подчинённым ангелам снять грязные одежды с Иисуса. Только Сам Яхве может снять с человека грех и вину. Значение снятия грязных одежд ангел объясняет самому Иисусу: «Смотри, Я снял с тебя вину твою». Под «виной» здесь подразумевается вся греховная природа, которая ведёт к беде и вине. Таким образом, снятие одежды символизирует отпущение грехов или очищение. Иисус ничего не сделал, чтобы заслужить это очищение. Он просто откликнулся на призыв Бога вернуться на свою землю и к своему служению. Для Иисуса (и народа, который он представлял) Бог по Своей милости обеспечит прощение и очищение (3:4a).
В этом отрывке благодать строится на благодати. Восстановление последует за очищением. Ангел провозглашает Иисусу: «Я… облекаю тебя в одежды торжественные», дословно: одежда, которую снимают перед тем, как приступить к работе; то есть ценная, дорогая, красивая одежда. Несомненно, имеются в виду «священные одежды» первосвященника (ср. Исход 28). Эти одежды символизируют праведность и славу (3:4b). Очищение ветхозаветного священства здесь является прообразом или предвосхищением того чудесного очищения и посвящения на служение, которое пережило священство всех верующих (1 Пет. 2:5, 9), когда они приняли Евангелие Иисуса Христа (1 Кор. 6:11).
Захария был настолько взволнован тем, что увидел в своём видении, что дал волю эмоциям: «Возложите на голову его чистый кидар». Митра или тюрбан венчал головным убором первосвященника. Митра объявляла священника святым для Яхве и, таким образом, давала ему право ходатайствовать за народ. Просьба пророка была немедленно исполнена. Пока это происходило, «Ангел же Господень стоял», санкционируя, направляя и одобряя то, что делалось (3:5).

В. Завет со священством (3:6–7)
В видении Захария услышал, как Ангел Яхве торжественно «засвидетельствовал» Иисусу об обязательствах, которые легли на него в результате милостивого действия Господа (3:6). Во-первых, Иисус нёс личную ответственность чтобы «ходить по Моим путям», то есть соблюдать Мои заповеди. Во-вторых, на нём лежала обязанность служителя быть «на страже Моей», то есть верно исполнять официальные обязанности священников (3:7a).
Если Иисус был верен в исполнении этих личных и служебных обязанностей, он испытает троекратное благословение. Во-первых, он будет «судить дом Мой». Иисус будет управлять и упорядочивать богослужение в храме. Он будет управлять служителями в святилище. До сих пор цари имели большую власть над храмовым богослужением. Теперь же права первосвященника будут неоспоримы. Во-вторых, Иисус будет «наблюдать за дворами Моими», то есть охранять их от осквернения безбожием, легкомыслием и идолопоклонством.
Третье обещание, кажется, выходит за рамки жизни Иисуса. Яхве обещал дать Иисусу «ходить между сими, стоящими здесь». Первосвященники Ветхого Завета допускались в Святое Святых один раз в год в День искупления. Здесь же даётся обещание, что первосвященник будет допущен в тронный зал Самого Бога. Он будет наслаждаться прямым общением с Богом, подобно ангелам (3:7).

Мессианское применение четвёртого видения
Захарии 3:8-10

Какое бы применение это обетование ни имело к Иисусу, окончательное его исполнение — в Иисусе Христе, преемнике Иисуса. Как великий первосвященник христианской эры, Иисус восседает по правую руку от престола Божьего, где Он ходатайствует за Свой народ (Евр. 7:25). Как это часто бывает в ветхозаветных пророчествах, обетование, данное человеку, исполнилось в том, Кто был его потомком или преемником по должности. Мессианское применение обетования, данного Иисусу, становится ясным в последующих стихах.

А. Знамение (3:8a)
Яхве обратился со словом объяснения к Иисусу и его соратникам по священству. Эти священники были «мужи знаменательные» или «свидетели знамения» (РБО). Это слово может означать особое проявление Божьей силы или знамение будущего события (ср. Ис. 8:18). Этот термин используется в отношении людей, привлекающих внимание народа к предстоящему событию. Таким образом, первосвященник Иисус и его сослуживцы должны были рассматриваться как прообразы новозаветного священства. Своим характером, должностью и обязанностями они предвещали грядущие блага. Восстановленное священство было знаком пришествия Мессии. Очищение Иисуса предвосхитило более великое очищение, которое совершит Мессия.

Б. Слуга и отрасль (3:8b)
Причина, по которой Иисус и его соратники должны были рассматриваться как знамение, теперь указана: «Вот, Я привожу раба Моего». Как и Исаия (например, Ис. 52:13), Захария называет Мессию «рабом Моим». Он назван так за Его добровольное, терпеливое и совершенное послушание Отцу. Слугу также называют «Отраслью». Древние толкователи, как иудейские, так и христианские, сходятся в том, что под «Отраслью» подразумевается Мессия. Захария делает этот термин именем собственным. Это название указывает на чудесное происхождение Мессии и на тайну Его личности. Он был введён Богом в этот мир как нежный росток (3:8b).

В. Камень (3:9-10)
Теперь внимание Захарии было обращено на другую особенность видения. Перед Иисусом был установлен камень. Леопольд перечисляет девять различных толкований того, что символизирует камень. Среди наиболее правдоподобных мнений можно выделить следующие: камень — это верхний камень храма (Кашдан), или духовный храм, церковь (Леопольд, Дин), или сам Мессия (Райт, Пьюзи; Унгер). Поскольку «камень» в ветхозаветных пророчествах часто используется по отношению к Мессии 3, вероятно, правильным будет видеть в этом месте указание на личность Мессии.
1. Семь очей (3:9a). Этот «камень» был уникальным, поскольку он описан как «один камень». На этом камне было «семь очей» (‘enayim). Некоторые предпочитают переводить это слово как «грани», но такое значение сомнительно. Кроме того, камень с семью гранями было бы трудно использовать в качестве фундамента или краеугольного камня здания. Болдуин переводит это слово как «колодцы». Моисей ударил по скале, и из неё полилась вода (Исх. 17:6). Таким образом, этот камень должен был иметь семь колодцев, дающих обильную воду для очищения земли. Однако, по всей вероятности, правильным является традиционный перевод «семь очей». Тогда смысл будет заключаться в том, что этот камень — Мессия — будет обладать совершенной мудростью и знанием, то есть всеведением (3:9a) 4.
2. Начертание (3:9b). Второе утверждение «вот» представляет ещё одно неожиданное качество камня. «Вот, Я вырежу на нём начертания его». В тексте не указано, что это за начертание. Является ли это начертание «глазами» из предыдущего пункта? Как бы то ни было, «начертание» или огранка — это то, что вырезано на камне, что делает камень красивым. Если камень здесь — это Мессия, то огранка — это то, что было высечено на Его безгрешной личности. Шрамы на Его теле — вот что делает Его прекрасным для верующего.
Результатом начертания или глубокой огранки камня стало то, что Яхве «изгладит грех земли сей в один день». Тот день, когда Иисус был пронзён до смерти, стал последним Днём искупления, когда окончательная и совершенная жертва за грех была принесена раз и навсегда (3:9b).
3. Мессианский мир (3:10). Пришествие того, кто известен как Раб, Отрасль и Камень, ознаменует славный новый день для Божьего народа. «В тот день, говорит Господь Саваоф, будете друг друга приглашать под виноград и под смоковницу». Эта идиома означает мир и процветание (ср. 1 Цар. 4:24 и далее). Михей (4:4) использовал аналогичный образ для описания мессианского века (3:10).

Видение пятое
Светильник и оливковые деревья
Захарии 4:1–5

После четвёртого видения Захария уснул. Затем к нему пришёл ангел-толкователь, чтобы разбудить его. Божественное откровение было травмирующим. Те, кто получал такое откровение, были психологически и физически истощены. В первом стихе 4-й главы говорится о том, что видения, которые получил Захария, не были сном. Он должен был быть пробуждён, чтобы продолжить получать знания о грядущих событиях (4:1).

А. Светильник (4:2)
Первые четыре видения начинались с того, что пророк сообщал о предмете или сцене, которую он видел. В пятом видении ангел-толкователь задаёт вопрос до того, как Захария сообщает, что он что-то видел. Такой формат предполагает, что ангел-толкователь подталкивает пророка продолжать видеть видения.
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Внимание Захарии направлено на светильник. Конфигурация этого светильника (menorah) проблематична. Скинию, построенную Моисеем (Исход 25), освещала menorah в виде семисвечника. В храме Соломона было десять таких светильников. Некоторые комментаторы пытались навязать эту форму данному отрывку 5. Однако описание Захарией того, что он видел, просто не соответствует описанию menorah Моисея. К счастью, археологические исследования позволили обнаружить несколько светильников, удивительно похожих на те, которые описывает Захария 6.
Захария, по-видимому, видел конический цилиндр с «чашей», установленной на вершине. По ободу чаши располагались семь «лампад», меньших по размеру чаш с желобками для фитилей. У каждой лампы было семь (букв., семь и/даже семь) «трубочек» 7 или «выступов» (РБО), из которых фитили опускались в резервуар с маслом. Таким образом, каждый из семи «светильников» содержал по меньшей мере семь фитилей 8. Светильник излучал обильный свет.
Этот предмет был очень ценным, потому что был «светильник весь из золота», то есть из чистого золота. Это единственное, в чём menorah из видения напоминала menorah из скинии или menorot из храма Соломона. О первой menorah сказано, что она была сделана из «чистого золота» (zahab tahor), то есть из золота самого высокого качества (Исх. 25:31). О десяти menorot в храме Соломона сказано, что они были сделаны из «чистого золота» (zahab sagur) или, возможно, из «листового золота» (3 Цар. 7:49; ср. 6:20–21).

Б. Две маслины (4:3–5)
По обе стороны от светильника Захария заметил два оливковых дерева. С помощью двух золотых носиков (ср. ст. 12) деревья сливали своё масло в большую чашу, служившую резервуаром для масла. Здесь акцент делается на автоматической и спонтанной подаче масла без участия человека (4:3).
Комментаторы сходятся во мнении, что светильник означает народ Божий. Израиль был драгоценен для Господа, как золото. Предназначение Израиля, как и светильника, заключалось в том, чтобы нести свет в мир. В этом служении Израиль должен был испытывать сверхъестественную жизненную силу, на что указывает бесконечное количество масла. Само масло, вероятно, означает Святой Дух или, возможно, Божью благодать.
Захария не понимал значения того, что он видел. Он спросил: «Что это?». Ангел подумал, что символы настолько ясны, что пророк должен был их понять. Поэтому он задержался с ответом пророку. Это действие послужило для того, чтобы заострить вопрос пророка и привлечь внимание к заключительному стиху главы (4:4–5).
Вместо того чтобы ответить на вопросы Захарии о символизме видения, ангел обратился к Зоровавелю с двумя словами. Эти два послания намекают на значение символики видения.

Слово к зоровавелю
Захарии 4:6–7

Слово Яхве обращено в первую очередь к Зоровавелю. Иисус, первосвященник, получил особое слово в четвёртом видении, поэтому здесь внимание сосредоточено на правителе. Первое слово к Зоровавелю излагает общий принцип и личное обещание.

А. Общий принцип (4:6)
Необычная еврейская конструкция превращает слова Захарии 4:6 в ободряющий лозунг: «Не воинством и не силою, но Духом Моим, говорит Господь Саваоф». Термин «воинство» (chayil) — это общее слово для обозначения человеческих ресурсов, таких как физическая сила, способности, богатство, военная мощь и сила. При восстановлении храма Зоровавель не будет иметь в своём распоряжении армий рабочих и (буквально) тонн богатства, которые Соломон использовал при первом строительстве храма.
Термин «сила» (khoach) обозначает силу носильщиков во времена Неемии (Неем. 4:10). Этот термин также обозначает человеческую силу во всех её проявлениях — физическую, умственную и материальную. Повторение отрицания подчёркивает полную недостаточность человеческих сил и ресурсов для совершения дела Божьего.
Если бы человеческие ресурсы были совершенно недостаточны для выполнения Божьей работы, то Святого Духа будет достаточно. Вторая половина лозунга представлена подчёркнутой исключающей или ограничительной фразой (ki’im). Связь с видением заключается в следующем. Светильник питался маслом не от руки человека и без его усилий. Так и храм будет восстановлен не силой рук Зоровавеля, а Духом Божьим.

Б. Личное обетование (4:7)
Личное обетование Зоровавелю представлено риторическим вопросом: «Кто ты, великая гора?». Все трудности, препятствующие строительству храма, были объединены вместе и образно названы большой горой. Эти трудности, вероятно, включали в себя недостаток ресурсов, нехватку рабочей силы и государственную волокиту. Эта враждебная гора будет сровнена с землёй перед Зоровавелем! Еврейская конструкция драматична и выразительна: «Ты — равнина!». Язык предполагает, что Зоровавель будет продолжать настойчиво продолжать работу. Пока он будет заниматься своей работой, Бог будет делать Своё дело. Господь занимается тем, что превращает горы в кротовые холмы! (4:7a).
Зоровавелю выпала честь завершить дело, которое он начал несколькими месяцами ранее. «И вынесет он краеугольный камень» (дословно: головной камень). Это был богато украшенный камень, который венчал здание и означал его завершение. Этот верхний камень будет установлен на место «при шумных восклицаниях: “Благодать, благодать на нём!”». Народ будет ликовать по поводу завершённой работы. «Благодать» в данном контексте означает красоту или изящество. Таким образом, красота самого верхнего камня и того, что он представлял (то есть всего храма), будет восхваляться народом (4:7b).

Ещё одно слово для зоровавеля
Захарии 4:8-10

Захария получил второе откровение, которое устранило всякую двусмысленность, связанную с первым обетованием (4:8). Четыре слова обобщают это второе слово к Зоровавелю: провозглашение, оправдание, предчувствие и откровение.

А. Провозглашение (4:9a)
Господь провозгласил: «Руки Зоровавеля положили основание дому сему; его руки и окончат его». В еврейском тексте подчёркивается, что именно руки Зоровавеля, а не кого-либо другого, завершат работу. Было бы достаточно, если бы Бог просто пообещал, что эта работа, начатая Зоровавелем, будет успешно завершена. Однако благодать сверх благодати подчёркивает, что этот верный работник доживёт до завершения строительства своего любимого храма. Таким образом, проект будет завершён скорее в ближайшем, чем в отдалённом будущем (4:9a). В ветхозаветном мире неспособность завершить важный жизненный проект считалась страшным проклятием от Бога (ср. Втор. 28:30–33; 38–42).

Б. Оправдание (4:9b)
Формула признания, столь распространённая в этой книге, приложена к обещанию успешного завершения работ по строительству храма. «И узнаешь, что Господь Саваоф послал Меня к вам» (4:9b). Завершение строительства храма подтвердит либо послание Захарии (Болдуин), либо миссию ангела Яхве (Унгер; Летч).

В. Предчувствие (4:10a)
Риторический вопрос проливает свет на одну из трудностей, с которыми столкнулся Зоровавель в своём строительном служении. «Ибо кто может считать день сей маловажным?». Каждое великое дело для Бога начиналось с малого, возможно, только как видение в сознании великой веры. В день малых дел критики многочисленны, а издевательства злобны. В работе Царства каждый мечтатель сталкивается с насмешками, каждый делатель — с издевательствами. Тысячу раз он будет слышать от критиков, что мечта неосуществима, работа невозможна. Несмотря на таких злопыхателей, Зоровавель продолжал свою работу с помощью тех немногих, чьих сердец коснулся Бог. Славное завершение строительства храма посрамит всех, кто насмехался над скудным началом работы.

Г. Откровение (4:10b)
В то время как критики высмеивали усилия Зоровавеля, Живой Бог с радостью взирал на продвижение работы. Как смели сомневающиеся продолжать кампанию насмешек! Захария говорит об «тех семи», которые «радостно смотрят». Он объясняет, что «те семь» — это «очи Господа, которые объемлют взором всю землю». Идея о том, что очи Бога объемлют всю землю в поисках тех, кто готов рискнуть всем в смелом выражении веры, была впервые представлена пророком Анания во времена царя Асы (2 Пар. 16:9).
У Бога, Который есть Дух, нет семи очей, да и вообще нет никаких глаз. Глаза — как и другие части тела — антропоморфизмы, которые приписываются Богу во всём Писании, чтобы земное и ориентированное на тело человечество могло прийти к тёплым и любящим отношениям со своим Творцом. Семь — это число полноты или совершенства. Таким образом, семь очей Бога символизируют Его совершенное знание обо всём, что происходит на земле. Говоря богословским языком, Бог всеведущ. Он не только знает о работе, которую предпринял Зоровавель, но и радуется каждому новому этапу этой работы.
В частности, семь очей Божьих радуются, когда видят «отвес в руках Зоровавеля». Отвес — это струна, прикреплённая к гире, которая позволяла строителю определить истинный прямой угол (ср. Амос 7:7). Зоровавель был лидером-практиком, а не директором в кресле или мотиватором на кафедре. Отвес в его руках — это символ продолжающейся работы по восстановлению храма. Дело в том, что Бог наслаждался трудом тех немногих, кто был предан делу восстановления Его дома в Иерусалиме.

Мессианское применение пятого видения
Захарии 4:11–14

Захария чувствовал, что его пятое видение имеет применение за пределами жизни Зоровавеля и нынешнего восстановления храма. В ответ на вопросы пророка ангел-толкователь объяснил мессианское значение видения о вечном свете.

А. Просьбы пророка (4:11–13)
Захария всё ещё не понимал значения оливковых деревьев в своём пятом видении. Поэтому он спросил: «Что значат те две маслины с правой стороны светильника и с левой стороны его?». На этот общий вопрос ангел не дал никакого ответа. Тишина имеет своё место в педагогике. Внимательный ученик поймёт по молчанию учителя, что он не точно сформулировал свой вопрос (4:11).
Захария переформулировал вопрос, чтобы сосредоточиться на том, что всё ещё вызывало у него недоумение. «Что значат две масличные ветви, которые через две золотые трубочки изливают из себя золото?». Два носика соединяли плодовитые оливковые ветви с чашей или резервуаром светильника. Чистое оливковое масло, текущее через золотые носики, могло напоминать жидкое золото. Очевидно, оливки с деревьев автоматически и чудесным образом перерабатывались в масло. Затем масло поступало в светильник через золотые носики (4:12a).
Ангел ответил на вопрос Захарии вопросом. Символическое значение ветвей, из которых масло лилось в светильник, должно было быть очевидным для пророка. Как правило, все, кто изучает слово Божье, включая пророков, предпочитают, чтобы учитель дал быстрый ответ, не желая тратить время на анализ возможностей и размышления о вероятностях. Даже духовно голодные, часто бывают интеллектуально ленивыми! Захария смиренно признался в своём незнании значения ветвей и деревьев, из которых они росли (4:12b).

Б. Объяснение ангела (4:13)
Ветви оливкового дерева, объяснил ангел, представляли «двух помазанных» (дословно: сынов маслины). Иисус Навин, первосвященник, несомненно, был помазанным. Он занимал видное место в четвёртом видении. Второй «сын маслины» — это, скорее всего, Зоровавель. Хотя сомнительно, что областеначальник проходил церемонию помазания, он, тем не менее, был потомком царя Давида. Таким образом, Зоровавель был представителем царской семьи. Текст избегает называть имена людей, чтобы не ограничивать применение видения конкретными личностями.
О помазанниках сказано, что они будут «предстоящими (букв., стоящие над) Господу всей земли». В древнем ближневосточном искусстве цари обычно изображаются сидящими, а их слуги стоят «над» ними, то есть вокруг них. Идея здесь в том, что Иисус Навин и Зоровавель были слугами Бога Всевышнего. Они были готовы исполнять желания своего Царя. В то же время эти лидеры имели доступ к Богу от имени народа, который они представляли. Через этих особых слуг Бог совершал Свой труд на земле. Через них Он удовлетворял нужды Своего народа.
Если оливковые ветви представляют, в частности, Иисуса и Зоровавеля, то деревья должны представлять служение царя и священника. Эти служения давали народу Божьему силу нести свет свидетельства в мир. Во Христе священническое и царское служения были объединены. Христиане являются и царями, и священниками благодаря своим отношениям со Христом. Через свидетельство церкви масло Святого Духа передаётся человечеству.

Примечания

1 Об учении о сатане в Ветхом Завете см. T. T. Perowne, The Books of Haggai and Zechariah in “The Cambridge Bible for Schools and Colleges” (Cambridge: University Press, 1908), Appendix B, pp. 153–157.
2 Merrill F. Unger, Zechariah; Prophet of Messiah’s Glory (Grand Rapids: Zondervan, 1963), pp. 58f.
3 О мессианском камне см. Ис. 28:16; Пс. 117:22. Ср. Мф. 21:42; Еф. 2:20.
4 Согласно другому мнению, семь глаз Божьих тщательно заботятся о камне.
5 Cf. C. H. H. Wright, Zechariah and His Prophecies (Minneapolis: Klock and Klock, 1980), pp. 84f.
6 В Телль-Дане и Таанахе были найдены светильники, которые имеют все основные структурные признаки светильника, описанного Захарией. См. Robert North, “Zechariah’s Seven-Spout Lampstand,” Biblica 51 (1970) 183–206; David Petersen, Haggai and Zechariah 1–8 in “The Old Testament Library” (Philadelphia: Westminster, 1984), pp. 216–224.
7 Термин mutsaqot переводится как «трубочки» (СП), «выступы» (РБО), «ветви» (НРП). Термин, по-видимому, происходит от корня (tsuq), который означает «быть в затруднительном положении». В данном контексте под mutsaqot подразумеваются сжатые губы на ободе лампы, которые держали фитили. См. Petersen, op. cit., p. 221.
8 Точное число фитилей является предметом спора. «Семь по семь» означает (1) семь раз по семь (Леопольд); (2) семь плюс семь; и (3) целых семь.


Глава сорок вторая
Видения будущей славы
Захария 5–6

Первые пять видений были призваны принести утешение Божьему народу. Последние три видения представляют собой суровое предупреждение о том, что Святой Израилев не потерпит зла ни в какой форме. За этими видениями следует символическая коронация первосвященника Иисуса.

Видение шестое
Летящий свиток
Захарии 5:1–4

Два видения в пятой главе имеют отношение к восстановленной общине. Прежде чем наступит период благословения, Бог должен разобраться с нераскаявшимися грешниками. В рассказе о видении летающего свитка Захария описывает то, что он видел, объясняет это, а затем применяет видение к послепленной общине.

А. Видение (5:1–2)
Шестое видение начинается так же, как второе и третье: «И опять поднял я глаза мои и увидел…». Захария был потрясён («Вот!»), увидев свиток, развевающийся как знамя для всеобщего прочтения. Использование причастия в еврейском языке указывает на непрерывность действия. Свиток парил в воздухе (5:1).
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С помощью вопроса ангел-толкователь побудил пророка описать увиденное в устной форме. В ответ Захария описал размеры свитка. Он был огромным — двадцать на десять локтей, то есть примерно десять на пять метров. По площади свиток соответствовал размерам святое место скинии (Исх. 26:15–25) и крыльца храма (3 Цар. 6:3). Материал, из которого был сделан свиток — папирус или кожа — не указан (5:2) 1.

Б. Смысл видения (5:3)
Ангел-толкователь указал, что свиток символизирует проклятие Божье против грешников в Израиле. Закон Моисея учил, что соблюдающие закон будут процветать, а нарушающие его встретят бедствие. Слово Божье предусматривает суд и наказание для тех, кто игнорирует повеления этого слова. Свиток представлял собой закон с его конкретными проклятиями в адрес нарушителей закона в общине завета. Божье проклятие в данном контексте адресовано всем грешникам (5:3a).
Свиток был исписан с двух сторон. Одна сторона содержала осуждение грехов против ближних. Конкретным примером такого греха была кража. Виновные в нарушении восьмой заповеди (и подобных заповедей) будут «истреблены» или отсечены от всех благ завета. На обратной стороне свитка осуждались грехи против Бога. В качестве конкретного примера таких грехов приводится легкомысленные клятвы именем Бога. Согласно свитку, эти грешники также будут отсечены (дословно: «очищены» или «очищены от») от благ завета (5:3b).

В. Применение видения (5:4)
В первом лице Бог резко заявил о своём намерении сделать так, чтобы «оно (проклятие) вошло в дом грешника». За написанным словом стоит «Господь Саваоф», Господь всех воинств небесных и земных. Санкции, наказания и проклятия Его слова — это не пустые угрозы или устаревшее многословие. В Писании Божьи слова часто персонифицированы и изображены как исходящие по поручению божества (ср. Пс. 147:4; Ис. 55:11).
В тот судный день никто не сможет укрыться от Бога. Его слово осуждения найдёт путь туда, куда не может добраться гражданская судебная машина, то есть в дома грешников. И снова те, кто крадёт — иврит говорит о профессиональных ворах — и те, кто клянётся во лжи именем Божьим, названы как представители всех грешников. Дом злодея будет уничтожен «и дерева его, и камни его», то есть дом будет полностью разрушен. Эти слова указывают на тот день, когда грешники будут истреблены из среды Божьего народа.
Все действия Божьего суда над грешниками в истории указывают на последний день возмездия в пришествие Христа. Иисус вернётся «с Ангелами силы Его, в пламенеющем огне», чтобы отомстить тем, кто не знает Бога и не повинуется Евангелию. Они подвергнутся вечной гибели «от лица Господа и от славы могущества Его» (2 Фес. 1:7-10).

Видение седьмое
Женщина в корзине
Захарии 5:5-11

Шестое видение изображало истребление нарушителей закона из земли. В седьмом видении символически изображено устранение принципа греха.
Как и в пятом видении, ангел-толкователь выступил вперёд, чтобы привлечь внимание пророка. «Подними ещё глаза твои и посмотри, что это выходит». Еврейское причастие указывает на то, что действие происходило перед глазами пророка. Сначала Захария не узнал предмет, который предстал перед ним, или, по крайней мере, не понял его значения (5:5-6а).

А. Символы видения (5:6b-7)
Среди символов седьмого видения (1) ефа, (2) кусок свинца и (3) женщина.
1. Ева (5:6b). В ответ на вопрос Захарии ангел-толкователь дал два ответа. Во-первых, он назвал объект, который предстал перед пророком, «ефой». Ефа была самой большой из сухих мер, которые израильтяне использовали в торговле (см. Амос 8:5). Ефа была корзиной объёмом около 35 литров.
Во-вторых, ангел сказал, что «это образ их по всей земле», то есть их внешний вид 2. Ефа указывает на грязную коммерцию как на тяжкий грех послепленной общины (5:6b).
2. Кусок свинца (5:7а). Второй предмет необычно заинтересовал Захарию, на что указывает междометие «Вот!». Он увидел, что кусок или талант свинца поднялся. Как и эфа, талант был символом торговли. Это был самый большой вес, использовавшийся евреями 3 для взвешивания товаров (например, зерна) и драгоценных металлов в качестве средства обмена.

[image: ]

Относительно таланта можно отметить ещё две детали. Во-первых, талант был из свинца. Свинец был самым распространённым тяжёлым металлом, который использовался для взвешивания серебра и золота. Во-вторых, свинцовый талант «поднялся». Он должен был служить крышкой для ефы. То, что крышка ефы была сделана из тяжёлого свинца, говорит о том, что прилагались усилия, чтобы надёжно сохранить содержимое этого сосуда.
3. Женщина (5:7b-8). Свинцовая крышка была поднята над ефой, чтобы пророк мог увидеть, что находится внутри. В ефе Захария увидел (букв., одну) женщину. Ефа обычного размера не могла бы вместить женщину, даже очень маленькую! Поэтому, подобно огромному свитку в предыдущем видении, эта ефа должна была быть увеличенных размеров. Женщина сидела в ефе. Причастие в данном контексте говорит о довольстве. Она была дома «посреди ефы». Она привыкла к безбожной коммерции, которую символизировала ефа (5:7b), и питалась ею.
Ангел-переводчик объяснил, что эта женщина символизирует «само нечестие». На иврите существительное «нечестие» женского рода, поэтому вполне уместно придать женщине такое значение 4.
В этот момент женщина, очевидно, попыталась выбраться из ефы. Глаголы указывают на то, что происходила борьба. Очевидно, женщина почувствовала, что её гибель близка. Ангел-толкователь бросил женщину обратно в середину ефы. Там её место. Там она должна была остаться. Чтобы удержать её там, он бросил свинцовый груз на отверстие ефы (5:8).

Б. Значение видения (5:9-11)
После того, как женщина оказалась в ефе, Захария во второй раз поднял глаза. И снова он увидел нечто поразительно важное («вот!») Захария увидел двух других женщин, выходящих вперёд. У этих женщин были крылья. Пророк увидел, что «ветер был в крыльях их», то есть они двигались быстро (5:9a).
Крылья женщин были большими и широкими, как у аиста. Еврейское слово «аист» буквально означает «верный». Возможно, здесь присутствует игра слов. Нечестие будет удалено теми, кто оставался верен Господу. В любом случае, эти крылья были достаточны, чтобы выдержать вес этих двух женщин и тяжёлое бремя, которое им было поручено нести. Ефа поднялась в воздух. Две женщины «подняли… ефу и понесли её между землёю и небом» (5:9b).
Символическое значение двух женщин, если оно вообще было, не объясняется в тексте. Некоторые комментаторы считают, что эти две женщины не имели никакого символического значения. Они были просто частью видения. Другие считают, что эти женщины представляют собой ангелов Бога. Другие считают их представителями зла, которые пытаются спасти первую женщину от божественного суда. Основным моментом, по-видимому, является удаление зла с земли. Божий народ всегда ожидал нового неба и новой земли, где будет обитать праведность (см. 2 Пет. 3:13).
Пророк поинтересовался, куда направляются две женщины. Ангел-толкователь объяснил, что обе женщины направляются в землю Сеннаар. Со времён безбожного тирана Нимрода Сеннаар стала архетипом земли зла. Там они построят для первой женщины «дом», возможно, храм. Когда дом будет построен, эфа будет установлена «на своей основе». В стране зла грязная коммерция и олицетворение зла становятся центром сатанинского поклонения (5:10–11).
Основной смысл здесь в том, что всё зло удаляется с Сиона в землю, находящуюся под проклятием Божьим. Здесь символически изображено окончательное отделение добра и зла, о котором Иисус говорил в своих притчах (Мф. 13:36–43).

Видение восьмое
Колесницы гнева
Захарии 6:1–8

Цикл видений завершается символическим изображением всемирного суда. В первом видении ангелы обнаруживают, что мир ведёт себя вольно, а народ Божий унижен. Теперь божественный гнев обрушивается на этих угнетателей. Таким образом достигается безопасность Сиона, народа Божьего.

А. Представление видения (6:1–3)
Подняв глаза, Захария в последний раз был потрясён увиденным. Пророк увидел несколько грозных колесниц, запряжённых разноцветными конями.
1. Колесницы (6:1). Он увидел четыре боевые колесницы — машины суда над народами. Четыре — это число универсальности в библейском пророчестве. Здесь четыре колесницы представляют вмешательство Яхве на мировой арене (6:1a).
Колесницы вышли между «двумя горами». Эта статья может указывать на две хорошо известные горы, возможно, гору Сион и Елеонскую гору. Долина между этими двумя горами в других местах ветхозаветного пророчества ассоциируется с судом над народами (ср. Иоиль 3:2). Таким образом, суд над угнетателями Божьего народа исходит из Иерусалима и храма.
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О горах сказано, что это «горы медные». Это указывает на то, что горы не следует толковать географически. Две горы, по-видимому, указывают на Иерусалим. То, что горы были медными, говорит о том, что речь идёт о небесном, а не земном Иерусалиме. Небесный Иерусалим, тронный зал Всевышнего, является тем местом, откуда колесницы гнева отправляются на суд. Эти горы охраняли подступы к небесному престолу Бога. Таким образом, речь идёт о том, что никакая враждебная сила не сможет одолеть небесный тронный зал (6:1b).
2. Кони (6:2–3). О конях сказано, что они были «в» колесницах. Имеется в виду, что кони были запряжены, привязаны к жердям или языкам колесниц. Это свидетельствует о том, что колесницы были готовы без промедления приступить к выполнению своей миссии.
К первой колеснице были привязаны красные кони. Красный цвет указывает на кровопролитие и войну (ср. Откр. 6:4). Чёрные кони второй колесницы символизируют голод и смерть (ср. Откр. 6:5–6). Белые кони третьей колесницы, вероятно, указывают на победу и триумф (ср. Откр. 6:2). В четвёртую колесницу были запряжены «кони пегие, сильные», возможно, символизирующие чуму (ср. Откр. 6:8). Таким образом, кони разного цвета представляют различные виды бедствий, которыми Бог уничтожит народы, противостоящие Его народу и Его целям в этом мире (6:2–3).

Б. Объяснение видения (6:4–5)
Захария снова попросил ангела-толкователя объяснить то, что он видел. Ему было сказано, что четыре колесницы — это «четыре ветра» или «четыре духа» (ruchot). Последнее чтение, вероятно, является правильным. Этим ангельским духам было поручено исполнить суд (6:4-5а) 5.
Духи «предстоят пред Господом всей земли». Это подтверждает толкование, что четыре ruchot на самом деле являются ангелами. Это также указывает на то, что колесницы вышли из небесного тронного зала. Не указано никакого человеческого посредничества в проведении суда. Окончательный мировой суд назначен Богом и исполнен теми духовными существами, которые исполняют Его святую волю (6:5b).

В. Расширенное видение (6:6–8)
Захария узнаёт, что колесница, в которую были запряжены чёрные (или «вороные») кони, отправилась в землю северную. Это был регион, где обитали самые страшные враги Израиля. Белые кони «идут за ними» 6. Возможно, две судейские колесницы были отправлены на север, чтобы символизировать сокрушение двух древних врагов Израиля, то есть Ассирии и Вавилона. Пегие (или пятнистые) кони двигались на юг, «стране полуденной» к Египту, традиционному врагу Израиля (6:6).
В тексте говорится, что «сильные [кони] вышли». Некоторые считают, что сильные кони — это другое обозначение рыжих коней, упомянутых ранее. Если это так, то две группы конец отправились на юг, а две — на север. Другие считают, что «сильные» — это образ пегих коней из предыдущего стиха. Если это так, то только одна категория лошадей пошла на юг. Последняя точка зрения, вероятно, верна (6:7a).
Почему же тогда рыжие кони опущены в этом расширенном видении? Возможно, их держали в резерве до завершения суда на севере и юге. Почему в этом видении нет упоминания о востоке и западе? На западе Палестина граничила с морем, а на востоке — с пустыней. С точки зрения людей, живущих в Палестине, всемирный судья, конечно же, должен был отправиться на север и юг.
Захария заметил, что кони «стремились идти», то есть они били копытами по земле в ожидании команды к выполнению своей миссии. Им не терпелось «пройтись по земле туда и обратно». Затем Захария услышал, как Яхве отдал судьбоносный приказ: «Идите, пройдите землю». Суд над миром уже начался. Дела мира находятся под пристальным вниманием суверенного Господа. Господь всей земли однажды пошлёт Своё возмездие всем злодеям (6:7a).
Ангел-толкователь, говорящий непосредственно от имени Господа всей земли, зовёт Захарию. У него хорошая новость, которой он хочет поделиться с пророком. Он указывает на чёрную и белую конные колесницы и говорит: «Вышедшие в землю северную успокоили дух Мой на земле северной». Успокоить дух означает утихомирить гнев или ярость. В первом видении Божий гнев был вызван неосуждёнными злодеяниями, совершёнными народами мира против Израиля. Здесь Бог провозглашает победу над могущественными врагами севера. Если эти враги пали, то, следовательно, все враги были побеждены (6:8).

Символическая коронация
Захарии 6:9-15

Коронация Иисуса тесно связана с откровениями восьми ночных видений. В этих видениях описывается славная судьба Сиона, народа Божьего, и окончательная гибель врагов Сиона. Здесь славное царствование Царя-Священника Мессии символически представлено коронацией первосвященника Иисуса. Эта церемония не является частью видения. Это реальное историческое событие, которое, по-видимому, произошло в день, следующий за ночными видениями.

А. Действия Захарии (6:9-11)
Делегация иудеев прибыла из Вавилона, принеся с собой дары для храма. Очевидно, те, кто остался в плену, регулярно посылали в Иерусалим приношения для использования в храме. Обычно эти дары передавались служителям храма. Однако в данном случае Захарии было велено взять эти приношения для другой цели (6:9-10а).
Руководителей вавилонской делегации звали Хелдай, Товия и Иедая. Все эти имена имеют значение, выражающее отношение к Яхве. Таким образом, можно предположить, что эти евреи были людьми веры, совершающими паломничество любви. Захария должен был встретить делегацию в доме Иосии, сына Софонии. В стихе 14 Иосия назван Хеном («милостивым») за его гостеприимство (6:10b).
Из золота и серебра, которые он взял у гостей, Захария должен был сделать венцы 7. Множественное число указывает на составную корону, сделанную из переплетённых кругов 8. Упоминание двух видов металла предполагает, что корона состояла по крайней мере из двух кругов, сплетённых вместе (6:11a).
Захария должен был возложить переплетённые круги на голову первосвященника Иисуса. Слово «венцы» (‘atarot) всегда употребляется в отношении царских корон и никогда в отношении головного убора первосвященника, для которого используется слово gezer. По ветхозаветному закону, однако, первосвященник не мог носить царскую корону. Таким образом, этот акт коронации Иисуса должен иметь пророческое или типичное значение (6:11b).
Пророк не возложил корону на голову правителя Зоровавеля. Это ввело бы в заблуждение, указывая на восстановление царства Давида. Либеральные толкователи настаивают на том, что коронован был Зоровавель. По их мнению, Захария предвидел восстановление монархии Давида. Когда это не сбылось, какой-то переписчик изменил текст пророческой книги так, чтобы получателем короны стал Иисус. Ничто не может быть дальше от истины.
В Моисеевой системе существовало жёсткое различие между царской и священнической должностями. Первая принадлежала только потомкам Давида, вторая — потомкам Аарона. Царь Озия попытался узурпировать должность священника и поплатился за это потерей здоровья и престола (2 Пар. 26:16–21). Однако пророк Давид предвидел приход могущественного царя-священника по чину Мелхиседека (Пс. 109:4). Здесь, в завершение ветхозаветных пророчеств, эта надежда подтверждается символической коронацией.

Б. Объяснение действий (6:12–13)
Во время коронации Иисуса Захария должен был сказать первосвященнику: «Вот Муж, — имя Ему ОТРАСЛЬ, Он произрастёт из Своего корня и создаст храм Господень». Иисус олицетворял человека, который будет известен как Отрасль. Как и в 3:8, Отрасль — это имя Мессии. Игра слов очевидна: Отрасль будет произрастать. Язык указывает на неясность Его происхождения. Он придёт туда и тогда, где и когда мало перспектив для новой жизни, как корень из сухой земли (ср. Ис. 53:2).
Мессия-Отрасль «создаст храм Господень». Речь идёт не о храме, который в то время находился в процессе строительства, так как он будет завершён Зоровавелем (ср. 4:9). Орасль построит будущий храм (6:12).
Захария должен был использовать повторение, чтобы подчеркнуть уверенность в будущем деле Мессии. «Он создаст храм Господень». Царь-священник, которого символизировал Иисус, будет строителем храма (6:13a). Какого храма? Не «третий храм», который, как считают некоторые изучающие пророчество, возвестит о втором пришествии, ибо этот храм будет построен Мессией, а не для него. Не какой-то тысячелетний храм, построенный Христом после Его возвращения, ибо Его присутствие сделает храмы устаревшими (ср. Откр. 21:22). Царь-священник Иисус в настоящее время строит Свой храм, Церковь Христа (ср. 2 Кор. 6:16; Еф 2:21; 1 Пет. 2:5).
Царь-священник будущего «примет славу». Это слово используется для обозначения величия, чести, красоты. Оно используется почти исключительно в отношении божественного великолепия. Здесь намёк на то, что Мессия царь-священник будет иметь божественную природу.
Теперь Захария делает явным то, что было символически представлено в ритуале коронации. Отрасль «воссядет, и будет владычествовать на престоле Своём». Он будет царём. Таким образом, царская корона в символическом ритуале была очень уместна. В то же время он «будет и священником на престоле Своём». То, что священник будет сидеть на престоле Израиля, равносильно объявлению о том, что ветхозаветной системе придёт конец.
Заявление о том, что «совет мира будет между тем и другим», трудно истолковать. Ни само числительное, ни его суффикс множественного числа мужского рода грамматически не связаны с определённым антецедентом. Значение здесь должно определяться по подтексту и контексту. Речь, должно быть, идёт о согласии, существующем между должностями священника и царя. Только когда эти две должности были объединены в одном человеке, могло существовать такое согласие (6:13b).
Отрасль был царём и священником, подобно Мелхиседеку в патриархальную эпоху (ср. Быт 14:17–20). Ещё во времена Давида Яхве открыл, что в будущем появится славный царь-священник. Уже пророк Иеремия использовал термин «Отрасль» в контексте, где упоминаются как царские, так и священнические функции (ср. Иер. 33:15).

В. Память о событии (6:14)
Золото и серебро, привезённые из Вавилона, были предназначены для храма. Там, в храме, царские короны — переплетённые круги из золота и серебра — должны были служить памятью о щедрости гостей из Вавилона. Четыре человека были удостоены такой чести. Имена Товия и Иедая повторяются из стиха 10. Хелем («сила») заменило имя Хелдай («крот») либо потому, что (1) более достойное имя предпочиталось для официальных целей; либо (2) потому, что в результате этого инцидента человек получил более почётное имя. Хен («милость») заменил имя Иосию, человека, который принимал гостей из Вавилона, из-за его гостеприимства.
Согласно еврейской традиции, короны были повешены в окнах на высоте храма. Помещение их там не только воздавало честь дарителям, но и обещало приход славного царя-священника.

Г. Последняя мессианская нота (6:15)
Захария увидел в щедрости гостей из Вавилона ещё один указатель на приход Мессии. Люди из дальних стран — язычники — принесут свои дары в будущий храм. Они придут и «примут участие в построении храма Господня». Хотя мессианский царь-священник будет окончательным строителем или проектировщиком этого храма, он будет выполнять свою работу через язычников. Царь-священник возводит храм; язычники работают в храме. Здесь вряд ли идёт речь о строительстве храма Зоровавеля, поскольку к этому времени он уже был на пути к завершению.
К этому обещанию помощи язычников в строительстве храма прилагается формула признания. «И вы узнаете, что Господь Саваоф послал меня к вам». Исполнение мессианских предсказаний подтвердит истинность слов Захарии.
Этот мессианский отрывок завершается такими словами: «И это будет, если вы усердно будете слушаться гласа Господа Бога вашего». Захария не говорит, что исполнение мессианского пророчества зависит от послушания евреев. Скорее, идея заключается в том, что для того, чтобы участвовать в благословениях тех далёких дней, община должна оставаться послушной.

Примечания

1 Самый большой папирусный свиток, засвидетельствованный в древнем мире, — это папирус Харриса, найденный в Египте. Его длина составляет 133 фута, а ширина — семнадцать дюймов.
2 Джойс Г. Болдуин выступает за перевод «их беззакония», что требует небольшого изменения еврейского текста, но поддерживается греческой и сирийской версиями. См. Joyce G. Baldwin, Haggai, Zechariah, Malachi in “The Tyndale Old Testament Commentaries” (InterVarsity, 1975), p. 128.
3 Вес таланта оценивается в диапазоне от 75 до 108 фунтов.
4 Некоторые комментаторы выходят за рамки текста, предполагая, что женщина символизирует всех грешников, собранных вместе, как зерно в ефе для суда (Кейл); отступническую религию, церковный Вавилон из Откр. 17 (Унгер).
5 В Откровении 7:1 четыре ангела и четыре ветра ассоциируются с Божьим судом. Ангелы изображены сдерживающими ветры мирового суда.
6 На основании небольшого изменения текста Болдуин (op. cit., pp. 131f.) переводит: «Белые идут к западной стране».
7 Греческая и латинская версии поддерживают множественное число еврейского текста. Однако в сирийской версии здесь стоит единственное число, а в греческой — единственное число в ст. 14. Унгер (op. cit., с. 112) настаивает на изменении еврейского множественного числа на единственное.
8 Болдуин (op. сit., 133) указывает, что восточные венцы представляли собой круги, которые можно было носить по отдельности или соединять вместе, чтобы получить составную корону. Выражение «много диадим» в Откр. 19:12, вероятно, относится к одному из таких составных венцов.


Глава сорок третья
Пост или пир?
Захарии 7–8

В четвёртый год правления царя Дария, в девятый день четвёртого месяца (7 декабря 518 года до н. э.), из Вефиля, расположенного в двенадцати милях к северу от Иерусалима, прибыла делегация с вопросом о религиозном ритуале. Это послужило основой для следующего пророчества Захарии. И снова «слово Господне» пришло к пророку (7:1).
Делегацию из Вефиля возглавляли Сарецер и Регем-мелех. Первое имя вавилонское и означает «защищать царя». Второе имя означает «друг царя» 1.
Целью делегации было «помолиться пред лицем Господа», то есть успокаивать, умиротворять или добиваться благосклонности Яхве. В послепленной общине это выражение означало совершить поклонение в храме (ср. Мал. 1:9). Прежде чем задать вопрос, который их беспокоил, делегация поклонилась Господу. Трудные богословские вопросы лучше всего решать в благоговении, покорности и хвале Всевышнему (7:2).
Вопрос был адресован священникам и пророкам в храме. В послепленной общине враждебность, которая часто характеризовала отношения между священниками и пророками до плена, кажется, исчезла. Священниками были те, кто разбирался в законе и религиозных ритуалах. Пророки время от времени получали прямое откровение от Бога, чтобы направлять общину в тех областях, о которых закон не говорил (7:3a).
Вопрос, заданный религиозным лидерам, был сформулирован в первом лице единственного числа: «Плакать ли мне в пятый месяц и поститься, как я делал это уже много лет?». Вефиль здесь персонифицирован и говорит как одно лицо. Язык говорит о том, что жители Вефиля устали от поста и хотели бы освободиться от этой обязанности (7:3b).
Только один обязательный день поста был частью религиозного ритуала, предписанного законом Моисея. В ежегодный День искупления осенью народу было велено «смирять» свои души (Лев. 16:29, 31). Время от времени лидеры призывали к национальным постам, но впоследствии они не были установлены. Вопрос, заданный жителями Вефиля, указывал на пост, который соблюдался ежегодно на протяжении всех лет пленения.
Захария ответил на вопрос о посте в четырёх пророчествах.

Первое пророчество
Более фундаментальный вопрос
Захарии 7:4–7

Первое пророчество Захарии в ответ на вопрос о посте обращено ко «всему народу земли сей и священникам». Откровение, о котором здесь идёт речь, имело последствия для всего населения. На основании писаного закона священники не могли ответить на вопрос жителей Вефиля. Они должны были уступить вдохновенному откровению пророка. Первое пророчество состоит из трёх риторических вопросов.
Во-первых, Яхве спросил через пророка: «Для Меня ли вы постились? для Меня ли?». Пост пятого месяца был посвящён разрушению Иерусалима вавилонянами. Аналогичный пост в седьмом месяце был посвящён убийству Годолии, последнего правителя Иудеи. В течение семидесяти лет соблюдались эти посты. Теперь, когда строительство храма близилось к завершению, семьдесят лет запустения храма подходили к концу. Наступала новая эра. Учитывая этот факт, жители Вефиля задались вопросом, должны ли они продолжать ритуальные посты (7:5).
Смысл первого риторического вопроса заключается в том, что посты, посвящённые событиям, связанным с падением Иерусалима, были рукотворными, а не предписанными Богом. Они соблюдались не для того, чтобы угодить Господу. Поэтому Господу было безразлично, соблюдаются эти посты или нет.
Второй риторический вопрос был следующим: «И когда вы едите и когда пьёте, не для себя ли вы едите, не для себя ли вы пьёте?». Праздники народа, как и его посты, были ориентированы на человека. Люди послепленной общины были безразличны к Богу во всех аспектах своей жизни (7:6).
Третий риторический вопрос был следующим: «Не те же ли слова провозглашал Господь через прежних пророков?». Реальный вопрос заключался в том, будет ли народ слушать слово Божье или нет. «Прежние пророки» — это те, кто проповедовал до разрушения Иерусалима, когда вся Иудея процветала. Иудеи потеряли былую славу и землю из-за того, что не слушали этих пророков. То, что Бог сказал поколению до плена, всё ещё оставалось актуально. Здесь звучит предупреждение о том, что нежелание слушать нынешних пророков также приведёт к катастрофе (7:7).

Второе пророчество
Сосредоточьтесь на Слове
Захарии 7:8-14

Во втором пророчестве Яхве резюмирует послание прежних пророков, к которому должна прислушаться послепленная община. Затем Он описывает отношение предыдущего поколения к этому слову.

А. Краткое изложение Божьего Слова (7:8-10)
При подведении итогов послания прежних пророков даются два положительных и два отрицательных повеления. Во-первых, «производите суд справедливый», то есть выносите решения, особенно в судах, без пристрастия и предвзятости. Во-вторых, «оказывайте милость и сострадание каждый брату своему». Существительное «милость» имеет форму усилительного множественного числа в значении единственного, то есть означает «обильное милосердие» (7:8–9).
С отрицательной стороны Бог требовал от своего народа «вдовы и сироты, пришельца и бедного не притесняйте». Никто не должен пользоваться самыми беспомощными членами общества. Эти четыре категории часто группируются в законе как нуждающиеся в особом внимании. Наконец, Бог требует, чтобы даже мысли Его народа были чисты: «и зла друг против друга не мыслите в сердце вашем». Речь идёт о заговоре или замышлении зла. Мстительные мысли по отношению к брату были запрещены (7:10).

Б. Отвержение Божьего Слова (7:11–12)
В допленный период народ «не хотели внимать» Божественному слову. Они «отворотились от Меня», как вол, который отказывается надеть ярмо на свою шею (ср. Неем. 9:29; Ос. 4:16). Меньше всего эти люди хотели слышать Божье слово. Они «уши свои отяготили (дословно: затыкали), чтобы не слышать» (7:11).
В допленный период народ не был открыт Слову Божьему, потому что они «И сердце своё окаменили, чтобы не слышать закона и слов». Они сделали свои сердца как адамантовый камень — камень, который не поддаётся ни огранке, ни гравировке. Возможно, здесь имеется в виду алмаз. Однако слова, которые произносили прежние пророки, на самом деле были словами, «которые посылал Господь Саваоф Духом Своим». Здесь содержится явное утверждение о вдохновении (ср. Мих. 3:8). Поэтому, поскольку они пренебрегли Богом, проигнорировав Его слово, «постиг их великий гнев Господа Саваофа». Непослушание всегда вызывает Божий гнев (7:12).

В. Результаты отвержения Божьего Слова (7:13–14)
Через прежних пророков Яхве снова и снова взывал к Своему народу, призывая его к покаянию. Израиль, однако, не слушал. Поэтому потом, когда в период великого гнева эти люди снова и снова взывали к Богу, уже Яхве не слушал их. Их молитвы остались без ответа. «И Я развеял их по всем народам». Слово «развеял» — это жестокое слово, которым описываются ураганы. Места, куда Бог развеял их, были «народами, которых они не знали», то есть людьми с чужим языком (ср. Втор. 28:33; Иер. 16:13). Таким образом, плен был наказанием за то, что они не слушали Божье слово. Отрывок намекает, что подобная участь постигнет общину после плена, если они откажутся слушать новое поколение Божьих глашатаев (7:14a) 2.
Когда Израиль был уведён в плен в Вавилон, родина «опустела после них». Путешественники больше не проходили через этот регион. Ответственность за то, что произошло с землёй, легла на плечи предыдущего поколения. Они были ответственны за то, что земля Ханаанская опустела (7:14b).

Третье пророчество
Потенциал благословения
Захарии 8:1-17

Третий ответ на вопрос о посте содержит декалог обетований, каждое из которых начинается словами «Так говорит Господь Саваоф».

А. Ревность Яхве по Иерусалиму (8:1–2)
Захария использует несколько синтаксических приёмов, чтобы подчеркнуть, как изменилось отношение Яхве к Своему народу после разрушения Иерусалима. «Возревновал Я о Сионе ревностью великою». Если из-за предыдущего непослушания Яхве устроил разрушение Иуды и депортацию её граждан, то теперь Он был полон решимости сделать всё необходимое для созидания Своего народа. На самом деле Яхве заявил: «С великим гневом возревновал Я о нём», то есть о Сионе. Одна из сторон Божьей любви к Сиону проявляется в наказании врагов Сиона (ср. 1:14–15).

Б. Возвращение Яхве на Сион (8:3)
Яхве покинул город до вавилонского завоевания (ср. Иез. 10:18; 11:23). Восстановление изгнанников, восстановление храма и голос пророчества показали, что Бог вернулся в Иерусалим. Теперь Яхве обещает поселиться, пребывать и оставаться в Иерусалиме (8:3a).
Приход Яхве в Иерусалим положит начало новой эре. В результате того, что Яхве поселится в Иерусалиме, Иерусалим отныне будет называться тремя именами. Во-первых, поскольку Яхве — Бог, который не может лгать (Тит. 1:2), Иерусалим будет известен как «город истины» (ср. Соф. 3:14) или «верным городом» (РБО, ср. Ис. 1:26). Те, кто будет жить в этом мессианском Иерусалиме, будут особенно преданы истине.
Во-вторых, Иерусалим будет называться «горой Господа Саваофа». Ханаанский пантеон, по преданию, собирался на горе Зафон или Кассий в северной Сирии (ср. Ис. 14:13). Греческие боги собирались на горе Олимп. Яхве, однако, займёт мессианский Сион в качестве своей горы. Эта духовная гора будет возвышаться над всеми земными горами — правительствами, народами, религиями — в эпоху Мессии (ср. Ис. 2:2).
В-третьих, как место обитания Святого Израиля, Иерусалим будет называться «горою святыни». Жителями этого духовного города будут те, кто был спасён и освящён, искуплен и очищен. Все в этом городе, даже самые обычные предметы, будут святы для Господа (ср. Зах. 14:20, 21).

В. Иерусалим мирный и безопасный (8:4–5)
Чтобы подчеркнуть мир и безопасность будущего (духовного) Иерусалима — церкви Христа — Захария рисует две словесные картины. Во-первых, на улицах Иерусалима будут сидеть пожилые мужчины и женщины, каждый с посохом в руке по причине прожитых лет. Они не будут бояться ни громовых колесниц, мчащихся по этим улицам, ни толп вторгшихся армий, ни каких-либо других опасностей. Во-вторых, пророк изображает тех, кто находится на противоположном конце возрастного спектра, играющими (букв., смеющимися) на улицах. Этот святой город будет счастливым городом даже для малышей. Там, где есть мир и безопасность, дети могут по-настоящему наслаждаться своим детством.

Г. Чудесные обетования (8:6)
Обетования, данные Иерусалиму и о нём в предыдущих стихах, были поистине чудесными в глазах тех, кто жил в послепленном Иерусалиме. Предел человеческих возможностей — начало возможностей Божьих. Яхве специализируется на невозможном. В конце концов, Он — Яхве Саваоф! Вся власть на небе и на земле принадлежит Ему. То, что люди считают чудесным, является обыденным в действиях Бога 3.

Д. Собирание рассеянных (8:7–8)
Пятое обетование в декалоге благословений начинается со слова «Вот!» что указывает на что-то неожиданное. Яхве обещает: «Я спасу народ Мой из страны востока и из страны захождения солнца». Эти два направления символизируют весь мир. Причастие обозначает непрерывные действия (8:7).
Собравшиеся приведены в Иерусалим. Пока действовал Ветхий Завет, отрывок относился к физическому Иерусалиму. В эпоху Нового Завета Яхве продолжает собирать Свой народ в Иерусалим — духовный Иерусалим, церковь Христа (Гал. 4:26; Евр. 12:22; Мф. 8:11). На то, что этот отрывок не полностью относится к возвращению из Вавилона, указывают два факта. Во-первых, это возвращение происходило только с одного направления, обычно обозначаемого северным. Во-вторых, когда были написаны эти слова, большая часть людей уже возвратилась из Вавилона (8:8а).
Те, кто откликаются на призыв Бога покинуть мир и направиться в духовный Иерусалим, вступают в отношения нового завета с Господом. «И будут Моим народом, и Я буду их Богом» (ср. Иер. 31:31). Эти новые отношения будут основаны «в истине и правде». С одной стороны, Бог верно сдержит Свои обещания. В то же время те, кто были спасены из этого мира, будут держаться за Господа в верном доверии и послушании. Таков статус тех, кто был переведён из тьмы этого мира в царство Его любимого Сына (8:8b).

Е. Обратная ситуация (8:9-13)
Шестое обетование в декалоге обетований начинается с увещевания и напоминания. Те, к кому обращаются, описаны как «слышащие ныне слова сии из уст пророков, бывших при основании дома Господа Саваофа, для создания храма». Речь идёт о служении Аггея и Захарии и, возможно, других людей родственного духа. Их призывают: «Укрепите руки ваши вы», то есть будьте мужественными. Дело в том, что те же пророки, которые призывали к началу строительства храма, всё ещё присутствуют, чтобы ободрить строителей (8:9).
1. Предварительные условия (8:10). Затем Захария напомнил своим слушателям об условиях, существовавших до восстановления храма. В те дни было три таких ужасных условия. Сначала была экономическая депрессия. Урожай был настолько мал, что для его сбора не требовалось привлекать ни людей, ни скот 4. Во-вторых, земля была небезопасной. Они не могли заниматься своими обычными делами или безопасно перемещаться с места на место из-за врагов, окружавших их (ср. Ездра 4:4). В-третьих, население было раздираемо внутренней враждой. «И попускал Я всякого человека враждовать против другого».
2. Обещания (8:11–12). В Иудее всё должно было измениться. Сообществу даётся пять обещаний. Во-первых, Яхве не будет поступать со Своим народом, как в прежние дни. Во-вторых, «посев будет в мире; виноградная лоза даст плод свой». Основная идея здесь в том, что они смогут собрать и сохранить урожай 5. В-третьих, «земля даст произведения свои», то есть урожаи будут обильными. В-четвёртых, «небеса будут давать росу свою», то есть летом для урожая будет необходимое количество влаги. В-пятых, Яхве обещает сделать так, чтобы всё это досталось во «владение оставшемуся народу сему», то есть землю, обильный урожай и безопасность.
3. Оправдание (8:13). Отношение к Иудее изменится, когда Бог изменит положение Своего народа. Ужасные условия жизни в послепленной общине сделали эту землю «проклятием у народов». Судьба евреев использовалась язычниками как формула проклятия. Когда они проклинали другие народы, они говорили что-то вроде: «Что б вы жили как иудеи» (8:13а).
Однако Яхве избавит этих людей от ужасных условий. Яхве заявляет: «Я спасу вас!». В результате Иудея станет благословением. Отныне на них будет смотреть как на формулу благословения. Так Бог меняет судьбу Своего народа (8:13b).

Ж. Обещание добра (8:14–17)
Недавний плен был не случайным. Эта «кара» или бедствие было результатом преднамеренного, целенаправленного божественного планирования. Предыдущее поколение «провоцировало» Яхве на гнев. Бог не «смягчился» (НРП) в отношении грозившего наказания. Он выполнил страшные указы, которые пророки объявили от Его имени народу отступников (8:14).
Бог определил зло для этого народа в прошлом. Теперь Он определил сделать им добро. Прошлое наказание, которое произошло как кара, было гарантией исполнения обещанных благословений. Теперь целью Яхве было «в эти дни соделать доброе Иерусалиму и дому Иудину». Бог изменил Своё отношение к людям, потому что люди обратились к Господу (8:15).
Обетования, сформулированные в предыдущих стихах этой главы, были условными. Бог устанавливает пять ожиданий для Своего народа. Во-первых, они должны говорить истину каждый своему ближнему. Все разговоры и сделки со своими согражданами должны быть основаны на честности. Во-вторых, они должны судить по истине и судом мира во вратах своих. В судах должна торжествовать справедливость. Такие решения обеспечат мир и согласие между заинтересованными сторонами. В древнем мире «ворота» города было местом, где заседали судьи (8:16).
В-третьих, никто не должен был замышлять зло в своём сердце против своего ближнего (ср. 7:10). В-четвёртых, они не должны любить ложных клятв. Распространённым грехом послепленного периода было не идолопоклонство, а отсутствие целостности. В Вавилоне, стране торговли, эти люди отточили навыки обмана, лжи и несправедливости. Наконец, они должны ненавидеть всё, что ненавидит Бог. Грех — это то, что абсолютно противно Богу (8:17).

З. Посты превратятся в праздники (8:18–19)
Первоначальный вопрос о продолжении постов, соблюдавшихся почти семьдесят лет, теперь решается напрямую. Названы четыре поста. Пост четвёртого месяца (ср. 7:5) отмечал день, когда халдеи пробили брешь в стенах Иерусалима в семнадцатый день Таммуза 6. Пост пятого месяца (ср. 7:3) был связан с днём сожжения Иерусалимского храма в 586 г. до н. э. в девятый день Ава (8:18-19а) 7.
Пост седьмого месяца поминал смерть Годолии 8. Пост десятого месяца — десятого дня месяца Тебет — ознаменовал начало осады Иерусалима 9. В будущем Бог изольёт на Свой народ такие благословения, что они забудут прошлые невзгоды. Эти посты станут «радостью и веселым торжеством». В свете этого славного будущего народ Божий должен «любить истину и мир» (8:19b).

И. Обращение язычников (8:20–22)
Девятое обетование в декалоге благословений, несомненно, возвысило бы дух разочаровавшегося остатка. Вместо того, чтобы презирать и высмеивать соседние народы, народ Божий обнаружит, что ему завидует весь мир.
1. Язычники всё больше будут искать Господа (8:20). В будущем в большом количестве язычники — «жители многих городов» — будут искать Господа. Почему? Вероятно, потому что они наблюдали чудесное благословение, которым Бог одарил Свой народ (8:20).
2. Язычники будут искренне искать Господа (8:21а). «И пойдут жители одного города к жителям другого и скажут: пойдём…». Спасённые не будут довольствоваться своим спасением в одиночестве. В иврите есть конструкция (имперфект, за которым следует абсолютный инфинитив), которая подразумевает: «Давайте продолжать и продолжать постоянно» 10. Это ветхозаветный способ описания побуждения к миссионерской деятельности тех, кто принял Господа Иисуса.
3. Язычники будут благоговейно искать Господа (8:21b). Они придут «молиться лицу Господа и взыщем Господа Саваофа». Захария не просто описывает, как язычники будут посещать великие праздники паломничества в Иерусалиме. Скорее он указывает, что они хотели бы стремиться познать Господа и поклоняться Ему приемлемым образом.
Выражение «пойду и я» сложно для перевода. Эти слова могут быть (1) словами какого-нибудь отставшего или сомневающегося; (2) города, о котором говорится в первой половине стиха; (3) самого Захарии; или (4) тех, кто даёт увещевания. Последняя точка зрения, вероятно, верна. Те, кто побуждают других обращаться к Яхве в молитве и поклонении, будут примером. Таким образом, это не «Делай, как я говорю», а «Делай, как я!» (8:21b).
4. Язычники будут искать Господа в Иерусалиме (8:22). Чтобы подчеркнуть эту мысль повторяются несколько предыдущих обещаний, касающихся язычников. Придут не только «народы» (ср. ст. 20), но многие народы. Не просто любые народы, но сильные народы будут искать Яхве. Одно дело, когда забитые люди обращаются к Господу в крайней нужде. Совсем другое дело, когда народы в своей силе смиряются, чтобы признать Бога бессильного народа верховным. И всё же Захария предвидит день, когда могущественные народы земли признают верховную власть «Господа Саваофа», командующего всеми силами неба и земли.
В тот день, когда язычники в большом количестве обратятся к Господу, Иерусалим станет центром поклонения. Старый географический Иерусалим был всего лишь прообразом Иерусалима, который приходит свыше. В межзаветный период некоторые известные язычники действительно стали еврейскими прозелитами. Они приносили свои жертвы в иерусалимский храм. Однако здесь имеется в виду антитип Иерусалима, духовный город, гражданами которого являются все, кто принимает Евангелие. Таким образом, Захария описывает нынешнюю эпоху, в которой язычники по всему миру бесчисленными миллионами обратились к Яхве Саваофу через его Сына Иисуса (8:22).

К. Известность евреев (8:23)
«В те дни», когда язычники в большом количестве обратятся к Яхве, евреи займут видное место в божественной положении вещей. «Десять человек», то есть большое количество, из каждой языковой группы хотели бы прийти к Яхве. «Десять» символизирует большое неопределённое число (ср. Быт. 31:7). Разнообразие языков не будет препятствием для единства веры (8:23а).
Интересующиеся язычники «возьмутся» (букв., схватятся, ухватятся) за одежду еврея. Глагол, который повторяется для эмфазы, указывает на рвение язычников в поисках Господа. Они говорили еврею: «Мы пойдём с тобою». Здесь изображается еврей, приехавший из какой-то далёкой страны, чтобы отметить праздники в Иерусалиме. Вместе с этим евреем будут несколько язычников, которые будут цепляться за него, прося разрешения сопровождать его в его паломничестве. Почему? «Ибо мы слышали, что с вами Бог!». Основатель христианской веры происходил из семени Авраама. Двенадцать апостолов, посланных проповедовать Евангелие по всему миру, были евреями по рождению. Однако все христиане — истинные израильтяне (Рим. 4:11; Гал. 3:7; 4:26). Благодаря их евангелизационным усилиям и радости, наполняющей их жизнь, язычники находят путь из царства тьмы в царство Христа (8:23b).

Примечания

1 Порядок слов на иврите допускает три толкования этого стиха: (1) Вефиль послал… (СП); (2) он, т. е. Дарий послал…; (3) Вефиль-Сарецер послал… (РБО, Болдуин). Болдуин считает, что Регем-мелех, который был послан к Захарии, был царским чиновником, выполнявшим официальную миссию персидских лидеров, которые стали еврейскими прозелитами.
2 Некоторые переводят глаголы в 7:13b-14a будущим временем: «… Я не услышу, когда они станут звать…, Я развею их ветром по странам…» (РБО). Если это будущее, то, что произошло в прошлом, является знаком того, что постигнет их в будущем в наказание за подобное упорство (Дин).
3 На вопросительную силу стиха 6 указывает только контекст. Немыслимая и богословски несовместимая альтернатива — считать, что Бог выражает удивление по поводу обетований, которые Он только что дал.
4 Согласно другому толкованию, бедность была настолько велика, что наёмному работнику нельзя было заплатить, а скоту нельзя было дать свою долю зерна.
5 «Посев в мире» может быть виноградной лозой (Райт; Кейль; Леопольд). Другие считают, что речь идёт о времени посева, отмеченном отсутствием войны (Унгер, Пероун, Дин).
6 См. 4 Цар. 25:3; Иер. 52:6, 7; 39:2.
7 4 Царств 25:8–9; Иер. 52:12.
8 Третий день седьмого месяца соблюдался как пост, хотя в Писании не указан день месяца, когда был убит Годолия. См. 4 Цар. 25:25; Иер. 41:1, 2, 4, 5. Возможно, но не вероятно, что пост седьмого месяца был Днём искупления.
9 См. 4 Цар. 25:1; Езек. 24:1–2.
1 °C. H. H. Wright, Zechariah and his Prophecies (Minneapolis: Klock & Klock, 1980 reprint of 1879 ed), p. 192, n. 2; E. B. Pusey, The Minor Prophets; a Commentary (Grand Rapids: Baker, 1957 reprint of 1860 ed.), p. 392.

Глава сорок четвёртая
Триумфальное вмешательство Яхве Захарии 9:1–10:2
Захария 9–14 — одни из самых сложных глав Ветхого Завета. Контраст с первыми восемью главами настолько резкий, что критически настроенные учёные утверждали, что главы 9–14 написаны другим автором. Однако можно привести веские доводы в пользу единства книги. Подобные выражения, некоторые довольно редкие, встречаются в обоих разделах. Подобные концепции также очевидны. В обеих половинах Захарии есть склонность использовать число четыре. В обоих частях используются более ранние пророки. Нет непреодолимых препятствий для принятия традиционного взгляда на то, что вся книга была написана Захарией, сыном Варахии.
Несмотря на то, что последние шесть глав не содержат дат, вывод о том, что Захария 9–14 были написаны в более позднее время в служении пророка, вероятно, верен. В первых восьми главах Захария обратился к проблемам евреев VI века. Последние шесть глав охватывают более широкий диапазон, сосредотачиваясь на Царстве Мессии. Эти главы предназначены для всех людей во все времена 1. Это наиболее цитируемый раздел пророков в евангельских повествованиях о страстях. После Иезекииля Захария повлиял на автора Откровения больше, чем любой другой автор Ветхого Завета 2.
В главах 9–11 содержатся одни из самых ярких отрывков в книге. Эти главы хороши, как и всё в еврейской поэзии 3. Пророчества здесь, похоже, сосредоточены главным образом на периоде между временами Захарии и откровением Мессии при его первом пришествии.

Приход завоевателя мира
Захарии 9:1–9

Яхве вмешается в историю посредством могущественного завоевателя, который обрушится на Палестину с севера.

А. Суд над Сирией (9:1-2а)
«Пророческое слово Господа» или «бремя», то есть Его веское слово суда, сначала остановится на «земле Хадрах и на Дамаске». Хадрах больше нигде не упоминается в Ветхом Завете, но упоминается в ассирийских надписях. Это место находилось между Емафом и Ривлой. Дамаск был одним из крупнейших городов Сирии на протяжении всей истории этой области. Итак, Божий суд начнётся в Сирии (9:1а).
Предложение: «Ибо око Господа на всех людей, как и на все колена Израилевы» получило различные толкования. Некоторые видят здесь подтверждение того, что Бог видел всё зло, которое народы причинили коленам Израилевым. Другие думают, что этот текст подтверждает, что все люди, а также колена Израилевы признают Бога в будущем (ср. 8:22). Вероятно, идея состоит в том, что все народы на земле обратят внимание на движения могущественного завоевателя, который на самом деле действует как посредник Яхве (9:1b).
Сирийский город Емаф «смежный с ним», то есть город разделит суд над Хадрахом и Дамаском. Город Емаф сохранился и сегодня под названием Хама с населением около 50 тысяч человек (9:2а).

Б. Суд над Финикией (9:2b-4)
Могущественный захватчик устремляется на юг. Тир был известен в древнем мире своей мудростью (ср. Иез. 28:3–4). О мудрости Тира здесь упоминается либо с сарказмом, либо его мудрость осуждается как мирская. Сидон упоминается мимоходом. В центре внимания драматическое падение Тира (9:2b).
Тир не сможет противостоять приближающемуся захватчику. Даже если они построят крепость 4, это не спасёт их (9:3а). Жители Тира построили на острове у берега крепость, которая хорошо послужила им в разные времена. Пять лет город осаждался ассирийцами и тринадцать лет вавилонянами. Александр Великий приказал инженерам построить дамбу к этой крепости, используя обломки материкового города, который его армия сровняла с землёй. Так македонец ценой больших потерь смог за несколько недель сделать то, чего ассирийцы и вавилоняне не смогли сделать за несколько лет (ср. Иез. 26:7-14).
Благодаря коммерческим предприятиям Тир накопил большое состояние. И хотя он «накопил серебра, как пыли, и золота, как уличной грязи», избежать погибели ему не удастся. Его врагов не купишь за взятки (9:3b).
Шокирующая правда («Вот!»). Заключается в том, что «Господь сделает его бедным». Нападение на Тир будет организовано Владыкой воинств. Большой торговый центр перейдёт во владение захватчиков. Яхве сбросит богатство Тира в море (ср. Иез. 26:4). Вторя пророчеству Амоса 1:10, Захария предсказывает, что Тир будет сожжён огнём (9:4).

В. Суд над Филистией (9:5–7)
Грядущее вторжение унизит филистимские города. Аскалон будет опасаться за свою безопасность, когда увидит, что захватчик сделал с Тиром. В конце концов, Аскалон станет необитаемым, то есть перестанет существовать. Газа будет в ужасе. Екрон также будет обеспокоен тем, что «надежда его», Тир, был посрамлён. Царь погибнет в Газе, то есть Газа потеряет свою независимость (9:5).
В некогда гордом филистимском городе Азоте будет жить «чужое племя» или «полукровки» (РБО). Этот термин часто переводится как человек, рождённый в результате инцеста или прелюбодеяния (ср. Втор. 23:2). Здесь этот термин, вероятно, используется в широком смысле слова «чужеземцы» или «иностранцы» (9:6а).
Четыре великих города, названные в этом пророчестве, были гордостью филистимлян. Когда эти города капитулировали перед врагом, можно сказать, что «высокомерие Филистимлян» была «уничтожено» (9:6b) 5.
Через некоторое время после ниспровержения Филистии надвигающимся захватчиком филистимляне обратятся к Господу. Яхве заявляет: «Исторгну кровь из уст его». Речь, вероятно, идёт о питье жертвенной крови как об акте поклонения или о поедании жертв, принесённых в жертву с кровью 6. Яхве также удалит «мерзости его из зубов его». Эти мерзости могли быть животными, запрещёнными законом Моисея (Втор. 14:3 и далее), или жертвами, принесёнными идолам, а затем съеденными (9:7а). В межзаветный период маккавейские правители Иудеи успешно аннексировали территорию филистимлян 7. Предписания закона Моисея были навязаны тем, кто жил в этой местности. Однако настоящее исполнение этого пророчество связано с обращением язычников той области ко Христу (ср. Соф. 2:6–7).
Обращённые филистимляне «достанется Богу нашему», то есть они больше не будут считаться пришельцами, а будут членами сообщества завета. «Он» (то есть обращённые филистимляне) даже станет «тысяченачальник в Иуде», то есть ведущим гражданином в духовном Израиле. «И Екрон будет, как Иевусей». Иевусеи были древними жителями Иерусалима, завоёванного Давидом и присоединённого к Израилю 8. Основная идея, которая усиливается здесь, состоит в том, что язычники в будущем будут включены в народ Божий.

Г. Защита Иерусалима (9:8)
В то время как сирийцы, финикийцы и филистимляне будут захвачены захватчиком с севера (Александр Великий), Яхве обещал: «Расположу стан у дома Моего», то есть храма, семьи, царства Израиля. Эта защита была бы необходима «против проходящих вперёд и назад». Александр обошёл Иерусалим по пути в Египет в 332 г. до н. э. Он позже вернулся через Палестину, не причинив вреда святому городу 9.
Фраза «не будет более проходить притеснитель» очень сложна для перевода. Вероятно, лучшее решение — рассматривать упоминание о вторжении Александра. Македонянин никогда больше не войдёт в землю Иудейскую 10. Почему возникло это обещание? «Ибо ныне Моими очами Я буду взирать на это». Во время прошлых бедствий Израиля Бог не смотрел на них; но теперь Он заметил их бедственное положение и выступил за них.
Избавление от врагов без боя во времена Александра было предсказано как залог царства мира Мессии. Это тема, которую пророк поднимает следующей.

Грядущий Царь мира
Захарии 9:9-11

Мессианский характер следующего отрывка определяется использованием этих стихов в Новом Завете. Авторы Евангелий применяют эти слова к Иисусу (ср. Мф. 21:5; Ин. 12:15). Захария делает четыре замечания о грядущем царе.

А. Обещание его пришествия (9:9а)
Захария призывает «дщерь Сиона» «ликовать от радости». Дщерь места — это население этого места, олицетворённое в женщине. Откуда возникнет эта огромная радость? Шокирующее сообщение («Се!») состоит в том, что «царь твой грядёт к тебе». Этот царь появится из среди народа. В то время как угнетатель из предыдущего отрывка обойдёт Иерусалим, Царь мира придёт к Своему народу.

Б. Характер правителя (9:9b)
Захария описывает грядущего царя четырьмя способами. Во-первых, он «праведный». Он справедлив и беспристрастен в суждениях. В этом контексте термин может означать «торжествующий». Во-вторых, он царь «спасающий» 11. Своими словами и действиями он продемонстрирует, что пришёл искать и спасти заблудших. В-третьих, царь этот «кроткий» (букв., страдающий).
В-четвёртых, царь придёт в Иерусалим «сидящим на ослице». Со времён Соломона осёл считался скромным животным и символом мира. Осёл далее описывается как «молодой осёл», то есть молодой, необъезженный ослик, который всё ещё бежит за ослицей. Возраст ослика снова подчёркивается словами «сын подъяремной». Иисус организовал точное исполнение этого пророчества (Мф. 21:1–7), потому что Он хотел представить Себя царём, обещанным в этом отрывке.

В. Природа Царства (9:10)
Пророк видит три качества царства грядущего царя. Его будет мирное, единое и вселенское царство.
1. Мирное царство. В тот день, когда Мессия войдёт в Иерусалим, Яхве «истребит колесницы… коней… и… бранный лук» из среды народа. Вся военная техника исчезнет в царстве, которым будет править этот царь. Царство Мессии должно было быть установлено без физической силы 12.
2. Единое царство. Народ Божий обозначен как «Ефрем» и «Иерусалим». Таким образом, граждане бывшего северного царства, отвергнутые Богом как «не Мой народ», то есть язычники (Ос. 1:9), присоединяются к евреям в мессианском царстве, о котором здесь говорится. В церкви Христа разделение на евреев и язычников было разрушено (Еф. 2:13 и далее).
3. Вселенское царство. Мессия «возвестит мир народам». Это заявление проясняет, что подразумевалось в сочетании терминов «Ефрем» и «Иерусалим». Царство Мессии не будет ограничиваться евреями и Землёй Обетованной. Оно также распространится на народы. Продвижение этого Царства будет происходить через провозглашение мира посланниками царя — мира с Богом, мира внутри себя, мира с ближним. Евангелие Иисуса провозглашает этот мир и устанавливает условия, на которых он может быть получен и использован (9:10а).
Царство будет вселенским как географически, так и этнически. «Владычество Его будет от моря до моря и от реки до концов земли». «Река» здесь — Евфрат, самая удалённая восточная граница Земли Обетованной. Двумя морями могут быть Мёртвое море и Средиземное море. Таким образом, царство Мессии будет включать в себя всю старую территорию Земли Обетованной и многое другое. Оно будет простираться до краёв земли. Таково Царство Иисуса Христа (9:10b).

Г. Искупительный труд грядущего правителя (9:11)
В тот славный день, когда Царство Мессии раскинется до края земли, Господь искупит дочь Сиона, то есть народ Божий. Он «освободит» её «узников». Образ «рва, в котором нет воды» отражает отчаянное положение Иосифа (Бытие 37:22) и Иеремии (Иер. 38:6). В такой яме человек неминуемо погиб бы, если его оттуда не вытащить. Поскольку контекст здесь мессианский, то рабство, о котором здесь говорится, должно быть духовным, а не физическим. Это узы греха и сети лукавого, метафорически описываемые Захарией.
Бог вытащит дочь Сиона из ямы греха «ради крови завета твоего». Завет на Синае был скреплён кровью (Исх. 24:5 и далее); таким будет и новый завет (Мф. 26:28). Мессианский контекст предполагает, что имеется в виду последнее. На основе пролитой крови Иисуса Бог искупит Свой народ от рабства греха.

Грядущий божий воин
Захарии 9:12–17

Великие события произойдут перед приходом мессианского Царя. Захария рассказывает своим слушателям о славном обещании и могущественном вмешательстве.

А. Славное обещание (9:12–13)
Отрывок начинается с увещевания, адресованного «надеющимся пленникам». В Новом Завете надежда Израиля представлена как евангельская весть, духовное Царство Христа (Деян. 26:6–7; 28:20). Тех, кто ожидал мессианского царства, призывают «возвратиться на твердыню» или в крепость. Некоторые принимают крепость за Иерусалим, но этот город был без стен и практически необитаем во времена Захарии. «Оплот» (РБО) или «твердыня» — это Сам Бог или, возможно, Мессия. В трудное время гонений, которые будут развязаны против народа Божьего в межзаветный период, народ побуждается вернуться в сердечной преданности к своему Богу. Во времена сильных страданий только Бог может предложить утешение и покой (9:12а).
Те, кто обращается к Господу, получит гораздо больше. «Что теперь возвещаю, воздам тебе вдвойне». Господь обещает двойную меру благословений, чтобы компенсировать Своему народу прошлые страдания (9:12b).
Что именно Яхве планировал сделать для тех, кто доверился Ему во время гонений межзаветного периода? Ногой он «натянет [то есть согнёт] Себе Иуду» как Свой лук. Он наполнит этот лук Ефремом. Сион (Иуда + Ефрем) будет использоваться как Божье оружие в битве против вторгшихся армий Греции. Яхве «воздвигнет» сынов Сиона против сыновей Ионии или Греции. Во втором веке до нашей эры цари из династии Селевкидов снова и снова посылали огромные армии, чтобы подавить восстания евреев в Палестине. Сыновья Маттафии, известные как Маккавеи, применив партизанскую тактику, нанесли огромные потери этим греческим армиям (9:13).

Б. Могущественное вмешательство (9:14–15)
В битвах с греками «явится над ними Господь». Он будет сражаться за Свой народ, как Он боролся бесчисленное количество раз в истории Ветхого Завета. Используется образ грозового облака, парящего над полем битвы. Молнии, исходящие из облака, сравниваются со стрелами Божьего суда. Сопровождающий гром сравнивается со звуком трубы. Южные бури — самые сильные из них — будут колесницами гнева Божьего (9:14).
Яхве Саваоф будет щитом Своего народа в тот день. Исторические записи полны примеров особого вмешательства Бога в защиту Маккавеев в их борьбе с греками 13. Ободрённые особой помощью Яхве, еврейские армии «истребляли» своих врагов. Здесь изображён лев, пожирающий добычу (ср. Чис. 23:24). Со святой смелостью они с презрением разрушат метательные снаряды врагов. Они бросятся вперёд, топча ногами пращи врагов. Подобно львам, армии Бога будут пить кровь врага, и вкус этой крови будет побуждать их к ещё большим усилиям. Две цифры подчёркивают количество крови, которое может съесть лев народа Божьего. Они насытятся кровью, как жертвенные чаши, используемые на жертвеннике, и как углы жертвенника, на которые была размазана кровь во время жертвенных ритуалов (9:15).

В. Замечательные отношения (9:16–10:2)
Могущественное вмешательство, описанное в предыдущих стихах, будет совершено «Господом Богом их». Когда Его народ подвергнется нападению, «Он спасёт их… в тот день». Снова имеются в виду межзаветные войны с греками (9:16а).
Две цифры подчёркивают новые отношения, которые будут существовать между Богом и Израилем. Во-первых, Израиль — это Божье стадо. Он — Добрый пастырь, который считает каждую овцу чрезвычайно драгоценной. Во-вторых, Божий народ для Него так же драгоценен, как драгоценные камни в венце. Они воссияют на Его земле. Идея состоит в том, что земля — это венец или корона, в которую помещены драгоценные камни, искупленные люди (9:16b) 14.
Глядя на искупленный народ, живущий на его собственной земле, пророк восклицает в изумлении: «О, как велика благость его». Суффикс «его» относится скорее к Израилю, чем к Яхве. «Благость» — это не нравственное совершенство, а хороший внешний вид или благополучие. Второе восклицание объясняет первое: «Какая красота его». В тот день Бог благословит посевы Израиля. «Хлеб одушевит язык у юношей и вино — у отроковиц!». Зерно и вино — символы процветания и великого изобилия (9:17).
Процветание сельского хозяйства объясняется новыми отношениями с Яхве. В тот день Яхве с радостью будет отвечать на их молитвенные просьбы о дожде «в пору поздних» (НРП), то есть весенних дождей, которые были необходимы для успешного урожая. Израиль понял бы, что это Яхве, а не Ваал, «творит грозы и проливные дожди» (РБО). Их Бог пошлёт ливни и образовавшуюся растительность для людей и животных (10:1).
Молитвы Яхве о дожде исходят от людей, отвергнувших идолопоклонство. Во-первых, они на горьком опыте узнали, что «терафимы говорят пустое». Терафимы были изображениями, иногда размером с человека, а иногда в натуральную величину. Их хранили в святынях, но находили и в частных домах. Очевидно, они были одними из инструментов, которыми пользовались языческие прорицатели.
Во-вторых, на своём опыте Израиль обнаружил, что «вещуны видят ложное». Гадание использует внешние объекты (например, хрустальные шары) в попытке предсказать будущее. Оптимистические прогнозы этих шарлатанов были «снами лживыми». Напрасно они утешали своих слушателей. Их обещания дождя и процветания, к примеру, не исполнились.
В-третьих, участие в гаданиях и идолопоклонстве привело к тому, что овцы Божьего стада заблудились. «Поэтому они бродят как овцы». Они отошли от Яхве и в результате попали в плен. Их постоянно притесняли враги, «потому что нет пастыря». Возможно, речь идёт о небесном Царе, от любви и защиты Которого они отошли. С другой стороны, это может быть ссылка на земного царя. Последним царём Иудеи, который соответствовал высоким стандартам теократии, был Иосия. Цари, занявшие трон Иудеи после смерти Иосии в 609 г. до н. э. не воспринимали всерьёз всю ответственность пастыря народа Божьего (10:2).

Примечания

1 Talbot W. Chambers, “The Book of Zechariah” in Commentary on the Holy Scriptures ed. John Peter Lange (Grand Rapids: Zondervan, 1960 reprint), p. 10.
2 Joyce Baldwin, Haggai, Zechariah, Malachi in “The Tyndale Old Testament Commentaries” (InterVarsity, 1972), p. 59.
3 W.J. D eane, “Zechariah” in The Pulpit Commentary, New Edition (New York: Funk & Wagnalls, 1909), p. xi.
4 В еврейском языке здесь очевидно используется парономазия, которая может быть представлена в переводе следующим образом: «Пусть Тир построит башню…».
5 Город Геф — пятый город филистимского Пентаполиса — не упоминается, поскольку он так и не смог полностью восстановиться после разрушения во времена Озии (ср. 2 Пар. 26:6).
6 Об употреблении крови в языческих культах см. Иез. 33:25; Лев. 3:17; 7:26; 17:10, 12.
7 См. 1 Макк. 5:68; 10:84; 13:47 и далее.
8 См. 2 Цар. 5:6; 24:22; 1 Пар. 21:23.
9 О походе Александра через Палестину см. Иосиф Флавий, Древности 10:1.8. Другие считают, что фраза «проходящих вперёд и назад» просто указывает на захват земли армией вторжения (ср. Иез. 32:27; 35:7).
10 Другие считают, что 9:8 в настоящее время исполняется в защите, которую Бог предоставляет Своему народу всякий раз, когда тот подвергается нападению. Оно будет исполняться до тех пор, пока, наконец, ни один угнетатель больше не будет беспокоить народ Божий.
11 В иврите глагол в нифале используется в рефлексивном смысле. Другие, однако, считают, что здесь нифаль имеет пассивный смысл. Князь «наделён спасением» (Кейл; Дин). В данном контексте уместен любой из этих смыслов.
12 Другие пророчества, связывающие мир с мессианской эрой: Пс. 71:7; Ис. 2:4; 9:4–7; Мих. 5:10–11.
13 О божественном вмешательстве в дела Маккавеев см. 1 Макк. 3:16–24; 4:6-16; 7:40–50; 2 Макк. 2:21–22; 3:24; 5:2–4; 11:8; 12:11, 15, 22, 28, 37 и др.
14 Другие считают, что белых овец, пасущихся под ярким восточным солнцем, можно образно назвать драгоценностями.


Глава сорок пятая
Мессия грядёт!
Захарии 10:3–11:17

Победы над греками, которые произошли в межзаветный период, и восстановление отношений между Богом и Израилем помогут подготовить путь к мессианскому спасению. Теперь Захария сосредотачивается на грядущем торжествующем Спасителе и ужасных последствиях, которые ожидают народ Израиля, когда он отвергнет Спасителя.

Подготовка к мессианскому спасению
Захарии 10:3–4

Пришествие Мессии — основная тема Священного Писания, начиная с Бытия 3:15 и далее. В данном разделе Бог готовит мессианское спасение тремя способами.

A. Удаление прежних лидеров (10:3)
Гнев Яхве воспылал на «пастырей». Он «посетит» свой гнев на «козлов» (ср. Ис. 14:9; Иез. 34:17). Вероятно, речь идёт о греческих правителях, которые господствовали в Израиле в межзаветный период. Неудачные попытки Антиоха Епифана разрушить веру евреев также является главной темой книги Даниила (ср. Дан. 8:9-14, 22–26; 11:20–35).
Яхве победит безжалостных пастырей и козлов руками Своего народа. «Ибо посетит Господь Саваоф стадо Своё, дом Иудин». Он посетит козлов в гневе; Он посетит Свой народ для спасения. Яхве сделает Свой народ «славным конём Своим на брани». Овца без пастыря превратиться в величественного боевого коня, на котором Бог будет ездить, чтобы сражаться со Своими врагами. Этот яркий образ выполняет две задачи. Во-первых, он обещает народу Божьему силу и мужество. Во-вторых, это напоминает им, что Господь может продвигаться против врага только до тех пор, пока они сохраняют Ему верность. Бог не совершает Свой труд на земле без Своего народа. Победы Маккавеев над греческими армиями были подготовкой к пришествию Мессии.

Б. Возрождение новых лидеров (10:4)
Как только будет одержана победа над греческими угнетателями, Яхве выведет царя из колена Иудина. Этому царю здесь присвоены три титула. Во-первых, он краеугольный камень (pinnah, ср. Ис. 28:16). Он будет основанием для всего здания Божьего дома, то есть Его народа в этом мире (ср. Мф. 21:42; Еф. 2:20).
Во-вторых, этот царь — Гвоздь или Колышек. Термин yated используется для обозначения (1) колышка, которым крепится шнур палатки; (2) гвоздя, используемого при строительстве деревянных домов; (3) крючка, используемого для подвешивания оружия и посуды на стене. Таким образом, царь — это тот, кто держит или удерживает народ.
В-третьих, царь — это боевой лук. Этот царь будет воином. Подобно тому, как Яхве вёл Свой народ в битву против греческих сил в межзаветный период, так и Мессия будет сражаться от имени Своего народа против сил греха, сатаны и смерти.
Помимо князя, Яхве выведет из колена Иудина «всех народоправителей». Термин noges, используемый здесь, в других местах Ветхого Завета обозначает надсмотрщика или взыскателя. Если это слово имеет здесь такое значение, это будет означать, что народ Божий будет подчинять своих врагов, угнетать их и взимать с них дань. Но этот термин явно используется здесь в более общем смысле «правитель» (ср. Ис. 3:12; 60:17). Тогда речь идёт о правителях, которые будут помогать Мессии в управлении Его Царством. Каждый из первых апостолов происходил из колена Иудина. Павел происходил из колена Вениамина, колена, которое в Ветхом Завете часто относилось к более крупному колену Иуды 1.

Мессианская победа
Захарии 10:5–7

Захария изображает мессианское спасение как военную победу. Сначала он говорит о роли Иуды, а затем о роли Ефрема в достижении великой победы.

А. Роль Иуды (10:5-6а)
Последователи Мессии будут «герои, попирающие врагов на войне, как уличную грязь». Сам Мессия заявил, что врата ада сами по себе не одолеют Его Церковь (Мф. 16:18). Даже конница врага будет «посрамлена». Силы ветхозаветного Израиля в основном состояли из пехоты, тогда как его враги в более поздний период в основном состояли из конницы. Дело в том, что при Мессии народ Бога будет побеждать более вооружённые армии (10:5).
Как и в войнах с греками в межзаветный период (ср. 9:13), Мессия даст Своему народу возможность одержать победу над своими врагами. «И укреплю дом Иудин» (10:6а).

Б. Роль Ефрема (10:6b-7)
Прежнее Северное царство — «дом Иосифа» — присоединится к конфликту и разделит победу. Весь народ Божий на севере и юге, язычники и евреи, будут объединены в Царстве Мессии. Бог «спасёт» их не только от нападения врагов, но и для получения славной земли, то есть самого неба. «И они будут жить» (РБО), в безопасности и комфорте. Это полное восстановление граждан прежнего Северного царства могло произойти из сострадания Бога. «И они будут, как бы Я не оставлял их». Ефрем будет полностью восстановлен. В свете учения Осии Ефрем был отвергнут, чтобы стать «не моим народом», то есть язычником. Таким образом, в мессианском контексте восстановление Ефрема до статуса завета эквивалентно обращению язычников (10:6b).
Жители Ефрема — бывшие язычники — покажут себя могучими героями в надвигающемся конфликте. «Возвеселится сердце их, как от вина». Они поспешили бы в бой, как люди, освежённые и укреплённые вином. Дети этих обращённых ефремлян придут к радостным отношениям с Господом благодаря мужеству своих отцов. Дело в том, что обращённые ефремляне — бывшие язычники — на протяжении более чем одного поколения будут полностью интегрированы в Божий народ завета. Эти пророчества полностью исполнятся в Церкви Христа (10:7).

Мессианское освобождение
Захарии 10:8-12

Захария предлагает вторую расширенную картину спасения при Мессии. Он предвидит великое собрание народа Божьего. Эта картина раскрывается в три этапа.

А. Обещание сбора (10:8)
Яхве собирал Свой народ свистом, как пастырь привлекает своих овец; или как пчеловод заставляет пчёл роиться (ср. Ис. 5:26; 7:18, 19). Собравшиеся — это те, кто ранее был искуплен силой Господа. Скорее всего, имеется в виду собрание народа Божьего из мира посредством Евангелия. Тело искупленных людей будет «весьма многочисленно» как прежде. Подобно тому, как древний Израиль сильно разросся в Египте (Исх. 1:7, 12), так будет расти и новозаветный Израиль через проповедь Евангелия.

Б. Прелюдия собрания (10:9)
Искупленные собраны в одно тело. Далее, Яхве «рассеет их между народами». Цель такого посева — не разбросать, а умножить (ср. Ос. 2:23; Иер. 31:27). Церковь Христа была отделена из мира греха, чтобы быть посланной в мир потерянного человечества, чтобы проповедовать Евангелие (10:9а).
Результаты евангелизационных усилий церкви изложены в трёх фразах. Во-первых, «в отдалённых странах они будут воспоминать обо Мне». Далёкие народы, подавившие знание о живом Боге (ср. Рим. 1:20–23), снова будут приведены к богосознанию, то есть к осознанию того, что только Творец достоин человеческой преданности, обожания, страха и любви.
Во-вторых, «они будут жить». Жизнь в Господе и послушание в вере принесёт духовное обновление, новое рождение и жизнь. «Они будут жить» — это ветхозаветный способ провозглашения жизни с избытком в Новом Завете. Этой изобильной жизнью искупленные будут наслаждаться «с детьми своими». Новые отношения с Богом и все сопутствующие благословения будут не мгновенным эмоциональным взрывом, а долгосрочным обязательством, которое будет продолжаться из поколения в поколение.
В-третьих, они «возвратятся». Эти слова дополнительно объясняют глагол «помнить». Они возвратятся к Господу, от которого они ушли в грех, идолопоклонство и духовное рабство (10:9b).

В. Описание сбора (10:10–12)
Яхве объявляет, что выведет Свой народ «из земли Египетской, и из Ассирии», то есть из великих исторических земель плена. В этом контексте эти земли символизируют рабство греха. Эти слова указывают на общий сбор и реорганизацию народа Божьего 2.
Те, кто собраны из земли рабства, будут приведены в «землю Галаадскую и на Ливан», то есть на территории к востоку и западу от Иордана. Это были районы, обезлюдевшие после падения прежнего Северного царства. В этом контексте Галаад и Ливан символизируют Царство Христа. Поскольку число искупленных из рабства так велико, для всех из них «недостанет места». Дело в том, что старая физическая Земля Обетованная больше не сможет вместить всех искупленных. Царство Христа универсально по своим масштабам и поэтому не может быть географически расположено (10:10).
Подобно тому, как Яхве провёл древний Израиль через Чермное море к свободе, Он снова проложил путь Своему народу через море, которое, как говорят, символизирует «бедствие» (ср. Ис. 11:15). Фактически, Яхве пройдёт «сквозь море» (НРП). Через страдания Он проложит путь к свободе тем, кто пленён грехом. Через крестные страдания Бог сделал возможным освобождение людей от рабства греха и смерти (ср. Евр. 2:14 и далее).
С помощью такого же образа показано, как Бог «иссушает» (РБО) глубины реки. Река Нил держала Израиль в плену в Египте во времена Моисея. Евфрат держал пленников в Ассирии и Вавилоне. Итак, здесь река представляет собой границу той земли рабства, в которой все грешники пребывают до искупления. Так Господь позволит тем, кто находится в плену, обрести свободу. Иссушение реки предполагает гибель угнетателей Божьего народа. «И смирится гордость Ассура, и скипетр отнимется у Египта». Воскреснув, Иисус одержал сокрушительную победу над силами греха и тьмы. Дьявол и его воинство были побеждены (10:11).
В то время как силы зла повержены через воскресение, освободившиеся от рабства греха, укрепятся. Их сила будет заключаться в самом Яхве и в Его «имени» (ср. Михей 4:5; Кол. 3:17). Это означает, что искупленные будут жить в соответствии с принципами и властью, символами которых являются имя или характер Бога (10:12).

Осуждение народа Израиля
Захарии 11:1–6

Богатыми поэтическими образами Захария описывает врага, приближающегося к Иудее с севера. Жители страны пострадают от этого вторжения. Пока пророк ничего не говорит о причине этого вторжения. По мере развёртывания главы становится ясно, что Иудея подвергнется ужасному суду за то, что отвергла Доброго Пастыря.

А. Приближение врага (11:1–3)
Захария призывает Ливан отворить «ворота», то есть пути, ведущие в Палестину с севера. По этим путям пройдёт судный «огонь», который пожрёт кедры Ливанские. Кедры здесь, вероятно, являются символом северной Палестины. Так что суд прокатится на Палестину с севера (11:1).
Деревьям южной Палестины сказано «рыдать» по двум причинам. Во-первых, ели южной Палестины скоро постигнет участь северных кедров. Во-вторых, потому что «величавые опустошены». Лидеры еврейского народа падут под судом.
«Дубы Васанские» к востоку от Иордана не избегут суда. Так Захария увещевает эти «деревья» «рыдать». Если даже недоступный лес Ливана разрушен, открытая местность Васана не сможет спастись (11:2).
Суд приближается к югу, и Захария слышит «голос рыдания» пастухов. «Величие» (РБО) пастухов — их пастбища. Это величие теперь была «повержено» (РБО). То же верно и в отношении «гордости Иордана» (РБО), тех зарослей, которые окружали реку Иордан с севера на юг. Эти леса были местом обитания многих диких животных. Однако огонь суда теперь «опустошил» их среду обитания. Таким образом, огонь суда достиг южной оконечности Палестины. Захария, вероятно, представляет здесь поэтическое описание римского завоевания Палестины, особенно римской войны против евреев в 66–70 годов н. э. (11:3).

Б. Наказание народа (11:4–6)
Теперь Захария получил пророческое поручение «пасти овец», то есть играть роль правителя национального Израиля. Народ назван «овцами, обречёнными на заклание», потому что они предназначены для уничтожения от рук их нынешних пастырей (11:4). Захари уполномочен исполнить вторую притчу (ср. Зах. 6:9-11).
Вождей страны сравнивают с никчёмными хозяевами отары овец. «Купившие убивают» их. Они принимают решения, которые неизбежно приводят к резне простых людей. Тем не менее, несмотря на их грубую небрежность в отношении стада, они считают себя невиновными. Эти руководители продают стадо, а затем нагло славят Бога за нечестную прибыль. Младшие пастыри, работающие на владельцев стада, не имеют сострадания к тем, кто находится под их опекой (11:5).
Бог допустит такое жестокое обращение со стадом или народом. Господь не хочет «более миловать жителей земли сей», то есть народ Израиля. Идея состоит в том, что жестокое обращение лидеров — это проявление гнева Бога на Свой народ. Народ наказан за ужасное преступление, которое будет проиллюстрировано в следующих стихах (11:6а).
В шокирующем заявлении («Вот!») Яхве заявляет о Своём намерении «предать людей, каждого в руки ближнего его». Бог допустит, чтобы народ Израиля был разодран внутренней борьбой. Во время войны с Римом (66–70 гг. н. э.) Иудею раздирали по крайней мере три фракции. Больше погибло в результате трёхсторонней гражданской войны, чем от рук римской армии.
Яхве также предал каждого человека из народа Израиля «в руки царя его». В зале суда Пилата толпа, подстрекаемая народными лидерами, воскликнула: «У нас нет царя, кроме Цезаря». В результате этого решения армии иноземного царя «поразят землю». Бог не желал избавлять евреев от власти этого врага, то есть римлян (11:6b).

Служение доброго пастыря
Захарии 11:7-14

В серии символических действий Захария теперь представляет причину разрушительного суда, который он только что описал.

А. Описание служения (11:7)
«И буду пасти овец, обречённых на заклание», то есть Захария сыграл роль, отведённую ему (ср. ст. 4). Овцы — это народ Израиля. Внутри народа были «поистине бедные», остаток истинно верующих. Это были те, кто подвергнется жестокому обращению со стороны остальной части стада, а также со стороны национальных лидеров (11:7а).
Чтобы образно передать эту картину, Захария взял два посоха. Пастух часто носил «жезл и посох» (Пс. 22:4). Жезлом он будет отпугивать диких зверей. Посохом — направлять паству и спасать заблудших. Пророк дал символические названия двум посохам. Первый он назвал «благоволением» или «благосклонность» (РБО). Этот посох символизирует любящую и милостивую заботу Доброго Пастыря. Второй посох он назвал «узами» или «единением» (НРП). Этот посох символизирует объединяющую миссию Доброго Пастыря (ср. Ин. 10:16). Используя два посоха, Захария демонстрирует труд Доброго Пастыря (11:7b).

Б. Отношения с пастырями (11:8)
Далее, Захария символически «истребляет трёх из пастырей». Под пастырями подразумеваются руководители страны. Было предложено множество различных толкований личности трёх пастырей. Возможно, проще всего увидеть здесь намёк на три класса пастырей, упомянутых в 11:5: «купившие», «продающие» и «пастухи» 3.
Пастыри были истреблены «в один месяц», то есть в очень короткий срок (ср. Ос. 5:7). Речь идёт о том коротком периоде, когда неверие национальных лидеров достигло апогея как раз перед тем, как они потребовали распятия Иисуса.
Пастухи «невзлюбили» (РБО) друг от друга из-за взаимного отвращения, между ними и Добрым Пастырем. «И отвратится душа Моя от них», — заявляет пророк в своей символической роли. Добрый Пастырь испытывал крайнее отвращение к национальным лидерам — книжникам, фарисеям и, возможно, Иродианам (ср. Мф. 23:13–33). В ответ на его выпады против них «их душа отвратилась» от Него. Лидеры ненавидели Иисуса. В начале Его служения они начали замышлять, как они могут его уничтожить.

В. Реакция стада (11:9)
Затем Добрый Пастырь бросает стадо (народ Израиля) на произвол судьбы. «Умирающая — пусть умирает». Это может быть ссылка на тех, кто умер от язв, охвативших Иерусалим во время осады римлянами в 69–70 гг. н. э. «Гибнущая — пусть гибнет». Многие погибнут в ожесточённом конфликте с римлянами. «А остающиеся пусть едят плоть одна другой». Согласно рассказам Иосифа Флавия, из-за голода многие жители осаждённого города Иерусалима в 69–70 гг. н. э. опустились до каннибализма.

Г. Оставление стада (11:10)
Заявив о судьбе пастырей и их стада, народа Израиля, Захария символически сломал свой первый жезл «Благосклонность». Бог не будет более благосклонно защищать народ Израиля, потому что стадо отвергло Доброго Пастыря. Подобно тому, как был сломан деревянный посох, Бог «уничтожит завет… со всеми народами». Речь идёт об ограничениях, которые Бог наложил на другие народы в отношении того, что им будет позволено делать с Иерусалимом и храмом. Таким образом, ломая первый жезл, Захария разыгрывает сцену забвения стада, о котором он объявил в предыдущем стихе.

Д. Реакция остатка (11:11)
Захария символически разыграл сцену того, что Бог сделает «в тот день», то есть в тот день, когда национальные лидеры выказали презрение к Доброму Пастырю. «Бедные из овец», принявшие Доброго Пастыря, знали, «что это слово Господа». Ученики Иисуса знали, что народ Израиля обречён, и будет уничтожен народами, то есть римлянами. В 66–70 годах н. э. первые христиане увидели мерзость запустения — римские легионы — приближающиеся к Иерусалиму. Следуя наставлениям Иисуса (Мф. 24:15–22; Лк. 20:21), эти христиане бежали из Иерусалима в безопасное место — в трансиорданский город Пелла 4.

Отказ от доброго пастыря
Захарии 11:12–14

Притча-инсценировка продолжается. Захария разыгрывает отказ от Доброго Пастыря в трёх сценах.

А. Просьба о плате (11:12)
Добрый Пастырь просит стадо выплатить Ему вознаграждение. «Если угодно вам, то дайте Мне плату Мою; если же нет, — не давайте». Платой, которую желал Добрый Пастырь, были покаяние, вера и послушание. В отличие от злых пастырей (национальных лидеров), Он не ограничивает их. Это была возможность выразить свою благодарность за всё, что Бог сделал для них (11:12а).
Стадо откликнулось на просьбу Доброго Пастыря, отвесив ему тридцать сребреников. Он был для них не ценнее раба (ср. Исх. 21:32). Этим поступком они издевались над Добрым Пастырем. Их оценка показала их неблагодарность (11:12b). Притча-инсценировка нашла своё воплощение в деньгах, выплаченных первосвященниками Иуде за предательство Христа (Мф. 26:15)

Б. Отказ от платы (11:13)
Оскорбление, нанесённое Доброму Пастырю, Яхве принял близко к сердцу. Поэтому Господь с презрением отверг эту сумму. С язвительным сарказмом Он называет их плату «высокая цена, в какую они оценили Меня». Господь приказал: «Брось их гончару» (НРП). Тридцать сребреников, за которые Иисус был предан первосвященникам, в конечном итоге были использованы для покупки поля горшечника (Мф. 27:7–9).

В. Распад народа (11:14)
В этот момент Захария переломил второй посох, названный «Узы». Это символизировало распад всех уз, которые удерживали народ вместе. «Братство между Иудой и Израилем» было разрушено. Нация распалась на фракции, как это произошло после смерти Соломона в 931 году до н. э. Гражданский и социальный разлад подготовил почву для победы римлян над еврейским государством в 66–70 гг. н. э.

Грядущий лжепастырь
Захарии 11:15–17

Захарии было поручено разыграть вторую притчу. «Ещё возьми себе снаряд одного из глупых пастухов». В снаряжение пастуха входили одежда, жезл, посох и другие принадлежности. На этот раз Захария должен был сыграть роль того, кто был противоположностью Доброго Пастыря (11:15).
Притча-инсценировка является пророчеством огромного значения. «Ибо вот, Я поставлю на этой земле пастуха». Этот «пастух» должен представлять некоего лидера или власть, которая появится после того, как народ Израиля отвергнет Христа. В христианском богословии этот лжепастырь иногда называется антихристом 5. Антихристами, на самом деле, являются все, кто выступает против библейского учения о Христе (1 Ин. 2:18–22). Однако Писание, похоже, указывает на одного последнего лидера, который будет угнетать Божий народ (Дан. 7:21 и далее), присваивать себе божественные прерогативы и подделывать библейские чудеса (2 Фес. 2:3–9).
Глупый пастырь или лжепастырь будет иметь самый безжалостный характер. «О погибающих не позаботится», то есть он не будет заботиться о заблудших овцах. Он также не будет посещать юных овец и раненых. Он не даст пищи голодающим животным. Овцы, стоящие на месте, — те, кто слишком слабы, чтобы двигаться. Он совершенно не будет заботиться о Божьем стаде. С другой стороны, он будет есть мясо тучных овец. Он будет перегонять овец по таким неровным местам, что у них будут ломаться копыта. Стадо, отвергнувшее Доброго Пастыря, будет сильно страдать под руководством глупого пастуха (11:16).
За то, что он бросил стадо, глупый пастух в конце концов предстанет перед Божьим судом. «Меч на руку его и на правый глаз его!». Бог лишит его силы и понимания, которыми он злоупотреблял в своей руководящей должности. «Рука его совершенно иссохнет, и правый глаз его совершенно потускнет» (11:17).

Примечания

1 Унгер считает, что noges (угнетатели) уйдут из Иудеи при правлении Мессии, то есть никто больше не будет угнетать народ Божий. Ср. 9:8. Merrill Unger, Zechariah; Prophet of Messiah’s Glory (Grand Rapids: Zondervan, 1963), pp. 179f.
2 Marcus Dods, The Post-exilian Prophets (Edinburgh: T. & T. Clark, 1956 reprint), pp. 104f.
3 Альтернативное предположение состоит в том, что три пастыря — это три порядка правителей в иудейском государстве во времена Христа — священники, учителя закона, гражданские судьи.
4 Евсевий, Церковная история, 3:5.
6 Другие варианты лжепастыря: римляне, царь Ирод, лжехристы и лжепророки.


Глава сорок шестая
Новый Иерусалим
Захарии 12–13

На то, что с 12:1 начинается новая литературная единица, указывает вводная формула: «Пророческое слово Господа об Израиле» (ср. 9:1). В предыдущей главе Захария предсказал отвержение физического Израиля. «Израиль», о котором идёт речь в этой главе, — это Израиль духа, церковь Христа, мессианская теократия — народ Божий в отличие от отчуждённого от Бога мира народов (12:1a).
Захария передаёт весть от имени Яхве, всемогущего Творца небес и земли. Именно Он «распростёрший небо, основавший землю». Именно Он «образовавший дух человека внутри него», то есть Он отвечает за жизнь и разум человека. Когда Творец говорит, все творения должны слушать (12:1b).
В этой части описывается великая осада, великое спасение, великое поражение и великий день Яхве.

Великая осада
Захарии 12:2–9

Захария изображает Иерусалим в осаде. Однако здесь пророк подчёркивает безопасность Иерусалима, силу города и избавление, которое Бог обеспечит в день нападения. В то время, когда Захария произнёс эти слова, Иерусалим не имел стен, и поэтому был маленьким и презираемым городом.

А. Безопасность Иерусалима (12:2–4)
При нападении на Иерусалим враги Божьего народа встречают большее сопротивление, чем они ожидали. На их неожиданное открытие указывает слово «Вот!». Нападающие делают три открытия.
1. Иерусалим — чаша исступления (12:2). Враги Иерусалима, возможно, смотрели на город как на чашу с вкусным вином, из которой они могли пить с лёгкостью. Однако они узнают, что Яхве сделал Иерусалим «чашей исступления», то есть сосудом, содержимое которого вызывает оцепенение 1. Враждебные силы толпятся вокруг, казалось бы, беззащитного города. Однако опыт оказывается роковым для нападающих. То, что сказано об Иерусалиме, относится и к Иудее. Те, кто нападает на любой из Божьих народов, испытают катастрофические последствия.
2. Иерусалим — тяжёлый камень (12:3). В день нападения враги обнаружат, что Яхве сделал Иерусалим «тяжёлым камнем для всех племён», то есть обременением. Попытка сдвинуть эту неподвижную скалу приведёт к разочарованию и увечьям. «все, которые будут поднимать его, надорвут себя». Здесь речь идёт не о нападении греков на физический Иерусалим, а о нападении «всех» народов на Иерусалим, который свыше (ср. Евр. 12:22). Мир постоянно находится в боевом строю против Церкви Христовой. Однако мир никогда не сможет поколебать эту тяжёлую скалу.
3. Иерусалим — источник смятения (12:4). Как и в сражениях древнего Израиля, Яхве вмешается в битву за Свой народ. Кавалерийские части нападавших будут быстро нейтрализованы. Кони и всадники испытают «бешенство», «безумие» и «слепоту», то есть недоумение, растерянность и панику. С другой стороны, на народ «Иудин», то есть Божий народ, Яхве «отверзет» свои очи. Он увидит их бедственное положение, проникнется состраданием к ним и придёт им на помощь. Нападения на духовный Иерусалим в конечном итоге потерпят неудачу.

Б. Сила Иерусалима (12:5–6)
В предыдущих стихах защита Иерусалима была делом рук Яхве. Поэтому князья Иуды, то есть лидеры Божьего народа, встретят нападающих со спокойной уверенностью. Каждый из них будет знать в своём сердце: «сила моя — жители Иерусалима». Лидеры и народ работают вместе в удивительном единстве. Духовный Иерусалим — это не город стен и ворот, а люди, посвятившие себя служению Богу — мужчины и женщины с непоколебимой верой «в Господа Саваофа, Бога их». Этот могущественный полководец всех воинств на небе и на земле — на их стороне. Выживание духовного Иерусалима будет знаком Божьей благосклонности (12:5).
При поддержке исполненных духом граждан и Богом, лидеры духовного Иерусалима сожрут своих врагов. «В тот день 2 Я сделаю князей Иудиных, как жаровню с огнём между дровами и как горящий светильник среди снопов». Все, кто нападёт на духовный Иерусалим, будут побеждены. «И они истребят все окрестные народы, справа и слева». В эти отчаянные дни «снова населён будет Иерусалим на своём месте, в Иерусалиме». Духовный Иерусалим будет стоять на своём месте, как и прежде, непоколебимый, неподвижный, непобеждённый (12:6).

В. Освобождение Иерусалима (12:7–9)
Тема избавления Божьего народа от нападения ещё больше усиливается в стихах этого раздела. Выделяются три момента.
Во-первых, Яхве вступится за беззащитное и менее престижное население за стенами Иерусалима. Он «сначала шатры Иуды». В ветхозаветные времена открытые города и деревни не могли оказать эффективного сопротивления врагу. Однако Бог позаботится о том, чтобы каждый гражданин Его духовного Царства находился под Его Божественной защитой. Не только те, кто занимает видное место, но и те, кто находится в отдалённых и менее престижных районах, будут испытывать такое же освобождение. Это произойдёт «чтобы величие дома Давидова и величие жителей Иерусалима не возносилось над Иудою». Ветхозаветный язык говорит о том, что одно и то же спасение по благодати необходимо всем и переживается всеми. Поэтому никто из Божьего народа не может превозноситься над другими. Нет ничего, чем можно было бы хвалиться, кроме креста Христова (12:7).
Во-вторых, Господь защитит жителей Иерусалима и даст им силы для совершения могущественных дел своим именем. Захария повторяет обещание: «В тот день защищать будет Господь жителей Иерусалима». Наделённый силой Духа Господня, самый слабый из жителей Иерусалима станет таким героем, как Давид. В силе Господа Давид противостоял Голиафу и бесчисленным отрядам филистимских воинов. «Дом Давида» (руководители духовного Иерусалима) будет «как Бог», то есть наделён сверхъестественными способностями. Далее, объясняя фразу «как Бог», Захария добавляет: «как Ангел Господень перед ними» 3. Они поведут Божий народ в бой, как ангел Яхве вёл древние армии Израиля (12:8).
В-третьих, Захария ясно излагает суть этого раздела: «И будет в тот день, Я истреблю все народы, нападающие на Иерусалим». Те, кто сделались врагами Церкви Христовой, наметили себе путь к гибели (12:9).

Великое спасение
Захарии 12:10–13:6

Описав безопасность духовного Иерусалима, пророк далее изображает на языке Ветхого Завета процесс, посредством которого люди нового завета станут таковыми. Здесь он рассказывает о том, как церковь начнёт христианскую жизнь и получит право на Божественную защиту, о которой говорилось в предыдущем абзаце. Акцент делается на процессе убеждения, обеспечении очищения, картине освящения и доказательстве посвящения.

А. Процесс убеждения (12:10)
Процесс удостоверения в своей погибели и потребности в спасении рассматривается в три этапа.
1. Излияние Божьего Духа (12:10a). В Ветхом Завете цари, пророки и священники были помазаны елеем, который символизировал дар Святого Духа. В мессианскую эпоху Бог «изольёт» Свой Дух не только на «дом Давидов», но и на «жителей Иерусалима», то есть как на руководителей, так и на граждан. В данном контексте речь идёт о тех, кто является членами Церкви Христа, то есть обо всех верующих. Глагол указывает на обильную меру, в которой будет дан Дух.
Дух здесь назван «Духом благодати» (ср. Евр. 10:29), потому что Его труд в сердце верующего не заслужен, и потому что Он использует Евангелие Божьей благодати для убеждения и осуждения грешников (ср. Ин. 16:8). Его называют «Духом умиления» или «Духом молитвы» (РБО), потому что он побуждает грешников призывать имя Господа (ср. Деян. 22:16).
2. Обращение взора к пронзённому (12:10b). В результате труда Духа через слово грешники придут и «воззрят на Него, Которого пронзили». Несомненно, в 12:10 Бог является говорящим. И всё же именно Его пронзают! Глагол «пронзить» (daqar) означает пронзить насквозь, убить любой смертью. Конечно же, иудеи пронзили Господа метафорически своим бунтом и неблагодарностью на протяжении всей своей истории. Однако на Голгофе они пронзили Его буквально (см. Ин. 19:37). Взглянуть на Того, Кого они пронзили, означает нечто большее, чем просто констатация факта, что кто-то был убит. Подразумевается, что они узнают личность того, кого они пронзили.
Прекрасный пример того, как это работает, можно найти в Деяниях 2. В первом публичном провозглашении полного Евангелия Пётр обвинил своих слушателей в том, что они пригвоздили к кресту Того, Кто был удостоен знамений и чудес, то есть их Мессию (Деян. 2:22 и далее). Затем апостол продолжил доказывать Писанием и логикой, что Иисус был воскрешён из мёртвых и вознесён по правую руку от Отца. Эта мощная проповедь поразила (пронзила) собравшихся до глубины души. Через Евангелие Святой Дух привёл этих грешников к вере во Христа и осудил их за грех.
3. Печаль о грехе (12:10b-14). Осознание того, что грехи человека заставили пронзить Господа, ведёт к печали ради Бога и покаянию (ср. 2 Кор. 7:10). «И будут рыдать о Нём». Переход к местоимению третьего лица «о Нём» очень важен. Тот, кого пронзили, — это Яхве, но всё же Он отличается от Яхве. Язык говорит о двух Личностях, которые на самом деле едины (ср. Ин. 10:30). Яхве заявляет, что пронзить Его — значит пронзить Меня. Этот отрывок ясно указывает на божественную природу Того, Кого пронзают.
Захария подчёркивает, насколько сильна печаль, связанная с убийством божества. Он использует три иллюстрации, чтобы донести свою мысль. Во-первых, «будут рыдать о Нём, как рыдают об единородном сыне». Сохранение семьи у евреев считалось очень важным делом. Смерть единственного сына была самым тяжёлым ударом, который только мог случиться. Во-вторых, их горький плач уподобляется тому, что можно испытать, когда умирает первенец. Первенец был будущим лидером в древней семье. Он должен был получить двойную часть семейного наследства, а также понести тяжёлую ответственность за семью (12:10b).
В-третьих, «В тот день поднимется большой плач в Иерусалиме, как плач Гададриммона в долине Мегиддонской». В этом месте безвременно погиб самый любимый царь Ветхого Завета. В течение многих лет народ оплакивал это событие (ср. 2 Пар. 35:25). Такой же будет глубина скорби по пронзённому (12:11). Это пророчество о плаче по пронзённому Мессии начало исполняться в самый день Его распятия (ср. Лк. 23:47 и далее).
Плач распространится от Иерусалима до «земли», когда мужчины и женщины придут взглянуть глазами веры на Того, Кого они пронзили. Используя технику выделения путём перечисления, пророк описывает, как различные семьи будут затронуты проповедью пронзённого. Семья Давида в целом и племя дома Нафана особо оплакивали пронзённого. Семья священников Левия и племя Симеоново в этой семье также пострадают. «Все остальные племена» тоже будут скорбеть. Особое внимание уделяется трауру женщин каждой из семей. Смысл этих стихов — подчеркнуть, что траур будет всеобщим и постоянным среди народа Божьего. Всякий раз, когда верующие останавливаются, чтобы взглянуть на пронзённого, они всякий раз заново будут осознавать, что именно их грех отправил пронзённого на крест (12:12–13).

Б. Положение об очищении (13:1)
В мессианскую эпоху «откроется источник дому Давидову и жителей Иерусалима», то есть для всего народа (ср. 12:10). Те, кто раскаялся и в скорби признал пронзённого, получат возможность очиститься «от греха и нечистоты», то есть от вины и осквернения. Последнее слово используется для обозначения ритуальной нечистоты (ср. Лев. 15:20). При обсуждении исполнения этого предсказания на комментаторов больше влияют строки из гимна: «Источник жизни Бог открыл в крови Христа святой», чем учение Нового Завета. В данном случае источник наполнен не кровью, а водой. Провозглашение Евангелия в первом веке завершилось призывом «покаяться и креститься» (Деяния 2:38; 22:16). Об этом грандиозном акте подчинения господству Иисуса Павел говорит, когда говорит о «бане возрождения» (Титу 3:5). Когда грешник крестится в смерть Христа (Рим. 6:3), кровь Иисуса окропляет его (1 Пет. 1:2). Эта кровь продолжает очищать верующего, исповедующего свои грехи перед Господом (1 Ин. 1:7). Таким образом, на пророческом языке этот отрывок ссылается на евангельский план спасения: вера (взирая на пронзённого), покаяние (печаль о соделанном грехе) и крещение (источник омытия греха).

В. Картина освящения (13:2)
В ту мессианскую эпоху Бог избавит Свой народ от идолопоклонства. «Я истреблю имена идолов с этой земли». Господь сделает это через мощную и убедительную весть Евангелия. Идолы, столь популярные в древнем Израиле «не будут более упоминаемы». Всё потому, что те, кто переживают мессианское очищение, описанное в предыдущем стихе, не имеют никакого отношения к идолопоклонству (ср. Ос. 2:16 и далее). Господь не только освящает, но и спасает Свой народ.
Посредством того же Евангелия Господь удалит «пророков» (РБО) с земли. Речь идёт о лжепророках, проповедующих от имени других богов или проповедующих ложь от имени Яхве. Захария использует термин «пророк», потому что в еврейском языке нет слова для обозначения «лжепророка». Бог удалит из земли «нечистый дух», дух лжи, действующий в лжепророках (ср. 3 Цар. 22:19–23) 4. При ветхозаветной теократии лжепророков побивали камнями. В эпоху Нового Завета смертная казнь закреплена за правительством. «Смертный приговор», вынесенный церковью, — отлучение от церкви. Те, кто посвятили свою жизнь пронзённому, не потерпят лжеучений (ср. Гал. 1:8).

Г. Доказательство приверженности (13:3–5)
В мессианскую эпоху с теми, кто пытался возродить лжепророчества, будут обращаться очень строго. Тот, кто будет пророчествовать ложно, будет окончательно отвергнут собственными родителями. Поскольку их сын осмеливался говорить ложь от имени Яхве, родители поразят его, то есть предадут его смерти (ср. 12:10) в следующий раз, когда он попытался пророчествовать. Здесь подразумевается, что пророческие способности прекратятся. Поэтому те, кто претендовал на такие способности, будут отмечены как лжепророки. Ветхозаветный закон требовал казни лжепророков (ср. Втор. 13:6-10; 18:20). Закон требовал от родителей стоять на стороне Бога и истины даже против собственной плоти и крови. Дело в том, что в эпоху Нового Завета люди будут полностью преданы Господу. Иисус предсказал, что верность Ему в некоторых случаях будет разделять семьи (Луки 12:53). Этот стих исполняется в высшей приверженности мужчин и женщин Иисусу Христу (13:3).
До плена лжепророки были людьми, почитаемыми в обществе (ср. Ис. 9:15; Иер. 5:31; Мих. 2:11). Однако в эпоху Нового Завета те, кто участвовал в лжепророчествах, осознают ошибочность своего пути. Лжепророки «устыдятся… каждый видения своего, когда будут прорицать». Общественное мнение против лжепророчества в Царстве Мессии будет настолько сильным, что лжепророкам будет стыдно притворяться, что у них есть видения. Они больше не будут носить «власяницы, чтобы обманывать». Такую грубую верхнюю одежду носил Илия (ср. 4 Цар. 1:8). Очевидно, такие одежды стали отличительной чертой пророков. Основная мысль здесь в том, что некоторые лжепророки обратятся. Возможно, обращение таких людей, как Симон-маг (Деян. 8:9, 13) или тех, кто практиковал оккультные искусства в Ефесе (Деян. 19:13–20), может быть хорошей иллюстрацией исполнения этого пророчества (13:4).
Тот, кто обратился из ложной религии силой Евангелия, с радостью признаётся, что на самом деле он не был пророком. «Я не пророк». Скорее он признаётся, что был просто земледельцем, причём наёмным работником. Он был просто никем, который использовал религию, чтобы попытаться найти последователей и заработать себе на жизнь. Он был первоклассным аферистом. Те, кто принимают истину, без колебаний признают лицемерие и откровенную ложь своего греховного прошлого (13:5).

Д. Объяснение (13:6)
Основная тема пронзённого снова всплывает в заключительном стихе этого раздела. Вопрос адресован «Ему», не лжепророку из предыдущего стиха, а тому, кого они пронзили в 12:10. Пронзённого спрашивают: «Отчего же на руках у тебя рубцы?». Раны могут быть на груди, или даже на спине. «Руки» здесь, вероятно, предплечья («на теле» РБО). Пронзённый поясняет: «Изранили меня в доме моих друзей» (НРП). Иисуса ранили те, кого Он любил, те, кого Он пришёл спасти. Его собственный народ восстал против Него и потребовал Его смерти.

Великое поражение
Захарии 13:7–9

В предыдущем разделе Захария пророчествовал, о том, что пронзённый — это Яхве, но отличный от Яхве. Настоящий раздел развивает эту мысль. Здесь подробнее раскрывается личность того, кто будет поражён, и обсуждаются трагические последствия этого поражения.

А. Призыв к поражению (13:7)
Звучит прямое обращение к мечу божественной правосудия: «О, меч! поднимись». Матфей (26:31) интерпретирует эти слова, что Сам Бог поразит Пастыря. Термин «меч» представляет собой любой вид орудия, причиняющего смерть (ср. Исх. 5:21; 2 Цар. 12:9). Этот термин часто имеет оттенок судебной казни. Мечу велено «подняться», то есть начать действовать.
Тот, кого поражают, описывается двояко. Во-первых, меч поднимется на «пастыря моего». Речь идёт не о глупом пастыре из 11:15–17 и не о национальных лидерах, которые хотели бы угнетать Израиль (ср. 11:5). Поражённый — Пастырь Яхве, Добрый Пастырь, представленный в 11:4. Этот пастырь — не кто иной, как Мессия, тот, кто отождествляется с Яхве в 12:10. Во-вторых, поражённый — это «ближний Мой». Слово «ближний» (‘amiti) встречается только здесь и в книге Левит. Оно подразумевает человека, объединённого с другим общей природой, правами и привилегиями 5. Это выражение могло относиться только ко Христу (ср. Ин. 10:30). Это отождествление подтверждается применением следующего положения к Иисусу в Евангелии от Матфея 26:31.
Поражение пастыря приведёт к рассеянию евреев и их денационализации. Рассеяние из-за поражения началось в Гефсиманском саду и у креста, когда даже Его ученики оставили Его и бежали (Мк. 14:50–52).
Хотя рассеяние произойдёт в результате поражения Доброго Пастыря, Господь всё же пообещал: «Я обращу руку Мою на малых». Образ возвращающей руку используется в Писании как в положительном, так и в отрицательном смысле (ср. Ис. 1:25; Ам. 1:8). Здесь это выражение, похоже, используется в смысле защиты. «Малые» — это смиренные и кроткие, те, кто принял Мессию, ученики Иисуса (ср. Лк. 12:32).

Б. Результаты поражения (13:8–9)
Поражение Доброго Пастыря приведёт к ужасному опустошению, резне и смерти «на всей земле». Две трети населения — подавляющее большинство, отвергшее Мессию, — погибнет. Скорее всего, речь идёт о войне с Римом, которая разразилась в 66 году н. э. (13:8).
Третья часть населения спасётся от великой скорби, которая придёт на землю. Эта группа представляет собой всех тех, кто принял Мессию. Хотя эта группа будет избавлена от опустошения земли, она также войдёт «в огонь», то есть пройдёт через гонения. Огнём гонений Господь будет очищать Свой народ, как люди очищают серебро или золото (13:9a).
Во время гонений этот остаток будет «призывать имя Моё». У них будет полный доступ к Богу. Яхве, со Своей стороны, признал бы этот народ Своим. Остаток ответит на это, сказав: «Господь — Бог мой». Они будут свидетельствовать всем о своей преданности Господу (13:9b).

Примечания

1 Тема чаши гнева Яхве развивается в следующих отрывках: Авд. 16; Ис. 51:17; Иер. 25:15; 51:39, 57; Авв. 2:16.
2 Фраза «в тот день» встречается в Захарии 12–14 пятнадцать раз. Эта фраза служит для того, чтобы связать в единое временное пространство всё, что описывается в этих главах. В предыдущих одиннадцати главах эта фраза встречается только пять раз.
3 Таким образом, «ангел Яхве» и Сам Яхве приравниваются друг к другу. См. комментарии к Зах. 1:10 и далее.
4 Хейли считает, что «нечистый дух» — это ссылка на демоническую одержимость. «После победы Христа над сатаной и его силами нечистые духи перестали управлять людьми, как это было во времена служения Христа и апостолов». Homer Hailey, A Commentary on the Minor Prophets (Grand Rapids: Baker, 1972), p. 392.
5 W. J. Deane, “Zechariah” in The Pulpit Commentary; New Edition (New York: Funk & Wagnalls, 1909), p. 148.


Глава сорок седьмая
Торжество духовного Иерусалима
Захарии 14

Захарии 14 — одно из самых трудных для толкования пророческих писаний. Язык достаточно простой. Проблема заключается в том, чтобы найти предполагаемое исполнение предсказаний, которые здесь содержатся.

Великое избавление
Захарии 14:1–7

Первый раздел этой главы имеет много общего с 12:2–9. Иерусалим подвергается нападению и драматически спасается Господом в Его пришествие. Но какой Иерусалим, географический или духовный? И какое пришествие — первое пришествие Христа или второе? Это вопросы, по которым мнения комментаторов расходятся.

А. Предшественники Его пришествия (14:1–2)
Перед пришествием Господа Иерусалим — вероятно, духовный Иерусалим из Евреям 12:22 — будет разорён. Пророк сначала излагает этот факт в общих чертах, а затем развивает эту мысль в конкретных деталях.
1. Общий план (14:1). Захария заостряет внимание читателя на шокирующей ситуации, которую он собирается описать, используя междометие «Вот!». Затем он объявляет, что «наступает день Господень» (14:1а). Концепция великого дня вмешательства Яхве в дела людей восходит, по крайней мере, ко времени Иоиля. Каждое судебное действие Бога в истории было «днём Яхве». Каждый «день Яхве» был прообразом, предвестием и предупреждением последнего дня Яхве, то есть окончательного суда над нечестивыми.
Здесь дню Яхве предшествует разрушительное нападение на Иерусалим. Притяжательные местоимения в стихе 1 женского рода и, следовательно, относятся к городу. Враг будет чувствовать себя в такой безопасности, что разделит добычу посреди покорённого города. Комментаторы классической протестантской традиции утверждают, что здесь описывается папство. Другие указывают на модернизм, который отнимает общины, колледжи и парацерковные организации у верующих в Библию. Другие указывают на культы, лжепророков и религиозных шарлатанов, которые присвоили себе богатство новозаветного Иерусалима, Церкви Христовой (14:1b).
2. Детальная картина (14:2). Те, кто нападает на духовный Иерусалим, теперь определены. «И соберу все народы на войну против Иерусалима». На церковь нападают неверующие, те, кто не является гражданами Сиона. Множественное число «народы» говорит о том, что нападающие будут разного происхождения. Их будет объединять только одно — ненависть к Божьему народу. Есть ли у них верховный главнокомандующий, Захария не сообщает. Даниил изобразил подобное нападение на святых Божьих перед окончательным судом под предводительством того, кого он называет «маленьким рогом» (см. Дан. 7:19–22). В Апокалипсисе также изображена последняя атака на духовный Иерусалим, которая будет уничтожена огнём с неба (Откр. 20:7–9).
Перед избавлением наступает испытание и совершенствование. Город действительно «взят будет… и разграблены будут домы, и обесчещены будут жёны». Описанные здесь страдания были обычной участью завоёванного города в древности. Дело в том, что враг войдёт в стены. «Половина города пойдёт в плен». Посредники сатаны постоянно пытаются увести в плен слабых граждан Сиона (ср. 2 Тим. 3:6). Ситуация оказывается безвыходной.
С мирской точки зрения, прогноз для выживания Церкви Христа не очень хороший. Однако пророк заверяет своих читателей, что «остальной народ не будет истреблён из города». Остаток будет оставлен на Сионе. Эти слова не могут относиться к разрушению географического Иерусалима в 70 г. н. э., так как в то время город был разрушен, а его жители были убиты или проданы в рабство (Иосиф Войны 6:9). Речь должна идти о духовном Иерусалиме. Хотя на него нападут со всех сторон, хотя его стены будут разрушены, всё же остаток останется верным, чтобы приветствовать своего возвращающегося Господа (14:2).

Б. Результаты Его пришествия (14:3–5)
Результаты пришествия Яхве представлены в трёх замечательных картинах. В ветхозаветном пророчестве пришествие Яхве в эсхатологическом смысле приравнивается к пришествию Христа.
1. Он будет сражаться за свой народ (14:3). Когда положение духовного Иерусалима будет самым отчаянным, Господь явится. Он будет сражаться против народов (неверующих), которые с большим успехом воюют против Его народа. Он будет сражаться «как… в день брани». Это намёк на многочисленные случаи, когда Яхве вступался за древний Израиль в ветхозаветные времена, особенно у Чермного моря. Кальвин шёл в правильном направлении, когда увидел в этих словах обещание божественного вмешательства от имени народа Божьего на протяжении всей его истории. Вероятно, однако, пророчество указывает именно на то избавление, которое придёт для верных, когда вернётся Господь Иисус.
2. Он обеспечит спасение (14:3–4). «И станут ноги Его в тот день на горе Елеонской, которая перед лицем Иерусалима к востоку». В лице Мессии Яхве вернётся на ту же гору, с которой Он вознёсся. Эта гора много раз упоминается в Ветхом Завете, но только здесь она названа этим именем. С этой высоты можно смотреть вниз на храмовую гору (гору Мориа) и на гору Сион через глубокую Кедронскую долину.
Пришествие Господа на Елеонскую гору приведёт к гигантскому землетрясению, которое вызовет топографические изменения. «Раздвоится гора Елеонская». Половина горы переместится на север, а половина — на юг. В результате образуется очень большая долина с востока на запад. Через эту долину осаждённые жители Иерусалима могли бежать в безопасное место к Асилу. Точное местоположение Асила неизвестно. Он должно быть находился к востоку от Елеонской горы 1. Отчаянное бегство из Иерусалима можно сравнить с бегством перед землетрясением во времена Озии, царя Иудейского (см. Ам. 1:1) 2. Основная идея заключается в том, что Господь спасёт Свой народ от нападения.
3. Его будут сопровождать ангелы (14:5b). Захария предсказывает, что вместе с Яхве в тот день придут «все святые» 3. Эта деталь является ещё одной подсказкой, что здесь описывается спасение верных во время второго пришествия Христа (ср. 2 Фес. 1:7).

В. Время Его пришествия (14:6–7)
Когда наступит этот день избавления для осаждённых святых Господа? Пророк указывает на три момента.
Во-первых, Его пришествие произойдёт в мрачный день. «И будет в тот день: не станет света». Светила «удалятся». Глагол (qapha’) означает сгущение, уплотнение, затвердевание, утрату некоторых характерных свойств или функций. Таким образом, светила станут тусклыми. Этот мрак символизирует бедственное положение и гонения народа Божьего. Это будет мрачный день для Божьего народа, когда Господь славы вернётся, чтобы спасти его (14:6).
Во-вторых, Его пришествие произойдёт во время, известное только Богу. «День этот будет единственный», то есть в уникальный, не имеющий аналогов (14:7a). То, что только Бог знает время этого дня вмешательства, в частности утверждается в отношении второго пришествия (ср. Мф. 24:36).
В-третьих, Его пришествие произойдёт непосредственно перед завершением дня смешения света и тьмы. Захария описывает день Его пришествия как «ни день, ни ночь», то есть ни совсем день, ни совсем ночь, но смесь того и другого. Возможно, это означает, что день Его пришествия не будет ни временем утешения, ни временем скорби. «Лишь в вечернее время явится свет». Посреди бед и опасностей для Божьего народа наступит избавление (14:7b).

Слава мессианского Иерусалима
Захарии 14:8-21

Пророчество Захарии завершается подробным описанием мессианского Иерусалима. Этот духовный город считается возвышенным, безопасным и святым.

А. Возвышенный город (14:8-11)
В мессианскую эпоху Иерусалим — Царство Божье — будет возвышенным городом. Захария описывает четыре аспекта славы этого города.
Во-первых, духовный Иерусалим станет источником благословения для остального мира. «И будет в тот день, живые воды потекут из Иерусалима». Живая вода — это пресная, чистая, проточная вода. Поток благословений будет течь как к «морю восточному» (Мёртвое море), так и к «морю западному» (Средиземное море). Эта вода текла и летом, и зимой, то есть летом не пересыхала, как большинство ручьёв в этом регионе. Вода здесь, вероятно, является символом Духа (см. Ин. 7:38–39). Евангелие будет проповедоваться до тех пор, пока восток и запад не встретятся друг с другом, то есть по всему миру (14:8). Тема воды, вытекающей из мессианского Иерусалима, развивается Иоилем (3:18) и Иезекиилем (47:12).
Во-вторых, духовный Иерусалим станет центром божественного правления. «И Господь будет Царём над всею землёю». Творец будет признан всеми благодаря влиянию живой воды (Евангелия) из Иерусалима. «В тот день будет Господь един, и имя Его едино». Идея состоит в том, что имя Яхве будет на устах всех людей (14:9).
В-третьих, духовный Иерусалим будет занимать видное место. «Вся эта земля будет, как равнина». Арава — это плоская долина Иордана, самая глубокая впадина на земле. Идея состоит в том, что земля вокруг Иерусалима становится плоской, так что священный город становится ещё более заметным. Это будет происходить «от Гаваона» в шести милях к северо-востоку от Иерусалима «до Реммона» около Беэршивы на юге. «Иерусалим… высоко будет стоять на своём месте». Это способ подчеркнуть возвышение мессианского царства. Исайя (2:2) описал мессианский Иерусалим аналогичным образом (14:10а).
В-четвёртых, духовный Иерусалим будет населённым городом. «Он будет стоять на своём месте» (РБО), то есть город займёт свои древние пределы. Подобные предсказания записаны Иеремией (31:38–40) и Иезекиилем (48:15). В область, которая будет занята, включены пять географических ориентиров старого Иерусалима. «Ворота вениаминовы» находились в северной стене. «Первые ворота» находились в восточной стене. «Угловые ворота» находились к западу от ворот Вениамина. «Башня Анамеила» была северо-восточным углом стены. «Царские точила», вероятно, находились рядом с «Царским садом» (Неем. 3:15) на юго-восточной окраине города. Захария иллюстрирует рост и стабильность церкви фигурой земного города Иерусалима, стройно организованного и построенного 4.
В-пятых, духовный Иерусалим будет безопасно заселён. «И будут жить в нём». Во времена Захарии земной Иерусалим не был заселён. Мысль о поселении в Иерусалиме была бы очень драгоценна для тех, кто слышал проповедь Захарии. «Больше не подвергнется проклятию и разрушению» (РБО). Жители духовного Иерусалима не подвергнутся проклятию, которое по ветхозаветному закону налагается на нарушителей закона, идолопоклонников и их города (ср. Исх. 22:20; Втор. 7:2; 13:12–15). Возможно, это ветхозаветный способ сказать, что для тех, кто во Христе, нет осуждения (Рим. 8:1). Иерусалим «станет жить безмятежно» (РБО). Грех был удалён. Больше не будет повода для наказания всего города, потому что он будет жилищем искупленных. Духовный Иерусалим никогда не будет разрушен (14:11; ср. Соф. 3:12–15).

Б. Безопасный город (14:12–15)
Захария подчёркивает мысль о безопасности духовного Иерусалима. Этот священный город время от времени подвергался нападениям. Однако Господь защитит Иерусалим Нового Завета тремя способами.
1. Защита с помощью чумы (14:12). Бог пошлёт заразную болезнь на все народы (неверующие), воюющие против Иерусалима. Плоть каждого — ивритские суффиксы стоят в единственном числе, чтобы показать, что никто не будет упущен — будет съедена, «когда он ещё стоит на своих ногах». Плоть будет гнить и тлеть, пока эти враги атакуют Иерусалим. Глаза нападавших «истают в яминах своих, и язык… иссохнет во рту…». Очевидно, что речь идёт о сверхъестественной чуме. Как коллективно, так и индивидуально все нападавшие будут наказаны. Эта жуткая картина судьбы врагов Христа призвана вселить уверенность в жителей духовного Иерусалима, Церкви Христовой.
2. Защита в результате взаимного истребления (14:13). В тот день, когда духовный Иерусалим подвергнется нападению, произойдёт между ними, то есть между нападающими «великое смятение от Господа». Враг будет поражён общей паникой или замешательством, как в некоторых битвах древнего Израиля (ср. Суд. 7:22; 1 Цар. 14:20). В этой неразберихе враги будут хватать каждый руку другого, но не для того, чтобы поприветствовать. Враги обрушат друг на друга оружие, предназначенное для использования против народа Божьего. Рука каждого «поднимется… на руку ближнего своего» (14:13).
3. Защита мечом Иуды (14:14). Иуда встанет на защиту столицы. Если здесь речь идёт о духовном Иерусалиме, о Церкви Христа, то Иуда также должен относиться к церкви, поскольку столица — это не что иное, как определённое место в царстве. Иуда приходит, чтобы собрать «богатство всех окрестных народов», то есть добычу, брошенную врагом в смятении, учинённом Богом, которая достанется народу Божьему. Здесь будет «золото, серебро и одежды в великом множестве». Смысл в том, что церковь выйдет победительницей из гонений. Она обогатится и украсится за счёт тех, кто планировал её уничтожение. Ирония здесь в том, что народы пришли разорить Иерусалим, а теперь богатство этих неверующих будет собрано, чтобы отплатить Божьему народу.
4. Защита путём полного разгрома нападающих (14:15). Заключительный стих подчёркивает полное поражение тех, кто нападает на Божий народ. «Будет такое же поражение и коней, и лошаков, и верблюдов, и ослов, и всякого скота, какой будет в станах у них». Разрушительная чума из 14:12 обрушится как на животных, так и на войска врага. Основная идея заключается в том, что богатство, которое не перейдёт к Божьему народу, будет уничтожено. Таким образом, неверующие потеряют всё, напав на Божий народ.

В. Центр поклонения (14:16–19)
Не все язычники будут уничтожены во время нападения на Иерусалим. Те, кто пережил нападение, «будут приходить из года в год для поклонения Царю, Господу Саваофу». Там, где раньше они пытались сокрушить Божий народ, теперь обращённые, они идут на поклонение. Упоминается один конкретный случай поклонения, а именно: праздник кущей. Это был последний и, возможно, самый важный из трёх предписанных ежегодных праздников Моисеевой системы. Это был прежде всего пир (ср. 3 Цар. 8:2). Кущи были поводом для благодарения за урожай винограда. Во времена храма в этот праздник приносились жертвы от имени народов мира. Молитвы возносились за осенние дожди. Праздник также отмечался в память о пребывании Израиля в пустыне и полученной там божественной защите. Кущи были более экуменическим праздником, чем Пасха или Пятидесятница. Пророк изображает новозаветное поклонение на языке Ветхого Завета. Смысл в том, что при Мессии язычники будут обращены в истинную религию. Они будут поклоняться Богу регулярно и упорядоченно.
Не все, кто выжил после нападения на духовный Иерусалим, обратятся. Некоторые «из племён земных» не пойдут в духовный Иерусалим «для поклонения Царю, Господу Саваофу». У тех, кто откажется поклониться небесному царю, «не будет дождя». Отсутствие периодического дождя в Палестине означало засуху, голод и бедствия. В духовном смысле дождь представляет собой милость и благословение Божье (ср. Иез. 34:26). Эти благословения не достаются тем, кто отказывается поклоняться Ему (14:17) 5.
Мысль о благословениях, связанных с поклонением Яхве в мессианскую эпоху, усиливается конкретным примером. «И если племя Египетское не поднимется в путь и не придёт, то и у него не будет дождя». Вместо благодатных ливней «постигнет его поражение, каким поразит Господь народы, не приходящие праздновать праздника кущей». Речь идёт не о разрушительной сверхъестественной чуме, которая поразит тех, кто активно нападает на духовный Иерусалим в стихах 12 и 15. Скорее, здесь говорится об отсутствии дождя (благословения), как в предыдущем стихе (14:18).
Египет будет наказан за свой грех — непонимание личности небесного царя. Так же, как и «все народы, которые не придут праздновать праздника кущей!». И снова Моисеев праздник символизирует всё поклонение духовного Иерусалима (14:19).

Г. Святой город (14:20–21)
Захария завершает описание мессианского Иерусалима, подчёркивая святость этого города искупленных. Он выделяет четыре момента, которые отличают его от старого географического Иерусалима, который был его прообразом.
1. Бывшие несвятые станут святыми (14:20a). «В то время», то есть в мессианскую эпоху, на «конских уборах» в Иерусалиме будет написано «Святыня Господу». Вероятно, речь идёт о небольших металлических пластинах, подвешенных к шеям или головам животных для украшения и издающих звонкий звук при ударе друг о друга. На этих пластинах могли быть написаны имена владельцев. Надпись «Святыня Господу» была надписью, которая появлялась на грифе первосвященника (ср. Исх. 28:36). Основная идея здесь заключается в том, что роскошные украшения и знаки воинской доблести должны быть посвящены Богу так же, как и сама наперсница первосвященника.
2. Прежнее святое станет ещё святее (14:20b). «котлы в доме Господнем будут, как жертвенные чаши перед алтарём». Бронзовые горшки использовались для удаления пепла (ср. Исх. 27:3). Они имели низшую степень святости. Эти горшки, однако, будут подобны «жертвенным чашам», то есть сосудам высшей святости. В этих золотых чашах хранилась жертвенная кровь для окропления алтаря, а также они использовались для других возлияний. Пророк использует сравнения, которые были бы знакомы тем, кто впервые услышал его, чтобы донести свою мысль о святости духовного Иерусалима.
3. Всё обычное будет сделано святым (14:21а). «И все котлы в Иерусалиме и Иудее будут святынею Господа Саваофа». Все различия между священным и мирским уйдут в прошлое. Каждый сосуд (владение), используемый во всём царстве Мессии, будет посвящён служению царю. Обычные, обыденные сосуды будут пригодны для жертвоприношений. Основная идея здесь заключается в том, что старые левитские различия в степени святости общества (священники, левиты, народ), храма (внешний двор, святое место, святое святых), животных (чистые, нечистые) исчезнут. Все теперь будут одинаково святы. Таким образом, Захария ясно даёт понять, что он не ожидает восстановления Моисеевой системы в мессианскую эпоху. Скорее, он представляет себе совершенно новую систему поклонения.
4. Осквернители будут навсегда изгнаны (14:21b). В тот мессианский день «не будет более ни одного Хананея в доме Господа Саваофа». Термин «хананеянин» здесь лучше всего рассматривать как имя собственное, символически обозначающее нечистого человека, то есть того, кто не посвятил себя служению Богу. Такому человеку будет запрещено входить в дом Божий, то есть в новозаветный храм, церковь Христа или, возможно, на само небо (ср. Откр. 21:27) 6.

Примечания

1 Некоторые считают, что Асил означает «союз», и видят здесь союз закона и Евангелия, иудея и язычника.
2 Иосиф Флавий (Древности 10:4) связывает это землетрясение с попыткой Озии сжечь фимиам в храме (2 Пар. 26:19).
3 Стандартный текст на иврите: «Святые [придут] с вами». Еврейские толкователи воспринимают слово «с вами» как ссылку на Иерусалим и придают ему значение «ради вас».
4 W. J. Deane, “Zechariah” in The Pulpit Commentary; New Edition (New York: Funk & Wagnalls, 1909), p. 158.
5 Ibid., p. 159.
6 Эли Кашдан предлагает такую альтернативу: «ханаанеянин» означает «торговец». Денежные дельцы, которые эксплуатировали паломников, продавая животных и сосуды, были исключены из будущего храма. Так слово «ханаанеянин» используется в Прит. 31:24; Иов 41:6. См. Eli Cashdan, “Zechariah” in The Twelve Prophets; “The Soncino Books of the Bible” (London: Soncino, 1961), p. 332.


Глава сорок восьмая
Пренебрежение любовью Бога Малахии 1:1–2:4

Малахия назвал свои слова «Пророческое слово» или «бремя» Яхве. Термин «бремя» (massa’) буквально означает «ноша». Этим словом часто сопровождается пророчество о суде, проклятие нечестивых. В Синодальном тексте перевод «пророческое слово», возможно, слишком технический. Лучшим переводом было бы «провозглашение». Таким образом, Книга Малахии начинается с утверждения, что последующие слова будут провозглашением слова Яхве (1:1a)1.
Весть последней книги Ветхого Завета обращена к «Израилю» (1:1b). Со времени падения Северного царства Израиля в 722 году до н. э. это имя использовалось для всего народа завета. Послепленная община рассматривалась как состоящая из бывших граждан как Израиля (Северного царства), так и Иуды (Южного царства). Малахия говорит о привилегии и осквернении этого народа.

Привилегия Израиля
Малахии 1:2–5

Малахия закладывает основу для всего, что он скажет в четырёх стихах, следующих за заголовком. Он формулирует предложение, а затем предлагает доказательство в поддержку своего предложения.

A. Предложение (1:2)
Послание начинается с великого утверждения Яхве, которое можно перевести либо как «Я возлюбил вас» (настоящее совершенное время), либо как «Я полюбил вас» (совершенное безусловное). В иврите перфект может использоваться для выражения фактов, которые были совершены задолго до этого, или условий и качеств, которые были приобретены задолго до этого, но последствия которых всё ещё остаются в настоящем. Таким образом, этот язык подчёркивает неизменную любовь Яхве к Своему народу. Это громкое заявление предполагает широко распространённый скептицизм в отношении статуса Израиля у Господа (1:2a).
Малахия высказывает сомнения народа в виде вопроса, который он ожидает услышать (а может быть, и действительно слышит) в ответ на утверждение о любви Яхве: «В чём явил Ты любовь к нам?». Нынешние испытания, очевидно, заставили их забыть все прошлые милости Господа. Их сомнения могли быть обусловлены несколькими обстоятельствами. Они вернулись из плена (как обещал Бог), построили храм (как обещал Бог), но монархия не была восстановлена. Ещё не было признаков появления славного царя-священника, предсказанного Захарией. Они не стали великим и победоносным народом. Язычники не приходили на поклонение в Иерусалим. Процветание не вернулось. Враги не были сокрушены.
Малахия ответил на вопрос народа вопросом. «Не брат ли Исав Иакову?». Каждый еврей знал ответ на этот вопрос. Теперь о сути: «И однако же Я возлюбил Иакова». Бог относился к братьям-близнецам совершенно по-разному. Под Исавом и Иаковом Малахия подразумевает народы, которые произошли от этих людей. По сравнению с жребием потомков Исава потомки Иакова были благословенны.

Б. Доказательство (1:3–5)
На протяжении многих лет Яхве любил Иакова, но Он объявил: «А Исава возненавидел». По сравнению с Его любовью к Иакову Божественное отношение к Исаву было ненавистью 2. Бог избрал или решил использовать Иакова или Израиля для Своих славных целей в этом мире, как Свой особый народ. Этот выбор был сделан по суверенной благодати; он был незаслуженным. Исав был старшим, любимым сыном своего отца. И всё же Бог избрал Иакова. Иаков не был праведным человеком в молодости, но всё же Бог избрал Его. Выбор здесь не имеет ничего общего с вечной жизнью, ибо едомитяне отдельно включены в мессианское спасение (ср. Иер. 49:11; Ам. 9:12; Авд. 19, 21). Бог просто противопоставляет здесь историю двух народов: благословенного и неблагословенного (1:3a).
Доказательством того, что Бог любил Исава меньше, чем Иакова, может служить состояние народа Едома. «Я… предал горы его опустошению». Наследство Исава, то есть его земля, была захвачена «шакалами пустыни», то есть животными пустыни. Возможно, Малахия имеет в виду разрушение Едома Навуходоносором в тридцать седьмой год его правления (Дин). С другой стороны, речь может идти о вторжении набатеев в Едом, которое привело к изгнанию едомитян и их переселению в пустынный регион на юге Иудеи. Точная дата этого вторжения неизвестна, хотя оно могло произойти во время жизни Малахии.
Будущие перспективы Едома были столь же мрачными, как и его нынешнее состояние. Лишённые собственности Едомитяне хвастались, что вернут себе землю и восстановят страну. Яхве заявил, что они никогда не смогут осуществить Своё бахвальство. Каждый раз, когда едомитяне пытались вернуть страну, Яхве «разорял» (НРП) их. Едомитян последовательно завоёвывали набатеи, македонцы, маккавеи, римляне и магометане (1:4a).
Из-за запустения их некогда гордой страны люди называли их «областью нечестивою», то есть справедливо заключали, что Едом был наказан за какое-то тяжкое злодеяние. Земля Едома приобретёт репутацию вечно осуждённой Богом (1:4b).
Израиль будет издалека наблюдать за трагедиями, которые постигнут Едом, находясь в безопасности на своей земле. Хотя у Израиля будет своя доля неудач, гораздо более жалкие обстоятельства Едома продемонстрируют Божью заботу о Своём народе (1:5).
Показав, как Бог проявил Свою любовь к Израилю, Малахия обвинил сначала священников, а затем и народ в пренебрежении этой любовью. В этой главе рассматриваются грехи священников. Малахия выдвинул против священников несколько серьёзных обвинений. Они оскверняли жертвенник, позорили или хулили имя Божье и извращали завет. За это священники понесут наказание от рук своего Бога.

Осквернение жертвенника
Малахии 1:6-10

Самой священной обязанностью, которую Бог возложил на священников по закону, было служение у жертвенного алтаря. Именно здесь священники помогали грешным людям найти примирение с Богом. Ритуальные действия, совершаемые у жертвенника, были наполнены символизмом, связанным с ветхозаветным поклонением. В то же время эти ритуалы указывали на совершенную жертву Христа. Служить у жертвенника было большой честью и серьёзной ответственностью. Однако в послепленный период священники оскверняли жертвенник своим отношением и своими действиями.

А. Обвинение и отрицание (1:6)
Основная часть книги начинается с двойного обвинения против священников и двойного отрицания со стороны тех же священников. Пророк обвиняет религиозных лидеров в презрении имени Божьего и осквернении Божьего жертвенника.
Для обоснования обвинения Малахия выдвинул предложение: Бог достоин чести. Сын почитает своего отца, а слуга — своего господина. Бог был отцом Израиля: Он сотворил, избрал, защищал и опекал этот народ (Дин). Израильтяне были названы в законе сынами Божьими (Втор. 14:1). Однако Бог не пользовался почётом, причитающимся отцу. Он также не испытывал того благоговения или страха (mora’), который слуга должен испытывать к своему господину или царю 3. Поэтому во времена Малахии Бога не почитали и не боялись, а просто игнорировали (1:6a).
Неуважение к Богу было особенно распространено среди священников. Через Малахию Яхве обратился с этими словами к священникам, «бесславящим имя Моё». Еврейская форма причастия обозначает постоянное проявление неуважения, состояние души, характерную черту. Религиозные лидеры постоянно насмехались над Богом и глумились над Его именем и волей.
Малахия изобразил священников напыщенно отрицающими, что они бесславили Божье имя. «Чем мы бесславим имя Твоё?». Они полностью отвергли обвинение пророка (1:6b).

Б. Нечестивые подношения (1:7–8)
Священники приносили на жертвенник Богу «нечистый хлеб». Любая жертва, будь то животное или плод земли, которая приносилось Богу, называлось «хлебом». Эти приношения названы «нечистыми» (mego‘al), потому что Бог отверг их как неквалифицированные или непригодные. Они не соответствовали требованиям церемониального закона (ср. Лев. 22:18 и далее).
Священники осознали серьёзность обвинения. Они понимали, что приносить нечистые жертвы было равносильно осквернению Самого Бога. Поэтому нагло изворачиваясь они спросили: «Чем мы бесславим Тебя». Малахия ответил на это: «Тем, что говорите: “трапеза Господня не стоит уважения”». Скорее всего, священники не выражали это мнение во всеуслышание и уж тем более публично. Однако их действия говорили громче слов. Вместо того, чтобы считать служение в храме незаслуженной честью, они считали его презренной, жалкой работой. Жертвенник здесь назван «трапезой» или «столом» (РБО), потому что там жертвы «съедались» огнём (1:7).
Священники демонстрировали своё пренебрежение к Божьему жертвеннику, принося туда нечестивые жертвы. Нечистые жертвы были запрещены законом; жертвенное животное должно быть совершенным (напр., Лев. 22:19–25). Однако эти священники не считали «злом» (РБО) приносить в жертву Господу слепых, хромых и больных животных (1:8a).
Малахия призвал священников поднести тех же животных правителю земли. Это подразумевает, что правитель в Иудее в этот период привык принимать подношения от тех, кем он управлял. Поскольку Неемия отказался обременять народ такими приношениями (ср. Неем. 5:14–18), этот стих может указывать на то, что Неемия больше не был правителем. С другой стороны, вызов Малахии может быть воспринят как гипотетический и общий. В любом случае, такие нечистые приношения не вызвали бы благосклонности у земного правителя. Напротив, человеческий начальник был бы оскорблён таким подарком. Тем не менее, священники считали, что такие животные подходят для жертвоприношения Царю царей (1:8b).

В. Бесполезное ходатайство (1:9)
Из речи Малахии сочится сарказм, когда он призывает священников буквально «взывать к лицу Божьему». Глагол (chalah) в пиэле означает буквально «успокоить или сделать приятным лицо кого-либо». Идея заключается в том, чтобы успокоить или вымолить чью-то благосклонность. В случае с Богом это делается через поклонение и жертвоприношение. Основная функция священников заключалась в том, чтобы добиваться благосклонного отношения Бога к нуждам Божьего народа. Если бы они хорошо выполняли своё служение, Яхве был бы милостив к Израилю (1:9a).
Выражение «такое исходит из рук ваших» (дословно: твоими руками это было сделано) сложно перевести. В НРП говорится: «с таким приношением». РБО переводит эту фразу почти так же. Идея, по-видимому, заключается в том, что пока они продолжают свои нынешние жертвоприношения, им не стоит ожидать милостивого ответа от Господа. Это выражено в форме вопроса: «Может ли Он милостиво принимать вас?», то есть признает ли Он вас? Окажет ли Он вам милость? Подразумеваемый ответ, конечно же, отрицательный (1:9b).

Г. Неблагоугодное служение (1:10)
Стих 10 выражает божественное пожелание, которое в действительности также является угрозой. Малахия вставил слово (gam), которое подразумевает мысль, совершенно неожиданную и шокирующую священников: «Лучше кто-нибудь из вас запер бы двери». Речь идёт о дверях внутреннего двора, где стоял большой жертвенник. Чем продолжать оскорблять Бога своими нечистыми жертвами, лучше, по мнению Малахии, закрыть храм. Жертвоприношения больше не достигали своей цели. Они возжигали огонь на жертвеннике «напрасно», то есть впустую. Жертвоприношения приносили больше вреда, чем пользы. Они скорее гневили Бога, чем радовали Его (1:10a).
Причина, по которой Бог больше не желает храмового поклонения, изложена прямо и открыто: «Нет Моего благоволения к вам». Поклонение неприемлемо, если поклоняющиеся не угодны Господу. Своим поведением священники утратили право руководить поклонением. Яхве провозгласил: «И приношение из рук ваших неблагоугодно Мне». Термин “приношение” (minchah) является общим термином для всех жертвенных приношений, как животных, так и растительных (1:10b).

Хула имени
Малахии 1:11–14

Имя Бога — Его характер, репутация — должны были уважать все израильтяне. Одна из Десяти Заповедей запрещает произносить имя Бога напрасно (Исх. 20:7). Имя Бога можно осквернить действиями и отношением, а также словами. Священники времён Малахии были виновны в осквернении святого имени всеми тремя способами. Однако прежде, чем выступить против священников, Малахия объявляет день, когда Божье имя будет почитаться во всём мире.

А. Почитание имени Божьего в будущем (1:11)
В противоположность равнодушному отношению и богохульных действий священников послепленного периода, Яхве провозглашает день в будущем, когда Его будут чтить во всём мире. «Ибо от востока солнца до запада велико будет имя Моё между народами». Некоторые считают, что контекст требует настоящего, а не будущего времени. В этом случае речь идёт о евреях, которые были рассеяны среди язычников во времена Малахии. Более вероятно, что это пророчество об обращении язычников во времена Мессии. Среди этих язычников имя Бога будет «велико», то есть к нему будут относиться с величайшим уважением (1:11a).
Достойное отношение язычников к Богу будет проявляться в достойных поступках. «и на всяком месте будут приносить фимиам имени Моему». Еврейское причастие подразумевает регулярное действие. Благовония могут символизировать молитву (ср. Откр. 8:3–4). Благовония будут сопровождаться «чистой жертвой». Эта будущая преданность тех, кто считался нечистым и недостойным, ещё больше обличает священников времён Малахии и клеймит их действия как совершенно предосудительные.
В соответствии с Моисеевой системой любое приношение, сделанное вне храма, было незаконным и нечистым. Однако это пророчество возвещает, что по всему миру такие жертвы будут приноситься искренними поклонниками и приниматься святым Богом. Подразумевается, что Моисеева система будет заменена новой системой поклонения. В тот день язычники будут включены в Божий народ. Пророчество подчёркнуто повторяет слова: «Велико будет имя Моё между народами» (1:11b).

Б. Бесчестие Божьего имени в настоящем (1:12–14)
После беглого взгляда в славное будущее Малахия возвращается в бесславное настоящее. То же имя, к которому язычники будут относиться с большим почтением, в настоящее время хулится священниками, то есть к нему относятся легкомысленно и непочтительно.
1. Священники считали Божий жертвенник осквернённый (1:12a). В стихе 7 эти священники отрицали, что они осквернили Божий стол или жертвенник. Однако их действия указывали на пренебрежение ко всему жертвенному ритуалу.
2. Священники жаловались на своё вознаграждение (1:12b). Они считали «доход» от жертвенника «ничтожным». Часть вознаграждения священников поступала от приношений, которые возлагались на жертвенник. Очевидно, священники жаловались на то, что Бог получал лучшую часть жертвенных животных, а священникам доставались только остатки.
3. Священники считали свою работу утомительной (1:13а). По поводу своего служения священники говорили: «Вот сколько труда!». Рутина жертвоприношений стала для них утомительной. Забивать животных, снимать с них шкуры, потрошить и разделывать было грязной и кровавой работа. Материальное вознаграждение было просто недостаточным. Священники «морщились», глядя на жертвы, как морщатся, глядя на испорченную пищу с неприятным запахом. Говоря прямо, жертвенный ритуал им опротивел! 4
4. Священники приносили недостойные жертвы (1:13b). На тот жертвенник, который они презирали в своём сердце, священники приносили «украденное». Некоторые считают, что речь идёт о животных, украденных или полученных обманным путём. Другие считают, что жертвенные животные были вырваны из пасти диких зверей, поэтому были искалечены и непригодны для жертвоприношения. На жертвенник также приносили больных и хромых животных. Бог риторически спросил: «могу ли с благоволением принимать это из рук ваших?». Очевидный ответ: «Нет!».
5. Священники потакали лицемерию поклоняющихся (1:14а). Возможно, под влиянием отношения священников, поклоняющиеся пытались обмануть или обхитрить Бога различными способами. Речь идёт о следующем: у поклоняющегося в наличии то, что полностью соответствовало требованиям его обета. Но стоило чрезвычайной ситуации миновать, как он сразу же норовил обмануть Бога, принося в жертву менее ценное животное с дефектами. Очевидно, священники потакали этой религиозному фарсу.
6. Священники так и не признали величие Бога (1:14b). Все ошибки священников можно отнести к одной фундаментальной богословской ошибке. Их представление о Боге даже отдалённо не соответствовало истине о Боге. Во-первых, они не признавали положение Бога: «Я Царь великий». Во-вторых, они не понимали могущества Яхве. Он был начальником всех воинств земных и небесных. В-третьих, они не понимали авторитета Яхве. Однажды Его имя будет «страшно» или почитаемо (nora’) среди язычников.

Наказание священников
Малахии 2:1–4

Пренебрежение, бесчестие и неуважение священников требовали наказания. По своему происхождению это наказание называется здесь «заповедью». По своему содержанию это наказание называется «проклятием».

А. Угроза проклятия (2:1–2)
Священники за своё высокомерное отношение заслужили наказание от Господа. «Итак для вас, священники, эта заповедь». Угроза или объявление суда называется «заповедью», потому что Бог установил её и отдал приказ о её исполнении (2:1).
Священники будут судимы по заповеди, если не «послушаются» или не «примут к сердцу». Повторение этой идеи в разных выражениях подчёркивает важность этого условного пункта. Что должны делать священники, чтобы избежать «заповеди»? Они должны «воздавать славу имени Моему». Это была основная функция священников. Эта слава должна проявляться в соблюдении надлежащих форм и правил жертвоприношения. Несоблюдение требований Яхве обрушит «проклятие» или гнев Яхве на священников-нарушителей (2:2a).
Проклятие будет наложено не только на личность священников, но и на их «благословения». Речь может идти (1) о благословении, которое они получили при посвящении в священники, или (2) о благословении, которое священники будут произносить над народом (ср. Чис. 6:23–27). Фактически, Яхве утверждает: Я «уже проклинаю» его! Проклятие или гнев Божий уже начал действовать в служении этих священников. Суффикс единственного числа может относиться к каждому отдельному благословению из многих только что упомянутых 5. Превращение благословения в проклятие считалось высшим наказанием (2:2b).

Б. Результат проклятия (2:3)
Результаты проклятия священства были троякими. Во-первых, Яхве провозгласил: «Вот, Я отниму у вас плечо» или семя. Смысл, по-видимому, заключается в том, что Бог запретит семени прорастать, расти и приносить плод из-за этих непослушных священников. Следовательно, эти священники не получат от народа своих податей 6.
Бесчестие было бы вторым аспектом проклятия. «Помёт раскидаю на лица ваши». «Помёт» — это непереваренная пища и желудочные соки жертвенного животного. Помётом будут испачканы лица священников во время больших праздников, когда священники окажутся в центре внимания в своих великолепных одеяниях. Это действие сделает священников нечистыми и непригодными для исполнения своих обязанностей. Большинство считает, что эта фраза является образным выражением презрения, которое священники приобретут в глазах народа. Тот факт, что в тексте используется притяжательное местоимение второго лица «праздничных жертв ваших», а не «праздничных жертв Моих», очень важен. Презрительное непослушание священников свело на нет духовную ценность праздников.
Третье наказание проклятия следующее: «выбросят вас вместе с ним», то есть в навозную кучу. По закону помёт жертвенных животных должен был выноситься и сжигаться за пределами стана (Исх. 29:14; Лев. 4:12; 16:27). Народ будет относиться к священникам как к нечистотам. Они будут изгнаны с место своего служения (2:3b).

В. Цели проклятия (2:4)
Проклятие священников было направлено на достижение двух целей. Во-первых, когда они начнут испытывать на себе действие проклятия, священники поймут, что «Я дал эту заповедь». Они осознали бы источник своего бедствия и его причину. Во-вторых, очищение священства должно было выполнить условия завета с Левием. Это ссылка на избрание колена Левия для служения в святилище (2:4).

Примечания

1 В пророческой литературе термин massa’ используется около двадцати раз применительно к пророческому изречению. Ранее этот термин встречался в заголовках книг Наума и Аввакума. Захария озаглавил этим термином главы 9–11 и 12–14 соответственно. По этой причине некоторые предполагают, что Книга Малахии первоначально была приложением к Книге Захарии. Стиль Малахии настолько отличается от стиля предыдущей книги, что трудно предположить, что она могла быть частью этой книги.
2 Лия была “ненавидима” (senu’ah), то есть нелюбима, Иаковом (Быт. 29:31). Закон Моисея предвидел ситуацию, когда у мужчины могут быть две жены (не обязательно одновременно), и одна из них будет «нелюбимой» (senu’ah) или менее любимой, чем другая (Втор. 21:15).
3 Слово «господин» на иврите имеет множественное число. Это может быть примером величественного множественного числа, обозначающего царя. Ср. 3 Цар. 22:17; 2 Пар. 18:16; Ис. 19:4
4 Еврейская традиция: «погубил меня», т. е. Бога. Возможно, здесь намеренное изменение, сделанное переписчиками, чтобы убрать суровость из этого отрывка. Переписчики не могли смириться с мыслью, что священники будут «морщиться» на Бога!
5 В Септуагинте (которой следует СП) используется суффикс множественного числа.
6 В древних версиях используется немного другая вокализация иврита, которая означает «плечо». Поэтому некоторые учёные толкуют этот стих в том смысле, что Бог отнимет у этих священников «плечо» или силу исполнения их официальных обязанностей (Дин). Другие считают, что «плечо» может быть частью жертвенного животного, выделенного священникам (ср. Лев. 7:31–32).


Глава сорок девятая
Нарушенные заветы Малахии 2:5-16

В завете две стороны связывают себя торжественной клятвой выполнять определённые обязательства друг перед другом. В социальном плане народ оказывается в большой беде, когда нарушаются такие заветы. В духовном плане нарушение клятвы неизбежно влечёт за собой Божий гнев как во временном, так и в вечном суде. В центральном разделе своей книги Малахия описывает, как были нарушены три завета. В своём грехе против Яхве священники нарушили завет с Левием. С другой стороны, народ нарушил национальный завет, вступая в браки с иноплеменницами. В процессе этого торжественные брачные заветы с еврейскими жёнами также отменялись.

Нарушение священнического завета
Малахии 2:5–9

Завет с коленом Левия предполагал определённые привилегии и обязанности. Малахия сначала излагает идеал этого древнего завета. Затем он указывает на то, как священники его времени разрушили идеальный образ священства.

А. Идеал завета (2:5–7)
Завет — это соглашение между двумя сторонами. В завете с Левием Божья сторона заключалась в даровании «жизни и мира». Бог даровал Левию беспрепятственное наслаждение жизнью, изобилие и процветание. Вместе с благословениями жизни и мира Бог даровал Левию «страх». Некоторые считают, что это ссылка на благоговение, переданное Богом Левию и через него священству. Другая точка зрения заключается в том, что Бог дал благословения жизни и мира, чтобы он боялся. Сама мысль о том, что Левий может потерять высокую привилегию священства из-за пренебрежения или неосторожности, приводила его в ужас (2:5a).
Со своей стороны Левий ответил на завет тем, что «боялся Меня и благоговел пред именем Моим». Правильным ответом на милостивые дары Бога всегда является благоговение и смирение. На горе Синай Бог постановил, что колено Левия во главе с Аароном будет выделено для священнического служения. Семья Аарона занимала священническое место, а остальные семьи колена имели второстепенные священнические обязанности. Малахия предполагает, что эти первоначальные священники серьёзно относились к своим обязанностям и благоговейно исполняли свои функции (2:5b).
Священнический завет предусматривал высокий стандарт. Во-первых, священник должен был быть неподкупным в учении. «Закон истины был в устах его». Термин «закон» (torah) охватывает все формы обучения. Священники не должны были учить своим собственным взглядам, человеческим теориям и домыслам. Они должны были преподавать только непогрешимую и неизменную истину, открытую в письменном слове.
Во-вторых, священник должен был быть непоколебим в суждениях. «Неправды (букв., кривды) не обреталось на языке его». Они не должны были искажать закон в соответствии со своими собственными фантазиями. Их правовые решения должны были приниматься без предубеждения.
В-третьих, священник должен был быть благочестивым в поведении. «В мире и правде ходил он со Мною». Его жизнь, как и его учение, должны были быть чистыми и добрыми. Он должен был быть другом Бога, ходить с Ним в «мире» (shalom, то есть в полной гармонии). Имеется в виду личное хождение в благочестии и общении.
В-четвёртых, священник должен был быть сосредоточен на труде. «И многих отвратил от греха». Их верные слова и труд заставят многих обратиться от греха (2:6).
В-пятых, священник должен был быть погружён в знания. «Ибо уста священника должны хранить ведение». Обязанностью каждого священника было изучать закон и верно преподавать его. Это включает в себя знание правильных ритуальных и церемониальных правил. Однако ведение здесь — это также истинное познание Бога, которое находит выражение в нравственной жизни и духовных устремлениях. Священник был назначенным толкователем закона. Народ должен быть уверен в том, что его священник будет точно учить святому слову.
В-шестых, священник должен был быть почитаем на своём посту. «Он вестник Господа Саваофа». Термин «вестник» (mal’ach) исторически используется в Ветхом Завете в отношении (1) пророка Аггея, (2) ангелов и (3) Ангела Яхве. Этот термин используется в пророческом смысле по отношению к (1) Иоанну Крестителю и (2) Мессии. Этот отрывок устанавливает важность священства и великую честь, которая возлагалась на тех, кто исполнял эту должность (2:7).

Б. Предательство идеала завета (2:8–9)
Священники времён Малахии предали все стандарты завета со священством. Во-первых, они были порочны. «Но вы уклонились от пути сего», то есть с пути святости. Их жизнь была прямой противоположностью идеалу.
Во-вторых, их пример был пагубным. «Для многих послужили соблазном в законе». Своим примером и учением они сделали закон камнем преткновения, заставив многих пренебрегать им и не подчиняться ему.
В-третьих, священники не соблюдали заветные обязательства. «Разрушили завет Левия». Они больше не оказывали Богу должного почтения и послушания. Они были нарушителями завета.
В-четвёртых, священники потеряли репутацию. «За то и Я сделаю вас презренными и униженными перед всем народом». Они презирали Господа, поэтому Он сделал их презренными перед народом. Глагол можно рассматривать как пророческий перфект и перевести его будущим временем.
В-пятых, священники были небрежны в исполнении своих обязанностей. Они были наказаны за то, что «не соблюдаете путей Моих». Они пренебрегли священническими предписаниями закона.
В-шестых, священники были предвзяты в суждениях. Они «Лицеприятствовали в делах закона». Они извратили суждение и проявляли пристрастность в исполнении закона.

Нарушение национального завета
Малахии 2:10–12

Израильтянам было запрещено вступать в брак с поклонницами языческих богов (Исх. 34:16; Втор. 7:3). Тем не менее, браки с язычницами были серьёзной проблемой в послепленной общине. За несколько лет до Малахии Ездра заставил тех, кто женился на язычницах, развестись с ними (Ездра 10:3–5). Проблема возникла снова. Малахия указывает на три ужасные истины, связанные с этими незаконными браками.

А. Осквернение завета (2:10)
Бог был отцом Израиля. Он создал этот особый народ на горе Синай. Риторический вопрос «Не один ли у всех нас Отец?» не учит доктрине о всеобщем отцовстве Бога. Скорее, здесь текст подчёркивает уникальность Израиля как нации. Риторический вопрос «Не один ли Бог сотворил нас?» относится не к первоначальному творению, а к сотворению Израиля, к решению Бога избрать Израиль Своим народом (2:10a).
Если на самом деле Израиль был особым творением Бога, святой семьёй, то «почему же мы вероломно поступаем друг против друга?». Пророк относит себя к грешному народу. Грех народа, который Малахия ещё не определил, — это грех против братской любви. Межродственные браки оскверняли «завет отцов наших». Эта практика была угрозой для особой веры, которая была основой Божьего завета с Израилем, а также для национального существования. Бог часто предостерегал от женитьбы на дочерях неверующих 1.

Б. Осквернение народа (2:11)
Среди народа Израиля, представителем которого была община послепленного периода, была совершена «мерзость». Этот термин используется для описания языческого идолопоклонства и безнравственности. В Иерусалиме, на месте храма и столицы нации, мерзость была очевидна. «Унизил Иуда святыню Господню». Святость — это фундаментальный атрибут Бога. Поскольку Яхве свят, Его народ должен был быть святым (то есть отделённым от мира греха) во всех сферах своей жизни. Однако теперь святость нации была нарушена. Тот факт, что Бог так любил Израиль, усугублял предательство народа (2:11а).
Израильтяне были виновны в грехе смешанных браков. «Иуда… женился на дочери чужого бога», то есть на женщине, которая поклонялась другому божеству. Такие браки всегда осуждались из-за соблазна идолопоклонства. Таким образом, был нарушен принцип святости — отделение от мира (2:11b).

В. Объявление приговора (2:12)
Тех, кто пренебрегал Божьим повелением воздерживаться от браков с язычниками, ожидал страшный суд. «У того, кто делает это, истребит Господь из шатров Иаковлевых бдящего на страже». Некоторые считают, что это означает, что и грешник, и его род будут истреблены. Однако более вероятным является толкование, согласно которому нарушитель и его потомки будут лишены своего положения как члены народа завета. Выражение «бдящего на страже и отвечающего» 2, вероятно, является военной фразой, состоящей из вызова часовых и ответа на него. Со временем это выражение стало пословицей, обозначающей всех жителей города (2:12а).
Даже если бы виновные в межнациональных браках были верны в храмовом поклонении, они всё равно были бы «истреблены» Яхве. Умилостивительные жертвы не умиротворят Господа. Нельзя надеяться на прощение грехов, совершённых сознательно, без искреннего раскаяния и прекращения оскорбительного поступка (2:12b) 3.

Расторжение брачного завета
Малахии 2:13–16

Брак учреждён Богом и регулируется Его законом. Во времена Малахии люди забыли, в чём состоит основная цель брака. Они также не подчинялись божественным принципам, которыми руководствовался этот институт. Малахия обвинил их как в незаконных разводах, так и в незаконных браках.
Развод по закону Моисея был разрешён. Если муж обнаруживал в своей жене непристойность, ему разрешалось её отослать при условии, что он предоставил ей юридический документ, подтверждающий, что она свободная женщина. Повторный брак после такого законного развода был разрешён (Втор. 24:1–4). Незаконным разводом будет отказ от жены по любой причине, кроме неприличного поведения. Незаконный развод был ещё одним грехом против завета, который стал обычным явлением в обществе послепленного периода. Пророк делает четыре замечания касательно этого греха.

A. Незаконный развод причиняет боль ни в чём неповинным людям (2:13)
«Вы заставляете обливать слезами жертвенник Господа с рыданием и воплем». Вероятно, эти причитания исходят от жён, которые были изгнаны в пользу более молодых язычниц. Они перенесли свою агонию и гнев на алтарь храма 4. Брак с неверующими создал барьер — барьер слёз — между грешниками и Богом. Он больше не мог благосклонно относиться ни к одному из их приношений (2:13).

Б. Незаконный развод нарушает завет (2:14)
Виновники отказывались брать на себя ответственность за мучительные стенания у жертвенника. Поэтому Малахия усиливает обвинение. Сначала он отмечает, что Яхве был свидетелем между каждым преступником и женой его молодости. Очевидно, Бог был свидетелем их брачных обетов. Он также был свидетелем того, как эти мужья вероломно обращались со своими жёнами. Выражение «жена юности твоей» призвано вызвать эмоциональные воспоминания о более счастливых днях. Конечно, проходящие годы должны не ослаблять супружескую любовь, а очищать её, укреплять и углублять (2:14a) 5.
Ожесточённые грешники подавляли воспоминания о юношеской радости и торжественных обетах супружеских обязательств. Они «поступали вероломно» со своими жёнами-еврейками. Тот, кто инициирует незаконный развод, является изменником! Только по причине блуда верующий может законно инициировать бракоразводный процесс. Все остальные причины являются незаконными. Используемые выражения указывают на серьёзность развода. В древнем мире женщины после развода оставались практически без средств к существованию, особенно если у них не было детей мужского пола, которые могли бы о них позаботиться. Поэтому развод с такой верной супругой для удовлетворения похоти плоти рассматривается Богом как вероломный поступок.
Развод с еврейской женой был особенно предосудительным по двум причинам. Во-первых, она была «подруга твоя». Это существительное происходит от корня, означающего «связывать, соединять или объединять». Бог соединил мужа и жену в союз, который должен был быть разорван только смертью. Благочестивые мужчины должны были прилепиться к своим жёнам в любви и привязанности (Быт. 2:24). Во-вторых, она была «законной женой твоею» или женой твоего завета. Оскорблёнными оказывались и те, перед кем эти люди заключили торжественный завет брака 6. Торжественные обеты верности давались перед Богом и людьми. Теперь эти брачные заветы были расторгнуты из-за похоти мужчин.

В. Незаконный развод расстраивает Божий замысел (2:15)
Малахии 2:15 — самый противоречивый и трудный стих во всей книге. Во-первых, Малахия спрашивает: «Но не сделал ли того же один?». Похоже, что речь идёт о первоначальном браке. Возможно, Иисус ссылался на этот стих в Матфея 19:4. Первый риторический вопрос обращает внимание на то, что в начале Бог создал только одну пару и сделал их одной плотью 7. Хотя «и в нём пребывал превосходный дух», то есть животворящий дух или творческая сила. Ведь Бог мог сделать для Адама и несколько жён (2:15а).
Второй риторический вопрос развивает обвинение пророка. «Что же сделал этот один?», то есть почему Бог в начале сотворил одну плоть, только одну пару? Ответ: «Он желал получить от Бога потомство». Брак был задуман Богом для увековечивания благочестивого семени на земле. В конечном счёте это благочестивое семя должно было включать Мессию (ср. Быт 3:15).
Исходя из последствий двух риторических вопросов, Малахия делает строгое предупреждение: «Итак берегите дух ваш», то есть твою духовную жизнь, твою веру в Бога и любовь к Нему. «И никто не поступай вероломно против жены юности своей». Постоянное непослушание в вопросе развода может привести к тому, что человек потеряет ту духовную жизнь, которая у него есть. Предупреждение становится ещё сильнее от того, что оно обращено во втором лице к виновным.

Г. Незаконный развод гневит Бога (2:16)
Ещё одна причина, по которой осуждались действия мужчин послепленной общины, теперь изложена от первого лица. «Ибо Я ненавижу развод, говорит Яхве, Бог Израилев» (пер. с англ.). Бог ненавидит развод, потому что он не был частью Его первоначального плана. Он ненавидит развод за то, что он делает с женщинами и детьми. Если мужчина вероломно разводится со своей женой по завету, «обида покроет одежду его». Развод подобен грязному пятну на одежде мужчины, на его репутации, на его жизни.

Примечания

1 Например, см. Исх. 34:16; Втор. 7:3; И. Нав. 23:12, 13. Ездра боролся против этой практики (гл. 9–10). Неемия также боролся с этим (Неем. 13:23–28).
2 Другие предположения относительно значения фразы на иврите: (1) учитель и ученик; (2) сын и внук; (3) хозяин и слуга; (4) чужак и родственник.
3 Некоторые считают, что «приносящий жертву Господу» — это священник, который пытался принести жертву во искупление греха того, кто вступил в брак, а не сам грешник.
4 Другие считают, что это слёзы самих людей, которые осознают, что их жертвы больше не принимаются Богом.
5 Theo Laetsch, Bible Commentary: The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 527.
6 Другое толкование: разведённая жена принадлежала к завету между Богом и Израилем, то есть была еврейской веры, в отличие от дочери чужого бога.
7 Традиционные еврейские толкователи предлагают такое толкование: Люди пытаются оправдать развод со своими жёнами. «Тот» — это Авраам. Он «развёлся» с Агарью. Да, но у него был благочестивый дух; он искал благочестивое семя. RSV предлагает ещё одно толкование: «Не один ли Бог создал нас и поддерживал нас духом жизни?». NASB переводит первый пункт как утверждение: «Но не сделал этого ни один, у кого есть остаток Духа». Это, по-видимому, означает, что ни один истинно духовный человек никогда бы не развёлся со своей женой по завету.


Глава пятидесятая
Народ грешит против любви
Малахии 2:17–4:6

Представители послепленой общины также оказались виновны перед Богом в ужасных грехах. Малахия уже описал грех священников против Бога. Теперь он называет четыре великих греха народа.

Грех сомнения и скептизма
Малахии 2:17–3:6

Малахия говорит о жалобе народа, которую он расценил как свидетельство сомнения. Он ответил на этот скептицизм драматическим объявлением о пришествии Мессии.

А. Жалоба народа (2:17)
Скептицизм утомляет Бога. «Вы прогневляете Господа словами вашими». Еврейский перфект описывает завершённое действие. Народ снова потребовал доказательств: «Чем прогневляем мы Его?». Малахия предложил в качестве доказательства их же собственные слова: «Всякий, делающий зло, хорош пред очами Господа, и к таким Он благоволит». Вот извечная жалоба: нечестивые процветают, а праведные пребывают в нищете. В основе этого утверждения лежит предположение, что процветание всегда является результатом божественного благословения и подразумевает божественное одобрение. Бог должен «радоваться» нечестивыми, иначе они не были бы так благословенны.
Слова: «Где Бог правосудия?» — не вторая жалоба, а логический вывод, к которому пришёл народ. Либо зло угодно Богу, либо Бога правосудия не существует. Скептики на протяжении веков повторяли аналогичные аргументы против Бога, Который показал Себя абсолютно справедливым.

Б. Обещание народу (3:1)
Бог правосудия был ближе, чем мог представить любой из скептиков. Малахия подчёркивал, что пришествие Бога будет неизбежным и внезапным.
1. Его приход неизбежен (3:1а). Объявление особой важности начинается со слова «Вот!». Этот термин предполагает нечто шокирующее, но неизбежное. Яхве заявляет: «Я посылаю Ангела Моего». Новый Завет идентифицирует этого посланника как Иоанна Крестителя 1. Этот посланник «приготовит путь предо Мною». Глагол означает «уклониться, нейтрализовать», то есть «удалить или очистить». Иоанн подготовил путь для прихода Бога, проповедуя покаяние и устраняя грех, стоявший между Богом и Его народом. Местоимение первого лица единственного числа чётко отождествляет Яхве с Мессией.
2. Его приход будет внезапный (3:1b). После подготовительного труда посланника (Иоанна Крестителя) «внезапно придёт в храм Свой Господь, Которого вы ищете». Скептики спросили: «Где Бог правосудия?». Еврейское выражение ha-adon, «Господь», встречается в Ветхом Завете восемь раз. В каждом из семи других случаев оно используется вместе с собственным именем Яхве (например, Исх. 23:17; Ис. 1:24; 3:1). Таким образом, «Господь» (Яхве) вот-вот придёт, Бог правосудия, которого искали скептики. Термин «внезапно» указывает на то, что Его приход будет неожиданным. Объявление о Его рождении и начало Его служения примерно через тридцать лет после Его рождения были неожиданными.
Господь внезапно придёт «в храм Свой». Следует отметить изменение лица от первого (Моего) к третьему (Свой). Грядущий — Тот же самый, Кто благословил строительство храма в Ветхом Завете. Иисус был представлен в храме младенцем (Лк. 2:22 и далее). Он также посещал храм для преподавания учения (ср. Ин. 2:13; 5:1 и далее; 7:14 и далее) 2.
Господь, который внезапно придёт в Свой храм, далее именуется «Ангел завета». Это единственное место, где используется такое наименование. Очевидно, «Ангел завета» — это «ангел Господень», который появляется на протяжении всего Ветхого Завета как видимое проявление Бога (ср. Евр. 9:15). «Завет» — это Новый Завет, объявленный Иисусом и подтверждённый Его пролитой кровью (3:1b) 3.

В. Цель его прихода (3:2)
Евреи ожидали, что Мессия придёт судить язычников. Малахия предупредил скептиков, что они будут осуждены первыми. «И кто выдержит день пришествия Его, и кто устоит, когда Он явится?». Никто из нечестивых не сможет выдержать бремени этого суда (3:2а).
Две иллюстрации указывают на судебную цель Его пришествия. Во-первых, «Он — как огонь расплавляющий». Идея заключается в том, что Он сожжёт все инородные примеси, которые попали в драгоценный металл. Мессия — великий различитель. Придя, он отделит хороших от плохих. Во-вторых, Мессия также будет «как щёлок очищающий». Термин «щёлок» (borit) означает в особенности растительную щёлочь или поташ, получаемый путём выщелачивания золы растений 4. Очищая одежды их выжимали. Таким образом, Мессия будет «выжимать» грех из жизни Своего народа.

Г. Результат Его пришествия (3:3–6)
Результат пришествия Мессии будет двояким. Он очистит священников и накажет нечестивых.
1. Очищение священников (3:3–4). Грядущий «сядет переплавлять и очищать серебро», то есть воссядет как судья. Пророк ограничивается первым из двух образов, представленных в предыдущем стихе. Процесс очищения начнётся со священников. Некоторые считают, что в центре внимания здесь находится очищение храма Иисусом. Другие ссылаются на то, что учение Христа было направлено против религиозных лидеров Его времени. Третьи указывают на обращение многих левитских священников в Деяниях 6:7. На самом деле в еврейском языке используются причастия, подразумевающие, что труд очищения будет продолжаться постоянно. Возможно, исполнение заключается в постоянном очищении, церкви Иисуса Христа, которая станет антитипом левитского священства (1 Пет. 2:9; 1 Ин. 1:9).
Очищенные священники будут приносить «жертву Господу в правде». Их приношения во всех отношениях будут соответствовать требованиям Господа (3:3).
«Тогда благоприятна (букв., благовонное курение) будет Господу жертва Иуды и Иерусалима». Очищенные священники будут приносить чистые жертвы, которые снова будут приемлемы, «как во дни древние». Золотой век жертвоприношений — дни Моисея, или Давида, или Соломона, или патриархов — будет восстановлен (3:4). Пророк не обязательно ожидает, что Моисеев ритуал будет существовать вечно и сохранится во всём мире. Скорее, он использует термины, с которыми были знакомы иудеи, чтобы выразить поклонение нового завета. Малахия предвидит здесь церковь Нового Завета. Каждый член этой церкви является членом очищенного священства (1 Пет. 2:5, 9). Каждый из них способен приносить Богу жертвы приятные, как благовонное курение (Фил. 4:18).
2. Наказание нечестивых (3:5–6). Те, кого Господь не может облагородить и очистить, попадают на Его суд. «И приду к вам для суда». Господь (в лице Мессии) будет судьёй. Он также будет обвиняющим свидетелем: «Буду скорым обличителем». В качестве примера тех, кто будет осуждён на этом суде, приводятся пять классов грешников. Во-первых, Он будет обличать «чародеев», тех, кто занимается оккультизмом. Во-вторых, осуждены «прелюбодеи». Бог всегда предупреждал о последствиях сексуальной безнравственности. В-третьих, Мессия обличает тех, «которые клянутся ложно», то есть тех, кто злоупотребляет именем Бога в торжественных клятвах, клянётся в том, что не соответствует действительности.
В-четвёртых, Божественный суд на себе испытают угнетатели народа. Жертвами этих угнетателей могут быть наёмник, вдова, сирота или пришелец. Заработная плата наёмника должна была выплачиваться на закате. Отказ в выплате зарплаты считался угнетением. Отказ в законных правах пришельцу также считался угнетением. Наконец, Божий суд падёт на тех, кто не боится Господа Саваофа. Повиновение Богу — это высшее проявление благочестивого страха или благоговения (3:5).
Причина, по которой Господь должен прийти, чтобы очистить священников и наказать нечестивых, заключается в том, что Яхве не меняется. Он не может быть удовлетворён менее чем совершенной святостью (ср. Лев. 11:44 и далее). Поэтому в какой-то момент Он должен начать суд над теми, кто нарушает Его закон. Однако Его абсолютная справедливость не отменяет Его безграничной любви и сострадания. Поэтому «сыны Иакова, не уничтожились» Его бескомпромиссной святостью. Евреи здесь названы «сынами Иакова», потому что они были очень похожи на своего предка. Как и Иаков, евреи времён Малахии были виновны в том, что обманывали Бога и людей (3:6).

Грех нечестности и воровства
Малахии 3:7-12

Внимание Малахии теперь переключается на другой грех народа. Сначала он предъявляет обвинение в грехе нечестности, затем указывает на затруднительное положение, в котором оказался народ из-за этого греха. Далее пророк предлагает побуждение, которое способно помочь народу побороть этот грех.

A. Обвинение (3:7–8)
Непослушание было постоянно повторяющимся грехом в Израиле. «Со дней отцов ваших вы отступили от уставов Моих» (ср. Зах. 1:4). Божественное благословение в ветхозаветные времена зависело от послушания Божьему закону. Отступление от Божьих уставов приводило к пренебрежению законом на практике. Поэтому выдвигается обвинение: вы «не соблюдаете их», то есть уставы (3:7a).
Несмотря на то, что они вполне справедливо отвержены как нарушители завета, Бог милостиво умоляет Свой народ обратиться к Нему. Но дерзкий народ отвечает: «Как нам обратиться?». Этот ответ показывает, насколько развращёнными стали эти иудеи. В своей самоправедности они забыли, что сами нуждаются в покаянии (3:7b) 5.
Конкретное обвинение сформулировано в форме риторического вопроса. «Можно ли человеку обкрадывать Бога?». Глагол kaba‘ встречается только здесь и в Притчах 22:23. Согласно еврейской традиции, это слово означает грабить, брать силой 6. И снова народ горячо отрицает обвинение и требует доказательств. «Чем обкрадываем мы Тебя?». «Десятиною и приношениями», отвечает Господь. Десятина — это ежегодный взнос левитам одной десятой части урожая с поля (Чис. 18:21). Приношение (terumah) может быть как приношением вообще (Исх. 25:2), так и приношением, которое отдавалось священникам (Чис. 18:11). Они обкрадывали Бога, утаивая от Его служителей те дары, которые по праву принадлежали им. Неверность семьи священника не была оправданием для несоблюдения закона о десятине (3:8).

Б. Затруднительное положение (3:9)
Непослушание народа в отношении десятин и приношений наложило проклятие на его землю, так же как неверность священников наложила проклятие на их служение (ср. 2:2). Проклятие, вероятно, приняло форму засухи, неурожая и экономического спада. Но даже когда проклятие уже начало проявляться, народ продолжал обкрадывать Бога. Еврейский порядок слов подчёркивает (1) насколько дерзким: «обкрадываете Меня»; и (2) всеобщим был этот отвратительный грех: «вы — весь народ» (3:9).

В. Побуждение (3:10–12)
В качестве побуждения к покаянию в отношении десятин и приношений Малахия ставит задачу, даёт обещание и предвещает результаты.
1. Задача (3:10а). Бог призвал Свой скупой народ: «Принесите все десятины в дом хранилища», то есть в сокровищницу храма. Для сбора десятины и приношений в храме было отведено помещение во дворе храма (ср. Неем. 10:38; 12:44; 13:5, 12). Только если они будут верны в этом отношении, то в доме Его будет «мясо», то есть пища. Вероятно, речь идёт о пище священников и левитов. Другая возможность заключается в том, что «пища» — это жертвенные животные. Затем Яхве призывает этих людей: «испытайте Меня». Если они принесут десятину в хранилище храма, то увидят изменения в своей судьбе.
2. Обещание (3:10b-11). Господь даёт обещание ответить на верную десятину Своего народа пятью чудесными способами. Во-первых, Он обещает обильный дождь. Яхве откроет для них «отверстия небесные», то есть пошлёт обильные дожди. Этот обильный дождь станет предвестником других благословений. Во-вторых, Он обещает излить «благословения». Хотя это может быть и второй намёк на дождь, прекращающий засуху, это выражение также может включать и другие обильные благословения. В-третьих, Бог будет продолжать изливать это благословение «до избытка». Они будут благословлены сверх меры (3:10b).
В-четвёртых, Господь обещает защиту от вредителей. «Я для вас запрещу пожирающим истреблять у вас плоды земные» Речь идёт о саранче, которая, возможно, опустошала страну во времена Малахии. Ничто не должно было повредить посевам. В-пятых, Бог обещает хороший урожай. «И виноградная лоза на поле у вас не лишится плодов своих». Речь идёт о преждевременном урожае недозрелых, неразвитых плодов. Бог не допустит такой траты ресурсов (3:11).
3. Результаты (3:12). Процветание Иудеи будет настолько заметным, что евреи станут предметом зависти всех народов. «И блаженными называть будут вас все народы». Благословенные небом евреи станут «землею вожделенною», то есть землёй, в которой Бог будет доволен; плодовитой и хорошо питаемой землёй. Здесь личное местоимение повторяется для подчёркивания: «Вы, вы будете» землёй вожделенной. Послушание было ключом к благословению в ветхозаветном контексте.

Грех разочарования и цинизма
Малахии 3:13-4:3

Последнее обвинение против народа связано со словами некоторых циников, словами верующих и словами Бога.

А. Слова грешников (3:13–15)
Яхве обвиняет народ в том, что его слова по отношению к Богу были дерзкими или грубыми. Они использовали оскорбительные выражения. И снова закоренелые грешники отвергли обвинение с помощью риторического вопроса. Тогда Господь объяснил, что это были за оскорбительные слова (3:13).
Во-первых, люди отрицательно относились к служению Богу. «Вы говорите: “тщетно служение Богу”», то есть служение Богу — дело невыгодное. Они считали, что оно требует слишком многого, а возвращает слишком мало! Они не видели никакой пользы в соблюдении таинств и ритуальных обрядов. «И что пользы, что мы соблюдали постановления Его». Они соблюдали Его постановления, особенно ритуальные. Они постились, скорбели, сетовали и ходили в рубище «пред лицем Господа Саваофа». Поклонение Богу было для них таким же скучным, как похоронный ритуал. Говоря: мы «ходили в печальной одежде пред лицем Господа Саваофа», народ скорее всего преувеличивал, чтобы выразить своё отвращение к храмовому ритуалу (3:14).
Во-вторых, народ считал нечестивых более благословенными, чем праведных. «И ныне мы считаем надменных счастливыми». Надменные (zedim) в Ветхом Завете — это своевольные, злобные, беспринципные и буйные люди; те, кто бросает вызов Богу, пренебрегая Его заповедями. Скептики также утверждали, что «лучше устраивают себя делающие беззакония», то есть процветают, несмотря на свои злодеяния. По мнению скептиков, те, кто самонадеянно пренебрегал Божьим законом, были счастливы и процветали. Такие люди, «хотя искушают Бога, но остаются целы». Казалось, что они бросают вызов Богу и при этом избегают наказания. Таким образом, в глазах многих служение Богу не приносило никакой пользы, а неповиновение Ему не несло никакого наказания (3:15).

Б. Слово Святых (3:16)
Среди скептиков была группа верных, подобно семи тысячам во времена Илии, которые не преклонили колено перед Ваалом. Посреди национального скептицизма и неверия они ободряли друг друга своими словами. Что они говорили друг другу, не записано, но это, несомненно, было угодно Богу. Возможно, они спорили с нечестивыми скептиками; возможно, предостерегали других от них. Если они задавали вопросы об обстоятельствах жизни, то с полной верой в то, что Бог только творит добро (3:16a).
Бог не забывал верных из народа. «Пред лицем Его пишется памятная книга». Господь услышал их слова, и эти слова были записаны. Книга представляет Божье провидение и всеведение, Его вечную заботу, Его неизменное знание (3:16b) 7. В этой памятной книге Яхве будет записывать «о боящихся Господа» и о «чтущих имя Его». Имя Бога — это Его самооткровение; Его Слово. Поэтому Господь заверил всех, кто действительно почитает Бога и обладает богосознанием, что они не будут забыты.

В. Слова Бога (3:17–4:3)
Яхве отвечает на слова веры, произнесённые святыми на Сионе. Он говорит о четырёх грядущих днях.
1. День славы (3:17–18). Наступал день, когда Бог признает Своих. «И они будут Моими, говорит Господь Саваоф». В тот день они станут «собственностью Моею» (segullah), то есть владением, принадлежащим исключительно Яхве. На Синае за много веков до этого этот термин использовался для всего Израиля (Исх. 19:5; ср. 1 Пет. 2:9). Теперь же он относился только к верному меньшинству (3:17а).
Господь будет жалеть тех, кто был Его особым владением, «как милует человек сына своего, служащего ему». Окончательное исполнение этого обетования находится на небесах. В то время как другие будут наказаны, верные будут прощены в тот день (3:17b).
В тот день верные «снова увидят различие между праведником и нечестивым, между служащим Богу и не служащим Ему». В прошлые времена они часто имели возможность наблюдать, как в национальной и личной жизни, разное отношение к святым и грешникам. Однако наступал день окончательного суда, когда все люди увидят, как добродетель вознаграждается, а порок наказывается. В тот день все будут иметь ясное и убедительное доказательство Божьего нравственного управления миром (3:18).
2. День страха (4:1). Для нечестивых наступал страшный день. «Ибо вот, придёт день, пылающий как печь». Огонь в обоих Заветах часто ассоциируется с днём суда. Это символ Божьей святости, которая уничтожает всякую нечистоту. Он также символизирует наказание, предназначенное нечестивых. В тот день «все надменные и поступающие нечестиво будут как солома». Те, кого скептики считали счастливыми и благословенными в этом мире, станут «жнивьём», то есть никчёмными корешками, которые останутся после того, как пшеница будет скошена и собрана в житницы (4:1a).
«И попалит их грядущий день, говорит Господь Саваоф». На протяжении всего Ветхого Завета день Яхве — это день суда над нечестивыми. От гордых и нечестивых не останется «ни корня, ни ветвей». Что касается этого мира, то нечестивые будут полностью уничтожены. Эта формула также встречается в финикийской литературе. В ней изображается дерево, отданное на сожжение, чтобы от него ничего не осталось (4:1b). Иоанн Креститель использовал эту же фигуру речи (Мф. 3:10).
3. День исцеления (4:2). Для тех, кто продолжал бояться имени Яхве, то есть поклоняться, чтить и почитать Его, в тот день посещения получат исцеление. Это будут те, кто остался верным, несмотря на скептицизм большинства (ср. 3:16). Для них «взойдёт Солнце правды». Похоже, что так пророк обозначает приход Мессии. Свет, который принесёт Мессия — главная тема мессианских пророчеств 8. Захария назвал Его «Восток свыше» (Лк. 1:78), явно ссылаясь на этот отрывок 9. Он указывает на Иисуса как на свет после тьмы, тепло после холода, красоту после мрака и радость после уныния (4:2a).
В «лучах» (букв., крыльях) Солнца правды будет «исцеление». То есть это Солнце в своих лучах будет посылать исцеление разбитым сердцам и озадаченным умам. Оно пробудит праведников к новой жизни, как солнце весной пробуждает природу. Образ крылатого солнца, возможно, был навеян пророку изображением крылатого солнечного диска Египта, Вавилона, Ассирии и Персии.
Восход солнца ознаменует новый радостный день для верующих. «И вы выйдете и взыграете, как тельцы упитанные». Животное, которое некоторое время находилось в стойле, радуется, когда его, наконец, выпускают на волю. Так и этот образ выражает свободу после угнетения, радость после мрака, бодрость после перемен. Возможно, Павел имел в виду этот стих, когда говорил о «свободе славы детей Божиих» (Рим. 8:21).
4. День победы (4:3). В тот день свободы и света верные, наделённые силой Господа, будут «попирать нечестивых». Здесь используется образ давки винограда в винном прессе (ср. Откр. 14:19–20). «Ибо они будут прахом под стопами ног ваших в тот день». Нечестивые превратятся в прах под воздействием жгучего Божьего суда. Основная идея здесь заключается в том, что угнетённые возьмут верх над угнетателями «в тот день, который Я соделаю». В настоящее время Бог готовит тот день, когда праведники будут вознаграждены, а нечестивые побеждены 10.

Заключительные слова
Малахии 4:4–6

Пророчество Малахии завершается увещеванием и предупреждением.

А. Увещевание (4:4)
Господь увещевал Свой народ: «Помните закон Моисея». Таким образом, Малахия ставит печать одобрения на Пятикнижие. Это подходящая кульминация всего Ветхого Завета. Закон Моисея, в конце концов, появился по божественному повелению в горной цепи под названием «Хорив». Особой вершиной, где Яхве заключил завет со своим народом, был Синай. Упоминание здесь места, где был дан закон, служит двойной цели: (1) напомнить читателям о страшных чудесах, сопровождавших получение закона, и (2) подчеркнуть божественное происхождение закона. Весь закон Моисея характеризуется как «правила и уставы». Эти термины включают в себя все постановления закона: юридические, моральные и церемониальные 11. Лучший способ подготовиться ко дню, который готовил Яхве, — это внимать Божьему закону.

Б. Предупреждение (4:5–6)
Малахия завершает своё выступление утверждением, что Яхве пошлёт «Илию пророка», чтобы сделать последнее предупреждение народу Израилю. Согласно традиционному еврейскому мнению, это предсказание относится к Илии Тишвитянину. Иудеи ставили чашу для Илии на Пасху и стул для него на обрезание. Традиционная католическая экзегеза поддерживает эту точку зрения. Новый Завет, однако, ясно указывает на то, что здесь речь идёт об Иоанне Крестителе (Мф. 11:14; Лк. 7:27). Иоанн пришёл в духе и силе Илии (Лк. 1:17) 11.
Илия (Иоанн Креститель) придёт «пред наступлением дня Господня, великого и страшного». Некоторые думают, что имеется в виду последний суд. Согласно этой точке зрения, Иоанн, готовя евреев к первому пришествию, так же готовил их и ко второму пришествию Мессии. Но более вероятно «великий и страшный день Яхве» относится к разрушению Иерусалима в 70 г. н. э. Это событие занимает видное место в ветхозаветных пророчествах, а также в учении Иисуса 12.
Илия (Иоанн Креститель) «обратит сердца отцов к детям и сердца детей к отцам их». Великая пропасть существовала между благочестивыми предками и выродившимся поколением времён Иоанна. Идея здесь не в разрешении семейных споров, а в обращении детей в христианство, чтобы они были похожи на своих благочестивых предков. Другими словами, Иоанн возглавит масштабное пробуждение среди евреев. Именно так ангел истолковал этот отрывок в сообщении о рождении Иоанна (ср. Лк. 1:16–17).
Слушавшие Иоанна последовали за Иисусом. Следуя за Иисусом, они избежали трагедии римской войны, опустошившей Иудею в 66–70 гг. н. э. В то время земля Иудеи была поражена «проклятием», то есть находилась под запретом. Подобно тому, как хананеи были преданы на полное уничтожение войскам Иисуса Навина, так и земля Иудеи будет полностью разрушена римлянами. Христиане, увидев мерзость запустения — римские войска, приближающиеся к городу, — прислушались к предупреждению Иисуса и бежали из Иерусалима (ср. Мф. 24:15).
Таким образом, последний из Двенадцати пророков объявляет о пришествии последнего пророка Ветхого Завета (ср. Мф. 11:12–13). Примерно через четыре столетия после Малахии появился предсказанный Илия, чтобы предупредить народ о надвигающемся суде и указать людям на Христа.

Примечания

1 См. Мк. 1:2; Мф. 11:10; Лк. 7:27. Другое пророчество, истолкованное как указание на Иоанна Крестителя, — Ис. 40:3.
2 Некоторые считают, что «храм» — это Божий народ в переносном смысле, а не физический храм в Иерусалиме.
3 Кейл считает, что имеется в виду Ветхий Завет. Пакард применяет этот термин к обоим заветам.
4 Theo Laetsch, Bible Commentary; The Minor Prophets (St. Louis: Concordia, 1956), p. 534.
5 Эти слова могут означать «Как нам обратиться?». Однако, скорее всего, эти слова означают: «В отношении какого греха нам обратиться?».
6 Септуагинта переводит: «может ли человек преследовать по пятам», т. е. схватить за пятку или обмануть Бога?
7 Книга памяти была распространена при персидском дворе. См. Езд. 4:15; Есф. 2:23; 6:1. Такая же практика была распространена в Израиле и Иудее. Ср. 3 Цар. 11:41; 14:29. В эту книгу вписывались имена общественных благотворителей. О Божьей книге памяти см. Исх. 32:32; Пс. 55:9; 68:29; 138:16; Дан. 7:10; Откр. 13:8; 20:12–15.
8 О связи света с приходом Мессии см. Чис. 24:17; Ис. 9:2; 42:6; 49:6.
9 Эта глава Малахии уже дважды цитировалась в первой главе Евангелия от Луки. (См. Лк. 1:17, 76). Это делает ещё более вероятным, что «Восток свыше» Захарии основано на Малахии 4:2. См. также 2 Пет. 1:19; Еф. 5:14; Откр. 21:23.
10 Laetsch (op. cit., p. 541) интерпретирует глагол здесь в абсолютном смысле, т. е. действовать, делать успешно.
11 Laetsch (op. cit., p. 543) считает, что термин mishpatim («постановления») относится к решениям судей, которые были приняты в качестве общего закона. LXX поместили этот стих (4:4) в конец книги, вероятно, потому что считали первоначальное окончание (4:5) слишком суровым.
12 Другие ссылки, указывающие на Иоанна как на исполнение пророчества Илии, следующие: Мф. 3:1-12; 17:11–13; Мк. 1:2–8.
13 Иоиль 2:31; Дан. 9:26–27; 12:1; Мф. 24:1-28. Лк. 21:1-21.
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