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Предисловие

Вопрос: “Что кроется по ту сторону смерти?” — всегда волновал людей. В своей новой семнадцатой научной монографии двадцатисемилетний кандидат медицинских наук, доцент А. А. Опарин, на основании обширнейшего исторического и археологического материала комплексно раскрывает ответ на этот вопрос, анализируя учения различных философских школ и религий, искавших на него ответ. На основании анализа библейской Первой книги Царств автор показывает ответ Священного Писания на этот животрепещущий рано или поздно для каждого, вопрос. Анализ путей поиска бессмертия в монографии удачно сочетается с историко-археологическим исследованием Первой книги Царств, практически, не исследованной с этой точки зрения в отечественной науке, что составляет научную ценность работы.

Данная монография может быть рекомендована студентам ВУЗов, обучающимся по специальности история и теология, их преподавателям, и всем, интересующимся Библией и историей. По книгам Опарина А.А. выпущена серия аудиокассет автора “Тайны библейской археологии”. Книги автора с богатым иллюстрированным приложением размещены в Интернете на сайте: http://nauka.bible.com.ua; E-mail: oparin@bk.ru

Зинюк Н. Г.


От автора

Пользуясь возможностью, хочу ещё раз поблагодарить Вас, уважаемые читатели, за ваши многочисленные письма и пожелания, присылаемые нам, а так же за внимание, которое вы оказываете нашему сайту в Интернете. Проведя в 2003 году богато иллюстрированные семинары по Библейской археологии в Киеве, Севастополе, Харькове, Днепропетровске, Кривом Роге, получил большое количество вопросов и просьб подробно освятить различные библейские книги и, в частности, книги Царств, которые, как правило, почему-то изучаются меньше, вследствие, как то считают некоторые, их просто чисто исторической ценности. А между тем, эти книги раскрывают перед нами многие волнующие вопросы, главным из которых является вопрос: как обрести вечную жизнь, вернуть себе утраченное некогда нашими прародителями бессмертие. Поэтому новое исследование и посвящено Первой книге Царств. В заключении хочу поблагодарить свою семью — маму, папу и бабушку за их большую моральную поддержку, Дмитрия Воронина и Юрия Цупко за техническую помощь в подготовке издания, рецензентов за прочтение рукописи. Искренне хочу, чтобы эта книга, с Божьей помощью, помогла бы людям на пути к вечной жизни, и обретению утраченного бессмертия.

А. Опарин,

Харьков,

апрель 2004 г.


Часть I. Где найти бессмертие?

Есть одна вещь в нашем мире, о которой мы очень хорошо знаем, которая постоянно сопутствует нам, которую мы вольно или невольно постоянно наблюдаем, но о которой меньше всего хотим думать и меньше всего замечать. А тем более, задумываться о ней в преломлении к себе. Это - смерть. Действительно, это самое страшное слово в нашем мире. Одно это слово способно, порой, убить совершенно здорового и полного сил человека. В детстве люди ещё не осознают, что такое смерть. В молодости предпочитают не задумываться о ней, как будто это понятие к ним вообще не имеет никакого отношения и что умрет кто-то, где-то, но не они. В среднем возрасте люди очень заняты работой, воспитанием детей и им некогда задумываться о смерти. И только под старость человек начинает задумываться над тем, а что дальше?… Неужели 70-75 лет, что человек прожил, это всё? Неужели меня никогда не будет больше? Куда я денусь? В этом возрасте люди начинают очень остро осознавать всю суету и бренность этого мира. Они все чаще поднимают голову вверх в поисках… в поисках… обретения бессмертия. Есть ли что-то по ту сторону жизни? Обретал ли кто-нибудь из людей бессмертие? И можно ли обрести бессмертие?


Глава 1. Затерянная могила бессмертного хана

Много столетий назад эти вопросы начали терзать величайшего из всех когда-либо живших правителей мира — Чингиз-хана (1162—1227). Выросший в бедной семье, Чингиз перенёс в детстве и юности много горя и несправедливостей [Гумилёв Л.Н. От Руси к России. М.: Экопрос, 1992. С. 95—98]. Но в отличии от многих, они не сломили, а закалили этого человека, обладавшего незауряднейшими способностями. В считанные годы он создаёт величайшую державу — империю монголо-татар, которая в апогее своего могущества включала в себя территорию современного Китая, Ирана, Монголии, весь бывший СССР, часть Венгрии и Польши. Под ударами монголо-татар были уничтожены тысячи городов и вырезаны сотни народностей. На протяжении 250 лет с 1237 по 1480 гг. монголо-татары держали под своим игом Русь. И вот, проведя всю жизнь в походах и войнах, в покорении новых земель и народов, Чингиз-хан вдруг почувствовал, что и к нему, правителю полумира, приближается смерть. Он вдруг ощутил, что он уже не тот молодой и сильный батыр, а уже старик, порой плохо удерживающий в руках меч и не попадающий в цель из лука. Старый хан вдруг ощутил, что его детище — империя монголо-татар останется, а он, её правитель, уйдёт туда, откуда ещё никто, как говорили старики, не возвращался. Впервые за многие годы волнение и страх сковали не знавшее чувств железное сердце. Неужели он, великий Чингиз-хан, обладатель всего, о чём только может мечтать человек, и того, что большинству людей и не приснится, не может своей властью и деньгами открыть секрет продления жизни, секрет бессмертия! Ведь если нельзя стать бессмертным, сделав столько дел и пролив моря крови, то тогда чем он отличается от нищего крестьянина, не имеющего и не создавшего ничего великого, но так же, как он, умирающего? По приказу хана во все уголки его державы отправляются гонцы с заданием узнать о том, где и у кого скрывается секрет бессмертия. На первый взгляд это может показаться бредовым приказом умирающего правителя, каким-то элементом сказочной повести, в которой так же часто ищут бессмертия. Но, во-первых, это было время, когда люди признавали, что над ними есть что-то более Высшее. Во-вторых, во многих религиях, в том числе и в той, что исповедывал Чингиз, тенгринианстве, была вера в бессмертие души, её переселения, эликсиры долголетия и поэтому в контексте этого приказ властелина был понятен, а не дик для его подданных. В-третьих, как мы увидим ниже, в наши дни научного прогресса ведущие учёные занимались и занимаются той же самой проблемой, только облекая её в сложные научные понятия и выражения. Поэтому приказ правителя не был ни нелеп, ни смешон. И вот во всех уголках страны начинаются поиски человека, знающего секрет бессмертия. Когда о желании хана стало известно, к нему приходит его ближайший советник и звездочёт Елю-Чу-Цай, говоря, что есть мудрец Чан-Чун, “человек высокого совершенства. Этот старец давно уже владеет даром быть в обществе облаков, летая к ним на журавлях, и умеет превращаться в другие существа. Отказываясь от земных благ, вместе с другими мудрецами он живет в горах, отыскивая философский камень „дань“приносящий человеку долголетие и бессмертие. Погруженный в думы, он то сидит, как труп, то стоит целые дни неподвижно, как дерево, то говорит, как гром, то ходит легко, как ветер. Он много видел, много слышал, и нет книги, которую бы он не прочел. Для отыскания этого необычайного старика Чингиз-хан приказал немедленно отправить своего испытанного китайского сановника Лю-Чжун-Лю. Он дал ему золотую пайцзу с изображением разъяренного тигра с надписью: „Предоставляется полновластно распоряжаться, как если бы мы сами путешествовали“. В руки Лю-Чжун-Лю было, как высшая драгоценность, передано именное письмо от Чингиз-хана к мудрецу Чан-Чуню, записанное со слов неграмотного великого кагана его советником Елю-Чу-Цаем. В письме говорилось следующее: „Небо отвергло Китай за его чрезмерную роскошь и надменность. Я же, обитатель северных степей, не имею распутных наклонностей. Я люблю простоту и чистоту нравов, отвергаю роскошь и следую умеренности. У меня всегда единственное холщовое платье и одинаковая пища. На мне такие же лохмотья, как на конюхах, и я ем так же просто, как корова. В семь лет я совершил великие дела, и во всех странах света я утвердил мою власть. Такого царства еще не было с древнейших времен, когда мир завоевали наши предки, кочевые племена хунну. Звание мое велико, и обязанности важны. Но я боюсь, что в управлении моем чего-то недостает. Если строят судно, то приготовляют и весла для того, чтобы с их помощью можно было переплыть реки. Подобно этому приглашают и мудрецов и выбирают помощников для покорения и управления вселенной. Я узнал, что ты, учитель, сроднился с истиной и действуешь всегда по высоким правилам. Многоученый и опытный, ты глубоко изучил законы. Издавна ты пребываешь в скалистых ущельях и скрыл себя от мира. Но что мне делать? За обширностью разделяющих нас гор и долин я не могу повстречаться с тобой. Поэтому я выбрал моего приближенного сановника Лю-Чжун-Лю, приготовил проворных всадников и почтовую повозку и прошу тебя, учитель, не страшась многих тысяч ли, направиться ко мне. Не думай о дальности и размерах песчаных степей, а пожалей мой народ. Или же, из милости ко мне, сообщи мне средство для продления жизни. Надеюсь, что ты, познав сущность великого „дао“, сочувствуешь всему доброму и не будешь противиться моему желанию. Посему настоящее наше повеление должно быть тебе вполне ясно” [Ян В. Чингиз-хан. К.: Военное издательство, 1992. С. 295—297]. И вот, наконец, после ряда колебаний, мудрец прибывает ко двору хана. Чан-Чун не встал на колени, как то было принято, а лишь сложил руки в знак почтения, войдя в юрту правителя монголов. Два старика смотрели друг на друга, один с тревожно бьющимся сердцем, второй — совершенно спокойно, будто бы не понимая, что пред ним тот, кто заставляет склоняться миллионы. Выждав немного, Чингиз-хан сказал: “ — Святой мудрец! Давно я хочу узнать, нет ли у тебя такого лекарства, чтобы старого сделать молодым, чтобы слабому влить новые силы? Не можешь ли ты сделать так, чтобы дни моей жизни текли непрерывно, всегда, и не знали бы остановки, как беспрерывно текут воды большой реки? Нет ли у тебя лекарства сделать человека бессмертным? Чан-Чунь опустил глаза и молча соединил концы пальцев. — Если у тебя сейчас нет такого лекарства, — продолжал Чингиз-хан, — то, может быть, ты знаешь, как приготовить такое лекарство? Или ты укажешь другого мудреца и волшебника, которому открыта тайна, как сделаться бессмертным? Если ты приготовишь для меня такое лекарство, чтобы я мог жить вечно, то я дам тебе необычайную, небывалую награду: я сделаю тебя нойном и правителем большой области… Я дам тебе конскую торбу, полную золотых монет… Я подарю тебе сотню самых красивых девушек из разных стран!… Я выстрою на твоей горе небывалой красоты дворец, какой можно видеть только у китайского богды-хана, и в этом дивном дворце ты будешь размышлять о возвышенном… Мне даже не нужна молодость. Пускай и останусь таким старым и седым, как сейчас, но я хочу много лет, не видя конца, держать на своих плечах великое монгольское государство, которое построил я, своими руками” [Ян В. Чингиз-хан. К.: Военное издательство, 1992. С. 303—304]. На это мудрец ответил: “ — На что мне золото, когда я люблю горы, тишину и размышления? Могу ли я управлять целой областью, когда я не знаю, как управлять собой? Всех прекрасных пленных девушек выдай замуж за благонравных юношей. Мне не нужно дворца, — размышлять я могу, стоя на камне… Я изучал все мудрейшие книги, какие были написаны самыми знаменитыми китайскими учёными, и для меня больше нет тайн. Я могу сказать тебе точную истину: есть много средств, чтобы увеличить силы человека, излечить его болезни, и оберегать его жизнь, но нет и не было лекарства, чтобы сделать его бессмертным” [Там же. С. 304]. Через год после этой встречи Чингиз-хан умер, так и не найдя секрет бессмертия. “От столицы тангутов монголы повезли тело своего великого хана в родные степи. Обряд похорон был таков: в вырытую могилу опустили останки Чингизхана вместе с множеством ценных вещей и перебили всех рабов, выполнявших погребальные работы. По обычаю, ровно через год, требовалось справить поминки. Дабы безошибочно найти место погребения, монголы сделали следующее: На могиле принесли в жертву только что взятого от матери маленького верблюжонка. И через год верблюдица сама нашла в безбрежной степи место, где был убит её детеныш. Заколов эту верблюдицу, монголы совершили положенный обряд поминок и затем покинули могилу навсегда. И до сих пор никому не известно, где погребен Чингизхан” [Гумилёв Л.Н. От Руси к России. М.: Экопрос, 1992. С. 110].


Глава 2. Бессмертие в обмен на пояс смертника

Утром 6 февраля страшное сообщение облетело всю страну. Очередной террористический акт в Московском метрополитене. “МОСКВА, 6 февраля. /ПРАЙМ-ТАСС/. При теракте в московском метрополитене погибли до 30 человек, Об этом сообщил ИТАР-ТАСС начальник управления информации ГУВД Москвы Кирилл Мазурин. Мощность взрывного устройства, по его оценке, была эквивалентна около 1 кг тротила.

Взрыв, вероятнее всего, совершил террорист-смертник. „В настоящее время следствие считает эту версию основной. В ее пользу говорит и характер разрушений“, — отметил К.Мазурин. „Маловероятно, что взрывное устройство находилось в пакете или сумке, оставленной в вагоне поезда. Скорее всего, оно было закреплено на теле человека“, — подчеркнул официальный представитель ГУВД.

Сумятица и неразбериха царят на станции метро „Павелецкая-кольцевая“, сообщают корр. ИТАР-ТАСС с места происшествия. Дежурные просят людей быть осторожными при переходе на другие станции метрополитена. На перегоне от станции „Новокузнецкая“ до станции „Коломенская“ движение составов полностью перекрыто, по кольцевой линии поезда движутся с увеличенными интервалами.

Ограничено движение автотранспорта по Садовому кольцу в сторону Автозаводской площади, туда направляются дополнительные машины „скорой помощи“, пожарные, а также военнослужащие внутренних войск МВД России. Все спасательные операции проводятся в основном в районе станции метро „Автозаводская“. Площадь возле метро „Павелецкая“ оцеплена сотрудниками милиции. На Павелецком вокзале эвакуация пассажиров не проводилась. Повсюду встревоженные люди звонят по телефону родственникам и близким”. [http://www.interfintrade.ru].

В последние годы сообщения о террористических актах стали неотъемлемой частью нашей жизни. “За прошедший период в „мирной“ России было совершено 33 теракта, погибло около 800 человек мирного населения, ранено более 500. Самих террористов при этом уничтожено около 200. Подчеркиваю, в „мирной“ России, потому что в самой Чечне эти цифры на порядок выше, но ни статистики, ни общественного мнения эти события практически не имеют.

Что касается наших, „гражданских“ терактов, то даже поверхностное их изучение за означенный период дают богатую пищу для размышлений и позволяет сделать некоторые выводы, приведенные ниже. Итак.

1. Причины терактов

Ошибка думать, что все эти акции носят сугубо политический характер. Теракты начались за три года до „1-й чеченской“, и носили как протестный, так и „коммерческий характер“. К примеру, Басаев угнал самолет, протестуя против введения режима ЧП в Чечено-Ингушетии в 1991 году, но захват автобуса со школьниками в мае 1994 был нацелен на 10 млн. долларов. В том же году трое террористов захватили автобус ради 6 млн. долларов, но получили по 15 лет тюрьмы.

Позднее, в период между 1-й и 2-й войнами, чеченец Заинди Тибиев захватил автобус с мыслью о 100 тыс. долларов, годом ранее в Махачкале такая же мысль обогатила на 60 млн. рублей другого террориста, скрывшегося на территории Чечни.

Таким образом, если в период военных действий теракты имели „идейный“ характер, то в мирное время декларированные цели акций носили явный характер наживы. Средства при этом использовались одни и те же с некоторыми различиями.

2. Способы терактов

Их два основных — взрывы и захват заложников. На протяжении всей новейшей истории России эти два способа исправно чередуются. В начале — пять захватов (1 — самолета и 5 — автобусов), все в мирное время. Потом четыре взрыва — университета, школы, подстанции, отеля, это уже во время войны (январь 1995).

Затем снова захват больниц, роддома (Буденновск-1995 и Кизляр-1996). И опять взрывы — метро, троллейбуса, автобуса (все Москва 1996). И опять захват автобуса, а следом — взрыв дома (ноябрь 1996 в Каспийске). Затем серия взрывов домов и серия захватов самолета, гостиницы, автобуса (Минводы 2001).

Последнему захвату театра в Москве предшествовали взрывы рынка и улицы, по которой проходил парад (Каспийск, май 2002).

Создается впечатление, что балом этим правит сатана по какой-то своей излюбленной синусоиде. Если исходить из его логики, то следующий теракт, если и будет захватом, но далее — почти точно уже взрыв. Хотя тут кое-что зависит и от датировки.

3. Календарь

Первые годы (1991 — 1992) теракты совершались словно „на пробу“ — по одному в год. Затем, в 1994 и 1995 годах уже по три на сезон. Пик пришелся на 1996 год — семь терактов, причем часть из них — уже после прекращения военных действий, так сказать „по инерции“.

Затем почти тишина 1997 года (всего один) и полная тишина 1998 — ни одного!

2-я чеченская война разбудила зверя — восемь акций в 1999, системных и продуманных, но что-то дало сбой в этой системе и уже в следующем году — всего два. Раненый зверь зализал раны к 2001 году — четыре теракта, а в нашем, 2002 снова ослаб — только два (дай Бог чтобы).

Пик терроризма практически во все годы приходится на осень и ещё ни одной акции не было в декабре.

Таким образом, можно сказать, что силы у террора уже не те, периоды между активностью увеличиваются, но сил для смертельного прыжка ещё достаточно и судя по периодике, в следующем году можно ожидать периода некоторой активизации. Вопрос в том, сколько удастся им невинных жертв оставить после своего шабаша. Здесь тоже есть своя смертная статистика.

4. Жертвы

Первые теракты были невинными овечками — ни одного погибшего. Затем четверо и раненых 19, это все захваты автобусов с „целью наживы“. Первая кровавая баня дело рук Басаева — 128 жертв в Буденновске, так что список акций с большим количеством жертв был отрыт в июне 1995 года.

Затем последовали столь же трагичные Кизляр Салмана Радуева (несколько десятков погибших в январе 1996), но на этом масштабные захваты закончились — последователей не находилось до осени сего года. Соответственно и количество жертв уменьшилось, поскольку взрывались троллейбусы, автобусы и метро (4 жертвы).

Но затем взрывы были перенесены в жилые дома и количество жертв сразу резко возросло. Снова каждый теракт уносил погибших десятками — дом в Буйнакске — 64 жертвы, Москва, Гурьянова — 94, Каширское шоссе — 121 человек. Это все 1999 год. Так что захват театра в некотором роде возврат к старой тактике (захват больниц, роддома), что несколько странно, учитывая высокую эффективность взрывов по сравнению с захватами, не говоря уж о личной безопасности.

Возможно, дело в том, что взрывы политически не так эффектны и напротив, могут навредить образу „воина джихада“. Хотя, с другой стороны, „воины“ эти как раз и уничтожают именно мирное население, и захватить в заложники стараются наиболее беззащитных — безопаснее роженицы только новорожденный” [http://www.monitoring.ru]. Тысячи, десятки тысяч ни в чём неповинных людей гибнут в самолётах, поездах, метро, улицах. Гибнут не только в Чечне и от чеченских боевиков, но почти по всему миру. США, Израиль, Афганистан, Пакистан, Испания и т.д. и т.д. стали ареной деятельности исламских фундаментальных группировок типа печально знаменитой “Аль-Каиды”. Практически все мировое сообщество борется с ними, используя при этом самые различные методы — от дипломатических, гуманитарных до открытого военного выступления, но всё остаётся безрезультатным. И это несмотря на то, что силы и возможности исламских боевиков в миллионы раз меньше, чем у их противников, главным из которых являются США. Этой страшной террористической войне не только не видно конца, но с каждым месяцем мы видим, как она усиливается по всему миру. На смену мужчинам становятся в ряды религиозных смертников женщины и дети. В чём же кроются неудачи мирового сообщества в борьбе с исламским терроризмом? Одной из ведущих причин этих неудач является непонимание или недооценка религиозного фактора, имеющего место у боевиков. Безусловно, играет роль и политический, и финансовый фактор, но ведущим всё же является религиозный. Ибо каждый раз при сообщении о новом теракте мы восклицаем от ужаса вследствие одномоментной гибели десятков, а то и сотен (как 11 сентября в США, 11 марта в Мадриде) ни в чем неповинных людей, но при этом не обращаем внимание на гибель одного или нескольких террористов, вызвавших эту катастрофу. Точнее, обращаем внимание, но под совершенно другим углом зрения, возмущаясь их жестокостью и бесчеловечностью. И это, безусловно, верно. Но давайте задумаемся над тем вопросом, как этот террорист, который для кого-то является сыном, мужем, отцом, другом, которого кто-то очень любит и уважает, и кого-то любит и уважает он, мог решиться расстаться с жизнью, будучи, как правило, молодым и здоровым человеком. Ещё непонятнее будет этот вопрос в отношении женщин-террористок, которые имеют семьи, детей и являются часто хорошими женами и матерями, и идут при этом на убийство таких же детей, которых имеют сами. При этом, как показывают исследования, среди террористов практически нет психически больных или умственно неполноценных людей. И далеко-далеко не всегда в момент подготовки теракта боевики находятся под действием наркотиков. Т.е. совершая теракт, они отдают себе полный отчёт в том, что делают. Более того, большинство семей террористов-смертников не осуждает их. И порой во многих семьях имеются целые поколения террористов. Известия о гибели своих близких они встречают с радостью и ликованием, подобно тому, как их близкие умирают с улыбкой на лице, будучи уверены, что они попали в рай, обрели бессмертие. Итак, одни люди убивают других, и погибают при этом сами, чтобы получить бессмертие. Откуда же берёт своё начало этот зловещий путь к бессмертию? Многие сегодня думают, что исламский терроризм — это порождение нашего времени. Однако это не так. Корни его уходят в далёкое средневековье, к загадочно-зловещим мусульманским рыцарским орденам. Да, не только христианская церковь имела свои ордена: Тевтонский, Мальтийский, Ливонский, которые мы хорошо знаем с детства, но и ислам имел свои духовные ордена. Одними из наиболее могущественных из них были ордена исмаилитов и ассасинов, являвшихся духовными предтечами современных исламских террористов. После смерти в 632 г. х. э. Магомета созданное им государство почти сразу же начало делиться на различные партии, каждая из которых выдвигала своего кандидата в преемники пророку. И если ещё при первых халифах единство государства удавалось поддерживать, хотя гражданские войны продолжали то и дело вспыхивать, то со временем огромное исламское государство Арабский халифат, обнимавшее территории от Испании до Индии и располагавшееся на трёх материках, начало разваливаться на мелкие мусульманские державы, почти каждый из правителей которых претендовал на верховенство в исламском мире, причём не только политическое, но и духовное. В связи же с тем, что сам Магомет не оставил чёткого учения, а Коран был полон противоречий, то возникли все основания для образования различных течений в исламе: суннитов, ваххабитов, хариджитов, суфитов, шиитов и их ответвлений — имамитов и исмаилитов. Своим названием исмаилиты обязаны Исмаилу, жившему в VIII веке и являвшемуся сыном шиитского имама, который в силу до конца не выясненных причин назначил своим преемником не его, своего старшего сына, а одного из младших сыновей. Однако с этим согласились не все, и ряд шиитов поддержал Исмаила, провозгласив его новым имамом. Встав в оппозицию исламскому правительству — династии Аббасидов в Персии, исмаилиты обрели вскоре большую популярность, благодаря недовольству населения жесткой политикой правящей династии. Примкнули к ним и многие представители других религий (в первую очередь зороастрийцы), насильно обращённые Аббасидами в ислам. Устройство исмаилитского ордена было весьма интересным: “Так, достоверно известно, что первый глава исмаилитов Абдаллах ал-Каддах только наружно исповедовал ислам, а в душе его ненавидел, как и все идущее от арабов, и втайне принадлежал к одной из сект парсизма (Парсизм — учение Зороастра). Его ближайшие сотрудники и доверенные лица тоже были тайными зороастрийцами или вольнодумцами. Иными словами, сектою управляли враги ислама, вынужденные скрывать свои истинные убеждения от основной массы исмаилитов, которая состояла из верующих мусульман, но, по идее возглавителей, должна была служить только слепым орудием в их руках. Сообразно этому, секта получила структуру ордена, который подразделялся на семь, а по некоторым источникам даже на девять степеней посвящения. Рядовые члены не поднимались выше второй, и здесь, в низах, по-видимому, господствовал чистый ислам. В следующих степенях он постепенно развенчивался и наконец, в самых высших, — в которые посвящались лишь избранные, отрицался полностью. Тут выявлялась совершенно иная религиозно-философская доктрина, в которой можно обнаружить отдельные элементы учения Зороастра, буддизма и гностицизма, но кое-что оставлено и от мусульманства. Весьма заметно также влияние теоретической философии (метафизики) Аристотеля. В общих чертах, по этому внутреннему учению исмаилитов, существует некий абсолютный мировой дух или всевышний Бог, который, однако, не имеет определенного образа и характеризующих его свойств и качеств, — это скорее непостижимый для людей сгусток идеи творения и первопричина всего существующего. Исмаилиты сохранили за ним имя Аллаха, но считают, что какое-либо общение с ним невозможно и молитва ему бессмысленна. Во все это членов секты посвящали постепенно, доводя каждого до того предела откровения, на восприятие которого считали его способным. Когда неофит приносил клятву молчания и повиновения, его вводили в первую степень, где учили воздавать хвалу и поклонение Аллаху и Магомету, лишь слегка своеобразно истолковывая Коран и ни в чем не отступая от шариата. Для лиц неразвитых и примитивных на этом дело и кончалось. Более способных через некоторое время посвящали во вторую степень, где смысл Корана извращался уже сильнее. На третьей ступени этой иерархической лестницы следовали новые откровения и принципы шариата объявлялись не обязательными. На четвертой уже прямо говорили, что шариат выдуман для глупцов и невежд, чтобы легче держать их в повиновении. Далее посвящаемый, — если его находили способным и достойным, — узнавал, что Магомет не является высшим авторитетом: он выше Моисея и Иисуса, но придут пророки, которые его превзойдут и затмят. Последним из них будет Махди, который совершит всевышний суд над людьми и введет избранных в царство Мирового Разума. На этом, т.е. на пятой степени, магометанство исмаилита фактически кончалось. На следующих уже учили, что обряды это пустая формальность, что все религии, в сущности, одинаковы и что их предписания обязательны только для черни и для примитивно мыслящих людей. И наконец, на самой верхней внушалось, что философия выше религии. Тут посвящаемый делался уже вольнодумцем и ему открывались истинные положения и цели исмаилизма. Но этих вершин достигали лишь немногие, особо избранные. В силу такой организации, орден исмаилитов быстро рос и усиливался, постепенно опутывая своими сетями весь халифат и вбирая в себя не только мусульман, но также многих зороастрийцев, христиан, евреев и буддистов, которые ждали от него защиты и установления справедливости. Когда умер Абдаллах ал-Каддах, главою исмаилитов стал его сын Ахмед. При нем орден уже приобрел на Востоке огромное политическое значение и приступил к открытым действиям против династии Аббасидов. В конце девятого столетия исмаилиты захватили Бахрейн и часть побережья Африки, где на их сторону стали берберийские племена. Халифом и имамом этих областей был провозглашен один из потомков Али и Фатимы, Абусейид, который, приняв имя Убейд-Аллаха, стал родоначальником династии Фатимидов. Несколько десятков лет спустя исмаилиты завоевали Сирию, а вскоре и Египет, — здесь был ими основан город Каир, куда Фатимиды перенесли свою столицу. Им подчинилась также вся Северная и Западная Африка” [Каратеев М.Д. Исмаилиты и ассасины. В кн. Арабески истории. М.: Ди-Дик, 1994. С. 228—230]. Как видим, внешняя святость и агитация во имя Аллаха была лишь прикрытием в достижении корыстной цели, во имя которой грубо обманывались миллионы людей и не подозревающих, что вступают в орден, учение которого в своей основе попирает ислам, а руководители являются язычниками и оккультистами. Однако то же стремление к власти, приведшее к образованию исмаилитов, способствовало и их расколу в XI веке, когда они разделились на течения низаритов и мусталитов. Главой низаритов был некий Гасан ибн-Саббах, который бежал из Египта в Персию и попытался захватить там власть путём организации восстания. “К свержению власти султана это восстание не привело, но в августе 1090 года Гасану удалось в северной части Персии, близ города Казвина, обманом захватить неприступную горную крепость Аламут, где он прочно утвердился и, приняв звание шейха, организовал особый террористический орден, вскоре сделавшийся послушным орудием в его руках и грозою всего мусульманского мира” [Каратеев. Указ. соч. С. 233]. Он ставил “своей целью воспитывать и использовать в политических целях фанатиков веры, фидаинов, просто убийц. Окружённые атмосферой тайны, шейхи низаритов стремились воспитать у своих последователей готовность к самопожертвованию и беспрекословному повиновению приказу руководителя, которого никто из фидаинов не знал в лицо. Внушая будущим фидаинам, что смерть во имя веры — прямая дорога в рай, наставники юношей стимулировали их рвение гашишем” [Васильев Л.С. История религий Востока. М.: Высшая школа, 1988. С. 166]. Впрочем, идея религиозной нетерпимости и вера в то, что путём убийств и войны можно получить бессмертие, была изобретена не исмаилитами, а лежала в основе одного из догматов самого ислама. “К пяти столпам исламской веры нередко добавляют ещё один — шестой, священную войну против неверных (джихад или газават). Такая война тоже была священной заповедью правоверных… война против неверных считалась священной заповедью, причём участие в ней освобождало от всех грехов и обеспечивало правоверному в случае его гибели в бою место в раю, что всегда одушевляло воинов-мусульман. Своими ратными успехами и победоносным продвижением в первые века ислама арабы были во многом обязаны именно этому священному принципу. И здесь свою роль играл не только фанатизм, но и фатализм, т.е. убеждённость в том, что судьба каждого предопределена Аллахом заранее, что её все равно не обойти (чему быть, того не миновать) и что поэтому нечего бояться, можно смело идти в бой, особенно за правое дело” [Васильев. Указ. соч. С. 139]. “Сражайтесь с теми, кто не верует в Аллаха, не подчиняется религии истины, нарушает запреты Аллаха и Его посланника. Сражайтесь с ними, пока они не будут обессилены и унижены” (Коран, Сура 9, стих 29). Поэтому провозглашать святость насилия и получение за это бессмертия Гасану и его преемникам не представляло никакого труда. “За употребление гашиша, который нашел у Гасана ибн-Саббаха весьма своеобразное применение, члены этого ордена на Востоке получили название гашишинов (по-арабски „хашшашин“). Крестоносцы, которым они наносили весьма чувствительные потери, перековеркали этот термин в „ассасин“, так стали называть членов этой организации в Европе, а несколько позже это слово стало нарицательным и вошло во французский и в некоторые другие европейские языки, приобретя значение коварного убийцы. Орден ассасинов носил традиционную на Востоке форму религиозной секты и имел пять степеней, но в отличие от чистых исмаилитов, в абстрактную философию он особенно не углублялся и по духу был гораздо более мусульманским, хотя и толковал Коран совершенно произвольно. Во главе его стоял шейх, называвшийся также заместителем имама, а иногда и имамом. Четвертый глава ассасинов, шейх Гасан Второй, даже попытался объявить себя халифом, имамом и последним великим пророком — Махди одновременно. Члены двух старших степеней назывались „деями“, то есть миссионерами. Высшие из них были посвящены во все тайны и цели ордена полностью, а остальные лишь частично. Членам низших степеней не открывали ничего или почти ничего, — это были только слепые исполнители воли шейха и деев. Они носили название „федави“, что значит жертвующий собой за веру. Этих федави Гасан ибн-Саббах подбирал, главным образом, из сильных и смелых юношей, принадлежавших по преимуществу к бедным слоям населения, и воспитывал их в абсолютном повиновении своему слову. Для того, чтобы настроить их должным образом и подготовить к подвигу, он, прежде всего, путем настойчивой религиозной обработки, превращал их в исступленных фанатиков, а потом, в нужный момент, одурял гашишем. По преданиям — в достоверности которых некоторые историки сомневаются, хотя они довольно убедительно подкреплены письменным свидетельством Марко Поло и других средневековых авторов, одурманенного юношу, пока он находился в бессознательном состоянии, переносили в потайной сад, окруженный высокими стенами и оборудованный в соответствии с мусульманским представлением о рае. Здесь подготовляемый к подвигу федави, очнувшись, блаженствовал короткое время в объятиях прекрасных „гурий“ и наслаждался всевозможными удовольствиями. Затем его усыпляли снова, переносили в обычную обстановку и на следующий день уверяли, что молитвами шейха душа его только что побывала в раю и что испытанное там блаженство будет его вечным уделом, если он сложит голову, выполняя поручения вождя. После этого федави бесстрашно шли на смерть, становясь слепыми орудиями Гасана, который с их помощью очень скоро навел ужас на самых могущественных сановников своего времени и даже на носителей верховной власти. Тот, на кого указывала своим адептам беспощадная рука Гасана ибн-Саббаха, был уже обреченным человеком, как бы высоко он ни стоял: почти не бывало случая, чтобы кинжал федави не поразил намеченную жертву. А если был бессилен кинжал, то наверняка действовал яд. Убийство, как правило, совершалось совершенно открыто, на людном месте, причем убийца и не пытался бежать: он с восторгом принимал смерть, уверенный в том, что купил себе вечное блаженство, уже испытанное им однажды. Все это производило потрясающее впечатление на очевидцев, и вскоре весь мусульманский Восток трепетал при упоминании „шейха горы“, имя которого теперь боялись произносить вслух. Террор и убийства приняли такой размах, что высокопоставленные и должностные лица даже дома боялись снимать кольчуги или что-либо съесть, не испробовав предварительно кушанья на рабах. Смерть подстерегала их всюду, — предательский удар мог быть нанесен в любую минуту и нередко его наносило лицо, которое пользовалось полным доверием жертвы. При таких именно обстоятельствах был убит сын Низам ал-Мулька. Наконец, восстание было ликвидировано, — вернее, закончено, ибо наступивший мир был обусловлен тем, что все захваченные ассасинами города и замки остались в их руках. Внутри Персии образовалось подлинное государство ассасинов. Вскоре оно совершенно оформилось как таковое и просуществовало более ста пятидесяти лет, в случае надобности пользуясь прежними методами террора и убийств. При преемниках Гасана ибн-Саббаха ассасинами было убито два абассидских халифа , не говоря уж о множестве вельмож и представителей высшей знати. Этим государством-орденом управляла своя династия наследственных шейхов” [Каратеев. Указ. соч. С. 233—235]. Более 150 лет это террористическое государство, торгующее быстрым получением бессмертия, внушало ужас почти половине Европы и Азии, пока монголы не вторглись в Персию и не осадили Аламут, резиденцию “старца гор”, как себя именовали преемники Гасана. “Несмотря на внешнюю силу и складывавшийся на протяжении столетий страх перед исмаилитами, положение их оказалось крайне тяжёлым. Почти все феодальные владетели Ирана спешили признать власть Хулагу (вождь монголов — прим. А.О.). Да и среди ближайшего окружения тогдашнего “старца гор” Рукн ад-Дина было немало людей, установивших связи с монголами. Под их влиянием Рукн ад-Дин сдался Хулагу. Последний использовал главу исмаилитов для овладения неприступным Аламутом, но затем отправил его в Каракорум (столица монгольской державы — прим. А.О.), где тот был убит. Прочие крепости исмаилитов были взяты и разрушены. Государство исмаилитов пало” [История Востока. В 6 т. М.: Восточная литература РАН, 1995. Т. 2. С. 413—414]. Вскоре был положен конец и их филиалу в Сирии. “Еще при Гасане Первом группа ассасинов-проповедников была послана в Сирию и осела в городе Халебе (Алеппо), где местный эмир Ридван принял пришельцев милостиво и когда они достаточно окрепли за счет местных последователей и прибывающих из Персии пополнений, — начал пользоваться ими в борьбе со своими врагами и соперниками. Вскоре эмир соседнего княжества Химса, во время богослужения в мечети, был сражен кинжалом федави, что положило начало нескончаемой серии убийств. Как следствие этого, едва умер эмир Ридван, покровительствовавший ассасинам, жители Халеба частью перебили их, а частью изгнали. Но к этому времени сирийские ассасины были уже достаточно сильны и многочисленны, — им даже удалось отобрать у крестоносцев крепость Апомею, а несколько позже эмир Бури, очевидно устрашенный их славой, отдал им во владение превосходно укрепленный город Бениас, где они прочно обосновались. Признавая верховную власть аламутского шейха и подчиняясь приходящим из Персии указаниям, они постепенно овладели рядом крепостей и замков в горах Ливана и создали тут филиал ассасинского государства, управляемый своими шейхами. Из них особенно прославился ал-Джебель, обосновавшийся в горной крепости Алейке, где у него, по преданиям, для одурачивания своих федави был оборудован такой же „рай“, как и в Аламуте. Этот шейх получил прозвание „старца горы“. Впрочем, в западной литературе это прозвище присваивается также Гасану ибн-Саббаху. Опираясь на свои неприступные горные гнезда, ассасины повели борьбу с владетелями соседних государств, как мусульманских, так и созданных на Востоке крестоносцами. В этой борьбе они отнюдь не придерживались какой-либо принципиальности и солидарностью со своими единоверцами не отличались. Часто они, вместе с другими мусульманами, воевали против крестоносцев, но когда это было выгодно, не задумываясь вступали с христианскими рыцарями в союз против того или иного мусульманского вождя. По масштабам террористической деятельности сирийские ассасины не уступали своим персидским собратьям: под их ударами пали сотни виднейших сановников и правителей, в том числе эмиры Химса, Дамаска, Мераги и Мосула, двое великих везиров египетского халифата и даже сам фатимидский халиф Аамир, которого ассасины считали узурпатором. Такая же участь постигла многих виднейших крестоносцев, среди которых были зарезаны Тирский князь Конрад, Триполийский граф Раймунд Первый и сын Антиохийского князя Боэмунда. Было сделано несколько покушений на жизнь знаменитого султана Саллах ад-Дина, победителя крестоносцев, что вынудило его спать в особо охраняемой башне и не подпускать к себе никого без предварительной проверки. Но несколько позже Саллах ад-Дин сумел поладить со „старцем горы“ и даже пользовался ассасинами для своих политических целей. Многие высокопоставленные лица и даже монархи, желая оградить себя от покушений ассасинов, платили им крупные суммы, а иногда и регулярную дань. Так, например, германский император Фридрих Второй, приехавший в Палестину в связи с крестовыми походами, прежде всего отправил шейху ассасинов богатейшие подарки, стоимость которых исчислялась в 80.000 динариев. А когда туда прибыл французский король Людовик Святой, ассасины сами потребовали от него дани, пояснив, что они ежегодно получают ее от германского императора, египетского султана, венгерского короля и многих других государей, „которым хорошо известно, от кого зависит их жизнь“. Однако вскоре это положение изменилось: в середине тринадцатого столетия, ослабленные борьбой с монголами и другими неудачами, ассасины были разгромлены в 1278 году, как государственное образование войсками египетского султана Бейбарса, который однако сохранил их как секту. При чём часто пользуясь их услугами для убийства своих противников” [Каратеев. Указ. соч. С. 236—237]. Крепости и райские сады ассасинов были разрушены, гурии проданы в рабство, но идеи обретения бессмертия через убийство других людей продолжали жить. Своё новое рождение они получили в XVIII в. в учении аль-Ваххаба, получившего название ваххабизма, ставшего сегодня печально известным благодаря войне в Чечне, где многие боевики исповедуют это направление. И если в XI—XIII веках ассасины терроризировали лишь часть Европы и Азии, то сегодня исламские террористы-смертники сковывают ужасом весь мир и ни один выпуск новостей не обходится без сообщения о том, что ещё один смертник пожелал обрести бессмертие, уничтожив при этом вместе с собой ни в чём неповинных людей. Зловещие “Старцы горы” действительно не ушли в историю. Сегодня существуют не менее, если не более жестокие главари исламского экстремизма, в том числе и на территории России, в Чечне. Одним из которых являлся Хаттаб — один из главарей боевиков. “Эмир ибн Аль Хаттаб (по различным версиям Хоттаб, Хатаб, Хеттаб), он же „Ахмед однорукий“, он же „Черный араб“, примерно 1963 года рождения. По некоторым данным, Хаттаб в течение 17 лет принимает участие в различных боевых действиях, в том числе в Афганистане на стороне моджахедов, в странах Персидского залива (предположительно в Ираке) и против Израиля, был инструктором в лагерях афганских моджахедов на территории Пакистана. Хаттаб очень религиозен, Чечню считает „землей Аллаха“ и готов воевать до тех пор, пока на ней „не останется ни одного неверного“. Выдает себя за пакистанца, с окружающими объясняется, как правило, на очень плохом русском языке. Имеет непререкаемый авторитет среди подчиненных, которые беспрекословно выполняют любые его распоряжения. Отличается особой жестокостью по отношению к пленным, в том числе раненым. При расправах с захваченными в плен предпочитает использовать холодное оружие. Глумился над трупами российских военнослужащих, отрезая им уши, носы, снимая скальпы. Все эти действия фиксирует на видео и фотопленку с целью демонстрации своей практической деятельности для привлечения финансовых средств из мусульманских зарубежных организаций и фондов Саудовской Аравии, Объединенных Арабских Эмиратов, Катара, Иордании, Турции. Основная база Хаттаба расположена на территории бывшего пионерлагеря в районе селения Сержень-Юрт на левом берегу реки Хулхулау, где сосредоточено семь учебных лагерей. Из них пять — под общим руководством Хаттаба, другие два — курируются Ширвани и Шамилем Басаевым. Пять лагерей Хаттаба дислоцируются на небольшом расстоянии друг от друга и называются по именам руководителей этих лагерей:

1. Центральный лагерь (он же штаб Хаттаба), где сосредоточено около 100 иностранных наемников и небольшое количество боевиков-чеченцев.

2. „Абужафар-лагерь“ — обучение методам ведения партизанской войны и использования всех видов стрелкового вооружения.

3. „Якуб-лагерь“ — подготовка по овладению навыками военного искусства, а также применению в бою тяжелого вооружения.

4. „Абубакар-лагерь“ — обучение проведению диверсионно-террористических акций в тылу „противника“.

5. „Давгат-лагерь“ — психологическая и идеологическая подготовка путем глубокого изучения Корана, усвоения исламских догм.

Учебный процесс налажен хорошо, Хаттаб лишь инспектирует его. Большинство из курсантов составляют выходцы из Узбекистана, Таджикистана, Казахстана, Киргизии и других республик бывшего СССР (около 2000 чел). Постоянно в лагере проживают около 50—60 иностранцев, у которых Хаттаб изъял паспорта и которые, даже при желании, не могут выехать обратно. Это наемники из стран Ближнего и Среднего Востока. В лагере идут постоянные круглосуточные занятия с ежедневной учебной стрельбой. Обучаемые хорошо обеспечиваются продуктами питания. Кроме того, в селении Харачой, в созданной Хаттабом школе-медресе, насчитывается 80 человек, в основном аварцы и даргинцы. Преподают в медресе наемники-арабы, предпочтение отдается реакционному мусульманскому течению ваххабизм. Помимо этого, с учащимися проводятся занятия по физической и военной подготовке. Финансирование школы осуществляется из Саудовской Аравии. Для достижения своих целей исламскими фундаменталистами разработана и осуществляется широкомасштабная программа (под названием „Исламский призыв“) создания на территории северокавказских республик военизированных формирований по образцу исламского движения талибов, в которые зачисляются так называемые „бойцы ислама“, прошедшие военную и религиозную подготовку. При „Исламском институте Кавказ“ находится и лагерь военной подготовки „Сайд Ибн Вакас“. В настоящее время в институте насчитывается 40 преподавателей из числа арабов и афганцев и 160 слушателей, программа обучения, основу которой составляет изучение арабского языка и религиозных дисциплин, рассчитана на два месяца. Практически все студенты, в числе которых, наряду с гражданами республик Северного Кавказа, есть и представители Татарстана, одновременно проходят военную подготовку и в лагере „Сайд Ибн Абу Вакас“”. [Интернет-сайт: www.compromat.ru]. Итогом деятельности этих страшных группировок были не только развязывание войны, теракты, но и создание самых настоящих концлагерей. Один из которых был недавно обнаружен. “В лагере содержались граждане, которых бандиты брали в заложники с целью получения в последующем выкупа, использования в качестве рабов, а также для пыток и зверских убийств с целью устрашения представителей российских органов власти, военнослужащих федеральных сил и родственников заложников. По некоторым данным, в лагере находилось до 150 человек. Среди них — 20 энергетиков АОЗТ „Гермес-Юг“, которые работали вахтовым методом на Грозненской ТЭЦ-2, 6 работников „Ростовэнергоремонт“, православные священники отец Сергий и отец Анатолий, 28 строителей из Зеленокумского ПМК, военнослужащие федеральных сил и чеченцы (например, бывший министр печати Чечни Лече Удугов). За время нахождения в концлагере практически все его узники подвергались постоянным пыткам и избиениям. По данным военных, значительная часть граждан была замучена и зверски убита, после чего захоронена в близлежащих местах. Для этого бандиты сформировали из числа заложников похоронную команду. В Региональном оперативном штабе отметили тот факт, что ни в одном из захоронений не обнаружено черепов. Известно, что бандиты отрубали и отрезали головы у заложников, насаживали их на колья и для устрашения выставляли на всеобщее обозрение. Сколько еще в Чечне таких захоронений, пока не знает никто. Скорее всего, зарытые останки казненных пленников здесь будут находить еще не один год: в списках пропавших без вести в Чечне до сих пор числится около 800 человек”. [Интернет-сайт: www.compromat.ru]. Но ещё более жутким является создание на территории Чечни женских террористических лагерей.

13-летние смертницы

О том, что на территории Чечни существует лагерь для подготовки женщин-смертниц, и, возможно, не один, как уверяют спецслужбы, знали давно. Вот только живых шахидок ни разу не удавалось взять в плен. Как сообщил ГАЗЕТЕ источник в правоохранительных органах, теперь есть подтвержденные данные о том, что на юго-востоке Веденского района Чечни в одном из горных лагерей боевиков существует школа смертников — шахидов, организованная по прямому указанию Аслана Масхадова. Ее костяк составляют женщины. Их, по оперативным данным, около тридцати. Все они готовы пойти на смерть, унеся вместе с собой жизни десятков людей. А именно такая перед ними и ставится задача. Среди них есть „идейные“ — жены погибших полевых командиров и боевиков. Именно этих „сестер“ прорекламировал с телеэкрана Мовсар Бараев после захвата театрального центра „Норд-Ост“. Но все-таки в основном это похищенные боевиками девушки. Есть русские, проживавшие в Чечне, есть азербайджанки, жительницы Дагестана, Грузии и даже Турции. Основной возраст от 15 до 25 лет, но попадают к боевикам и 13—14-летние.

„Добровольная“ смерть

Правоохранительные органы уверяют, что у всех шахидок произошли необратимые изменения в психике, после которых они настроены только на самоубийство через теракт. „Большинство похищенных девушек добровольно становятся смертницами после того, как их на протяжении нескольких недель насилуют, унижают, избивают и пичкают наркотиками и психотропными средствами“, — говорит наш собеседник. После „добровольного“ согласия женщин начинают обучать взрывному делу. На задание их, как правило, отправляют парами. Если у одной что-то не получится — то вторая подорвет обеих. При этом женщин все равно „подстраховывают“ боевики, находящиеся рядом. Если взрыва не произойдет — шахидок должны уничтожить.

„Белые колготки“ Шамиля Басаева

Еще во время первой чеченской войны все услышали о „подвигах“ „белых колготок“ — женского батальона снайперов, воевавшего на стороне боевиков. Создавал снайперское движение Шамиль Басаев, а командовала женщинами его родственница — Мадина Басаева. В большинстве своем батальон состоял из прибалтийских биатлонисток и жительниц Украины. Воевали „подружки“, как их называли боевики, на контрактной основе — убийство солдата оценивалось в 200—500 долларов, офицера в зависимости от звания — от 1000 до 1500. Часто „белые колготки“ не убивали русских военных с одного выстрела — сначала стреляли ниже пояса, а потом уже добивали в голову”. [Интернет-сайт: www.compromat.ru]. Эти исламские террористы вызывают, несмотря на творимые ими бесчеловечные злодеяния, и сочувствие, ибо они грубо обмануты своими корыстными руководителями, многие из которых, по примеру своих средневековых “коллег”, не верят в ислам вообще, будучи либо атеистами, либо оккультистами. Сегодня эти люди торгуют бессмертием, обещая его каждому, кто наденет на себя пояс шахида (пояс со взрывчаткой) и погибнет, увлекая за собой других людей. Ниже мы увидим, что это зловещее учение об обретении бессмертия через убийства во имя веры других людей характерно было не только для некоторых направлений ислама, но и для ряда весьма и весьма крупных течений язычества, синтоизма (японские камикадзе) и … христианства.


Глава 3. Слившиеся с Атманом

За многие столетия до того, как „Старцы Горы“ обрабатывали своих наивных приверженцев в искусственных райских садах и как затем эти люди совершали ужасные акты самоубийства во имя бессмертия, носящие уже самый что ни на есть настоящий характер, за много столетий до этого, за сотни километров от Ирана в Древней Индии был предложен другой путь к бессмертию. Если бы мы могли перенестись мысленно в Индию, к примеру, 700 г. до х. э. или в некоторые её современные регионы, то нашему взору представились бы следующие странные картины: “В лесах, окружающих города и селения, появляются толпы странных обитателей; почти обнажённые, прикрытые лишь длинными космами спутанных волос, с исхудалыми лицами, — новые насельники джунглей могут показаться лесными духами, порождениями диковинных тропических чащ… Кто они? Уставшие от жизни старцы, ищущие покоя и уединения? Ведь в Индии считают, что человеку, если он создал семью, воспитал детей, принёс посильную помощь окружающим — лучше всего, удалившись от мира, предаться молитве и размышлениям. Но напрасно мы стали бы прибегать к этому объяснению. Здесь, в лесных хижинах, престарелые люди не только не преобладают, но их — меньшинство. Люди среднего возраста и молодежь — вот кто скрывается в пещерах и дебрях Индии. Мало того, с каждым днём всё новые и новые юноши приходят в тихие монашеские колонии. Для чего же эти полные энергии и сил существа избрали такую жизнь?… Повернуться спиной к тому, чем красна жизнь даже самого незаметного земледельца, бросить города и, подобно орангутангам, скрываться в зарослях” [Мень А. У врат молчания. М., 2002. С. 63—64]. “Но телесное отрешение от мира ни в коем случае не ограничивалось этими упражнениями. Известно, с какой дикой жестокостью брахманские жрецы выполняли умерщвление плоти; … как связывание рук, отчего они отсыхали, смотрение на солнце до слепоты, неподвижное стояние между четырьмя огнями, стояние в продолжении целых часов на голове, опасное качание на головокружительной вышине, пост, при котором количество пищи прибавляется или убавляется соответственно возрастанию или уменьшению месяца и т.п. Все эти упражнения носят характер бездеятельного отречения или самоистязания; они являются практическими уродствами, обусловленными мрачной пассивностью, которая коренится в народном характере индусов и находит себе теоретическое осуществление в образе мыслей их философии” [Иллюстрированная история религий. В 2 т. // Под ред. Д.П. Шантепи де ля Соссей. М., 1992. Т. 2. С. 61]. Что же это было за учение, путь, который заставлял и заставляет людей уходить от жизни и который сумел повлиять на формирование характера целого народа? Истоки этого пути приводят нас к особому собранию книг Упанишад (в пер. сидеть возле, т.е., быть у ног учителя), написанных в VIII в. до х. э. — начале х. э. Упанишады были собранием философских текстов древней Индии, в которых раскрывалась мудрость жрецов-брахманов о жизни и её смысле, о тайном значении отдельных понятий и категорий о взаимосвязи человека и космоса, смысле магии и символике обрядов и жертв [Васильев. Указ. соч. С. 192—193]. Каковы же основные положения этой философии Упанишад, которая претендует на то, чтобы осмыслить мир в рамках единого учения [Антонова К.А., Бонгард-Левин Г.М., Котовский Г.Г. История Индии. М.: Мысль, 1979. С. 52]. Согласно этой философии, в основе мироздания лежит некая субстанция Атман. Атман “бесконечен, вечен и неизменяем, не имеет никаких определяющие его качеств, стоит выше всякого определения и непостижим… Он не говорит словами, не думает мыслями, не смотрит глазами, не слышит ушами… Это удалившее от себя всякое зло, никогда не стареющее и не умирающее, никогда не чувствующее ни печали, ни голода, ни жажды — его-то и надо стремиться познать” [Шантепи де ля Соссей. Указ. соч. Т. 2. С. 47]. Основная идея Упанишад и есть достижение единства между Атманом — мировой душой мира и душой человека [Там же. С. 48]. “Для достижения этого состояния надо до такой степени погрузиться в созерцание, чтобы все сознание слилось в одну идею. Состояние это есть полнейший покой, не нарушаемый ничем из того, к чему в этой жизни стремится дух… Стремление достичь высшего состояния тем более желательно, что земное существование само по себе полно страдания. Как только этот дух, рождаясь, принимает телесность, то он соединяется со страданием… смерть, являющаяся освободительницей из этого состояния, изображается обыкновенно как радостное чувство достижения абсолюта и бессмертия” [Там же. С. 49]. С понятием Атмана очень тесно связано понятие Брахмана — истины, опоры мира, создавшей богов и людей. Брахман — это некая безликая субстанция, сила, сверхсознание [Мень. Указ. соч. С. 81—82]. Соединяясь с Атманом, человек при этом не просто сливается и с Брахманом, но открывает его в самом себе. “Задача человека заключается в стремлении познать…: „Я есмь Брахма!“ … Это познание и есть освобождение и спасение; кто познал это, тот преодолел вторичную смерть — смерть над ним не властна, он достигает полного возврата жизни и становится одним из этих божеств. „Тот, кто знает, что он есть Брахман, есть всё: и сами боги не могут ему препятствовать“” [Шантепи де ля Соссей. Указ. соч. Т. 2. С. 48]. Как же возникла столь странная и запутанная, на первый взгляд, философия, и как эти догматы о каких-то непонятных Абсолютах могли покорить умы миллионов людей, заставив их отказаться от всех радостей жизни, уподобив её какому-то летаргическому сну. Отойдя ещё в глубокой древности от религии Истинного Бога, народы Древней Индии погрузились в грубое идолопоклонство. Сами идолы были столь ужасны, что внушали своим почитателям суеверный страх, который усиливался колдунами, произносящими оккультные заклинания. Вообще вся эта религия базировалась на волшебстве, магии и связях с потусторонним миром [Шантепи де ля Соссей. Указ. соч. С. 37—38]. Другой неотъемлемой её частью были жертвоприношения [Там же. С. 31—33]. При этом эти жертвоприношения носили весьма своеобразный характер. “Вознося жертву на алтарь, человек обращался к божеству со словами: „Если ты дашь мне — я дам тебе, если ты наградишь меня — я награжу тебя“, и таким образом, он заключал „контракт“ с потусторонними силами” [Мень. Указ. соч. С. 65]. Эта религия Вед с её грубым идолопоклонством, оккультизмом, ритуалами не могла ответить на вопросы ищущих людей: В чём смысл бытия? Зачем человек пришёл на эту землю? Что по ту сторону смерти? Как достичь счастья и бессмертия? И здесь дьявол, видя, что держать народы Индии на прежнем ложном пути к бессмертию, пути, который зиждился на грубом идолопоклонстве и магии, нельзя, предлагает взамен весьма на первый взгляд возвышенный путь. Путь, который приятно играл на человеческой гордыне, присущей каждому человеку после грехопадения. Он отводит людей от идеи личного Бога, превращая Его в какой-то Абсолют, космический Разум, бездушный, но при этом могущественнейший. Он призывает человека слиться с этой сверхсилой, а точнее, открыть её в себе. “Человек начал исследовать тайну с самого себя и, найдя в собственном духе глубинное измерение, соединяющее его с Высшим, принял это за тождество. Восходя по ступеням созерцания, захваченный открывшимся горизонтом, он в исступлении восклицал: „Тат твам аси!“ Ты есть Оно! В твоей груди сокрыто вечное „Я“ мира; лишь бренное тело и иллюзии чувств ограничили в тебе силу Брахмана” [Чхандогья VI, 8, 7; III, 17, 6]. “Брахман в солнце и в человеке — един. Нужно только до конца осознать, что все есть Божество, и тогда ты познаешь, что ты это — Оно. … Вхождение в Бездну есть по существу не слияние с Брахманом, а открытие Его в себе… Он — величайший покой и тишина миров. Он — тончайший из тонкого, Он — вечный. И ты есть Он, и Он есть ты… Познавший свое единство с Брахманом преисполняется чувством … и не колеблясь утверждает: „Из меня возникает вселенная, и только мною поддерживается она; во мне она переходит. Это — безвременный Брахман, и это есть я сам. Я меньше самого малого, и я — огромен. Я — сверкающая красками вселенная, я — древний, я — дух, я — владыка богов, я драгоценен и блажен“ [Кайвалия, 19—20]. Пусть мир катит свои призрачные волны; как сладостно лелеять в себе сознание, что ты слит с непреходящим, как отрадно погружаться в мысль о том, что все минует и исчезает! Есть заманчивая прелесть в этом мироотрицающем наслаждении, чудесно оберегает оно душу от страхов и треволнений, ставя её выше всех мимолётных скорбей земли!” [Мень. Указ. соч. С. 90—91]. Здесь закладывается основа идеи сверхчеловека, которая у разных народов и в разные времена будет приобретать различные очертания. Эта идея будет иметь место и в XX веке, например, в фашизме, проповедующем о создании сверхлюдей, и в коммунизме, говорящем о том же, но с других позиций. Её живучесть и популярность объясняется тем, что она провозглашает веру в неограниченные возможности человека, способного достичь божественного состояния. Лелеяние подобной идеи было приятно, как знатным и богатым, так и беднякам, не имеющим в этой жизни ничего, но благодаря этой идее приобретающим все путём полного аскетизма. “Аскеза способна прервать кармическую связь и открыть душе дорогу к Бессмертию. „Тот, кто имеет желания и думает о них, вновь рождается здесь и там из-за желаний. Но все желания того, у кого совершенный атман и чьё желание исполнилось, исчезают в этом мире“ [Мундака III, 2, 2]. Отрешенному чужды не только обряды, но и все, чем живут люди: ненависть и любовь, добро и зло. Он бесконечно далёк от слабых и невежественных, он — сверхчеловек” [Мень. Указ. соч. С. 95]. Этот зловещий путь к бессмертию, провозглашенный Упанишад, нашёл свое отражение в знаменитой Йоге (в пер. прилагать усилие), столь популярной в наши дни. Куда же уходят корни этого философского направления? “Еще в III тысячелетии до н.э. на индийских печатях изображались фигуры, сидящие в йогической позе „лотоса“. Это доказывает, что йога зародилась в доарийские времена среди аборигенов страны. Вполне вероятно, что архаическая практика экстаза, известная у многих первобытных народов, была предшественницей йоги. Ведь именно в шаманизме каменного века возникли первые попытки „взять Небо штурмом“, овладеть таинственными силами. Люди, которые умели приводить себя в состояние транса, почитались обладателями „маны“, космической энергии, превращавшей их во всесильных магов… у многих магов-заклинателей обнаруживались подлинные оккультные способности, превосходившие обычный человеческий уровень. Эти способности до сих пор наблюдают у жителей тропической Африки, но у индийцев они проявлялись с еще большей силой. В Индостане, например, сохранились целые племена, от природы обладающие парапсихическими свойствами. Быть может, подобное явление связано с тем, что йогическая практика была известна там с незапамятных дней… мистика шаманизма исходила из веры в возможность для человека собственными силами „прорваться“ в иные миры и завоевать себе могущество. Нас не должно удивлять, что такое глубокое учение, как йога, обязано своим возникновением первобытным шаманам. Ведь из этого корня выросли и многие другие духовные течения. Напомним, к примеру, что философия Пифагора была подготовлена экстатическим культом Диониса, а профетизм возник на почве древнейшей мистики семитов” [Светлов. На пороге Нового Завета. Брюссель, 1983. С. 39—40]. Катха-упанишада говорит о йоге как о способе покорить чувства, рассудок и, в конечном счёте, саму мысль. “Йога — бескомпромиссна и требует всего человека, ждёт от него полной отдачи” [Светлов. Указ. соч. С. 48]. Т.е. человек должен путём особых упражнений отдать себя во власть демонических сил, отрешившись от самого себя, путём слияния с ними. Битва за разум человека, которую дьявол ведёт уже 6000 лет, выражена в йоге весьма открыто. “Согласно Мокша-Дхарме, йога определяется как путь к спасению через самообожествление” [Светлов Э. Указ. соч. С. 45]. “Упражнение йоги состояло в самогипнотизировании, которое совершалось по известным правилам. Состояние экстаза, во время которого человек чувствовал себя отождествлённым с высочайшим, достигалось посредством неподвижного сидения на корточках, смотрения в одну точку, задерживания дыхания и постоянного держания в уме абстрактных понятий и многозначительных слогов, как, например, знаменитого слова Ом, служащего мистической формулой для Брахмы. Таковы были… способы, которыми думали достичь цели религиозной философии — освободительного угасания сознания. Йогин, как назывался тот, кто подвергал себя такому экстазу, считал себя стоящим выше всех мирских ограничений и владеющим божеским всемогуществом” [Шантепи де ля Соссей. Указ. соч. С. 61]. Огромное число людей не выдерживало вообще этих упражнений и сходило с ума, другие же превращались в не менее странных существ, полностью отрешенных от этого мира. Принципы йоги были положены в эзотерическую медитацию, и вообще труды Е. Блаватской, К. Кастанеды, Рерихов, Д. Андреева зиждятся во многом на этой философии, как и современные учения о Космическом разуме, путешествии сознания и т.д. Полки магазинов буквально завалены этой литературой, претендующей на научные труды, раскрывающие, якобы, перед человеком пути к счастью и бессмертию через медитационную практику. Но этот путь “к бессмертию” привёл к катастрофе почти целый индийский народ, закабалённый веками в кастовой системе, оккультизме, сексуальных извращениях; фашизму, в основе которого были труды Блаватской и др. эзотериков; Аум сен Рикё, основатель которого, Асахара, был последователем этого пути; зловещим восточным школам боевых искусств; сатанизму, современные основатели которого постигали индийскую “мудрость”; распаду семей и умопомешательствам [Опарин А.А. У Разбитых водоёмов. Харьков: Факт, 2002; Опарин А.А. Религии мира и Библия. Харьков: Факт, 2001]. Но несмотря на эту кровавую историю, этот путь к бессмертию сегодня продолжает привлекать очень многих людей, особенно среди молодёжи и интеллигенции, проник он, как это ни печально, и в некоторые христианские конфессии.


Глава 4. Эликсир бессмертия для короля Августа Сильного, или ванны графини Батори

К началу XVIII века лучшие периоды истории Польши остались далеко позади. Раздираемая нескончаемыми внутренними смутами, борьбой за престол, участием в Северной войне, Польша представляла далеко не лучшее зрелище. Этот жалкий вид некогда могучего государства резко контрастировал с величественной фигурой человека, который тогда восседал на её престоле. Фигурой этой был Август II (1697—1733), носящий прозвище Сильный. И действительно, это был очень сильный и красивый мужчина, производящий как на мужчин, так и особенно на женщин неизгладимое впечатление. Своими, поистине, королевскими манерами, речами он произвёл даже сильное впечатление на нашего царя Петра Великого (1682—1725). “Высокий, красивый, сильный, искусный во всех физических упражнениях, неутомимый охотник, кутила и волокита, развратный до мозга костей, Август нравился Петру и имел на него сильное влияние. Не задумываясь, Пётр признал его гением и был склонен связать свою судьбу с его участью” [Валишевский К. Пётр Великий. М.: ИКПА, 1990. Книга 3. С. 13]. И как метко замечает польский историк, только неопытность ещё молодого Петра могла ввести его в обман в отношении Августа. Ибо за красивой внешностью скрывался недалёкий, но очень амбициозный гордец и неуёмный развратник. Времена XVIII века при королевских дворах не отличались высокой нравственностью, но даже этот фон бледнел по сравнению с тем, что творилось “при дворе курфюрста Саксонского, короля Польского Августа II и при Дрезденском дворе, где целые дни и ночи проводили в пикниках и маскарадах, разыгрывая из себя пастушек и крестьян, где романтизм достиг высшей своей степени, где был свободный доступ развратным женщинам и всяким искателям приключений” [Иегер О. Всеобщая история. В 4 т. СПб.: И-е А. Ф. Маркса, 1904. Т. 3. С. 519]. Неуёмный женолюб Август II не мог пропустить ни одной женщины. Он соблазнял всех, в том числе и жен своих ближайших помощников. Он мог пропустить в течение дня чуть ли не десятки женщин, которые после соития становились для него, как правило, неинтересны. Вино и девушки составляли сущность его жизни. Но вот в один день король вдруг понял, что ему перевалил шестой десяток и что он уже не только становится несостоятельным, как мужчина, а это причиняло королю невыразимую боль, но уже смерть, наличие которой он для себя никогда не предполагал, незаметно подошла и к нему. С этим Август никак не мог согласиться. Как же так, почему через несколько лет он должен оставить свой роскошный Дрезденский дворец, десятки юных любовниц, винные погреба и уйти из этого мира наслаждений? Страх обуял душу короля. Он хотел жить, обладать красивыми девушками, пить дорогое вино, а тут смерть, о приближении которой ему красочно говорили его посеребрённые виски. Нет, он не умрёт. Он слишком могущественен и богат, чтобы просто умереть, как последний холоп при его дворе. Он добудет, чего бы это ни стоило, себе эликсир бессмертия. Ведь не глупые же люди занимаются уже целые столетия над его изобретением? Он даст им денег, много денег, и они создадут для него этот эликсир, который сделает его вечно молодым и сильным. И вот по приказу короля в подвалах Дрезденского замка сооружается лаборатория, где постоянно под неусыпной стражей начинают работать ведущие алхимики всего мира, добывая для него эликсир бессмертия. Но усилия их оставались тщетными. В начале января 1733 года Август, отправляясь на сейм, по дороге сильно заболел. Но не желая даже думать, что это пришла к нему смерть, король свой страх начал заливать вином и утехами с юной баронессой Хойм. Первого февраля, наконец, случилось то, чего он боялся больше всего. Он умер. Его смерть вызвала небывалую радость как в Польше, так и в Саксонии. [Энциклопедический словарь Брокгауз и Ефрон. Биографии. В 12 т. М.: Советская энциклопедия, 1991. Т. 1. С. 56]. Радость эта охватила все классы польского общества, ибо король разорял и крестьян, и дворян, и у крестьян и дворян он бесчестил жён и дочерей. Знаменитая алхимическая лаборатория была закрыта, но попытки найти эликсир бессмертия не прекратились. И находились всё новые и новые богачи, готовые отдать всё, чтобы получить этот волшебный напиток. Одной из древнейших религий в основе которой лежал поиск бессмертия был даосизм. “Формирование религиозного даосизма относится к началу эпохи Хань (206 г. до н.э. — 25 г. н.э.). После длительной вражды философских школ даосов, легистов, конфуцианцев, после падения империи Цинь (249—207 гг. до н.э.) — оплота легистов, даосы соперничали с конфуцианцами в стремлении оказать влияние на претендентов престола новой династии, чтобы получить возможность осуществить свои политические идеалы. Так, Чжан Лян, государственный деятель и известный даос, занятый поисками бессмертия, оказавший поддержку Лю Бану, ставшему первым императором новой династии, имел определенный вес при Гао-цзу. Позже, в I в. н. э. прославилась семья Чжан (традиция считает их потомками Чжан Ляна), которая сыграла большую роль в истории даосизма. Глава семьи, Чжан Даолин был известным даосом и алхимиком. Из своих многочисленных последователей он организовал на границе нынешних провинций Сычуань и Шэньси своеобразное государство. Престиж даосизма так возрос, что в 165 г. впервые было совершено официальное государственное жертвоприношение Лао-цзы. Теократическое „государство“ даосов просуществовало до 1927 г. (с XI в. оно перебазировалось из Сычуани Цзянси) сохряняя свою структуру, обряды, обычаи, а также передававшийся по наследству институт Небесного наставника, патриарха, главы общины (тяньши). В период династии Тан (618—907) даосизм продолжал занимать сильную позицию, ведя ожесточенную полемику с буддизмом и успешно конкурируя с конфуцианством. Можно считать, что даосизм для некоторых своих приверженцев был своеобразной реакцией „на официальную конфуцианскую идеологию и санкционированные конфуцианством образ жизни, формы социальной структуры“. Даосизм пользовался покровительством императорской семьи, фамилия которой была Ли, как и у Лао-цзы. В этот период было написано множество значительных трактатов, построено немало крупных монастырей. В начале династии Сун (960—1279) позиции даосизма все еще были сильны. Особенно уверенно даосы чувствовали себя при дворе второго сунского императора Чжэнь-цзуна (998—1022). В 1190 г. впервые был опубликован даосский канон „Даоцзан“. После завоевания севера страны чжурчжэнями возникло немало даосских сект, которые вызывали подозрение и у последующих иноземных династий (монголов, маньчжур), захватывавших китайский трон. После падения династии Сун произошло ослабление позиций даосизма. Хотя еще случались отдельные взлеты, приливы симпатии со стороны некоторых императоров, даосизм сошел окончательно с политической арены и стал „религией индивидуального спасения“. В XII в. произошел раскол религиозного даосизма на две школы: северную и южную. Северная школа называлась „цюань-чжэньцзяо“ („абсолютной истины“), южная — „чжэнъицзяо“ („подлинного единства“). Северная школа, в свою очередь, состояла из двух основных направлений: северного направления „цюаньчжэньцзяо“, основанного патриархом Ван Чжэ, называемого также учителем Чунъян (жил во времена сунского императора Хуэйцзуна, правившего в 1101—1125 гг.) и южной ветви „цюаньчжэньцзяо“, основанной патриархом Лю Хайчанем, учеником Люй Чуньяна. Южная школа „чжэнъицзяо“ называлась еще „тяньшидао“ — „путь небесного наставника“. Патриарх ее Чжан Цзунъянь в 1276 г. получил от юаньского императора Ши-цзу официальный титул тридцать шестого Небесного наставника. Последователи южной школы („чжэнъицзяо“) веровали в судьбу, пытались узнать ее при помощи различных гаданий и повлиять на нее, пользуясь талисманами, амулетами, заклинаниями, молитвами. Они жили в миру, обзаводились женами и детьми. Посты соблюдали лишь в определенные дни. Эта школа развивала преимущественно ту часть даосизма, которая шла от древних магов, колдунов, шаманов. Она не придавала большого значения собственной природе человека, ее совершенствованию, а полагалась на внешние средства, на помощь магов (фанши). Северная школа „цюаньсжэньцзяо“ придавала одинаковое значение совершенствованию собственной природы человека и употреблению различных внешних средств, предлагаемых магами. При этом предпочтение отдавалось совершенствованию своей природы, использованию своих собственных внутренних средств и ресурсов. Последователи этой школы — обычно монахи, жившие в монастырях или обителях, вели уединенную жизнь, соблюдали целибат, были вегетарианцами, не пили вина. Учение передавалось не по наследству, как в южной школе, а от учителя ученику. Заключалось оно в наставлениях по части медитации, дыхательной и двигательной гимнастики. С течением времени грань между южной и северной школами исчезала, представления и практика одной школы проникали в представления и практику другой. Южная школа вовсе не отворачивалась от способов самосовершенствования, свойственных северной, а северная не чуралась талисманов и заклинаний. Отшельники, занятые поисками бессмертия, жили и на юге. А на севере постоянно и повсеместно встречались гадатели и прорицатели, маги и волшебники. Поиски бессмертия — своими собственными силами, или обращаясь к помощи магов и заклинаний, — это центральное, главное положение религиозного даосизма, важнейшая его составная часть. Ближайшая цель даосов заключалась в избавлении от недугов, продлении жизни, омоложении. Поисками бессмертия занимались еще задолго до оформления даосизма как религии. Китайская литература изобилует рассказами об отшельниках, алхимиках, императорах, занятых поисками бессмертия, эликсира жизни, островов, населенных небожителями. Эликсир жизни пытался отыскать Цинь Ши-Хуанди (221—210 гг. до н.э.). Ханьский У-ди (140—87 гг. до н.э.) принимал пилюли бессмертия. Тай-у (424—451 гг.) император династии Северная Вэй, удостоился чудодейственного талисмана. Стареющий Чингис-хан обратился за лекарством бессмертия к даосскому монаху Чан-Чуню (1222 г.). История увлечения правителей эликсиром жизни, взлеты и падения советников-даосов, вражда даосов и буддистов, жаркие диспуты при императорских дворах — все это имело место со времени глубокой древности вплоть до недавнего времени. При маньчжурской династии Цин (1644—1911) даосизм захирел окончательно, лишенный всякой поддержки двора. Однако многие чиновники-конфуцианцы в частной жизни практиковали „религию индивидуального спасения“ — даосизм. Бессмертие в религиозном даосизме мыслилось как материальное бессмертие, бессмертие тела, а не души. Поиски бессмертия, этой конечной цели религиозного даосизма, „требовали от человека немалых жертв, заставляя его мобилизовать всю свою волю и выдержку, все способности и терпение. Практически тот, кто посвятил свою жизнь этому делу, должен был с юных лет отказаться от нормальной жизни с ее горестями и радостями, отрешиться от всех стремлений и страстей, во всем ограничить себя и целеустремленно двигаться только к одной великой цели“. Поскольку способов достижения бессмертия много, необходим был мудрый наставник, который указал бы, по какому пути следовать, в каком направлении прилагать усилия. Кроме того, в трактатах и руководствах даны лишь самые общие указания. Без разъяснений учителя, без его расшифровки невозможно овладеть методом и процедурами в полном объеме. Тайна останется нераскрытой. Первым шагом на великом пути к бессмертию были добродетели общечеловеческие, поскольку бессмертными, как считали даосы, становились люди смертные, которые достигали этого в результате терпеливого и продолжительного труда. И прежде всего они должны были быть добродетельными и достойными, верными и гуманными, почтительными и искренними. Лживые, недостойные люди напрасно искали бы бессмертия. Даосы верили, что совершение добрых дел удлиняет жизнь, совершение же злых дел укорачивает ее, приближает смерть. Более того, желающий достичь положения бессмертного на земле (ди сянь) должен, как указано в „Баопу-цзы“, совершить 300 добрых дел. Желающий стать бессмертным на небе (тянь сянь) должен совершить 1200 добрых дел. Если при этом он совершит 1199 добрых дел, а затем одно дурное, все добрые дела аннулируются, и надлежит заново приступать к совершению положенного числа добрых дел. Появились даже специальные таблицы гунгогэ, в которых фиксировались добрые и дурные дела. Такие таблицы вели многие конфуцианские чиновники. Даосы полагали, что человек имеет три верхние души хунь и семь нижних по, которые после смерти покидают тело. Само тело рассматривалось как жилище для душ. Поэтому даосы стремились сохранить тело. Для достижения бессмертия надо было упорно трудиться, дабы уничтожить причины смерти и разложения. Среди духовных усилий важнейшее значение придавалось питанию духа (шень), укреплению единства души и тела. Даосы представляли, что тело человека — микрокосм, населенный, как и макрокосм, различными божествами. Они населили его огромной армией — 36 тысячами духов, которые разделяются на три большие и шесть малых групп и связаны с определенными органами, частями тела. Даосы предписывали располагать этих духов в свою пользу, ведя чистую, праведную жизнь и совершая добрые дела. Кроме того, следовало „питать тело“, дабы духи не покинули его. Если духи остаются в теле, человек продолжает жить. Помимо этих духов в теле человека еще до его рождения поселяются так называемые „три трупа“ или „три червя“. Живут они в „полях киновари“ (дань тянь): „старый синий червь“ живет во „дворце нирваны“ в голове. „Белая барышня“ — в „пурпурном дворце“ в груди, „кровавый труп“ — в нижнем „поле киновари“. Эти „черви“ пытаются сократить жизнь человека, который их приютил, причиняя вред „полям киновари“ и стремясь покинуть тело человека, так как чем раньше умрет их хозяин, тем раньше они освободятся, станут „призраками“ и выйдут на волю. Поэтому даосские наставления рекомендуют как можно скорее избавиться от этих „червей“, истощить их воздержанием от злаков, что является основой диетических предписаний и режимов. Освобождение тела от „трех трупов“ знаменует собой завершение первого, подготовительного этапа на пути к бессмертию. Чрезвычайно важной процедурой даосы считали укрепление духа шэнь, который образовывался в результате слияния воздуха ци с эссенцией цзин. Дух шэнь считался правителем человека, контролировавшим его добрые и дурные поступки. Его надлежало сохранять и укреплять соответствующими упражнениями (о них будет рассказано ниже), дабы он не покинул тело, что происходит обычно в момент смерти. Этим занимаются, выплавляя „внутреннюю пилюлю“ (нэй дань). Среди физических средств, рекомендовавшихся даосами в поисках бессмертия, были дыхательные упражнения, двигательная гимнастика, сопровождавшиеся иногда приемом лекарств, массажем. Большое значение придавалось „питанию жизни при помощи инь-ян“, т.е. сексуальной практике. Наряду с уже упомянутой выше „внутренней пилюлей“ даосы рекомендовали и внешнюю пилюлю, приготовлением которой занималась алхимия. Как известно, даосы считали, что употребление ряда металлов, минералов, растений может обеспечить долголетие. Однако наиболее эффективны лекарства, приготовленные специально. В их основе киноварь, золото, серебро и пр. Лекарство считалось тем эффективнее, чем более оно очищено, рафинировано. Таких очищений или плавок, максимум было девять. Существовало множество способов и методов выплавления лекарств, „внешней пилюли“, изложенных обстоятельно в трактате Гэ Хуна, равно как и рецепты пилюль. При выплавлении лекарств, пилюль бессмертия необходимо было соблюдение определенных правил — поста, очищения, уединения в горах или на островах (в крайнем случае — в доме, за высокой оградой). Ни в коем случае нельзя было разглашать секреты изготовления, посвящать в него недостойных. В этом случае невозможно было рассчитывать на успех. Секрет этот нельзя было обнародовать и в книгах. Наставник передавал его изустно достойным своим ученикам. Как видно из изложенного выше, поиски бессмертия даосы вели в физическом и духовном плане. Это были морально-этические нормы жизни, соблюдение определенных диетических предписаний, выполнение дыхательных и двигательных упражнений, знание определенных рекомендаций в области сексуальной практики, овладение определенными навыками концентрации и медитации, употребление лекарств. Первый способ предполагал многократные coitus reservatus с непрерывным рядом партнеров для питания силы ян возможно большим количеством инь. Наряду с рекомендациями даосов относительно соединения инь и ян, питания жизни при помощи соединения инь и ян даосская сексуальная практика достижения бессмертия включала также коллективные оргиастические акции, которые назывались „истинное искусство уравнения воздуха“ (чжун ци чжэнь шу) или „соединение воздуха“ (хэ ци, хунь ци). Они практиковались со II в. по VII в. довольно широко. Из трактата „Сяо дао лунь“ („Осмеяние даосизма“), написанного в середине VI в. Чжэнь Луанем, покинувшим лоно даосизма и перешедшим в буддизм, узнаем, что фестивали предназначались для очищения, „избавления от греха“ (ши цзуй), проводились ночью в полнолуние и новолуние, после определенного периода поста. Церемония предусматривала ритуальный танец, который назывался „извивы дракона и игры тигра“ и заканчивался иерогамией (групповой секс — прим. А. О.). Хотя после VII в. фестивалей уже не было, в даосских монастырях эта практика существовала вплоть до XI—XII вв., а среди некоторой части мирян — вплоть до недавнего времени. Такая живучесть этой традиции может быть объяснена поисками бессмертия, с одной стороны, и правилами сексуальной гигиены в полигамных семьях — с другой. И в том и в другом случае даосские наставники выступали в роли наиболее компетентных советчиков и руководителей” [Э. С. Стулова Даосская практика достижения бессмертия. http://www.qigong.ru]. “Изобретением эликсира бессмертия занимались античные ученые и алхимики средневековья, медики и знахари, короли и простолюдины. В Древнем Риме старики бросались на арену после окончания боев гладиаторов, чтобы умыться молодой кровью поверженных. В книге А. Горбовского и Ю. Семенова „Закрытые страницы истории“ приводится ряд старинных рецептов по изготовлению эликсира „вечности“ — начиная с совета истолочь жабу, прожившую 10 тысяч лет, добавив в нее сушеные конечности пауков и перепонки крыльев летучих мышей, и кончая такой рекомендацией из древнеперсидского манускрипта: „Надо взять человека, рыжего и веснушчатого, и кормить его плодами до 30 лет, затем опустить в каменный сосуд с медом и другими составами, заключить этот сосуд в обручи и герметически закупорить. Через 120 лет его тело обратится в мумию“. Содержимое сосуда следовало принимать по определенным правилам, что гарантировало, как минимум, продление жизни” [http://www.bessmertie.ru/a12.shtml]. “* В античные времена верным средством продления молодости считалось дыхание девственниц. Некоторые престарелые цари, чтобы окутать себя таким дыханием, укладывали на ночь в свою постель юных наложниц. Это было приятно, но на продолжительность жизни существенно не влияло. * В 1610 году венгерскую графиню Элжбет Батори осудили на пожизненное заключение за то, что она ежедневно принимала „омолаживающие“ ванны из крови убитых по ее приказу молодых девушек. Средство не помогло, графиня скончалась в темнице от старости. * В XVIII веке врач Джеймс Грэм заявил, что открыл путь к бессмертию. Его способ заключался в воздействии на тело человека электротоком. Описание методики не сохранилось, что не так уж и важно — ведь автор этой сенсации умер в 49 лет. * В 1889 году надежды человечеству подарил французский физиолог Шарль Эдуард Броун-Секар. Он сообщил, что омолодил себя, делая инъекции вытяжки из половых желез морских свинок. Вскоре он умер. * В начале двадцатого века в России проводил исследования Сергей Воронов — прообраз профессора Преображенского из романа Булгакова „Собачье сердце“. Для омоложения организма Воронов пересаживал пациентам половые железы обезьян. В 1924 году эти работы восторженно описывал научный журнал „Сайентифик Американ“. Увы, ни один из пациентов Воронова не дожил до наших дней” [http://ixs.nm.ru/legenda0.htm].


Глава 5. Бессмертие у не верящих в бессмертие

Придя в любой стране к власти, коммунистические режимы вначале начинали вести беспощадную борьбу с любыми религиозными проявлениями: разрушали церкви, расстреливали священнослужителей, сжигали религиозные книги, преследовали тех, кто отмечал религиозные праздники и выполнял обряды, которые были объявлены пережитками прошлого, проводилась регулярная атеистическая пропаганда, разоблачающая учение “мракобесов”, и, в первую очередь, веру в сверхъестественное и в бессмертие (то ли души, то ли учения кармы, то ли надежды на воскресение при Втором Пришествии Христа — это уже в зависимости от того, в какой стране и с какой, соответственно, религией боролись атеисты). Однако уже в скором времени вожди увидели, что забирая у народа религию и веру, ему чего-то надо дать взамен. Ибо человек, в отличии от животного, существо ещё и духовное, всегда интересующееся вопросами бытия. Зачем я пришёл в этот мир? Зачем я живу? Что будет, когда я умру? И неужели меня никогда не будет больше в какой бы то ни было форме? Какова цель жизни? Эти вопросы, как мы видели, волновали всех людей на протяжении всей истории земли. И для ответа на них предлагались различные пути к бессмертию. И лидеры коммунистических партий тоже предложили людям свой путь, и ни к чему-нибудь, а именно к бессмертию. Ибо сплотить народ воедино под своей тоталитарной властью, заставив его безропотно подчиняться, можно было лишь пообещав людям что-то лучшее, предложив им веру во что-то светлое, дать им гарантии, что при повиновении они будут “бессмертны”. Для этого людям вначале была дана “бессмертная” идея — построение коммунистического общества, где не будет бедных и богатых, злых и непорядочных, где будет обитать всеобщее счастье, равенство и братство. Заодно провозглашалось построение рая на земле только человеческими силами. Для миллионов уставших от непосильных трудов, измученных болезнями и несправедливостями эта идея стала поистине панацеей. Пусть хотя бы не мы, но наши дети, внуки будут жить в этом прекрасном обществе, которое для них построим мы. И пусть нас не будет, но память о нас, строителях этого нового мира, будет жить вечно, в веках. Тысячелетия спустя наши далёкие потомки будут вспоминать нас, которые пожертвовали всем, чтобы они были счастливы. А ведь для матерей и отцов нет большей радости знать, что их дети будут счастливы. Далее, в этой идее построения коммунизма, помимо бессмертия, сквозила, может быть, и не настолько явно, но подсознательно, весьма отчётливая идея бессмертия человека. Ибо в коммунистическом обществе наука достигнет небывалых высот, открыв знания о строении человека, работе его органов, причинах старения и смерти. А это значит, что если будет известна причина, то можно будет и разработать пути по преодолению её, т.е., продлевать человеку жизнь, добившись, наконец, с помощью науки и собственно бессмертия, тем или иным путём воздействуя на органы и системы. Конечно, на пути к такому миру будут препятствия, но уничтожение врагов стоит этого. Лучше, чтоб умер один. Так была незаметно подведена база для репрессий. Но построение — это дальняя задача, и потому помимо веры в бессмертную идею народ необходимо духовно подкармливать верой в бессмертных людей, которые должны вытеснить из их сознания Бога и церковь. Этими “бессмертными” людьми становились, конечно же, вожди. Много писать о культах коммунистических лидеров не нужно, ибо они хорошо известны. Набальзамированные тела, лежащие в особых “храмах”, куда ежедневно стекаются десятки тысяч людей, чтобы не просто выразить уважение к их памяти, а именно на поклонение. Пред их телами клянутся и проводят парады. Взять, хотя бы, парад Победы 1945 года, когда к ногам Ленина повергались фашистские знамёна. В их честь слагают песни и называют города и селения их именами. Пред их памятниками преклоняются, вознося цветы. О них говорят, как о живых людях. Вспомним, хотя бы, лозунги из недавнего прошлого: “Ленин и теперь живее всех живых!”; “Ленин жил, Ленин жив, Ленин будет жить!”. Даже партбилет №1 был у Ленина, как будто бы он так и оставался живым. О них писали, как о богах. Ибо в их биографиях не было места ошибкам и грехам, уже с детства они жили праведной жизнью, мечтая спасти человечество, открыв ему дорогу к счастью. Их труды заучивали на память. Недаром после Библии наиболее издаваемыми книгами были цитатники Мао Цзэдуна и сочинения Ленина. Их работами проверялись все научные открытия и гипотезы, идеи и предположения. Недаром почти любая книга, учебник начиналась с их цитирования. Кроме главного “бога” — умершего вождя, были введены и коммунистические “святые” — лидеры второго уровня, которых тоже чтили и цитировали. В каждом городе и деревне были свои местные святые — объекты поклонения. Дала партия и свои праздники и обряды, которые должны были заменить религиозные. В книгах той поры открыто пишется об этом (см. Емелях Л. И. “Происхождение христианского культа”. Л.: Лениздат, 1971. С. 169—199). Помимо этого, как мы уже упоминали, коммунизм строил свою религию на культе сверхчеловека, деяния которого становятся бессмертны в веках. Здесь было сыграно очень тонко на человеческой гордыне. Долгие десятилетия полмира шли по этому пути к “бессмертию”: Китай, СССР, Албания, Кампучия, Северная Корея, Румыния, Вьетнам, Ангола, Мозамбик. Шли и идут этим путём, на обочине которого оставались десятки миллионов невинно погубленных и замученных людей во имя идеи бессмертного коммунизма, бессмертных вождей и бессмертного сверхчеловека.


Глава 6. Тайна жала в плоти

На смену алхимикам и даосцам, искавшим бессмертие, пришли современные учёные в белых халатах и с высочайшим оборудованием и приборами в руках, но занятые всё той же навязчивой идеей найти бессмертие. Раскрыть причину старения и смерти человека. Для этого решения были предложены тысячи теорий, подавляющее большинство которых уже ушло в историю. И вот в последние несколько лет учёные попытались подойти к разгадке причины смерти с клеточных, молекулярных, генетических позиций. Здесь можно выделить три во многом взаимосвязанных между собой направления. Это киборгизация — замена биологических тканей искусственными, это поиск гена смерти у человека с последующей его блокировкой и следовательно достижением бессмертия. Это и клонирование — получение, “создание” “человека” искусственным путём. Но вместо нахождения долгожданного гена или создания человека научный мир с удивлением не только не открыл и не смог сделать ничего подобного, несмотря на длительные усилия, многообещающие заявления, но пришёл к прямо противоположным результатам. Пришёл к научному осмыслению библейского стиха “И чтобы я не превозносился чрезвычайностью откровений, дано мне жало в плоть, ангел сатаны, удручать меня, чтобы я не превозносился” (2 Кор. 12:7). Оказалось, что организм человека действительно таит в себе запрограммированную смерть. В науке этот феномен запрограммированной гибели клеток получил название апоптоза. “Вообще-то, идеи, по сути близкие к современным представлениям о запрограммированной гибели клеток, высказывались и ранее. Однако первооткрывателями апоптоза все же считаются Керр и соавт., которые в 1972 г. представили фактический материал и дали первое определение, согласно которому, апоптоз представляет собой „контролируемое уничтожение клетки, играющее комплементарную, но противоположную митозу роль в регуляции клеточной популяции животного“ [Kerr J. F. R. Wyllie A. H., Apoptosis: a basic biological phenomenon with wide-ranging implications in tissue kinetics // Br. J. Cancer. – 1972. – 26. – P. 239-245]. Апоптоз является сложным многостадийным процессом с до сих пор невыясненными причинно-следственными взаимоотношениями. Как бы там ни было, принятие решения о „самоубийстве“, по всей вероятности, должно быть сложной проблемой даже для клетки. Это может объяснить, почему так много внутренних и внешних факторов участвуют в принятии окончательного решения об активации запрограммированной гибели. Представляется закономерным вопрос: почему организм, особенно стареющий, с уже недостаточным клеточным пулом, должен „терпеть“ или даже стимулировать активную гибель собственных клеток даже в таких критических постмитотических тканях, как мозг и сердце? Наиболее простым представляется ответ: чтобы избежать еще больших потерь. Если необратимо поврежденные клетки не будут ликвидированы с помощью хорошо отработанного и „чистого“ механизма апоптоза, то они вскорости могут стать очагом некротического воспаления, погубив многие находящиеся рядом полноценные клетки. Таким образом, апоптоз в стареющем организме, по-видимому, прежде всего нужен как профилактика более гибельных последствий некроза. В проблеме запрограммированной гибели клеток принципиальным для старения являются два вопроса: 1) присутствует ли функционально полноценный аппарат „самоубийства“ постоянно или он достраивается только при необходимости в обреченных клетках и поэтому может быть предотвращен ингибиторами биосинтеза белка; 2) являются ли все клетки изначально суицидными? В настоящее время накоплен достаточный материал, свидетельствующий о том, что если не во всех, то по крайней мере во многих типах клеток гены апоптоза являются конститутивно экспрессируемыми. Это послужило основанием для экстремальной концепции о том, что все клетки в избытке содержат все необходимое для самоуничтожения и изначально суицидны и, следовательно, постоянно нуждаются во внешних сигналах для сохранения жизнеспособности [Raff M.C. Social controls on cell survival and death: an extreme view // Nature. – 1992. – 356. – P. 397-400]. Наиболее убедительные доказательства в пользу заключения о постоянной готовности исполнительного аппарата „самоубийства“ были получены на клетках с удаленными ядрами, которые демонстрировали типичные признаки апоптоза при адекватных внешних воздействиях. Более того, оказалось, что в аналогичных условиях изолированные ядра также обладают способностью апоптотических преобразований, в частности фрагментации ДНК” [Мурадян Х. К. Апоптоз и старение. “Пробл. Старения и долголетия”, 1999, 8, №1. С. 85, 86, 88, 91]. Таким образом обрести бессмертие с чисто научных позиций обречено на полный провал, хотя некоторые исследователи и делают попытки найти ингибиторы апоптоза и попытаться видоизменить весь этот процесс, на котором зиждится вся жизнедеятельность человеческого организма. Впрочем многие идут дальше пытаясь стать вообще Творцами человека вместо Бога, используя принципы клонирования о которых будет рассказано ниже. Но если не брать в расчёт эти амбициозные, псевдонаучные идеи — получение бессмертия научными методами невозможно. Более подробно об удивительных связях Библии с открытиями в области генетики, Божьего закона с законами старения будет рассказано в работе “Библейская генетика”, разрабатываемой сейчас автором совместно с Сербиным М. Е., сотрудником кафедры генетики Харьковского Государственного Национального Университета.


Глава 7. Фаворский свет или Священнобезмолвствующие

Став в IV в. х. э. государственной религией, христианство постепенно начало отходить от Заповедей Божьих и учения Библии. Библейские пути к счастью и вечной жизни через веру в Иисуса и послушание заповедям постепенно заслонялись различными языческими философиями, вкрадывающимися в христианство и до неузнаваемости изменяя его. Постепенно тот путь к возвращению бессмертия, которое утратили Адам и Ева, которому учил Христос, был почти забыт, а вместо него выдвинуты несколько альтернативных путей, носящих лишь внешне христианский вид, а внутренне будучи типично языческим порождением. Эти лжепути существуют и сегодня, завлекая миллионы и миллионы ни в чём не подозревающих об их опасности людей. Итак, что же это за пути?

● Учение о бессмертии души. Учение о бессмертии души было наиболее древним обманом, благодаря которому дьявол соблазнил первых людей, уверив их, что они не умрут, даже если ослушаются Бога (Быт. 3:4—5). Это учение вошло практически во все религии древности, способствуя появлению спиритизма, оккультизма, учения о карме, аде, рае, индульгенций, и т.д. Наконец, к IV в. х. э. оно входит и в христианство. Как свидетельствует Священное Писание, евреи на протяжении сотен лет придерживались библейского понимания смерти души и тела. “Учение о бессмертии души опущено в Моисеевом законе… хотя… Казалось бы, что столь существенный для религии принцип мог быть поведан путем откровения избранному народу Палестины в самых ясных выражениях и что он мог бы быть безопасно вверен наследственной священнической расе Аарона” [Гиббон Э. Указ. соч. Т. 2. С. 32]. Однако положение начало меняться после Вавилонского пленения и утверждения канона (списка Ветхозаветных книг) при Ездре, после последнего ветхозаветного пророка Малахии (около 400 года до Р. Х.). Тогда “в Иерусалиме мало-помалу образовались две знаменитые секты — саддукеи и фарисеи. Первые из них, состоящие из самых зажиточных и самых выдающихся членов общества, строго придерживались буквального смысла Моисеева закона и из чувства благочестия отвергали бессмертие души как такое учение, которое не имеет поддержки в содержании священных книг, считавшихся ими за единственное основание веры. А фарисеи присовокупляли к авторитету Священного Писания авторитет преданий, и под именем преданий принимали некоторые умозрительные положения, заимствованные от философии или от религии восточных народов… так как фарисеи, благодаря строгости своих нравов, успели привлечь на свою сторону большинство иудейского народа, то бессмертие души сделалось преобладающим убеждением синагоги” [Там же. С. 33].

Итак, понятие бессмертия души пришло в ветхозаветную церковь из философии и религии языческих народов, ее окружавших. Но благодаря появлению и деятельности Христа и апостолов, молодая новозаветная христианская церковь отвергла это языческое учение, не имеющее под собой никаких оснований в Ветхом Завете. Однако, по мере распространения проповеди Евангелия в церковь пришло много греков, через которых начинает действовать дьявол, который еще первым людям Адаму и Еве в Едеме пообещал: “…нет, не умрете… но… будете, как боги, знающие добро и зло” (Быт. 3:4—5). С тех пор лжеучение о бессмертии души врагом рода человеческого продолжало насаждаться с невероятным упорством. Понятие бессмертия души было сильно развито в греческой философии, последователи которой хотели научить людей не бояться смерти, которую они называли “роковым ударом, прекращающим нашу жизнь и избавляющим нас от житейских невзгод”. “Они пришли к убеждению, что, так как ни одно из свойств материи не может быть применено к деятельности ума, то, стало быть, человеческая душа есть такая же субстанция, которая отлична от тела, чиста, несложна и духовна, что она не может подвергаться разложению и доступна для гораздо более высокой степени добродетели и счастия после того, как она освободится от своей телесной тюрьмы… философы, шедшие по стопам Платона, вывели весьма неосновательное заключение: они стали утверждать не только то, что человеческая душа бессмертна в будущем, но и то, что она существовала вечно, и стали смотреть на нее как на часть того бесконечного и существующего самим собою духа, который наполняет собой и поддерживает вселенную” [Гиббон Э. Указ. соч. Т. 2. С. 30—31]. Воспитанные на этой философии греки, приняв христианство, привнесли в него понятие о бессмертной душе. И если в первые 100—200 лет это вызывало многие протесты, то к 4 веку по Р. Х. данная доктрина окончательно вошла в церковь. Это также облегчалось тем, что, кроме греков, все народы — от населения Африки до славян — верили в бессмертие души как в один из неотъемлемых элементов язычества. У каждого народа были и свои понятия о царстве мертвых, аде: у египтян — Дуат, у вавилонян — “Страна без возврата”, у греков — царство Аида; рае: у хеттов — Куммии, у скандинавов — Валгалла и т.д. В мифах народов мира описываются понятия ада и рая таким образом, что их трудно отличить от христианских. Учение об аде окончательно утвердилось в 533 году по Р. Х. на церковном соборе в Византии под руководством императора Юстиниана Первого. Позже католическая церковь разрабатывает учение о чистилище. Можно было бы много писать о языческих корнях догмата о бессмертии души у разных народов, но мы остановимся на русских. К тому же это, думаю, представляет больший интерес, чем, скажем, у англов или франков. Древняя Русь приняла христианство от Византии, а вместе с ним и положение о бессмертии души, уже утвердившееся в христианской религии. Это понятие не только не вызвало вопросов, но напротив, было принято с радостью как вполне привычное для языческой Руси. Вскоре эта доктрина приобрела черты, присущие русским обычаям. Вот что пишет о русском язычестве крупнейший исследователь славян, археолог академик Рыбаков Б. А. в своей книге “Язычество древних славян”: “Одно из таких погребений наблюдал на Волге у средневековых славян в 922 году арабский дипломат Ибн-Фадлан. Он оставил очень подробное описание этого… ритуала и записал диалог арабского переводчика с одним из русских купцов, выявляющий идеологическое обоснование сожжения покойников… Русский обратился к арабу-переводчику: “Вы, о, арабы, глупы! Воистину вы берете самого любимого для вас человека и из вас самого уважаемого вами и бросаете его в землю, и съедают его прах и гнус и черви… А мы сжигаем его во мгновение ока, так что он входит в рай немедленно и тотчас”. Рай русских, обиталище душ умерших… где-то высоко-высоко… Рай (крий, вырий) — это чудесный сад, находящийся где-то в далекой солнечной стране… Оказавшись в раю-вырии, души умерших могут невидимо для людей прилетать оттуда к друзьям и врагам и напоминать о себе” [Рыбаков Б. А. Язычество древних славян. С. 370—371]. “Общеизвестны… обряды, связанные с культом предков и поминовением усопших на радуницу. К приему душ предков торжественно готовятся: топят им баню (это отмечено еще источниками 12 века), моют хату, готовят обрядовые кушанья и вспоминают умерших… Душам предков откладывают часть ритуальной еды” [Там же. С. 371—372]. “С другой стороны… представление о душах умерших, которые могут кружиться над близкими людьми, над местом погребения (до сорокового дня после смерти)”. Благодаря этому учению получалось, что вне зависимости от того, как жил человек, хорошо или плохо, он всё равно не погибнет, а будет жить вечно. На это многие могут возразить, что вечную жизнь в аду счастьем не назовёшь. Но здесь приходит “на помощь” учение сатанистов, которые говорят, что если человек в земной жизни служил дьяволу, то тот в благодарность создаст ему прекрасную и беззаботную жизнь в аду, повелителем которого он является. Кстати, этот постулат сатанизма привлекает к нему огромное количество людей, так как особо задумываться о вопросах бытия не надо, ибо всё равно будешь жить вечно. Хотя слово Божие говорит, что “возмездие за грех — смерть” (Рим. 6:23).

● Через добрые дела. Все языческие религии были основаны на том принципе, что человек должен был что-то сделать, чем-то задобрить божество, чтобы купить спасение и бессмертие. В одних случаях это были жертвоприношения, в том числе и человеческие, в других — религиозные самоубийства, в третьих — внесение пожертвований, паломничества, посты и т.д. Отходя, как мы уже говорили, от чистого учения Христа, значительная часть христианства отвергла библейское учение о праведности и спасении только через веру (Еф. 2:8—9), введя понятие — спасение делами. Т.е. для того, чтобы спастись, человек должен делать добрые дела, только тогда его примет Бог. И на Последнем суде при взвешивании добрых и плохих дел, в зависимости от того, какие перевесят, человек будет либо оправдан и спасён, либо осуждён. Конечно же, наиболее крупными добрыми делами церковь объявляла те, которые приносили ей прямой доход — пожертвование земель, деревень, имущества. Побольше жертвуйте церкви, а уж мы помолимся, чтобы вы получили бессмертие. При этом в личной жизни от людей не требовали особых перемен, лишь бы деньги вовремя давали, да выполнили бы ряд обрядов. Одним из таких обрядов было участие в особых покаянных процессиях. “Процессии, которые следовали одна за другой каждый день с Вербного воскресенья до Пасхи, представляли собой необычное зрелище: сначала следовала вереница представителей власти; за ними мужчины на спинах несли pasos, разноцветные скульптурные группы, изображавшие сцены страстей Христовых; многие из них — во всяком случае в таких крупных городах, как Вальядолид, Севилья, Валенсия, — представляли собой произведения искусства, выполненные в мастерских самых знаменитых скульпторов и художников; впечатляющий реализм лиц и поз — изображения окровавленного и умершего Христа, Пресвятая Дева в слезах, переживающая свою боль, — контрастировал с блеском убранства статуй; позади каждого paso шло братство, хранившее статую; они держали хоругви и кресты, окутанные черной траурной материей; каждый собрат нёс зажженную свечу, колеблющийся свет которой обрисовывал длинные вереницы ночных процессий — и так со среды до Святой пятницы. Ещё более волнующим было шествие кающихся грешников в просторных монашеских рясах с капюшонами, скрывавшими спину и плечи; участники процессии несли, едва не падая под их весом, тяжёлые кресты или секли себя до крови… „через весь город проходит скорбная процессия кающихся… Они яростно секли себя и с такой скорбью двигались через ночную толпу, что даже самое суровое сердце не выдержало бы и растрогалось“. Кроме этих „сообществ самоистязателей можно увидеть и такие процессии, впереди которых идут пажи с факелами, но даже и эти знатные сеньоры не щадят себя, как и другие, и, полуживые, идут с окровавленными руками, некоторые из них несут кресты, превышающие их собственный вес“” [Дефурно М. Повседневная жизнь Испании Золотого века. М.: Молодая гвардия, Палимпсест, 2004. С. 152—153]. В этих процессиях, как нигде, была видна двойная мораль религии добрых дел: с одной стороны, внешняя святость, с другой — греховная сущность, с которой порывать никто не хотел. Французский средневековый автор Бартелеми Жоли недаром заключает описание участвующих в процессии словами: “они были бы блаженны, если бы хитрый дьявол не смешал благочестия с тщеславием; присутствие пажей и лакеев выдавало их с головой” [Joly B. Voyage de Bartbelemy Joly en Es paque, 1603—1604: Revue Hispanique, t. XX, 1909. P. 556—557]. Последняя фраза тем более примечательна, что Бартелеми Жоли совершенно не подвергает сомнению искренность этих кающихся грешников, которые, желая остаться неузнанными, тем не менее хотят продемонстрировать, какие они знатные господа. Этот показной характер, придававшийся порой даже самым жестоким проявлением покаяния, подчеркивался различными писателями той поры. “Я не сомневаюсь, — писал Франсиско Сантос, — что многие бичуют себя из любви к Богу; но я полагаю, что многие делают это из тщеславия”. Были даже… кающиеся грешники, которые бичевали себя из любви к женщине: перед домом своей возлюбленной “они секут себя с поразительным терпением … Когда мимо проходит хорошенькая женщина, они особым манером так ударяют себя, что их кровь брызжет на неё. Это считается проявлением большого достоинства и, признательная дама вознаграждает его” [Дефурно. Указ. соч. С. 153]. “Для покрытия своих грехов верующий должен был совершить ряд добрых дел, например, произнести определённое число молитв. Для отсчитывания молитв применяли чётки. Исповедующийся был также обязан помогать денежными средствами церкви или же бедным, принимать участие в паломничестве или в процессиях (церемониях), основывать монастыри и т.д. Кто при жизни не покрыл своих грехов добрыми делами, тот после смерти должен был их загладить в чистилище. Согласно воззрению католиков, существует немало мужчин и женщин, которые совершили добрых дел больше, чем необходимо для их спасения (!) Опираясь на „сокровища добрых дел“ этих святых и на добрые дела Христа, церковь давала остальным верующим прощение грехов [конечно, за деньги]. Такое прощение сохраняло верующего от мучений в чистилище или, по крайней мере, сокращало их. Распорядителем „сокровищ добрых дел“ являлся папа” [Прогресс и отступление в христианской церкви от дней апостолов до Реформации. С. 339]. Через определённое время это вылилось в учение об индульгенциях. “Латинская церковь превосходно умеет придавать совершающимся в ней злоупотреблениям известный ослепляющий неопытных блеск, и подавляемую истину заменять художественной, обольщающей чувство пышностью. В одной инструкции к низшим уполномоченный архиепископ объяснял, что, собственно, даёт индульгенция: во-первых, полное прощение всех грехов, возвращение божественной благодати, освобождение от чистилищного огня; во-вторых, освободительную грамоту, которая давала возможность владетелю избирать себе, по желанию, духовника, который мог прощать преступление… Третья, предоставляемая индульгенцией привилегия состоит в участии во всех благах церкви, в молитвах, паломничествах и других добрых делах всех членов церкви. В-четвертых, ею приобретается для душ умерших и находящихся в чистилище полное отпущение их грехов” [Робертсон Д. История христианской церкви. В 2 т. СПб.: И-е И. Л. Тузова, 1891. Т. 2. С. 546—547]. Были разработаны специальные “проповеди об индульгенции, в которых говорилось, что папа имеет безусловное право прощать грехи живых и мёртвых, что папская индульгенция имеет ту же силу, как и крест Христов, что как только в ящике монетка зазвенит, так душа (из чистилища) на небо взлетит. При этом, конечно, раздавались ещё и более наглые речи, а именно, что папа мог за деньги, заплаченные за индульгенцию, простить даже плотский грех по отношению к Божьей Матери” [Робертсон. Указ. соч. Т. 2. С. 538; об истории индульгенций подробно см. Опарин А.А. История рабства. Археологическое исследование книги Откровение. Харьков: Факт, 2004. С. 119—121]. Сегодня нет такой продажи индульгенций, но учение о добрых делах, как пути к бессмертию, продолжает жить. И это немудрено, ибо это учение весьма удобно. Оно не требует от человека переосмысления своей системы жизненных ценностей, отказа от вредных привычек, излюбленных грехов, изменения его отношения к окружающим, очищения мыслей, оно подразумевает соблюдение обрядов и формы, выполнив которые можешь быть спокоен. Как просто — пойти в храм и поставить на праздник свечку, дав старушке у входа из кошелька 20 копеек, чем простить, к примеру, своего врага и оказать ему помощь. Для состоятельных же людей это вообще удобный путь, почти как в рекламе: “Заплати налоги и спи спокойно”, тут только — “Заплати деньги и успокой душу”. Порой учение о спасении делами проникает и в Божью церковь, некоторые члены которой не видят одной важной разницы. Библейское учение говорит, что придя к Христу, покаявшись, человек позволяет Богу жить в своём сердце, творя через Него добрые дела. Папство же говорит о добрых делах, которые человек творит не в Боге, а сам от себя, своими, а не Христовыми силами.

● Христианский “джихад”. Отступление от учения Христа привело к полному извращению Его учения, превратив его из учения о любви и добре, в учение жестокости и нетерпимости. Пострадав немало в раннее средневековье от мусульман, ведших с ней джихад, государственная христианская церковь не только не извлекла соответствующих выводов об опасности и преступности религиозных войн, на сама развязала их, организовав крестовые походы (самый настоящий христианский джихад, обещающий его участникам бессмертие). Выступая в ноябре 1095 года в Клермоне перед собравшимися верующими, папа Урбан II сказал: “„пусть вооружатся все верные и идут вперёд, и Бог будет с вами. Обратите на врагов христианского имени оружие, которое вы обагрили взаимным побоищем. Искупите послушанием грехи ваши, ваше хищничество, ваши поджоги, ваше кровопролитие. Пусть знаменитое племя франков покажет свою доблесть в деле, где смерть есть обеспечение блаженства. Почтите радостью умереть за Христа там, где Христос умер за вас. Не думайте о родственниках или доме: вы обязаны Богу высшею любовью, для христианина всякое место есть изгнание, всякое место есть дом и отечество“. При этом он указывал на легкость искупления грехов, которое теперь было предложено, на облегчение эпитимии в пользу тех, которые возьмут крест” [Робертсон. Указ. соч. Т. 2. С. 71—72]. Интересно, как папа предлагал искупить такие грехи, как хищничество, поджоги и кровопролития в крестовом походе, т.е. в войне, в которой всегда как раз и присутствует всё это. Этот призыв папы был восторженно принят почти всеми людьми. “Речь папы была прерываема восторженным криком от всего собрания: „Так хочет Бог!“ (Dieux le volt)” [Там же. С. 72]. Почему же люди разных сословий и возрастов столь радостно восприняли этот призыв на войну, ведь, как правило, люди на войну идут без энтузиазма, тем более, если война развязывается их государством. Так далеко не все французы поддерживали Наполеона, немцы — Гитлера или кайзера Вильгельма II. Но в этом и отличие религиозных войн от обычных, вызванных политическими или, как сегодня, экономическими мотивами. В религиозной войне задевается и разум, и чувства человека. Умело разыгранная религиозная война ставит на кон вечную будущность — участь человека и его близких, а за это самое ценное, что может быть, и о чём мы всегда думаем, пусть и подсознательно, и –за что каждый из нас готов отдать всё. И каждый уберёт любого другого, стоящего на пути к его вечному счастью, к его бессмертию. Конечно же, это возможно только в обществах, не освященных учением Христа и не имеющих правильного представления о принципах, необходимых для спасения. Но именно таким обществом является большинство нашего мира, как сегодня, так и во времена крестовых походов. Путь к бессмертию через подобные джихады прост и понятен — истребляй инаковерующих. К тому же, он вскоре превращается и в приятное мероприятие, ибо сулит средства и имущество убитых, славу от соотечественников, удовлетворение похоти с захваченными девушками и женщинами. И потому призывы религиозной нетерпимости всегда находили и находят живейший отклик. К тому же во времена необъяснимых стихийных природных бед, ввергающих в ужас суеверное общество, всегда требуется найти тех, кем можно было бы умилостивить разбушевавшиеся стихии. Эта идея жертвы живёт со времен Древнего мира и будет жить до конца мира нынешнего, когда нечестивые, напуганные разверзающимися стихиями, решат убить детей Божьих, якобы, повинных в этом, которые, к тому же, будут исповедывать чистое Христово учение, а не человеческие предания, которые примет весь остальной мир. Этот мир объединится в общем религиозном фанатизме, как и во времена папы Урбана II. “Голод, моровые язвы, гражданские смуты, знамения на небесах содействовали общей наклонности оставлять дома, и искать исхода в великом предприятии. Женщины побуждали своих мужей, братьев и сынов принимать крест, и те, кто отказывались, делались предметом общего презрения… Дух религиозного увлечения охватил все классы… тут давалось полное прощение грехов, делалась отмена всяких эпитимий: Бог, по выражению одного писателя того времени, давал новый способ для очищения грехов… давалось уверение, что смерть во время этого святого похода сделает их участниками славы и блаженства мучеников” [Робертсон. Указ. соч. С. 72, 73]. Вскоре подобные крестовые походы были объявлены против славян, Руси, альбигойцев, вальденцев, чехов — словом, всех тех, кто отказывался повиноваться папе. Страшная Варфоломеевская ночь, Сицилийская вечерня, избиение протестантов в Нидерландах оставили зловещее пятно во всемирной истории, пятно, которое никогда не смывалось не только из-за своих масштабов, но и потому, что постоянно обагрялось и обагряется кровью как тех, кто ищет бессмертия через христианские “джихады”, так и тех, кого убивают эти новоявленные крестоносцы.

● Через аскетизм и уход от мира. Вершиной добрых дел, как неотъемлемой части пути к бессмертию, стало внедрение в христианство учения, что гарантией спасения и обретения бессмертия является аскетизм и уход от мира. Эта идея, во-первых, развилась в институте монашества, принявшем особенно на западе со временем просто зловещие очертания — в лице иезуитов, инквизиторов-доминиканцев и военных грабителей — тевтонцев. Во-вторых, эта идея вылилась в уничижении и изнурении плоти путём постов, самобичевания, которые в средние века проводили прямо на улице во время особых религиозных процессий. И в-третьих, в… исихазме, учении, расцветшем в Византии XIV века. В этот период некогда блестящий Второй Рим переживал глубочайший кризис. Страна доживала своё последнее столетие, но это была уже не жизнь, а существование, вернее, агония, которая в силу ряда причин растянулась на долгие десятилетия и оттого была более тяжёлой и ужасной. И вот “В атмосфере постоянной бедности, войн и междоусобиц в интеллектуальной жизни Византии стал преобладать мистицизм в одной из самых завершенных его европейских форм — исихазме (от греческого ήσυχία — безмолвие, покой, отрешённость). Истоки этого учения и аскетической практики возникли ещё в раннем средневековье в монашеских обителях Египта и Сирии. В начале XIV века монах Георгий Синаит возродил исихазм на Афоне. Основой практики исихазма служила идея погружения в себя и слияния с Богом через мистическое озарение. Достигалось такое состояние путём долгой тихой молитвы, повторяемой много раз подряд, в сочетании с особой позой, регулировкой дыхания и кровообращения, что сближало поздний исихазм с йогой” [Дашков С. Б. Императоры Византии. М.: Красная площадь, 1996. С. 295]. Выдающимся последователем исихазма был Григорий Палама (1296—1354), подведший под него теоретическую основу и причтённый православной церковью к лику святых (празднование 14 ноября). Вот как Православный словарь определяет их учение, по которому, как они верили, “существует вечный, несозданный божественный свет, который некогда явился на горе Фаворе во время преображения Господня, а тогда, в XIV в., просиял им в награду за их отшельническую жизнь. В целях укрепления и поддержания этого света, они целыми днями и ночами пребывали в коленопреклонённом положении, опустив голову на грудь и уставив глаза в середину живота (в пуп)” [Полный Православный Богословский Энциклопедический словарь. В 2 т. М.: Возрождение, 1992. Т. 1. С. 966]. Именно такую жизнь проводил и Григорий Палама, пребывая целыми днями “в полном одиночестве, молчании и молитве… От непрерывных бдений, поста и от сырости пещеры, которая служила ему кельей, он заболел с опасностью для жизни, и наставники велели ему перебраться в другое место” [Григорий Палама. Триады в защиту священнобезмолвствующих. М.: Канон, 1995. С. 347]. Он перебрался на Афон, где не менее ревностно продолжал заниматься этими духовными упражнениями и где дал им богословское обоснование. “Чтобы догматически подкрепить живой опыт веры, Палама выдвигает учение о вечно сияющих, изобильно и таинственно льющихся из Божьей Сущности энергиях (действиях), к которым приближает постоянная молитва и через которые каждый может приобщаться к Богу, т.е. обожествляться, если только полюбил Бога чистой любовью … евангельским свидетельством этих Божьих энергий становится для св. Григория „нетворный свет Преображения Христова“. Приобщение к нему истинно тогда, когда охватит не только тонкий ум, но душу и все человеческое тело” [Григорий Палама. Указ. соч. С. 354]. Его противники отмечали, “что молитвенное соединение с Богом достигается исихастами чуть ли не механически через особое „свернутое“ положение тела, сдерживание дыхания, сосредоточение взгляда на самом себе и бесконечное повторение Иисусовой молитвы” [Там же. С. 352]. Несмотря на искренность Паламы и его приверженцев, исихазм представлял собой действительно самую настоящую “христианскую” йогу. Доводя себя через посты и статику до умопомрачения, исихасты, как и йоги, переставали ощущать себя личностью, сливаясь с чем-то не видимым, лишь различая появляющийся перед ними свет. Подобное появление света объяснимо и с чисто физиологической точки зрения. Ибо долго не получающий питания мозг перестаёт нормально работать, страдая от гипоксии (дефицита кислорода) и на этом фоне человеку кажется, что вокруг него все плывёт и светится. В таком состоянии человек является прекрасным объектом для влияния злой силы, которой удалось, вроде бы, совершенно нехристианское по сути учение йоги внедрить в христианскую церковь. Внедрил учение йоги сатана не только в восточную церковь, но и в западную, используя при этом орден иезуитов, жуткая история которого не оставляет сомнения в том, кто стоял у его истоков. “В 1534 г. католик Игнатий Лойола основал орден иезуитов (общество Иисуса), в котором основной мистической практикой были „осьмидневные духовные упражнения“ — отождествление себя со Христом в течении последней недели Его жизни. Переживания иногда были столь яркими и реальными, что на руках, ногах и теле практика возникали стигматы — кровоточащие раны Иисуса” [Религии мира. Энциклопедия. В 2 т. М.: Аванта+, 1996. Т. 1. С. 656]. Вскоре эта “йогическая” практика охватила не только орден иезуитов, но и другие монашеские ордена, а затем стала практиковаться и мирянами. “Святая Тереза в своей книге „Обители души“ (Las Moradas) описала удивительно ясным и образным языком все этапы, через которые должна была пройти душа, чтобы в экстазе соединиться с Богом… „Я знала не одну женщину, причём весьма добродетельную, проведшую семь-восемь часов в состоянии, которое показалось им экстазом; малейшее духовное упражнение овладевало ими настолько, что они смирялись, убежденные, что ни в чем нельзя перечить Богу… Из-за этого они становились идиотками, если их не исцеляли“” [Дефурно. Указ. соч. С. 154—155]. Хуан де ла Крус, причтённый к лику святых, пишет: “Я мог бы долго говорить о женщинах, которые делали себе ложные стигматы (следы распятия — прим. А. О.), — раны, терновые венцы, изображения Христа на груди, поскольку в наше время это можно увидеть повсюду” [Valbuena Prat: La vida espaHola en la Edad de Oro segъn las fuentes literarias (1943), p. 90 et 102—103]. В этой области развернулось настоящее соперничество, и некий иезуит писал в 1634 году одному из своих собратьев: “Количество людей со стигматами размножилось до того, что уже не рассматривается как слуга Божий тот, кто не покажет все Пять Ран” [Deleito PiHuela, La vida religiosa bajo el cuarto Felipe. Santos y pecadores (1952), p. 204]. Эти мистические упражнения открыли в христианство путь различным учениям о путешествии душ, их явлении родственникам. Они подвели религиозную базу для эзотерики, спиритизма и оккультизма, в основе которых лежит медитация, доводящая человека до умопомрачения, когда он уже не контролирует себя, а его мозг представляет собой доску, на которую дьявол может записывать любые мысли.

● Дешёвая благодать. Наконец, последний ложный путь к бессмертию, вошедший в христианство так же из язычества, зиждется на принципе дешевой благодати. Ряд языческих религий, особенно Греции, призывали людей “жить и радоваться” не мучая себя лишними вопросами. Признавай богов и радуйся жизни, которую они тебе даровали. Эта идея была распространена в культах Деметры, Диониса и т.д. Эта идея вошла и в некоторые христианские церкви, в основном, благодаря так называемому харизматическому движению. Согласно этой идее, для спасения нужно признать Христа своим Спасителем — и всё. Соблюдение же заповедей — это, как они говорят, Ветхий Завет, а мы живём в Новом, т.е., под благодатью. Поэтому меньше размышлений, скорбей о грехах, а больше смеха и улыбок. Это очень удобная доктрина, которая так же не требует от человека каких бы то ни было глубоких духовных изменений. Каков же истинный путь к счастью и бессмертию? Если жертвоприношения, мистерии, джихады, медитации, дешевая благодать, добрые дела, аскетизм, эликсиры бессмертия и научные открытия не ведут к нему. Как его достичь? Этот жизненно важный для каждого человека вопрос мы рассмотрим, исследуя библейскую Первую книгу Царств, таящую в себе ступени к обретению бессмертия.


Часть II. Цари, судьи и люди

Глава 8. Житейская история 3000-летней давности

Своё путешествие в поисках бессмертия мы начинаем в Древнем Израиле XI в. до х. э., месте, которое нам покажется, быть может, вначале далёким от нас как по географическому расположению, так и по культуре и даже по именам исторических деятелей. Но почти сразу мы увидим, что события, излагаемые в исследуемой нами библейской Первой книге Царств удивительно близки нам и что её герои сталкиваются с теми же самыми трудностями, что и мы в своей повседневной жизни с её взлётами и падениями. Её герои также ищут счастья, мира, радости и… бессмертия. Израиль XI в. до х. э. переживал период глубокого духовного и политического упадка. Страна подвергалась постоянным вторжениям различных вражеских племён, и в первую очередь, филистимлян. Не было единства и среди самих израильских колен, порой, воюющих друг с другом. Судья и первосвященник Израиля Илий из города Силома, бывшего тогда религиозной столицей народа, пытался поддерживать хоть какой-то порядок и духовность, которая была очень и очень низкой. Среди тех немногих в народе, кто продолжал от чистого сердца служить Господу, был житель города Рамафаим-Цофима Елкана. Город Рамафаим-Цофим (в пер. две высоты) располагался в пределах колена Ефрема, однако до сих пор его точное местонахождение археологами не установлено. Ибо на горе Ефремовой располагалось несколько небольших поселений и каким именно из них является Рамафаим-Цофим, сказать трудно. У Елканы было две жены — Анна и Феннана. Елкана принадлежал к колену Левия (1 Пар. 6:27) и потому, как никто другой, должен был знать, что многоженство не одобряется Богом. Однако, отход от Божьих постановлений был столь велик, что иметь двух и более жен грехом не считалось. Более того, это оправдывалось тем, что мужчин было мало, а женщина в те времена без мужской защиты и поддержки существовать не могла. К тому же, многие израильтяне брали вторую жену тогда, когда от первой не было детей. А на Востоке, как тогда, так и сейчас, отсутствие детей считалось большим позором. Не был в этом отношении исключением и Елкана, который, хотя и очень любил свою первую жену Анну, но видя, что детей от неё у него нет, взял себе вторую жену Феннану. Перед этим он просил Бога даровать детей от Анны, но не получив ответа, решил по-своему данный вопрос. Здесь он во многом повторил путь своего праотца Авраама, который, не дождавшись Божьего ответа, тоже решил действовать по своему усмотрению и взял в жены Агарь, не предполагая, что этот скоропалительный брак приведёт к тысячелетней вражде иудеев и арабов. Порой в своей жизни мы так же идём стопами Елканы и Авраама, торопясь и без Божьего совета выйти замуж или жениться, влекомые лишь своими очами. И из-за этого сегодня процент разводов превысил в мире процент браков, хотя никто из вступающих в брак, конечно, не предполагает разводиться. Идём мы путём Елканы и тогда, когда в семьях нет детей, и мы начинаем пытаться решать эту проблему всеми доступными способами. А между тем, в 1 Цар. 1:5 об Анне сказано что “Господь заключил её чрево”. Комментируя этот стих, Феодорит замечает: “Сие научает читателей не на брак возлагать надежду, но Творца призывать на помощь. Ибо, как земледельцу принадлежит ввергнуть семена в землю, а Богу — привести посеянное в совершенство; так и браку предоставлено общение, помочь-же естеству и образовать живое существо — есть Божие дело”. Вновь спросим себя, не оттого ли сегодня рождается такое огромное число детей с врождённой, часто не совместимой с жизнью, патологией, что родители не просят Бога благословить их на деторождение, полагая, что уж в этом вопросе они и сами справятся, полагаясь лишь на чисто физиологические законы. Сегодня наука далеко шагнула, раскрыв многие механизмы и этапы оплодотворения и развития плодного яйца. В настоящее время в специальных лабораториях производят искусственное оплодотворение, когда у родителей, желающих иметь ребёнка, в силу различных причин детей нет. Безусловно, плохого в этом желании и в том, что его решению способствуют врачи, нет, но вновь спросим себя, как часто во всех случаях искусственного оплодотворения родители просят Бога благословить их или больше предпочитают полагаться на уровень развития медицины? И вновь, не оттого ли значительный процент искусственного оплодотворения заканчивается плачевно. А как часто с помощью тех же новейших технологий и препаратов пытаются сохранить беременность, хотя организм отторгает её в силу разных причин. Но, навязав искусственно организму беременность, сохранив плод и “получив” ребёнка, родители и врачи сталкиваются с тысячами проблем: то ли с врождённой патологией, то ли с умственным недоразвитием, то ли со смертью матери и пр. В последние годы некоторые представители научного мира в своей гордыне и вовсе посчитали себя Творцами, занявшись клонированием человека, т.е. воспроизведением живого объекта в некотором количестве копий, обладающих идентичной наследственной информацией или несущих одинаковый набор генов [Клонирование: прошлое, настоящее, будущее // Medicus Amicus, 2003. №5. С. 1]. “Несмотря на большое количество сообщений о получении новых клонов с помощью ядерного переноса, достижения в этой области продолжают оставаться невысокими. Официально только 1—3% „реконструированных эмбрионов“ выживают. Большинство клонированного потомства погибает в последние недели беременности или сразу же после рождения, в основном из-за дыхательных или сердечно-сосудистых расстройств. Количество спонтанных абортов после переноса реконструированных эмбрионов в 10 раз больше, чем при естественном оплодотворении. Анормальное развитие плаценты является одной из главных причин гибели плода на ранних сроках беременности. У абортированных плодов находят различную патологию: гипертрофированную плаценту, гидроаллантоис, плацентомы, увеличенные в размере кровеносные сосуды пупочного канатика, отечность плодных оболочек. Для клонов, погибших в течение нескольких дней после рождения, характерно наличие патологии сердца, легких, почек, мозга. У новорожденных животных часто встречается так называемый „синдром крупного молодняка“. Предполагается, что клонированные организмы склонны к ускоренному старению” [Там же. С. 2]. Бог лучше человека знает, когда и что ему дать. Он управляет и теми физическими процессами, которые нам кажутся вполне понятными, такими, как дождь, снег, рождение детей, созревание семени. Присутствует Бог и тогда, когда мы говорим, пишем, что-либо делаем. Недаром Христос сказал: “Без Меня не можете делать ничего” (Ин. 15:5). Т.е. люди могут, конечно, без Бога что-то делать, и делать многое, но счастья, как показала история и подтверждает повседневная жизнь, не будет. Елкана решил проблему по-своему, и благодаря этому в его семье с появлением Фаннаны воцарилась тяжёлая обстановка. Фаннана была недоброй и завистливой женщиной. Видя, что и после рождения ею детей Елкана по-прежнему больше любит Анну, она всячески унижала и расстраивала её: “Соперница ее сильно огорчала ее, побуждая ее к ропоту на то, что Господь заключил чрево ее” (1 Цар. 1:6). Как часто на нашем горе, проблемах играют другие люди, и как часто мы поддаёмся их влиянию и начинаем роптать против Бога. Но Анна продолжала сохранять доверие к Господу, хотя часто и плакала от того, что семейная жизнь не сложилась у неё так, как хотелось бы любой женщине [Иосиф Флавий. Иудейские древности. В 2 т. Минск: Беларусь, 1994. Т. 1. Книга 5. Глава 10, 2. С. 258]. И вот когда Елкана “однажды прибыл с женами своими в город Силом (где, как мы выше упомянули, помещалась тогда скиния Божия) и во время жертвенного пира распределил части мяса между своими женами и детьми, Анна, взглянув на другую жену Елкана, увидела, как дети толпятся около неё, и заплакала, жалуясь на свою бездетность и одиночество. И такая скорбь обуяла её, что она не могла утешиться от ласковых слов мужа, но вошла в скинию и стала умолять Господа Бога даровать ей ребёнка и материнство” [Там же. С. 258]. “И была она в скорби души, и молилась Господу, и горько плакала. И дала обет, говоря: Господи Саваоф! если Ты призришь на скорбь рабы Твоей, и вспомнишь обо мне, и не забудешь рабы Твоей, и дашь рабе Твоей дитя мужеского пола, то я отдам его Господу на все дни жизни его, и бритва не коснется головы его” (1 Цар. 1:10—11). Эта история семьи Елканы и переживаний Анны не содержит и не затрагивает каких-либо глобальных событий и потрясений. Это просто драма маленькой обычной семьи, и тем она и интереснее для нас, ибо это то, с чем и мы сталкиваемся в своей повседневной жизни. Священное Писание помогает разобраться не только в глобальных событиях истории, но и в повседневных жизненных ситуациях. Когда она молилась, её увидел первосвященник Илия, который, узнав о её горе, благословил её и сказал: “иди с миром, и Бог Израилев исполнит прошение твое, чего ты просила у Него” (1 Цар. 1:17). “Чрез несколько времени зачала Анна и родила сына, и дала ему имя: Самуил; ибо, говорила она, от Господа я испросила его. И пошел муж ее Елкана и все семейство его совершить годичную жертву Господу и обеты свои. Анна же не пошла, сказав мужу своему: когда младенец отнят будет от груди и подрастет, тогда я отведу его, и он явится пред Господом, и останется там навсегда. И сказал ей Елкана, муж ее: делай, что тебе угодно; оставайся, доколе не вскормишь его грудью; только да утвердит Господь слово, вышедшее из уст твоих. И осталась жена его, и кормила грудью сына своего, доколе не вскормила. Когда же вскормила его, пошла с ним в Силом, взяв три тельца и одну ефу муки и мех вина, и пришла в дом Господа в Силом; отрок же был еще дитя. И закололи тельца; и привела отрока к Илию, И сказала: о, господин мой! Да живет душа твоя, господин мой! я — та самая женщина, которая здесь при тебе стояла и молилась Господу; О сем дитяти молилась я, и исполнил мне Господь прошение мое, чего я просила у Него; И я отдаю его Господу на все дни жизни его — служить Господу. И поклонилась там Господу” (1 Цар. 1:20—28). Итак, счастливая Анна исполнила свой обет. Конечно, ей как матери было тяжело отдавать сына. Но, во-первых, она его продолжала регулярно видеть, приходя в Силом, во-вторых, как левит по происхождению, Самуил должен был находиться при скинии (правда, с 25 лет до 50 лет) и в-третьих, и это было главное, Анна верила, что раз Господь так чудесно даровал ей сына, то Он готовит для него нечто лучшее, чем смогла бы ему дать она. Бог никогда не требовал и не требует человека давать Ему какие-либо обеты. Тем более обеты, подобные тому, что дала мать Самуила. Однако, если мы всё же решаем дать обет, то относиться к этому следует весьма серьёзно. Главными обетами в жизни христианина является обет при крещении и бракосочетании. Бог обещает благословить нас и пребывать с нами, если мы будем верны в этих обетах, и в то же время, в случае неверности им, мы попадаем под проклятие. Отдавая юного Самуила на служение в скинию, Анна и не предполагала о том, что творили люди, служащие при ней, но даже если бы она и знала об этом, то её решение не изменилось бы, ибо она отдавала сына не людям, а Богу. Итак, последуем в Силом, религиозную столицу Израиля тех лет.


Глава 2. Духовность по наследству?

Израиль тех лет представлял собой союз двенадцати колен, который крепили, как общее происхождение от Авраама, так и служение Единому Богу. “Роль левитов в союзе, вероятно, была довольно велика, ибо сам союз в значительной степени объединялся вокруг культа Йахве. Культовым центром союза был город Силом [Malamat A. Ursprьnge und Frьhgeschichte, in: Geschichte des jьdischen Volkes. Bd. I, Mьnchen, 1981. P. 111]. … В этом городе находился Ковчег Завета, особый шатер, в котором, по мнению израильтян, обитал Бог” [Циркин. Указ. соч. С. 126]. Силом — религиозная столица Израиля — находился на территории очень многочисленного и влиятельного племени Ефремова. К тому же, эта территория была расположена в центре страны и, следовательно, не страдала от вражеских набегов, в то время как племена, жившие на севере, востоке и юге, вынуждены были отчаянно сопротивляться натиску соседних племён [Косидовский. Указ. соч. С. 312]. Красота природы в этом месте делала его пригодным для восторженных религиозных славословий Израиля [Ренан Э. История Израильского народа. М.: Изд-во В. Шевчук, 2001. С. 98]. История города Силома (в пер. — спокойствие) уходит своими корнями в глубокое прошлое. До завоевания Ханаана израильтянами, в Силоме располагалось крупное языческое святилище [Мерперт Н. Очерки археологии библейских стран. М., 2000. С. 233]. Раскопки Силома проводились с 1926 по 1929 гг. датской археологической экспедицией, возглавляемой доктором Х. Кьяерсом [Келлер. Указ. соч. С. 208] и продолжены современными израильскими археологами. Силом времен Самуила представлял собой небольшое поселение, овальное в плане. По краям овала располагались дома, внешняя стена которых служила одновременно и городской крепостной стеной [Mazar A. Archeology of the land Bible, 10.000—586 B.C.E., Cambridge, 1990. P. 338]. Вся жизнь Силома вращалась вокруг скинии Господней, при которой несли служение первосвященник Илий и его сыновья. Внешне всё выглядело красиво и благолепно. Однако, кто хотя бы раз пришёл в Силом, то до него донеслись бы разговоры о поведении сыновей первосвященника: “Сыновья же Илия были люди негодные; они не знали Господа и долга священников в отношении к народу. Когда кто приносил жертву, отрок священнический, во время варения мяса, приходил с вилкою в руке своей, и опускал ее в котел, или в кастрюлю, или на сковороду, или в горшок, и что вынет вилка, то брал себе священник. Так поступали они со всеми Израильтянами, приходившими туда в Силом. Даже прежде, нежели сожигали тук, приходил отрок священнический и говорил приносившему жертву: „дай мяса на жаркое священнику; он не возьмет у тебя вареного мяса, а дай сырое“. И если кто говорил ему: „пусть сожгут прежде тук, как должно, и потом возьми себе, сколько пожелает душа твоя“, то он говорил: „нет, теперь же дай, а если нет, то силою возьму“. И грех этих молодых людей был весьма велик пред Господом: ибо они отвращали от жертвоприношений Господу” (1 Цар. 2:12—17). Иосиф Флавий, пользовавшийся 2000 лет назад при написании своего труда многими, не сохранившимися по сей день летописями, кое-что добавляет к портрету этих священников. “Так, например, они, не довольствовались теми приношениями, которые доставлялись им ввиду их общественного положения, присваивали себе многое путём открытого грабежа; равным образом они насиловали женщин, являвшихся в храм ради богослужебных целей, отчасти пуская в ход силу, отчасти же прельщая их подарками. Таким образом, их жизнь ничем не отличалась от времяпрепровождения тиранов” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 5. Глава 10, 1. С. 258]. К сожалению, соседство отправления служения Богу и нечистоплотности некоторых служителей и членов всегда было в истории церкви. Это очень сложный и больной вопрос, но его необходимо понимать, чтобы не преткнуться о него, как то делали многие современники Илии. Во-первых, идя в церковь, мы должны понимать, что идём не к людям, а к Богу. Ибо в церкви много людей. Очень много хороших и посвящённых, но есть и плохие, есть ещё не до конца оставившие путь греха и лишь с Божьей помощью покидающие его. Ведь в церковь приходят люди с их бедами, проблемами, которые в одночасье не решаются, и требуется путь вместе с Богом, порой довольно длинный, для их решения. И потому, столкнувшись с такими людьми, мы не должны покидать церковь, возмущаясь, как это там могут находиться такие люди. Ведь и мы далеко не безгрешны. Во-вторых, дьявол всегда пытался внедрить в церковь своих людей, чтобы через их нечестивый образ жизни дискредитировать и Бога, и Его церковь. В-третьих, посещение церкви — это не человеческое, а Божье установление (Евр. 10:25). В-четвертых, история сыновей Илии показывает, что духовность и веру по наследству передать нельзя. Сегодня, порой, бытует мнение, что истина впитывается с молоком матери. Нет, веру в Господа передать по наследству нельзя. Более того, сегодня мы наблюдаем печальную и очень сходную с историей времён Илии картину, когда церковь оставляют дети старых членов церкви, порой, служителей, а если они остаются в ней, то, порой, ведут такую жизнь, которая с христианской моралью весьма плохо согласовывается. И в этом винить нужно не столько детей, сколько их родителей, которые в своё время, хотя и руководствуясь благими намерениями, лишили фактически своих детей права выбора: принять Христа или нет, быть членами церкви или нет. Один раз на субботней школе у нас попросили рассказать о том, кто, как и почему пришёл ко Христу. Когда очередь дошла до одной женщины, то она прямо ответила, что родилась уже в христианской семье и потому обстоятельств прихода ко Христу особых и не было. Сегодня, как и во времена Илии, многие служители пытаются из своих детей сделать также служителей церкви, отдавая их в академии и семинарии, и при этом часто не задумываясь о том, насколько те соответствуют этому предназначению. При этом ошибки других детей и молодежи они видят очень хорошо и пытаются их пресечь. Но когда речь заходит о своих детях, то все сразу меняется. А потом, вследствие такого подхода, христианская Божья церковь сталкивалась и сталкивается с проблемой непосвященных служителей, ставших ими “по наследству”, и которых никто не убирает, чтобы не обидеть и не дискредитировать их родителей, при этом не понимая, что они выбирают путь Илии, который лишь немного журил своих сыновей: “Илий же был весьма стар, и слышал все, как поступают сыновья его со всеми Израильтянами, и что они спят с женщинами, собиравшимися у входа в скинию собрания. И сказал им: для чего вы делаете такие дела? ибо я слышу худые речи о вас от всего народа. Нет, дети мои, не хороша молва, которую я слышу: вы развращаете народ Господень” (1 Цар. 2:22—24). Первосвященник очень любил их, не желая понять, что этим губит и их, и народ, который они развращают. Более того, в конце своих дней он фактически передал всё священнодейство Финеесу! [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 5. Глава 11, 2. С. 260]. “Если бы Илий поступил справедливо, его нечестивые сыновья были бы лишены права участвовать в священном служении… Однако, опасаясь подвергнуть их публичному позору и осуждению, он продолжал доверять им самые святые посты” [Уайт Е. Патриархи и пророки. Заокский: Источник жизни, 1994. С. 576—577]. Сегодня, как и в те далёкие времена, многие служители церкви бесчестят своим образом жизни дело Божье, отвращая людей от Господа и забывая слова Христа: “Кто соблазнит одного из малых сих, верующих в Меня, тому лучше было бы, если бы повесили ему мельничный жернов на шею и потопили его во глубине морской” (Мф. 18:6). В-пятых, сыновья Илия забирали себе то из жертвоприношений, что принадлежит только Богу. Порой это бывает и сегодня, когда некоторые непосвященные, но облеченные властью люди не целевым образом используют десятину в своих корыстных целях и думая, что этого никто не видит. Но, во-первых, все видит Господь, а во-вторых, “Нет ничего тайного, что не сделалось бы явным” (Мк. 4:22). Поэтому и их воровство так же становится известным, как и сыновей Илии. И видя это, многие члены церкви говорят, что они не будут возвращать десятину, раз её так нечестно используют. Но следует помнить, что десятину мы возвращаем не людям, а Богу. Это Божье установление чтобы десятина шла в церковь, а не в ведение отдельных пусть и хороших людей, которым мы доверяем. И далеко не все служители поступают подобно сыновьям Илии; и, кроме того, даже если кто-то из них и идёт тем же нечестивым путём, то Господь остановит такого человека намного быстрее и эффективнее, чем мы. И дай Бог, чтобы они вовремя одумались и их не постигла судьба Офни и Финееса. Если же мы не возвращаем Богу десятины, вне зависимости от нашей мотивировки, грех непослушания будет на нас. И тогда мы ничем не будем отличаться от греховных сыновей Илии. Эта история учит нас тому, что если мы и находимся, подобно Самуилу, рядом с нечестивыми людьми, считающими себя Божьими служителями, лжехристианами, такими, как Офни и Финеес, и рядом с либеральным Илием, то мы можем, с Божьей помощью, как Самуил, сохранять чистоту и преданность Богу, будучи принципиальными в вопросах Истины. В следующей главе мы займёмся… проверкой нашего слуха.


Глава 3. Проверка слуха

“И пришел человек Божий к Илию, и сказал ему: так говорит Господь: не открылся ли Я дому отца твоего, когда еще были они в Египте, в доме фараона? И не избрал ли его из всех колен Израилевых Себе во священника, чтоб он восходил к жертвеннику Моему, чтобы воскурял фимиам, чтобы носил ефод предо Мною? И не дал ли Я дому отца твоего от всех огнем сожигаемых жертв сынов Израилевых? Для чего же вы попираете ногами жертвы Мои и хлебные приношения Мои, которые заповедал Я для жилища Моего, и для чего ты предпочитаешь Мне сыновей своих, утучняя себя начатками всех приношений народа Моего — Израиля? Посему так говорит Господь, Бог Израилев: Я сказал тогда: „дом твой и дом отца твоего будут ходить пред лицем Моим вовек“. Но теперь говорит Господь: да не будет так; ибо Я прославлю прославляющих Меня, а бесславящие Меня будут посрамлены. Вот, наступают дни, в которые Я подсеку мышцу твою и мышцу дома отца твоего, так что не будет старца в доме твоем; И ты будешь видеть бедствие жилища Моего, при всем том, что Господь благотворит Израилю, и не будет в доме твоем старца во все дни. Я не отрешу у тебя всех от жертвенника Моего, чтобы томить глаза твои и мучить душу твою; но все потомство дома твоего будет умирать в средних летах. И вот тебе знамение, которое последует с двумя сыновьями твоими, Офни и Финеесом: оба они умрут в один день. И поставлю Себе священника верного; он будет поступать по сердцу Моему и по душе Моей; и дом его сделаю твердым, и он будет ходить пред помазанником Моим во все дни” (1 Цар. 2:27—35). Илию нечего было возразить, он склонился, с одной стороны, пред Богом, а с другой — даже после этих слов не отстранил своих нечестивых сыновей от служения. Параллельно с тем, как всё дальше и дальше отходили от Бога Офни и Финеес, всё ярче и ярче раскрывалась необыкновенная личность юного Самуила, который благодаря этому уже с детства нёс служение при скинии, хотя это дозволялось лишь с 25-летнего возраста. В те дни, как мы уже говорили, отмечался глубокий духовный упадок, и как бывает в таких случаях, “слово Господне было редко в те дни, видения были не часты” (1 Цар. 3:1). И вот, когда Бог не обращался ни к священникам, ни к народу, Он обратился к маленькому мальчику. “И было в то время, когда Илий лежал на своем месте, — глаза же его начали смежаться, и он не мог видеть, — и светильник Божий еще не погас, и Самуил лежал в храме Господнем, где ковчег Божий; Воззвал Господь к Самуилу, и отвечал он: вот я! И побежал к Илию, и сказал: вот я! ты звал меня. Но тот сказал: я не звал тебя; пойди назад, ложись. И он пошел и лег. Но Господь в другой раз воззвал к Самуилу. Он встал, и пришел к Илию вторично, и сказал: вот я! ты звал меня. Но тот сказал: я не звал тебя, сын мой; пойди назад, ложись. Самуил еще не знал тогда голоса Господа, и еще не открывалось ему слово Господне. И воззвал Господь к Самуилу еще в третий раз. Он встал, и пришел к Илию, и сказал: вот я! ты звал меня. Тогда понял Илий, что Господь зовет отрока. И сказал Илий Самуилу: пойди назад и ложись, и когда [Зовущий] позовет тебя, ты скажи: „говори, Господи; ибо слышит раб Твой“. И пошел Самуил, и лег на месте своем. И пришел Господь, и стал, и воззвал, как в тот и другой раз: Самуил, Самуил! И сказал Самуил: говори, Господи, ибо слышит раб Твой. И сказал Господь Самуилу: вот, Я сделаю дело в Израиле, о котором кто услышит, у того зазвенит в обоих ушах. В тот день Я исполню над Илием все то, что Я говорил о доме его; Я начну и окончу. Я объявил ему, что Я накажу дом его на веки за ту вину, что он знал, как сыновья его нечествуют, и не обуздывал их. И посему клянусь дому Илия, что вина дома Илиева не загладится ни жертвами, ни приношениями хлебными вовек. И спал Самуил до утра, и отворил двери дома Господня; и боялся Самуил объявить видение сие Илию” (1 Цар. 3:2—15). Самуил только начинал своё служение и потому не знал голоса Божьего. А знаем ли Его голос мы, взрослые люди, находящиеся в церкви порой ни один десяток лет, и несущие служение? Умеем ли мы слушать Бога? Ведь от того, услышим ли мы Его или нет, будет зависеть наша с вами участь: “Се, стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним, и он со Мною” (Откр. 3:20). Огромное множество христиан, думающих, что служат Богу и слышат Его голос, погибнут. Христос скажет им: “Я никогда не знал вас” (Мф. 7:23). Сегодня Бог очень громко взывает к людям через знамения в мире природы, политические катаклизмы, жизненные ситуации, но мы всё равно не слышим Его. Почему это происходит? Как научиться слушать Бога? Ведь научившись слушать Его, мы сумеем получать необходимые советы, утешения, благословения и, наконец, вечную жизнь. Но вначале, прежде, чем перейти к характеристике духовного слуха, рассмотрим физиологические параметры слуха нормального здорового человека: П Человек слышит на протяжении всего дня; П Человек слышит все, что ему говорят, и плохое, и хорошее, что нравится и что не нравится; П Человек задумывается над тем, что ему говорят; П Его ответ зависит от того, что ему говорят; П Его действия обусловлены тем, что ему говорят; П Он умеет менять свои решения после услышанного. Когда же человек, если он не болен физически, не слышит, что ему говорят? 1) Когда не хочет услышать; 2) Когда ему не интересно; 3) Когда человек считает, что и так всё знает по этому вопросу; 4) Когда к нему обращаются в определённом тоне: то ли пренебрежения, то ли поучения; 5) Когда он привык только к определённому тону и звуку. Например, рабочий в цеху, в котором стоит постоянный гул, не слышит обычной речи; 6) Когда человек отвык слушать, находясь очень длительный срок вследствие разных причин в изолированном от каких-либо звуков помещении. Но эти же самые жизненные ситуации, в которых человек не слышит, могут проявляться и проявляются в нашей духовной жизни. Люди часто жалуются на то, что Бог их не любит, у них много горя и проблем. Но при этом забывают о том, что они сами не хотят слушать Бога, призывающего их оставить прежний греховный образ жизни, дурные наклонности. В своё время царь Ирод Антипа арестовал Иоанна Крестителя, обличавшего его за прелюбодеяние, хотя считал себя верующим человеком. А когда апостол Павел стал проповедовать царю Агриппе, то тот отказался слушать, сказав, что послушает в следующий раз, поняв, что то, о чём говорит Павел, призывает его, царя, многое изменить в своей жизни. Сегодня мы не арестовываем тех, кто проповедует нам о Христе, обличая невольно нашу грешную жизнь, мы предпочитаем по примеру царя Агриппы сказать этому человеку или самим себе о том, что об этом мы послушаем в следующий раз. Этим самым мы как бы и не отказываемся слушать, опасаясь подсознательно прогневить Бога или что-то Высшее, как говорят некоторые, но при этом хотим и сохранить в неприкосновенности свой образ жизни, очень привычный и дорогой нам. Особенно мы не любим слушать, когда наш друг или пастор хотят поговорить с нами о нас, нашей жизни, проблемах. Мы же, со своей стороны, понимая, что будут говорить о том, что нам надо что-то будет исправить, предпочитаем избегать этих разговоров. Услышать мешает нам и то, что нам просто не интересно слушать. Точнее, может быть и интересно, но сейчас есть более занимательное занятие. Сегодня молодёжь плохо посещает церковь, а если и посещает, то сидит часто в вестибюле или коридоре, общаясь друг с другом. В зале звучит проповедь, но сегодня пришла в церковь моя девушка и мне куда интереснее поговорить с ней. Другие говорят, что они не получают в собрании должной духовной пищи. Темы уроков субботней школы им известны, проповеди тоже, служение не совсем динамично и современно. Когда возникают подобные чувства, необходимо разобраться, почему они возникли. Ведь если у человека хорошее духовное здоровье, то он идёт в церковь в первую очередь не на проповедь или субботнюю школу, а на встречу с Богом. А встреча с Живым Богом всегда желанна и интересна, как интересно рассуждать и слушать о Нём. Поэтому давайте не будем списывать отсутствие у нас интереса к служению неудачной темой или личностью проповедывающего. Давайте задумаемся о своём духовном состоянии. То же относится и к утверждению, что я не слушаю потому, что и так знаю всё по этому вопросу. Древние говорили правильно, что чем больше человек знает, тем он больше чувствует своё незнание. Сократ говорил: “Я знаю, что ничего не знаю”. И чем больше мы читаем Библию, тем больше и больше открываем её глубины. Конечно, при условии, что читаем её, прося мудрости у Бога. В противном случае она нам действительно вскоре покажется совершенно неинтересной и хорошо знакомой. Ещё более часто нам мешает услышать голос Божий в своей жизни то, что мы привыкаем к определенному звуку в качественном отношении. Рок-музыка, бездуховные попсовые песни, ругательства, грязные шутки и анекдоты, пустословие, которые имеют место в нашей жизни у кого-то в большей, у кого-то в меньшей степени, мешают настроиться на Божью “волну”. Недаром говорится, что человек превращается в то, на что смотрит. То же относится и к слуху. Привыкнув слушать тяжелый металл, брань или пошлости, слова о милосердии и любви не воспринимаются или воспринимаются, как что-то чуждое и нелепое. Чтобы услышать голос Божий, мы должны, если хотим, конечно, услышать, хорошо “прочистить” свой духовный приёмник. Самуил всегда искал, образно говоря, частоты Бога, Божью волну, не переключая свой слух на другие каналы, и Бог ответил ему, и сохранил и благословил его даже в то страшное лихолетье, которое надвинулось на Израиль.


Глава 4. Зуб короля Людовика

“В то именно время филистимляне пошли войною на израильтян и расположились станом вблизи города Афекана. Когда немного погодя израильтяне встретились с ними и вступили на следующий день в решительный бой, филистимляне разгромили их, перебили до четырёх тысяч евреев и погнали остальных назад в лагерь. Вконец растерявшись, евреи послали к своим старейшинам и к первосвященнику, прося доставить в стан ковчег завета для того, чтобы перед ним ещё раз приготовиться к битве и затем уже наверняка одержать победу над врагами. При этом они совершенно упустили из виду, что Тот, Который решил их поражение, гораздо могущественнее ковчега завета, почитаемого лишь ради Предвечного” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Книга 5. Глава 11, 1—2. С. 260]. Да, иудеи, потеряв живую связь с Богом, сохранили религиозную форму, обрядность, и сейчас с помощью этого рассчитывали на победу. Заметим, что они не обратились даже к Богу в молитве, они просто взяли ковчег, как талисман, и стали ждать, как они думали, победного для себя завтра: “И когда прибыл ковчег завета Господня в стан, весь Израиль поднял такой сильный крик, что земля стонала. И услышали Филистимляне шум восклицаний, и сказали: отчего такие громкие восклицания в стане Евреев? И узнали, что ковчег Господень прибыл в стан. И устрашились Филистимляне, ибо сказали: Бог тот пришел к ним в стан. И сказали: горе нам! ибо не бывало подобного ни вчера, ни третьего дня. Горе нам! кто избавит нас от руки этого сильного Бога? Это — Тот Бог, Который поразил Египтян всякими казнями в пустыне. Укрепитесь и будьте мужественны, Филистимляне, чтобы вам не быть в порабощении у Евреев, как они у вас в порабощении; будьте мужественны и сразитесь с ними. И сразились Филистимляне, и поражены были Израильтяне, и каждый побежал в шатер свой, и было поражение весьма великое, и пало из Израильтян тридцать тысяч пеших. И ковчег Божий был взят, и два сына Илиевы, Офни и Финеес, умерли” (1 Цар. 4:5—11). Этот страшный пример того, что нельзя верить в религию талисманов и амулетов, почти ничему не научил последующие поколения верующих. С IV века, когда христианство стало государственной религией, поклонение мощам, святым предметам стало неотъемлемой частью учения многих христианских конфессий. И вновь, когда приходила беда на страну и в жизнь отдельного человека, то церковь выносила первым делом чудотворные иконы и статуи, призывала поклоняться мощам, отправляться в паломничество к святыням. И вновь, как во времена Древнего Израиля, история повторялась. В осаждённом турками Константинополе жители бежали в Святую Софию, веря, что за её стенами им ничего не угрожает. “На улицах завязывались стычки, в которых османы расправлялись с уцелевшими защитниками города. Одновременно начался грабёж, сопровождающийся всеми теми ужасами, которые несла озверелая солдатня. Сотни детей, женщин и стариков сбежались в св. Софию, веря, что в грозный час Бог не оставит их” [Дашков. Указ. соч. С. 327—328.]. “Они стали стекаться из всех частей города в Софийский собор; в течение одного часа отцы семейств и мужья, женщины и дети, священники, монахи и посвящённые Богу девственницы наполнили святилище, хоры, среднюю часть церкви, верхние и нижние галереи; они загородили изнутри церковные двери и надеялись найти безопасное убежище под… священными сводами… Их надежда была основана на предсказании, что турки войдут в Константинополь и будут преследовать греков до колонны Константина, возвышающейся на площади перед Софийским собором, но что это будет концом всех бедствий; тогда ангел сойдёт с небес с мечом в руке и вместе с этим небесным оружием отдаст империю во власть бедного человека, сидящего у подножия колонны. „Возьми этот меч,— скажет он,— и отомсти за народ Божий“. При этих словах турки немедленно обратятся в бегство, а победоносные греки выгонят их с Запада и из всей Анатолии вплоть до границ Персии… Между тем как греки ожидали запоздавшего ангела, турки разбили церковные двери топорами, а так как они не встретили никакого сопротивления, то стали без пролития крови выбирать и оберегать своих пленников. Их внимание привлекали к себе молодость, красота и внешние признаки богатства” [Гиббон Э. Закат и падение Римской империи. В 7 т. М.: Терра, 1997. Т. 7. С. 370—371]. Когда татары захватывали в XIII веке Владимир и Киев, их жители тоже искали спасения у алтарей и мощей. Так, когда в 1237 году монголо-татары взяли штурмом Владимир, “Княгиня же великая со снохами и детьми, а также епископ и прочие, войдя в церковь святой Богородицы, заперлись. Но татары, вскоре взяв средний град… многих тут побили и пленили, спрашивая о великой княгине и её детях. И, уведав, что они в церкви заперлись, придя, немедленно, двери выломили и, которые противились побили. И войдя в оную, видя княгинь на полатях церковных, говорили им, чтоб сошли все, но они не послушались, и стали камни бросать. Тогда татары, озлобясь, нанесли дров множество и зажгли в церкви. И тут погорели все бывшие с княгинями, а так же вся утварь, и святые иконы, и все имение великого князя” [Татищев В. История Российская. В 3 т. М.: АСТ, 2003. Т. 2. С. 550]. Сходная картина попытки спастись в церкви произошла тремя годами позже в 1240 году, когда татары захватили Киев. “На следующее же утро пришли на них татары, и была сеча злая. И изнемогли люди, и взбежали на комары церковные с товарами своими, и от тягости повалились стены церковные” [Татищев. Указ. соч. Т. 3. С. 8]. В этом горьком для нас примере истории была показана, с одной стороны, вера в то, что стены церкви и её иконы уберегают человека, а с другой, то, что вместе с собой люди даже в минуту наивысшей для их жизни опасности тащили свои товары, которые вместе с их верой в реликвии и погребли их в тот страшный для нашей истории день. И сегодня смертельно, порой, больные люди отправляются за сотни километров в какой-то монастырь или храм, чтобы приложиться к иконе, которая их излечит. Вместо того, чтобы воззвать к Богу, могущему ответить нам прямо здесь и прямо сейчас. О том, какие извращённые черты приобрёл культ мощей и святынь, посмотрим на нескольких ярких исторических примерах времён французского короля Людовика IX Святого (1229—1280). “Людовик испытывал чуть ли не фетишистское [так у автора. — Примеч. пер.] пристрастие к реликвиям. Конечно, он считал самым большим успехом своего правления приобретение реликвий Страстей Христовых, для которых он построил Сент-Шапель и учредил три службы в год. Он приобрел также мощи святого Маврикия, и т.д. Еще одним событием, свидетельствующим о первых шагах короля на пути благочестия, была пропажа и обретение священной реликвии Сен-Дени — святого гвоздя. Предоставим слово Гийому из Нанжи, который, будучи монахом Сен-Дени, придал этому событию (происшествию) значение вселенского масштаба: „На другой год [1232] случилось в той же церкви [Сен-Дени], что святой гвоздь, один из тех, которыми был распят Господь наш и который был обретен во времена французского короля и римского императора Карла Лысого, подарившего его упомянутой церкви, выпал из сосуда, в котором хранился, когда тот сосуд подносили для целования паломникам, и потерялся среди множества людей, целовавших его в третий день мартовских календ [28 февраля]; но потом случилось великое чудо, и его нашли и с великой радостью и ликованием вернули в упомянутую церковь первого апреля. И надо сказать о той печали и скорби, которую святой король Людовик и его благородная матушка королева Бланка испытали в связи со столь великой потерей. Когда король Людовик и королева-мать узнали о пропаже такого сокровища и что случилось это со святым гвоздем в их царствование, они сильно опечалились и сказали, что более горького известия не могло и быть, и ничто иное не могло заставить их так сильно страдать. По причине такого горя добрый и благородный король Людовик, не в силах совладать с собой, стал громко восклицать, что пусть бы уж лучший город его королевства был до основания разрушен. Когда он узнал о горе аббата и монахов Сен-Дени и о слезах, которые те денно и нощно безутешно проливали, он послал к ним мудрых и красноречивых (bien parlants) людей, чтобы утешить их, и даже хотел поехать сам, но придворные его не пустили. Он повелел огласить по всему Парижу, на улицах и площадях, что если кому-то ведомо что-либо о пропаже святого гвоздя и если кто-то нашел его и утаил, то пусть немедля вернет и получит за него сто ливров от самого короля. Что еще сказать? Тревога и печаль, вызванные пропажей гвоздя, были повсюду таковы, что не описать. Услышав известие о пропаже святого гвоздя и призыв короля, парижане сильно взволновались, и множество мужчин, женщин, детей, клириков, школяров [студентов] возопили громким голосом, обливаясь слезами, бросились в церкви, чтобы обратиться за Божьей помощью в столь великом горе. И рыдал не только Париж, но и все жители Французского королевства, узнав о пропаже святого и драгоценного гвоздя. Многие мудрые люди опасались, как бы по причине этой горестной утраты, случившейся в самом начале царствования, не последовали великие беды или эпидемии и как бы это не стало предзнаменованием гибели (не дай Бог) всего тела Французского королевства“. Воздействие реликвий на весь народ, то впечатление, какое они произвели на молодого короля, преувеличенно эмоциональное выражение религиозного чувства, граничащего со страхом перед колдовскими силами, сочетание благочестия, основанного на освященных Церковью материальных предметах, где еще различается вековая политика Сен-Дени, которая через посредничество псевдо-Дионисия и династии Каролингов вверяет Францию Людовика Святого Иисусу, — все это проливает яркий свет на христианское благочестие XIII века, в лоне которого Людовик Святой уже не исключение, но королевская сублимация глубокой религиозности народа, которого волнуют реликвии и чудеса. Вера остается нерушимой у самых простодушных и у самых всесильных и мудрых благодаря священным предметам, обеспечивающим благоденствие королевству; пропади они ненароком — все может пойти прахом. Не с такой тревогой всматривались римляне в печень жертв, следили за полетом и аппетитом птиц, как французы 13-го столетия расследовали пропажу священного гвоздя” [Гофф Л. Людовик IX Святой. М.: Ладомир, 2001. С. 585, 99—100]. За свою благочестивую жизнь этот король был удостоен звания Святой. И потому, когда он умер, его останки ждала драматичная, любопытная и очень поучительная судьба. “Итак, кости святого короля были помещены в раку, которая 25 августа 1298 года обрела свое место позади главного алтаря Сен-Дени. По обычаю того времени, французские короли, преемники Людовика Святого, раздавали их в качестве ценных подношений каким-либо церквам или особам. Этой подлинной политике мощей до фанатизма был предан Филипп Красивый. Внук Людовика Святого собирался перенести мощи деда из Сен-Дени в Сент-Шапель, чтобы они хранились в королевском дворце, который при нем предстал во всем великолепии. В Средние века мощи святых были предметом истового поклонения. Даже несмотря на то, что уже, по крайней мере с конца XI века, Церковь подвергала критике „поддельные“ мощи, вера в чудодейственную силу „подлинных“ реликвий оставалась всеобщей, свойственной для всех общественных классов и культурных слоев населения. Мощи исцеляли — стоило лишь притронуться к могиле или раке, где они находились. При жизни Людовик Святой исцелял возложением рук только золотушных. Теперь же следовало, что, прикоснувшись к этим мощам, можно было избавиться ото всех болезней. Его сила стала не просто целительной, но именно чудотворной. И влияние Сен-Дени еще более возросло, ибо он превратился в место этого обновленного, значительного, увековеченного королевского чуда. Но Филипп Красивый собрался конфисковать эти славные мощи в пользу короля и частной королевской часовни. Французская монархия, вступая на путь к абсолютизму, собиралась лишить народ благотворной силы мощей Людовика Святого. Папа Бонифаций VIII, всегда стремившийся сохранять добрые отношения с французским королем, разрешил ему приступить к переносу мощей, оговорив при этом, что плечевая или берцовая кость будет храниться у монахов Сен-Дени. Однако последние воспротивились этому. Филиппу Красивому пришлось на время оставить свою затею. Впрочем, ненадолго. Конфликт с Бонифацием VIII сменился мирными отношениями короля Франции с новым Папой Климентом V, французом Бертраном де Го. Во время интронизации Папы в Лионе в ноябре 1305 года Филипп Красивый, прибывший на церемонию, получил от Климента V согласие на перенос в Сент-Шапель головы Людовика Святого при условии, что монахам Сен-Дени останутся подбородок, зубы и нижняя челюсть. Возможно, сердце тоже было передано в Сент-Шапель. Э. Браун справедливо заметила, что у многих народов голова считается самой важной частью тела индивидуума, центром его силы и идентичности и что нижняя челюсть для большинства этих же народов является второй по значению частью человеческого тела. В XIV веке считалось законным и даже достойным, чтобы голова святого короля была перенесена в то место (Святая капелла королевского дворца), которое само почиталось „главой королевства“ (caput regni). Веря, что его намерение осуществится, Филипп Красивый в 1299 году заказал известному парижскому золотых дел мастеру Гийому Жюльену великолепный ковчег, который вместе с черепом предстояло доставить в Сент-Шапель. Торжественный перенос из Сен-Дени в Париж состоялся 17 мая 1306 года. Собор Нотр-Дам в Париже также получил свою часть реликвий — ребро святого короля. Все же монахи Сен-Дени смогли компенсировать свою потерю. В 1300 году Бонифаций VIII разрешил им каждый год торжественно отмечать годовщину смерти святого — 25 августа, а Филипп Красивый всегда старался присутствовать на торжествах. И вот 29 мая 1306 года, после переноса черепа в Сент-Шапель, скоропостижно скончался епископ Осера Пьер де Моне, которого монахи Сен-Дени считали душой, проклятой за это королем, а Филипп Красивый на охоте был ранен в ногу и не смог участвовать в церемонии 25 августа. Монахи Сен-Дени видели в этом знак божественной кары. Они сами соорудили великолепный ковчег для оставшихся у них мощей Людовика Святого и торжественно водрузили его 25 августа 1307 года в присутствии Филиппа Красивого и при большом стечении прелатов и баронов. Тем временем раздаривание останков Людовика Святого продолжалось. Филипп Красивый и его преемники отдали фаланги пальцев королю Норвегии Хакону Магнуссону для церкви, которую тот воздвиг в память о святом короле на острове Тюсоен, близ Бергена. В числе первых бенефициантов были каноники парижского собора Нотр-Дам, доминиканцы Парижа и Реймса, аббатства Ройомон и Понтуаз. Во время посещения Парижа между 1330 и 1340 годами королева Бланка Шведская получила ковчег с несколькими костями для монастыря святой Бригитты в Вадстене. Император Карл IV во время пребывания в Париже в 1378 году получил еще несколько и отправил их в Парижский собор. В 1392 году оставшиеся кости Людовика Святого поместили в новую раку, и по этому случаю Карл VI отдал одно ребро магистру Пьеру д’Айи для Папы, два ребра герцогам Беррийскому и Бургундскому и одну кость участвовавшим в церемонии прелатам, чтобы они разделили ее между собой. Герцогу Баварскому Людвигу VII около 1430 года досталась часть этой кости для церкви в его столице Ингольштадте. В 1568 году по случаю процессии против протестантов все кости были снова привезены в Париж. В сентябре 1610 года получила одну кость Мария Медичи, но, мучимая угрызениями совести, вернула ее во время коронации Людовика XIII. В 1616 году Анне Австрийской досталась всего-навсего маленькая часть ребра, и, недовольная этим, на следующий год она стала обладательницей целого ребра. Некоторое время спустя Анна Австрийская выступила посредницей между парижскими и римскими иезуитами, ведя переговоры с кардиналом де Гизом о приобретении еще одного ребра и плечевой кости” [Гофф. Указ. соч. С. 238—239]. И ещё долгие столетия сильные мира и духовенство делили останки святого короля, которого по смерти для этого… расчленили! [Гофф. Указ. соч. С. 241]. Подобный пример обращения и отношения к мощам не только не исключение, но норма (!). Таких примеров тысячи. Мы же взяли лишь историю с королём Людовиком, как одну из наиболее известных. Кстати очень интересно король Людовик объяснял необходимость молитвы к святым и Деве Марии, а не на прямую к Богу. “Дева Мария являлась главной посредницей между людьми и Богом, но были и другие заступники перед Царем небесным: святые. Король представлял их себе членами небесного правительства, функционировавшего по образцу феодального монархического режима, и видел в них помощников в осуществлении своего плана объединить религию и политику: преуспеть на земле и на небе или, вернее на небе, как на земле. Это личное видение Людовика Святого совпадает с видением сильных мира сего XIII века. Взаимосвязь между землей и небом некоторым образом проецируется на модель, созданную Августином, согласно которой град земной должен всецело подражать граду небесному. Здесь тот же параллелизм, но наоборот: уже не „на земле, как на небесах“, а „на небесах, как на земле“. Купец хочет обрести и деньги на земле, и вечную жизнь на небесах. Сильный мира сего должен возыметь „почет“ на этой земле и „славу“ на небе. Людовик обрисовал изумленному Жуанвилю, как реализовать этот проект: „Хотите, научу вас, как обрести почет в этом мире и быть угодным людям, а также снискать благодать Божию и славу в грядущем?“ Такое средство есть — это обращение к святым: „Святой король обязал рыцарей усердно посещать церковь по торжественным праздникам святых и почитать святых, и он сказал, что святые в раю подобны советникам короля на земле. Ибо тот, у кого есть дело к земному королю, тот спрашивает, кто ему мил, кто может у него что-нибудь попросить, чтобы наверняка это получить, и кого король слушает. И, узнав, идет к этому человеку и просит его замолвить за него словечко перед королем. Вот так же и со святыми в раю, которые суть доверенные лица (privas) Господа Нашего и его приближенные; а они наверняка могут попросить у него что угодно, ибо он их выслушает. Так что вы должны идти в церковь в их дни, поклоняться и молиться им, чтобы они молились о вас перед Господом нашим“” [Гофф. Указ. соч. С. 584—585]. Как во время средневековья, когда люди искали исцеления и бессмертия поклоняясь зубу короля Людовика, так и сегодня тысячи ищут счастья, исцеления и бессмертия у останков давно умерших людей. Итак, ковчег попал в плен к филистимлянам, которые были этому поражены не меньше, чем израильтяне. “И побежал один Вениамитянин с места сражения, и пришел в Силом в тот же день; одежда на нем была разодрана и прах на голове его. Когда пришел он, Илий сидел на седалище при дороге у ворот и смотрел; ибо сердце его трепетало за ковчег Божий. И когда человек тот пришел и объявил в городе, то громко восстенал весь город. И услышал Илий звуки вопля, и сказал: отчего такой шум? И тотчас подошел человек тот, и объявил Илию. Илий был тогда девяноста восьми лет; и глаза его померкли, и он не мог видеть. И сказал тот человек Илию: я пришел из стана, сегодня же бежал я с места сражения. И сказал Илий: что произошло, сын мой? И отвечал вестник и сказал: побежал Израиль пред Филистимлянами, и поражение великое произошло в народе, и оба сына твои, Офни и Финеес, умерли, и ковчег Божий взят. Когда упомянул он о ковчеге Божием, Илий упал с седалища навзничь у ворот, сломал себе хребет и умер; ибо он был стар и тяжел. Был же он судьею Израиля сорок лет” (1 Цар. 4:12—18). Только теперь старый первосвященник осознал, что он делал последние годы, поощряя духовное разложение своих сыновей и народа. Религия внешней формы и реликвий, которую исповедывал тогда иудейский народ, потерпела полное поражение. Впервые за много лет Израиль стоял на пороге полного уничтожения не только духовного, но и физического. Но Бог любил и хранил этот гордый народ, допуская испытания в его жизни, чтобы он был спасён, отойдя от пути греха, религии обрядов и реликвий. Он готовил им нового главу, Самуила, вчерашнего богобоязненного мальчика, который, взрослея, стал ещё ближе к Богу, хотя ещё и не представлял всей той задачи, которую Господь хотел решить через него в деле духовного возрождения Своего народа. Но прежде, чем мы проследим, как Израиль вернулся от религии пустой формы к живой связи с Богом, мы совершим историко-археологическое путешествие в зловещие владения племени филистимлян, захвативших ковчег Божий и празднующих сейчас, как они полагали, свою окончательную победу над израильтянами.


Глава 5. Народ, вышедший из моря

С детства каждый из нас помнит произведение А.С. Пушкина “Сказка о царе Салтане”, где упоминается о необычных 33-х богатырях, выходящих из моря во главе со своим дядькой Черномором. Но история показала, что не только в сказках, но и в действительности бывает нечто подобное, как то было в истории филистимского народа. Так на рубеже XIII—XII в. до х. э. цивилизации Средиземноморья были потрясены до самого своего основания появлением зловещего народа, точнее, коалиции нескольких народов, уничтожающих всё на своём пути. В историю эти племена вошли под именем “народов моря”, как их образно, но весьма точно назвали древнеегипетские летописцы [Рамзес II: величие на берегах Нила. Энциклопедия исчезнувшие цивилизации. М.: ТОМ, 2003. С. 125]. Какие же народы входили в эту необычную коалицию? К ним, несомненно, принадлежали греки-ахейцы, разрушившие Трою, может быть, протоармяне [История Востока. В 6 т. М.: Восточная литература РАН, 1997. Т. 1. С. 143], в их числе так же выступали племена шерданов, шакалаша, турша и акайваша. Шерданы, как предполагают, происходили из района города Сард в западной части Малой Азии. Впоследствии они заселили остров Сардинию. Шакалаша происходили из района города Сагаласса на юге Малой Азии. Турша были терсенами — племенем, жившим, как думают, на западе Малой Азии. Турша являлись предками этрусков, населявших позднее часть Италии [Всемирная история. В 2 т. Минск: Литература, 1996. Т. 2. С. 295], чекеры и филистимляне [Циркин Ю. История библейских стран. М.: АСТ, Астрель, Транзиткнига, 2003. С. 102], составлявшие ведущую силу в этой коалиции [Перепелкин. Указ. соч. С. 360]. Причины появления коалиции столь разных, как по происхождению, так и по культуре народов остаются одной из загадок истории [Маккуин Дж. Г. Хетты и их современники в Малой Азии. М.: Наука, 1983. С. 49]. К тому же, если учесть ещё и то, что это был не просто военный союз нескольких племен с целью совершения какого бы то ни было похода, а настоящее переселение народов (!), которое привело “к почти полному изменению этнической и политической карты этого огромного региона” [Циркин. Указ. соч. С. 98]. Выдвигавшиеся в различное время такие причины, как голод, изменение климата, перенаселение, пытающиеся объяснить это переселение народов, на сегодняшний день рассматриваются лишь как вторичные. Главной причиной, главным пусковым механизмом сегодня учёные называют одну из самых знаменитейших войн человечества, воспетую Гомером в “Илиаде” — Троянскую войну. “Троянская война охватила все западное и южное побережье Малой Азии и дала начало грандиозному переселению народов („народов моря“), в котором приняли участие и часть победоносных ахейцев, и население только что разбитых ими государств, и соседи последних” [История Древнего Востока. // Под ред. В.И. Кузищина. М.: Высшая школа, 2001. С. 198]. Знаменитая Троя была союзницей Хеттской империи (В Библии мы так же находим упоминания о хеттах, на землях которых Авраам похоронил Сарру — Быт. 23 глава; и история Урии Хеттеянина, жену которого Вирсавию соблазнил царь Давид). Особо тесным союз хеттов с троянцами стал во время правления Троей в XIII в. до х. э. царя Приама, крупного и мудрого политика [История Древнего Востока. Указ. соч. С. 198]. Однако к концу правления Приама ситуация начала меняться. Некогда могучая Хеттская держава, истощённая постоянными войнами и внутренними раздорами, ослабела, чем не преминули воспользоваться различные племена Малой Азии и Эгейских островов, теснимые в свое время хеттами. Теперь же эти малоазийские племена образовали мощный союз, который начал войну с хеттами и их союзниками, в числе которых была Троя [Всемирная история. Указ. соч. Т. 2. С. 296]. В начале XII века Троя после долгой осады, несмотря на помощь хеттов, (названных у Гомера кетейцами) была взята, правда при помощи хитрости, ибо силой могучий город захватить не могли. Идея этой хитрости принадлежала царю Итаки Одиссею. “Одиссей уверил греков действовать хитростью. Он посоветовал соорудить такого громадного деревянного коня, чтобы в нём могли укрыться самые могучие герои греков. Все же остальные войска должны были отплыть от берега Троады и укрыться за островом Тенедосом. Когда троянцы введут коня в город, тогда ночью выйдут герои, откроют ворота вернувшимся тайно грекам” [Кун Н.А. Легенды и мифы Древней Греции. М.: Учпедгиз, 1955. С. 344]. Троянцы, выйдя из города и поверив рассказу подосланного Одиссеем Синона, ввели коня в Трою, решив, что он будет оберегать их город. Ночью же греки вышли из коня, открыли ворота города, к которым уже вернулись их главные силы и началась страшная резня. “Никого не щадили греки. С воплем бегали по улицам Трои женщины и дети. Наконец, подступили греки ко дворцу Приама, защищенному стеной с башнями. С мужеством отчаяния защищались троянцы. Они опрокинули на греков целую башню. С ещё большим отчаянием пошли на приступ греки,… и [наконец] ворвались в него. Наполнился дворец Приама воплями женщин и детей. У алтарей богов собрались дочери и невестки Приама, они думали найти здесь защиту. Приам в доспехах хотел защитить их или пасть в бою” [Кун. Указ. соч. С. 348]. Древние хроники сохранили свидетельства о смерти царя Приама, которые поэтически были обработаны древнеримским поэтом Вергилием. Один из греческих вождей умерщвляет на глазах Приама его сына Полита, а затем, справившись со старым царём, его “влечёт к алтарю он старца, который скользит в крови убитого сына; левой рукой Приама схватив за волосы, правой меч он заносит и в бок вонзает по рукоятку. Так скончался Приам, и судил ему рок перед смертью Трои славной пожар и крушение Пергама увидеть, После того как владыкою он земель и народов Азии некогда был. Лежит на прибрежье троянском, Срублена с плеч голова и лежит безымянное тело” [Вергилий. Буколики. Георгики. Энеида. М.: Художественная литература, 1971. Энеида. Книга 2. Стихи 550—558]. Победители зверски убили почти всю царскую семью, надругавшись над женщинами. Разграбив город, они подожгли его. “Долго пылала ещё Троя. Клубы дыма поднимались высоко к небу… Далеко был виден пожар Трои. По столбам дыма и громадному зареву ночью узнали окрестные народы, что пала Троя, которая долго была самым могущественным городом в Азии” [Кун. Указ. соч. С. 349]. То, что недавно называли легендами о Трое, теперь историки считают, пусть хотя и несколько поэтичными, но описаниями реальных событий и реальных исторических деятелей вплоть до деталей! [Всемирная история. Указ. соч. Т. 2. С. 388—389]. Сегодня археологами раскопана знаменитая Троя царя Приама, залегающая в VIIа культурном слое со всеми деталями и следами страшных разрушений, описанных Гомером и Вергилием [Удивительные Эгейские царства. Энциклопедия исчезнувшие цивилизации. М.: Терра, 1997. С. 19, 23, 24, 38—39, 40]. Взятие могучей Трои повлекло за собой цепь эпохальных событий. Разгромив город, победители, распалясь при виде наживы, продолжают военную кампанию, направив её теперь против самих хеттов, сокрушив перед этим царство Арцаву, затем Киликию и, наконец, остров Кипр, поставщик медной руды, на добыче которой во многом зиждилось могущество хеттов [Маккуин. Указ. соч. С. 49]. “Народы моря” буквально смели хеттскую империю, исчезнувшую навсегда в пропасти истории [Замаровский В. Тайны хеттов. М.: Вече, 2000. С. 295]. Сокрушив хеттов, “народы моря” устремляются на Египет. В египетских анналах об этом говорится следующее: “… иноземцы с севера, что были на своих островах, были в волнении. Ни одна страна не выстояла против их рук — Хета, Кеди, Каркемиш, Ирчу, Ирса, были ими опустошены. Встали они лагерем в месте одном в Аморе. Они разорили его людей, и земля их стала подобна несуществующей. Пришли они с огнём впереди себя, вперед на Египет. Вот, поддержка их: филистимляне, джеккера, шекелеш, Шардана, Дануна и Уешеш. Объединены земли эти, подчинили они рукам своим землю до границ её. Были сердца их уверены, наполнены желанием их” [Солкин В.В. Солнце властителей. Древнеегипетская цивилизация эпохи Рамессидов. М.: Алетейя, 2000. С. 178]. О нашествии на Египет рассказывает и Гомер. “Девять там лет воевали упорно мы, чада ахеян; Но на десятый, когда, ниспровергнув Приамов великий Град, мы к своим кораблям возвратилися, бог разлучил нас. Мне, злополучному, бедствия многие Зевс приготовил. Целый месяц провел я с детьми и с женою в семейном Доме, великим богатством моим веселясь; напоследок Сильно в Египет меня устремило желание; выбрав Смелых товарищей, я корабли изготовил; их девять Там мы оснастили новых; когда ж в корабли собралися Бодрые спутники, целых шесть дней до отплытия все мы Там пировали; я много зарезал быков и баранов В жертву богам, на роскошное людям моим угощенье; Но на седьмой день, покинувши Крит, мы в открытое море Вышли и с быстропопутным, пронзительнохладным Бореем Плыли, как будто по стремю, легко; и ничем ни один наш Не был корабль поврежден; нас, здоровых, веселых и бодрых, По морю мчали они, повинуясь кормилу и ветру. Дней через пять мы к водам светлоструйным потока Египта Прибыли: в лоне потока легкоповоротные наши Все корабли утвердив, я велел, чтоб отборные люди Там на морском берегу сторожить их остались; другим же Дал приказание с ближних высот обозреть всю окрестность. Вдруг загорелось в них дикое буйство; они, обезумев, Грабить поля плодоносные жителей мирных Египта Бросились, начали жен похищать и детей малолетних, Зверски мужей убивая” [Гомер. Одиссея. М.: АСТ, Харьков: Фолио, 2000. Песнь четырнадцатая 240—265. С. 224—225]. За воинами тянулись женщины и дети, десятки, сотни тысяч людей. “Полчища переселенцев двигались по суше в сопровождении своих семейств, ехавших на своеобразных тяжеловесных двуколках, запряженных быками, и по морю — на многочисленных судах, огибавших берега Сирии… Они двигались, предваряемые огнём, вперёд к Египту” [Брэстед Д. История Древнего Египта. В 2 т. Минск: Харвест, 2002. Т. 2. С. 79]. По морю и по суше на Египет, казалось, двигалась неминуемая смерть. На страну на Ниле двигались целые народы. Это был не просто поход, это было целое переселение [Hцlbl G. Die historischen Aussagen der дgyptischen Seevцlkerunschriften // Griechenland, die Дgдis und die Levante wдhrend der “Dark Ages” von 12. bis rum 9. Jh. V. Chr. Wien, 1983, P. 132]. “Основную воинскую силу составляли филистимляне и Джаккара” [Перепёлкин Ю.Я. История Древнего Египта. СПб.: Нева, Летний сад, 2000. С. 360]. Но час Божьего суда над гордым Египтом ещё не пробил. Фараон Рамзес III деятельно готовился к предстоящей войне, понимая, что исход её предопределит участь всего Египта. “Народы моря” встречаются с египтянами в Сирии, где происходят сухопутная и морская битвы. Стены египетских храмов в Мединет Абу сохранили изображения этих величайших битв [Рамзес II: Величие на берегах Нила. Указ. соч. С. 128]. Первой произошла сухопутная битва (около 1178 г. до х. э.), завершившаяся полным разгромом коалиции “народов моря” [Брэстед. Указ. соч. Т. 2. С. 80]. В том же году происходит морское сражение в одном из рукавов Нила [Перепёлкин. Указ. соч. С. 362]. Обоими сражениями фараон руководил лично, заблаговременно вернувшись из Сирии. Перед морской битвой “Он усилил команду своих судов значительными отрядами метких египетских стрелков, действовавших столь успешно, что ряды тяжеловооруженных северян были совершенно опустошены, прежде чем неприятельские суда успели пойти на абордаж. Стрельба с судов была усилена залпами египетских лучников, размещённых Рамзесом вдоль берега, причём, и сам он стрелял из лука в неприятельский флот. Когда египтяне бросились на абордаж, неприятельские суда пришли в замешательство. „Они опрокинуты и погибают на своих местах, в то время как их сердца похищаются смертью,… и их оружие кидается в море. Его, фараона, стрелы пронзают любого из них, и пораженный ею падает в воду“. „Их вытаскивали, перевертывали и клали на берег, они были убиты и лежали грудами от носа до кормы на своих галерах, в то время как все их вещи были сброшены в воду на память об Египте“. Те, которые спаслись от флота и приплыли на берег, были взяты в плен египтянами. Двумя этими битвами фараон нанёс грозному врагу такой решительный удар, что… подчинил переселенцев и принудил их вносить дань в сокровищницу фараона” [Брэстед. Указ. соч. Т. 2. С. 80, 81]. “Разбитые филистимляне и Джаккары вынуждены были довольствоваться палестинским берегом, где они поселились, видимо, с „милостивого“ дозволения египетского царя” [Перепёлкин. Указ. соч. С. 362]. Кстати, “именно от них и происходит греческое название „Палестина“, что означает „страну филистимлян“, впоследствии это название распространилось не только на побережье, но и на примыкавшую к нему страну” [Всемирная история. Указ. соч. Т. 3. С. 34].


Глава 6. Пять царских городов

Какова же ранняя история и происхождение филистимлян, народа, сокрушившего хеттскую империю, царства Сирии, чуть было не одолевшего сам Египет. Последние исследования историков и данные археологии однозначно подтвердили все библейские сообщения об этом народе, хотя ещё полвека назад большинство из них называли вымыслом. Итак, Библия в знаменитой Таблице народов, записанной в книге Бытие, 10 главе, относит филистимлян к потомкам Хама. “Сыны Хама: Хуш, Мицраим, Фут и Ханаан. От Мицраима произошли Лудим, Анамим, Легавим, Нафтухим, Патрусим, Каслухим, откуда вышли Филистимляне, и Кафторим” (Быт. 10:6, 13—14). Во-вторых, Библия указывает, что филистимляне ещё во времена Авраама, т.е. в XIX в. до х. э., обитали на территории Палестины (см. Быт. 20 глава), тогда как по данным истории они появились там только в XII в. до х. э., после поражения их Рамзесом III. В-третьих, Писание говорит о связи филистимлян с островом Крит. “Не таковы ли, как сыны Ефиоплян, и вы для Меня, сыны Израилевы? говорит Господь. Не Я ли вывел Израиля из земли Египетской и Филистимлян — из Кафтора, и Арамлян — из Кира?” (Ам. 9:7). “Кафтор — это и есть Крит — большой остров, лежащий близ Греции” [Келлер В. Библия как история. М.: Крон-Пресс, 1998. С. 206]. Но одновременно с этим Быт. 10:14 называет предком филистимлян почему-то не Кафторима, а Каслухима. После столетних исследований учёные разрешили эти вопросы, ещё раз убедясь в точности библейских сообщений. Так было установлено, что первоначальные предки филистимлян, потомки Каслухима, жили в Аравии, затем перебрались оттуда в Египет. Там они оставались довольно незначительное время, оставив по себе память в названии Пелузия и пелузийского рукава Нила (по-еврейски, филистимляне — плишти). Затем из Египта они к XIX в. до х. э. перебираются в южную часть Ханаана. Примерно в это же время родственное им племя потомков Кафторима заселяет остров Крит. С течением времени хананейские филистимляне вследствии внутренних неурядиц и неудачных войн с окрестными племенами лишаются своей государственности, практически сходя с авансцены истории. В то же время их островные родственники, напротив, будучи в течении нескольких веков почти изолированными на Крите и, вероятно, на ряде других Эгейских островов, активно включаются в политическую историю только в XIII в. до х. э., заняв, затем, земли своих этнических родственников. Однако следует подчеркнуть, что, с одной стороны, оба народа, которых стали называть общим именем “филистимляне”, как бы слились воедино и, в частности, Библия о них так же говорит одновременно. “За то, так говорит Господь Бог: вот, Я простру руку Мою на Филистимлян, и истреблю Критян, и уничтожу остаток их на берегу моря” (Иез. 25:16); “Горе жителям приморской страны, народу Критскому! Слово Господне на вас, Хананеи, земля Филистимская! Я истреблю тебя, и не будет у тебя жителей” (Соф. 2:5). Но в то же время деление у них сохранялось. Так ещё во времена царя Давида (X в. до х. э.) потомков Каслухима именовали хелефеями, а Кафторима — фелефеями. “И Ванея, сын Иодая — начальником над Хелефеями и Фелефеями, и сыновья Давида — первыми при дворе” (2 Цар. 8:18). Хотя упоминаются они вновь вместе [Иосиф Флавий. Иудейские древности. В 2 т. Минск: Беларусь, 1991. Т. 1. Кн. 1. Глава 12. С. 40; Нюстрем Э. Библейский словарь. СПб.: Библия для всех, 1997. С. 466—467]. Итак, в XII в. до х. э. на землях Ханаана осели филистимляне. Пробыв длительное время на Эгейских островах, они впитали в себя и культуру обитавших там представителей микенской (древнегреческой) цивилизации. Так керамика первых филистимлян, прибывших в Ханаан в XII в. до х. э., восходит к позднемикенской и субмикенской [Malamat A. Ursprьnge und Frьhgeschichte, in Geschichte des Jьdischen Volkes. Bd I, Mьnchen, 1981, p. 106—107; Weippert M. Palgstina in vorhellenistischer Zeit. Mьnchen, 1988, p. 373—379], отличительными особенностями которой были, в частности, кувшины с красно-чёрным геометрическим орнаментом и изображениями лебедей, чистящих перья [Келлер. Указ. соч. С. 205]. Но уже буквально через 20—30 лет филистимская керамика впитывает в себя исконно ханаанские черты [Iacovob M. The pictorial pottery of eleventh century B. C. Cyprus. Gцteborg, 1988, p. 84]. Вместе с особенностями керамики филистимляне воспринимают очень быстро и другие особенности местной культуры, в частности, религию [Циркин. Указ. соч. С. 104]. Такая удивительная быстрота восприятия, всего 20—30 лет, объясняется, конечно же, тем, что придя в Палестину филистимляне пришли не на чужую землю, не в чуждую культуру, а оказались там, где жили и живут их родственники, с которыми у них сохранился общий язык. “В политическом плане филистимляне объединились в города-государства, в каждом из которых стоял глава, носивший титул „серен“, от которого, может быть, и пошло более позднее греческое слово тиран [Albright W.F. The Amarna Letters from Palestine // Cambridge Ancient History, 1975, V. II, 2, p. 526]. Территория города-государства не ограничивалась лишь непосредственно самим городом, но включала в себя другие, более мелкие города и селения. Раскопки показали довольно значительное количество городских поселений, подчинённых более крупным. Пять филистимских городов объединились в союз, обычно называемый в науке Пятиградьем” [Циркин. Указ. соч. С. 104—105]. Этими пятью царскими городами (Пятиградьем) были Газа, Азот (Ашдод), Аскалон, Геф и Аккарон (Екрон) — [Косидовский З. Библейские сказания. М.: Политиздат, 1978. С. 249]. “Все они были древними городами, игравшими значительную роль в предшествующие эпохи. Но раскопки показали, что между предшествующими городами и филистимлянскими поселениями лежат слои разрушений [Dothan T. The Philistines Reconsidered // Biblical Archaeology Today, Jerusalem, 1985. P. 167—173; Gittin S., Dothan T. The Rise and Fall of Ekron of the Philistines // Biblical Archaeologist, 1987. V, 50, 4, p. 198—201], а следовательно, филистимляне заняли уже переставшие существовать города. Сначала они создали, вероятно, сравнительно небольшие укрепленные поселения, которые довольно быстро развились в подлинные города [Weippert. Ibid. p. 383]. Раскопки показали, что материальная культура филистимлян не имела своих корней в предыдущем культурном развитии этого региона [Baraco F.J. The Seaborne Migration of the Philistiner // American Schools of Oriental Researches, 1999, № 49, 2, p. 10]. В наибольшей степени она связана с культурой Микенской Греции” [Baummovitz S., Faust A. Chronological Separation, Geographical Segregation, of Ethnic Demarcation? // Bulletin of the American Schools of Oriental Researches, 2001, № 332, p. 7]. Интереснейшей особенностью этого союза пяти городов являлось то, что “этот союз был, в первую очередь, религиозным объединением и его важной функцией являлось отправление культа Дагона, вокруг храма которого союз и объединялся. Такой храм находился в Газе и этот город играл, по крайней мере, на первых порах, роль гегемона всего Пятиградья. Газа, как говорилось ранее, была центром египетской провинции Ханаан, и из нее осуществлялось египетское господство над Палестиной. Выдвижение этого города подчёркивало преемственность филистимского господства по отношению к египетскому. Характерно, что уже довольно рано верховным богом филистимлян оказывается западно-семитский Дагон. В случае необходимости союз мог играть и военную роль. Так, в наиболее напряженной войне с израильтянами действовало объединённое войско всех филистимских правителей. Во второй половине XI в. до н. э. более важную роль играл Ашдод, куда после разгрома израильтян филистимлянами перенесли израильскую святыню — ковчег завета, и где тоже имелся храм Дагона (1 Цар. 5:2). Ковчег завета побывал ещё в двух филистимских городах — Гате (Гефе) и Аскалоне, но ни в одном из них явно не было храма Дагона. Вероятно, наличие этого храма определяло первенство того или иного города в филистимском Пятиградье… важнейшие вопросы решались собранием всех филистимских правителей” [Циркин. Указ. соч. С. 105]. Как видим, современная наука всецело подтвердила библейские сообщения о филистимлянах. Во-первых, о том, что у них было именно пять царских городов, и именно Геф, Газа, Аскалон, Аккарон и Азот. Во-вторых, что верховным божеством был Дагон; в-третьих, что во времена Илии и Самуила центром Пятиградья был Азот. В-четвертых, отсутствие в Аскалоне и Гефе храмов Дагона; в-пятых, отсутствие у филистимлян единодержавной царской власти. В-шестых, Писание говорит об очень активной внешнеполитической деятельности филистимлян. И действительно, едва освоившись на новом месте, филистимляне приступают к завоеваниям. Так они захватили ряд городов, в том числе таких мощных, как Мегиддо, Лахиш, Бетэль, Гезер и установили свою гегемонию над значительной частью страны, особенно над Нижней Галилеей и долиной Иордана [Wright G.E. Fresh Evidence for the Philistine Story // The Biblical Archaeologist. 1966, V, 29, 3, p. 74—77; Kempinski A. Megiddo. Mьnchen, 1989, p. 80—82]. Захваченные города вначале разрушались, но вскоре восстанавливались под управлением филистимского наместника, подчинявшегося одному из городов Пятиградья. Совершали они набеги и на богатые финикийские города. Так ими был разграблен богатый Сидон, жители которого были вынуждены бежать из города [Страбон. География. СПб.: Наука, 1994. Книга 16, 2, 13]. Имели филистимляне и флот, который, однако, был слабым и существенной роли в средиземноморье никогда не играл [Vaux R. La Phenicie et les Peuples de la Mer // Melanges de I’Universite Saint-Joseph, 1969. T. 45. P. 491]. Итак, в течении двух-трёх десятилетий разгромленные фараоном филистимляне не только не стали жертвой воинственных хананеев и финикийцев, намного превосходящих их численностью и наличием прекрасных неприступных крепостей, но сумели одних разгромить, а других держать в страхе. Это тем более выглядит удивительным, что единодержавия у филистимлян не было, а без него в древности одерживать победы было очень сложно, тем более в таких условиях. Так благодаря чему же тогда горстка изгоев-захватчиков покорила народы и сокрушила неприступные крепости? Чтобы ответить на этот вопрос, необходимо отправиться за многие километры от Палестины, в горы Армении.


Глава 7. Гномы Древнего мира

В народных сказках часто фигурируют гномы — маленькие волшебные существа, хозяева гор, которые охраняют их богатства — драгоценные камни и металлы. Гномы хранят секреты их местонахождения и добычи. И если в наши дни погоня и добыча драгоценных металлов является одной из самых прибыльных, то не менее прибыльной она была и в Древнем мире. Более того, если сегодня драгоценные металлы определяют уровень жизни человека, то в древности обладание ими давало, порой, саму жизнь. Причём жизнь давало не золото или серебро, а медь, бронза и железо, ибо из этих металлов готовилась не только утварь, но и орудия труда, а главное — вооружение. Недаром ещё недавно древнюю историю делили на века в зависимости от появления в быту того или иного металла. Начиная от каменной эпохи, затем следовала медная, бронзовая и, наконец, железная эпоха. И тот, кто обладал медными орудиями труда и вооружения, стоял намного выше того, у кого в руках были изделия из камня. А тот, кто знал секреты выплавки железа, господствовал над тем, кто использовал медь или бронзу. Железные мечи шутя разбивали медные и бронзовые щиты и латы. Железные орудия при обработке земли способствовали получению высоких урожаев. Словом, железо давало всё. И потому секреты его получения держались в тайне так же крепко, как сказочные гномы оберегали от посторонних глаз свои сокровища, спрятанные глубоко в горах. Первыми “гномами-хранителями” тайны железа было армянское “племя Кизвадан, которое в XIV в. до н. э. научилось выплавлять железо (по последним данным это событие произошло ещё в начале III тысячелетия до х. э. — прим. А.О.) [Рыжов К.В. 100 великих изобретений. М.: Вече, 2000. С. 33]. Оно не сделало нового открытия, а попросту нашло способ дешевого изготовления железа, да ещё в большом количестве. В Египте и Месопотамии железо знали уже в третьем тысячелетии до н. э., однако оно встречалось столь редко, что его ценили выше золота” [Косидовский. Указ. соч. С. 251]. Что же это был за способ, который открыли древние умельцы — племя Кизваданов, ведь хотя железо в составе многих минералов распространено весьма широко, однако по сравнению с металлургией меди, металлургия железа является достаточно сложным процессом, ибо железо плавится при температуре 1539 градусов, что было совершенно недоступно добиться древним мастерам. И всё же они как-то получили железо. “Наиболее распространенные железные руды (магнитный железняк, красный железняк и бурый железняк) представляют собой либо соединение железа с кислородом (оксид железа), либо гидрат окиси железа. Для того чтобы выделить металлическое железо из этих соединений, необходимо восстановить его — то есть отнять у него кислород. Разумеется, древние мастера не имели понятия о сложных химических процессах, которые происходили при восстановлении железа. Однако, наблюдая за „плавкой“ руды, они в конце концов установили несколько важных закономерностей, которые легли в основу простейших методов производства железа. Прежде всего, наши предки заметили, что для получения железа вовсе не обязательно доводить его до температуры плавления. Металлическое железо можно получать и при гораздо меньших температурах, но при этом должно быть больше топлива, чем при выплавке меди, и это топливо должно быть лучшего качества. Необходимо также, чтобы огонь был как можно более „горячим“. Все это требовало особого устройства печи и условий плавки. Как правило, приступая к „плавке“ железа, мастера сначала выкапывали круглую яму, стенки которой изнутри обмазывались толстым слоем глины. С наружной стороны к этой яме подводилось отверстие для нагнетания воздуха. Затем над округлой нижней частью сооружали верхнюю в виде конуса. В качестве топлива использовали древесный уголь. Его засыпали в самый низ печи — в яму. Сверху на него укладывали слоями шихту — измельченную руду и уголь. На самый верх засыпали толстый слой угля. После того как топливо внизу поджигалось, начинался сильный разогрев руды. При этом шла химическая реакция окисления углерода (угля) и восстановления железа. В виде мельчайших лепестков тестообразное железо, которое было в три раза тяжелее шлака, опускалось вниз и оседало в нижней части печи. В результате на дне ямы собирался ком мягкого сварного железа — крица, весом от 1 до 8 кг. Она состояла из мягкого металла с пустотами, заполненными твердыми шлаками. Когда „плавка“ заканчивалась, печь разламывали и извлекали из нее крицу. Дальнейшая обработка происходила в кузнице, где крицу снова разогревали в горне и обрабатывали ударами молота, чтобы удалить шлак. В металлургии железа ковка на многие века сделалась основным видом обработки металла, а кузнечное дело стало важнейшей отраслью производства. Только после ковки железо приобретало удовлетворительные качества. Чистое железо, впрочем, невозможно использовать из-за его мягкости. Хозяйственное значение имел только сплав железа с углеродом. Если полученный металл содержал от 0,3 до 1,7% углерода, получалась сталь, то есть железо, которое приобрело новое свойство — способность к закалке. Для этого изготовленный инструмент нагревали докрасна, а затем охлаждали в воде. После закалки он становился очень твердым и приобретал замечательные режущие качества. При естественном притоке воздуха температура в печи поднималась не выше 1000 градусов. Уже в древности было замечено, что из той же руды можно получить больше железа и лучшего качества, если в печь искусственно нагнетать воздух с помощью мехов. Меха делались из шкур, снабжались дульцами и приводились в движение вручную. С помощью сопел и мехов в печь нагнетали сырой не подогретый воздух, откуда и пошло название всего процесса. Однако и при этом способе температура могла подниматься только до 1200 градусов, и из руды извлекалось не более половины содержавшегося в ней железа. Являясь общедоступным и дешевым материалом, железо очень скоро проникло во все отрасли производства, быта и военного дела и произвело переворот во всех сферах жизни. Железный топор и соха с железным лемехом позволили освоить земледелие тем народам, которым до этого оно было совершенно недоступно. Только после распространения железа земледелие у большинства народов превратилось в важнейшую отрасль производства. Железо дало ремесленнику инструменты такой твердости и остроты, которым не могли противостоять ни камень, ни бронза. Они явились той основой, на которой стали бурно развиваться другие ремесла. Эти крупные сдвиги положили конец первобытному обществу. На смену ему пришло более развитое — классовое общество” [Рыжов К.В. Сто великих изобретений. М.: Вече, 2000. С. 33—35]. Племя Кизваданов жило высоко в горах, мало сообщаясь с окружающим миром, и в силу специфичности природных условий, а так же, вероятно, ряда факторов, неизвестных нам сегодня, не воспользовалось должным образом своим изобретением. Зато его по достоинству оценили те, кто пришёл с оружием на их землю. “Кизваданов покорили хетты и, разумеется, вырвали у них тайну плавления железа, которую они берегли как зеницу ока” [Косидовский. Указ. соч. С. 251]. Хетты поставили получение железа на весьма широкую ногу. В их городах “порою встречаются кварталы, которые можно определить как „промышленные“, особенно если там занимались обработкой металлов” [Маккуин. Указ. соч. С. 76]. “Производство и применение железа занимали особое место в хозяйственной жизни хеттов, что подтверждается и новейшими данными хеттских клинописных текстов, датируемых XV—XIII вв. до х. э. Существовали разные виды метеоритного и земного, рудничного железа („железо“ и „небесное железо“, „черное железо“, „хорошее железо“, „железо очага“). При обработке „хорошего железа“ (видимо, стали) Центральная Малая Азия занимала исключительное положение среди современных хеттам стран Ближнего Востока, которым, также, была известна железная металлургия. В хеттских текстах сохранились сведения о весе (от 1 сикля, т.е. ок 8,4 г, до 90 мин., т.е. около 45 кг) и размерах (от 3 пядей до миниатюрных, не считая размеров трона, скипетра, копья, кинжала, многих сосудов и т.д.) железных изделий. В большом количестве изготовлялись из железа ларцы, какие-то „длинные сосуды“, кинжалы и их лезвия (клинки), постаменты для статуэток божеств, сами статуэтки, булавы, гвозди (колышки), молотки, топоры, резные предметы культово-ритуального назначения, предметы роскоши. В хеттских текстах упоминаются кузнецы по железу („железоделатели“), сопоставляемые с кузнецами по золоту, серебру и меди. Железо производили в разных местах Хеттского государства, и в особенности в северных и северо-восточных районах” [История Востока. Указ. соч. Т. 1. С. 122]. Однако, несмотря на столь широкое распространение получения железа, его секрет удавалось сохранять в строжайшей тайне благодаря тому, видимо, что этим секретом владели лишь несколько искусных мастеров [Герни О. Р. Хетты. М.: Наука, 1987. С. 76]. Но “В XII веке до н. э. „народы моря“ разгромили хеттов и овладели тщательно охраняемой тайной плавки железа. Это ценнейшее сокровище досталось филистимлянам. “Кузнецов не было во всей земле Израильской; ибо Филистимляне опасались, чтобы Евреи не сделали меча или копья. И должны были ходить все Израильтяне к Филистимлянам оттачивать свои сошники, и свои заступы, и свои топоры, и свои кирки, когда сделается щербина на острие у сошников, и у заступов, и у вил, и у топоров, или нужно рожон поправить. Поэтому во время войны [Михмасской] не было ни меча, ни копья у всего народа, бывшего с Саулом и Ионафаном, а только нашлись они у Саула и Ионафана, сына его” (1 Цар. 13:19—22). Филистимляне держали израильтян в зависимости, самым жестоким образом защищая свою монополию на железо. Это была военная и экономическая монополия, ведь никто, кроме них, в Ханаане не умел вырабатывать ни железное оружие, ни инструменты, нужные для ремесел и сельского хозяйства. Правда, израильтяне могли приобрести орудия у филистимлян, но чтобы исправить или наточить орудия, приходилось опять же обращаться к филистимлянам, которые, вдобавок, брали за свои услуги высокую плату. Как это ни удивительно, археология подтвердила сведения, приведенные в Библии. На пространстве бывших маленьких филистимских государств добыто из земли огромное количество изделий из железа, в то время как в других районах Ханаана такие находки являются редкостью. Картина совершенно отчетливо изменяется, едва только раскапываются культурные слои, относящиеся к периоду, когда гегемонии филистимлян в Ханаане был положен конец. С этих пор железо обнаруживается в большом количестве, и оно равномерно распределено на всем пространстве Ханаана” [Косидовский. Указ. соч. С. 251—252]. Как видим, польский историк-атеист вынужденно констатирует подтверждение наукой интереснейшего и древнейшего сообщения Библии о монополии филистимлян на получение железа, благодаря чему они значительно превосходили все окрестные племена, которые несмотря на свою многочисленность, находились от них в зависимости. Ибо у израильтян, как мы видели, только царь Саул и его сын, наследник Ионафан имели оружие из железа. Во славу своих походов филистимляне любили устраивать особые праздники… первые праздники… пива, столь популярные сегодня.


Глава 8. Праздник мужского бессилия

В древности понятие праздника было неразрывно связано с чествованием того или иного бога. Не были в этой связи и исключением филистимляне, которые, одержав очередную победу, чтобы отметить её, а главное, воздать честь богу, который её даровал, устраивали особое служение-пиршество-жертвоприношение. Именно такое сочетание трёх данных понятий наиболее точно даёт представление о подобных мероприятиях. Служение, ибо устраивалось оно в честь того или иного бога, вознося ему молитвы; пиршество, потому что сопровождалось пиром; жертвоприношение, потому что во время него как приносились жертвы богу (в том числе и человеческие), так и вся пища и питие, которые употреблялись на пиру, были посвящены чествуемому идолу и вкушались после их освящения в его честь. Филистимляне были одним из немногих народов, где подобные служения охватывали почти всё население. Древнейшее описание подобного пира даётся в Библии, в книге Судей. “Владельцы Филистимские собрались, чтобы принести великую жертву Дагону, богу своему, и повеселиться, и сказали: бог наш предал Самсона, врага нашего, в руки наши. Также и народ, видя его, прославлял бога своего, говоря: бог наш предал в руки наши врага нашего и опустошителя земли нашей, который побил многих из нас. И когда развеселилось сердце их, сказали: позовите Самсона, пусть он позабавит нас. И призвали Самсона из дома узников, и он забавлял их, и поставили его между столбами. Дом же был полон мужчин и женщин; там были все владельцы Филистимские, и на кровле было до трех тысяч мужчин и женщин, смотревших на забавляющего их Самсона” (Суд. 16:23—25, 27). Вначале исследователи не очень верили в то, что у филистимлян были храмы, способные вместить до 3000 человек, а также в сам факт проведения подобных пиров. Однако затем, когда были раскопаны эти храмы (см. об этом ниже) и найдены внебиблейские свидетельства описания подобных пиров, то даже самые ярые скептики признали достоверность библейских сообщений [Келлер. Указ. соч. С. 206]. К тому же, “эту внушительную картину шумного пира археология дополнила несколько неожиданным образом. В руинах филистимских городов найдено большое количество пивных кувшинов, снабжённых носиками с фильтром для задержания ячменной шелухи, плавающей в свежесваренном пиве. Итак, выяснилось, что в стране вина филистимляне оказывали предпочтение пиву, традиционному напитку греческих воинов” [Косидовский. Указ. соч. С. 250—251]. Однако употребляли пиво филистимляне не только и не сколько при воспоминании о походах с греками, но как особый напиток, посвящённый богу Дагону. Культ Дагона был с древнейших времён распространён в Сирии. Ему поклонялись ещё потомки Каслухима. И потому, когда филистимляне заняли в XII в. до х. э. Палестину, они избрали его своим верховным богом [Циркин Ю. Мифы Финикии и Угарита. М.: Астрель, АСТ, 2000. С. 50]. В первую очередь он выступал как бог земледелия, недаром его имя связано с названием зерна в финикийском языке [Там же, С. 78]. Он был покровителем культурных растений, в основном, зерна [Грей Д. Ханаанцы. М.: Центрполиграф, 2003. С. 145]. Потому пиво, приготовляемое из зерна, считалось с древности напитком в честь этого бога. Был он и покровителем рыболовства, и потому изображался в виде мужчины, вместо чрева и ног которого был рыбий хвост. В отличии от других божеств филистимлян, культ Дагона не отличался ни священной проституцией, как Астарты, один из храмов которой находился в Аскалоне [Дюпуи П. История проституции. К.: Интебук, 1991. С. 13], ни человеческими жертвоприношениями, как Ваала (об этих культах подробно рассказано в наших предыдущих работах), а сопровождался лишь массовой “священной” попойкой, заканчивающейся повальной оргией. Наравне с Дагоном и Астартой большой популярностью пользовался бог Веельзевул (правильнее Бааль-звув) в пер. бог мух, о деталях культа которого не сохранилось сведений. Со временем его имя Бааль-звув было евреями переделано в насмешку в Веельзевул, т.е. бог навоза. Некоторые комментаторы полагают, что это был языческий бог врачевания, жрецы которого для лечения людей использовали заговоры, амулеты и т.д. Сегодня древние филистимские божества ушли в далёкое прошлое. Даже имена многих из них позабыты, а от храма, в который филистимляне привели Самсона, остались лишь жалкие руины. Кстати, археологи доказали, что именно тогда храм Дагона в Газе и был разрушен и пальма первенства перешла к Азоту, куда и был привезён ковчег завета (1 Цар. 5:1). Имя Дагона позабылось, но пиво — священный напиток этого бога, сегодня популярен как никогда. Конечно, устраиваемые сегодня праздники пива — это широчайшая реклама этого напитка и не имеет никакого отношения к древнему филистимскому богу, но отношение к тому, кто был автором этого культа — дьяволу — самое непосредственное. Сегодня стало модно говорить не только о безопасности, но и о полезности пива, содержащем, якобы, большое количество витаминов и других питательных веществ. За кружками пива на рекламах изображают красивых юношей в обществе девушек. Причём, многие рекламы воспевают пиво чуть ли ни как напиток любви. Но рекламодатели и продавцы пива, рекламируя его как символ современного и сильного мужчины, успешного бизнесмена и победителя женщин умалчивают, что как раз те, которые употребляют пиво, имеют кроме всего прочего, огромные проблемы в интимных отношениях с женщинами. Дело в том, что употребление пива, особенно в молодом возрасте, приводит вскоре к развитию хронического простатита, т.е. воспаления предстательной железы, одной из функций которой является нагнетание крови в половой член во время эрекции. При воспалении же этого не происходит и, следовательно, осуществление полового акта становится невозможным. И никакие таблетки, стимулирующие эрекцию, помочь не могут. Широкое распространение пива среди молодёжи явилось одной из причин снижения рождаемости вследствии мужской несостоятельности. Хронический простатит даже при самом своевременно начатом лечении редко удаётся полностью излечить. А в подавляющем большинстве случаев он приводит к развитию аденомы предстательной железы (или, как это заболевание называется по-новому, доброкачественной гиперплазии предстательной железы), при которой мужчина не только уже толком не может жить нормальной половой жизнью, но страдает большим дискомфортом вследствии частых позывов на мочеиспускание не только днём, но и ночью. К сожалению, молодёжь об этом не знает и продолжает пить пиво, а когда уже приходит к нам, врачам, то помочь, в основном, бывает уже практически невозможно. Поэтому праздники пива, правильнее было бы назвать праздниками мужского бессилия, ибо именно к этому приводит употребление пива. В итоге семьи часто разрушаются, дети не рождаются и т.д. Ещё более страшным образом пиво действует на организм женщины, и особенно девушки, разрушая у неё ту же половую систему и делая невозможным рождение здоровых детей. Помимо этого, пиво крайне отрицательно воздействует на печень, вызывая развитие жирового гепатоза, часто переходящего в цирроз, на сердце, вызывая алкогольную кардиомиопатию с последующей сердечно-сосудистой недостаточностью. Пиво содержит большое количество солей тяжёлых металлов, приводящих к развитию рака желудка и кишечника. Так что пусть каждый выбирает, стоит или нет пить этот “священный” напиток бога Дагона.


Глава 9. Золотые мыши

Слова “Отошла слава от Израиля, ибо взят ковчег Божий” (1 Цар. 4:22), сказанные умирающей невесткой Илии, говорили после той злополучной битвы не только в Израиле. Те же самые слова, только уже с радостью в голосе, говорили в филистимских землях. Филистимляне и до этого одерживали победы над израильтянами, но эта была особенной. Она была особенной не потому, что израильтян погибло больше, чем в других битвах, не потому, что самим филистимлянам она досталась путём меньшей крови или привела к заключению более выгодного мира. Она была исключительной потому, что в результате неё в руках филистимлян оказался ковчег завета Бога Израилева. В глазах почитателей Дагона захват ковчега был не просто захватом вражеского знамени, как можно было бы решить, исходя из современных понятий, это было нечто совершенно другое. И если бы филистимлянам предложили выбирать между пленением всего израильского войска или захватом только ковчега, то они, без сомнения, избрали бы последнее. Дело в том, что в религиозном понимании людей Древнего Востока сила народа зависит от божества, которое олицетворялось с идолами, его изображающими. Идол являлся воплощением божества. Более того, через него можно было влиять на божество. Поэтому своих идолов язычники одевали в одежды, клали на бок, когда приходила ночь, ставили перед ними еду, поливали их водой и кровью, чтобы те пили. Когда же божество переставало удовлетворять человека, не помогая ему, то человек мог высечь идола или вообще выбросить его вон, наказывая тем самым, как он полагал, само божество. “Осада Вавилона длилась несколько месяцев и, по-видимому, завершилась в марте 481 г. суровой расправой. Городские стены и укрепления были срыты… Часть жрецов казнена. Главный храм страны Эсагила (святилище верховного бога Мардука) и зиккурат Этеменанки также сильно пострадали. Многие предметы из сокровищницы этого храма, посвященные туда ассирийскими и вавилонскими царями, были увезены в Персеполь… Золотая статуя бога Мардука весом 20 талантов (около 600 кг) была увезена в Персеполь и, вероятно, переплавлена. Тем самым Ксеркс нанес этому древнему городу страшный удар, так как теперь, по вавилонским представлениям, никто не мог провозгласить себя законным царем. Ведь для восшествия на трон необходимо было получить корону из рук Мардука в Эсагиле во время новогоднего праздника” [Дандамаев М.А. Политическая история Ахеменидской державы. М.: Наука, 1985. С. 137]. Современные люди не увидели бы в уничтожении статуи Мардука ничего особенного. Сделать новую — и нет проблемы. Но древние понимали не так. Они твёрдо верили, что новая статуя — это уже будет просто подделка. Ассирийские цари, когда покоряли какой-либо народ, в числе добычи вывозили в первую очередь золотые и серебряные статуи богов покорённого народа, которых затем несли пленные во время триумфального шествия ассирийцев, показывая, тем самым, что не только люди, но и боги этого государства взяты в плен [Масперо Г. Древняя история. Египет. Ассирия. СПб.: И-е Л.Ф. Пантелеева, 1905. С. 283]. К статуям и предметам культа побеждённых относились с почтением, полагая, что теперь эти боги, оказавшись у них, будут служить своим новым хозяевам. Поступок же Ксеркса был исключением в этом отношении и многие считали его вопиющим [Всемирная история. Указ. соч. Т. 4. С. 304]. Так, Навуходоносор, захватив святыни Иерусалимского храма, не только не уничтожил их, но напротив, они сохранялись в целости (конечно, в этом была и рука Божья) весь период нахождения в Вавилоне. Учитывая эту специфику древних религиозных представлений, нам будет легче понять радость филистимлян после захвата ковчега, символа вместилища, по их мнению, Бога Израилева [Лопухин А.П. Толковая Библия. СПб, 1904—1907, Стокгольм, 1987. Т. 2. С. 236]. Ибо теперь, как они думали, израильский народ лишён своего Бога. А любой народ без присутствия божества обречён на уничтожение. Во-вторых, они теперь ещё более стали почитать Дагона, который, по их мнению, оказался сильнее Бога израильтян, раз те потерпели поражение. И вот под победные крики народа ковчег завета пребывает в город Асор, тогдашний центр Пятиградья, ставший им после того, как Самсон сокрушил храм Дагона в Газе [Циркин. Указ. соч. С. 105], который устанавливают в храме Дагона, подле статуи этого Бога (1 Цар. 5:2). Азот представлял собой одну из лучших крепостей своего времени. Своим богатством город был обязан тому, что был расположен на дороге, ведущей из Палестины в Египет, по которой двигались многочисленные купеческие караваны, останавливающиеся в нём. Купцы чувствовали себя спокойно за высокими и мощными его стенами. О их несокрушимости говорит, хотя бы, тот факт, что когда в VI в. до х. э. против него воевал египетский фараон Псамметих, “29 лет (!) он провёл, осаждая большой сирийский город Азот, и, наконец, взял его. Ни один из известных нам других городов не выдержал столь долгой осады” [Геродот. История. М.: Ладомир, АСТ, 1999. Книга II, 157. С. 160]. О жизни древнего Азота большую информацию дали раскопки, проводимые с 1962 по 1972 гг. Департаментом древностей Израиля под руководством М. Дотана и Д.Н. Фридмана. В ходе исследований были обнаружены и остатки храма Дагона, где находился в своё время ковчег завета. Однако, филистимляне не долго торжествовали свою победу. О произошедших после этого событиях рассказывает древнеримский историк Иосиф Флавий, сообщения которого подтверждают вплоть до деталей библейское повествование. “На следующий день рано утром, когда филистимляне пошли в храм поклониться своему богу, их взорам представилась следующая картина: идол упал с того постамента, на котором раньше стоял, и лежал у подножья ковчега завета. В сильном смущении филистимляне вновь поместили своего бога на его постамент. Но всякий раз, когда они затем являлись к Дагону, они находили его лежащим на земле перед ковчегом завета, как бы в преклонении перед ним, и это повергало их в страшное уныние и смущение. В конце концов… на город Азот и на всю страну филистимлян [обрушилось] необычайное бедствие и болезнь. Люди умирали в страшных мучениях от дизентерии, причём перед смертью у них ужасно вздувались животы, чувствовалась крайне острая резь и выпадали все внутренности, успевшие во время болезни придти в гниение. В то же время на страну совершило нашествие огромное количество мышей, которые, не щадя ни посевов, ни древесных плодов, нанесли населению необычайный вред. Не имея в таком бедственном положении более сил для борьбы с постигшею их напастью, жители города Азота поняли, что вся беда исходит от находящегося у них кивота завета, и что их победа над евреями и захват кивота не послужили им к добру. Ввиду этого они послали к жителям города Аскалона с предложением взять к себе кивот завета. Те охотно исполнили просьбу азотийцев и даже выразили им за это свою благодарность” [Иосиф Флавий. Иудейские древности. В 2 т. Минск: Беларусь, 1994. Т. 1. Книга 6. Глава 1, 1. С. 261—262]. Итак, ковчег завета спешно перевозится в Аскалон, город интереснейшей судьбы, которая подробно будет рассмотрена ниже, в главе, посвящённой анализу библейских пророчеств о филистимлянах. “Но лишь только они приняли в свой город кивот завета, как и их постигли те же бедствия, потому что кивот принёс с собою от азотийцев те же страдания для тех, кто теперь принял его к себе. Тогда аскалонцы отправили его от себя в другое место, но и тут он оставался недолго, потому что, лишь только обнаруживались связанные с присутствием кивота напасти, его отправляли дальше в другие города” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 2. Книга 6. Глава 1, 1. С. 262]. Как видим, сообщения Флавия действительно в точности повторяют библейские сообщения с той лишь разницей, что Библия говорит (1 Цар. 5:8), что из Азота ковчег был направлен сначала в город Геф, а потом уже оттуда в Аскалон, а Флавий упоминает после Азота сразу Аскалон, как место пребывания ковчега. Жители древнего мира (впрочем, как и современные люди) были очень суеверны. И потому, если видели какие-либо странные и зловещие события, то сразу же пытались анализировать, из-за чего те могли возникнуть, точнее, чем они могли прогневить богов, и пытались это сразу же исправить. В истории с ковчегом они несколько отступают от этого правила, пытаясь всё же всеми силами удержать его у себя. Ибо в их глазах, как мы помним, он олицетворял залог силы израильтян, которых они так ненавидели. Но страшные эпидемии, обрушившиеся на них, заставили их отступить. В этом смысле они повторили историю египтян, которые вплоть до последнего пытались задержать израильтян у себя, несмотря на все казни, явленные Богом через Моисея. В своей личной жизни мы очень часто, к сожалению, повторяем упорных филистимлян. Повторяем, когда не желаем сворачивать с пути греха и порока. Чтобы спасти нас, Господь вынужден допускать в нашей жизни различные испытания, неприятности (духовные казни), чтобы мы остановились и обратились к Нему, получив жизнь. Но грех нам очень нравится и мы не желаем сразу от него отступать, мы упрямо держимся за него. Алкоголик продолжает пить, наркоман — употреблять наркотики, завистник — распространять сплетни и наговоры; изменник продолжать изменять, удовлетворяя похоть; гордец идёт по головам на пути к карьере. И при этом каждый из них, а точнее, каждый из нас, когда оказывается в этом качестве, склонен более всего оправдывать себя. Завистник оправдывает свои сплетни и склоки, якобы, борьбой за дело или за чистоту веры, если он в церкви, которому мешают или которое оскверняют некоторые люди. Гордец тем, что он лучше сумеет выполнить это и он более подходит для этой должности. Прелюбодей тем, что он не находит понимания у жены, да и вообще, что плохого в свободной любви? Ведь любовь — это прекрасно. Так же сегодня многие люди по примеру филистимлян вообще не видят и не хотят видеть в окружающих их событиях руки Божьей… Ведь нахождение ковчега, мы об этом порой забываем читая 5 главу 1 книги Царств, было и проповедью о Боге жителям Пятиградья. Проповедью несколько необычной, но проповедью. В ней не было проповедника человека, но Проповедником был Сам Бог. В ней никто не обращался к филистимлянам со словами о Господе, но сами необыкновенные события обращались к их сердцу, показывая что их бог Дагон ничто и что на небе есть Истинный Властитель. Сегодня в мире происходят страшные природные катаклизмы, к примеру, произошедшее 26 декабря 2003 года в Иране, в городе Баме, землетрясение, унесшее более 30 тысяч человеческих жизней. Почти все содрогаются слыша об этом, но сколько человек задумывается о причинах его и связи с пророчествами Библии, говорящими о конце времени. Лишь относительно небольшая горстка людей понимает, что все это говорит о скором Втором Пришествии Христа. Филистимляне не услышали, точнее не захотели услышать весть об Истинном Боге в эпидемиях обрушившихся на их землю, пытаясь вплоть до последнего момента объяснить всё происходящее чисто материалистическими причинами. Иосиф Флавий нам передаёт интересные детали дополняющие библейский рассказ (1 Цар. 6:1—20) совещания филистимских правителей. “Испытав такие бедствия и тем самым служа предметом предостережения для всех, кто об этом слышал, — не принимать к себе за такую цену кивот завета, филистимляне наконец стали искать способа, как бы удобнее избавиться от этого кивота. С этой целью правители пяти городов, Гитты, Аккарона, Аскалона, Газы и Азота сошлись вместе и стали обсуждать дальнейший образ действий. Сперва было решено отослать кивот назад на родину, так как очевидно, что Бог насылает на них и их города бедствия в виде наказания за присвоение ими кивота. Но тут раздались голоса, что этого делать не следует, так как мнение, будто кивот является причиной всех бедствий безусловно неосновательно: ведь у кивота, говорили они, не может быть такой силы и могущества, тем более, что если бы Господь Бог дорожил этим ящиком, то Он не допустил бы до того, чтобы кивот попал в руки врагов. Поэтому лица, державшиеся такого мнения, советовали успокоиться и стойко переносить постигшие их напасти, считая причиною последних исключительно какие-нибудь физические условия, которые случайно в это именно время вызывают такие перемены во внутренностях людей, в земле, в плодах и прочих отношениях” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 2. Книга 6, Глава 1, 2. С. 262—263]. Как это походит на то, что говорят современные люди и что было предсказано апостолом Петром. “Прежде всего знайте, что в последние дни явятся наглые ругатели, поступающие по собственным своим похотям и говорящие: где обетование пришествия Его? Ибо с тех пор, как стали умирать отцы, от начала творения, все остается так же” (2 Петра 3:3—4). Подобным образом рассуждали и некоторые филистимляне, говоря, что необычного в начавшихся болезнях? Разве до этого мы не болели и не было эпидемий? И сегодня мы, живущие в 2004 году, вторим этим давно ушедшим в небытие народам. Что необычного в землетрясении в Иране, разве там 200—300 лет назад не было землетрясений. Что необычного в эпидемии CARS. Разве до этого не было эпидемий. В наши дни так рассуждают очень многие. Другие же наши современники на удивление точно разделяют взгляды другой части филистимлян, предложивших, как они считали наиболее верное третье решение. “В конце концов над обоими приведенными мнениями восторжествовало третье, которое исходило от людей, уже и раньше отличавшихся особенною сообразительностью и испытанною сметкою. Оно и теперь, при данных условиях, показалось наиболее целесообразным. Совет этот сводился к тому, что не следует ни отсылать кивот обратно, ни держать его у себя, а принести пять золотых статуй, от имени каждого города по одной, Господу Богу в благодарственную жертву за то, что Он позаботился об их избавлении и спас от напастей, которым они не могли бы при своих собственных силах противостоять. Равным образом, советовали они, должно сделать столько же золотых изображений мышей наподобие тех, которые напали на них и опустошили их страну. Затем нужно поместить все эти изображения в особый ящик и, поместив его на кивот завета, соорудить для последнего новую колесницу и впрячь в неё недавно отелившихся коров, телят же оставить дома и запереть в хлевах… Наконец, советовали они, должно оставить везущих колесницу с кивотом и предоставить им самим по собственному желанию выбрать дорогу: если они направятся в страну евреев, то будет очевидно, что именно кивот является причиною всех постигших их бедствий. Если же коровы пойдут другою дорогою, — говорили они, — то мы вернём кивот назад, потому что будем уверены, что он не обладает никакою сверхъестественною силою” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 2. Книга 6. Глава 1, 2. С. 263]. Насколько мы любим в своей жизни принимать “третьи” решения? Мы, порой, не делаем ни добра и ни зла, а что-то среднее. Мы не культивируем грех, но и не отказываемся от него. Мы не отрицаем IV Божью заповедь о субботе, но вместо неё празднуем воскресенье. Мы признаём, что церковь — это Божье установление, но не ходим туда или ходим лишь изредка, по праздникам. Ещё древние латиняне говорили: “Tercia non data” — третьего не дано. Но многие забыли эту аксиому, превратив её в теорему без доказательств. “Третьи” решения самые опасные по своим последствиям. Франция и Великобритания не поддержали Гитлера в начале его деятельности, но и не выступили против. А сколько раз в своей жизни, когда нам необходимо было говорить прямо, мы просто отмалчивались, не желая и лгать, но боясь и говорить открыто. Благодаря третьей позиции, в которую часто предпочитают становиться люди, происходит в мире больше всего зла. И это зло обрушивается, в первую очередь, на тех, кто стоит в этой самой третьей позиции, с третьим решением, третьим мнением. И дьявол особенно подбивает нас именно на третьи решения в наших отношениях с Богом, и в исследуемой нами истории это проявилось очень ярко. С одной стороны филистимляне, вроде бы, признают, что именно Господь обрушил на них все эти беды. Более того, филистимские жрецы советуют принести Богу жертву повинности. “Те сказали: если вы хотите отпустить ковчег Бога Израилева, то не отпускайте его ни с чем, но принесите Ему жертву повинности; тогда исцелитесь и узнаете, за что не отступает от вас рука Его. И сказали они: какую жертву повинности должны мы принести Ему? Те сказали: по числу владетелей Филистимских пять наростов золотых и пять мышей золотых; ибо казнь одна на всех вас и на владетелях ваших” (1 Цар. 6:3—4). “В древнем языческом мире существовал обычай умилостивлять то или иное божество принесением ему металлических изображений кары, постигшей человека. Известно, например, что афиняне приносили богу в жертву изображение тех членов человеческого тела, которые были поражены болезнью… Обычай принесения божеству металлических изображений (или вообще знаков) угнетавшей человека кары практиковался и в качестве благодарственной жертвы, по случаю освобождения от этой кары. Узники, получившие свободу, вешали в храмах свои цепи; спасшиеся от кораблекрушения — металлическую дощечку с изображением тонущего корабля. Луций Коллодий, исцелившийся от глухоты, принёс в жертву богине Минерве серебряные уши. Вышеупомянутый обычай не утратил своего значения среди некоторых языческих местностей и по настоящее время. С появлением христианства обычай приносить Богу какое-либо вещественное знаменование постигшего или постигавшего человека горя не вполне вывелся из употребления… Из наиболее рельефных примеров существования трактуемого обычая в христианской древности можно указать на тот случай, когда исцелённый Божьей Матерью св. Иоанн Дамаскин сделал из серебра изображение отрубленной, было, у него иконоборцами, а теперь чудесно вновь соединившейся с остальным телом, руки, и приложил это изображение к той иконе Богоматери, пред которою молился, от чего эта икона и получила своё название „Троеручицы“” [Лопухин А.П. Толковая Библия. СПб, 1904—1907, Стокгольм, 1987. Т. 2. С. 239—240]. Как видим, эти языческие пережитки вошли и сохранились до наших дней в христианстве, а так же в магии. В последней они используются при насылании бед и “сглазе”, когда колдуны лепят фигурки людей, которым намереваются наслать порчу, и прокалывают у них булавкой те части тела, которые должны быть поражены. Но самое, конечно, печальное — это то, что эти языческие обычаи вошли в религию Христа, привнося в неё суеверия. Итак, филистимляне принесли, с одной стороны, Богу жертву повинности, а с другой — решили ещё раз проверить, точно ли из-за ковчега на них обрушились все эти напастья, и не были ли они вызваны просто чисто физическими причинами. В этом и заключалось их третье решение. Они принесли жертву Богу на всякий “пожарный” случай, но истинного раскаяния у них не было и в помине. Сегодня многие следуют этим путём, когда приходят в церковь “на всякий пожарный” случай. Перед поступлением в ВУЗ, на свадьбах, когда отпевают кого-то, часто ставят свечки, жертвуют нищим, участвуют в пасхальных и рождественских служениях. В наше время, с одной стороны, расцветает порок и секуляризм, а с другой — те же самые люди, которые прелюбодействуют, воруют, обманывают или просто живут без особых мыслей о Боге, не говоря уже о том, чтобы молиться, строго выполняют все вышеперечисленные вещи. Получатся несколько, правда, утрированно, следующая схема: ночной клуб — церковь — ночной клуб и вновь всё сначала. Ведь никто не толкает “нового русского” или просто секулярного человека из притона или кабинета в церковь. Но в то же время и посещение ими церкви носит так же специфичный характер, ибо из неё он вновь возвращается в притон или к прежней секулярной жизни. То же происходит, когда они жертвуют на строительство храма награбленные деньги, часто со следами крови, и при этом считают, что “откупаются” от Бога и заглаживают свои грехи, жертвуя, вроде бы, Ему. Хотя по поводу таких денег Библия говорит следующее: “Не вноси платы блудницы и цены пса в дом Господа Бога твоего ни по какому обету, ибо то и другое есть мерзость пред Господом Богом твоим” (Втор. 23:18). Избрав третье решение, филистимляне думали, что поступили очень мудро. А между тем, отвергнув Бога и не покаявшись искренне, они подписали себе смертный приговор. Господь был к ним совсем близко, являя через ковчег чудесные знамения, но они не вняли Ему, и чем дальше повозка с ковчегом удалялась от их земли, тем дальше они становились от Бога. Следя за удаляющимся ковчегом завета, властители филистимские не подозревали, что провожают свою собственную жизнь. Оставим, пока, на время повозку с ковчегом следовать дальше в Вефсамис, а сами перенесёмся на века вперёд и проследим дальнейшую судьбу филистимского народа в свете библейских пророчеств и всемирной истории.


Глава 10. Между львом и крокодилом

Священное Писание имеет ряд уникальных особенностей, которые резко выделяют его среди всех других книг этого мира. Но, пожалуй, одной из самых поразительных из них являются пророчества. Один исследователь метко сказал: “Пророчества накладывают на Библию печать божественности”. И действительно, когда исследуешь пророчества этой книги, которых более 3000 (!), то поражаешься тому, насколько точно, порой, за сотни веков, были предсказаны те или иные исторические события. Пророчества Библии всегда приводили в недоумение даже скептиков и атеистов своей ясностью и однозначностью, в которых нельзя было не признать описание того или иного события, имевшего место в истории, предсказанного за столетия. В предыдущих своих работах мы рассматривали уникальные библейские пророчества, предсказавшие, вплоть до деталей, судьбу Ассирии (Развенчанные боги. Археологическое исследование книг Ионы и Наума); Вавилона (И камни возопиют… Археологическое исследование книги пророка Даниила); Моава, Аммона и Едома (Ключи истории. Археологическое исследование книги Бытие); Финикии (Колесо в колесе. Археологическое исследование книги пророка Иезекииля); Древней Греции и Рима (Всемирная история и пророчества Библии); папского Рима и государств средневековой Европы (История рабства. Археологическое исследование книги Откровение); США (Но как было во дни Ноя). Исследование библейских пророчеств о филистимлянах так же являет нам много удивительных, а порой, и действительно уникальных по своей точности примеров. Не приняв весть спасения во дни Самуила, филистимляне на протяжении последующих веков крепли в своём разврате и жестокости. От своих соседей — израильтян они хорошо знали о религии Истинного Бога, Десяти Заповедях. Но не только не проявляли к этому какого-либо интереса, но, напротив, всячески боролись, как с самими израильтянами, так и с их религией, о чём будет рассказано ниже в настоящей работе. Господь долго терпел этот народ, давая ему возможность спастись, но Его милость была отвергнута. И тогда через пророков Господь провозгласил суд над этим народом. Как часто в своей жизни, по примеру филистимлян, мы продолжаем жить, зная о Законе Божьем, о существовании Его церкви, но не делаем никаких для себя выводов, считая, что так удобнее жить, не отягощая себя какими-то нравственными ограничениями. Наш современный мир отличает следование, в основном, конечно, неосознанное, постмодернистской философии, в основе которой лежит отрицание каких-либо общих норм и правил для всего человечества. Каждый человек вырабатывает сам для себя правила и нормы поведения, которые считает необходимыми. Отсюда — попрание каких-либо авторитетов, включая, в первую очередь, Бога. Но как нас наша постмодернистская философия и нежелание знать Бога привели к кризису, так отвержение Спасителя привело к краху филистимскую цивилизацию, над которой прозвучали грозные слова пророков: “Рыдайте, ворота! вой голосом, город! Распадешься ты, вся земля Филистимская, ибо от севера дым идет, и нет отсталого в полчищах их” (Ис. 14:31); “Так говорит Господь: вот, поднимаются воды с севера и сделаются наводняющим потоком, и потопят землю и все, что наполняет ее, город и живущих в нем; тогда возопиют люди, и зарыдают все обитатели страны. От шумного топота копыт сильных коней его, от стука колесниц его, от звука колес его, отцы не оглянутся на детей своих, потому что руки у них опустятся от того дня, который придет истребить всех Филистимлян, отнять у Тира и Сидона всех остальных помощников, ибо Господь разорит Филистимлян, остаток острова Кафтора. Оплешивела Газа, гибнет Аскалон, остаток долины их” (Иер. 47:2—5); “И пошлю огонь в стены Газы, — и пожрет чертоги ее. И истреблю жителей Азота и держащего скипетр в Аскалоне, и обращу руку Мою на Екрон, и погибнет остаток Филистимлян, говорит Господь Бог” (Ам. 1:7—8); “Ибо Газа будет покинута и Аскалон опустеет, Азот будет выгнан среди дня и Екрон искоренится. Горе жителям приморской страны, народу Критскому! Слово Господне на вас, Хананеи, земля Филистимская! Я истреблю тебя, и не будет у тебя жителей, — и будет приморская страна пастушьим овчарником и загоном для скота. И достанется этот край остаткам дома Иудина, и будут пасти там, и в домах Аскалона будут вечером отдыхать, ибо Господь Бог их посетит их и возвратит плен их” (Соф. 2:4—7); “Увидит это Аскалон и ужаснется, и Газа, и вострепещет сильно, и Екрон; ибо посрамится надежда его: не станет царя в Газе, и Аскалон будет необитаем. Чужое племя будет жить в Азоте, и Я уничтожу высокомерие Филистимлян” (Зах. 9:5—6).

Выводы из пророчеств

1) Народ, пришедший с севера, нанесёт страшные опустошения филистимлянам (Ис. 14:31; Иер. 47:2—3);

2) Филистимляне, как нация, перестанут существовать (Иер. 47:4; Ам. 1:8; Соф. 2:5);

3) Газа оплешивеет (Иер. 47:5);

4) Газа будет уничтожена и покинута жителями (Ам. 1:7; Соф. 2:4);

5) Аскалон опустеет и жители покинут его (Иер. 47:5, 6; Соф. 2:4);

6) В Аскалоне и Газе больше не будет царя (Ам. 1:8; Зах. 9:5);

7) Аккарон (Екрон) будет уничтожен (Ам. 1:8; Соф. 2:4);

8) В Азоте будут истреблены филистимляне, но город не будет разрушен (Ам. 1:8);

9) В Азоте будет жить другой народ (Зах. 3:6);

10) На землях филистимлян будут пасти овец (Соф. 2:6);

11) Земли филистимлян достанутся иудеям (Соф. 2:7);

12) В Аскалоне будут отдыхать иудеи (Соф. 2:7).

Как по-разному пророчества предсказывают судьбу четырёх царских городов (пятый город Геф был разрушен иудейским царём Азарией ещё до первого из пророчеств Исайи, около 700 г. до х. э.). Так Аккарону предсказано уничтожение; Азоту — истребление его жителей-филистимлян, но сохранение самого города, в котором будет жить другой народ; Газе — уничтожение, но при котором она каким-то образом оплешивеет, а Аскалону — вообще, с одной стороны, уничтожение, а с другой — превращение его в курорт для иудеев. Как видим, эти пророчества имеют не какие-то общие и противоречивые предсказания, а вполне конкретные, которые совершенно по-разному определяют будущность филистимских городов. Рассмотрим же, действительно ли эти пророчества получили исполнение в истории? Итак, в течении трёхсот лет с 1050 по 730 гг. до х. э. история филистимлян представляет собой непрерывную полосу войн с израильтянами с переменным успехом. В правление иудейского царя Азарии (769—733) происходит усиление Иудеи, которая начинает активную внешнюю политику. Фактически впервые со времен Давида Азария выступает против филистимлян. В результате последовавшей за тем еврейско-филистимлянской войны, Иудея захватывает такие важные их города, как Ямния, Гат, Ашдод, взяв под контроль и приморские пути [Tadmor H. Die Zeit des Erstens Tempels // Geschichte des jьdischen Volkes Mьnchen, 1981, p. 163]. Тогда же, как считают многие исследователи, Геф (или Гат) был разрушен и после этого не восстанавливался. Ныне от Гефа (в пер. “Давильный пресс”) остались руины, совпадающие с Tell es Safi — 31є43’ с.ш., 34є51’ в.д., на месте которого находятся обширные развалины и водоёмы, вырубленные в скале. Детальных археологических раскопок данного города не проводилось. Опасаясь ставшей вновь сильной Иудеи, филистимляне вступают в союз с Израилем и Дамасским царством, которые враждовали против иерусалимских царей. В сложившейся крайне опасной для Иудеи ситуации, послал иудейский царь “Ахаз послов к Феглафелассару, царю Ассирийскому, сказать: раб твой и сын твой я; приди и защити меня от руки царя Сирийского и от руки царя Израильского, восставших на меня” (4 Цар. 16:7). Иудейский царь воспользовался тем, что данная коалиция была направлена и против Ассирии, враждовавшей с Дамасским царством. Тиглатпалассару (Феглафелассар) становится известным, что “против Ассирии создалась коалиция во главе с царём Дамаска Рецином и израильским царём Пекахией. На стороне Дамаска и Израиля стоял Ганнон, правитель Газы и правитель Эдома” [Садаев Д. Ч. История Древней Ассирии. М.: Наука, 1979. С. 99]. Поэтому послание иудейского царя Ахаза стало для правительства Ниневии толчком к окончательному решению дамасского вопроса [Циркин. Указ. соч. С. 299]. Однако, первый удар ассирийцы направляют не сразу на Дамаск, а на его союзников филистимлян. Перед лицом ассирийских войск царь Газы Ганном бежал в Египет, но вскоре возвратился в Газу и признал власть Тиглат-Палассара [Ancient Near Eastern Texts relating to the Old Testament. By James B. Pritchard. Princeton University Press, 1969. P. 283, 282]. В результате этого в Газе был даже создан ассирийский торговый центр [Grayson A.K. Assyria: Tiglat-pileser III to Sargon II (744—705 B.C.) // Cambridge Ancient History, 1991, V. III, 2, p. 77]. “В Аскалоне по приказу Тиглат-Палессара царь города Митинг был свергнут и на трон возведён Рукибт, всецело преданный ассирийцам” [Weippert M. Zur Syrienpolitik Tiglathpileser III // Mesopotamien und seine Nachbam. Berlin, 1982, p. 397—398]. Несмотря на явные успехи ассирийцев противостояние со стороны филистимлян продолжалось. При этом филистимляне уже ищут понимания и у иудеев, на которых они совсем недавно натравливали ассирийцев [Циркин. Указ. соч. С. 315]. Так они вступают в контакты даже с царём Иудеи Езекией (727—698), который сам недавно ещё воевал с Газой. “Иудейский царь Езекия, ориентируясь на помощь Египта и отбросив всякую осторожность, отказался платить Ассирии дань и позволил жрецам, знатным людям и простому народу города Экрона (Аккарона) заковать в цепи их властителя Пади за то, что тот выполнял договоры и соблюдал присягу в верности ассирийскому царю” [Садаев. Указ. соч. С. 116]. Вот что об этом и о последующих затем событиях пишет в своей летописи ассирийский царь Сенаххериб (705—681 гг. до н. э.), в правление которого происходили эти события: “Цидку, царя Аскалона, что не склонился под ярмо мое, богов дома отца моего, его самого, его жену, сыновей, дочерей, братьев, родичей я забрал и переселил в Ассирию. Шаррулудари, сына Рукибти, прежнего их царя, я поставил над народом Аскалона и принесение дани, союзнического дара моему величию, наложил на него, и он влачил ярмо моё. Во время моего похода города Бит-Даганна, Яппу, Банайабарка, Азузу (филистимские города — прим. А. О.) — города Цидки, что к ногам моим тотчас не склонились, я осадил, взял, захватил добро их. А у наместников, князей и людей города Экрона, которые Пади, их царя, принесшего союзническую присягу стране Ашшур, бросили в железные оковы и выдали его Хизкии (Езекии), иудею, поступив враждебно и грешно, устрашились сердца их… Я подступил к Экрону, правителей и князей, которые согрешили, я убил и трупы их повесил на кольях вокруг города. Сыновей города, совершивших грех и преступление причислил к полону” [Хрестоматия по истории Древнего Востока в 2 т. // Под ред. Коростовцева М.А., Кацнельсона И.С., Кузищина В.И. М.: Высшая школа, 1980. Т. 1. Анналы Синаххериба. С. 214]. На престолы филистимских городов Синаххериб посадил верных себе людей. При этом ассириец не стал полностью уничтожать автономию филистимских городов, ибо в условиях возможного противостояния Египту ему нужна была буферная зона, которая могла бы быть и базой для вторжения в страну на Ниле и в то же время, пусть хотя бы временной, но защитой от возможного нападения египтян [Herr L.G. The Iron Age II Period: Emerging Nations // Biblical Archaeologist. 1997. V. 60, 3, p. 162]. Не успели филистимляне отойти от ужасов синаххерибова нашествия, как политическая ситуация во всём регионе резко меняется вследствии ослабления Ассирии. От последней откалываются две её недавние провинции — Мидия и Вавилония, становясь соответственно, Мидийским и Ново-Вавилонским царством. Заключив между собой союз, они начинают войну против своего бывшего сюзерена. В свою очередь поднимает голову и Египет, войска которого вновь вторгаются в Палестину и после долгой осады захватывают Азот [Tadmor H. Philistia under Assyrian Rule // The Biblical Archaeologist. 1966. V. 29, 3, p. 102]. Всё же сил закрепиться в этом зависимом ещё от Ассирии регионе у египтян не оказалось и поэтому они, удовлетворившись лишь разрушением грозной крепости Азот [Stern E. Israel at the Close of the Period of the Monarchy // The Biblical Archaeologist. 1975. V. 38, 1, p. 37], возвращаются к себе на родину. Пострадали от этого нашествия и другие филистимские города, и, в частности, Аккарон, начавший после этого быстро приходить в упадок [Gittin S., Dothan T. The Rise and Fall of Ekron of the Pholistines // Biblical Archaeologist. 1987. V. 50, 4, p. 215]. Результатом египетского вторжения стало, с одной стороны, вроде бы, возвращение самостоятельности филистимлян от Ассирии, но в то же время сильнейшее опустошение их земель. И вновь проходит всего несколько лет, как ситуация меняется, делая недавних врагов друзьями, и наоборот. Дело в том, что когда египтяне увидели, что от Ассирии, фактически, остались одни руины, а её столица Ниневия разграблена и уничтожена (612 г. до х. э.), фараон Нехо решил придти на помощь своему извечному врагу. Нехо II вступает в союз с провозгласившим себя в Харране царём Ассирии первосвященником Ашшурбанипалом [Садаев. Указ. соч. С. 160]. Это изменение египетской политики объяснялось тем, что империя на Ниле была заинтересована в сохранении слабой Ассирии, как буфера между ней и набирающими силу Вавилоном и Мидией, добивающимися полного крушения ассирийского государства. Но проклятая Богом Ассирия устоять не могла. В 609 году под Харраном египетско-ассирийская армия была разгромлена мидо-вавилонскими полчищами. Жалкие остатки ассирийских войск укрылись частью в горах Иссалу, частью — вместе с египтянами укрылись в крепости Каркемыш [Матвеев К.П., Сазонов А.А. Когда заговорила клинопись. М.: Молодая гвардия, 1979. С. 122—123]. Именно под Каркемышем в 605 году до х. э. вавилоняне наносят ассирийцам и их союзникам египтянам полное поражение, положившее конец политической истории Ассирийской империи [Садаев. Указ. соч. С. 160]. Однако, смерть в том же 605 г. до х. э. вавилонского царя Набопалассара вынуждает его сына Навуходоносора, командовавшего войсками, спешно отправиться в Вавилон. “Навуходоносор не напрасно торопился в Вавилон. Вавилонские верхи, в своё время неохотно, лишь оказавшись в безвыходном положении, согласились признать царём Набопалассара. И теперь они не были склонны считать Навуходоносора его законным преемником только на том основании, что он — старший царский сын. Вавилонские олигархи были против наследственности царской власти, но здесь они столкнулись с халдейским офицерством, которое желало видеть на вавилонском троне только халдея и только Навуходоносора. Навуходоносор прибыл вовремя. Олигархи не посмели оспаривать его права, подкреплённые военными заслугами, поддержкой армии и авторитетом победителя при Кархемише. Навуходоносор занял престол, и вся страна признала его царём” [Белявский В.А. Тайны Вавилона. М.: Вече, 2001. С. 81]. Однако, его временным вынужденным отсутствием в Палестине воспользовался Египет, распространив свою власть на филистимские земли [Циркин. Указ. соч. С. 336]. Филистимляне в борьбе Египта с Вавилоном поддерживали Египет, считая его менее опасным, чем агрессивный Вавилон, явно не желавший дать им, хотя бы видимой автономии с сохранением царской власти, на что был согласен Египет. Но филистимляне на этот раз жестоко просчитались в своих расчётах. Уже в 601 г. до х. э. вавилонские войска вновь появились в Палестине. История нам сохранила письмо царя Аккарона — Адона, в котором тот слезно умоляет египтян придти на помощь [Gittin S. Tel Miqne-Ekron in the 7-th Century B.C. // Recent Excavations in Israel. Dubuque, Iowa, 1995, p. 74; Porten B. The Identity of King Adon // The Biblical Archaeologist. 1981. V. 44, 1, p. 36—50]. Навуходоносор, между тем, вторгается в филистимские земли, захватив Газу, но удержать захваченные территории ему не удаётся из-за неудачной битвы с египтянами под Мигдолом, после чего Газа вновь захватывается Египтом (Иер. 47:1) [Циркин. Указ. соч. С. 337—338]. Но Навуходоносор был очень целеустремлённой личностью, и его поражения никогда не останавливали от намеченной цели. Поэтому возвратясь в Вавилон, он проводит прекрасную реформу армии [The Ancient Near East. Suppllmentary Texts and Pictures Relating to the Old Testament, p. 564], после чего в 598 году он вновь вторгается в Палестину и вскоре захватывает Иерусалим, забрав сокровища храма и поставив на престол Седекию. Но расправиться с ненавистными ему филистимлянами царь снова не успевает, ибо против него на родине вспыхивает мятеж представителей старой вавилонской аристократии [Wiseman D.J. Babylonia 605—539 B.C. // Cambridge Ancient History, 1991, V. III, 2, p. 233]. Казалось, что Господь через эти отсрочки даёт филистимлянам возможность задуматься, остановиться на том пути греха, на который они вступили и шли уже более 600 лет. Но упорство филистимлян, закосневших в грехе, было очень крепким. Этот народ моря предпочитал уповать более на Египет, чем задуматься о Боге. Как часто и мы проявляем завидное упорство во грехе, когда Христос постоянно взывает к нашему сердцу, призывая через допущенные проблемы, остановиться. Но многие люди, порой, как и филистимляне, упрямо идут к собственной смерти, не желая видеть опасность. Дьявол ослепляет их и ведёт на убой, как зомби. Но превращение нас в зомби начинается тогда, когда мы потворствуем греху и лелеем его. Итак, Навуходоносор вновь вторгается в Палестину, беря в осаду Иерусалим. Египетский фараон выступает против него, но в разыгравшейся битве терпит полное поражение [Циркин. Указ. соч. С. 341—342]. И вот теперь час расплаты настаёт. Наступает час расквитаться с такими ненавистными для него филистимлянами. “Воспользовавшись неудачей Египта, Навуходоносор обрушился на филистимские города, которые, как уже говорилось, находились в сфере египетского влияния. Эти города были разрушены столь основательно, что филистимляне, как отдельный этнос, исчезли с исторической арены” [Gittin S. The Miqne-Ekron in the 7-th Century B.C. // Recent Excavations in Israel. Dubuque, Iowa, 1995, p. 74], но только название прибрежной полосы ещё очень долго именовалось как “Земля филистимская” [Baffi Guardatta F. I Filistei: un problema che si va risolvendo // ISIMU. 1999, V. 2, p. 285], сохранившись, как мы уже говорили выше, и до сего дня в названии Палестины. На этом заканчивается, собственно, политическая история филистимлян, протекавшая последние свои годы среди борьбы крокодила (Египта — Ис. 29:3) и льва (Вавилона — Дан. 7:4). Но ещё продолжали жить их потомки, правда уже не как отдельная нация, и ещё продолжали жить царские города филистимлян, о которых говорили пророчества Библии. В следующей главе мы познакомимся с тем, как сложилась судьба этих городов, полная трагизма и крови.


Глава 11. Восстающий из пепла

В отличии от подавляющего большинства городов Древнего Рима, Аскалон не был покрыт со временем болотами, как Вавилон, или песками, как Ниневия. Не был он спрятан и в чаще непроходимых лесов, как города майя. Не был он сокрыт и на вершинах неприступных скал, как инкский Мачу-Пикчу. Его стены, правда перестраивавшиеся много раз и разрушенные затем частично временем, высились перед глазами путешественников. Много веков город был необитаем, но своими величественными развалинами не давал себя забыть. Но несмотря на это, он почему-то не привлекал внимания ни учёных, ни даже путешественников. Возвращением интереса к себе он обязан прямо-таки романтической истории. В 1815 году в руки богатой англичанки леди Эстер Станхоуп попадает древняя средневековая карта с изъеденными временем краями. Она была составлена монахом одного из средневековых орденов. На этой карте капуцин обозначил местонахождение тайника, в котором были, якобы, спрятаны несметные сокровища. Леди была весьма романтичной особой и потому вскоре отправляется на поиски древнего клада. Были ли найдены сами сокровища, точно неизвестно, но в ходе этих небольших раскопок была обнаружена базилика (храм) города, относящаяся к римскому периоду. Но на этом столь многообещающие раскопки были прекращены, ибо они как начались, так и проходили довольно спонтанно и так же внезапно закончились. Не привлекли они внимание и ученых, которые вскоре занялись раскопками великих месопотамских цивилизаций. Только через сто лет, в 20-е годы XX века лопата археологов вновь погружается в прошлое города. На этот раз туда прибывают не дипломаты и не кладоискатели, а настоящие учёные-археологи из Великобритании во главе с доктором Джоном Гарстэнгом (именно он вскоре откроет древний Иерихон и найдёт знаменитые стены, разрушенные Иисусом Навином). Главной целью своих раскопок доктор ставил, в первую очередь, обнаружение и исследование культурных слоёв Аскалона, относящихся к филистимскому периоду. И это ему удалось. Несколько лет непосильного труда открыли перед его взором постройки времён Самсона и Саула. Но в тот момент, когда эти камни начали “говорить”, раскопки пришлось прекратить. Причиной этого стала острейшая нехватка рабочей силы, на плечи которой падала основная нагрузка. К тому же тяжелый климат тех мест и отсутствие нормальных жилищных условий при практическом отсутствии медицинской помощи подорвали здоровье членов экспедиции. Можно только себе представить ту печаль, с которой доктор Гарстэнг покидал Аскалон, которому вновь на несколько десятилетий предстояло погрузиться в сон. Сон, который был прерван ударами археологических кирок и лопат только в 1985 году. В тот год начали совместные раскопки специалисты Чикагского и Гарвардского университетов под руководством профессора Лоренса Стейгера, раскопки, продолжающиеся и по сей день. В ходе этих почти двадцатилетних исследований, проходящих с использованием современнейших методик, события трехтысячелетней истории города предстали как живые, сбросив с себя тысячелетний сон. И хотя у учёных ещё было очень много вопросов, но основные вехи истории города и его обитателей в целом стали ясны. Когда научный мир приступил к их анализу, то с удивлением для себя увидел, как эти вехи переплетены с библейской археологией, этнографией, пророческой историей и философией. Первое поселение на территории Аскалона относится к началу послепотопного времени. Его древнейшими обитателями были ханаанцы (в старой транскрипции — ханаанеяне), потомки патриарха Ханаана, сына Хама. В то время, т.е. около 2000 г. до х. э., Аскалон представлял собой независимый город-государство. Тогдашняя политическая карта Палестины представляла собой пёстрое лоскутное одеяло, состоящее из множества этих вечно воюющих карликовых государств. Каждое из них состояло из относительно обширного центрального укреплённого города с храмом, давшего название государству, нескольких более мелких городов и некоторого количества неукреплённых поселений, жители которых занимались сельским хозяйством [Dever W.G. The Middle Bronze Age: The Zenith of the Urban Canaanite Era // Biblical Archaeologist. 1987. V. 50, 3, p. 153]. В центре города, чаще всего на холме, находился дворец правителя и рядом с ним — храм, особым кольцом стен отделенный от остального города. На окраинах такого государства располагались небольшие укреплённые пункты, в которых жили воины со своими семьями, охранявшие его рубежи [Weippert, 1988. Ibid, p. 215—232] и торговые пути [Oren E.D. The “Kingdom of Sharuhen” and the Hyksos Kingdom // The Hyksos. Philadelphia, 1997, p. 256—257]. В это время Аскалон был одним из богатейших городов мира, благодаря процветающей в нём торговле [Грандт М. История Древнего Израиля. М.: Терра, 1998. С. 78], чему способствовало и его прибрежное расположение, и наличие гавани [Там же. С. 78], которой в те времена могли похвастаться лишь единичные города. Главной единицей торговли для города были экспорт вина и оливкового масла. Большой оборот торговли привёл к тому, что стали необходимы переводчики. И вот экспедиция Стейгера обнаружила при раскопках Аскалона одну табличку, которой пользовались писцы, обучаясь иностранным языкам. Табличка эта содержала колонку, составленную из слов на хананейском языке, напротив которой в трёх других колонках были написаны эти же слова, но на других языках, в частности, древнесемитском и хеттском. Но торговле мешали войны, постоянно вспыхивающие между хананейскими государствами. В древнейших ханаанских культурных слоях Аскалона найдены многочисленные следы разрушений и пожарищ [Грей Д. Ханаанцы. М.: Центрполиграф, 2003. С. 27, 42—43]. Этой ситуацией пользовался Египет, которому, наконец, удалось поставить ханаанских царьков в зависимое от себя положение. Вначале это осуществили фараоны эпохи среднего царства [Грей. Указ. соч. С. 26], а затем Тутмос III, фараон — современник Моисея, при котором еврейский патриарх бежал в Мадианскую пустыню [Циркин. Указ. соч. С. 79—80]. Тутмосу III удалось на время покорить Аскалон и другие ханаанские города. В покорённых землях Тутмос III устанавливает весьма интересную власть. Дело в том, что этот фараон, будучи умным политиком, понимал, что простой силой и насилием удержать такие крепости, как Аскалон, с таким непокорным населением, невозможно. Поэтому он сохраняет в каждом городе правившую там до его нашествия династию, при условии признания ею верховной власти фараона и обязательства выплачивания дани. При этом, чтобы выглядеть красиво в глазах египтян, Тутмос именует этих местных правителей города не царями, а всего лишь “правителями царя” или “человеком города”, в то время, как для самих горожан — хананеев этот правитель именовался и был царём [Циркин. Указ. соч. С. 80]. В это время торговля в Аскалоне вновь начинает процветать, город богатеет и параллельно с этим просыпаются амбиции его правителей, не желающих уже даже номинально покоряться Египту, власть которого после смерти Тутмоса III и Аменхотепа II резко ослабевает. Последующие три столетия полны нескончаемых попыток Аскалона и других хананейских городов сбросить египетское иго. Особо сильное восстание имело место при Рамзесе II (XIII в. до х. э.), “войны Рамзеса II в Палестине превратились в непрерывное взятие приступом больших и малых крепостей. При этом трудном положении, в котором египтяне оказались в Сирии-Палестине, фараон не мог тратить время на долгую осаду” [Солкин. Указ. соч. С. 109—110]. Наконец был им взят и мощный Аскалон [Тураев Б.А. История Древнего Востока. В 2 т. Л.: ОГИЗ, 1935. Т. 1. С. 305]. Но проходит совсем немного времени и уже при преемнике Рамзеса II, фараоне Мернептахе мы видим Аскалон в числе городов, возглавивших против Египта восстание, охватившее большую часть Палестины [Циркин. Указ. соч. С. 96—97]. Но и на этот раз восстание обернулось слезами для восставших. Аскалон был взят штурмом [ANET, p. 378], разграблен, а затем сожжен [Stager L. Ashkelon // New Encyclopedia of Archaeological Excavations in the Holy Land. Jerusalem, 1993, p. 107]. Впрочем, город был вскоре вновь отстроен и стал играть важную роль в регионе. От этой бурной эпохи весьма интересными памятниками, сохранившимися до наших дней и найденными Стейгером, были захоронения древних аскалонцев. Археологи обнаружили настоящий Город мертвых — кладбище Аскалона, состоящий из сотен погребальных камер. Каждая из таких камер была соединена с поверхностью земли узким вертикальным ходом. “В эту камеру, — как пишет Стейберг — аскалонцы приносили тела своих умерших родных. По прошествии нескольких месяцев, когда от тела оставался только скелет, они укладывали его в углу камеры… Другой отличительной чертой погребений… была керамическая лампа, помещенная в стенной нише. Потускневшие краски указывают на то, что она использовалась для освещения. Возможно, лампу зажигали в ходе погребального обряда для того, чтобы указать умершему путь во тьме, или она была ритуальной заменой символа жизни, горела до окончания погребального обряда, отмечая переход умершего в мир иной” [Грей. Указ. Соч. С. 92]. Религия играла вообще огромную роль в жизни ханаанского Аскалона, формируя все различные стороны его жизни. Первое, что видел путник, входящий в Аскалон — это святилище Ваала, открытое экспедицией Стейгера. Это святилище располагалось прямо у городских ворот. В этом святилище была найдена покрытая серебром бронзовая одиннадцатисантиметровая статуэтка теленка — символа бога Ваала. Перед ней останавливался и молился каждый, входя в город и благодаря за охрану и оставляя город, испрашивая благословения на обратный путь. Но первое впечатление от такой религиозности жителей сразу улетучивается, когда ближе познакомишься с религией хананеев и её обрядами, в основе которых лежали массовые оргии, половые извращения и человеческие жертвоприношения. Жители хананейского Аскалона вследствии разврата выродились, поправ всякие человеческие ценности. Закон посева и жатвы постоянно действует в жизни как отдельного человека, так и общества. Хананеи сеяли зло, его они и пожали, когда около 1175 г. до х. э. город был завоёван филистимлянами, которые вырезали его жителей, предварительно надругавшись над ними, а затем и разрушили сам город [Dothan T. The Philistines Reconsidered // Biblical Archaeology Today. Jerusalem, 1985, p. 167—173]. Как мы уже писали выше, филистимляне вскоре возводят на развалинах хананейского Аскалона свой филистимский Аскалон. Начинается новая страница истории города, которая, лишённая Божественного присутствия, вновь вскоре наполняется кровью и развратом. И вновь та же участь. Город разрушен войсками Навуходоносора, а его жители частью убиты, а частью уведены в плен, в далёкую Месопотамию. В течении 75 лет город был необитаем, пока мидо-персы не захватывают Вавилон, а вместе с ним и его палестинские владения, включая Аскалон. По приказу персов финикийцы из Тира отстраивают и заселяют Аскалон. Персидское правительство сохраняет в политических целях фиктивную самостоятельность финикийских городов Тира и Сидона, придав им и некоторые бывшие филистимские города. При этом Аскалон достался Тиру и после отстройки был просто заселён финикийцами [Gitler H. New Fourth – Century Coins from Ascalon // The Numismatic Chronicicle, 1996, № 156, p. 1—2]. Вновь город достигает вскоре былого величия и в нём даже строится огромный монетный двор. Но вновь его жители не хотят жить с Богом, отвергая Его религию и заменяя её своими изуверскими культами. Религия финикийцев являет собой одно из самых отвратительных зрелищ во всём древнем мире, ибо главным её атрибутом были массовые человеческие жертвоприношения в честь бога Молоха . “Статуя Молоха… была колоссального роста, вся из меди, и внутри пустая. Голова была бычачья, потому что бык был символом силы и солнца в его лютом виде. Руки у статуи были чудовищной длины, и на огромные простертые ладони клались жертвы; руки, движимые цепями на блоках, скрытых за спиною, поднимали жертвы до отверстия, находящегося в груди, откуда они сваливались в пылающее пекло, которое помещалось внутри статуи, на невидимой решётке, а выпадавшие сквозь неё зола и угли образовывали всё возрастающую кучу между ног колосса. Полагают, что взрослые жертвы сперва закалывались, но нет сомнения в том, что дети клались живыми на страшные, докрасна раскалённые ладони чудовища. Родным настрого воспрещалось выказывать печаль. Детей, если они кричали, пока их приготовляли к ужасному обряду, успокаивали ласками. Как это ни должно казаться безобразным и невозможным, матери обязаны были не только присутствовать на страшном торжестве, но воздерживаться от слёз, рыданий и всякого проявления печали, потому что иначе он не только лишились бы почёта, подобавшего им вследствии оказанной им всенародно великой чести, но могли навлечь гнев оскорблённого божества на весь народ, и одно неохотно сделанное приношение могло уничтожить действие всего жертвоприношения и даже навлечь на народ беды хуже прежнего. Такая слабохарактерная мать была бы навеки опозорена” [Рагозина З. А. История Ассирии. СПб.: И-е А.Ф. Маркса, 1902. С. 151—152]. Но вот пришёл Божий суд и на этот жестокий и гордый народ. В IV веке в Палестину вторгаются войска Александра Македонского. Особо упорное сопротивление грекам оказал финикийский Тир, жители которого после взятия города Александром были или распяты на крестах или проданы в рабство (подробный разбор истории Тира и финикийцев в контексте пророчеств Библии см.: Опарин А.А. Колесо в колесе. Археологическое исследование книги пророка Иезекииля. Харьков: Факт, 2003. С. 58—95). Последовавшие затем войны Александра, стремившегося создать мировую империю, сменившиеся после его смерти войнами, в которых делилась эта держава, наносили Аскалону страшные бедствия, завершившиеся, наконец, в 295 г. до х. э. разрушением города войсками царя Египта Птолемея I. На этом финикийский период истории заканчивается, начинается новый — эллинистический. Греческая культура, распространившаяся по всему миру в результате войн Александра, изменила до неузнаваемости древние земли Сирии и Палестины, которые вошли в состав греческих государств Птолемеев (Египет) и Селевкидов (Сирия). Именно эти две страны и владели поочередно Аскалоном [Бурбон Ф., Лаваньо Э. Святая Земля. Атлас чудес света. М.: БММ АО, 2001. С. 154]. В это время город приобретает славу не только как торговый, но и культурный центр. Так как один из аскалонцев Антиох возглавил философскую академию в Афинах. А другой Дорофей создал словарь аттического диалекта греческого языка на котором говорили в Афинах. Во II—I вв. до х. э. Аскалон входит в состав Римской империи. Это была одна из самых блестящих и одновременно позорных страниц города. С одной стороны он постоянно богател за счёт экспорта оливкового масла, вин, хины, гранат, фиников и лука, благодаря чему были возведены изумительные по красоте архитектурные сооружения, а с другой он становится одним из мест развлечения всего региона. Особую заботу в этих двух направлениях о городе проявлял иудейский царь Ирод I, во дни которого пришёл на землю Спаситель Иисус Христос. Кстати сам Ирод I родился именно в Аскале [Бурбон Ф., Лаваньо Э. Святая Земля. Атлас чудес света. М.: БММ АО, 2001. С. 154], может быть поэтому он строит “прекрасные купальни, колодцы и, кроме того, колоннады, вызывавшие удивление своей величиной и отделкой” [Иосиф Флавий. Иудейская война. Минск: Современный литератор, 2003. Книга I. Глава 21, 11. С. 116]. Внешне эти купальни и виллы смотрелись очень величественно, но то что происходило за их стенами было недоступно для глаз людей. И только благодаря раскопкам Стейгера удалось выяснить, что скрывалось за этим красивым фасадом. На территории только одной из этих вилл археологи обнаружили около 150 глиняных масляных ламп. На них взору современных учёных предстали самые бесстыдные картины иллюстрирующие интимную жизнь. Была там же обнаружена надпись над одной из купален, расположенных в ней: “Войди, получи удовольствие, и …”. Купальни были ни чем иным, как публичным домом. Но поистине зловещее зрелище предстало пред археологами, когда они начали раскопки древней канализации проходившей под купальнями. В этих канализационных трубах учёные нашли кости многих десятков новорожденных младенцев. Эти бедные дети, рожденные от связи своих матерей проституток с богатыми клиентами, умерщвлялись тут же, где менее года назад они были зачаты в грехе. Новорожденных сбрасывали в канализацию, где они и заканчивали свою только что начавшуюся жизнь. Впрочем убивались не все дети. Часть девочек хозяин виллы оставлял в живых, чтобы они продолжили то же ремесло, чем занимались и их матери. И для этого не нужно было ждать долгие годы. Дело в том, что многие богатые римляне предпочитали заниматься любовью с 7—8 летними девочками, которых они растлевали десятками. Такова была изнанка и истинное лицо великого Аскалона, в котором по-прежнему, несмотря на то, что он входил в состав Иудеи, где вроде бы исповедывали Живого Бога, места для Господа не было. Кровь и насилие греко-римского периода были смыты во время Иудейской войны (66—70), когда восставшие иудеи разрушили и сожгли город до основания [Иосиф Флавий. Указ. соч. Книга II. Глава 18, 1. С. 266]. Вскоре город правда восстанавливается и многие его жители принимают весть спасения. Более того, после того как в 323 году христианство провозглашается государственной религией Рима, Аскалон становится одним из центров новой религии. Так же через него проходит один из главнейших паломнических путей из Европы в Иерусалим. Но для большинства это обстоятельство послужило поводом к своеобразному развитию бизнеса. Раз пребывает много паломников, то их надо развлекать, раскошеливая через это. Для этого в городе продолжается постройка вышеописанных вилл и купален, а так же увеличивается производство вина. С другой стороны само по себе паломничество приводило к извращению учения Христа, внося в него чисто языческие понятия о чудотворной силе святых мест, талисманов, святой воде и т.д. Войдя в 395 г. х. э. после раздела Римской империи в состав Византии, город превратился в один из центров заангажированной государственной религии, в котором места Живому Богу вновь не оставалось. Эта внешняя религия дел и суеверия, прекрасно уживавшаяся с купальнями проституток, была смыта в 636 году, когда город был захвачен арабами [Бурбон. Лаваньо. Указ. соч. С. 154]. Более 500 лет городом владели арабы и над его стенами развевалось зелёное знамя. Как интересно тогда жители, как города, так и Европы, могли воспринимать библейские пророчества о том, что городом вновь завладеют евреи. Ведь в те времена евреи не только не имели своего государства, но и были рассеяны по всему миру. При этом в самой Палестине их практически не было. С другой стороны на этих землях господствовали древние и злейшие враги иудеев арабы, которые ни за что на свете не позволили бы евреям вновь вступить на эту землю. Так же и жители Западной Европы, начавшие в конце XI века I крестовый поход, имевший целью освободить Святую Землю от мусульман, меньше всего там так же желали видеть иудеев. Словом для того, чтобы в те годы поверить этому библейскому пророчеству требовалась действительно большая вера. XII—XIII века вошли в историю, как эпоха крестовых походов. За это время Аскалон несколько раз переходил из рук в руки, подвергаясь страшным разорениям. В 1153 году городом вновь завладели крестоносцы, удерживавшие его до 1187 года, пока город не захватил султан Египта Саладин. В этот день 4 сентября 1187 года, когда капитулировал Аскалон, произошло затмение солнца, которое как будто бы тоже не хотело взирать на грабежи, насилия и убийства творящиеся в городе [Куглер Б. История крестовых походов. Ростов-на-Дону: Феникс, 1995. С. 242]. Но Саладину не долго было суждено владеть городом. Ибо начавшийся в 1191 году очередной поход крестоносцев, ведомых королём Англии Ричардом I “Львиное Сердце” (1189—1199) ставил перед собой не взятие даже Иерусалима, а “целью похода поставлено было завоевание одного приморского города, именно Аскалона, „Сирийской невесты“, богатейшего и самого укрепленного города на юге Палестины” [Куглер. Указ. соч. С. 292]. Понимал важнейшее стратегическое назначение города, который тогда прозвали “Сирийской невестой”, т.е. тот кто владеет Аскалоном владеет Сирией, и Саладин [Кесслер У. Ричард I Львиное Сердце. Ростов-на-Дону: Феникс, Харьков: Фолио, 1997. С. 231—232]. Поэтому движение войск крестоносцев, направлявшихся к городу, султан пытался остановить с помощью разорения дороги и городков на ней, как возможных мест для привала, организацией постоянных внезапных атак и наконец дачей 7 сентября 1191 года битвы под Арзифом. Последняя завершилась полной победой крестоносцев, которые теперь устроившись на отдых в Иоппе готовились к походу и осаде Аскалона — цели своего похода. “Между тем Саладин обдумывал судьбу „Сирийской невесты“. До сих пор он не разрушал этого важного города, служившего как бы соединительным звеном между Египтом и Сирией, и теперь ещё он страстно желал сохранить его. Но не были ли крестоносцы, несмотря на громадные потери, испытанные ими за три года, всё ещё достаточно сильны… Битва при Арзуфе только что дала веские доказательства несокрушимой силы, а среди офицеров Саладина была величайшая неохота выдерживать осаду в Аскалоне. Тогда султан решился, хотя и с тяжелым сердцем, воспользоваться временем, которое ему оставляло вялое течение войны христианами, для разрушения этой крепости. 16 сентября началось это печальное дело. Крепкие стены крепости были подкопаны и разрушены, внутренние постройки города истреблены огнём. Когда Ричард услыхал об этом, он вызвал военачальников скорее двинуться дальше, если ещё возможно, спасти Аскалон от полной гибели” [Куглер. Указ. соч. С. 293]. “В бурю и дождь с проклятиями и слезами войско пилигримов двинулось к берегу. Аскалон предстал перед их глазами в виде пустынной кучи камней, только с трудом можно было пробраться внутрь города по грудам развалин. Но, несмотря на то, крестоносцы ревностно приступили к восстановлению города” [Куглер. Указ. соч. С. 296]. Ричард Львиное Сердце лично принимал участие в восстановлении крепости, таская камни [Кесслер. Указ. соч. С. 229]. В течении кратчайшего времени крепость выросла вновь [Куглер. Указ. соч. С. 296]. В течении последующих восьмидесяти лет религиозные войны гремели у стен Аскалона, пока в 1270 году он не был окончательно разрушен египетскими мамлюками [Бурбон. Лаваньо. Указ. соч. С. 154]. Над тысячелетним городом наступило затишье. Жестокость и религиозный фанатизм крестоносцев были смыты в этом страшном пожарище. За свою историю Аскалон многократно разрушался, но вскоре его недавние завоеватели всегда восстанавливали его для себя. Но на этот раз все было по-иному. Прошёл месяц, год, десять лет, сто лет, а восстанавливать город никто не собирался. За несколько столетий он был сильно разрушен временем. Как в эти времена было тяжело поверить в библейское пророчество о том, что городом завладеют в конце-концов иудеи, сделав его местом для своего отдыха. Шли века и вот в середине XIX века арабы основывают на его месте городок, названный ими Аль-Маджал. Это вновь тогда вызвало недоумение многих теологов и верующих. Ведь по пророчеству городом должны завладеть не мусульмане, а иудеи, которых в Палестине по-прежнему не было. И только когда после Великой Отечественной войны был основан Израиль, евреи, вернувшись в эти края, приступили к восстановлению Аскалона, вернув ему его древнее название Ашкелон. В Ашкелоне сегодня проживает около 100000 населения, причём значительную их часть составляют евреи из Эфиопии и СССР. Когда только приступили к восстановлению города было решено на его месте возродить не просто город, а создать город-сад, особое место отдыха и туризма. И сегодня действительно Ашкелон славится своими знаменитыми садами, главный из которых Национальный парк Тель-Ашкелон, где можно осмотреть остатки древних периодов истории города, откопанных археологами и которые привлекают тысячи туристов. Сам же Ашкелон слывёт, как прекрасный курорт и место отдыха [Бурбон. Лаваньо. Указ. соч. С. 154—155, см. Географическая карта мира, Израиль]. Так удивительно исполнились библейские пророчества об Аскалоне, которые предсказывали, что город будет разрушен (пророчество № 5), в нём не будет более царя (пророчество № 6), но что в конце-концов им завладеет остаток дома Иудина и будет там отдыхать (пророчество № 12). Это было предсказано за 2500 лет! Совершенно иная судьба была предсказана в пророчествах Газе, Азоту и Аккарону, историю которых мы рассмотрим в следующей главе.


Глава 12. Облысевший город

История нам даёт удивительные примеры того, что не только люди в силу возраста, наследственности или болезней могут лысеть, но и целые города. И одним из таких городов древности, которых постигла подобная необыкновенная участь была Газа, один из пяти царских городов филистимлян. Город, жители которого часто совершали набеги на иудеев и в стенах которой разыгралась драма израильского судьи XII в. до х. э. Самсона, нашедшего здесь, как он думал, свою любовь, но на деле нашедшего свою смерть. Древняя история этого города протекала в целом в том же русле, что и история Аскалона. Первоначально Газа (в пер. твердыня) была хананейским городом, центром египетской провинции Ханаан [Циркин. Указ. соч. С. 105]. В XII в. до х. э. город был взят и разграблен филистимлянами, которые впрочем, истребив местное население, отстроили город заново и учитывая его выгодное географическое положение, а так же его известность делают первоначально Газу главным городом своего Пятиградия [Циркин. Указ. соч. С. 105]. Постоянные войны с Израилем приводили к тому, что Газа дважды при царях Соломоне (3 Цар. 4:24) и Езекии (4 Цар. 18:8) переходила под контроль иудейских правителей. При нашествии Навуходоносора Газа была сильно разрушена, но вновь вскоре отстроена, впрочем ненадолго, ибо в 529 г. до х. э. её разоряет царь Мидо-Персии Камбиз (529—522). Но наиболее страшному разорению она подвергается при Александре Македонском (337—323), который чуть было дважды не погиб под стенами этого города осенью 332 года, когда он двигаясь на Египет встретил ожесточённое сопротивление жителей Газы [Дандамаев М.А. Политическая история Ахеменидской державы. М.: Наука, 1985. С. 263]. Правителем города был тогда вернейший слуга персидского царя Дария евнух Ватисса “который имел дерзость думать, что положит предел победоносному наступлению неприятеля. Он усилил значительный гарнизон города вербовками у арабских племён, живших к югу от Газы до самого берега моря, и заготовил припасы для продолжительной осады, убеждённый, что если ему теперь удастся задержать неприятеля, то, с одной стороны, богатая египетская сатрапия не выйдет из повиновения, а с другой — персидский царь выиграет время, чтобы докончить свои новые вооружения в верхней Азии, спуститься в нижние сатрапии и прогнать обратно за Тавр, Галис и Геллеспонт дерзкого македонянина. Продолжительное сопротивление, оказанное Тиром, увеличивало смелость евнуха, тем более что флот, которому Александр был обязан окончательным взятием этого лежащего на острове города, не мог быть применен к делу перед Газой. Город лежал в полумиле от берега, который, кроме того, был преграждён песками и отмелями и почти не позволял флоту приблизиться; от берега в глубь страны тянулись глубокие пески до самой подошвы хребта, на котором была выстроена Газа. Сам город был весьма значительной величины и был окружён высокой и крепкой стеною, которая, по-видимому могла устоять против всяких таранов и снарядов” [Дройзен И. История эллинизма. В 3 т. Ростов-на-Дону: Феникс, 1995. Т. 1. С. 226]. По-человечески расчёты умного евнуха были полностью верны. Но пророчества Библии говорили, что второй монархии Мидо-Персии, этому пророческому медведю (Дан. 8:5), этой серебряной груди истукана (Дан. 2:32), этому овну (Дан. 8:3—7) должен придти конец. И на смену ему должно придти другое царство, быстрое и сильное, как барс (Дан. 7:6), каким и была империя, воздвигаемая Александром Македонским. О том, что происходило под стенами Газы в сентябре 332 г. до х. э. мы предоставим слово для рассказа древнеримскому историку Квинту Курцию Руфу. “Александр, осмотрев местность, приказал рыть подкоп: мягкая почва облегчала эту тайную работу, так как находящееся поблизости море намывает много песка и нет здесь камней и скал, которые мешали бы рыть ход. Итак, рытье началось с невидной для жителей стороны; чтобы отвлечь их внимание, царь велит придвинуть к стенам осадные башни. Но та же мягкая почва оказалась неудобной для передвижения башни; песок рассыпался и затруднял вращение колес, верхние ярусы башни падали и многих ранили, а люди изнемогали и от поддерживания башен и от передвижения их. Итак, царь дал знак к отступлению, а на другой день велел обложить стены города блокадой. Когда взошло солнце, он перед тем, как повести войско, совершил по обычаю отцов моление богам, прося у них помощи. Случайно пролетавший ворон обронил комочек земли, который нес в когтях; упав на голову царя, земля рассыпалась, а птица села на ближайшей башне, обмазанной битумом и серой; птица прилипла крыльями к башне и тщетно старалась улететь; близстоящие воины ее поймали. Это происшествие показалось достойным того, чтобы запросить о нем прорицателя, да и сам Александр не был совсем свободен от суеверий. Итак, Аристандр, пользовавшийся величайшим доверием, разъяснил, что этим знамением предвещается падение города, однако есть опасение, как бы не получил ранения сам царь. Он убедил его в тот день ничего не предпринимать. И хотя царь очень досадовал, что один этот город препятствует ему спокойно вступить в Египет, он все же послушался прорицателя и дал сигнал к отступлению. Тогда у осажденных поднялся дух, и они, выйдя из города, напирают на отступающих, считая, что промедление врагов для них благоприятно. Они вступили в бой с ожесточением, но не проявили стойкости и, увидев, что знамена македонцев движутся в обход, сразу же прекратили борьбу. Уже до царя достигали крики сражающихся, когда он, забыв о предсказании, но все же по просьбе друзей надев на себя панцирь, в который редко облачался, подошел к первым рядам. Увидев его, один араб из воинов Дария, решившись на дело, непосильное для его судьбы, прикрывая меч щитом, бросился к ногам Александра под видом перебежчика. Тот приказал ему встать и велел принять его в число своих. Но варвар, быстро перебросив меч в правую руку, замахнулся им над головой царя, который, легким отклонением головы избегнув удара, отрубил промахнувшуюся руку варвара. Он считал, что в этом осуществилась предсказанная ему опасность. Но я убежден, что судьба неотвратима, ибо, рьяно сражаясь в первых рядах, царь был ранен стрелой; она прошла через панцирь и вонзилась в плечо, ее вынул врач царя Филипп. Потекла обильно кровь, и все испугались; через панцирь не было видно, глубока ли рана. Сам царь, даже не побледнев, приказал остановить кровь и перевязать рану. Долго еще после этого он оставался впереди знамен, скрывая боль или преодолевая ее, как вдруг кровь, перед этим задержанная лекарством, полилась сильнее, и рана, причинявшая мало боли, пока была свежа, распухла, когда кровь стала запекаться. У царя потемнело в глазах и подкосились ноги; ближайшие воины его подхватили и принесли в лагерь; а Бетис, считая, что он убит, вернулся в город, торжествуя победу. Между тем Александр, еще не залечив раны, возвел насыпь, равную по высоте стенам, и приказал подвести под них несколько подкопов. Горожане на прежней высоте стен надстроили новые укрепления, но и они не могли сравняться с высотой башен, возведенных на насыпи. Таким образом, внутренняя часть города была открыта для вражеских стрел. Крайняя беда пришла к горожанам, когда стена, подрытая из подкопа, рухнула и через ее брешь в город ворвался неприятель. Передние ряды вел сам царь, но, ступив неосторожно, повредил себе камнем ногу. Прежняя рана его еще не зажила, а он все же, опираясь на копье, оставался в первых рядах сражающихся, негодуя на то, что получил две раны при осаде этого города. Когда разгорелась упорная битва, люди Бетиса, страдающего от многих ран, его покинули, но он не ослабил своего ожесточения в сражении, и оружие его было обагрено как его собственной, так и вражеской кровью. И когда уже со всех сторон на него направлены были копья… юный царь, упоенный торжеством победы, но все же признавая мужество также и во враге, сказал, обращаясь к Бетису: „Не так ты умрешь, как хотел; тебе придется вынести все виды пыток, какие могут быть придуманы для пленника“. Но Бетис, глядя на царя не только бесстрашным, но и надменным взором, ничего не ответил на его угрозы. Тогда Александр воскликнул: „Видите ли, как он упорно молчит? Склонил ли он колена, просит ли пощады? Но я заставлю его прервать молчание, и если не слова, то исторгну из него хотя бы стоны!“ Затем он от раздражения впал в ярость; уже тогда он стал перенимать чужие нравы. Через пятки еле дышавшего Бетиса были продеты ремни, его привязали к колеснице, и кони потащили его вокруг города, а Александр хвалился тем, что, придумав такую казнь врагу, он подражает Ахиллу, от которого сам вел свой род. Персов и арабов пало в этой битве около 10 тысяч, но и для македонцев победа не была бескровной. Эта осада получила известность не столько из-за славы города, сколько по случаю дважды угрожавшей царю опасности” [Квинт Курций Руф. История Александра Македонского. М.: Изд-во Московского университета, 1993. Книга IV. Глава 6, 7—30. С. 60—61]. Так под Газой македонский царь продолжает те же неоправданные жестокости, что и под Тиром, хотя вначале он выступал против подобных зверств. Но власть резко меняет человека. Недаром говорят, что самое сложное это пройти испытание ни огнём или водой, а медными трубами, т.е. славой. Издеваясь в потеху для себя над несчастным Ватиссой и наблюдая как его воины истребляют мужчин и насилуют девушек Газы, зарвавшийся македонянин не подозревал, что пройдёт всего девять лет и он умрёт в самом расцвете сил, а многие из тех воинов которые сейчас проявляют звериные инстинкты жестокости и похоти точно так же проявят их и по отношению к его семье. Но это будет после и Александр не хочет учитывать и думать о законе посева и жатвы в своей жизни. Пока он победитель города под которым чуть дважды сам не погиб. В результате разгрома Александра “Газа совершенно опустела и впоследствии была заселена окрестными жителями” [Дандамаев. Указ. со ч. С. 263], а бывшие жители ее: мужчины были убиты, а женщины и дети проданы в рабство [Дройзен. Указ. соч. Т. 1. С. 228]. Вскоре город был восстановлен, испытав на себе всю тяжесть войн диадохов — полководцев Александра, деливших после его смерти созданное им государство. Во II в. до х. э. Газа входит в сферу влияния недавно образованного арабским племенем набатеев государства — Набатейского царства, столицей которого становится знаменитая Петра [Грандт. Указ. соч. С. 239]. При этой зависимости Газа остаётся практически независимым городом [Циркин. История библейских стран. Указ. соч. С. 433]. Почти одновременно с Набатеей образуется независимое Иудейское государство, управляемое династией царей-первосвященников Хасмонеев. Одним из них был царь Александр Яннай (103—76), главной целью политики которого становится распространение власти Иудеи на всю Палестину [Дубнов С.М. Краткая история евреев. СПб, 1912. Часть 2. С. 35]. В этом своём начинании он столкнулся как с вышеупомянутыми набатеями, так и Египтом, не заинтересованном в отхождении Газы к Иудее. Однако, начавшиеся в Египте внутренние раздоры за трон избавили Александра от этого опасного противника. Войска же набатеев ему удалось разбить [Грандт. Указ. соч. С. 239] и приступить к осаде Газы, важнейшего города на средиземноморском побережье, который только вместе с Аскалоном оставались вне его власти. Особо был зол царь на город и за то, что его жители поддерживали ненавистный ему Египет, заключив с ним союз [Циркин. Указ. соч. С. 433]. И вот наконец долгожданный час мести настал, когда войска Александра Янная обложили город, защитники которого впрочем не собирались сдаваться, рассчитывая на мощь городских стен и помощь набатеев, к царю которых Арете II они отправили письмо моля о помощи [Шифман И.Ш. Набатейское государство и его культура. М.: Наука, 1976. С. 23]. Между тем Александр приступив к осаде города “стал разорять всю примыкавшую к нему область. Однако военачальник Газы напал ночью во главе двух тысяч наёмников и десяти тысяч жителей на иудейский лагерь. Пока было темно, победа оставалась на стороне горожан, потому что в иудеях им удалось поселить уверенность, будто на них напал Птолемей. Когда же расцвело, ошибка эта обнаружилась, и иудеи увидели, с кем имеют дело; иудеи подбодрились, налегли на жителей Газы и перебили до тысячи человек их. Тем не менее горожане стойко выдерживали нападения и не сдавались несмотря на отчаянное положение и на массу убиваемых иудеями людей (они предпочитали вынести всё, только бы не подчиниться врагам своим). Кроме того, они крепились в надежде на то, что знаменитый арабский царь Арета явится и окажет им поддержку. Впрочем раньше этого Аполлодору (начальник обороны — прим. А.О.) пришлось погибнуть: брат его Лизимах, относившийся к нему с завистью вследствии его популярности у граждан города, умертвил его. Затем он склонил на свою сторону войско и сдал город Александру. Этот, войдя в город, сперва воздержался от всякого насилия, но затем напустил войско на жителей Газы и разрешил ему наказать их. Солдаты повсюду ринулись на жителей города и стали умерщвлять их. Впрочем, и горожане оказались не робкими и, оказывая сопротивление нападавшим на них иудеям, перебили немалое число их. Некоторые из них покидали дома свои и зажигали их при этом, чтобы ничего из имущества не попало в руки врагов. Другие самолично убивали своих жен и детей, не видя другой возможности спасти их от рабства у врагов. Городской совет, состоявший из пятисот членов и как раз заседавший в то время, когда произошло нападение на жителей, в полном составе бежал в храм Аполлона и искал там убежища. Однако Александр велел перебить и этих людей и, предав затем город пламени, вернулся в Иерусалим после годичной осады Газы” [Иосиф Флавий. Иудейские древности. Указ. соч. Т. 2. Книга 13. Глава 13, 3. С. 196—197]. На этом история древней Газы заканчивается. Ибо город названный так в память о ней “был построен римлянами после 61 г. до н. э. на другом месте как свободный город” [Кнаур Д. Большой путеводитель по Библии. М.: Республика, 1993. С 95] в нескольких километрах от Газы филистимлян и греков. “Город Газа существует до сих пор так что пророчество о ней долгое время считалось ошибочным. Наконец были предприняты тщательные исследования местоположения Газы… и было обнаружено, что новый город расположен отнюдь не в том же месте, что древний. Старая Газа, как показали розыски, оказалась погребённой под песчаными дюнами, то есть действительно „оплешивела“. Какое слово лучше подходит для описания города, погребенного в песке, чем оплешивевший или облысевший”. Газа филистимлян была настолько разрушена временем, что длительное время вообще не могли определить её местонахождение. И только благодаря кропотливейшей работе археологов, начиная с У. Питри и заканчивая И. Китом были открыты остатки Газы, помнившей Самсона и Александра Македонского. Сегодня от неё осталось лишь несколько песчаных холмов, “она настолько „оплешивела“, что ни единая колонна, ни один вертикально стоящий камень не отмечают места, где когда-то стоял город, и нет ни одной былинки, на которой мог бы остановиться усталый взор”. Т.е. современная Газа имеет к древней такое же отношение, как к современному Симферополю Неаполь Скифский или к Севастополю Херсонес. Как и предсказывали пророчества Газа была уничтожена и покинута (пророчество № 4), а время так разрушило город, что он оплешивел в полном смысле этого слова (пророчество № 3). Совсем другой, чем у Аскалона и Газы была судьба Азота (или Ашдода). Пройдя тот же кровавый путь, что и эти два города, Азот продолжал существовать всегда, пережив в VIII в. до х. э. страшное разорение, совершенное в нём ассирийцами. Он пережил и разгром учиненный в нём вавилонянами, которые истребив почти всё филистимское население города, сам его сохранили. В 147 г. до х. э. город был разрушен вождём иудейского восстания Ионатаном Хасмонеем. В 55 г. до х. э. он был восстановлен римлянами и вошёл в состав Римской империи [Гладкий В.Д. Древний мир. Энциклопедия. В 2 т. Донецк: Отечество, 1996. Т. 1. С. 72], в 395 г. до х. э. — Византии, затем в VII веке был завоёван арабами. В период крестовых походов он несколько раз переходил из рук в руки от мусульман к крестоносцам. Потом вошёл в состав Османской империи, а с 1948 года входит в состав государства Израиль. В 1965 году, в Азоте (современное имя Ездуд 31є46’ с.ш., 34є40’ в.д.) построен современный порт — второй большой порт Израиля на Средиземном море. Большие раскопки Азота проводились Израильским Департаментом Древностей с 1962—1972 под руководством докторов М. Дотана и Д.Н. Фридмана [Мазар. А. Археология Святой Земли. В 2 т. Иерусалим, Гешарим, 1994]. Христианство проникло в Азот ещё во времена апостола Филиппа (Деян. 8:40) и его последователи остаются там до сего дня. Наконец, пятый царский город филистимлян Аккарон (или Экрон) был страшно разрушен Навуходоносором после чего хотя и оправился, но сколько-нибудь значимой роли не играл. Просуществовав до времен крестовых походов, он превратился со временем в деревню, которая вскоре так же исчезает. Ныне жалкие следы этого мертвого города обнаружены на 31є52’ с.ш. и 34є49’ в.д. и носят название Тель-Микне. Раскопки Аккарона проводились в 1980 годах Институтом археологии им. В. Ф. Олбрайта и Еврейским университетом под руководством докторов С. Гитина и Т. Дотана и благодаря им были открыты камни, по которым ступали библейские герои. Итак, Азот существует как значительный город и сегодня, и в нём живёт другой народ, не филистимляне, а иудеи (пророчество № 9), а от Аккарона остались лишь руины (пророчество № 7). Как мог знать Исайя или Иеремия если бы они просто писали свои мысли то, что филистимляне как нация исчезнут, а те же ассирийцы или эфиопы доживут до II Пришествия Христа. А пять городов, имеющих общее происхождение, сходную древнюю историю, примерно одинаковую значимость во времена когда писались пророчества, постигнет столь различная участь, как то было предсказано. И насколько точно эти пророчества нашли исполнение в истории! Действительно недаром говорят, что пророчества накладывают на Библию печать Божественности.


Глава 13. Разве это сделал Бог?!

Итак, совершив путешествие на много веков вперёд, исследовав историю филистимского народа и его городов, мы вновь возвращаемся в 1040 год до х. э., когда филистимляне незаметно провожали повозку с ковчегом, ведомую животными к иудейскому городу Вефсамису. “Жители Вефсамиса жали тогда пшеницу в долине, и взглянув увидели ковчег Господень, и обрадовались, что увидели его. Колесница же пришла на поле Иисуса Вефсамитянина и остановилась там; и был тут большой камень, и раскололи колесницу на дрова, а коров принесли во всесожжение Господу. Левиты сняли ковчег Господа и ящик, бывший при нем, в котором были золотые вещи, и поставили на большом том камне; жители же Вефсамиса принесли в тот день всесожжения и закололи жертвы Господу. И пять владетелей Филистимских видели это и возвратились в тот день в Аккарон” (1 Цар. 6:13—16). Вефсамис (в пер. дом солнца) был городом, расположенным в пределах колена Иуды на границе с землями, принадлежащими колену Дана. Вефсамис относился к числу 48 левитских городов, т.е. тех городов, где проживали левиты и поля при которых служили им для выпаса скота. Левиты были особым коленом израильского народа, в функцию которого входило обслуживание Скинии: “И сказал Господь Моисею, говоря: возьми левитов из среды сынов Израилевых и очисти их; и приведи левитов пред скинию собрания; и собери все общество сынов Израилевых и приведи левитов их пред Господа, и пусть возложат сыны Израилевы руки свои на левитов; Аарон же пусть совершит над левитами посвящение их пред Господом от сынов Израилевых, чтобы отправляли они служение Господу; и так отдели левитов от сынов Израилевых, чтобы левиты были Моими” (Числ. 8:5, 6, 9—11, 14). В отличии от других колен, левиты были лишены особого земельного удела, чтобы они могли свободно отправлять службу пред Господом. Жить они должны были в 48 городах, отделённых от каждого колена, на десятину, которую им отдавали представители других колен (Числ. 18:1—32). Словом, это была группа людей, которые своей жизнью и служением Богу призваны были подавать пример другим израильтянам, обучая их Слову Божьему, а расселение их среди всех колен израилевых должно было способствовать расширению религиозного знания [Архимандрит Никифор. Библейская энциклопедия. В 2 кн. М.: СПМСИ, 1990. Кн. 1. С. 425]. Словом, ковчег, вроде бы, прибывает как раз в тот город, в который нужно, и первые действия жителей, вроде бы, так же подтверждают это, когда они, приняв ковчег, принесли всесожжения Господу. При этом указывается и то, что народ обрадовался увидев ковчег (1 Цар. 6:13). И вот после этого случается, на первый взгляд, нечто неожиданное: “И поразил Он жителей Вефсамиса за то, что они заглядывали в ковчег Господа, и убил из народа пятьдесят тысяч семьдесят человек; и заплакал народ, ибо поразил Господь народ поражением великим” (1 Цар. 6:19). Сегодня многие люди и вероучения противопоставляют Бога Ветхого и Нового Заветов. Первый — это жестокий и карающий Бог, Второй — милостивый и любящий. Некоторые вообще говорят, что Бог Ветхого и Нового Завета — это просто разные Боги. Другие идут ещё дальше, утверждая, что в Ветхом Завете под именем Бога фигурирует дьявол, который и осуществлял все те жестокости, о которых в нём повествуется. К одной из таких диких и неоправданных жестокостей, наряду с уничтожением евреями населения Ханаана, относят и этот случай, когда Господь поразил 50070 человек в городе Вефсамисе. Поразил не за то, что они кого-то убили или ограбили, а только за то, что они заглянули внутрь ковчега!? Разве может такое совершить любящий Бог? Разве может Иисус Христос, спасающий людей в Новом Завете, погубить 50 тысяч за такой, вроде бы, незначительнейший проступок? Чтобы разобраться в этом вопросе, необходимо сразу же развеять ряд мифов, как правило, связанных с ним. Так, читая эту историю, всегда, с одной стороны, представляется жестокий и немилосердный Бог, а с другой — наивный и несколько любопытный безобидный народ, который вначале плачет от радости, увидев ковчег, а потом плачет из-за несчастий, обрушившихся на него за любопытство, связанное с тем, что так хотелось посмотреть, что внутри ковчега. Некоторые вообще сравнивают это любопытство с любопытством детей, которые разбирают и ломают игрушки, чтобы посмотреть, что у них внутри. Но действительно ли такими наивными детьми были израильтяне того времени? Из 1 Цар. 7:4 видно, что во времена, когда ковчег находился у филистимлян, израильтяне служили Ваалу и Астарте, этим зверским и аморальным богам хананейского пантеона. Мы помним, что служение этим богам отличалось не просто особенностями молитв, чина служения, а прежде всего человеческими жертвоприношениями и массовыми оргиями. Отступив от Истинного Бога, большинство израильтян вступило на путь греха, который привёл их к тому, что они стали приносить в жертву своих детей, насиловать дочерей, упиваться вином. То, что ещё совсем недавно возмущало их в поведении хананеев и сыновей Илии, стало теперь неотъемлемой частью и их жизни. Они встали на путь деградации не только духовной, но и физической. Избранный народ Божий начал превращаться в животное стадо со звериными инстинктами и похотями. И даже левиты, которые должны были препятствовать этому, в своём большинстве сами забыли Того Бога, Которому служили их отцы. Народ забыл Бога, утратил страх Божий и уважение к Творцу. Теперь для них Господь являлся одним из многих богов, которым они кадили. И апогеем этого стало, только на первый взгляд, незначительное событие — открытие ими крышки ковчега, того самого ковчега, который имел право видеть только первосвященник и то один раз в году на празднике Йом Кипур. Ведь ещё совсем недавно народ с великим почтением взирал на скинию, как зримый символ обитания Бога со Своими детьми. Они знали, что служение, совершающееся в скинии, даёт им право на спасение. Они знали, что каждый предмет, находящийся в ней, и особенно ковчег завета, несут глубокий духовный священный смысл. И вот теперь народ открывает крышку и заглядывает, причём неоднократно (1 Цар. 6:19), внутрь ковчега, показав этим, что они нисколько не боятся Бога, нисколько не уважают Его, Который запретил им подходить, а тем более, заглядывать в ковчег. Мало ли, что Он сказал, ведь нам так интересно знать, что там внутри? Во многом эта ситуация сходна с той, которая произошла в раю, когда Ева съела плодов дерева, от которого Господь сказал: “не ешьте” (Быт. 3:3). Этот плод не имел какой-то особой силы, но он был символом верности людей Богу, символом осознания ими своей зависимости от Него. И потому, съев этот плод, Ева, а затем и Адам, не просто съели плод, они показали этим, что могут жить без Бога, что они сами могут отличать добро от зла. То же произошло и с ковчегом, который являлся символом Божьего присутствия, Его могущества и спасения, которое Он дарует людям. И потому, открывая крышку, народ, уже впавший в страшные, омерзительные прегрешения, продемонстрировал наглядно перед всей вселенной, что он не имеет уважения к Богу и Его Слову. Господь очень любит людей и хочет спасти каждого “Ибо так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного, дабы всякий верующий в Него, не погиб, но имел жизнь вечную” (Ин. 3:16). И потому часто вынужден использовать и суровые методы, чтобы не погибли все. Тогда, когда израильтяне заглядывали в ковчег, Бог бы мог и не уничтожить их. Но что тогда вышло бы в конечном счёте? Любопытство людей было бы удовлетворено, но кроме того, было бы и показано, что слова Бога расходятся с Его делами. Ибо Он сказал, что ковчег свят и люди, кроме первосвященников, если хотят быть живы, не должны даже смотреть на него. А тут народ беззастенчиво смотрел внутрь ковчега, и в результате если бы всё обошлось благополучно, то это означало бы, что Бог не держит Своего слова или у Него нет сил, чтобы его сдержать. А если это так, то для чего вообще слушать такого Бога, исполнять Его заповеди? Как можно верить Его словам, в том числе и о спасении людей, если Он Сам не сдержал бы сейчас Своего слова? Итак, был поставлен под вопрос авторитет Бога, и этот вопрос был важен не только и не столько для тех, кто открывал ковчег, а для тех, кто не участвовал из благочестивых соображений в этом, но знал о случившемся. Ибо теперь эти люди, а это был почти весь Израиль (ибо информация о вызволении ковчега, а затем его открытии вскоре облетела бы все колена), ждали ответа от Бога на это святотатство. И если бы Господь оставил это кощунство безнаказанным, то это был бы страшный, возможно непоправимый удар по их вере. Во-вторых, за событиями следили и филистимляне. И если бы они узнали, что израильтяне с такой безнаказанностью обращаются с ковчегом, то они бы решили, что те бедствия, что были в их стране, произошли не из-за ковчега, а значит и не из-за Бога израильтян. Кстати, и это очень важно, ведь филистимляне, несмотря на то, что были закоренелыми язычниками, не открывали ковчега (!) питая к нему уважение, пусть хотя и как к предмету культа не своего Бога. Мы знаем, что филистимляне, как и другие языческие народы, были хорошо осведомлены о тех чудесах (переход через Красное море, падение Иерихона и т.д.), которые Бог совершил в истории Израиля и во многих из которых фигурировал и ковчег, но не как какой-то фетиш или идол, а как символ Божьего присутствия. И потому если бы эти народы узнали о бесчинстве, творимом над ковчегом, который в их языческом понимании был больше, чем просто символ, то они посчитали бы израильского Бога слабым и не заслуживающим уважения. И, наконец, в-третьих, если бы не остановить израильтян, потерявших уважение к Богу и Его Закону, то народ вскоре бы выродился и погиб. И потому, как Праведный Судья, Господь привёл в исполнение приговор “по статье”: возмездие за грех — смерть. “И сказали жит ели Вефсамиса: кто может стоять пред Господом, сим святым Богом? и к кому Он пойдет от нас? И послали послов к жителям Кириаф-Иарима сказать: Филистимляне возвратили ковчег Господа; придите, возьмите его к себе” (1 Цар. 6:20—21).


Глава 14. Сорванная крышка

Исследуя это событие и возмущаясь нечестивыми действиями жителей Вефсамиса, посмелевшими совершить такое кощунство, мы забываем, что сами более часто бываем ещё хуже, чем жители этого левитского города. Хотя сегодня к нам животные не приводят чудесным образом ковчег завета, да сегодня и вообще коров не встретишь на улицах городов, и, наконец, сам ковчег завета, спрятанный перед взятием Навуходоносором Иерусалима, бесследно исчез, все же, несмотря на всё это, мы, современные люди, продолжаем кощунственно открывать и открывать крышку ковчега. Ибо ковчег, как это было и во дни жителей Вефсамиса, является, в первую очередь, не какой-то реликвией, обладающей волшебной силой, а это символ Божьего присутствия. Почтением к ковчегу сегодня является наше уважение к Богу, Его Закону, Его Слову, служение Ему. И в контексте этого спросим себя:

● как мы относимся к Месту богослужения, как мы ведем себя в собрании, в церкви. Не бывает ли так, что во время субботней школы, проповеди мы разговариваем и думаем совершенно о посторонних вещах. Не бывает ли так, что в перерывах люди настолько громко говорят, что не слышат тех, которых находятся рядом с ними. Не опаздываем ли мы регулярно на богослужения? И даже если опаздываем, то вместо того, чтобы сесть около двери, с краю, шествуем через весь зал, переключая внимание людей с проповеди на себя. Спросим, так же, сколько продолжаются у нас в церквях перерывы между субботней школой и проповедью? Ведь, порой, а в основном и регулярно, они достигают вместо 10—15 минут, 30, 40, 50 минут, а то и более. В результате чего благоговейная обстановка разрушается и люди на проповеди уже не могут воспринять Слово Божие. Спросим себя, как мы относимся к служению Вечери Господней, Причастию, не бывает ли лишних хождений и шума во время этого обряда? Также, порой, мы срываем крышку с ковчега, как ни парадоксально это звучит, в своих… молитвах.

● Молитва. По определению, молитва — это разговор человека с Богом. И подобно тому, как по нашему разговору с другими людьми можно определить, уважаем мы их или нет, так и по нашей молитве можно узнать, а уважаем ли мы Бога? Ибо, порой, наши молитвы носят прямо “обвинительный” характер: “Господи, зачем Ты это допустил в моей жизни? Разве Ты не видишь, как мне плохо? Почему другие люди живут лучше меня? Ты меня не любишь, не слышишь, не понимаешь. Я Тебе никогда не прощу этой потери и т.д.”. Мы, может быть, не молимся прямо такой молитвой, но в нашем сердце она звучит часто именно так. При этом за своим обвинительным ропотом мы даже не даём Богу возможности ответить. Другой, ещё более распространённый в последнее время вид молитв носит требовательный характер. Люди вырывают из контекста Писания различные библейские обетования, понятия, истории и начинают требовать, чтобы это исполнилось у них в жизни. Такие молитвы звучат следующим образом: “Господи, Ты хочешь, чтобы Твои дети были здоровы, потому немедленно исцели меня от пневмонии, Ты должен это сделать, ибо Ты хочешь, чтобы христиане были здоровыми людьми”. “Господь, Ты сказал, что благословишь материально, если я буду приносить десятину. Потому дай мне автомобиль. Он нужен мне. Ты должен дать его мне, ибо Ты обещал и должен сдержать слово!”. Сегодня во время массовых харизматических и других различных христианских служений людей учат требовать, и они требуют у Бога исполнения того, что говорится в различных обетованиях и библейских историях. При этом людей учат, что говорить в конце молитвы, обращаясь к Богу “Да будет воля Твоя” — оскорбительно, это равносильно тому, что и сомневаться в словах Бога, а сомневающийся, как известно, “подобен морской волне, ветром поднимаемой и развеваемой. Да не думает такой человек получить что-нибудь от Господа” (Иак. 1:6—7). И потому люди требуют у Бога в молитвах исполнения того или другого. Подчеркнём ещё раз, именно требуют. Между тем лидеры харизматических церквей постоянно упускают из вида тот факт, что многие выдающиеся христианские деятели были больны. Был болен, например, апостол Павел, и когда он просил у Бога исцеления, Господь отказал ему в нём: “И чтобы я не превозносился чрезвычайностью откровений, дано мне жало в плоть, ангел сатаны, удручать меня, чтобы я не превозносился. Трижды молил я Господа о том, чтобы удалил его от меня. Но Господь сказал мне: „довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи“. И потому я гораздо охотнее буду хвалиться своими немощами, чтобы обитала во мне сила Христова. Посему я благодушествую в немощах, в обидах, в нуждах, в гонениях, в притеснениях за Христа, ибо, когда я немощен, тогда силен” (2 Кор. 12:7—10). Был болен и Тимофей, которому апостол Павел советует принимать лечение: “Впредь пей не одну воду, но употребляй немного вина, ради желудка твоего и частых твоих недугов” (1 Тим. 5:23). При этом он не говорит, как многие харизматы, например Гарольд Хортон: “Медицина и хирургия — это мирской путь. Божий путь — единственный путь, который открыт нам в Слове, это — исцеление сверхъестественной Божьей силой” [Horton H. „Die Gaben des Geistes“, a. a. O. S. 130]. Поэтому обращаться к врачам и пить лекарства — это проявление недоверия Богу. Между тем, как мы видим, апостол Павел советует Тимофею употреблять для лечения чисто физическое средство — виноградное вино, оказывающее как известно, влияние на работу желудочно-кишечного тракта. Страдал от недугов, в частности, от проказы и патриарх Иов, и благочестивый царь Езекия, которому пророк Исайя, помимо того, что молился за него и получил ответ от Бога, посоветовал приложить к ране пласт смокв (инжира), обладающих эффективным свойством очищать гнойные раны: “В те дни заболел Езекия смертельно, и пришел к нему Исаия, сын Амосов, пророк, и сказал ему: так говорит Господь: сделай завещание для дома твоего, ибо умрешь ты и не выздоровеешь. Исаия еще не вышел из города, как было к нему слово Господне: возвратись и скажи Езекии, владыке народа Моего: так говорит Господь Бог Давида, отца твоего: Я услышал молитву твою, увидел слезы твои. Вот, Я исцелю тебя; в третий день пойдешь в дом Господень; И сказал Исаия: возьмите пласт смокв. И взяли, и приложили к нарыву; и он выздоровел” (4 Цар. 20:1, 4—5, 7). Так же мы знаем, что Бог действительно хочет даровать людям жизнь, и жизнь с избытком: “Вор приходит только для того, чтобы украсть, убить и погубить. Я пришел для того, чтобы имели жизнь и имели с избытком” (Ин. 10:10). Но при этом мы знаем как очень богатых верующих людей — Авраама, Соломона, Никодима, так и многих христиан, которые были бедны, хотя и имели пропитание. Это почти все апостолы, а христианин Онисим вообще был раб (Флм. 1:10, 16), как и многие колосские верующие, к которым обращается ап. Павел: “Рабы, во всем повинуйтесь господам вашим по плоти, не в глазах только служа им, как человекоугодники, но в простоте сердца, боясь Бога. И все, что делаете, делайте от души, как для Господа, а не для человеков” (Кол. 3:22, 23). В Библии нигде не написано, что принявших Христа Господь в этой жизни сделает господами или даже просто свободными. Многие рабы, искренне принявшие Иисуса, так и оставались рабами. Более того, Павел пишет: “Каждый оставайся в том звании, в котором призван. Рабом ли ты призван, не смущайся; но если и можешь сделаться свободным, то лучшим воспользуйся. В каком звании кто призван, братия, в том каждый и оставайся пред Богом” (1 Кор. 7:20, 21, 24). Бог не дал и не даёт многим из верующих богатства, почестей не потому, что не хочет, но знает, что это для них будет камнем преткновения. И что это богатство их может погубить, тогда как других оно не введёт в грех. Библия говорит, что будет 12 типов характеров, с которыми спасутся люди и войдут в Небесный Иерусалим (см. о 12 характерах: Опарин А.А. Ключи истории. Археологическое исследование книги Бытие. Харьков: Факт, 2003, 3-е изд. С. 207—219). Среди этих характеров есть характер Гада, о котором сказано: “Гад, — толпа будет теснить его, но он оттеснит ее по пятам” (Быт. 49:19). И в то же время Асир, о котором говорится: “благословен между сынами Асир, он будет любим братьями своими, и окунет в елей ногу свою” (Втор. 33:24). Как видим, жизнь одного — это сплошные притеснения, а у другого жизнь полна большого достатка, такого, что он даже может окунуть ногу в елей, один миллилитр которого стоил колоссальные деньги. Бог знает, что если людям с характером Гада дать богатство и славу, то они преткнутся на них, и что эти люди могут быть спасены, если будут постоянно испытывать притеснения, которые не позволят им забыть о Господе. И в то же время таким как Асир можно доверить богатства, ибо они их потратят не на удовлетворение своих прихотей и чувственных желаний, а для помощи ближнему и продвижению дела Божьего. Но в церкви далеко не все Асиры или Гады. Проблема подобных требований в молитвах состоит в том, что мы, порой, путаем понятия молитвы и заклинания. Ведь и молитва, и заклинание — это обращение к высшей силе. И вознося молитвы и заклинания, человек осознаёт, что он сам данную проблему решить не может и ему нужна помощь божества. Тогда в чём же разница? Дело в том, что заклинание — это обращение к Богу по принципу: “Да будет воля моя”. Древние жрецы при помощи магии, как бы обезоруживали богов и затем требовали у них то, что хотели. При этом, порой, обезоруживали бога его же собственными словами. Например, Ашшур, бог войны, был верховным богом ассирийцев, которые верили, что они его особый народ и он дарует победу только им, ибо они его почитают, приносят ему жертвы, одевают его во время непогоды, кладут на бок для сна. И потому, отправляясь в тот или иной поход, они требовали от него победы: “Ашшур, даруй нам победу и уничтожь наших противников”. При этом они не задумывались, а справедливо ли они начинали войну? Не вызвана ли война лишь желанием обогатиться и привести в гаремы новых невольниц? Они даже не думали о том, что бог может им не ответить, если они поступают плохо, или что бог через поражение хочет их чему-то научить, например, научить смирению, любви. Подобная философия характерна была в Древнем мире только для иудейской религии. Другие же народы требовали у своих богов побед, ссылаясь на их же слова. При этом они не просто требовали, но и заставляли своих богов сделать это. Данное принуждение богов они совершали при помощи специальных магических заклинаний, которые, как они верили, связывали волю бога. И вот сегодня молитвы многих христиан все более и более походят на подобные заклинания, где Бога так же “связывают” Его же словами. Важно помнить, что молитва отличается от заклинания принципиально тем, что несёт принцип: “Да будет воля Твоя”, т.е. Бога, а не наша, человеческая. Сам Христос молился в Гефсимании: “Отче Мой! если не может чаша сия миновать Меня, чтобы Мне не пить ее, да будет воля Твоя” (Мф. 26:42). Существует лишь несколько молитв, когда мы можем говорить с уверенностью, зная, что Бог однозначно одобряет это. Это когда мы просим о духовном здоровье человека, ибо в воле Бога всегда спасать; когда просим о скорейшем возвещении Евангелия, ибо это Его поручение; когда искренно просим о покаянии: “Если исповедуем грехи наши, то Он, будучи верен и праведен, простит нам грехи наши и очистит нас от всякой неправды” (1 Ин. 1:9). Что же касается вопросов о финансовом благополучии, исцелении от какого-то физического недуга, покупке автомобиля, и т.д. — то здесь Господь может ответить и не так, как мы того желаем. Но в любом случае это будет наилучший для нас ответ. Ибо Господь лучше нас знает наши нужды и знает, что нам будет во благо, а что нет. Обвинительные же и требовательно-ультимативные молитвы оскорбляют Бога и произнося их, мы всякий раз, как бы, срываем крышку с ковчега.

● Суббота. Через пророка Иезекииля Господь говорит: “И святите субботы Мои, чтобы они были знамением между Мною и вами, дабы вы знали, что Я Господь Бог ваш” (Иез. 20:20). Суббота — это знамение, печать Бога. Причём соблюдение субботы — это не отжившее ветхозаветное требование, замененное в новозаветное время воскресеньем, как учат очень многие конфессии. Ибо, во-первых, нигде в Библии нет ни слова о переносе субботы на воскресенье. Во-вторых, суббота — это неотъемлемая часть Закона Божьего, Десяти Заповедей, являющегося неизменным: “Не думайте, что Я пришел нарушить закон или пророков: не нарушить пришел Я, но исполнить. Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля, ни одна иота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится все” (Мф. 5:17—18). В-третьих, в Новом Завете и в апостольский период чтили субботу: “Посему для народа Божия еще остается субботство” (Евр. 4:9). В-четвертых, в вечности так же будут святить не воскресенье, а субботу: “Ибо, как новое небо и новая земля, которые Я сотворю, всегда будут пред лицем Моим, говорит Господь, так будет и семя ваше и имя ваше. Тогда из месяца в месяц и из субботы в субботу будет приходить всякая плоть пред лице Мое на поклонение, говорит Господь” (Ис. 66:22, 23). И потому, если мы в силу отеческих преданий, постановлений людей, обычаев местности, где живём, или из боязни иметь неприятности по работе или на учёбе не святим субботу, то этим самым мы отвергаем Божью печать, знамение, которую Господь духовно ставил и ставит на челах Своего народа (Иез. 9:4). Если зная, что День Господень суббота, мы все же святим воскресенье, то мы ставим себя вне Божьей охраны, защиты, благословения. Мы прямо высказываем своё неуважение к Богу как Творцу и Законодателю. Даже на наши молитвы Бог никогда не даст ответ, если мы сознательно нарушаем Его Заповеди, Его Закон. Более того, в Прит. 28:9 сказано: “Кто отклоняет ухо свое от слушания закона, того и молитва — мерзость”. Нарушая субботу, мы святотатствуем ещё более, чем жители Вефсамиса, грубо срывая крышку с ковчега и при этом считая себя добрыми христианами.

● Десятина. Сегодня миллионы людей, считающие себя верующими, не только высказывают Богу своё неуважение, но и прямо обворовывают Его, хотя и не грабят храмы, и не снимают золотые оклады с икон. Они обкрадывают Бога, хотя даже и жертвуют бедным. Об этом вопиющем преступлении Господь говорит через пророка Малахию: “Можно ли человеку обкрадывать Бога? А вы обкрадываете Меня. Скажете: „чем обкрадываем мы Тебя?“ Десятиною и приношениями. Проклятием вы прокляты, потому что вы — весь народ — обкрадываете Меня” (Мал. 3:8—9). Бог говорит, что десятая часть любого дохода (будь то урожай или зарплата) нам не принадлежит. Это Его собственность: “И всякая десятина на земле из семян земли и из плодов дерева принадлежит Господу: это святыня Господня; И всякую десятину из крупного и мелкого скота, из всего, что проходит под жезлом десятое, должно посвящать Господу” (Лев. 27:30, 32). Сегодня многие говорят примерно следующее: “Я рад бы принести десятину, но пенсия такая маленькая, а я и так еле свожу концы с концами”, или: “У меня трое детей, мне не на что им купить зимнюю одежду. Если же я отдам десятину, то нам и на еду не будет хватать”. Да, действительно, мы сегодня живём в экономически очень сложное время. Но, кстати, куда большее количество стран (почти вся Африка, Азия, Латинская Америка, Океания) живут в тысячи раз хуже нас. И по-человечески, слыша эти слова, и видя что людей действительно нет денег, часто трудно сказать, каким образом можно и десятину вернуть Господу и не оставить детей без хлеба. По-человечески это часто нельзя сделать и объяснить. Но тут на помощь приходит вера, если мы, конечно, считаем себя верующими людьми. Ибо по определению, вера — это “осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом” (Евр. 11:1). И Господь обещает тем, кто будет верен в возвращении десятины: “Принесите все десятины в дом хранилища, чтобы в доме Моем была пища, и хотя в этом испытайте Меня, говорит Господь Саваоф: не открою ли Я для вас отверстий небесных и не изолью ли на вас благословения до избытка?” (Мал. 3:10). Это не значит, что это будут миллионы, но вопиющую нужду и голод дети Божьи испытывать не будут. “Я был молод и состарился, и не видал праведника оставленным и потомков его просящими хлеба” (Пс. 36:25). Сегодня многие хотят знать, куда идёт десятина, правильно ли её расходуют старшие служители. Нам трудно, порой, ответить что-либо на эти вопросы, ибо мы не можем знать всего. Но даже если некоторые из них и употребляют её не на дело Божье, как то заповедал Господь, а для собственной наживы, покупки домов и иномарок, то с них спросит Бог. И спросит, в этом мы можем не сомневаться, намного эффективнее, чем мы, люди. Мы должны твёрдо понимать, что десятину приносим не людям, а возвращаем Богу, и эти деньги являются Его собственностью. И потому может быть только страшно за тех людей, которые посягают на Божью сокровищницу. Мы уже говорили, что многие служители во дни Илии были весьма грешными людьми, но это не было достойной причиной того, чтобы не ходить на служение. Ибо на служение идут не к людям, а к Богу. Об отношении к лжеслужителям — фарисеям Христос сказал: “На Моисеевом седалище сели книжники и фарисеи; итак все, что они велят вам соблюдать, соблюдайте и делайте; по делам же их не поступайте, ибо они говорят, и не делают” (Мф. 23:2—3). Итак, что они говорят делайте, ибо они говорят правильно, по истине Божьей, но по делам их не поступайте. Этот же совет Христа относится и к нам сегодня. Главное же, чтобы кто-то не стал для нас тем соблазном, из-за которого мы откажемся возвращать Богу — Его собственность — десятину, и тем самым будем срывать всякий раз, получая зарплату, но не возвращая десятину, крышку с ковчега Господня. Сегодня перед каждым из нас стоит духовный незримый ковчег. И от каждого из нас зависит, какую участь мы изберём: то ли участь жителей Вефсамиса, открывших ковчег и пожавших смерть, то ли — жителей Кириафиарима, с благоговением принявших его и пожавших благословения. Мы часто не понимаем, почему у нас в жизни возникают многие проблемы — в семье, на работе, в церкви. У нас не хватает денег, мы не находим понимания, все, вроде бы, хорошие наши начинания оканчиваются провалом, и мы недоуменно спрашиваем: Почему? Почему? Почему? И в подавляющем большинстве случаев, и это автор знает по своему опыту, все эти наши Почему (?) исчезнут, если мы обратим свой взор на духовный ковчег и посмотрим, не сорвали ли мы с него в который раз крышку.


Глава 15. Попробуй!

Наряду с проявлением явного вопиющего неуважения к Богу, жителями Вефсамиса двигала и определённая доля любопытства. Любопытство и любознательность так схожи внешне, и столь отличны по сути. Толковый словарь русского языка В.И. Даля говорит, что “любопытство [означает] дознаваться, допытываться всего без надобности и пользы” [Даль В. Толковый Словарь Живого Великорусского Языка. В 4 т. М.: Русский язык, 1989. Т. 2. С. 283]. “Любознательность же — это любовь к наукам, к познаниям, желание поучаться” [Там же. С. 283]. Жители Вефсамиса, проявив непомерное любопытство в сочетании с неуважением к Господу, пожали страшную участь. И если мы будем внимательно исследовать другие библейские истории духовного падения людей, то мы увидим, что одним из первых шагов, которые люди совершали на пути к несчастью, было любопытство. Это и падение Евы, которой вначале было очень любопытно, что же всё-таки собой представляют эти запретные плоды, такие красивые на вид. В основе и нашего шага ко греху вначале часто является любопытство. Мы хотим незаметно заглянуть “в” грех, посмотреть, как он выглядит. Сегодня многие дети и подростки, которые ещё не могут в силу возраста прелюбодействовать или убивать, с удовольствием об этом смотрят фильмы. Многие любят подглядывать за интимными отношениями взрослых, и т.д. Сегодня средства массовой информации через подогревание чувственного любопытства готовят детей и юношество ко греху, показывая всю его соблазнительность. Они красиво демонстрируют девушек в постели с мужчинами, опуская при этом все проблемы, возникающие после случайных встреч, а если и говорят о них, то лишь в том плане, как герои фильма легко разрешили их, чего в жизни не бывает. Ибо СПИД, сифилис, гонорея сегодня являются заболеваниями, захлестнувшими мир. И внедрение различных видов презервативов нисколько не останавливает их. Нежелательные беременности — ещё одна неразрешенная проблема, с которой противозачаточные средства не только не справились, но и привели к увеличению роста опухолей матки (при постановке спиралей) и яичников (при приёме таблетированных контрацептивов). Моральные травмы и переживания, возникающие после случайных встреч, являются одной из причин роста бесплодия как у мужчин, так и у женщин. Но об этом ничего не говорится, любопытство разжигается лишь красивой рекламой сексуальных сцен. Наряду с рекламой свободной любви идёт не менее яркая реклама наркотиков и сигарет. Даже песни посвящаются этой теме. В этих песнях красивые девушки предлагают только попробовать различные наркотики и убедиться как вам станет хорошо и легко. С рекламных щитов к людям обращены красивые руки юношей и девушек, держащие сигареты различных марок и как бы говорящие: “Попробуй!” Заметим, что дьявол работает очень тонко. Он не заставляет людей, он только предлагает им, рисуя грех в красивейших красках. И люди идут на это уверенные, что пошли туда не по принуждению, а по своему собственному решению. Ведь сегодня так все любят быть самостоятельными. Антиреклама же свободной любви, сигарет, наркотиков, алкоголя строится по другой, довольно глупой схеме. Эта схема в своей основе несёт слова: запрещаю, предупреждаю. Когда так говорят и пишут, хочется сделать только наоборот. Недаром надпись “Минздрав предупреждает” у всех, кроме улыбки, ничего не вызывает. Но давайте будем меньше смотреть и сравнивать рекламу и антирекламу. Сознавая, что за этим стоят не умные менеджеры и дизайнеры, с одной стороны, а с другой — глупые и недалёкие, а стоит наша собственная жизнь. Дьявол не только создаёт у нас иллюзию свободы выбора, когда мы подходим после его рекламы к ночному клубу или сигаретному киоску. Он создаёт у нас иллюзию того, что если нам это не понравится, то мы спокойно и свободно откажемся от этого. Реклама, как бы, говорит: “Просто попробуй!” Не понравится — неволить тебя никто не будет. Ведь мы предлагаем просто попробовать. И люди идут на эту приманку, говоря себе: чем я рискую, не понравится, уйду или откажусь. Но жизнь показывает, что просто уйти от дьявола очень трудно. Он даёт человеку действительно свободу, но в пределах своего Царства греха, если же человек пытается оставить его, то сразу становится ясно, что он пребывал лишь в иллюзии свободы. Сколько было примеров, когда, придя из любопытства в публичный дом или переспав с незнакомой женщиной, человек получал СПИД или сифилис, решая, в первом случае вообще свою участь. Сколько было примеров, когда придя в игорный дом и решив разок сыграть в рулетку, человек за минуты обзаводился долгами, становясь безвольным рабом своих кредиторов. Сколько примеров того, как один стакан вина, приводил, в конечном счёте, к алкоголизму. А немного выпившую девушку и потерявшую ориентиры — к изнасилованию и нежелательной беременности. А сколько раз одна инъекция “безобидного” наркотика оказывалась вовсе небезобидным сильным наркотиком, который дали специально, чтобы посадить человека “на иглу”. Сколько случайных связей было заснято на видеокамеру и потом этим материалом шантажировали тех, кто просто решил попробовать. Любопытство стало одним из последствий греха. Последствий, которым мы очень мало уделяем внимания, но которые, между тем, открывают большинство незаметных сначала дверей для греха и падения.


Глава 16. Лесной город

Город Кириафиарим (в пер. город лесов, лесной город) в древности был окружён величественными лесами, которым он был обязан своим названием. Он лежал невдалеке от Вефсамиса, на границе владений колен Иуды и Вениамина, попеременно входя в состав то одного, то другого колена. До завоевания Палестины иудеями, Кириафиарим входил в союз городов евейского племени. В это объединение кроме него входили Кефира, Беерофа и Гаваон, бывший главным городом союза (И. Нав. 9:17). Одно время евеи владели и Сихемом, как раз в то время, когда в Палестину вернулся патриарх Иаков. Именно к племени евеев принадлежал сын правителя города, также носящий имя Сихем, обесчестивший Дину, дочь Иакова (Быт. 34 глава). Евеи, населявшие эти города, были потомками Ханаана (Быт. 10:17) и славились своей торговлей. Относительно спокойное для евеев время закончилось, когда они получили известие о вторжении в Ханаан евреев, ведомых Иисусом Навином, которые сметали всё на своём пути. В отличии от жителей других хананейских городов и племён, евеи поняли, что сопротивляться в данном случае бесполезно. И поэтому они не вступили в союз для борьбы с израильтянами, а решили, напротив, вступить в союз с израильтянами. Однако, “Полагая что будет небезопасно сразу объявить себя хананеями, и думая, что можно будет совершенно избегнуть ее [опасности], выдав себя за людей, которые ничего общего с хананеями не имеют и живут от последних в дальнем расстоянии, послы решили сказать Иисусу, что они прибыли издалека и не испугались продолжительного путешествия, так как и до них дошла молва о доблести евреев. В доказательство справедливости своих слов они собирались указать на состояние своего платья, которое, будучи совершенно новым при начале их путешествия, теперь от продолжительности последнего совсем истрепалось. С этой целью они нарочно оделись в старые одежды, чтобы Иисус легче поверил их заявлениям. В таком виде они затем действительно явились к евреям и сообщили о народном собрании, что их послали гаваонитяне и жители соседних с последними городов, которые находятся в значительном отсюда расстоянии, для того чтобы по установленному у них обычаю заключить дружественный договор: они-де узнали, что по милости Предвечного евреям предоставлена в дар страна Хананейская, а что они сами очень рады этому и очень просят удостоиться чести гражданства у евреев. Говоря таким образом и указывая в доказательство справедливости своих слов на признаки совершенного ими дальнего путешествия, они уговаривали евреев заключить с ними дружественный союз. Иисус поверил уверениям их, что они не хананеяне, заключил с ними дружественный договор, а первосвященник Елеазар с советом старейшин скрепил этот союз присягою в том, что евреи будут их друзьями и союзниками и ничем не станут обижать их, причем народ присоединился к этой клятве. Достигнув обманным образом желанной цели, посланцы вернулись к себе домой. Когда же впоследствии Иисус повел свое войско в нагорные части страны и при этом узнал, что гаваонитяне живут невдалеке от Иерусалима и принадлежат к племени хананейцев, то он велел призвать к себе их старейшин и стал обвинять их в обмане. Когда же те заявили, что у них не было другого средства к спасению, кроме этого, и что они поэтому по необходимости прибегли к нему, он призвал первосвященника Елеазара и старейшин и стал совещаться с ними, как поступить в данном случае. Так как было решено, что клятвы никак нельзя нарушить, но что гаваонитян можно употребить на общественные работы, то Иисус и постановил соответствующее решение. Таким образом гаваонитяне нашли способ, как уберечься от угрожавшего им бедствия и как гарантировать себе личную безопасность. Так как царь иерусалимский очень рассердился на переход гаваонитян на сторону Иисуса, то он предложил царям ближайших народностей пойти совместно с ним войною на изменников. Когда же гаваонитяне увидели, что те действительно соединились с ним (их было всего четверо), теперь идут на них и, расположившись станом вблизи одного источника, невдалеке от их города, уже готовятся к осаде, то они обратились за помощью к Иисусу, так как предполагали, что при настоящем положении дел им можно ожидать от своих соплеменников одной только гибели, тогда как им можно было рассчитывать ввиду заключения дружественного договора на поддержку и спасение со стороны тех, которые поставили себе целью войны окончательное истребление всего хананейского народа. Иисус действительно со всем своим войском поспешил к ним на выручку, совершал переходы в продолжение целого дня и целой ночи, напал на врагов врасплох рано утром, обратил их в бегство и преследовал их по ложбине, носящей название Вифоры. Тут-то он убедился в том, что Господь Бог помогает ему, потому что началась сильная гроза с громом, молнией и необычайно крупным градом. Вдобавок и день тогда продолжился для того, чтобы наступление ночи не помешало полной победе евреев. Наконец Иисус настиг четырех царей в пещере Маккед, где они искали убежища, и перебил их всех. А что день тогда действительно удлинился сверх обыкновения, это засвидетельствовано в священных книгах, лежащих в храме” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 5. Глава 1, 16, 17. С. 215—217]. Так, вступив весьма необычным образом в союз с Израилем, евеи сохранили себе жизнь, продолжая существовать как народ ещё несколько столетий. Евеи были язычниками и оставшись в среде израильского народа, прививали ему через родственные браки свои порочные обычаи (Суд. 3:3, 5, 6). Поэтому ко времени Самуила население Кириафиарима состояло в значительной степени из смешанного иудо-евейского населения. В отличии от Вефсамиса, Кириаф-Иарим никогда не был левитским городом. И потому, учитывая эти два фактора, можно было бы предполагать, что духовный уровень его жителей должен быть намного ниже, чем уровень жителей Вефсамиса, население которого составляли практически чистые иудеи, а сам город принадлежал левитам — хранителям истинной религии. Но получилось совершенно наоборот. Жители Кириаф-Иарима с благоговением и радостью принимают ковчег. Более того, понимая, что это священный символ, они отдают его в дом на хранение ни кому-нибудь, а левиту, которого специально находят среди живущих в их городе. Ибо, согласно 1 Пар. 15:10—11, Аминадав и его сын Елеазар (1 Цар. 7:1) принадлежали к колену Левия [Лопухин. Указ. соч. Т. 2. С. 243]. О благоговейном отношении жителей этого города к ковчегу говорит и тот факт, что ковчег завета оставался в этом городе несколько десятилетий, вплоть до воцарения Давида (2 Цар. 6:2, Ваал Иудин — одно из названий Кириаф-Иарима). В этом заключается и глубокий урок для нас. Часто, а, точнее, в основном, мы судим людей по их внешним данным, роду занятий, образованию, религиозной принадлежности и т.д. И жителей Кириаф-Иарима мы, безусловно, оценили бы не очень высоко. Какие-то богоотступники, смешавшиеся с язычниками. Но именно они, почему-то, поняли волю Божью и искали её больше, чем левиты Вефсамиса, от религиозности которых осталась только принадлежность к колену Левия. Именно смешанному населению небольшого Кириаф-Иарима Господь доверил ковчег завета, а не сильным городам Иуды или Израиля. Этим было показано, что Господь является спасающим Богом всех народов. И слова Христа, говорящего к “религиозным” иудеям, что “мытари и блудницы вперед вас идут в Царство Божие” (Мф. 21:31), и что “многие придут от востока и запада и возлягут на лоне Авраама” (Мф. 8:11) были актуальны всегда. Мы видели, как Господь хранил евеев, когда на тех напали другие хананеяне, возмущенные тем, что те заключили союз с Израилем. И мы ещё увидим, как Он будет справедлив и милостив к этому народу, наслав бедствия на израильтян, несправедливо обидевших их (2 Цар. 21 глава). Свысока относясь к представителям других конфессий, мы можем не заметить, как те обратятся всем сердцем к Богу, приняв всю полноту Истины, а мы в своей религиозной гордыне, базирующейся лишь на принадлежности к церкви остатка, отпадём от Истины, сохранив только внешнюю форму, как жители левитского Вефсамиса. Сегодня от Кириаф-Иарима сохранились руины at Erma (31є46’ с.ш., 35є1’ в.д.). Давно вырублен лес, который некогда окружал город, и развалины обширного монастыря, построенного в XII веке крестоносцами, вообще изменили сам древний дух этой местности. Но память об этом городе живет благодаря тому, что в его стенах находился ковчег завета. А его жители всегда останутся примером того, что нельзя судить о людях только по наружности.


Глава 17. Качество, которое мы хотим и не хотим иметь

“С того дня, как остался ковчег в Кириаф-Иариме, прошло много времени, лет двадцать. И обратился весь дом Израилев к Господу” (1 Цар. 7:2). “Видя такое настроение народа и считая момент подходящим для того, чтобы поговорить о свободе и о сопряжённых с нею благах, пророк Самуил обратился к евреям с такой речью, которую считал наиболее целесообразной и в настоящем случае убедительной. А именно, он сказал следующее: „Людям, которые хотя все еще имеют жестоких врагов в лице филистимлян, но к которым начинает вместе с тем благосклонно и дружественно относиться сам Господь Бог, не должно останавливаться на одном только желании свободы. Итак, вы не должны только ограничиваться желанием свободы, но обязаны исполнить так же все, чем возможно было бы на деле добиться желанной свободы. Итак, вы не должны только желать освободиться от ига чужеземных господ, держась при этом прежнего своего образа жизни, совершенно бездеятельного. Напротив, вам следует жить совершенными праведниками, вполне изгнать из сердца своего всякие дурные помыслы и от всей души обратиться к служению Господу Богу, неукоснительно пребывая в почитании Его. Если вы будете поступать таким образом, то вы достигнете и всевозможных благ, и освобождения от рабства, и победы над врагами: добиться этого невозможно ни физическою силою, ни оружием, ни большим количеством войска , потому что не за такие данные Предвечный обещал даровать все названное, а лишь за добродетель и справедливость“. Эту речь Самуила народ встретил восторженно и обещал ему во всем творить угодное Господу Богу” [Иосиф Флавий. Иудейские древности. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 2, 1. С. 265]. Читая об этих событиях от переноса ковчега в Кириаф-Иарим и до покаяния всего Израиля, изложенных всего в трёх стихах, мы, порой, не замечаем цифру 20. Ибо между этими двумя событиями прошло 20 лет. Эта цифра, равная жизни одного поколения, нам открывает ещё одну сторону Божьего характера — терпение. Ибо несмотря на явное знамение Божьего могущества, явленного над филистимлянами, а затем над жителями Вефсамиса, израильский народ целых двадцать лет шёл к покаянию, постоянно раздражая Бога своими грехами и преступлениями. Но Господь терпел этот народ, любя его и желая его спасти. Для того, чтобы спастись нам сегодня, мы должны, как учит Библия, уподобиться Христу, переняв Его качества и черты характера. И с терпением у нас, как правило, возникает больше всего проблем. Терпение — это то качество, которое мы хотим и не хотим иметь одновременно. Мы всегда хотим, чтобы другие люди проявляли его по отношению к нам, но сами по отношению к другим проявлять его не любим. Итак, что же такое терпение? Толковый словарь говорит, что терпение, соответственно греческому значению слова — это добровольное несение бремени [Геце Б. Библейский словарь. Germany, Gummersbach, 1997. С. 476]. Заметим, что использовано слово именно “бремя”. Не тяжесть, не груз, не ноша, а именно бремя. Даль говорит, что бремя образовано от слова берймя (вышло сегодня из употребления), которое обозначает охапку, которую можно обнять руками, вязанку, в подъём человеку [Даль. Указ. соч. Т. 1. С. 83]. Само же слово бремя — это груз, который гнетёт, давит, тяготит [Там же. С. 83]. Словом, проявить терпение — значит взвалить на свои плечи непомерный тяготящий груз, причём добровольно. Последнее замечание очень важно, ибо оно подчёркивает, что человек этого может и не делать. Поэтому терпеливым может быть назван не просто человек, предположим арестованный и попавший в концлагерь и несущий непосильную работу, а человек, который мог не попасть, например, в концлагерь, но спасая добровольно жизнь другого, оказался там. Сегодня миллионы людей стенают от тяжёлой жизни, в которую их загнали экономические кризисы, природные катастрофы, старость. Порой, перенося без ропота все эти напасти, они уверены, что проявляют терпение. Но это верно лишь отчасти, ибо терпение — подразумевает, как мы видели, добровольное согласие на несение бремени. Величественный же пример истинного терпения оставил нам Христос, который добровольно взял на себя бремя — грехи всего мира. Пример терпения оставили апостолы, которые, приняв Христа, оставили привычный образ жизни, став проповедниками Евангелия и приняв на себя всю ярость языческого Рима. Пример терпения явили и Лютер, и Гус, и русские реформаторы XV века. Но означает ли это, что для того, чтобы проявить и воспитать терпение, нужно бросить работу, оставить близких, уйти в дальние страны и принять мученическую смерть? Нет, Библия ничего об этом не говорит, но зато даёт конкретные советы, когда человек, если он желает стать настоящим христианином и избавиться от многих жизненных проблем, которые в огромном проценте случаев вызваны нашим нетерпением, должен, с Божьей помощью, проявлять терпение. Эти критерии также помогут нам определить, насколько мы вообще терпеливые люди. Итак, терпение должно проявляться:

● в снисхождении и понимании людей. “Со всяким смиренномудрием и кротостью и долготерпением, снисходя друг ко другу любовью” (Еф. 4:2). Заметим, апостол употребляет слово “снисходя”, т.е., проявляя его к тем, кто его недостоин.

● в прощении и милосердии. “Тогда Петр приступил к Нему и сказал: Господи! сколько раз прощать брату моему, согрешающему против меня? до семи ли раз? Иисус говорит ему: не говорю тебе: до семи раз, но до седмижды семидесяти раз” (Мф. 18:21—22). Как правило, мы прощаем кого-то один раз. Когда мы прощаем одного и того же человека, человека, который сделал нам несправедливое зло во второй раз, то считаем, что сделали что-то исключительное. И когда у некоторых хватает сил простить кого-либо в третий раз, то они себя, при этом, считают по терпению чуть ли не ангелами. А между тем, как мы видели, Христос говорит куда о большем терпении в прощении людей.

● в надежде на Бога. “Благо тому, кто терпеливо ожидает спасения от Господа” (Плач. 3:26). Очень часто нам не хватает терпения дождаться ответа от Господа. Мы просим Его и хотим, чтобы Он сразу ответил нам, и причём так, как мы ожидаем. Когда же этого не происходит, мы просим ещё раз, два, три, некоторых хватает на четыре, а потом наше терпение заканчивается и мы начинаем стенать: “Где же Бог?”, “Почему Он не слышит?” Пророк Иеремия, написавший книгу Плача, в которой говорит об ожидании в терпении спасения от Господа, не был теоретиком, который писал о том, чего он не пережил сам. Когда пророк писал эту книгу, Иерусалим лежал в руинах и дымился от пожарищ, устроенных в нём вавилонянами. Многие столетия в глазах иудеев Иерусалим был городом обитания Бога Израилева. И вот теперь этого города нет, а народ угнан в рабство. В те дни многие разуверились в Боге, другие хулили Его имя, а Иеремия призывал их всех к терпению, уверяя, что придёт день спасения от Господа. И этот день пришёл, Иерусалим был отстроен и иудеи вернулись на родину. Хотя в тот день, когда Навуходоносор покидал догорающий Иерусалим, в это мало кто мог поверить. Но поверили и спаслись те, которые имели терпение, терпение уметь ждать, надеясь на Бога, Который никогда не обманет.

● в скорби и преследовании. “Утешайтесь надеждою; в скорби будьте терпеливы, в молитве постоянны” (Рим. 12:12), “Но во всем являем себя, как служители Божии, в великом терпении, в бедствиях, в нуждах, в тесных обстоятельствах, под ударами, в темницах, в изгнаниях, в трудах, в бдениях, в постах, в чистоте, в благоразумии, в великодушии, в благости, в Духе Святом, в нелицемерной любви” (2 Кор. 6:4—6). Как и пророк Иеремия, апостол Павел писал о том, что пережил из-за того, что сам добровольно избрал путь служения Господу. Своей жизнью он показал, что все испытания, допускаемые Богом в нашей жизни, служат ко благу нам или окружающим нас людям. В испытаниях шлифуется наш характер, освобождаясь от самоуверенности и гордыни. Мы утверждаемся в вере и доверии Богу. И, наконец, что Господь никогда не допускал, не допускает и не допустит — человеку быть искушаемым сверх сил. “Вас постигло искушение не иное, как человеческое; и верен Бог, Который не попустит вам быть искушаемыми сверх сил, но при искушении даст и облегчение, так чтобы вы могли перенести” (1 Кор. 10:13). Во-вторых, испытания носят всегда временный характер. Недаром на кольце царя Соломона было написано: “И это пройдёт”. Очень часто мы не выдерживаем испытаний, теряя терпение из-за того, что нам начинает казаться, что этот весь кошмар никогда не кончится и будет длиться всегда. Порой мы падаем у самого порога окончания бедствия, не сумев потерпеть ещё чуть-чуть.

● ко всем людям. “Умоляем также вас, братия, вразумляйте бесчинных, утешайте малодушных, поддерживайте слабых, будьте долготерпеливы ко всем” (1 Фес. 5:14). Если мы будем откровенны сами с собой, то мы увидим, что терпеливы мы, как правило, бываем только с определёнными группами людей: с начальством и с теми, от кого хотим что-либо получить. При этом мы проявляем чудеса терпения, готовые переносить любые даже унижения и несправедливости. Умеренно терпеливыми мы бываем с теми, кто равен нам, т.е. со своими друзьями, сослуживцами. И, наконец, совсем нетерпеливы мы обычно с теми, кто стоит ниже нас, кто зависит от нас, и мнение которых нам глубоко безразлично, а также в своих семьях. И по отношению к этой категории мы и являем своё истинное лицо. Но Бог говорит, что терпение мы должны проявлять ко всем людям, не дифференцируя их. Более того, Павел пишет не просто о терпении, а долготерпении. И не научась этому, мы не сможем стать настоящими христианами.

● Ожидая пришествия Христа. “Итак, братия, будьте долготерпеливы до пришествия Господня. Вот, земледелец ждет драгоценного плода от земли и для него терпит долго, пока получит дождь ранний и поздний. Долготерпите и вы, укрепите сердца ваши, потому что пришествие Господне приближается” (Иаков 5:7—8). На протяжении всех веков христианам помогала сохранять терпение вера в грядущее пришествие Спасителя, пред которой меркли все испытания и трудности. Именно поэтому дьявол всегда хотел разрушить эту веру, понимая, что разрушив её, он лишит христиан смысла жизни. Именно поэтому в церквях духовного Вавилона проповедь о Втором Пришествии Христа либо не ведётся вообще, либо ведётся весьма и весьма отвлеченно. И только Божья Церковь Остатка несёт весть о Грядущем Спасителе, Великую Трёхангельскую весть (Откр. 14:6—10), которая даёт людям весть надежды, и приняв которую всем сердцем, можно перенести со Христом любые невзгоды и трудности, научась терпению. Недаром, говоря о спасённых, Священное Писание подчёркивает, что их будет отличать именно это качество характера: “Здесь терпение святых, соблюдающих заповеди Божии и веру в Иисуса” (Откр. 14:12). Именно благодаря этому качеству они и сумели сохранить веру и соблюсти заповеди Божьи. Что же нам необходимо сделать для того, чтобы воспитать в себе терпение? 1) Осознать, что лично я человек нетерпеливый. Наш путь к Богу всегда должен начинаться с нашего искреннего понимания своего несовершенства и нужды в нём. И потому только искренне осознав и признав пред Богом, что у нас нет терпения, и прося Его воспитать это качество у нас, лишь тогда мы можем рассчитывать на Его помощь и поддержку; 2) Когда нам хочется проявить нетерпение, давайте вспомним, сколько людей (семья, друзья, сослуживцы) терпят, порой, лично меня. Представить себе, какова бы стала моя жизнь, если бы все эти люди проявляли ко мне нетерпение; 3) Вспомнить, как долготерпит меня Господь, порой, даже, больше, чем 20 лет, когда Он ждал, пока народ иудейский вновь придёт к Нему всем сердцем после возвращения ковчега от филистимлян. “Помни, не забудь, сколько ты раздражал Господа, Бога твоего, в пустыне: с самого того дня, как вышел ты из земли Египетской, и до самого прихода вашего на место сие вы противились Господу” (Втор. 9:7). 4) Разобраться, что движет мной, когда я проявляю нетерпение. Ведь, как правило, нами движет гордыня, наше ущемлённое “Я”. Но мы пытаемся при этом прикрыть это: переживанием за дело; ревностью по Доме Божьем и т.д. Но в основе нашего нетерпения лежит всё же “Я”, которое не любит ждать и которое раздражает, когда что-то делается не по нему. 5) В момент нетерпения вспомнить, к чему приводило моё нетерпение раньше, к каким последствиям. Ведь они всегда бывали, как правило, крайне горькими. Так зачем же тогда вставать снова на те же грабли, имя которым — нетерпение; 7) Понимать, что я могу ошибаться и что мои желания могут быть мне во вред. Наше нетерпение вызвано греховной сущностью человека, уверенной в своей силе и возможностях. Мы, люди, так не любим признавать себя неправыми и вообще считаем порой, пусть даже подсознательно, что ошибаться не можем. И именно из этой самоуверенности проистекает нетерпение, когда кто-то пытается нам возразить, поправить нас; 8) Очень важно научиться оставлять последнее слово за Христом, т.е. решать, базируясь не на своих желаниях и хотениях, а также мнении или взгляде других людей, а на том, что говорит Слово Божие. Любую жизненную проблему, ситуацию мы можем проанализировать в контексте Писания, посмотрев, как бы её решил Христос, как бы Он поступил в том или ином случае. И если мы это будем искренно делать, то наши греховные желания и нетерпение достичь их отпадут. И мы научимся тогда великому качеству — терпению, которое будет отличать спасённых.


Глава 18. У камня Авен-Езер

“И сказал Самуил всему дому Израилеву, говоря: если вы всем сердцем своим обращаетесь к Господу, то удалите из среды себя богов иноземных и Астарт и расположите сердце ваше к Господу, и служите Ему одному, и Он избавит вас от руки Филистимлян. И удалили сыны Израилевы Ваалов и Астарт и стали служить одному Господу” (1 Цар. 7:3—4). Сегодня, читая эти слова, кажется, что Израиль особого ничего не сделал. Подумаешь, удалил статуи каких-то Ваалов и Астарт. Но так мы рассуждаем с позиции сегодняшнего дня, для которого культ Ваала и Астарты весьма и весьма далёк. Подавляющее большинство людей вообще никогда не слышали этих имён. Но если посмотреть на эту историю не глазами современного человека, а с позиции живущего в XI в. до х. э., то мы увидим, что это была настоящая революция и нам есть, чему поучиться. Во-первых, культ Ваала подразумевал под собой не просто служение этому богу, а целую философию, систему жизненных ценностей, которая базировалась на праве сильного и удовлетворении любых своих страстей, при отрицании каких бы то ни было этических норм. Эта система в корне противоречила религии истинного Бога, которая чётко определяла, что такое добро, а что зло, которая призывала людей к любви и справедливости и борьбе с греховными желаниями. Сегодня, хотя идолов Ваала и Астарты можно встретить только в музеях, проблема противостояния двух философских концепций сохраняется. Современный секулярный мир зиждится на тех же принципах, что и языческие культы, а именно, что есть добро, а что зло — человек выбирает сам для себя, а каких-либо общих этических норм не существует, и сильный человек, готовый идти по трупам других к своей цели, является “героем нашего времени”. Как видим, это целая система жизненных взглядов, принципов поведения. А от этого всегда трудно отказаться. Во-вторых, культ Ваала и Астарты играл на самых низменных человеческих страстях, лелея и оправдывая грех. Подобно этому и современный разврат оправдывается очень красивыми словами о свободе человека, о раскрепощенной любви. В откровенно аморальных фильмах предлагается увидеть глубокий философский смысл, стриптиз называется искусством, а тех, кого недавно именовали проститутками, ныне красиво именуют жрицами любви или служительницами Венеры. Греховной природе человека грех очень близок, и потому отказаться от него, тем более, в такой красивой и чувственной форме, очень тяжело было как во времена Древнего Израиля, так и сегодня. В-третьих, культ Ваала и Астарты исповедовался в те дни в различных модификациях всеми народами, окружавшими Иудею. И потому отказываясь от него, израильтяне становились белыми воронами в глазах соседей. А ими всегда тяжело быть, и особенно в религиозных убеждениях, тем более, если они, как видим, кардинально отличались. Сегодня члены Божьей Церкви Остатка являются именно такими белыми воронами, вызывая у всех удивление, а ещё чаще — раздражение: учением о Духовном Вавилоне, папстве, субботе, чистой и нечистой пище. На днях в новостях сообщалось, что во Франции принят закон, запрещающий представителям различных религий носить особую одежду (например, чалму), соблюдать праздники, которые приковывают к себе внимание остальных, как бы подчёркивая особенность своей религии (месяц рамадан, суббота и пр.). Смысл этого закона прозрачен: белых ворон быть не должно. К тому же Ваалом и Астартой в нашей жизни может быть всё, что угодно, что отдаляет нас от Бога. Этими современными идолами может быть карьера, вино, женщины, наука. Мы часто пытаемся совмещать и служение Богу, и служение своим идолам, но так долго продолжаться не может, и Бог не примет от нас такого служения двум господам. Только всецело отвергнув от себя идолов, мы можем придти к Богу, чтобы Он принял нас и стал нашим Господом. Поэтому, отвергая Ваалов и Астарт, израильтяне не просто сносили их памятники, они меняли все устои своей жизни, понимая, что этим вызовут на себя как огонь, так и великую внутреннюю борьбу, ибо дьявол их просто так не оставит. Но всё же они пошли на этот шаг и собрались в городе Массифе: “И сказал Самуил: соберите всех Израильтян в Массифу и я помолюсь о вас Господу. И собрались в Массифу, и черпали воду, и проливали пред Господом, и постились в тот день, говоря: согрешили мы пред Господом. И судил Самуил сынов Израилевых в Массифе” (1 Цар. 7:5—6). “Проливание” воды пред Господом символизировало глубокое сокрушение о грехах и покаянную жертву народа. “Вставай, взывай ночью, при начале каждой стражи; изливай, как воду, сердце твое пред лицем Господа; простирай к Нему руки твои о душе детей твоих, издыхающих от голода на углах всех улиц” (Плач. 2:19). Город Массифа или Мицпа (в переводе — сторожевая башня) был городом колена Вениамина и многократно упоминается в Библии (3 Цар. 15:22; 4 Цар. 25:23—25; Иер. 40:6—15; Ос. 5:1; Неем. 3:7). Ныне его практически неисследованные развалины расположены под Neby Samwil 31є50’ с.ш., 35є10’ в.д. В Священном Писании упоминается ещё несколько городов с таким распространенным в древности названием (Быт. 31:44—49; 3 Цар. 22 гл.; 4 Цар. 9:6); (1 Цар. 22:3—5); (Нав. 15:38). “От внимания филистимлян не скрылось то обстоятельство, что израильтяне собрались здесь. Узнав об этом их собрании, они немедленно двинулись на евреев с большим войском в надежде застигнуть их совершенно врасплох и не подготовленными к отпору. Действительно, евреев испугало и даже повергло в крайний ужас это нашествие, и поэтому они побежали к Самуилу, говоря, что, ввиду первого их поражения страх обуял их и что они вследствии этого готовы поддерживать мир с врагами, чтобы, как говорили они, не вызвать гнева могущественных неприятелей своих. „Ведь ты сам повёл нас сюда для молитвы, жертвоприношений и заключения клятвенного договора (с Господом Богом), а между тем враги теперь напали на нас, совершенно к тому неприготовленных и безоружных. Поэтому у нас остаётся одна лишь надежда на спасение, — это на тебя и на Господа Бога, Которого ты сможешь молитвами склонить к дарованию нам средства укрытия от филистимлян“” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 2, 2. С. 265—266]. “И взял Самуил одного ягненка от сосцов, и принес его во всесожжение Господу, и воззвал Самуил к Господу о Израиле, и услышал его Господь” (1 Цар. 7:9). Посредническая молитва Самуила об израильтянах имела успех. “В то время как ещё жертва находилась на алтаре Господнем и не успела ещё совершенно сгореть, из стана врагов вышло войско филистимлян и стало строиться к бою в твёрдой надежде непременно разбить иудеев в их теперешнем положении, когда у них не было никакого оружия и они вовсе не были приготовлены к сражению. Но исход боя оказался таким, какому бы не поверил никто, если бы ему даже раньше предсказали это. Дело в том, что сперва Господь Бог поразил врагов землетрясением, заставил почву колебаться под их ногами, так что они не были в состоянии твёрдо стоять на ногах, но пошатывались во все стороны, причём то тут, то там под ними разверзалась бездна, поглощавшая многих. Затем Предвечный нагнал ужас на филистимлян раскатами грома и ярко сверкавшими молниями, которые как будто ежеминутно были готовы поразить их прямо в лицо, так что оружие выпадало из рук воинов, и они, побросав все, наконец, обратились в бегство. Тогда Самуил с народом бросились за ними в погоню и, перебив многих, преследовали остальных” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 2, 2. С. 266]. “Самуил воздвиг в честь этой битвы памятник между Мицпой и так называемым „Зубом“ (Га’Шен) и назвал его „Камнем помощи“. Это произошло неподалеку от того места, где происходила несколькими годами ранее несчастная битва при Афеке” [Ренан. Указ. соч. С. 142]. Эта битва была важным уроком для филистимлян, которые были побеждены не человеческой рукой, но Божьей, ещё раз испытав на себе Её могущество. Эта битва оказала на них такое влияние, что “усмирены были Филистимляне, и не стали более ходить в пределы Израилевы; и была рука Господня на Филистимлянах во все дни Самуила” (1 Цар. 7:13). Эта битва была не менее, если не более важна для израильтян, которые поняли, что их счастье и благополучие зависит от того, с Богом они или нет. Ведь всего несколько лет назад в этих же местах их отцы и старшие братья потерпели ужасное поражение, хотя и несли с собой ковчег — видимый символ Божьего присутствия. Потерпели поражение потому, что символы-то были, но в душе Бога не было. И вот теперь, находясь в намного более худшем положении, чем тогда, Израиль одерживает грандиозную победу, которая, к тому же, ему почти ничего не стоила. Ибо как и в древности за них сражался Господь. В память об этой битве Самуил поставил памятник, как живое напоминание о чудесной помощи, которую явил Бог израильскому народу. Пройдут годы и уйдут в могилу те, кто был участником этой битвы, но камень Авен-Езер, камень помощи будет стоять, возвещая последующим поколениям Божье могущество. Эта битва очень важна и для нас, хотя с тех пор прошло 3000 лет и к израильскому народу многие из нас не принадлежат. Урок этой битвы в том, что Христос может самым чудесным образом разрешить любую, казалось бы, неразрешимую ситуацию в ответ на искреннюю молитву, как нашу собственную, так и тех, кто молится о нашем духовном благополучии — посредническую молитву. Посредническая молитва — это один из особых видов обращения к Богу. Этой молитве научиться наиболее сложно, но именно ей Господь особенно желает научить нас, ибо в ней, как ни в какой другой, выражена сама сущность христианства — религии любви и самозабвения. Итак, что же такое посредническая молитва, и что её отличает? Само слово “посредник” означает того, кто хл опочет между двумя сторонами, соглашая их [Даль. Указ. соч. Т. 3. С. 341]. Синонимом слову “посредник” является “ходатай”, т.е. тот, кто просит за кого-то [Даль. Указ. соч. Т. 4. С. 557]. Примерами посреднических, ходатайственных молитв в Библии служат: молитва Авраама о жителях Содома и Гоморры (Быт. 18:23—33); Моисея — об израильтянах “И возвратился Моисей к Господу и сказал: о, народ сей сделал великий грех; сделал себе золотого бога. Прости им грех их. А если нет, то изгладь и меня из книги Твоей, в которую Ты вписал” (Исх. 32:31—32); Даниила — “Согрешили мы, поступали беззаконно, действовали нечестиво, упорствовали и отступили от заповедей Твоих и от постановлений Твоих; Господи! услыши; Господи! прости; Господи! внемли и соверши, не умедли ради Тебя Самого, Боже мой, ибо Твое имя наречено на городе Твоем и на народе Твоем” (Дан. 9:5, 19). Вершиной ходатайственной молитвы служит молитва Христа за учеников (Ин. 17 глава). Что же отличает все эти молитвы? Во-первых, тот, кто молится ходатайственной молитвой, принимает к сердцу проблемы других больше, чем свои собственные. Аврааму, Даниилу и другим было о чём просить для себя у Бога, но вместо этого они просили за других. Более того, Моисей говорит, что если Ты уничтожишь их, то уничтожь и меня. Он готов пожертвовать своей жизнью ради тех, за кого молится. Христос же оставил ради нас славу небес, пойдя на крестную смерть. Во-вторых, молящийся ходатайственной молитвой не отделяет себя от тех людей, за которых просит. Часто нам рисуется ходатайственная молитва, при которой ходатай — важный и учёный священник, пред которым склоняются бедные грешники, моля его, чтобы он в своих святых молитвах попросил за них Бога, Который им, конечно же, не ответит, но этому святому — обязательно. Затем священник просит за народ, называя его грехи, которые, как кажется, оттеняют его собственную праведность. Но ничего подобного мы не находим в Библии. Библейские ходатаи не отделяют себя от народа. Даниил, обращаясь к Богу, говорит “Мы согрешили” (Дан. 9:5). Древнеизраильские священники, прежде чем принести жертвы за народ, сначала приносили жертвы за себя, понимая, что они такие же грешные люди. Поэтому ходатайственная молитва — это не обращение к Богу святого человека, словно снисходящего к просьбе грешной толпы, но молитва человека, осознающего свою собственную греховность и нужду в Боге, желая, чтобы её ощутили и другие, а вместе с ней обрели бы и дар спасения. Под влиянием этой молитвы меняется, в первую очередь, сам молящийся, отрекаясь от эгоизма и гордыни. Не научась настоящей ходатайственной молитве, мы никогда не сможем стать настоящими христианами, которые живут не для себя, но для спасения других и служения Богу. В наших церквях часто просят о ком-то молиться, но спросим себя, как мы относимся к подобным прошениям? Не бывает ли так, что мы их вообще не слушаем, или, выслушав, забываем через пять минут, или, прося за них, думаем при этом о своих проблемах, желая быстрее закончить с прошениями за других и перейти к своим проблемам. А что было бы с израильтянами, если бы к их просьбе помолиться за них Богу Самуил отнёсся подобным образом? Конечно же, Бог не услышал бы подобную молитву и израильтяне были бы уничтожены филистимлянами. А что было бы с народом, если бы Даниил просил за него чисто формально, произнося дежурные фразы, за которыми ничего не стояло? А что было бы с каждым из нас, если бы Христос так молился за нас? Мы часто хотим, чтобы Бог и другие люди всем сердцем приняли бы наши проблемы, помогли бы нам, не забыли бы нас. Но сами мы, когда нас просят молиться за кого-то, относимся к этому, порой, почему-то по-другому. Сейчас, накануне II Пришествия и предшествующего ему духовного кризиса, народу Божьему необходимо, как никогда, сплотиться между собой вокруг Истины. А это невозможно будет сделать, если мы не научимся ходатайственной молитве, разделяя ношу и горе ближних. На память о битве Самуил воздвиг камень Авен-Езер, сказав при этом: “До сего места помог нам Господь” (1 Цар. 7:12). И этот немой свидетель битвы ещё много-много лет укреплял одним своим видом веру людей. В своей жизни нам также нужно иметь подобные Авен-Езеры, чтобы, глядя на них в минуту кризиса, укрепляться, вспоминая, как Бог помогал нам. И для этого вовсе не обязательно сооружать каменный обелиск, достаточно завести, хотя бы, небольшой блокнот, куда следует записывать свои проблемы, и то, как Христос помог вам их разрешить. Автор по своему опыту , а также и по опыту многих других людей знает, как это помогает, ободряет и укрепляет. Когда вы читаете ответы Бога не какому-то человеку, не библейскому герою, а именно вам. Ставить подобные камни Авен-Езер очень важно. Ибо в этом мы выражаем свою благодарность Богу. И сегодня каждый, читающий эту книгу, может сказать: “До сего места помог нам Господь”. Ибо сегодня, когда льются реки невинной крови, террористы захватывают людей, а стихия сносит целые города, только Божьей охране мы обязаны своей жизнью.


Глава 19. История забытых двух царей

Долгие годы судил Самуил Израиль. “Из года в год он ходил и обходил Вефиль, и Галгал и Массифу и судил Израиля во всех сих местах” (1 Цар. 7:16). Но с каждым годом старому судье все тяжелее и тяжелее становилось исполнять свои нелегкие обязанности. “Когда Самуил достиг преклонных лет, которые мешали ему делать обычную его работу, он передал начальствование и предводительствование народом своим сыновьям, из которых старший назывался Иоилом, имя же другого было Авия. Самуил распорядился, чтобы один из них творил суд в Вифиле, а другой — в Варсуве, причем каждому из них точно определил ту часть народа, на которую должна была распоряжаться его юрисдикция. Но именно эти сыновья явили на себе непреложный пример и подтверждение того, что дети не всегда похожи на родителей своих… отвратясь от образа действий отца своего и выбрав путь, как раз противоположный отцовскому, они за подарки и гнусные взятки стали нарушать справедливость, поставляя судебные решения не сообразно истине, а сообразно лично своей выгоде; при этом они вели роскошный, дорого стоивший образ жизни, нарушая, таким путём, с одной стороны, повеления Господа Бога, а с другой — поступая вопреки желаниям отца своего, пророка, который обращал всегда особенное внимание и заботливость на развитие в народной массе чувства справедливости. Так как сыновья пророка своим глумлением над справедливостью вносили повсюду смуту и грозили подорвать все основы гражданственности, то народ, не будучи долее в состоянии выносить такой режим, явился к Самуилу… и стал жаловаться на беззакония его сыновей” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 3, 2. С. 267—268]. Опыт Илии не научил Самуила. Вместо того, чтобы помнить, к чему привело попустительство Илии, доверившего своим негодным сыновьям святое служение, сын Анны делает то же самое. Также, как его предшественник, Самуил не понимал, что подобным попустительством он губит не только народ, дискредитируя в его глазах теократию, но и своих собственных детей. Но в отличии от Илии, Самуил, когда к нему пришёл народ и сказал, что его сыновья не соответствуют своему званию, он нисколько не пытался оправдать и защитить их. Но то, что сказал народ далее, неприятно поразило священника: “итак, поставь над нами царя, чтобы он судил нас, как у прочих народов” (1 Цар. 8:5). Израиль просил себе царя! Если проанализировать эту просьбу с чисто человеческих представлений, то она, безусловно, имела основание, которое хорошо раскрывает польский историк-марксист Косидовский: “После поражения при Афеке и во время правления Самуила страна страдала от филистимского ига. И тогда-то укоренилось убеждение, что только вождь, обладающий выдающимся военным талантом, может освободить народ от захватчиков, вождь, который, по примеру царей соседних государств, займёт царский престол. Словом, панацеей от всех несчастий казалось объединение племён в единое государство под властью сильного монарха… Росту этих настроений способствовали, также, тогдашние классовые отношения. После завоевания Ханаана многие израильтяне поселились в городах. В результате образовалась прослойка богатых купцов, земледельцев, чиновников, военачальников и старейшин племён… С другой стороны, росла нищета широких народных масс, разоряемых налогами и долгами. Новая привилегированная прослойка нуждалась в защите своего имущества от натиска обездоленных соплеменников, а такую защиту мог обеспечить лишь монархический строй” [Косидовский З. Библейские сказания. М.: Политиздат, 1978. С. 316]. Этой же точки зрения придерживается и историк-атеист Ренан, который писал: “Царская власть становилась абсолютной необходимостью для израильского народа… Израиль хочет существовать как нация. Каждый шаг к национальному единству есть в то же время шаг к царской власти” [Ренан. Указ. соч. С. 144, 145]. Итак, Израиль захотел иметь царя по следующим причинам: 1. Он видел, что окружающие его народы (египтяне, вавилоняне, моавитяне, аммонитяне, ассирийцы), имеющие царскую власть, намного сильнее, чем он. Они обладают куда большими землями и богатствами; 2. Израильтяне видели, что у этих народов царь является символом власти и единения нации, гарантом суда и справедливости. А единства, как понимали евреи, им очень не хватало; 3. Царь возглавлял народ во время военных походов и войн, которые постоянно шли в то время. А Израиль часто не мог найти ту фигуру, которая могла бы повести двенадцать колен; 4. Царская власть зиждилась, а, следовательно, и гарантировала резкое классовое расслоение общества. Т.е. гарантировала богатым их защиту от бедных низов. А именно тогда и возникла у израильтян эта дифференцировка нации, а вместе с ней боязнь богатых лишиться своих состояний в результате бунта черни. Но ошибка израильтян, как и цитируемых нами историков-атеистов, изучающих их историю, состояла в том, что к самой жизни и историческому процессу они подходили чисто с материалистических позиций, не видя, или, точнее, не желая видеть другой ведущий фактор — духовный. Вместо того чтобы задуматься, что именно в их духовной жизни препятствует их процветанию, единству, стабильности, они стали пытаться достигнуть этого, следуя примеру других стран. И при этом, следуя этому неверному принципу, заставившему их забыть духовную оценку причин и событий, они не увидели главного. Беря пример с других народов и восхищаясь положительными сторонами существующей у них царской власти, они не увидели, что богатство, которым владеют эти народы, принадлежит лишь маленькой привилегированной кучке людей, а основная часть населения находится в полурабской зависимости; что суд, отправляемый их царями, зиждется не на справедливости, а на взятках и социальных аспектах (кто богаче, тот и прав); что смут у этих народов нисколько не меньше, а наличие царя во главе войска не является гарантией победы. А ведь если бы израильтяне исследовали причины своих неудач с духовной точки зрения, то они увидели бы, что их история полна такими грандиознейшими и удивительными победами, что ни один народ мира, имеющий царскую власть не может даже близко похвалиться чем-либо подобным. Переход через Чермное море и гибель в его волнах войска фараона; переход через Иордан — непревзойдённый пример форсирования реки; разгром царей Ога и Сигона, павшие наружу стены Иерихона, остановившееся солнце над Аиалоном, наконец, последняя победа над филистимлянами, которых уничтожила внезапно возникшая паника и землетрясение. Все эти победы Израиль одержал без царя, а с Богом, Которым был руководим и ведом. Израильтяне забыли, что если бы по смерти Иисуса Навина они продолжили бы захват Ханаана и не стали бы родниться с его жителями, перенимая их изуверскую религию и культуру, то тогда бы все земли Палестины и многие другие стали бы их безраздельной собственностью. Они забыли, что если бы были верны завету с Богом, то Он бы их сделал самым процветающим народом на земле, как Он им и обещал, на который бы с почтением взирали все окружающие племена, видевшие, к чему приводит верность Господу и соблюдение Его Закона. Своей жизнью и проповедью они привлекли бы к истине другие народы земли, которые захотели бы этого, видя счастливую и праведную жизнь иудеев. И эти все перспективы не были пустым миражом, в отличии от построения коммунизма, к примеру, ибо основывались уже на реально произошедших Божьих чудесах и Его слове. Но Израиль отверг Бога и теперь продолжал пытаться решить проблемы без Него. Более того, в своём ослеплении он забыл, к чему приводила его царская власть, ибо подобие её у Израиля уже было. Впервые это произошло при Гедеоне, жившем, примерно, за 150—200 лет до описываемых нами событий. Он был вначале судьей Израиля и прославился своей верностью Богу, давшему ему ряд побед, благодаря которым народ сверг иго мадианитян (Суд. 6, 7, 8 главы). После этих побед народ предложил Гедеону царский титул (Суд. 8:22), но отказавшись от него, судья впал в похожую крайность, присвоив себе первосвященнические обязанности и изменив, при этом, отправление культа (Суд. 8:24—27). Отказавшись от царской власти на деле он её имел. Недаром многие историки именно его считают фактически первым царём Израиля: “Первым царём израильским, т.е. царём над коленами Ефремовым и Манассииным был, может быть уже Иеровоам, называемый также Гедеоном из колена Манассиина, главой которого он был сначала один (в 11 в. до Р. Х.)… Огромное число оставленных им детей позволяет думать, что он имел гарем, подобно царю” [Шиллер Г. Всемирная история. СПб.: Вестник Знания, 1906—1907. Т. 1. Древняя история. С. 166]. Итак, придание власти Гедеона царского уровня привело к появлению идолопоклонства у израильтян, изменению культа служения Богу, развращению самого Гедеона, заведшего гарем, и, наконец, к гражданской войне, главной причиной которой стало желание царской власти сына Гедеона Авимелеха. Он “… убил с помощью родных своей матери-хананеянки семьдесят других сыновей Иеровоама, кроме младшего Иофама, который бежал, предсказав гибель братоубийце” [Шиллер. Указ. соч. С. 166]. “В Сихеме, население которого было смешанное и состояло из ханаанейцев и израильтян, Абимелех, казалось, имел все данные, чтобы завоевать симпатии жителей этого города. Имя его указывает, что он был предан культу Милика или Молоха,… Обе части населения Сихема согласились признать Абимелеха царём” [Ренан. Указ. соч. С. 125]. Новый царь, кроваво начавший своё правление, с каждым месяцем все более и более попирал законы Божьи. “Авимелех ввел тиранический образ правления, не придавая ни малейшего значения законам, поступая самовластно, по личному своему усмотрению и обходясь жестоко со всеми теми, кто ещё дорожил справедливостью” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 5. Глава 7, 1. С. 243] . Три года продолжалось нечестивое правление Ахимелеха, погрузившее страну в войну и беззаконие. Даже сихемляне, поставившие его на престол, вскоре разочаровались и выступили против него. За это царь решил жестоко покарать своих недавних союзников. По его приказу Сихем был взят, несчастные жители укрылись в подземелье храма Ваал-Берита. Когда об этом было доложено царю, то он приказал обложить это место зелеными ветвями и зажечь их. В результате этого тысячи мужчин и женщин задохнулись в дыму [Ренан. Указ. соч. С. 126]. Продолжая карательную акцию, Ахимелех подступил к городу Тебецу. Но во время его осады он неосторожно приблизился к городской башне, с которой одна из женщин бросила ему на голову мельничный жернов, проломивший ему череп [Ренан. Указ. соч. С. 126]. “[Авимелех] тотчас призвал отрока, оруженосца своего, и сказал ему: обнажи меч твой и умертви меня, чтобы не сказали обо мне: женщина убила его. И пронзил его отрок его, и он умер. Израильтяне, видя, что умер Авимелех, пошли каждый в свое место. Так воздал Бог Авимелеху за злодеяние, которое он сделал отцу своему, убив семьдесят братьев своих. И все злодеяния жителей Сихемских обратил Бог на голову их; и постигло их проклятие Иофама, сына Иероваалова” (Суд. 9:54—57). Такова была история второго израильского царя Ахимелеха, поставление на престол которого привело к братоубийственной войне, открытому богоотступлению и произволу на государственном уровне. Но израильтяне времён Самуила забыли свою же собственную историю. Они забыли, что царская власть, уже бывшая у них, вместо желаемой ими сейчас стабильности, принесла нестабильность, вместо единения нации — разъединение, вместо богатства — нищету, а вместо справедливости — произвол. Самуил с сожалением взирал на толпу, требующую царя. Старый судья понимал, чем закончится это отвержение Бога. Он видел, что самое страшное состояло в том, что израильтяне, требуя царя, не считали, что этим самым отвергают Господа. Требуя царя, израильтяне хотели быть, как все народы, не понимая, что именно в их отличии от всех народов и заключался секрет их счастья и благополучия. “И сказал Господь Самуилу: послушай голоса народа во всем, что они говорят тебе; ибо не тебя они отвергли, но отвергли Меня, чтоб Я не царствовал над ними; как они поступали с того дня, в который Я вывел их из Египта, и до сего дня, оставляли Меня и служили иным богам, так поступают они с тобою; итак послушай голоса их; только представь им и объяви им права царя, который будет царствовать над ними” (1 Цар. 8:7—9). И далее, Господь через Самуила пытается вновь воззвать к сердцу израильтян, показав им, что будет представлять собой царская власть и к каким последствиям она приведёт. “Знайте, — сказал он народу, — что раньше всего цари лишат вас сыновей ваших для того, чтобы сделать одних из них возницами на колесницах, других всадниками или телохранителями, третьих скороходами; других цари сделают тысяцкими и сотниками или же ремесленниками, оружейниками, каретниками и строителями, а также полевыми рабочими, управителями над царскими владениями… Равным образом о дочери ваши будут обращены в горничных, кухарок и стряпух, и на них будет навалена всякая такая работа, за которую берутся лишь рабыни, и то лишь из страха перед плёткой или другим наказанием, к тому же цари начнут отнимать у вас имущество ваше и произвольно будут раздавать его своим евнухам и телохранителям. И когда вы подвергнетесь такому уничижению и станете вспоминать об этих словах моих, то с раскаянием в сердце обратитесь с мольбою к Господу Богу смилостивиться над вами и даровать вам поскорее избавление от таких царей. Но Предвечный не внемлет мольбам вашим, а, напротив, заставит вас понести заслуженное наказание за ваше дурное решение. Однако народ все-таки оставался равнодушен к этим предсказаниям ожидающих его бедствий и упорно отказывался переменить своё раз уже утвердившееся в нем на этот счёт мнение. Он не уступал Самуилу и не обращал никакого внимания на убедительные доводы его, но твёрдо стоял на своём, требуя немедленного избрания царя и прося не заботиться о будущем” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 3, 5, 6. С. 269]. “И выслушал Самуил все слова народа, и пересказал их вслух Господа. И сказал Господь Самуилу: послушай голоса их и поставь им царя. И сказал Самуил Израильтянам: пойдите каждый в свой город” (1 Цар. 8:21—22). После этих слов израильтяне разбрелись по своим коленам с радостным настроением и ожиданием появления долгожданного царя. Они были искренне счастливы, не подозревая, какой выбор они сделали и каким страшным эхом он отзовётся в их жизни. Народ “выходил” из периода Судей и “входил” в период Царей. Единственным человеком, который устало шел с этого собрания, был Самуил. Последний судья Израиля не знал, что четыреста лет царской власти приведут к полному уничтожению десяти израильских колен (!), рабству колена Иуды, разграблению и сожжению Иерусалима, осквернению святилища. Он не мог этого знать. Но он знал нечто другое намного более важное, чем имена грядущих царей и года битв. Он знал, что отступление от Бога ведёт в любом случае к несчастью и гибели. Он не знал грядущих событий, но он знал, что народ избрал путь гибели. Над Рамой опускалась ночь. Завтра будет новый день, новая белая страница истории Израиля, на которую уже народ вызвал Божье проклятие.


Глава 20. Буревестник Апокалипсиса

В нашей повседневной жизни более чем часто происходят события, имевшие место в Раме, когда народ требовал себе царя, думая, что тот разрешит все его проблемы. Современная жизнь ставит перед нами не менее серьезные вопросы, требующие решения, чем перед израильтянами. И успех в их разрешении будет зависеть от того, как мы подойдём к рассмотрению данных вопросов и возникших проблемных ситуаций: с позиций человеческой мудрости и прагматизма, как Израиль, или же попытаемся понять истинную причину их возникновения с духовных позиций. Начав разрешать их не с борьбы с внешними факторами, а с самого себя, с пересмотра своих взаимоотношений с Богом, своей жизни. Мы видели, что если бы Израиль внимательно проанализировал сложившуюся у него ситуацию, то он увидел бы, что в большинстве своих неудач виноват он сам потому, что отошёл от Бога и Его Закона. И что нормализовать жизнь возможно, лишь вернувшись к своему Творцу. Но это возвращение подразумевало нечто большее, чем, скажем, поход в церковь на праздники, раздача милостыни, соблюдение поста, как то многие понимали тогда, да и сейчас. Это влечёт за собой пересмотр всей своей жизни, “поливание воды пред Богом”. Но греховной природе человека этого делать не хочется. Мы предпочитаем искать человеческих решений. И мы находим их. Более того, они действительно умны и даже, вроде бы, мудры. Но эта человеческая мудрость, которая, как пишет апостол Павел, есть безумие пред Богом (1 Кор. 3:19). Сегодня люди создают тысячи институтов, занимающихся проблемами социологии, психологии, сексологии, экономики, политологии, чтобы улучшить жизнь человека во всех её аспектах. Проводятся семинары, конференции, “круглые столы”, социальные опросы, благотворительные программы… А жизнь всё ухудшается и ухудшается, хотя многие из этих мероприятий собирают люди, искренне желающие помочь другим. И их решения неплохи и реалистичны. Но в них нет Бога. Его забывают пригласить на эти мероприятия, а если и приглашают, то формально, не желая строить свои планы на Его Десятисловном Законе. Подобно древнему Израилю, мы делаем свою ставку на что угодно и на кого угодно, но только не на Бога. Подобно древнему Израилю, мы хотим быть, как другие люди, живя по их правилам. Даже есть поговорка: “Люди не глупее тебя” или “А что скажут люди?”. Мы уже говорили, что тот, кто хочет быть счастлив, а счастье без Бога невозможно, тот будет белой вороной, т.е. залог счастья истинных христиан в их отличии от людей мира, живущих по волчьим законам. К сожалению, уже во II—III вв. х. э. многие христиане отошли от библейских законов, внеся в религию Христа человеческие философии и понятия, которые в период средневековья настолько исказили христианство, что потребовалось несколько веков Реформации, чтобы очистить его от всего этого. Но далеко не все христиане согласились с этим, хотя понимали, что во многих конфессиях люди исказили учение Христа до неузнаваемости, все же они предпочли остаться в этих лжецерквях, чтобы быть как все. Сегодня с небывалой скоростью набирает силу экуменическое движение, направленное на объединение всех христианских конфессий в единую церковь. Вроде бы, это очень хорошая инициатива. Во-первых, сам факт того, что люди, исповедующие одного Бога, порой не только не находят общего языка, но и воюют друг с другом, является ненормальным. Во-вторых, единение верующих — это, безусловно, фактор, который должен придать стабильность нашему миру, погрязшему в войнах, этнических конфликтах и экологических катастрофах. В-третьих, сообща и поддерживая друг друга намного легче нести проповедь о Христе, т.е. спасать других людей, не знающих Бога. В-четвертых, объединение всех христиан стало бы прекрасным уроком того, как можно решать любые проблемы, находя взаимопонимание. И сегодня практически все христианские конфессии принимают самое активное участие в экуменическом движении. Сегодня прямо на наших глазах объединяются церкви, которые враждовали между собой веками: католики, лютеране и англикане, православные и католики и т.д. “„В мире, жаждущем покоя, насущно необходимо, чтобы христианские общины в согласии провозглашали Благую весть“, — сказал папа Иоанн Павел II, приветствуя паломников перед молитвой „Ангелус“ в воскресенье, 18 января, в первый день Недели молитв о единстве христиан, проводимой под девизом „Мир Мой даю вам“. „В течение восьми дней во всех регионах мира христиане различных конфессий будут усердно молиться Господу, дабы Он укрепил нас на пути к полному единству. Разве продолжающееся разделение христиан — это не болезненное испытание? Вот почему они живо чувствуют необходимость обращения к Единому Господу, дабы победить разочарование в нелегком пути, ведущем к полному общению, — заявил Понтифик. — Необходимо, чтобы христиане свидетельствовали об объединяющей их Божественной любви и были носителями радости, надежды и мира, становясь тем самым закваской нового человечества“. „От всего сердца я желаю, чтобы эта Неделя молитв принесла обильные плоды на благо единства христиан. Пусть благодаря ей верующие во Христа обменяются братским объятием в мире Господнем. Да содействует этому дару материнское заступничество Девы Марии, Матери Христа“, — сказал в заключение Епископ Рима. После молитвы Святейший Отец поздравил народы Китая, Вьетнама и Кореи, готовившихся к наступлению нового года по лунному календарю” [Римско-католическая газета “Свет Евангелия” №5(451) 01.02.2004]. “Синод англиканской церкви обсудит совместный католическо-англиканский доклад „Дар власти“, в котором римский понтифик назван „Вселенским примасом“. Заседание Синода состоится в феврале текущего года. Доклад „Дар власти“ был опубликован по результатам третьего заседания Англикано-католической международной комиссии. В документе говорится, что англикане признают первенство Епископа Рима в том случае, если Папа делегирует значительную часть своей власти епископам и церковным общинам на местах” [Римско-католическая газета “Свет Евангелия” №5(451) 01.02.2004]. “С 26 по 31 января (2004) в Каире впервые в истории проходит совещание представителей всех Древневосточных Церквей при участии Папского Совета по содействию христианскому единству. Об этом сообщил сотрудник названного ведомства Римской Курии, священник Йохан Бонни. „В прошлом мы проводили собеседования с некоторыми из Дохалкидонских Церквей, однако впервые делегации всех названных Церквей встретятся с нашими представителями. Речь идет о семи Церквах: Коптской (Египет), Эритрейской, Сирийской, Маланкарской Сирийской (Индия) и Армянской Апостольской“, — заявил монсеньор Бонни. Данные церкви называются „дохалкидонскими“, поскольку в IV в. эти Церкви не приняли решений Халкидонского Собора, на котором была принята формулировка христологического догмата о наличии во Христе Иисусе двух природ (или „ипостасей“): Божественной и человеческой. Именно эта терминология, описывающая две ипостаси, объединенные в Иисусе Христе, оказалась неприемлемой Церквам Востока, т.е. в восточной части Римской Империи. К счастью, уже 20—30 лет тому назад мы нашли согласие в том, что касается содержания христологии. Было найдено разрешение основному пункту несогласия. Ныне со спокойствием мы должны идти вперед на пути от христологии к учению о Таинствах. Если различать между содержанием веры и ее словесной формулировкой, мы желаем достичь полного единства в вере, оставляя нашим Церквам возможность употреблять различную терминологию“” [Римско-католическая газета “Свет Евангелия” №5(451) 01.02.2004]. “Кардинал Вальтер Каспер, председатель Папского Совета по содействию христианскому единству, приняв приглашение Конференции католических епископов Российской Федерации, 16 февраля прибудет с визитом в Москву. Кардинал Каспер пробудет в столице России до 20 февраля и встретится с католическими епископами Российской Федерации и католической общиной Москвы. Во время предстоящего визита, вдохновленного также чувством почтения к Русской Православной Церкви, кардинал Вальтер Каспер будет принят на аудиенции Его Святейшеством Патриархом Московским и всея Руси Алексием II, а также встретится с митрополитом Смоленским и Калининградским Кириллом, председателем Отдела внешних церковных связей Московского Патриархата. Во время бесед будут обсуждены вопросы экуменического диалога двух Церквей. Кардинала Вальтера Каспера будут сопровождать секретарь Папского Совета по содействию христианскому единству монсеньор Брайан Фаррелл и сотрудник Восточной секции этого ведомства Римской Курии священник Юзеф Май” [Римско-католическая газета “Свет Евангелия” №5(451) 01.02.2004]. “В июне 1993 года в ливанском городе Баламанд состоялось VII совещание смешанной комиссии по диалогу между православными и римо-католиками. В заключительном заявлении провозглашалось, что отношения между двумя церквами должны строиться, как отношения церквей-сестёр, и что католичество и православие — два лёгких христианства…” [Ватикан: натиск на Восток. М.: Одигитрия, 1998; интернет-портал “Радонеж”]. Вооружившись экуменизмом, папство сегодня пытается вернуть себе былую власть. Ибо принципы доктринального объединения церквей основываются на католическом богословии. Приведём некоторые фрагменты из официального документа Святого Престола (окружное послание папы Иоанна Павла II об экуменическом долге): „Да будут все едино“ 25.05.1995. “Вместе со всеми учениками Христа, Католическая Церковь основывает на замысле Божьем свой экуменический долг собрать всех воедино. Священный Собор увещает всех верных католиков различать знамения времён и действенно участвовать в экуменическо м делании. Католическая Церковь с надеждой берёт на себя экуменический долг, как императив христианской совести, которая просвещена верою и движима любовью. Это единство состоит из связей, возникающих из вероисповедания, таинств и иерархического общения. Собор гласит, что Церковь Христова „наличествует в Церкви католической, управляемой преемником Апостола Петра и епископами, находящимися в общении с ним“ и в то же время признает, что „вне ее состава обретаются многие элементы освящения и истины, являющиеся дарами, свойственными Церкви Христовой, которые побуждают к кафолическому единству“. Таким образом, Католическая Церковь утверждает, что на протяжении двух тысяч лет истории она сохранилась в единстве со всеми дарами, которыми ог изволил одарить Свою Церковь. Речь идет об экуменических текстах величайшей важности. Экуменизм предполагает взрастить частичное общение, существующее между христианами, и довести его до полного общения в истине и любви… Все возрастающее общение в постоянной реформе, осуществляемой в свете Апостольского Предания, несомненно, является одной из важнейших отличительных средств экуменизма в нынешнем положении христианского народа. С другой стороны оно есть и существенная гарантия на будущее этого народа. Верные католики не могут отрицать, что экуменический порыв Второго Ватиканского Собора есть один из результатов того, насколько Церковь в то время приложила усилий, чтобы быть увиденной в свете Евангелия и Священного предания. Мой Предшественник, Папа Иоанн XXIII, прекрасно понимал это, когда отказался разъединять обновление и экуменическую открытость. Когда братья, еще не состоящие в полноте общения, объединяются для общей молитвы, Второй Ватиканский Собор определяет их молитву, как душу всего экуменического движения. Она является „вернейшим средством испросить благодать единения, а также подлинным выражением тех уз, которыми католики доныне связаны с разъединёнными с ними братьями“. Когда христиане молятся вместе, цель единства видится ближе. Если христиане, несмотря на разделение, и в дальнейшем смогут соединяться вокруг Христа в совместной молитве, то постепенно будет расти сознание того, насколько ограничено то, что их разъединяет, по сравнению с тем, что их объединяет. Наконец, молитвенное общение побуждает на новое видение Церкви и христианства. Диалог является так же естественным орудием для сравнения различных мнений и, в особенности, для рассмотрения тех разногласий, котрые препятствуют полноте евхаристического общения между христианами. Постановление об экуменизме Unitatis Redintegratio указывает на критерий, которому должно следовать, когда речь идёт о том, как католики должны преподносить догматическое учение или сравнивать его с другими: „Пусть они помнят, что в католическом учении существует порядок или „иерархичность“ истин, так как соотношение их к основе христианской веры неодинаково” [http://christian.ru/lib/enc/enc2-1.html либо http://krotov.org/acts/20/voityla/19950525.html]. Сегодня стало нормой проведение совместных экуменических служений. “Мир, диалог, обращение и общение с другими — таковы основные ценности экуменизма, заявил кардинал Вальтер Каспер, председатель Папского Совета по содействию христианскому единству в проповеди на вечерне, совершенной 25 января вечером в римской базилике св. Павла в завершение экуменической недели. На молитве-вечерне над гробницей апостола Павла присутствовали представители православной, лютеранской и англиканской общин Рима . „Мы живем, трудимся и молимся вместе. Так мы стали друзьями. Однако, несмотря на эти успехи, мы не можем делать вид, будто бы все обстоит благополучно, и не замечать признаком экуменической усталости и попытки „минировать“ пути к единству“, — отметил глава Папского Совета. Кардинал подчеркнул, что „не может быть экуменизма без истинного обращения“, ибо, как неоднократно подчеркивал сам Папа, „экуменизм поощряет нас к самокритике, выполняя также функцию исследования совести; он должен быть призывом испрашивать прощения“” [Римско-католическая газета “Свет Евангелия” №5(451) 01.02.2004]. “Представители различных конфессий собрались вечером 22 января в московском кафедральном соборе Непорочного Зачатия Пресвятой Девы Марии на экуменическую молитвенную встречу, которую возглавил митрополит Тадеуш Кондрусевич. Во встречи принимали участие: священник Георгий Чистяков, сотрудник ОВЦС МП Василий Чернов (Русская Православная Церковь), пропст Владимир Кюнтцель (Евангелическо-Лютеранская Церковь), пастор Игорь Алисов, диакон Андрей Юртаев (Евангелическо-Лютеранская Церковь Ингрии), епископ Сергей Ряховский (Российский Объединенный союз христиан Веры Евангельской), епископ Назар Решиковец (Союз христиан Веры Евангельской Пятидесятников в России), Павел Белков (Союз Евангельских христиан баптистов). Богослужение проходило в рамках международной Недели молитв о единстве христиан, которая ежегодно отмечается 18—25 января. Темой встречи этого года стали слова Христа, сказанные на Тайной Вечери: “Ми оставляю вам, мир Мой даю вам; не так, как мир дает, Я даю вам” (Ин. 14:27). После вступительного слова и покаяния за грехи гордыни и разделения представители различных конфессий приветствовали верующих. Все выступавшие, отметили то, что объединяет всех христиан (вера в Пресвятую Троицу, Крещение, Священное Писание) и выразили надежду, что ученики Христовы будут совместно свидетельствовать миру о спасении. Затем митрополит Тадеуш Кондрусевич выступил с докладом „От мира в сердцах — к миру в обществе“. Богослужение завершилось совместным чтением молитвы „Отче наш“, после которой священнослужители разных конфессий благословили верующих согласно своей традиции” [Римско-католическая газета “Свет Евангелия” №5(451) 01.02.2004]. “25 января архиепископ Тадеуш Кондрусевич отслужил мессу в кафедральном соборе св. Евгения и произнёс проповедь, в которой подчеркнул значение единства христиан для благовестия. Вечером того же дня в католическом кафедральном соборе состоялось экуменическое богослужение, в котором приняли участие англиканский епископ Кен Гуд, а также представители Пресвитерианской и Методистской Церквей. „Пойдём в мир с миром Христовым.“ — такова была тема выступления митрополита на экуменической молитвенной встрече. В ней приняли участие около 500 человек, пел хор кафедрального собора, представители других конфессий читали тексты библии и молитву” [Римско-католическая газета “Свет Евангелия” №5(451) 01.02.2004]. “Впервые православная Великая вечеря была отслужена в римско-католическом кафедральном соборе Вестминстера, в Лондоне 17.01.2004. Это событие — значительный шаг навстречу во взаимоотношениях Католической и Православной церквей, сообщает The Times. Епископ Василий из Суржской епархии РПЦ совершил 45-минутное богослужение в сопровождении хора из лондонского Успенского православного кафедрального собора. На службе присутствовали иерархи Элладской и других православных церквей. Газета отмечает, что папа Иоанн Павел II всегда стремился к тому, чтобы его понтификат был ознаменован прогрессом в единении Восточной и Западной церквей. Он часто сравнивал восток и запад Европы с „лёгкими одного тела“” [Интернет-портал “Мир религий”: http://religio.ru/news/]. “29 января 2004 года Иоанн Павел II провёл экуменическое богослужение в кафедральном соборе святого Григория Просветителя в Ереване. Папа отметил, что стремление к единому союзу между армянской апостольской и римско-католической церквами никогда не ослабевало…” [Интернет-портал Credo.ru: http://portal-credo.ru/site/act.htm]. “28 января 2004 г. Патриарх Московский и всея Руси Алексий II принял в своей резиденции в Чистом переулке монсеньора Винченцо Палью, епископа города Терни, духовника католической организации „Община святого Эгидия“ (Италия). Это уже не первая встреча епископа со Святейшим Патриархом. Можно смело сказать, что Русскую православную Церковь и Общину святого Эгидия связывают отношения, могущие служить примером плодотворного православно-католического диалога. Обращаясь к Алексию II, Винченцо Палья подчеркнул, что „в строительстве будущего Европы и всего мира необходимо участие Русской Православной Церкви“. Алексий II отметил готовность Русской Православной Церкви к диалогу и дальнейшему сотрудничеству со всеми, кто прилагает усилия для стабилизации и улучшения отношений между двумя Церквами. В завершение встречи католики, православные, лютеране, иудеи, мусульмане, индуисты и буддисты приняли воззвание к народам мира. В нем, в частности, говорится: „Диалог приводит к миру. Он противодействует близорукому пессимизму тех, кто считает, что нельзя жить рядом друг с другом и что раны от понесенных обид обрекают людей на постоянную ненависть. Диалог — это путь, который может спасти мир от войны“” [Рассылка “НГ-религии”, 4 февраля 2004 г.]. “Папа Иоанн Павел II, а также иудейские (два главных раввина Иерусалима Иона Метцгер и Соломон Амар, а также раввин Рима Элио Тоафф), мусульманские (генеральный секретарь всемирного общества исламского призыва Мохаммед Ахмед Шариф и имам столицы Италии Абдулаваха Хусейн Гомаа) религиозные лидеры посетили „концерт примирения“… В акции, которая была призвана положить начало процессу примирения между тремя мировыми религиями, также участвовали представители православных, евангелических и англиканской церквей. „… сегодня всем верующим в Единого Бога необходимо примирение“, — сказал понтифик Рима. „Концерт примирения“ вошел в память о первой межрелигиозной встрече, которая состоялась под пред водительством Иоанна Павла II в итальянском городе Ассизи 18 лет назад. Открывая концерт, президент папского совета по содействию христианскому единству и глава комиссии по взаимоотношениям с иудеями кардинал Вальтер Каспер напомнил собравшимся о важных шагах, предпринятых нынешним папой за время своего понтификата. Прелат упомянул о посещении папой римской синагоги в 1986 году, молитве у стены плача в Иерусалиме в 2000 году, посещении Каирского исламского университета Аль-Азхар и мечети Умавад в Дамаске в 2001 году” [Интернет-портал Благовест-инфо]. “25 января 2002 года в итальянском городе Ассизи прошел день общей молитвы за мир. Организатор мероприятия — римско-католическая церковь. После выступления Иоанна Павла II, участники встречи разделились на группы, каждая из которых молилась о мире в соответствии со своими религиозными традициями. В этой встрече помимо христиан, мусульман и иудеев, принимали участие буддисты, индусы и представители индейских религий, шаманы” [Журнал “Христианство” №2, 2002. С. 9]. Но за всеми этими, вроде бы, положительными моментами давайте посмотрим, на чём основывается это, как считают почти все, замечательное христианское движение? И здесь мы видим, что это христианское движение основывается не на христианском учении, а на человеческо-языческих принципах, которыми является учение о бессмертии души, пришедшее в христианство из древнеязыческих религий [Гиббон Э. Закат и падение Римской империи. В 7 т. М.: Терра, 1997. Т. 2. С. 32, 33], соблюдении первого дня недели, дня солнца, воскресенья, вместо библейской субботы [Gieseler’s Church History. L, 1950, Vol 1, ch 2, par 30, p. 93], догмат о папе римском, как безгрешном главе всего христианского мира. Не случайно, что само движение экуменизма очень умело управляется из Ватикана, откуда, в своё время, снаряжались крестовые походы, выходили указы о создании и принципах работы Инквизиции, основывались ордена иезуитов и тевтонцев, благословлялись фашистские режимы. Сегодня через экуменизм папа возвращает себе всемирное могущество, которое он имел многие столетия. Итак, может ли привести к добру и счастью движение, основанное на языческих преданиях и человеческих амбициях? Однако папство очень умело показывает, что те, которые не участвуют в экуменизме, выступают против создания мира на земле, который невозможен без объединения людей на общей основе. Оно говорит, что те христиане, которые не участвуют в экуменических служениях, вносят религиозную нетерпимость и вражду. В этих словах звучит уже плохо скрытая угроза тем церквям, и, в первую очередь, Божьей церкви Остатка, которые не участвуют в экуменизме. В этом мы видим исполнение пророчеств Библии и Духа Пророчества, указывающих, что в последнее время все христианские конфессии, кроме Божьей церкви, объединятся на основе учения Духовного Вавилона, возглавляемого папством. За много веков было предсказано, что как раз обвинение в нарушении стабильности в мире и будет инкриминировано христианам адвентистам седьмого дня, которые, вместе с другими верующими, вышедшими из церквей Вавилона и присоединившимися к Божьему Остатку, предпочтут остаться верными Богу и Его Закону, чем папским предписаниям. “Не вызывая никаких подозрений, незаметно католическая церковь упрочивает свои позиции, чтобы нанести окончательный удар, когда настанет решительный час борьбы. Все, что ей нужно, — это выгодная позиция, и можно сказать, что она уже ее заняла. Мы вскоре увидим и поймем, в чем состоят намерения и цели римско-католической иерархии. Верующего же в Слово Божье и повинующегося ему ожидают жестокие поношения и гонения” [Уайт Е. Великая борьба. К.: Вісник миру, 1993. С. 420]. “Католики, протестанты, мирские люди — все окажутся в плену мёртвого благочестия, и в то же время они будут смотреть на этот союз как на великое движение, которое должно послужить обращению всего мира и приблизить давно ожидаемое тысячелетнее царство” [Уайт Е. Великая борьба. К.: Вісник миру, 1993. С. 426]. “Каждое новое отвержение истины еще больше омрачит разум людей, еще больше ожесточит их сердца, пока они не закоснеют в своем дерзком неверии. Вопреки предостережениям Божьим они будут по-прежнему попирать одну из заповедей, пока, наконец, не воздвигнут гонения на тех, кто свято чтит ее” [Уайт Е. Великая борьба. К.: Вісник миру, 1993. С. 436]. “Во время господства Рима погибшие мученической смертью за свою верность Евангелию были объявлены еретиками и преступниками; их обвинили в связях с сатаной, были употреблены всевозможные средства, чтобы заклеймить их позором и выставить перед людьми и даже перед ними самими самыми отъявленными злодеями. Так будет и в наше время. Стремясь уничтожить тех, кто чтит Закон Божий, сатана подстроит так, чтобы этих людей осудили как нарушителей закона, как людей, бесчестящих Бога и навлекающих суды на мир. Соблюдающие библейскую субботу будут объявлены врагами закона и порядка, разрушителями общественной морали, несущими анархию и разложение. На них будут смотреть как на главную причину судов Божьих на земле. Их добросовестность и верность будут названы упрямством и непокорностью властям. Их станут обвинять в недовольстве правительством. Церковные служители, отрицающие обязательность исполнения Божественного закона, с кафедр будут говорить о долге каждого человека повиноваться гражданским властям как Божественному установлению. В законодательных собраниях и судах люди, соблюдающие заповеди, будут оклеветаны и осуждены. Их слова извратят, а все побуждения и поступки истолкуют самым наихудшим образом” [Уайт Е. Великая борьба. К.: Вісник миру, 1993. С. 428]. “Так как протестантские церкви отвергают ясные доказательства Священного Писания, свидетельствующие в пользу Закона Божьего, то они постараются заставить замолчать тех, чью веру не смогли опровергнуть Библией. Хотя они и не желают признавать этого, тем не менее, они вступают на путь преследования тех, кто по велению совести откажется вслед за остальным христианским миром признать святость папской субботы” [Уайт Е. Великая борьба. К.: Вісник миру, 1993. С. 428]. Сторонники экуменизма сегодня пытаются привлечь и членов Божьей церкви в своё движение, разумеется, под самыми благовидными предлогами. Так, они организуют межконфессиональные молодёжные музыкальные встречи-служения Богу, молодёжные лагеря отдыха, проводят экуменические служения на различные праздники и т.д. К сожалению, некоторые члены церкви, в том числе и пасторы, начинают принимать в этом участие. Здесь необходимо, однако, отметить один важный момент, о котором нельзя забывать: Божья церковь никогда не презирала и не презирает верующих других конфессий. Более того, согласно Библии, во всех христианских церквях есть люди, верные Богу, которые будут спасены, а многие члены церкви христиан-адвентистов погибнут, ибо окажутся лжехристианами. Сама по себе принадлежность к Божьей Церкви не спасает. Будучи членом общества, церковь Остатка всегда принимала и принимает участие в межконфессиональных программах, посвящённых борьбе за мир, борьбе против алкоголя и наркомании, за возрождение семьи, сотрудничая в этих вопросах как с государственными органами, поставленными от Бога “Всякая душа да будет покорна высшим властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены” (Рим. 13:1), так и с другими конфессиями. Но совершенно другое дело экуменизм, когда христиане не просто собираются вместе для решения определенных проблем, но объединяются в служении Богу на антибиблейских принципах. Сила детей Божьих всегда заключалась в их отличии (в вероучении, образе жизни). И прекрасно понимая это, дьявол всегда стремился как раз это отличие и, в первую очередь, доктринальное, нивелировать. И сегодня он пытается делать это через экуменическое движение, такое прекрасное внешне, но несущее гибель всем, принимающим его. Недаром книга Откровение называет его вавилонским вином (Откр. 14:8). Как и во времена древнего Израиля, Господь ничего не навязывает нам, предоставляя свободу выбора. И нам самим решать, присоединяться или не присоединяться к экуменическому движению. Слиться с окружающим миром греха или нет. Но как через Самуила Бог предупреждал Израиль, к чему приведёт появление царской власти и уподобление другим народам, так и сегодня Христос через Библию предупреждает нас о роковой опасности экуменизма, раскрывая его истинную суть. Сегодня большинство участвующих в экуменизме уверены, что делают правильно, хотя и поступаются сознательно некоторыми библейскими законами. Во имя мира они считают, что вправе сделать это. Так и древние израильтяне были уверены, что поступают правильно. Мы, люди, часто считаем, что то, что мы хотим — это лучшее для нас. Израиль, несмотря на Божьи предупреждения, воспользовался своим правом выбора и избрал смерть, решив уподобиться другим народам. А что предпочтём сегодня мы? Будем ли мы идти из Рамы вместе с толпой ликующего, но ослеплённого народа, или присоединимся к одиноко бредущей фигуре старого священника? Божья церковь в Библии называется церковью Остатка (Рим. 9:27). Божья церковь всегда была церковью меньшинства (во время Ноя, Авраама, Ездры, Христа, апостолов, в период Реформации). Так к кому же присоединимся мы?… Ибо начавшееся экуменическое движение является сегодня своего рода, образно говоря, духовным буревестником, предвещающим начинающуюся бурю под названием Апокалипсис. (Подробный анализ современного экуменического движения опубликован в газете “Путь” от 28.02.2004, гл. ред. С. Кузьменко, г. Харьков).


Глава 21. Как бы не замечать...

История выбора израильского царя, произошедшая после собрания народа в Раме, произошла весьма необычным и неожиданным для всех образом. Она стала полной неожиданностью для самого будущего царя, его родных, и всего народа. После событий в Раме прошло немного времени. И вот один из сыновей колена Вениамина — молодой, знатный и красивый человек по имени Саул отправился в поиски за пропавшими ослицами. В те годы израильтяне жили преимущественно вне городов, пася стада. Причём, этим не брезговали заниматься и богатые люди, ибо обычаи патриархальной системы еще прочно жили в израильском обществе, где только ещё шло формирование классов. Саул со своим слугой долго, но безуспешно искал потерянных животных. И, наконец, когда юноша хотел уже ни с чем возвращаться домой, слуга даёт ему совет: “вот в этом городе есть человек Божий, человек уважаемый; все, что он ни скажет, сбывается; сходим теперь туда; может быть, он укажет нам путь наш, по которому нам идти” (1 Цар. 9:6). Этим Божьим человеком был Самуил. Саулу понравился совет и он, расспросив городских жителей, направился к судье Израиля. Многие люди, порой, считают, что обращаться к Богу можно только по каким-то глобальным духовным вопросам, а если говорить в молитве о каких-то мелочах или материальных вопросах, то это чуть ли не оскорбляет Бога. История Саула и его слуги учит обратному. Бог хочет, чтобы мы обращались к Нему со всем, что волнует нас, что мы хотим. Чтобы мы спрашивали Его совета не только при решении глобальных жизненных ситуаций, но и обыденных житейских дел. Ибо большое складывается из малого, и как мудро говорит пословица: “Жизнь — цепь, а мелочи в ней звенья, нельзя звену не придавать значенья”. Именно, на первый взгляд, мелочи составляют жизнь каждого из нас. Как мы говорим по телефону, как ведём себя в транспорте, не кричим ли, когда кричат на нас, не язвим ли, и т.д. Это все, безусловно, мелочи, но именно они формируют нас как личности. Дела по работе, учебе, уборка дома — это второстепенное занимает у нас много времени, а следовательно, тоже оказывает на нас влияние. Недаром Христос говорит: “без Меня не можете делать ничего” (Ин. 15:5). Ап. Павел добавляет: “всё что делаете — делайте во славу Божью” (1 Кор. 10:31). А делать во славу Божию можно только с Богом, прося Его помощи и оставляя за Ним последнее слово в решении всех вопросов. Саул внял совету слуги, решившись обратиться по вроде бы незначительному вопросу к Богу через Самуила, бывшего Его пророком. И благодаря этому произошло очень важное событие в его жизни: “И пошли они в город. Когда же вошли в средину города, то вот и Самуил выходит навстречу им, чтоб идти на высоту. А Господь открыл Самуилу за день до прихода Саулова и сказал: завтра в это время Я пришлю к тебе человека из земли Вениаминовой, и ты помажь его в правителя народу Моему — Израилю, и он спасет народ Мой от руки Филистимлян; ибо Я призрел на народ Мой, так как вопль его достиг до Меня” (1 Цар. 9:14—16). Случайность, так мы бы сказали, если бы нам рассказали подобную историю. “Случайно” у Саула пропали ослицы, “случайно” он оказался в том же городе, что и Самуил, “случайно” его слуге пришло в голову дать совет, “случайно” Саул согласился поступить по нему, “случайно” Самуил решил выйти из дома, “случайно” они встретились, наконец, “случайно” Саул стал царём. Так говорят и считают люди. Библия же раскрывает нам, что случайностей не бывает. И ослицы пропали не случайно, и совет был не случаен и уж тем более не случайна сама встреча пророка с Саулом. Пророк приглашает молодого человека на обед, во время которого озадачивает своего гостя фразой: “И кому всё вожделенное в Израиле? Не тебе ли и всему дому отца твоего?” (1 Цар. 9:20). В этой связи очень интересен ответ Саула: “Не сын ли я Вениамина, одного из меньших колен Израилевых? И племя мое не малейшее ли между всеми племенами колена Вениаминова? К чему же ты говоришь мне это?” (1 Цар. 9:21). Этот ответ очень хорошо характеризует характер молодого человека. С одной стороны, он, вроде бы, не сказал ничего примечательного. Колено Вениамина было действительно самым малым из израильских колен, а род Саула, в свою очередь, был самым небольшим среди вениамитян. Но, с другой стороны, Саул происходил из знатного и богатого рода, да и сама его внешность выделяла его среди всех израильтян. “У него был сын, имя его Саул, молодой и красивый; и не было никого из Израильтян красивее его; он от плеч своих был выше всего народа” (1 Цар. 9:2). Поэтому ему было, чем гордиться, ибо и знатностью рода, не говоря уже о внешних данных, он не только не уступал, но превосходил многих своих современников. Но на фразу Самуила он, почему-то, предпочитает говорить о себе скромно, подчёркивая не сильные свои стороны, а слабые. Он именно подчёркивает слабые стороны, умаляя себя. Он даже не говорит о себе, например: “Ну почему именно я, ведь есть и другие равные мне?”. Но он говорит именно о своём недостоинстве. Сегодня на подобный вопрос Самуила, обращённый к современным людям, особенно к молодёжи, мало кто или, точнее, почти никто не ответил бы так, как Саул. Сегодня, отвечая на этот вопрос, сказали бы: конечно, только я достоин этого. У меня много талантов, способностей, внешних данных и связей. Причём, так ответили бы особенно те, кто ничего подобного не имеет, но иметь очень хочет, и поэтому любит создавать у людей впечатление, что у него это всё есть. В наши дни скромность не в моде. Даже при поступлении на работу учат, что надо говорить о себе в завышенных тонах. Современная молодёжь стремится перещеголять друг друга в “крутизне”. Так, не имея за душой, порой, и копейки, они покупают сотовые телефоны, чтобы все видели, что они у них есть. Часто эти сотовые телефоны отключены за неуплату, но их всё равно носят у пояса, чтобы всем показать, что у них он есть. Своих девушек они ведут в самый дорогой ресторан, или на концерт, покупая самые дорогие билеты, не с целью доставить ей радость, а с целью показать, что для них 100—200—300 гривен за билет — это копейки, ведь они очень “крутые”. К сожалению, этот культ “крутизны” проникает и в церковь, приводя к тому, что молодые люди начинают заносчиво и свысока говорить друг с другом. Они демонстрируют друг перед другом своё превосходство, которое проявляется в одежде, развязном поведении с девушками, неуважительном тоне при разговоре с пастором, в нежелании выполнять те или иные служения в церкви, которые “недостойны” их “таланта”. Не зная ничего, и не умея ничего, они готовы поучать всех, как и что надо делать. Но давайте не будем говорить — “они”, а скажем — “мы”, ибо эта заносчивость, самоуверенность свойственна бывает, порой, практически каждому человеку. На следующий день Самуил помазал Саула на царство (1 Цар. 10:1) и велел всему народу собираться в Массифу. Когда представители всех колен израильского народа прибыли на место, Самуил торжественно провозгласил Саула царём. Но ко всеобщему удивлению, того не оказалось в числе прибывших. “И вопросили еще Господа: придет ли еще он сюда? И сказал Господь: вот он скрывается в обозе. И побежали и взяли его оттуда, и он стал среди народа и был от плеч своих выше всего народа. И сказал Самуил всему народу: видите ли, кого избрал Господь? подобного ему нет во всем народе. Тогда весь народ воскликнул и сказал: да живет царь!” (1 Цар. 10:22—24). Скромность, смирение, нищета духа были отличительными признаками молодого Саула, который, продолжая считать себя недостойным царской власти, прятался в обозе, в надежде, что выберут кого-то другого. “И изложил Самуил народу права царства, и написал в книгу, и положил пред Господом. И отпустил весь народ, каждого в дом свой. Также и Саул пошел в дом свой, в Гиву; и пошли с ним храбрые, которых сердца коснулся Бог. А негодные люди говорили: ему ли спасать нас? И презрели его и не поднесли ему даров; но он как бы не замечал того” (1 Цар. 10:25—27). Читая Писание, мы всегда делаем акцент на исследовании, внимательности, умении и необходимости подмечать мелочи, и это действительно очень важно в духовной жизни, где нет мелочей. Но эта история об избрании Саула царём учит нас умению очень важному в жизни — “Как бы не замечать”. Представим себе тот день восшествия на престол. Толпы собравшихся израильтян, крики: “Да здравствует царь!”, и здесь, среди этого всеобщего праздника, находится группа людей, которая не только не делает этого, пусть хотя бы и чисто внешне, или молчит, а демонстративно всем своим видом выражает недовольство против вновь избранного царя, всячески его принижая. Совсем недавно эти люди требовали царя, но когда тот был дан, то они не приняли Божьего избранника, желая видеть кого-то из своей среды. “Рассказывая об избрании Саула на народном собрании, Библия различает два вида людей: храбрых, которые пошли с Саулом в Гиву, и негодных, которые презрели новоизбранного царя. Видимо, несмотря на общий рост монархических настроений, противоположные взгляды были ещё весьма сильны. Может быть, ещё важнее было соперничество различных племён, и далеко не все племена были в восторге от возвышения вениаминятян, с которыми ещё сравнительно недавно приходилось воевать. Как бы то ни было, Саула, вероятно, признали далеко не все израильтяне” [Циркин. Указ. соч. С. 135]. В этой ситуации Саул становится перед выбором: с одной стороны, его провозгласили царём над всем Израилем по Божьему благословению, с другой — значительная часть народа отказывается его признавать, значит, надо либо начинать гражданскую войну, заставив покориться своей власти недовольных, либо… Саул выбирает второе. Не желая ввергать страну в пучину гражданской войны, он возвращается вместе с теми, кто поддержал его, в свой родной город Гиву, вручив дальнейшие события в руки Божьи. Ибо он верит, что раз Сам Господь помазал его на царство, то Он позаботится и о разрешении сложившейся проблемы. А сам Саул будет “как бы не замечать тех”, кто злословит его. Это уникальный пример в и стории, когда человек, фактически, добровольно отказывается от власти, имея все возможности взять её. Молодой Саул умел “как бы не замечать”, и благодаря этому качеству он и спас страну от гражданской войны и привёл в дальнейшем добровольно всех израильтян к признанию своей власти. А умеем ли мы как бы не замечать в своей жизни, порой, чего-то или кого-то? * Умеем ли мы не уделять внимания завистникам и клеветникам, которые только и хотят своей клеветой выбить нас из колеи, лишив душевного покоя? * Умеем ли мы не замечать и не отвечать своим недругам или недоброжелателям, помня библейское обетование: “Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь” (Рим. 12:19); * Умеем ли мы не замечать второстепенные моменты, часто отводящие наш взор и внимание от главного? Ведь порой мы только и делаем, что концентрируемся на том, что купить, страшно расстраиваемся и выходим из себя, опаздывая на трамвай или когда нам встали на ногу, или когда ответили в грубоватой форме, или не заметили, косо посмотрели… Порой эти мелочи лишают нас покоя, побуждая грубо ответить, поставить на место и пр. * Умеем ли мы не мстить, даже неосознанно тем, кто действительно причинил нам зло? * Умеем ли мы как бы не замечать весь тот разврат, который окружает сегодня человека? Не замечать в том смысле, что проходя мимо женщин, не смотреть на них с нечистыми мыслями; покупая книги, не замечать красочные обложки порнографических журналов; * Умеем ли мы прощать людей, часто наших друзей и близких, которые не со зла сказали нам что-то не очень приятное? Умеем ли мы как бы не заметить этого, сделать вид, что ничего не произошло, наладив тем самым отношения с ними? Или мы предпочитаем, как говориться, “каждое лыко вписывать в строку?”. Как видим, умение “как бы не замечать” часто бывает жизненно необходимым. Благодаря этому мы учимся терпению и любви, духу неосуждения. Благодаря этому наша жизнь станет легче, лишившись суеты, мы сможем видеть доброе, несмотря на невзгоды. Благодаря этому значительно улучшаться наши взаимоотношения с людьми, окружающими нас. Благодаря этому мы достигнем в жизни намного большего и намного более простым и прямым путём, с наименьшими потерями для себя и окружающих.


Глава 22. В столице Саула

Итак, вместе со своими приверженцами Саул возвращается в свой родной город Гиву (в пер. возвышение), которая делается с тех пор на несколько лет столицей Израиля. Долгие столетия остатки Гивы, располагающейся в 5 километрах к северу от Иерусалима, покоились под холмом Телль-Эль-Фул (в пер. холм бобов), до времени пока “в 1922 году на этом месте начала раскопки экспедиция Американской школы исследования Востока. Ею руководил профессор У.Ф. Олбрайт. В ходе раскопок появились на свет остатки древних стен. После большого перерыва Олбрайт продолжил свою работу в 1933 году” [Келлер. Указ. соч. С. 211]. “Раскопки показали, что это была мощная горная крепость, простая и строгая по конструкции, но совершенно неприступная. Её защищали угловые башни и две линии стен из каменных блоков. Между стенами находились потайные переходы и склады продовольствия” [Косидовский. Указ. соч. С. 320]. Крепостные стены и башни образовывали открытый внутренний двор. Общая площадь всей постройки составляла 57х62 метра [Келлер. Указ. соч. С. 212]. “Среди развалин было обнаружено огромное количество бронзовых наконечников стрел и каменных снарядов для пращей. Учёные установили, что развалины относятся ко второй половине XI в. до н. э., то есть ко времени правления первого израильского царя” [Косидовский. Указ. соч. С. 320]. “Олбрайт исследовал разбросанные среди руин глиняные черепки. Это были остатки кувшинов, которыми пользовались приблизительно между 1200 и 1000 гг. до н. э. Таким образом, Олбрайт обнаружил крепость Саула — первый царский дворец в Израиле, где “царь сидел на своем месте, по обычаю, на седалище у стены” (1 Цар. 20:25). Именно здесь Саул правил как царь, в окружении ближайших друзей, со своим сыном Ионафаном, с Авениром — своим двоюродным братом и военачальником армии, и с Давидом, своим юным оруженосцем. Здесь он вынашивал планы сделать Израиль свободным, и отсюда он вёл партизанскую войну против ненавистных филистимлян” [Келлер. Указ. соч. С. 212]. Эти камни Гивы помнили молодого, богобоязненного и скромного Саула и старого Саула, мстительного и боязливого. Итак, вернувшись в Гиву, Саул стал ждать ответа от Бога, который не замедлил, живя пока, фактически, как частное лицо [Tadmor H. Die Zeit des Erstens Tempels // Geschichte des jьdischen Volkes Mьnchen, 1981, p. 116]. В Израиль вторглись полчища аммонитян ведомых царём Наасом. “Спустя месяц после этого Саул снискал себе всеобщее уважение путем войны с амманитским царем Наасом, который с огромным и отлично вооруженным войском двинулся на живущих по ту сторону Иордана иудеев, причинил им массу зла и разрушил и покорил их города, причем не удовольствовался этими насилиями и жестокостями, но сумел коварною хитростью лишить этих евреев и в будущем возможности стряхнуть с себя его иго; дело в том, что он велел выкалывать правый глаз всем тем, которые сдавались ему на слово или которые попадали к нему в качестве военнопленных. Делал он это для того, чтобы лишить этих людей раз навсегда способности к военной службе, потому что левый глаз оставался у них в бою прикрытым щитом. Поступив таким образом с живущими по ту сторону Иордана евреями, царь амманитский пошел походом также против галаадцев. Расположившись станом вблизи главного города последних, Иависа, он послал к ним послов с требованием немедленно сдаться ему на условии, в силу которого у каждого из них должен быть выколот правый глаз, и под угрозой, что в противном случае они подвергнутся осаде, а города их полнейшему разрушению; итак, им предоставляется выбор, желают ли они потерпеть ничтожное увечье или же совершенно погибнуть. В страшном смятении галаадцы не решались дать окончательный ответ, не зная, сдаться ли им или воевать с врагами, и просили о предоставлении им семидневного срока для того, чтобы они могли послать к своим единоплеменникам с просьбою о помощи: если последняя будет им оказана, говорили они, они готовы вступить в борьбу, если же они получат отказ, то сдадутся ему на требуемых им условиях. Наас, не придавший большого значения силам галаадцев и их ответу, предоставил им просимую отсрочку и разрешил им обратиться за помощью к союзникам. Ввиду этого галаадцы отправили посольства во все города израильтян с извещением об условиях Нааса и о том затруднительном положении, в котором они очутились. Евреев это известие о стесненном состоянии жителей Иависа повергло в печаль и слезы, но страх пред врагами лишал их возможности, помимо этого, что-нибудь сделать в пользу своих соотечественников. Когда послы прибыли в город царя Саула и рассказали об опасности, угрожающей жителям Иависа, то и здесь население почувствовало такое же сострадание к печальному положению своих сородичей. И вот Саул, возвращаясь в город со своих полевых работ, нашел среди населения стон и вопль и, спросив о причине этой печали и такого смятения, узнал от послов все подробности. Тогда дух Божий обуял его, и он отпустил послов восвояси, обещав прийти к ним на помощь на третий день и разбить врагов еще до восхода солнца, для того чтобы дневное светило озарило их уже победителями и освобожденными от всяких страхов. Вместе с тем он оставил у себя нескольких послов для того, чтобы они могли ему послужить в качестве проводников в пути. Желая побудить своих подданных к войне с амманитянами и хотя бы страхом наказания заставить их собраться поскорее в поход, Саул велел перерезать у своих быков жилы и послал их по всей стране с угрозою, что он сделает то же самое со всем скотом тех ослушников, которые вздумали бы не явиться к Иордану на следующий день вооруженными и не последовать за ним и пророком Самуилом туда, куда последние поведут их. Когда из страха пред угрожающим наказанием народ стал действительно во множестве стекаться [к Иордану] в назначенное время, то Саул сделал в городе Вале подсчет вооруженным силам, и оказалось, что, помимо колена Иудова, выставившего семьдесят тысяч воинов, численность его войска доходила до семисот тысяч человек. С этими силами Саул переправился через Иордан, успел в продолжение всей ночи пройти расстояние в десять схойнов и ещё до восхода солнца достиг цели своего похода. Разделив затем войска свои на три части, он со всех сторон неожиданно ударил на врагов и в ожесточенном бою перебил множество их и в том числе амманитского царя Нааса. Этот славный подвиг Саула стал скоро известен всем евреям и немало способствовал распространению его славы, как человека удивительной храбрости. Даже те немногие, которые раньше относились к нему с недоброжелательством, теперь изменили свое о нем мнение, стали уважать его и считать самым выдающимся среди всех евреев. Однако Саул не удовлетворился только тем, что спас жителей Иависа от угрожавшей им опасности; он напал также на страну амманитян, совершенно опустошил ее и затем уже, захватив богатую добычу, увенчанный славою возвратился домой. Народ ликовал от радости по поводу успехов Саула, а также от восторга, что избрал себе такого царя. В то же время по адресу людей, раньше относившихся презрительно к Саулу и уверявших, что его избрание не поведет к добру, стали теперь раздаваться крики: “Где такие господа? Пусть они ныне поплатятся за свои слова!” — и многое подобное, что чернь обыкновенно говорит, когда удача вызовет в ней особенно сильное самомнение и возбудит ее ярость против тех, кто раньше решался презрительно отзываться о ее вожде. Хотя Саул и отнесся благосклонно к выражению народного восторга, столь явно свидетельствовавшего о его личной популярности, однако он в тот же день дал клятвенное обещание не лишать жизни никого из своих единоплеменников, так как, по его мнению, было бы неуместным запятнать кровью и насильственным избиением соплеменников Господом Богом дарованную победу, тогда как веселое празднество в кругу лиц, которых соединяло бы дружеское между собою чувство, казалось ему гораздо более подходящим” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 5, 1—3. С. 274—276]. “Победа принесла Саулу такую славу, что никто не посмел выступить против, что и было закреплено вторичным провозглашением его царём. Не случаен и выбор Галгала. По преданию, это было первое место, где израильтяне остановились после перехода через Иордан, здесь, якобы, были поставлены двенадцать камней со дна Иордана — по числу израильских племён (Нав. 4:19—24) и здесь же на западном берегу Иордана, была отпразднована первая Пасха (Нав. 5:10). Здесь, к тому же, находилось одно из древнейших израильских святилищ [Vaux R. Les institutions de l’Ancien Testament. T. II. Paris, 1967. P. 134—135]. Так что это место было священным в глазах потомков, и вторичное провозглашение Саула царём именно здесь в известной степени сакрализовало его власть” [Циркин. Указ. соч. С. 135]. Галгал (в пер. скатывающийся на землю) располагался на равнине Иерихонской, на северо-востоке от Иерусалима, в нескольких километрах от Иордана (31є51’ с.ш., 35є29’ в.д.). История города крайне туманна. Известно лишь, что после разделения еврейского царства он был одним из центров идолослужения, пострадал во время нашествия Навуходоносора, а в 70 г. х. э. был разрушен римлянами [Крывелёв И.А. Раскопки в библейских странах. М.: Советская Россия, 1965. С. 158]. К 385 г. х. э. как населённый пункт не существовал быв “разрушенным до основания” [Крывелёв. Указ. соч. С. 158]. Только двенадцать громадных валунов, положенных когда-то израильтянами, продолжали ещё до XIV века х. э. возвышаться на его месте [Никифор. Указ. соч. Т. 1. С. 151]. Как видим, Саул вновь проявил дух терпения и милосердия, не желая ни с кем сводить счётов. Благодаря этой победе, а также милостивому отношению даже к врагам, народ был в восторге от нового царя. “И весьма веселились там Саул и все Израильтяне” (1 Цар. 11:15). И вот в момент этого всеобщего веселья Самуил обращается к народу с величественной и грозной вестью. Он напоминает народу о милостях Господа, ведшего израильский народ, который постоянно оскорблял Его своим неповиновением. Но несмотря на это, Бог всегда любил его. Заканчивает свою речь пророк словами: “Теперь станьте и посмотрите на дело великое, которое Господь совершит пред глазами вашими: не жатва ли пшеницы ныне? Но я воззову к Господу, и пошлет Он гром и дождь, и вы узнаете и увидите, как велик грех, который вы сделали пред очами Господа, прося себе царя. И воззвал Самуил к Господу, и Господь послал гром и дождь в тот день; и пришел весь народ в большой страх от Господа и Самуила” (1 Цар. 12:16—18). В этот час всеобщего ликования, когда люди видели только своего царя и свою победу, Самуил напоминает им о Том, Кто даровал эту победу. И чтобы они не обольщались на счёт царской власти. И чтобы опору своей жизни они связывали бы не с царём, каким бы даже хорошим он не был, а только с Господом. Знамение, данное пророком, повергло израильтян в трепет: “И сказал весь народ Самуилу: помолись о рабах твоих пред Господом Богом твоим, чтобы не умереть нам; ибо ко всем грехам нашим мы прибавили еще грех, когда просили себе царя. И отвечал Самуил народу: не бойтесь, грех этот вами сделан, но вы не отступайте только от Господа и служите Господу всем сердцем вашим” (1 Цар. 12:19—20). Здесь Самуил подчеркнул очень важный момент, который мы, порой, забываем в своей духовной жизни, отчего у нас и возникает много проблем. Совершая, порой, какой бы то ни было грех, мы потом искренно раскаиваемся в соделанном, просим у Бога прощения, отступаем от греха и … вновь начинаем вспоминать о нём, сомневаясь, простил ли нам его Христос. Ведь совершённый нами грех, мы говорим себе, был немалым, мы знали, что этого делать нельзя, но всё равно сделали, этот грех отразился и на других людях, которые вместе с нами теперь пожинают и будут ещё пожинать его всходы. Мы сокрушаемся о том, что мы соделали, просим Бога простить нас. И после этого вновь думаем о непростительности соделанного нами. Мы начинаем считать себя недостойными нести какое-либо служение, принимать причастие. Руки у нас опускаются. Во времена Самуила Израиль допустил большой и сознательный грех, запросив себе царя и этим отвергнув Бога. Затем, после уже соделанного, он, услышав слова и увидев знамения, данные Богом через Самуила, ужаснулся от принятого им решения, которое уже исправлять было нельзя. И вот в ответ на их причитания старый пророк говорит, что то, что сделано — грех — это правда, но он уже в прошлом. Попросите прощения, и Господь простит вас. Главное — не грешите вновь. Апостол Павел так же советует: “забывая заднее, простирайтесь вперед” (Флп. 3:13). Речь идёт не о том, чтобы не анализировать прошлую жизнь, а о том, чтобы не жить прошлым, а извлекая из него уроки, стремиться вперёд к Богу. В своих словах Самуил не только вновь не обвиняет Израиль (ибо тот уже понял свой грех), но говорит, что будет грехом с его стороны, если он не будет молиться за них. Израильтяне отвергнули Бога и не вняли советам Самуила, что было очень больно для него, и даже говоря по-человечески, оскорбительно. Имел ли право пророк, вновь говоря по-человечески, обидеться на людей за то, что они отвергли его сыновей, публично обвинив их в нечистоплотности? В последнем израильтяне были правы, но скажите, как большинство родителей относятся к людям, которые поносят, пусть и заслуженно, их детей? В подавляющем большинстве случаев родители, хотя и осознают, что укоры в адрес их детей верны, все равно начинают недолюбливать, если и не ненавидеть этих людей. Самуил же, который, безусловно, любил своих, пусть непутёвых, сыновей, доверяя им даже больше того, чем они заслуживали, сумел, с Божьей помощью, не только не мстить и не обидеться на израильтян, но продолжать их искренне любить, молиться о них и помогать им. Его пример учит нас, что как бы кто-либо из людей не сделал нам зла, мы будем виновны, если не будем молиться за этого человека и если не захотим его простить.


Глава 23. Царь, сохранивший войско, но потерявший армию

Уже с первых своих шагов Саул проявил себя не только, как решительный полководец, но и как умный военный теоретик, понимающий необходимость создания регулярной армии. “Поэтому на втором году своего правления Саул начал проведение реформы. Он создал постоянное войско в количестве 3000 человек, разделив его на две части, одну из которой, большую, возглавил сам, а другую поставил под командование своего старшего сына Ионафана… Саул, приметив какого-либо сильного и воинственного человека, брал его себе на службу (1 Цар. 14:52). Это ясно свидетельствует о введении им какого-то вида рекрутского набора и, следовательно, создания регулярной армии. Во главе её он поставил своего двоюродного брата Авенира, или Абнера (1 Цар. 14:50—51). Армия, по-видимому, ещё не заменила полностью общеплеменное ополчение, но стала важным шагом к такой замене. Сама армия ещё строилась с учётом родо-племенной структуры израильского общества, но в ней уже были созданы новые единицы — сотни и тысячи во главе со своими командирами (1 Цар. 22:7), впрочем, в них включались люди одного „дома“, рода, племени” [Tadmor H. Die Zeit des Erstens Tempels // Geschichte des jьdischen Volkes. Mьnchen, 1981, p. 117; Циркин. Указ. соч. С. 136—137]. Не успела ещё вся военная реформа воплотиться в жизнь, как израильтяне вступили в конфликт с филистимлянами, нанеся им небольшое поражение под Гивой. Когда об этом “Весь Израиль услышал, что разбил Саул охранный отряд Филистимский и что Израиль сделался ненавистным для Филистимлян, то народ собрался к Саулу в Галгал. И собрались Филистимляне на войну против Израиля: тридцать тысяч колесниц и шесть тысяч конницы, и народа множество, как песок на берегу моря; и пришли и расположились станом в Михмасе, с восточной стороны Беф-Авена. Израильтяне, видя, что они в опасности, потому что народ был стеснен, укрывались в пещерах и в ущельях, и между скалами, и в башнях, и во рвах; а некоторые из Евреев переправились за Иордан в страну Гадову и Галаадскую; Саул же находился еще в Галгале, и весь народ, бывший с ним, находился в страхе” (1 Цар. 13:4—7). “Тогда Саул послал за пророком Самуилом и пригласил его к себе для обсуждения дальнейшего образа действий и вообще положения дел. Самуил ответил, что придет, а пока велел заготовить все нужное для жертвоприношений, обещая прибыть к Саулу по истечении шестидневного срока, чтобы на седьмой день приступить к жертвоприношениям, а затем уже начать бой с врагом. Саул стал ждать пророка, как тот ему велел, но при этом не вполне точно исполнил предписания Самуила: видя, что последний медлит со своим прибытием и что тем временем войско разбегается, Саул сам приступил к жертвоприношению” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 6, 2. С. 279]. “Но едва кончил он возношение всесожжения, вот, приходит Самуил; и вышел Саул к нему навстречу, чтобы приветствовать его. Но Самуил сказал: что ты сделал? Саул отвечал: я видел, что народ разбегается от меня, а ты не приходил к назначенному времени; Филистимляне же собрались в Михмасе; тогда подумал я: „теперь придут на меня Филистимляне в Галгал, а я еще не вопросил Господа“, и потому решился принести всесожжение. И сказал Самуил Саулу: худо поступил ты, что не исполнил повеления Господа Бога твоего, которое дано было тебе, ибо ныне упрочил бы Господь царствование твое над Израилем навсегда; но теперь не устоять царствованию твоему; Господь найдет Себе мужа по сердцу Своему, и повелит ему Господь быть вождем народа Своего, так как ты не исполнил того, что было повелено тебе Господом. И встал Самуил и пошел из Галгала в Гиву Вениаминову; а Саул пересчитал людей, бывших с ним, до шестисот человек” (1 Цар. 13:10—15). На первый взгляд реакция Самуила неадекватна. И даже Иосиф Флавий пишет, анализируя эту ситуацию, что Саул лишь “не вполне точно исполнил предписание Самуила”. Ибо срок, вроде бы, был выждан — шесть полных дней прошло и жертва была искренне вознесена Богу. С человеческой точки зрения Саул вообще поступил мудро, ибо каждый миг отсрочки приводил к потере воинов, которые разбегались при виде грозного неприятеля, который вот-вот вновь покорит Израиль. Да, если сугубо материалистически рассматривать эту историю, то ситуация представляется именно так. Но если рассмотреть её глубже, принимая во внимание духовный аспект, а именно он всегда является ведущим, то она представляется совершенно по-другому. В вопросе повиновения Богу нет понятий “не вполне”, “не совсем”, “в некотором плане”, “большей частью” и т.д. Повиновение может быть или не быть. Человек либо соблюдает в той или иной жизненной ситуации Слово Божье, либо нет. Поэтому в данной ситуации Саул не выполнил Божье Слово. Далее, Библия говорит, что нет маленьких или больших грехов, или нарушений. За любой сделанный грех — смерть (Рим. 6:23). Это всё равно, что выпить бочку яда или одну ложку — в любом случае человек умрёт. Далее, жертвы должен был приносить, как священник, Самуил. И поэтому в этом случае Саул взял на себя чужие функции. Спустя века один из преемников Саула, иудейский царь Озия решился на нечто похожее: “Но когда он сделался силен, возгордилось сердце его на погибель его, и он сделался преступником пред Господом, Богом своим; ибо вошел в храм Господень, чтобы воскурить фимиам на алтаре кадильном. И пошел за ним Азария священник, и с ним восемьдесят священников Господних, людей отличных, и воспротивились Озии царю и сказали ему: не тебе, Озия, кадить Господу; это дело священников, сынов Аароновых, посвященных для каждения; выйди из святилища, ибо ты поступил беззаконно, и не [будет] тебе это в честь у Господа Бога. И разгневался Озия, — а в руке у него кадильница для каждения; и когда разгневался он на священников, проказа явилась на челе его, пред лицем священников, в доме Господнем, у алтаря кадильного. И взглянул на него Азария первосвященник и все священники; и вот, у него проказа на челе его. И понуждали его выйти оттуда, да и сам он спешил удалиться, так как поразил его Господь. И был царь Озия прокаженным до дня смерти своей, и жил в отдельном доме и отлучен был от дома Господня. А Иоафам, сын его, начальствовал над домом царским и управлял народом земли” (2 Пар. 26:16—21). Сегодня некоторые служители, лишённые сана за различные нарушения, находят себе поддержку в различных общинах и начинают совершать там служение — крестя и причащая людей. Порой и каждый из нас, являясь не обязательно служителем, берёт на себя не свои полномочия, движимый гордыней или самоуверенностью. Но Господь на примерах Саула и Озии показывает нам, к чему приводит взятие на себя не своих полномочий. И, наконец, что двигало Саулом, когда он решил принести всесожжения, не дожидаясь Самуила? Отсутствие доверия к Богу, неверие. Он боялся, что пока он ждёт, войско разбежится от него и он будет разбит и захвачен филистимлянами, ненавидящими его. Он не доверился Богу, обещавшему даровать победу. Он потерял из виду Христа, решив положиться на объективные реалии, а не на слово Бога. Он забыл опыт Гедеона, которому Господь с 300 воинами даровал победу над превосходившими в десятки раз силами противника. Забыл он и свой личный опыт победы над аммонитянами. Он решил, что Бог, почему-то, опаздывает и решил сам подправить дело. Не бывает ли так с нами, что не дождавшись ответа от Христа, мы начинаем решать проблему за Него. В Библии есть такая фраза: “… сила их — сидеть спокойно” (Ис. 30:7). В спокойствии и невозмутимости в период кризиса обнаруживается вера. В суете же и в панике она теряется, приводя нас к страшным последствиям. И самое страшное — это то, что мы даже не дожидаемся окончания срока, данного Богом. Ведь Самуил не опоздал! Он пришёл на седьмой день, буквально через несколько мгновений после того, как Саул кончил приносить жертвы. Бог никогда не опаздывает, приходя точно в срок. И даже если нам, людям, кажется, что вроде бы, уже надо вмешаться Ему, а Его всё нет и нет, то это лишь значит, что мы что-то не понимаем, не видим, не знаем. “И отвечал мне Господь и сказал: запиши видение и начертай ясно на скрижалях, чтобы читающий легко мог прочитать, ибо видение относится еще к определенному времени и говорит о конце и не обманет; и хотя бы и замедлило, жди его, ибо непременно сбудется, не отменится” (Авв. 2:2—3). Проблема Саула — это не проблема простой поспешности или страха, это проблема взаимоотношений человека с Богом, это проблема веры, ключевого вопроса христианства. “Саул ждёт его семь дней согласно его словам. Он ждёт достаточно долго, чтобы успокоить свою совесть. Естество может довольно долго поступать по этому принципу, но оно не ощущает своей слабости; оно не чувствует, что все зависит от Бога; оно не уповает на Него как на единственное средство. Затем, так как Израиль принёс ковчег в стан, Саул возносит всесожжение. Но если бы была вера в Бога, он понял бы, что, как бы там ни было, он должен уповать на Него, что было бесполезно что-либо делать без Него и что, уповая на Него, он не рисковал ничем” [Синопсис книг Библии. В 5 т. Germany, Dillenburg, GBV, 1990. Т. 1. С. 521]. Ибо можно приносить Богу различные жертвы, строить храмы, соблюдать праздники, возвращать десятину, святить субботу, но не доверяя Богу и Его Слову в своей повседневной жизни, быть христианином нельзя. Огромный процент наших проблем — в нашей поспешности, вызванной отсутствием терпения и веры. Сегодня Бог воспитывает у нас эти качества, чтобы в Последнее время перед лицом Декрета о Воскресном Дне и смертного приговора всем, кто не примет его, мы могли бы устоять, твёрдо зная, что Он спасёт нас и придёт быстрее, чем приговор будет приведён в исполнение. Как мудрый в оеначальник, Саул боялся потерять воинов, и потому пренебрёг духовным наставлением. Так он сохранил войско, но одновременно потерял армию, ибо лишился права на сам престол.


Глава 24. Царевич Ионафан и майор Гилберт

Филистимское и израильское войско стояли друг против друга, готовясь к решительной битве, победу в которой по всем объективным данным должны были одержать филистимляне, и количественно, и качественно (по вооружению) превосходившие иудеев. Однако, благодаря вере и мужеству сына Саула царевича Ионафана, события сложились совершенно иным образом… Один пример показывает, насколько Библия может быть точна даже в малейших деталях и насколько достоверны её факты и информация. Описанию этого поистине удивительного случая мы обязаны офицеру Британской армии, майору Вивиану Гилберту. В своих воспоминаниях он говорит: “Во время первой мировой войны командир отряда армии, виконт Эдмунд Алленби (1861—1936), находящийся в Палестине, однажды при свете свечи искал в Библии одно название. Его отряд получил приказ взять деревню, которая располагалась на скалистой возвышенности с дальней стороны глубокой долины. Деревня называлась Михмас, и это название командиру показалось чем-то знакомым. В конце-концов он отыскал его в 13-й главе I-й книги Царств, где и прочел о том, что „Саул с сыном своим Ионафаном и людьми, находившимися при них, засели в Гиве Вениаминовой; филистимляне же стояли станом в Михмасе“. Далее следовал рассказ о том, как Ионафан ночью со своим оруженосцем перешёл через две острые скалы, чтобы пробраться „к отряду Филистимскому“: „была острая скала с одной стороны и острая скала с другой: имя одной Боцец, а имя другой Сене“ (1 Цар. 14:4). Они вскарабкались на скалу и одолели отряд филистимлян „на половине поля, обрабатываемого парою волов в день. Главные силы врага, не успев опомниться, были окружены войсками Саула, рассеяны и стали „бежать туда и сюда“ (1 Цар. 14:14—16). После этого Саул атаковал врагов со всем своим войском и разгромил их. Так „спас Господь в тот день Израиля“. Командир отряда подумал, что на этом месте мог до сих пор остаться этот узкий проход между двумя скалами, а в конце прохода — „половина поля“. Он разбудил командующего, и они вместе ещё раз прочитали этот отрывок. После этого был выслан патруль, обнаруживший проход, который очень слабо охранялся турками и проходил мимо двух остроконечных скал — это явно были Боцец и Сене. С вершины патрульные смогли разглядеть в лунном свете рядом с Михмасом небольшое ровное поле. Командир изменил план нападения и решил не атаковать Михмас всем отрядом, а послал через ущелье под прикрытием темноты только одну роту. Солдаты бесшумно перебили нескольких встретившихся турок и перебрались через скалы. Незадолго до рассвета рота заняла позицию на „половине поля“, турки проснулись и в панике бросились бежать: они решили, что окружены армией Алленби. Все они были либо убиты, либо попали в плен. „Итак“, — заключает майор Гилберт, — „спустя тысячи лет Британская армия успешно применила тактику Саула и Ионафана“” [Келлер. Указ. соч. С. 209—210]. Таким чудесным образом была доказана точность библейской истории и топографии. Но даже в этой успешно складывающейся для него битве, Саул проявил дух нетерпения, всё более и более проявлявшийся в нём: “Люди Израильские были истомлены в тот день; а Саул заклял народ, сказав: проклят, кто вкусит хлеба до вечера, доколе я не отомщу врагам моим. И никто из народа не вкусил пищи. И пошел весь народ в лес, и был там на поляне мед. И вошел народ в лес, говоря: вот, течет мед. Но никто не протянул руки своей ко рту своему, ибо народ боялся заклятия. Ионафан же не слышал, когда отец его заклинал народ, и, протянув конец палки, которая была в руке его, обмакнул ее в сот медовый и обратил рукою к устам своим, и просветлели глаза его. И сказал ему один из народа, говоря: отец твой заклял народ, сказав: „проклят, кто сегодня вкусит пищи“; от этого народ истомился. И сказал Ионафан: смутил отец мой землю; смотрите, у меня просветлели глаза, когда я вкусил немного этого меду; если бы поел сегодня народ из добычи, какую нашел у врагов своих, то не большее ли было бы поражение Филистимлян? И поражали Филистимлян в тот день от Михмаса до Аиалона, и народ очень истомился. И кинулся народ на добычу, и брали овец, волов и телят, и закалали на земле, и ел народ с кровью” (1 Цар. 14:24—32). Из-за нетерпения Саула, вовремя не подкрепившее свои силы войско израильтян не только не нанесло филистимлянам полного поражения, но и впало в грех, начав есть мясо с кровью, что было запрещено обрядовым законом Моисея (Втор. 12:23). Одним из мотивов подобного запрещения был факт, как сугубо гигиенический, ибо через сырое мясо и кровь передается огромное число заболеваний, так и нравственный, ибо этнографами и психологами показано, что употребление сырого мяса и крови формирует и культивирует в людях жестокость, являясь, кстати, одной из причин появления каннибализма. Но ещё более интересна реакция царя, когда ему доложили о случившемся: “И возвестили Саулу, говоря: вот, народ грешит пред Господом, ест с кровью. И сказал Саул: вы согрешили; привалите ко мне теперь большой камень. Потом сказал Саул: пройдите между народом и скажите ему: пусть каждый приводит ко мне своего вола и каждый свою овцу, и закалайте здесь и ешьте, и не грешите пред Господом, не ешьте с кровью. И приводили все из народа, каждый своею рукою, вола своего ночью, и закалали там” (1 Цар. 14:33—34). Обращаясь к народу, он говорит: “вы — согрешили”. Царь не осознаёт и не хочет осознавать, что именно его приказ способствовал этому. Нет, в случившемся он обвиняет только народ. Здесь невольно вспоминается пророк Даниил, Самуил и другие библейские герои, которые в своих молитвах, как мы уже указывали, никогда не отделяли себя от народа, говоря Богу: “мы согрешили”, хотя и не были повинны в преступлениях. Здесь же Саул виновный не менее людей, не признаёт своей вины, но понимая, что Бог не оставит этого без последствий, сваливает всё на людей. Когда же затем Саул обратился к Господу, Который не ответил и хранил молчание, царь понял, что кто-то из подданных нарушил его приказ. Он приказывает бросить жребий, который указывает на его сына Ионафана, съевшего немного мёду из-за незнания о царском указе. Узнав, кто виновен, Саул приказал умертвить Ионафана. В этом приказе открывается характер правителя ещё с одной стороны. Ибо если бы Саул приказал пощадить сына, то это означало бы, что он собственноручно расписался в своей неправоте, когда отдавал своё повеление. К тому же слава победы принадлежала не ему, а его сыну, что уязвляло царское самолюбие. Саул решает компенсировать это и подчёркивает нерушимость своих повелений, которые равнозначно относятся ко всем, включая и его детей. Ионафан “однако, не устрашился предстоящей ему казни, но вошёл в толпу народу и, полный благородства и мужества воскликнул: „Отец! Я не стану умолять тебя пощадить мою жизнь, потому что сладка для меня смерть, являющаяся последствием такого благочестия и постигающая меня при одержании столь славной победы. Для меня является величайшим утешением, что я покидаю евреев победителями филистимлян“” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 6, 5. С. 283]. Любой на его месте воспользовался бы сложившимися обстоятельствами, давшими ему небывалую популярность в народе, чтобы отвратить исполнение бесчеловечного приказа отца. Но Ионафан не только не делает это, но пытается поднять авторитет царя, называя его действия благочестивыми. Однако Господь сохранил жизнь этого мужественного молодого человека: “Но народ сказал Саулу: Ионафану ли умереть, который доставил столь великое спасение Израилю? Да не будет этого! Жив Господь, и волос не упадет с головы его на землю, ибо с Богом он действовал ныне. И освободил народ Ионафана, и не умер он” (1 Цар. 14:45). Но недаром Господь назван в Библии долготерпеливым. Вскоре Он вновь даёт ещё один шанс Саулу исправиться, осознать и признать свою зависимость от Него. Через пророка Самуила Он обращается к Саулу: “Так говорит Господь Саваоф: вспомнил Я о том, что сделал Амалик Израилю, как он противостал ему на пути, когда он шел из Египта. Теперь иди и порази Амалика, и истреби все, что у него; и не давай пощады ему, но предай смерти от мужа до жены, от отрока до грудного младенца, от вола до овцы, от верблюда до осла” (1 Цар. 15:2—3).


Глава 25. Достоинство без достоинства

Амаликитяне (египетское название — шасу) были древним и одно время весьма могущественным народом, обитавшим между Египтом и Палестиной в районе Негева и Синая [Васильев А.С. Шасу новоегипетских источников: к вопросу об идентификации // Древний Восток и античный мир. М., 1998. С. 13]. Происхождение его точно не известно. Одни считают, что он ведёт свой род от Амалика, сына Елифаза, внука Исава (Быт. 36:12), т.е. является родственным как евреям, так и едомлянам. Другие возражают против этого, говоря, что амаликитяне упоминаются ещё в Быт. 14:7, т.е. задолго до рождения Исава. Третьи полагают, что амаликитяне представляли собой смешанный народ, состоящий из потомков Исава (семитов) и хамитских племён. Амаликитяне были пастушеским народом [Циркин. Указ. соч. С. 131], живя обычно в палатках и пещерах, как и современные бедуины. Им принадлежало лишь несколько городов. Главной статьёй дохода этого племени был разбой, который они чинили, грабя караваны, идущие из Египта в Палестину и из Палестины в Египет. Так они внезапно в пустыне Рефидим напали на израильтян, только что перешедших Красное море [Ренан. Указ. соч. С. 75]. И только защита Господа спасла израильтян и дала им возможность разбить амаликитян. Тогда же прозвучало первое пророчество об этом народе: “И сказал Господь Моисею: напиши сие для памяти в книгу и внуши Иисусу, что Я совершенно изглажу память Амаликитян из поднебесной. Ибо, сказал он, рука на престоле Господа: брань у Господа против Амалика из рода в род” (Исх. 17:14, 16). Данное пророчество указывает, с одной стороны, на истребление амаликитян, а с другой — на то, что это истребление будет не единократным, а длительным, “из рода в род”. Так за столетия была предсказана судьба этого народа, которого планомерно разбивали Саул, Давид (1 Цар. 27:8; 30:1; 2 Цар. 8:12), пока, наконец, во времена иудейского царя Езекии колено Симеоново совершенно их не уничтожило (1 Пар. 4:43). Потомком этого народа по сообщению Иосифа Флавия был Аман [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 2. Книга 11. Глава 6, 5. С. 72], первый министр царя Артаксеркса, решивший истребить иудеев. Но благодаря мужеству царицы Есфири иудеи были спасены, а сам Аман, последний амаликитянин, повешен. Амаликитяне были очень жестоким и развращенным народом, постоянно, на протяжении столетий, отвергавшим Божьи призывы к покаянию. И потому Господь повелел Саулу предать захваченных им амаликитян, как и их имущество, полному уничтожению. Вначале царь точно следовал Божьему повелению. “Он быстро собрал все свои вооруженные силы и, подвергнув их в Галгале исчислению, нашёл, что они достигают четырехсот тысяч человек, не считая представителей колена Иудина, которое одно выставило тридцать тысяч воинов. Ворвавшись с этими войсками в область амаликитян, Саул поместил множество отдельных отрядов по ложбинам около одной реки в засаде, так что таким образом ему представилась возможность не только нанести урон врагам в открытом бою, но и неожиданно напасть на них во время переходов, окружить их и затем подвергнуть беспощадной резне. И действительно, уже в первой битве ему удалось побить врагов, уничтожить множество их и броситься в погоню за обратившимися в бегство… дело пошло у Саула с самого начала столь удачно, что он набросился на города амаликитян, взял одни из них с помощью осадных орудий, другие — путём подкопов или насыпей в уровень со стенами, третьи — путем голода и жажды, как последствие прекращения подвоза съестных припасов или отрезанности от воды; прочие, наконец, иными насильственными методами… Однажды ему попался в руки даже сам царь неприятельский, Агаг. Пораженный красотою и статным ростом последнего, Саул решил не убивать его… Саул же теперь спас от смерти самого царя и виновника всех постигших евреев бедствий, предпочтя красоту своего врага исполнению повеления Господа Бога. А вместе с царём в грех впал и народ, который щадил крупный и мелкий скот и оставлял его себе, несмотря на запрещение Предвечного делать это; равным образом войско похищало и присваивало себе также остальные вещи и деньги, уничтожая только то, чего не стоило оставлять за собою” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 7, 2. С. 284—285]. Саул был очень доволен результатом похода. Более того, он сооружает на горе Кармил себе памятник! (1 Цар. 15:12), чтобы в веках прославить своё имя. Царь забыл, что победой он был обязан только Господу. И вот в этот радостный для Саула час пред ним предстаёт Самуил: “Когда пришел Самуил к Саулу, то Саул сказал ему: благословен ты у Господа; я исполнил слово Господа. И сказал Самуил: а что это за блеяние овец в ушах моих и мычание волов, которое я слышу? И сказал Саул: привели их от Амалика, так как народ пощадил лучших из овец и волов для жертвоприношения Господу Богу твоему; прочее же мы истребили. И сказал Самуил Саулу: подожди, я скажу тебе, что сказал мне Господь ночью. И сказал ему Саул: говори. И сказал Самуил: не малым ли ты был в глазах твоих, когда сделался главою колен Израилевых, и Господь помазал тебя царем над Израилем? И послал тебя Господь в путь, сказав: „иди и предай заклятию нечестивых Амаликитян и воюй против них, доколе не уничтожишь их“. Зачем же ты не послушал гласа Господа и бросился на добычу, и сделал зло пред очами Господа? И сказал Саул Самуилу: я послушал гласа Господа и пошел в путь, куда послал меня Господь, и привел Агага, царя Амаликитского, а Амалика истребил; народ же из добычи, из овец и волов, взял лучшее из заклятого, для жертвоприношения Господу Богу твоему, в Галгале. И отвечал Самуил: неужели всесожжения и жертвы столько же приятны Господу, как послушание гласу Господа? Послушание лучше жертвы и повиновение лучше тука овнов; ибо непокорность есть такой же грех, что волшебство, и противление то же, что идолопоклонство; за то, что ты отверг слово Господа, и Он отверг тебя, чтобы ты не был царем” (1 Цар. 15:13—23). Сегодня к великому сожалению почти весь христианский мир забыл эти слова Божьего пророка. Огромный христианский мир сегодня приносит Богу жертвы и приношения, забыв о послушании. Миллионы молитв в разных концах земли возносятся ко Христу и при этом многие люди осознанно нарушают его волю, не соблюдая Закон Божий. Сегодня практически никто в христианском мире не соблюдает IV заповедь (“Помни день субботний”), попрана II заповедь — “Не сотвори себе кумира”, нарушены законы о чистой и нечистой пище и многое-многое другое. Молитвы людей, осознанно нарушающих Божьи Заповеди, являются для Иисуса Христа ничем иным, как мерзостью: “Кто отклоняет ухо свое от слушания закона, того и молитва — мерзость” (Прит. 28:9). Саул знал Божью волю, но решил поступить по-своему, при этом даже оправдывая себя лучшими намерениями — ведь он сохранил животных врага для того, чтобы их принести в жертвоприношение Богу. Этими, якобы, лучшими намерениями объясняли и христиане IV века перенос празднования субботы на воскресенье. Они де — этим хотели почтить воскресение Христа. Но как и в первом, так и во втором случае эти объяснения нарушения Божьей воли “с благой целью” были самым настоящим и бессовестным обманом. В случае с Саулом это нарушение Божьей воли было вызвано амбициями царя и жадностью народа. “Стремясь приумножить славу своего победоносного возвращения, Саул, подражая обычаям окружающих языческих народов, пощадил жизнь Агага, свирепого, воинственного царя амаликитян. Народ же оставил себе лучших волов, овец и вьючных животных, оправдывая свой грех тем, что принесет их в жертву Богу. Животных намеревались использовать взамен собственных, и таким путём сохранить свой скот” [Уайт Е. Патриархи и пророки. Заокский: Источник жизни, 1993. С. 628—629]. В случае же отмены празднования субботы иерархи церкви руководствовались богатой перспективой, обещанной им императором-язычником Константином в виде почестей и земель. Константину же это было нужно, чтобы объединить путём экуменизма язычество и христианство. Каковы были последствия этих “благих” и “бескорыстных” изменений воли Бога хорошо известно. Саул в конце-концов закончит жизнь самоубийством, а официальная христианская церковь, пойдя на союз с языческой империей, утратит дух Христова учения, вобрав в себя языческую философию и превратившись, наконец, в мать инквизиции и иезуитства. Услышав обличения Самуила, Саул, вроде бы, кажется искренне раскаивается. “Ибо непокорность есть такой же грех, что волшебство, и противление то же, что идолопоклонство. За то, что ты отверг слово Господа, и Он отверг тебя, чтобы ты не был царем. И сказал Саул Самуилу: согрешил я, ибо преступил повеление Господа, и слово твое; но я боялся народа и послушал голоса их. Теперь же сними с меня грех мой, и воротись со мною, чтобы я поклонился Господу” (1 Цар. 15:23—25). Но на это “раскаяние” пророк отвечает, почему-то, весьма резко: “И отвечал Самуил Саулу: не ворочусь я с тобою, ибо ты отверг слово Господа, и Господь отверг тебя, чтобы ты не был царем над Израилем” (1 Цар. 15:26). Чем вызван столь жесткий ответ? Ведь Бог говорит, что Он “трости надломленной не переломит, и льна курящегося не угасит” (Ис. 42:3). Но уже следующие действия Саула открывают причину неумолимого приговора пророка: “И обратился Самуил, чтобы уйти. Но [Саул] ухватился за край одежды его и разодрал ее. Тогда сказал Самуил: ныне отторг Господь царство Израильское от тебя и отдал его ближнему твоему, лучшему тебя; и не скажет неправды и не раскается Верный Израилев; ибо не человек Он, чтобы раскаяться Ему. И сказал [Саул]: я согрешил, но почти меня ныне пред старейшинами народа моего и пред Израилем и воротись со мною, и я поклонюсь Господу Богу твоему” (1 Цар. 15:27—30). Вот, оказывается, чем были вызваны, вроде бы, смиренные слова Саула о своей греховности. Они были вызваны страхом за то, что произойдёт, если сейчас при всех Самуил объявит или просто продемонстрирует то, что он сказал ему наедине. Авторитет пророка среди народа был крайне велик, и потому если бы после столь громкой битвы старый священник демонстративно покинул Саула в момент жертвоприношений, то одно это лучше всяких слов продемонстрировало бы его, а значит Бога, волю, которую, как знал народ, Самуил всегда свято выполнял, по отношению к царю. Положение же в те времена правителя, отвергаемого священниками и Богом, было равносильно приговору к свержению и смерти. Поэтому Саул и молит не оставлять его в глазах народа. Этим царь показал, что ему уже, по большому счёту, неважно Божье отношение, а важно сохранить достоинство в глазах народа. В своей погоне за достоинством он потерял всякое достоинство. Наш современный мир очень похож на Саула. Гордость стала визитной карточкой нашего времени. Скромность и смирение считаются уделом слабых и глупых. Молодые люди, только вступающие в мир, сегодня в большинстве случаев мнят о себе очень многое, хотя ещё ничего не знают и не умеют. Ведя развратный образ жизни, употребляя наркотики и живя в гражданских браках, они стремятся возвысить и даже облагородить себя в своих собственных глазах. Взять, хотя бы, рекламу презервативов, где они описываются, как необходимый элемент для красивой случайной любви, помогающий не заразиться СПИДом при контактах с разными половыми партнёрами. А о том, что вообще такие беспорядочные контакты являются аморальными и говорят о низком духовном уровне человека, никто не говорит. А ведь именно такая бы реклама и воспитание уберегли бы намного лучше от того же СПИДа, чем презервативы. Чем меньше у человека ума, тем он больше боится уронить своё внешнее, так называемое, достоинство. К сожалению, этот дух псевдодостоинства или, как его ещё можно назвать, саулового достоинства, проникает, порой, и в церковь. Когда люди, окончившие духовные академии или консерватории, очень много мнят о себе и своих дарованиях, которых часто и не бывает. Либо совершая грехи, нарушая Божьи Заповеди, люди продолжают нести в церкви служение, делая вид, что ничего не произошло. О сделанном грехе может никто в церкви не знать, и не обязательно о нём рассказывать всем, это и не нужно. Но уйти на время от служения необходимо, покаявшись пред Богом, пересмотрев свои взаимоотношения с Ним. Представим себе, как могла бы сложиться жизнь Саула, если бы он после обличения Самуила сам оставил престол, показав этим самым, что принимает Божье решение. История, конечно, не знает сослагательного наклонения, но сложиться она могла иначе. Как иначе могла бы складываться и наша жизнь, если бы мы меньше играли в видимое, внешнее христианство, успокаивая себя им и боясь более всего потерять престиж в глазах людей. Библейские герои — Моисей, Иов, апостолы Павел и Иоанн честно писали о себе всё, и хорошее, и плохое. Они открыто писали о своих грехах и ошибках, они не обеляли себя ни в глазах окружающих людей, ни в своих собственных. Они, порой, публично посыпали свою голову пеплом в знак покаяния. Саул же, как и мы, более предпочитал ставить себе памятники. Согласившись остаться с Саулом, дабы не ввергать в смятение народ, Самуил, все же, публично умертвил Агага [Иосиф Флавий. Там же. С. 288]. “Потом сказал Самуил: приведите ко мне Агага, царя Амаликитского. И подошел к нему Агаг дрожащий, и сказал Агаг: конечно горечь смерти миновалась? Но Самуил сказал: как меч твой жен лишал детей, так мать твоя между женами пусть лишена будет сына. И разрубил Самуил Агага пред Господом в Галгале. И отошел Самуил в Раму, а Саул пошел в дом свой, в Гиву Саулову. И более не видался Самуил с Саулом до дня смерти своей; но печалился Самуил о Сауле, потому что Господь раскаялся, что воцарил Саула над Израилем” (1 Цар. 15:32—35). Многие, читая это место, видят какую-то страшную жестокость в Самуиле, собственноручно зарубившем амаликитянского царя. Но Самуил умертвил того, кто издевался над иудеями, убивая мужчин, женщин и детей. Кто приносил в жертву своим богам детей и юношей. У многих народов было принято при захвате вражеского царя предавать его сначала различным унижениям и пыткам, а только потом умертвить, причём изощреннейшим способом. Самуил же просто умертвил убийцу и насильника, исполнив Божий приговор, который не пожелал исполнить Саул. В этом тоже есть хороший урок, состоящий в том, что слово Бога всегда будет приведено в исполнение. И если это не сделаем мы, то это сделают другие люди. Но мы сами тогда можем погибнуть “Если ты промолчишь в это время, то свобода и избавление придет для Иудеев из другого места, а ты и дом отца твоего погибнете. И кто знает, не для такого ли времени ты и достигла достоинства царского?” (Есф. 4:14). Наиболее полно характер Самуила открывается в 35 стихе 15 главы, который мы обычно как-то пропускаем при чтении: “но печалился Самуил о Сауле”. Самуил всегда гневно обличал и исправлял царя, говорил прямо ему нелицеприятные вещи, но при этом искренне любил царя, переживая каждую его ошибку и промах, как свою собственную. Цель его обличений, порой действительно гневных и резких, была спасти его. У нас же, к сожалению, обличения ближнего не носят, как правило, характера любви и желания искренне помочь, а скорее, желание “ткнуть” носом, унизить, показать своё превосходство и праведность. Конечно, мы максимально вуалируем истинные мотивы своих поступков, представляя их “как праведный гнев”. Но кого мы при этом хотим обмануть? Ведь самих себя, а главное, Бога, мы никогда не обманем. Самуил был очень добрым, терпеливым и чутким человеком. Он до последнего хотел, чтобы Саул искренне покаялся, осознал свой грех и был бы спасён. Не видя его более, Самуил продолжал молиться как о нём, так и об Израиле, которому, как он чувствовал, предстояло пережить тяжёлое время. Вновь, как всегда, Саул с народом остаётся и празднует свою победу, а Самуил одиноко уходит к своему Богу, молить Его за этот непослушный, но такой дорогой ему народ, за этого гордого, строящего себе памятник недостойного царя, которого он продолжал любить не менее сильно, чем когда тот был чистым робким юношей.


Глава 26. Завещание пророка Самуила и пастора Лебсака

С Саулом был связан целый отрезок жизни Самуила, и отрезок весьма важный. И потому, когда пророк узнал, что Господь отвергает этого царя, он опечалился, хотя и сознавал всю справедливость такого решения. Однако ему казалось, что многие годы, которые он провёл, и силы, что потратил, воспитывая Саула и способствуя становлению его монархии, прошли напрасно. Ибо результат всего этого был крайне плачевен. И вот в этот момент скорби и печали, в которую погрузился последний судья Израиля, он услышал Божье Слово: “И сказал Господь Самуилу: доколе будешь ты печалиться о Сауле, которого Я отверг, чтоб он не был царем над Израилем? Наполни рог твой елеем и пойди; Я пошлю тебя к Иессею Вифлеемлянину, ибо между сыновьями его Я усмотрел Себе царя” (1 Цар. 16:1). Господь призвал Саула не печалиться, Он дал ему понять, что прожитое было не напрасным, что Израиль остаётся Его народом и что Он выбрал для него нового царя. И Самуилу вместо того, чтобы пребывать в печальных размышлениях, нужно идти в Вифлеем. Печаль, вызванная различными причинами, часто встречается в нашей жизни. Это смерть и болезни близких, неудачи и проблемы на работе, предательство жен и мужей, забывчивость детей, непонимание друзей — всё это вызывает в большей или меньшей степени печаль. Встречается печаль и в духовной жизни. Клевета и злословие, невнимание и чёрствость служителей, пренебрежительное отношение некоторых единоверцев, неудачно сказанная проповедь или проведённый урок субботней школы, несправедливые замечания и укоры за хорошо сделанную работу, нежелание быть выслушанными, и т.д. Печаль сопутствует человечеству со времён грехопадения и она является обязательным компонентом жизни каждого человека, вплоть до II Пришествия Христа, пока на земле властвует грех и смерть. И потому до возвращения Господа нам необходимо с Божьей помощью научиться побеждать печаль, не жить ею. Ибо часто бывает так, что неудачи, особенно если одна следует за другой, ввергают нас в печаль, переходящую затем в депрессию. Мы погружаемся в проблему, постоянно возвращаясь к ней, анализируя её, теряя из вида при этом всё окружающее. Нас постепенно начинает не интересовать работа, друзья, мы начинаем жить проблемой. Не понимая, что она уже в прошлом, а мы находимся в настоящем. Да, бывают проблемы, которые оказывают влияние на нас долгое время, но всё равно сама проблема, какой бы тяжелой не была, всё равно в прошлом, а прошлым жить нельзя, если мы хотим жить, а не влачить существование. Недаром Господь говорит, что приходя к Нему человек рождается свыше, оставляя весь свой груз в прошлом. Бог всегда ждёт нас, желая облегчить нашу жизнь. Если мы придём к Нему в молитве, вне зависимости от того, сколько лет мы в церкви, или ещё не являемся её членами, придём к Нему с любым грузом печалей, тревог, сомнений и дум, Он облегчит и успокоит нас: “Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас” (Мф. 11:28). Сегодня дьявол, понимая, что ему немного осталось времени, повергает всю землю в страх и печаль. Ибо духовно сломленными людьми управлять всегда легче. Недаром сегодня по всему миру растёт процент депрессий и других психических заболеваний. Бог же призывает нас смотреть не на проблему, а на Него, Который силен разрешить любую из них, если только мы обратимся к Нему. Заметим, Он не даёт Самуилу времени оправиться от своей печали, а отправляет его, уже очень старого человека, в другой город с очень важной миссией. В этом урок для нас, что лучшим избавлением от печали и депрессии является работа на ниве Божьей. В 1934 году, 21/III, был арестован руководитель церкви Христиан адвентистов седьмого дня в СССР Генрих Иванович Лебсак. Когда его арестовывали энкаведисты, то он окровавленными от удара губами сказал, обращаясь к присутствующим здесь верующим: “Работайте, братья, работайте, ибо дело Божье, как река, которую никто не в силах остановить” [Мацанов П.А., Мацанова А.Г. По тернистому пути. Калининград: Янтарный сказ, 1995. С. 13]. Пастор Лебсак знал, что его арест может вызвать печаль и даже страх у многих верующих, и потому, зная, что его слова переживут его (он был расстрелян в 1938 году в ярославской тюрьме), он хотел ободрить своих собратьев, призвав их не печалиться, а работать в деле проповеди Евангелия, а остальное отдать в руки Всесильного Бога. И потому, когда нас дьявол пытается с помощью различных факторов ввергнуть в печаль, будем помнить пример Самуила и Лебсака.


Глава 27. Странный выбор

Услышав Божий призыв, Самуил не стал рассуждать, а только спросил: “Как я пойду? Саул услышит, и убьёт меня. Господь сказал: возьми в руку твою телицу из стада, и скажи: „я пришел для жертвоприношения Господу“” (1 Цар. 16:2). Это очень интересное место в 1 книге Царств, которое затрагивает вопрос, уместна ли ложь для христиан. В этой истории мы видим, что сказать неправду Самуила как бы учит Бог. В Писании мы можем найти ещё несколько подобных примеров. Например, “И сказал Седекия Иеремии: никто не должен знать этих слов, и тогда ты не умрешь; и если услышат князья, что я разговаривал с тобою, и придут к тебе, и скажут тебе: „скажи нам, что говорил ты царю, не скрой от нас, и мы не предадим тебя смерти, — и также что говорил тебе царь“, то скажи им: „я повергнул пред лице царя прошение мое, чтобы не возвращать меня в дом Ионафана, чтобы не умереть там“. И пришли все князья к Иеремии и спрашивали его, и он сказал им согласно со всеми словами, какие царь велел сказать, и они молча оставили его, потому что не узнали сказанного царю” (Иер. 38:24—27). Получается, и пророк Иеремия солгал князьям. А ведь это вроде бы нарушение IX заповеди — Не лжесвидетельствуй. Что же, выходит, есть святая ложь? А если она есть, то где и как установить её границы? И кто вправе делать это? Во-первых, прочтём полностью, как звучит IX заповедь: “Не произноси ложного свидетельства на ближнего твоего” (Исх. 20:16). Значит, любая наша ложь, в результате которой прямо или, хотя бы, косвенно кто-то может каким бы то ни было образом пострадать — это будет грех. Словарь Даля говорит, что “ложь — это противное истине” [Даль. Указ. соч. Т. 2. С. 241]. Библия выделяет пять истин: “Слово Твое есть истина” (Ин. 17:17); “А Господь Бог есть истина” (Иер. 10:10); “Потому что вы слышали о Нем и в Нем научились, — так как истина во Иисусе” (Еф. 4:21); “Сей есть Иисус Христос, пришедший водою и кровию и Духом, не водою только, но водою и кровию, и Дух свидетельствует о Нем, потому что Дух есть истина” (1 Ин. 5:6); “Все заповеди Твои — истина” (Пс. 118:86). Следовательно, нарушение, несогласие, несоблюдение одной из этих пяти истин делает человека лжецом. В случае же с Самуилом, Иеремией и пр., нарушения этих истин не было и никто из людей не пострадал ни прямо, ни косвенно. Как никто не пострадал и тогда, когда, в Великую Отечественную войну укрывавшие евреев русские пришедшим эсэсовцам говорили, что евреев у них в доме нет. Святой лжи нет и не может быть, но проявление разума и осторожности перед лицом врага во имя, к тому же, добра, является библейским учением. В этом эпизоде о призвании Самуила идти в Вифлеем обращает на себя внимание и тот факт, что пророк не стал спрашивать у Бога, кого Он избрал в цари для Израиля. Не стал, так же, Самуил и со своей стороны предлагать кого-то. Он просто доверился Господу. Как этого часто не хватает нам. А как часто, не дождавшись Божьего ответа на то, как решить ту или иную проблему, мы начинаем её решать так, как считаем наиболее правильным. Итак, пророк отправляется в Вифлеем, в дом Иессея. Не успев зайти в его жилище, Самуил увидел старшего Иессеева сына Елиава, который удивил его своим величественным внешним видом: “Но Господь сказал Самуилу: не смотри на вид его и на высоту роста его; Я отринул его; Я смотрю не так, как смотрит человек; ибо человек смотрит на лице, а Господь смотрит на сердце” (1 Цар. 16:7). В этом стихе Господь хочет предостеречь нас, во-первых, от того, чтобы мы чисто по внешнему виду не судили о человеке, о его уме и духовности. Ибо и сегодня, к сожалению, ещё встречаются случаи, когда в церкви женщин в брюках и с украшениями многие старые члены церкви начинают осуждать. Порой делаются и весьма грубые замечания. Христос же не делил людей по признаку одежды. К Нему приходили на служение и падшие женщины, и воры. Более того, Он сказал о “праведных фарисеях”, что “мытари и блудницы вперед вас идут в Царство Божие” (Мф. 21:31). Во-вторых, этот текст предостерегает делать нас выводы о мотивации поступков человека. Ибо очень часто мы на себя берём роль судей, констатируя не просто действие человека (в этом преступления никакого нет — ибо это факт), но и начинаем придумывать мотивировку, почему человек сделал это, или же просто по внешности судим о том, что это за человек и что он может сделать. Итак, Иессей по очереди подводил к Самуилу своих сыновей, но тот лишь отрицательно качал головой и говорил: “Нет”. “Когда же был получен ответ, что ни один из них недостоин царствовать, то старец спросил Иессея, нет ли у него ещё каких-нибудь других сыновей? Тот ответил, что есть ещё один, Давид, служащий у него в пастухах и смотрящий за мелким скотом. Самуил велел немедленно позвать его, так как, по его словам, без него нельзя приступить к трапезе. Когда же явился Давид, за которым послал отец, и перед старцем предстал красивый юноша с русыми волосами, загорелым лицом и живыми глазами, Самуил подумал про себя: „Это именно и есть избранник Божий“” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 8, 1. С. 289]. “И взял Самуил рог с елеем и помазал его среди братьев его, и почивал Дух Господень на Давиде с того дня и после; Самуил же встал и отошел в Раму” (1 Цар. 16:13). Выбор Бога с человеческой точки зрения был неожиданным. Новым царём предстояло стать не опытному и сильному воину, не мудрому мужчине, а ещё совсем мальчику, который ещё только вошёл в юношеский возраст. Предстояло стать тому, о ком говорят: “Молоко на губах ещё не обсохло”. Как можно было выбирать царём в столь критическое время совершенно неопытного юношу, который занимался выпасом скота и понятия не имел о государственных делах? Но это ещё раз доказывает то, что Бог смотрит на сердце, а человек на лицо. Если мы будем внимательно исследовать биографии библейских героев, то увидим, что большинство из них начали служение Богу в юношеском возрасте. Это и Иеремия, и Даниил, и Исайя, и апостол Иоанн и многие-многие другие. В послании к Тимофею апостол Павел пишет: “Никто да не пренебрегает юностью твоею” (1 Тим. 4:12). И действительно, в истории Божьей церкви молодёжь всегда играла ключевую роль. И сегодня особое рвение, искренность и посвящённость наблюдается в среде, в основном, именно молодых пасторов, которые живут проповедью Евангелия. Да, у них, порой, не хватает опыта, иногда глубокого богословского образования, но их вера и желание делать дело Божье искупают это. Своей энергией они заряжают окружающих, которые становятся такими же молодыми, как и они. В предыдущей книге мы кратко писали о некоторых из них, и сейчас хочется более подробно остановиться на их служении, через которое действует Бог. Их опыт является интересным в том плане, что они трудятся здесь, на нашей украинской и русской земле, со всеми её плюсами и минусами. Не где-то в Америке или сто лет назад, а сейчас. А это значит, что и в других городах нашей страны наверняка так же успешно проводится проповедь Трёхангельской вести молодыми и посвящёнными служителями. Среди них Олег Назаров, 29 лет, осуществляющий служение в центральной церкви № 5 города Харькова. За короткий промежуток времени была создана дружная церковь, состоящая из старых членов и принявших крещение в 2002 году на евангельской программе Джона Картера. Эта церковь регулярно ежемесячно проводит миссионерские евангельские служения, а так же программы. Прекрасно работает отдел Тавифы (отдел помощи нуждающимся, руководитель — Полюскевич Ж. А.) и дьяконская служба (руководитель — Олефиренко П. Д.), заботящаяся о престарелых и больных. В церкви еженедельно выпускается на благотворительные средства и бесплатно распространяется библейская газета “Путь”. На служение, которое оснащено современнейшей аппаратурой, приходит очень много молодёжи и интеллигенции. В другом районе города Харькова, на Салтовке, в церкви № 3 осуществляет служение 26-летний пастор Александр Тюпин. Прекрасный администратор и организатор, он так же возглавляет молодёжный отдел по Харьковской области, который с его приходом начал полноценно функционировать. Ежемесячно проводятся молодёжные встречи, проходящие на высоком духовном и техническом уровнях, и на которые всегда приходит много неверующей молодёжи, находящей здесь понимание и узнающей о полноценной счастливой жизни. Хочется отметить и церковь № 13 города Киева, проводящую служения в самом центре города, на которых присутствует огромное количество людей. Эта церковь, руководимая пастором Жаловагой А. С., старшим пресвитером, прекрасным организатором Кацалом С. А., пресвитером Корниенко В. В., отличается высоким духовным уровнем и большой миссионерской активностью. И таких молодых посвященных пасторов по Украине и России ни один и ни два (см. по этому вопросу и книгу Джулай В. Дом на камне. К.: Джерело життя, 2003). Конечно, враг рода человеческого не бездействует и пытается воспрепятствовать продвижению Евангелия и их работе, используя, при этом, и внешние факторы давления и внутрицерковных фарисеев, сеющих, как всегда в истории, раздоры и сплетни. Но дело Божье идёт и современные Давиды идут в его авангарде. Помазав Давида на царство, Самуил “наставлял его быть всегда справедливым и покорно исполнять повеления Предвечного, ибо только под этим условием царская власть останется долгое время в его руках, дом его будет славным и знаменитым, он победит также, филистимлян, равно как и другие народы, с которыми вступит в борьбу, и стяжает себе прочную славу своими военными подвигами не только при жизни, но и передаст эту славу своим потомкам” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 8, 1. С. 290]. Не успел юноша оправиться от подобной неожиданности, как вскоре из Гивы прибывает гонец от царя, который, проведав о музыкальных дарованиях молодого сына Иессея, призывал его к своему двору. “И взял Иессей осла с хлебом и мех с вином и одного козленка, и посла л с Давидом, сыном своим, к Саулу” (1 Цар. 16:20). Покидая отцовский дом, юноша не подозревал, на какой трудный и славный путь он вступает, но Давид верил своему Богу, полностью вручив Ему свою жизнь. Он ехал в Гиву, ко двору обезумевшего, как вскоре ему станет известно, царя Саула. Последуем и мы за ним в этот путь, по узкой палестинской дороге, в неприступную Гиву, к обуреваемому страхами Саулу.


Глава 28. Пять шагов к безумию, или одержимость и наука

Бог очень любит каждого человека и долготерпит. Но когда человек все дальше и дальше отходит от Него, не принимая Его обличений и советов, то в жизни наступает, наконец, страшный момент, когда человек уже не может услышать голос Божий, ибо он полностью находится под контролем злых сил — он одержим. Именно это произошло с царём Саулом, к которому был вызван обеспокоенными придворными Давид. В разное время к проблеме одержимости относились по-разному. В Древнее время и Средние века подобные проявления расстройства психики рассматривались всегда как признак контроля над человеком злых сил. В XIX — начале XX века эти проявления стали называть более мягко душевной болезнью. А в XX веке, с приходом господства материалистических взглядов, посчитали и это название не совсем удачным, так как оно содержало упоминание слова “душа”, само понятие которой атеистами отвергалось. Поэтому причину психических расстройств стали искать в нарушении физиологических систем работы мозга, и, в первую очередь, обмена веществ. Т.е. причину стали искать в том, что у душевнобольных идёт неправильный обмен биологически активных веществ, принимающих участие в обменных процессах головного мозга. И вот после долгих десятилетий, во время которых пытались найти сугубо материальные причины возникновения психических расстройств, медицина пришла к выводу, что найти их не удалось. Здесь не имеются в виду психические нарушения, вызванные возрастными изменениями сосудов головного мозга, инфекционными или соматическими заболеваниями, при которых происходит непосредственное поражение мозговых структур, то ли вследствие ишемии, то ли воспалительного процесса, то ли опухолевого. Названные причины вызывают небольшой процент психических расстройств. Происхождение же известных и ведущих психических заболеваний, таких, как, в первую очередь, шизофрения и маниакально-депрессивный психоз остаётся полностью неясным. “Патогенез шизофрении остаётся неясным, несмотря на многочисленные исследования в течении десятков лет. Одна за другой сменялись гипотезы, отражавшие теоретические воззрения соответствующей эпохи или основывающиеся на появившихся новых методических подходах в области нейрофизиологии, биохимии, эндокринологии, иммунологии и т.д. Например, в 20-е годы, в эпоху становления эндокринологии, шизофрению пытались представить как „полигландулярную эндокринную недостаточность“, в 50-е годы, в эпоху распространения учения И.П. Павлова об условных рефлексах, — как „запредельное торможение“ и „фазовые состояния“ в коре головного мозга. В дальнейшем патогенез (т.е. развитие заболевания) искали в нарушениях ретикулярной формации головного мозга. Суть патогенеза пытались увидеть в аутоинтоксикации гипотетическими ядами. В дальнейшем биохимические гипотезы строились на нарушениях различных ферментных систем, обмена биогенных аминов (катехоламинов, индоламинов), нейропептидов и др. Иммунологические гипотезы связывали патогенез с нарушениями неспецифического иммунитета или с образованием противомозговых антител. Все обнаруженные до сих пор при шизофрении нейрофизиологические, биохимические, иммунологические и другие отклонения либо оказались неспецифичными, либо встречались далеко не у всех больных, либо, в лучшем случае, коррелировали только с отдельными синдромами или состояниями при этой болезни” [Коркина М.В., Лакосина Н.Д., Личко А.Е. Психиатрия. М.: Медицина, 1995. С. 394]. Отмечено, что наследственность играет определенную роль, т.е. у родителей больных шизофренией дети в значительном проценте случаев так же больны ею. Однако “закономерности передачи наследственного задатка болезни и тем более его механизмы неясны. Никаких достоверно связанных с шизофренией изменений хромосом или иных чётких маркеров наследственности не установлено” [Там же. С. 392—393]. То же относится и к этиопатогенезу маниакально-депрессивного психоза. “До настоящего времени этиологические факторы развития маниакально-депрессивного психоза неизвестны… Результаты биохимических исследований при маниакально-депрессивном психозе противоречивы” [Коркина. Лакосина. Личко. Указ. соч. С. 414—415]. Итак, все ведущие учёные мира признали, что происхождение и механизмы развития этих заболеваний совершенно неясны. И потому их диагноз основывается на клинической картине, т.е. на том, что и как человек делает, говорит, ведёт себя. Целью настоящей работы не является детальное описание и анализ данных заболеваний, и потому мы отметим лишь наиболее важные из их проявлений. Само слово “шизофрения” переводится с древнегреческого как “расщеплённая душа” (schizo — расщепляю, phren — душа). Такое название болезни появилось не случайно. Ибо при ней в человеке странным образом уживаются как бы параллельно нормальные и ненормальные формы поведения и мышления. “Сами больные могут жаловаться на неуправляемый поток мыслей, или его внезапные перерывы, или на параллельно текущие два потока мыслей” [Коркина. Лакосина. Личко. Указ. соч. С. 376]. Т.е., как бы, в одном человеке живет два. Один из которых например кого-то любит, а другой ненавидит этого человека лютой ненавистью, т.е. такие больные целуют и кусают одновременно, интересуются чем-то и в тоже время проявляют к этому же предмету отвращение [Там же. С. 375]. Для многих больных шизофренией характерен аутизм — утрата контактов с окружающими, уход во внутренний мир. Присуща этим людям и абулия, т.е. безволие, проявляющееся падением активности и интереса к жизни. Но ещё более удивительную картину даёт анализ жалоб больных шизофренией, для наиболее распространённой параноидной формы которой (шизофрения имеет ряд клинических форм) “Характерен бред воздействия, преследования и отношения… Бред воздействия проявляется тем, что больной утверждает, что на него кто-то или что-то действует необычным способом, руководя его мыслями, чувствами, поведением или подвергая опасности его здоровье. Эти воздействия не воспринимаются обычными органами чувств: невидимые лучи… гипноз, колдовство, парапсихологические внушения, влияния умерших лиц и т.д. Оценивая подобные идеи как бредовые, всегда необходимо проверить, не распространены ли подобные суждения в той субкультуре, к которой принадлежит больной, в его непосредственном окружении. Например, не увлекаются ли там рассказами о колдовстве, о магических действиях, о влиянии инопланетян или занятиями спиритизмом, парапсихологией и т.д. Особенно характерны голоса , отдающие приказы больному (императивные галлюцинации), которые могут сделать больного опасным для себя (слышится приказ покончить с собой или нанести самому себе тяжкое повреждение), и для окружающих (голос может велеть больному кого-то убить, совершить разрушительное действие)” [Там же. С. 377, 378]. Больному так же кажется, что его языком, губами и другими частями тела управляет кто-то другой. Слышатся голоса, не только поступающие извне, но, как бы, и изнутри головы (псевдогаллюцинации), руководящие человеком [Там же. С. 378]. Так же для форм шизофрении (в частности гебефренической) характерно вульгарное немотивированное поведение, при котором больные кувыркаются, валяются на полу, обнажаются, бьют окружающих, отправляют естественные нужды у всех на виду [Там же. С. 379]. При других формах (кататоническая) больные подвержены немотивированной импульсивной агрессии, круша всё вокруг себя, сменяющейся затем кататоническим ступором — состоянием обездвиженности с полным молчанием. В таком состоянии полной неподвижности больные могут проводить до 20 лет! И при этом сознание может полностью сохраняться, и после ступора больные подробно и вполне осмысленно рассказывают обо всем, происходившем вокруг [Там же. С. 380]. Для многих таких больных “характерна холодная изуверская жестокость (например, больной плеснул кипятком в лицо матери за то, что она не выполнила какую-то его мелкую просьбу)… Сексуальность обращается на членов семьи, у юношей — особенно на мать, проявляется изощрёнными садистскими извращениями… Совершённые действия затем игнорируют (например, изнасиловав девочку в лифте, тут же во дворе дома остаётся сидеть и следить за тем, как играют в футбол) [Там же. С. 385]. Здесь можно вспомнить и страшных маньяков то и дело терроризирующих наши города. Данная картина удивительно схожа с той, которую даёт Библия в отношении одержимости. Здесь сразу же необходимо отметить, что мы говорим лишь об общих принципах, ни в коем случае не ставя знак равенства в каждом отдельном случае заболевания шизофренией с одержимостью. Ученые говорят о расщеплении сознания и о том, что, как бы, в одном человеке уживаются две личности. Библия говорит то же, утверждая, что в человеке поселяется демон. Психиатры выявили, что человеком всецело управляют какие-то голоса. Писание говорит, что при одержимости человек попадает под контроль злых сил, которые отдают ему приказы. Научные наблюдения отмечают, что приказы голосов носят повелительный характер, приказывая совершать изуверские поступки и действия, при совершении которых люди не только не чувствуют угрызений совести, но и ведут себя так, будто бы ничего не произошло. Библия так же показывает, что человек, управляемый демонами, совершает преступления (Деян. 19:16). Эти люди ведут себя крайне вульгарно, при этом не стыдясь этого. Одержимые, описанные в Слове Божьем, так же ходят обнаженными, неряшливыми и изрыгают проклятия (Лк. 8:27—30). Поразительным сходством является и то, как психиатры описывают, что эти люди говорят о воздействии на них колдовства, магии, встрече с умершими близкими, так и Библия говорит о прямой связи этих состояний с воздействием злой силы, которая влияет на человека и подчиняет его себе через колдовство, магию и спир итизм. Подчёркивая ещё раз неправомочность полного отождествления одержимости с каждым случаем шизофрении, тем не менее, необходимо отметить, что, рассматривая данную проблему с библейской точки зрения, явления одержимости были характерны не только в ветхозаветные времена или во времена Христа, но и в последующие века, включая и современность, и будут проявляться до самого II Пришествия Христа, т.е. пока существует дьявол и его приспешники — демоны. Более того, Библия подчёркивает, что особую активность сатана будет проявлять именно в последнее время, стремясь духовно подчинить и поработить себе людей, т.е. сделать их одержимыми: “Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить” (1 Петр. 5:8). И недаром по всему миру сегодня наблюдается небывалый рост психических заболеваний и самоубийств (об этом см. главу “Богиня самоубийства” данной книги). Так на сегодняшний день на каждую тысячу жителей приходится 10 больных шизофренией, а маниакально-депрессивным психозом — до 7% всего населения [Коркина. Лакосина. Личко. Указ. соч. С. 396, 415—416]. Проблема вырождения целых народов, отступивших от Бога, освещённая и в наших работах и на прямую связанная с религией, которую тот или иной народ исповедовал, находит удивительные иллюстрации не только в собственно исторических, социологических, культурологических особенностях проявления вырождения, но и в чисто психиатрических. Так целая отрасль психиатрии занимается, в частности, и этим вопросом. Это проводится с помощью транскультуральных эпидемиологических исследований. “Их задача — сопоставление распространения различных психических расстройств в разных культурах — национальных, региональных, социальных. В нашей стране, например, истерические психозы наиболее распространены среди народностей Крайнего Севера” [Коркина. Лакосина. Личко. Указ. соч. С. 34]. И это немудрено, ведь именно у этих народов до сих пор господствующей религией является шаманизм, являющийся с библейской, да и не только, точек зрения поклонением дьяволу (см. Опарин А.А. В царстве пигмеев и каннибалов. Археологическое исследование книг Ездры и Неемии. Харьков: Факт, 2003. С. 117—128). При камлании вызываются злые духи, вселяющиеся в людей, которые становятся игрушками в их руках. Как видим, даже учёные-атеисты признают и констатируют, что психические расстройства могут охватывать целые народы, а ведь именно об этом говорит Библия, утверждающая, что народ, отходящий от Закона Божьего, деградирует, впадая в руки сатаны. Более того, наука психиатрия выделяет и целые психические эпидемии. “Психические эпидемии — это массовое распространение какого-либо психического расстройства в определённом регионе в какую-либо эпоху. С XI века в средневековой Европе известны массовые вспышки истерии, включая истерические психозы (галлюцинаторные видения, охватывающие толпы людей, одержимость дьяволом, превращение в животных и т.д.)” [Там же. С. 34]. И вновь причина этих массовых психозов или одержимостей понятна при рассмотрении всего контекста истории. Ибо это время истории отличает крайняя суеверность населения, распространение сатанинских сект, расцвет колдовства, на фоне чего христианство не могло представлять достойной альтернативы, ибо в папском виде представляло собой смесь с язычеством. Не говоря уже о том, что духовенство Западной Европы того времени, включая, в первую очередь, папский двор, погрязало не только в разврате, но и в занятиях оккультизмом, спиритизмом и сатанизмом [Лозинский С.Г. История папства. М.: Политиздат, 1986]. Да и жестокость и плоды той эпохи — крестовые походы, индульгенции, создание монашеских военных орденов, — говорит о том, кто был автором всех этих идей, вызвавших в тёмном, суеверном народе настоящую, отметим ещё раз, не просто религиозную или фанатичную, но именно, как подчеркивают ученые, и психическую эпидемию, т.е. эпидемию, при которой мозг людей на определённое время был фактически отключён. Многие лидеры и вожди различных экстремистских сект, религиозных экстремистских или политических движений, были людьми, страдающими психическими расстройствами [Там же. С. 34]. Не менее удивительные параллели между данными современной науки и утверждениями Библии находят место в изучении провоцирующих факторов, приводящих к появлению различных психических расстройств несоматического происхождения (т.е., не обусловленных инфекцией, воспалением, опухолью или ишемией мозга). Но ещё более удивительна будет для многих одна из основных причин, лежащих в основе развития психических нарушений, о которой мы расскажем чуть ниже. Значительная часть психических расстройств начинается с депрессии, которая обусловливается следующими основными причинами: смерть близких, непонимание в семье, насилие в детстве, одиночество, крушение планов, предательство. Но часто психические нарушения возникают у людей, не перенесших какую-либо значимую стрессовую ситуацию и не имеющих отягощённой наследственности. И процент таких людей весьма огромен. С чего же у них, как правило выросших в обеспеченных семьях, имеющих хорошую работу, начались различные психозы? Комплексные исследования этого вопроса привели учёных к очень для многих неожиданным выводам, которые кратко можно представить следующей ступенчатой последовательностью. Первой ступенью в лестнице восхождения к психическим нарушениям является гордыня. Человек в силу объективных и субъективных факторов, национальных, расовых, социальных, внешних, внутренних начинает ставить себя выше других людей. При наличии благоприятных факторов это мнение закрепляется и вскоре такой человек не просто уже ставит себя выше других, но и начинает с неприятием относиться к тому, когда кто-то говорит противное тому, что он хочет слышать и видеть. Эта неприязнь к чужому мнению приводит к тому, что человек начинает резко обрывать своих оппонентов, все более и более отучивая себя сдерживаться. Недаром в присутствии руководителей нередко подчинённые боятся даже рот открыть. В случае же, если вдруг находится кто-то, кто осмеливается делать что-либо вразрез, то у такого человека развивается буквально истерика, закрепление которой приводит к неврозу. Невроз — это обратимое пограничное психическое расстройство, обусловленное воздействием психотравмирующих факторов, протекающий без нарушения отражения реального мира и проявляющийся, в основном, психогенно обусловленными эмоциональными и соматическими расстройствами. Но в случае, если ситуация (будь то наличие власти или гиперопека в семье, делающая из ребёнка идола) сохраняется, то это состояние приводит к невротическому развитию личности [Там же. С. 486], а та, в свою очередь, является прекрасной базой для последующего развития различных психозов, шизофрении, маниакально-депрессивного психоза. Недаром американская школа психиатрии уделяет больше всего внимания психогенной теории развития данных заболеваний [Там же. С. 393—394]. Итак, условно пять шагов (гордыня, неприятие чужого мнения, невозможность сдерживать себя, невроз, психоз) приводят нормального человека к психическим расстройствам, безумию. Итак, мы увидели, что даже учёные-атеисты признают, что причиной развития психических нарушений являются не какие-либо инфекции, воспаления, опухоли, аутоиммунные конфликты, а проблемы духовного плана, духовно-эмоциональной жизни человека, особенностей его характера. А раз так, то и в лечении, и особенно профилактике данных нарушений, нужны в первую очередь не медикаментозные средства, а что-то другое. На протяжении нескольких десятилетий психические расстройства (вновь подчеркнем, несоматического происхождения) пытались лечить различными медикаментами. Их суть сводилась к тому, что больному назначались препараты, которые “убивали” клетки нервной системы, за счёт чего удавалось “успокоить” больного. Это “успокоение” носило временный характер, и при последующем обострении давали вновь эти препараты, а вместе с ними гибли новые клетки. В течении нескольких лет такого лечения большинство больных просто становилось слабоумными. Это, кстати, вновь подтверждает данные Библии, указывающие на неотделимость понятий духа, души и тела “Сам же Бог мира да освятит вас во всей полноте, и ваш дух и душа и тело во всей целости да сохранится без порока в пришествие Господа нашего Иисуса Христа” (1 Фес. 5:23). На западе от подобной терапии отказались раньше, теперь отказываются от неё и у нас. Ей на смену начала приходить психотерапия, многие постулаты которой были разработаны З. Фрейдом, но и она не дала ожидаемого результата. И вот сегодня, после долголетних безуспешных попыток лечения различных психических заболеваний несоматического генеза различными методами и средствами, учёные стали использовать… Библию! Хотим подчеркнуть, что её стали использовать не священники, а учёные, причём большинство из которых по-прежнему оставались атеистами. Говоря об этом методе, мы будем цитировать одного из ведущих современных русских психиатров, профессора В.Ф. Простомолотова, во-первых, потому, что это авторитет в своей области, а во-вторых, он сам открыто говорит, что он человек не религиозный [Простомолотов В.Ф. Комплексная психотерапия соматоформных расстройств. М.: Триада-Фарм, 2002. С. 125]. Поэтому с его стороны ожидать религиозной агитации в пользу Библии, и тем более, Бога, не приходится. И потому его оценка значения Библии как средства психотерапии представляет особый интерес. Вот какое место он отводит Библии вообще: “Мы рассматриваем Библию как один из древнейших литературных памятников, вобравших в себя мудрость многих и многих предшествующих поколений наиболее образованных людей, занятых поиском духовного начала, духовного основания, стержня в человеке, открывших миру законы нравственности и нормы поведения в обществе, без соблюдения которых homo sapiens очень быстро дичает и вырождается. Надо признать, что за многие годы применения Библии в познавательно-поведенческой психотерапии нам почти не приходилось встречать пациентов, толком знающих историю написания её книг, хорошо знающих и, главное, исполняющих заповеди, как среди так называемых верующих, посещающих православную церковь или какую-либо конфессию христианского толка, так и подавно среди неверующих. Более того, суеверия, по нашим наблюдениям, более распространены среди верующих, чем среди неверующих пациентов… Прежде чем перейти к изучению библейских заповедей, притчей и мудрых мыслей, пациентам предлагается для изучения трихотомическая структура личности: тело, душа и дух… внешний круг, оболочка — тело, средний — душа, внутренний круг — дух, самое глубокое, самое интимное в человеке, ядро личности. Все едино в человеке” [Простомолотов. Указ. соч. С. 122, 123—124]. Как видим, современные учёные так же приходят к библейскому пониманию строения человека, нераздельности и взаимосвязанности духа, души и тела, и что движущей силой в человеке является не тело с его органами и инстинктами, а духовное начало, собственно и отличающее человека от животного. Согласны учёные и с тем, что неисполнение Божьих Заповедей приводит к деградации и одичанию человека. А так же то, что сегодня многие христианские конфессии не уделяют должного внимания изучению Библии, что сказывается негативно на духовном здоровье человека. “… как объективны законы физики, а теперь всем ясно, что и экономики, так же объективны законы нравственности, открытые нашими предками и изложенные в Библии. Они действуют вне зависимости от расы, сословия, места проживания человека. Соблюдая эти законы, человек становится человеком, нарушая их — вырождается. Например, несоблюдение седьмой заповеди „Не прелюбодействуй“ (Исх. 20:14) уже угрожает самому существованию человечества; несоблюдение пятой заповеди „Почитай отца и мать твою, чтобы продлились дни твои на земле…“ (Исх. 20:12) неминуемо приводит к тому, что дети того, кто нарушает Закон, будут слепы и глухи к любви и милосердию; а молодость, как весна, быстро пролетает, и в старости он остаётся один на один с болезнями и немощью, что, безусловно, сократит ему жизнь… Вторая заповедь: „Не делай себе кумира…“, с точки зрения формирования менталитета у верующего, является ключевой в десятисловии и, к сожалению, в христианской религии, как нам представляется, не находит должного утверждения и распространения. Соблюдение её предполагает цельность натуры, что человек живет в единой вере, по одним законам, что цементирует его уверенность и силу” [Там же. С. 125—126]. “Среди наших пациентов с тревожными, депрессивными, невротическими расстройствами чрезвычайно распространено суеверие, и уже потому изучение Библии им весьма показано, так как познавая Закон и правила поведения в мире людей, сопровождаемые научными разъяснениями врача, они обретают духовную силу, уверенность” [Там же. С. 126—127]. “У многих пациентов причинами, обусловливающими их невротическое состояние, явились неправильные взаимоотношения с людьми (соседями, сотрудниками), в чем они во многом повинны сами и чего могло бы не произойти, воспользуйся они мудрыми словами Соломона: “Честь для человека — отстать от ссоры; а всякий глупец задорен” (Пр. 20:3); “Благоразумие делает человека медленным на гнев, и слава для него — быть снисходительным к проступкам” (Пр. 19:11); “Блажен человек, который всегда пребывает в благоговении; а кто ожесточает сердце свое, тот попадет в беду” (Пр. 28:14); “Человек милосердый благотворит душе своей, а жестокосердый разрушает плоть свою” (Пр. 11:17); “Кроткое сердце — жизнь для тела, а зависть — гниль для костей” (Пр. 14:30); “Кроткий язык — древо жизни, но необузданный — сокрушение духа” (Пр. 15:4). Часто приходится замечать, что пациенты ввязываются в конфликтную ситуацию с людьми, которых следовало бы избегать, или, во всяком случае, игнорировать. Мудрые советы Соломона в этих случаях весьма кстати. “Кроткий ответ отвращает гнев, а оскорбительное слово возбуждает ярость” (Пр. 15:1); “Не отвечай глупому по глупости его, чтоб и тебе не сделаться подобным ему; Не отвечай глупому по глупости его, чтобы он не стал мудрецом в глазах своих” (Пр. 26:4—5); “Память праведника пребудет благословенна, а имя нечестивых омерзеет” (Пр. 10:7). Как мы неоднократно отмечали, около 2/3 от общего числа пациентов у нас составляют женщины, и у них в преобладающем числе случаев психологический конфликт находится в области семейно-супружеских отношений. Во многих случаях воспитание, характер, привычки и в целом уровень культуры женщин способствует этому конфликту, а подчас и определяет его. [В разрешении конфликта помогут следующие библейские тексты]: “Дом и имение — наследство от родителей, а разумная жена — от Господа” (Пр. 19:14); “Лучше жить в углу на кровле, нежели со сварливою женою в пространном доме” (Пр. 21:9); “Лучше жить в земле пустынной, нежели с женою сварливою и сердитою” (Пр. 21:19); “Непрестанная капель в дождливый день и сварливая жена — равны” (Пр. 27:15); “Добродетельная жена — венец для мужа своего; а позорная — как гниль в костях его” (Пр. 12:4); “Мудрая жена устроит дом свой, а глупая разрушит его своими руками” (Пр. 14:1); “Что золотое кольцо в носу у свиньи, то женщина красивая и безрассудная” (Пр. 11:22). Стремление к материальному благу в ущерб нравственно-этических норм, а происходящее вокруг нас убеждает, что это нередко имеет место, “разрушает и личность, и семьи, и молодые души. Поэтому “Лучше блюдо зелени, и при нем любовь, нежели откормленный бык, и при нем ненависть” (Пр. 15:17); “Лучше кусок сухого хлеба, и с ним мир, нежели дом, полный заколотого скота, с раздором” (Пр. 17:1). Конструктивное обсуждение библейских истин встречает понимание у пациентов и приносит позитивный результат. Нет практически ни одной темы в области невротических и поведенческих расстройств, которые не находили бы отражение в Книге книг, в их числе и суеверие, и половые извращения, и воровство, и предательство, и многое другое. Насколько важное значение библейские мудрецы, начиная с Моисея, придавали проблеме искоренения в своём народе суеверия и рудиментов язычества, демонстрирует суровое, но необходимое напутствие пророка: “Ворожеи не оставляй в живых” (Исх. 22:18)” [Простомолотов. Указ. соч. С. 128—129]. Как видим, учёные, вновь подчеркнем, не имеющие к религии никакого отношения, очень важную роль в формировании психических расстройств придают суевериям и с медико-психиатрической точки зрения успешной профилактикой данных болезней считают вполне правомочным постановление Моисея об истреблении колдунов, деятельность которых разрушала духовное здоровье человека, открывая тем самым прямую дорогу к психическим нарушениям. Итак, Библия сегодня становится неразрывной частью лечения людей, страдающих психическими расстройствами. И можно только предполагать, насколько возросла бы эффективность подобного лечения, если бы параллельно изучению Библии больных учили бы молиться Богу и молились бы вместе с ними об их духовном здоровье и их исцелении. Но бывает так, что гордыня уводит человека настолько далеко от Бога, что он отдаёт себя во власть злых сил, которые начинают духовно терзать его, делая жизнь невыносимой, так что уже никто не в состоянии помочь человеку. Именно к такому человеку и был вызван Давид, подходивший к воротам Гивы.


Глава 29. Тайны музыкальных зон головного мозга

Уже не один месяц поведение Саула смущало его окружение. Некогда жизнелюбивый, сильный и энергичный, правитель теперь впадал в необъяснимые состояния меланхолии, отчуждённости и депрессии. “Разум Саула переживал странные потрясения, проходя через эти безумные припадки… Его ум, вовлечённый в круг заблуждений той эпохи, растерялся среди них. Саул увлекался некромантией (вопрошение мёртвых — прим. А.О.)… Никогда ещё не злоупотребляли так много гаданьем по „уриму“ и „туммиму“. При решении важных вопросов руководились этим жребьеметанием с полной уверенностью, предполагавшей слепую веру в адептах и неслыханную дерзость в жрецах, хранителях священного оракула… Он злоупотреблял гаданьем по эфоду и полагался на случайные ответы „урим“ и „туммим“… Трудно найти человека, более склонного к суеверию. Постоянный страх перед неведомой сверхъестественной силой мешал ему рассуждать здраво… сделал его нервнобольным и склонным к эпилепсии. Все это, в связи с меланхолическим темпераментом и сознанием ответственности новой для израильтян роли, погубило несчастного Саула. Он впал в безумие… В таком полусознательном состоянии он начинал бессмысленно жестикулировать… Только при помощи музыки, напоминавшей музыку „наби“, удавалось приводить его в сознание. Строгие звуки арфы успокаивали больше всего. В эти моменты мрачного настроения призывали искуснейших арфистов, чтобы исцелить душевную тревогу Саула” [Ренан. Указ. соч. С. 148, 149—150]. Но что переживал сам царь, как он воспринимал происходившее с ним? Вот что об этом пишет древний историк: “Саул с тех пор почувствовал себя одержимым какою-то странною болезнью, выражавшеюся у него в ощущении, что его душат злые демоны. Против этого врачи не были в состоянии придумать какое-нибудь средство, кроме того, что следовало найти человека, который бы был отличным певцом и виртуозом на арфе, и мог бы всякий раз, как злые духи обуяют и начнут мучить царя, стать у изголовья больного и начать свою игру и пение” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 8, 2. С. 290]. Исследуя древние хроники, историки убеждаются, что Саул стал, выражаясь научным языком, страдать психическими расстройствами, которые по своей клинике очень напоминают шизофрению и маниакально-депрессивный психоз, при которых отмечается наличие светлых промежутков между приступами. Жалобы Саула так же типичны и характерны для подобных больных (неописуемый страх, депрессия, раздвоение личности, голоса и приказы демонов). Соответствует этому и анамнез заболевания, в котором присутствуют указания на провоцирующие факторы — частые стрессы, суеверность и регулярные занятия магией и оккультизмом. Но как же царь Израиля, так много подававший надежд вначале, дошёл до такого плачевного состояния? Гордыня, приведшая и приводящая сегодня многих к психическим нарушениям, сыграла и в жизни Саула свою страшную роковую роль. Удача сопутствовала ему, пока он ощущал свою зависимость от Бога, прощал врагам, прислушивался к мудрым советам Самуила. Но затем все это стало незаметно тяготить его. Видя свою популярность в народе, пожав лавры побед не одной битвы, он стал постепенно возвышаться в своих собственных глазах. “Он забыл о своей зависимости от Бога, и его сердце отошло от Него… Когда Саул грубо нарушил повеления Божьи, намереваясь принести в жертву то, что Бог обрёк на уничтожение, он продемонстрировал открытое презрение к Божественной власти… а когда его обличили, к его непослушанию добавилось ещё и упрямство. Это очень опасно — пренебрежительно относиться к обличениям и предостережениям Божьего Слова и Его Духа. Многие, подобно Саулу, уступают искушению, пока, наконец, ослеплённые грехом, не перестают видеть сущность греха… Когда Саул понял, что отвержен Богом, и почувствовал силу слов отвержения, сказанных ему пророком, он впал в горькое отчаяние и негодование. Но не истинное раскаяние склонило голову царя… Предчувствие грядущего на его дом бедствия не покидало его… его надменный дух настолько отчаялся, что Саул чуть было не потерял рассудок” [Уайт. Указ. соч. С. 632, 635, 642]. В лишённом Бога сердце царя периодами вспыхивала, сменяя депрессию, неописуемая и бессмысленная жестокость, которую историки-атеисты не могут понять. Так, им “не понятна жестокость, проявленная Саулом по отношению к ханаанейцам, особенно гаваонитянам, которые получили хартию неприкосновенности ещё во времена первого завоевания страны. Гораздо разумнее была бы политика ассимилирования этих народностей, которые вследствии своей дезорганизованности не могли быть опасны. Саул же пытался их истребить и проявил при этом крайнюю жестокость. Плодом этого была страшная месть, постигшая впоследствии его семью” [Ренан. Указ. соч. С. 150]. Саул не только жестоко расправился с гаваонитянами, нарушив клятву, данную еще Иисусом Навином, но и проявил в этом еще и коварство, напав на гаваонитян тайно и обманным путём перерезав их [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 7. Глава 12, 1. С. 372]. Но эти вспышки ярости, утоляемые кровью невинных людей, не приносили покоя в сердце царя, который возвращаясь после таких карательных экспедиций, вновь впадал в состояние глубокой депрессии, пугавшей его окружение не меньше, чем недавняя жестокость. Порой у некоторых читателей и исследователей, изучающих то время, оно представляется очень диким, варварским, по сравнению с нашим. Действительно, то, что окружает нас сегодня — телефоны, телевизоры, Internet, машины не могли и присниться современникам Саула. Однако, те давно ушедшие в небытие, как нам кажется, полудикие люди, знали хорошо то, о чём современная наука начинает сегодня только догадываться. Одним из таких знаний было знание о великой силе музыки, как в прямом, так и в переносном смысле. И потому для лечения своего царя они приглашают именно музыкантов, и, в частности, Давида, музыка которого особенно успокаивала, хотя бы на время, воспалённый мозг правителя Израиля. Благодаря же чему это происходило? “Человек обладает способностью с помощью набора сигналов выражать свои мысли и чувства, тем самым вызывая сходные образы и эмоции у других людей. К таким сигналам можно отнести речь, живопись, музыку. В последнее время неврологи уделяют большое внимание процессам, происходящим в головном мозге человека при восприятии музыки, которая окружает нас на каждом шагу: дома, в транспорте, на работе. Так американские учёные обнаружили зону головного мозга, которая отвечает за восприятие и запоминание фрагментов мелодии, а также её оттенков” [Medicus Amicus, 2003, №1. С. 2]. Ученые показали не только влияние музыки вообще, но и её различных жанров. “В 1988 году Герваси Шрекенберг и Харли Бирд, учёные из Принстонского университета, поместили три группы мышей в разную окружающую среду. Опыты над первой группой, контрольной, находившейся в лаборатории, сопровождались спокойной музыкой. Вторая группа была помещена в звуковую камеру, где играла классическая музыка на 80—85 процентах максимальной мощности. Третью группу поместили также в звуковую камеру, где звучал рок на 80—85 процентах мощности, как и классическая музыка во второй группе. Эти опыты проводились с целью выяснения реакции мышей на ритм, а не на шум. Контрольная группа мышей и вторая (“классическая”) делали то, что и все лабораторные мыши, у них был спокойный характер, хороший аппетит и лоснящаяся шкурка. Они научились различным „фокусам“, которым их обучали лаборанты. Напротив, мыши, которые слушали рок-музыку, не смогли освоить то, что постигли их сородичи в первой и второй группах. Их шкурка потускнела, некоторые стали чрезвычайно агрессивны. Зафиксировали даже случай каннибализма, в то время как другие оставались сонными и невнимательными… По завершении эксперимента, во время заключительной проверки, учёные выяснили, что нервные окончания в мозгу мышей, находившихся в камере с рок-музыкой, сильно изношены, неестественно удлинены и расщеплены, что было видно и без микроскопа” [Gervasia M. Schreckenberg and Harley H. Bird, „Neural Plasticity of MUS musculus in response to Disharmonic Sound; New Jersey Academy of Science, 32:2 (Fall 1987), p. 81. Цит. по: Современная христианская музыка / Адвентистская доктрина. Киев: Джерело життя, 1998. С. 29—30]. Было, так же, показано, что прослушивание классической духовной музыки способно ослабить действие наркотиков, в отличии от рок-музыки, усиливающей его. “Поразительный успех музыкальной индустрии показывает, что музыка с успехом может манипулировать настроением людей как к добру, так и ко злу” [Barnes, Stephen H. MUZAK: The Hidden Messages in music, “Studies on the History and Interpretation of Music”, vol 9 (Lewiston: Edward Mellen, 1998). P. 132]. Активно музыку используют на своих сеансах психиатры и психотерапевты [Простомолотов. Указ. соч. С. 141]. Давид был богобоязненным, чистым и добрым человеком, и эти свои качества он передавал в музыке, которая носила возвышенный, умиротворяющий характер, успокаивая даже такого, как Саул. Ближе познакомившись с царём Израиля, юноша испытывал к нему искреннее сочувствие, пытаясь всеми силами помочь ему, восстановить его духовное здоровье. Но Саул уже уверенно шёл по пути собственной гибели. Прослужив совсем недолго при царском дворе, Давид вскоре вынужден был вновь вернуться в отчий дом, так как началась новая война с филистимлянами и его услуги в качестве придворного музыканта временно стали не нужны. По молодости же лет к службе в армии он был ещё не годен. Начиналась война, которая круто изменит его жизнь, превратив никому неизвестного юношу в героя израильского народа.


Глава 30. Двойник Голиафа

“Филистимляне собрали войска свои для войны и собрались в Сокхофе, что в Иудее, и расположились станом между Сокхофом и Азеком в Ефес-Даммиме. А Саул и Израильтяне собрались и расположились станом в долине дуба, и приготовились к войне против Филистимлян. И стали Филистимляне на горе с одной стороны, и Израильтяне на горе с другой стороны, а между ними была долина. И выступил из стана Филистимского единоборец, по имени Голиаф, из Гефа; ростом он — шести локтей и пяди. Медный шлем на голове его; и одет он был в чешуйчатую броню, и вес брони его — пять тысяч сиклей меди. Медные наколенники на ногах его, и медный щит за плечами его. И древко копья его, как навой у ткачей; а самое копье его в шестьсот сиклей железа, и пред ним шел оруженосец. И стал он, и кричал к полкам Израильским, говоря им: зачем вышли вы воевать? Не Филистимлянин ли я, а вы рабы Сауловы? Выберите у себя человека, и пусть сойдет ко мне. Если он может сразиться со мною и убьет меня, то мы будем вашими рабами; если же я одолею его и убью его, то вы будете нашими рабами, и будете служить нам. И сказал Филистимлянин: сегодня я посрамлю полки Израильские; дайте мне человека, и мы сразимся вдвоем” (1 Цар. 17:1—10). Имя этого библейского гиганта Голиафа сегодня известно очень многим, даже плохо знающим Библию. Историю Давида и Голиафа внимательно исследовали всегда не только богословы, но и атеисты, и если первые желали в ней увидеть проявление божественной силы, то вторые на её примере всегда хотели показать прямо противоположное — абсурдность библейских сообщений с научной точки зрения. Вроде бы этот относительно небольшой эпизод был поднят атеистами и скептиками, как знамя для высмеивания Библии, в которой сообщалось о гиганте и победе над ним мальчишки, причём ещё и с помощью камня. Ведь в такое могут верить лишь неграмотные бабки и фанатики. Но шло время, накапливался научный материал и даже уже в советской литературе, высмеивающей библейские необычные истории, стали появляться, правда весьма пока робкие, но всё же сообщения, которые уже не отрицали по крайней мере некую историческую подоплёку истории о Голиафе. “За всем этим, однако, скрываются воспоминания о реальном событии — о воинском подвиге Давида, воодушевившем израильтян на победу над смертельным врагом” [Шифман. Указ. соч. С. 149—150]. После же крушения идеологического занавеса и новых археологических открытий, все факты, относящихся к этому древнему поединку, открылись во всей своей целостности, продемонстрировав людям в который раз, что Библии можно верить. Долгое время учёные высмеивали и само имя Голиаф, утверждая, что подобного имени вообще никогда не существовало. Сегодня же даже самые скептически настроенные к этой истории учёные пишут, что “само имя филистимского великана, напоминающее некоторые балканские топонимы, создаёт впечатление подлинности” [Циркин. Указ. соч. С. 142]. Историчность Голиафа и поединка между ним и Давидом в деталях подтверждает римский историк Иосиф Флавий. Вот что он пишет об этом: “И вот однажды из лагеря филистимлян вышел исполинского роста человек по имени Голиаф, из города Гитты. Ростом он был четырёх аршин с половиною и вооружение его вполне соответствовало его исполинским размерам: так, например, на нем был панцирь весом в пять тысяч сиклов; шлем и медные поножи его также соответствовали размерам такого огромного человека; копьё его не представляло собой легкой игрушки в правой руке, но по тяжести своей всегда лежало у него на плече, один наконечник его был весом в шестьсот сиклов. За Голиафом следовала толпа оруженосцев. Затем Голиаф, став между обоими лагерями и обратившись к Саулу и евреям, закричал громким голосом: „Я готов освободить вас от необходимости биться в бою и подвергать себя опасностям. К чему вашему войску сходиться с нашим и терпеть урон? Выставьте из среды себя человека, который бы взялся сразиться со мною, и пусть будет ускорен конец войны победою одного из нас: та сторона, на которой окажется победитель, пусть будет признана повелительницею противной стороны…“ Сказав это исполин вернулся назад в свой лагерь. На следующий день он опять вышел из своего стана и вновь обратился к евреям с той же речью… Между тем обе стороны готовились к бою…” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 9, 1. С. 291]. “Однажды [Давиду] пришлось по поручению отца отправиться в еврейский лагерь, чтобы доставить братьям съестных припасов и узнать, что они поделывают. В то время Голиаф как раз опять вышел со своим вызовом на единоборство и стал поносить евреев, среди которых не находится храбреца, решившегося бы вступить с ним в бой. Когда Давид, в то время разговаривавший с братьями и передававший им поручения отца, услышал, как филистимлянин поносит еврейское войско и укоряет его в трусости, он страшно рассердился и заявил своим братьям о своей готовности вступить с врагом в единоборство. На это старший из братьев, Елиав, закричал на него, что это, при его молодости, было бы безумною смелостью, и велел ему немедленно вернуться назад к стадам и отцу. Боясь брата, Давид собрался уходить к отцу, но при этом заявил нескольким воинам о своем желании принять вызов на бой. Когда последние тотчас донесли об этом желании юноши Саулу, царь немедленно послал за ним и на расспросы свои получил от Давида ответ: „Не падай, царь, духом и не сомневайся, мне удастся отнять у врага его самомнение, вступив с ним в бой и поразив огромного исполина. Тогда он навлечет на себя насмешки, твое же войско покроет великая слава, когда Голиафу придется пасть от руки не человека, уже испытанного в бою и знакомого с военным делом, но от мальчика моего возраста, по которому я кажусь вам еще ребенком“. Хотя Саул и выразил удивление по поводу смелости и бесстрашия юноши, однако он не рассчитывал на него вследствие его молодости, считая его слишком слабым для такого боя. Когда он сказал Давиду об этих своих сомнениях, последний ответил: „Обещание свое я исполню, почерпая смелость в уповании на Господа Бога, который поддержит меня и помощь которого я уже раз испытал на себе. Дело в том, что когда однажды лев напал на мои стада и утащил у меня овцу, то я погнался за ним, настиг его, вырвал у него из пасти овцу и, когда он бросился на меня, схватил его за хвост, повалил на землю и умертвил зверя. То же самое я сделал в другой раз и с напавшим на меня медведем. И так как этого врага, который теперь так поносит наше войско и глумится над Богом нашим, нельзя считать сильнее тех диких зверей, то я и теперь уповаю на Господа Бога, который даст мне возможность осилить его“. Ввиду такого мужества и бесстрашия юноши Саул призвал на него благословение Божие, пожелал ему удачи и отпустил со словами: „Ну, вступай в бой“. Вместе с тем он сам облек его в свой панцирь, дал ему свой меч и надел на него свой собственный шлем. Но так как Давид не занимался раньше военными упражнениями и не умел носить оружия, то его стесняла тяжесть вооружения, и он сказал: „Царь! Эти военные украшения принадлежат тебе, и ты один можешь носить их; позволь поэтому мне, рабу твоему, сразиться, как это мне будет удобно“. С этими словами он снял с себя все вооружение, схватил дубину, сунул в свою пастушескую суму пять подобранных в ближайшем ручье камней, взял в правую руку пращу свою и с этим вышел на бой с Голиафом. Последний же, увидев такого врага, стал глумиться над ним и говорить, что с таким оружием, как у Давида, бьются обыкновенно не с людьми, а отгоняют от себя собак. Не считает ли Давид поэтому и его за собаку? На это Давид отвечал, что считает его не собакою, но еще гораздо более низким существом. Это привело Голиафа в ярость, он стал изрыгать против него целый поток проклятий и грозно призывать в свидетели своего бога, чтобы изрубить его в мелкие куски и бросить их на пищу зверям и птицам. На это Давид возразил: „Ты вот выходишь на меня, вооруженный мечом, копьем и панцирем, тогда как моим единственным оружием является Господь Бог, который нашими руками уничтожит как тебя самого, так и все ваше войско: я еще сегодня отрублю тебе голову и брошу твой труп на съедение родственникам твоим, псам, и тогда все узнают, что Предвечный наш оплот и наша сила и что всякая мощь и всякое оружие оказываются ничтожными, если нет поддержки со стороны Господа Бога“. Тогда филистимлянин, не имевший, благодаря тяжести своего вооружения, возможности двигаться свободно и быстро наступать на врага, медленно двинулся на Давида, глумясь над ним и рассчитывая без труда уложить безоружного и в то же время столь юного противника. Давид же вышел ему навстречу под охраной невидимого для врага союзника, самого Господа Бога. Затем он вынул из своей сумки один из положенных туда речных валунов, метнул им из пращи в Голиафа и попал ему прямо в лоб, так что камень пробил череп и проник до самого мозга. Голиаф тотчас упал навзничь. Давид быстро приблизился к лежавшему на земле врагу и, за неимением собственного меча, отрубил голову мечом исполина. Смерть Голиафа вызвала смятение среди филистимлян, и они бросились бежать, потому что, когда они увидели падение своего славнейшего воина, то потеряли всякую надежду на победу и в ужасе уже более не хотели выжидать нападения евреев, пытаясь избежать угрожающей опасности путем постыдного, беспорядочного бегства. Саул же и все еврейское войско с военным кликом ударили на врагов, перерезали множество их и преследовали остальных до пределов Гитты и ворот Аскалона. Таким образом из числа филистимлян пало до тридцати тысяч человек, а вдвое большее количество их было ранено. Саул вернулся затем к стану неприятелей, совершенно разграбил его и поджег, тогда как Давид отнес голову Голиафа в свой шатер, а меч его посвятил Господу Богу” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 9, 3—5. С. 292—294]. Эти слова древнего историка получили замечательную археологическую иллюстрацию, когда в июле 1996 года в долине Эла, вблизи Иудейских гор, археологом, доктором Саймоном Дором был обнаружен скелет более трёхметровой длины, во лбу черепа которого находился камень, от удара которым и погиб этот великан. Удивлённые и пораженные археологи сразу же вспомнили библейский рассказ о Голиафе и поняли, что перед ними, видимо, лежит именно его скелет. Ибо, во-первых, совпали огромные размеры найденного скелета с размерами, упомянутыми в Библии; во-вторых, место находки соответствует району битвы между Давидом и Голиафом; в-третьих, камень во лбу исполина полностью согласуется с библейским описанием причины гибели Голиафа; в-четвёртых, голова была отделена от туловища, что так же согласуется с библейским сообщением; и, наконец, в-пятых, после долгих лабораторных исследований было установлено, что возраст костей примерно составляет 2900—3000 лет, что также соответствует библейской хронологии данной битвы [Тайны XX века. №6(39). 2000. Март]. Дело в том, как это показано сегодня многими учеными на нашей земле, в древности обитали люди очень высокого роста, составлявшие целые племена [Непомнящий Н.Н. Тайны древних цивилизаций. М.: Вече, 2001. С. 73; Дёмин В.Н. Загадки русского севера. М.: Вече, 2001. С. 75]. Вот что пишет о древних людях-гигантах вавилонский историк Берос. Он говорит, что “Земля в доисторические (допотопные) времена была населена гигантами, сосуществовавшими с человечеством… постепенно (они) деградировали и стали угнетать людей. Питаясь человеческим мясом, — они изгоняли утробные плоды женщин для приготовления кушанья. Блудно сожительствовали с родными матерями, сестрами, дочерьми, мальчиками, животными; не уважали Богов и творили всякие беззакония. Боги за грехи и злобу… под конец решили истребить их, наслав на земли воды потопа. Погибли все, кроме праведника Ноа[ха] (библейского Ноя) и его семейства. От них-то и начался новый виток человеческой истории” [Цит. по: Демин. Указ. соч. С. 75—76]. Сохранились сведения о гигантах и в летописях доколумбовой Америки. “Рассказывают местные жители, основываясь на услышанном от своих отцов рассказе, который существовал и существует очень давно, что на плотах из тростника… приплыли такие огромные люди, что у некоторых из них высота колена была такой же, как длина тела обычного человека, даже если сам он был хорошего роста… когда эти большие люди, или гиганты, построили свои жилища… они стали поедать любую пищу, которую они обнаруживали в окрестных землях… местные жители испытывали к ним великое отвращение, потому что если они пользовались их женщинами, то не умирали, а их самих они убивали по другим причинам. По прошествии нескольких лет… они стали практиковать одни с другими отвратительный грех содомии в огромных и ужасающих размерах, практикуя и совершая его публично и в открытую… Рассказывают, что когда те находились все вместе, предаваясь своей проклятой содомии, с неба упал огонь… и поглотил их” [Инка Гарсиласа де ла Вега. История государства инков. Л.: Наука, 1974. С. 583—584]. Сообщения Бероса подтверждает Бытие 6:1—4 (“Когда люди начали умножаться на земле и родились у них дочери, тогда сыны Божии увидели дочерей человеческих, что они красивы, и брали их себе в жены, какую кто избрал. И сказал Господь: не вечно Духу Моему быть пренебрегаемым человеками, потому что они плоть; пусть будут дни их сто двадцать лет. В то время были на земле исполины, особенно же с того времени, как сыны Божии стали входить к дочерям человеческим, и они стали рождать им: это сильные, издревле славные люди”), и затем их гибель при потопе. Эти библейские сообщения дополняют ряд древневосточных сообщений о допотопных временах: “вскоре после смерти бездетного Авеля человечество разделилось на два племени: Каинитов, которые… были грешниками, и Сифитов, которые были праведниками. Эти Сифиты населяли священную гору на дальнем севере возле Пещеры Сокровищ — возможно, это была гора Херион. Каиниты же жили в долине на западе. Адам на смертном ложе приказал Сифу отделить своё племя от Каинитов; и из поколения в поколение патриархи-сифиты публично повторяли этот завет Адама. Сифиты были поразительно высокими, подобно своему предку: и, живя вблизи Райских ворот, получили прозвище „Детей Божиих“… В отличии от них, Каиниты не знали узды, и у каждого было, по крайней мере, по две жены: одна, чтобы рожать детей, другая, чтобы удовлетворять похоть мужа. Матери жили в нищете и небрежении, словно вдовы, а другие, выпив некое зелье и став бесплодными, украшали себя как шлюхи и в роскоши ублажали своих мужей… Однажды им пришло в голову соблазнить Сифитов, и они принялись накладывать на себя румяна и пудру, красить глаза сурьмой и подошвы ног — алой краской, обесцвечивать волосы, надевать золотые серьги, браслеты на руки и на ноги, золотые ожерелья на шею и яркие наряды. Спускаясь со священной горы, они перебирали струны арф, дули в трубы, били в барабаны, пели, плясали, хлопали в ладоши; а потом весело поздоровались… завладели своими жертвами и соблазнили их. Один раз поддавшись женщинам Каинитов, эти Сифиты стали хуже псов и совсем забыли Божьи законы” [Грейвс Р., Патай Р. Иудейские мифы. Книга Бытие. М.: Б.С.Г. — Пресс, 2002. С. 148—149]. Гарсиласа де ла Вега пишет же, что согласуется с сообщениями из книги Чисел, что исполины вновь стали жить на земле в послепотопные времена. Чем было на этот раз вызвано их появление, до конца не известно, но что исполины тогда были вновь, об этом говорят почти все народы земли. Так, до кельтов древняя Британия была населена гигантами, последних из которых победил бритский царь Брут (1104 г. до х. э.). “На острове, который назывался тогда Альбионом, не жил никто, кроме немногих гигантов… Среди этих гигантов был один… двадцати локтей ростом, он был наделен такой силой, что в одно мгновение вырывал из земли мощный дуб со всеми корнями, точно он был всего лишь ореховый куст… Но бритты, сбежавшись, наконец, отовсюду, взяли верх над гигантами и перебили их всех” [Гальфрид Монмутский. История бриттов. М.: Наука, 1984. С. 17—18]. Сообщения о гигантах, обитавших на Волге, оставил арабский ученый Ибн Фадлан (IX в.). Датчанин Саксон Грамматли (XII—XIII вв.) говорил о великанах, живущих на Белом море в пещерах, сообщали о гигантах и предания славян [Дёмин. Указ. соч. С. 79—80]. Встреча с великаном была зафиксирована и в 1520 году Магелланом близ Патагонии: “Неожиданно мы увидели на берегу великана, почти нагого. Он прыгал и пел, и бросал себе на голову песок и землю. Капитан послал туда одного из подчиненных и приказал ему также прыгать и петь, чтобы абориген успокоился и уверился в нашем дружелюбии. Двигаясь быстро и все время пританцовывая, матрос подвел великана к месту, где его ожидал капитан. Когда он нас увидел, его сковал страх и удивление. Веря, что мы спустились с неба, он то и дело показывал пальцем вверх. Это был исполин, так что даже самые представительные из нас достигали ему только до пояса, кроме того, он был ладно сложен, с очень крупным лицом, расцвеченным красной краской” [Цит. по: Непомнящий. Тайны древних цивилизаций. Указ. соч. С. 73]. Косвенным подтверждением существования великанов служат племена пигмеев, людей маленького роста, обитающие до сих пор в Африке и ряде островов. Причины появления пигмеев и великанов наукой до сих пор не объяснены. Одни их считают вариантами нормы Homo sapiens. Другие говорят, что такой рост вызван нарушением обмена веществ, и в частности, гормонов гипоталамуса и гипофиза, с уменьшением или наоборот повышением выработки, в частности, гормона роста. И вот спустя столетия, на учёных взирали зловещие глазницы филистимского великана. Даже эти останки способны были своими размерами внушить ужас. Голиаф обрёл, благодаря своему поединку с Давидом, бессмертие. Но это бессмертие было равносильно вечной смерти. Что же собой представлял это филистимский воин, как человек, каковы были его привычки, характер? Кто были его родители и сколько ему было лет? На эти вопросы история не даёт нам ответов. И все же по всего лишь нескольким его словам, которые донесли до нас древние летописцы, мы можем составить определённое представление об этом враге Давида. И это представление не будет ошибочным, несмотря на то, что базируется всего лишь на нескольких словах, ибо эти слова являются весьма выразительными. Очень часто Голиаф рисуется, как просто тупой, сильный и хвастливый воин. Но если мы внимательнее начнем исследовать эту историю, то увидим, что дело обстоит не так-то просто. Его обращение к израильскому войску построено далеко не глупо. Оно построено по схеме психологической атаки, имеющей целью ещё до битвы сломить врага. Недаром правы военные теоретики, которые говорят, “что сражение выигрывается или проигрывается ещё до его начала”. Ибо от того, как внутренне настроены войска — победить или нет — зависит очень и очень многое. Метод военной пропаганды был и в средние века, и в новое и новейшее время. Немцы, всегда умеющие считать деньги, не скупились во II Мировую войну на печатание листовок, разбрасываемых до сражения, в которых излагалась бессмысленность сопротивления армии Вермахта. И эти листовки порой играли большую роль, чем танки “Тигр” и “Адольф Гитлер”. Эту же тактику давления применил и Голиаф. Причём он воздействует на умы израильтян очень хитро. Он не давит сначала открыто, лишь говоря: “Зачем вы вышли воевать?”, т.е., он, как бы, даже сочувствует им, показывая, что ещё не начав войну, они обречены на поражение, причём по вине своей же глупости, самонадеянности. Далее, он как бы подтверждает свои слова тем, что напоминает им, что он филистимлянин! Это было не просто напоминание Израилю, который и так знал, с кем вышел воевать. Этим он им напоминал, что он филистимлянин, т.е. принадлежит к народу, который практически всегда побеждал всех своих врагов, который владеет секретами выплавки железа, и который не щадит тех, кто пытается получить от него свободу. И напомнив им об этом, он противопоставляет себе их самих — рабов Саула, как он именует израильтян. Он напоминает израильтянам, что они уже даже не те, что были при судьях, т.е. свободными гражданами, не отягощенными никакими налогами и властью. Они уже сами себя сделали рабами, избрав себе царя, который и привёл их своей неумелой политикой к этой страшной предстоящей развязке. Эти слова вызывали у израильтян не только страх, но и боль. Ибо они невольно вспоминали, чего они лишились, взяв на себя ярмо царской власти [Циркин. Указ. соч. С. 137—138]. И затем, как бы для того, чтобы подтвердить правоту своих слов, он призывает кого-нибудь из израильтян выйти и сразиться с ним. Этот обычай был задолго до голиафовых времен и просуществует он ни одно столетие и после филистимского великана. Перед началом битвы с каждой из сторон выходили богатыри, и порой результат их битвы решал и всё сражение. Ибо это расценивалось, как волеизъявление богов. К выполнению этого древнего обычая призывал израильтян и Голиаф, предлагая, чтобы случай, а точнее, воля богов, определила бы судьбу их народов. Но не услышав ответа и не увидев во вражеском войске никакого движения, великан уже надменно изрекал: выходите, и я посрамлю Израиль, и пустой похвальбой эти слова никому не казались. Внешний вид Голиафа говорил о том, что он имел право на эти слова. Он действительно был сильнейшим и опытнейшим, и никто из израильского войска по-человечески даже близко не мог бы ему противостать. “И услышали Саул и все Израильтяне эти слова Филистимлянина, и очень испугались и ужаснулись” (1 Цар. 17:11). В этом стихе видно, как изменился Саул, которому тогда было немногим более 40 лет, но который был уже старцем, сломленным своей страшной болезнью. И сейчас при виде этого великана он пришёл в ужас. Он забыл, что всего несколько лет назад он одержал крупнейшую победу над этими самыми филистимлянами. Одержал её чудесным образом, благодаря помощи Божьей. Он забыл свои победы над аммонитянами и амаликитянами, моавитянами и едомлянами. Хотя теперь под его знамёнами стояло куда более сильное и опытное войско, чем тогда, и филистимляне не были сильнее, чем обычно, и местность была знакома израильтянам. Словом, все было, вроде бы, то же, кроме него, Саула. Этот дух страха передался и его окружению, среди которого было немало смелых людей, включая и его сына Ионафана. Но сейчас никто и из них не осмелился ответить на вызов Голиафа. Да, Голиаф по-человечески был сильнее их, но они ведь вроде бы верили в Живого Бога . Однако, вера либо есть, либо её нет. И критерием для определения этого являются наши дела: “Так и вера, если не имеет дел, мертва сама по себе. Ибо, как тело без духа мертво, так и вера без дел мертва” (Иак. 2:17, 26). И вот среди огромного израильского войска появился юноша, почти мальчик, который решает принять вызов великана. Когда об этом доложили Саулу, то он сказал Давиду: “не можешь ты идти против этого Филистимлянина, чтобы сразиться с ним; ибо ты ещё юноша, а он воин от юности своей” (1 Цар. 17:33). Вновь эти слова показывают, как изменился Саул, некогда смотревший на Бога, а теперь оценивающий все события с точки зрения человеческой логики, которой была непонятна и решительность Давида, и для которой была нелепа даже сама возможность победы этого мальчика над опытным воином. Когда же на эти его слова Давид возразил, что ему приходилось уже проявлять силу и мужество благодаря помощи Господа, то Саул, уже не возражая против желания Давида, решил вновь по-человечески помочь разрешению проблемы: “И одел Саул Давида в свои одежды, и возложил на голову его медный шлем, и надел на него броню. И опоясался Давид мечом его сверх одежды и начал ходить, ибо не привык к такому вооружению; потом сказал Давид Саулу: я не могу ходить в этом, я не привык. И снял Давид все это с себя. И взял посох свой в руку свою, и выбрал себе пять гладких камней из ручья, и положил их в пастушескую сумку, которая была с ним; и с сумкою и с пращею в руке своей выступил против Филистимлянина” (1 Цар. 38—40). Душевно сломленный царь вновь проявил доверие не к Богу, а пытался сделать ставку на силу оружия в предстоящей битве. Но Давид вновь не дал исполнить царю его намерение, сказав, что пойдёт на этот поединок практически безоружный, полагаясь во всём лишь на Бога. Часто верующие люди в глазах неверующих выглядят фанатиками и безумцами, лишёнными логики. Но кто в этой истории, Давид или Саул, был более логичен в отношении предстоящего поединка с Голиафом? На первый взгляд кажется, что это — осторожный Саул, вначале вообще воздерживающийся от выставления кого-либо против Голиафа, потом убеждающий Давида в нелепости его предложения, а затем уговаривающий его надеть хотя бы доспехи и взять достойное оружие. Но видимая логика Саула на деле оборачивается обычным страхом. Ибо откладывание схватки с филистимлянином деморализовывало армию израильтян, делая её не боеспособной. И потому Саул ещё немного спустя времени мог вообще проиграть сражение, не начав его. Но страх сковал царя. А люди, пребывающие в страхе, не только заряжают им окружающих, но и не могут понять проявление мужества у другого. И, наконец, совет Саула надеть Давиду доспехи был нелеп. Конечно же, доспехи и оружие ненамного сделали бы сильнее мальчика перед гигантом, удар громадного копья которого шутя проломил бы любые доспехи. Давид же был последователен в своих действиях, отлично сознавая, что по-человечески ему с таким отличным воином, как Голиаф, никогда не совладать. И потому он всецело решил положиться на Бога. В последнем он не проявил слепого фанатизма, ибо имел личные опыты ответов на свои молитвы, не раз ощутив Божью помощь в самых экстремальных ситуациях. И вот он идёт фактически безоружный навстречу одному из лучших и сильнейших воинов своего времени. Идёт, зная, что с ним Бог, а значит — победа. Удивительно, но Голиаф идёт навстречу ему с не меньшей уверенностью в победе. Это один из редчайших случаев в истории, когда каждая из сражающихся сторон была полностью уверена в своей безоговорочной победе. Обычно всегда бывают какие-то сомнения, вопросы, здесь же не было ничего подобного. Они оба были уверены в своей победе. Один, понимая всю свою слабость и надеясь только на Бога, второй — осознавая свою силу и надеясь только на себя. Один уверенно шёл навстречу победе, второй не менее уверенно — смерти. Недаром царь Соломон напишет полвека спустя: “Погибели предшествует гордость” (Пр. 16:18). Наш сегодняшний мир удивительно похож на Голиафа. Мы гордимся своими достижениями, покорением космоса, раскрытием тайны атома, созданием Интернета, попытками создать, клонировать человека, став, таким образом, творцами. Сегодня большинство людей не испытывает даже желания зависимости от какого-то Бога. Сегодня процветает культ силы, культ супергероя. Даже образ женщины XXI века отличают сугубо мужские (порой, просто мужицкие) черты. Наше человечество движется уверенно вперёд, верно оценивая, как и Голиаф, свою мощь, способности, и не менее, чем он, с человеческой точки зрения, презрительно смотрит на каких-то слабаков — христиан, производящих сегодня на мир странное впечатление, как и Давид на Голиафа. Подобно Голиафу, наш мир будто бы восклицает: “И вы хотите покорить наш разум какой-то старой книгой — Библией, какими-то библейскими сказками, какими-то псалмами, какими-то евангельскими программами? Покорить нас, держащих в одной руке Интернет — своеобразное хранилище разума всех поколений, а в другой — ядерную бомбу?” Сегодня общество, высокомерное, как никогда, уверенно идёт… идёт… идёт… на встречу своей гибели… Всего лишь одним ударом камня был сражён непобедимый Голиаф, и точно таким же ударом камня, только куда большим, будет сражён и наш грешный мир, падение которого в образе истукана было явлено ещё пророку Даниилу: “И во дни тех царств Бог небесный воздвигнет царство, которое вовеки не разрушится, и царство это не будет передано другому народу; оно сокрушит и разрушит все царства, а само будет стоять вечно, так как ты видел, что камень отторгнут был от горы не руками и раздробил железо, медь, глину, серебро и золото. Великий Бог дал знать царю, что будет после сего. И верен этот сон, и точно истолкование его!” (Дан. 2:44—45). Но ещё раньше, чем это произойдёт, падут миллионы людей, влекомых своим высокомерием к гибели. Сегодня весь наш мир можно разделить на Давидов и Голиафов. Одни живут, всецело полагаясь на Бога, другие — на себя. Есть пока ещё и третий класс, представленный в образе Саула, класс тех, кто пытается служить и Богу, и себе. Но мы уже видели, что таких рано или поздно постигнет тяжелейшая духовная болезнь, уничтожающая их как разумных людей. Кем сегодня предпочтём быть мы: — если Давидами, то тогда нужно всецело ввериться Господу, в корне пересмотрев всю свою жизнь и отказавшись от многого, очень дорогого и привычного, но греховного, и пожать победу, а если Голиафами, то тогда ничего менять не нужно, нужно жить в своё удовольствие, ничем себя не стесняя, но пожать в конце концов крушение всех своих планов, и, наконец, смерть, а — если Саулами, то это, на первый взгляд, удобнее всего, можно и жить, особо не ограничивая себя, и по праздникам ходить в церковь, “успокаивая совесть”, “получая духовный заряд”, но в конце пожать безумие и самоубийство (либо физическое, либо духовное). Профессор Дор долго искал в песках череп Голиафа, но сегодня на улицах каждого города можно встретить тысячи Голиафов, причём живых, из плоти и крови, даже смеющихся и передвигающихся. Археологам можно не искать останки Саула, ибо на тех же наших улицах ежедневно проходят тысячи Саулов, порой даже толкая друг друга. Но останки Давида искать надо, перерывая пески Палестины, искать так же тщательно, как и на улицах городов, ибо найти сегодня Давидов очень тяжело. Сегодня в мире распространен почти в каждой рекламе призыв: “Будь особенным!”, и каждому хочется соответствовать этому, чтобы подчеркнуть свою индивидуальность, ценность. Но мы никогда не станем особенными, если будем Саулами и Голиафами, которых миллионы. Особенными мы сможем стать, если будем Давидами. Только тогда мы почувствуем свою индивидуальность и станем действительно людьми, которым Бог дарует при Втором Пришествии Христа бессмертие.


Глава 31. Зловещий двигатель прогресса

Филистимляне потерпели страшное поражение, причём не благодаря силе или многочисленности израильтян, а благодаря мужеству и вере юного Давида, имя которого теперь стало известно всему народу. “Между тем женщины вскоре возбудили в душе Саула зависть и ненависть к Давиду. Дело в том, что навстречу возвращавшемуся домой победоносному войску вышли женщины с песнями, кимвалами, литаврами и начали петь о том, что Саул перебил много тысяч филистимлян, тогда как девушки стали воспевать славу Давида, восклицая, что он погубил много десятков тысяч врагов. Когда царь услыхал, что его ставят ниже юноши, приписывая последнему избиение большого числа неприятелей, то он подумал, что для завершения славы Давида ему недостает только царской власти, и потому начал бояться юноши и с недоверием относиться к нему. Ввиду этого соображения он перевел Давида с его прежней должности своего личного оруженосца, которую он, благодаря непосредственной к нему близости молодого человека, считал слишком опасной, на место начальника над тысячью воинов, что было несомненным повышением и вместе с тем, по мнению царя, покойнее для него самого. Тут он рассчитывал иметь возможность почаще отправлять Давида в походы, где тот подвергался бы беспрерывным опасностям и легко мог бы погибнуть” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 10, 1. С. 294]. Прямо противоположным было отношение к юному победителю наследника Саула Ионафана: “душа Ионафана прилепилась к душе его, и полюбил его Ионафан, как свою душу. И взял его Саул в тот день и не позволил ему возвратиться в дом отца его. Ионафан же заключил с Давидом союз, ибо полюбил его, как свою душу. И снял Ионафан верхнюю одежду свою, которая была на нем, и отдал ее Давиду, также и прочие одежды свои, и меч свой, и лук свой, и пояс свой” (1 Цар. 18:1—4). “В те времена мужи, близкие по духу, давали друг другу клятву верности и дружбы, несравнимые с лукавым пустословием наших дней. Дружба Ионафана и Давида была воплощением обоюдной мужской любви и близости, основанной на общих переживаниях и смертельных опасностях, на взаимном восхищении благородных и тонких душ. Это было безоглядное доверие друг к другу, лишённое и тени обидчивого честолюбия, зависти или ревности. Нам не дано до конца понять такую привязанность, ибо мы живём в эпоху, когда людьми движут своекорыстные интересы, в которых нет места чести. В древнем Израиле существовало конкретное слово для обозначения такой привязанности, которая возникла между Давидом и Ионафаном: „хесед“ (преданная любовь). Это слово обозначало уникальность связи между Яхве и его народом, и его распространяли на отношения между людьми. „Хесед“ закреплялся специальным личным заветом, обязательством, которое давалось в присутствии Господа. В других восточных обществах такие личные обязательства ритуально скреплялись кровью. В Израиле стороны, заключающие союз преданной любви, обменивались одеждой или оружием, что символизировало высокие качества каждого из друзей. Таким образом, Давид и Ионафан заключили свой завет дружбы — нерушимое обязательство между двумя сынами Израиля, исключавшее даже намёк на какое бы то ни было своекорыстие” [Лендей Д. Давид. М.: АСТ, Ростов-на-Дону: Феникс, 1999. С. 184—185]. Последующие события покажут, что это был не просто порыв у Ионафана, вызванный восхищением смелостью Давида, но что это братское отношение, более того, как мы увидим ниже, почтительность перед сыном Иессея, Ионафан пронесёт через всю свою жизнь. В этой истории мы раскрываем ещё несколько черт характера наследника Саула. Мы уже видели его мужество, богобоязненность, почтительность к отцу, здесь же мы встречаемся с его доброжелательностью, простотой и смирением. Ведь, говоря по-человечески, именно ему более, чем Саулу, следовало бояться и ненавидеть Давида, во-первых, затмившего своей славой его славу, и во-вторых, и это самое главное, конкурента на престол. Но Ионафан не только не начинает строить козни против сына Иессея, но и проявляет к нему искреннюю дружбу, заключив братский союз. Ибо на Востоке обычай взаимообмена одеждой и вооружением делал его участников братьями. Ионафан не имел в своём сердце зависти. А мы не позволяем ли порой этому чувству возобладать в своём сердце? Как мы относимся к чужим победам, успехам? Не раздражают ли они нас? Умеем ли мы сорадоваться счастью, успехам и удачам других? Прекрасный советский писатель Константин Паустовский в одном из своих произведений очень тонко описал дух многих так называемых представителей учёного мира и интеллигенции: “С давних пор у меня на всю жизнь осталось недоверие к так называемым „жрецам науки“, к псевдоучёным, к тому племени людей, что безмерно кичатся своей учёностью, а в жизни остаются обывателями и пошляками. … О, эти профессорские семьи с обоготворением вздорных фамильных привычек, с выпячиванием собственной порядочности, с высокомерной вежливостью, с маститыми педантами-отцами, священнодействующими над определением количества волосков у щитовидных червей, с прилизанным по синтаксису языком, с чопорными женами и их чистоплюйством, с тайным подсчётом чужих научных и служебных успехов и неудач” [Паустовский К. Собрание сочинений. В 6 т. М.: Художественная литература, 1958. Т. 3. Беспокойная юность. С. 364—365]. Не допускаем ли и мы подобное в своём сердце, пусть и не являясь академиками и профессорами. Один из философов сказал: “Зависть — это зловещий двигатель прогресса”. И действительно, многие достижения были сделаны не с целью помочь людям в решении их насущных проблем, а с целью “утереть” нос своим конкурентам. Сколько описано случаев, когда успех кого-то из коллег приводил к смерти от инфаркта или инсульта его коллегу, который просто не мог пережить удачу своего сослуживца. Для многих зависть становится идолом, которому они служат всю жизнь: эти люди пишут жалобы, кляузы и доносы, где правда смешивается с ложью или преподносится в таком извращённом виде, что меняется до неузнаваемости. При этом эти люди пытаются в глазах других и своих собственных представить себя борцами за правду. Появляются периодами эти “пророки” и в церкви, именуя себя нередко “Илиями, смущающими Израиль”. Но если присмотреться к ним чуть ближе, то нетрудно увидеть, что за их завистью проглядывают неудовлетворенные амбиции, их несостоятельность и бездарность. Этих людей очень жаль, ибо своей клеветой и завистью они убивают, в первую очередь, самих себя. Зависть была тем качеством, которое проявил Люцифер по отношению ко Христу, позавидовав Его более высокому положению. Зависть привела к вражде Иакова и Исава, которая и предопределила столетние междоусобицы этих народов. Ионафан, будучи честным перед Богом и перед самим собой, увидел, что Давид более достоин, чем он, тяжёлой царской короны. И потому он не только смирился с этим, но и всеми силами помогал Давиду, хотя, по-человечески, его помощь была во вред ему же самому, ибо лишала его возможности наследовать престол. Параллельно с тем, как у Ионафана росла любовь и уважение к Давиду, у Саула росла к молодому человеку ненависть и подозрительность. “Между тем Давида во всех его начинаниях и за что бы он ни брался охраняла благодать Божия, и народ не только полюбил его за его отменную храбрость, но к нему воспылала страстью даже дочь царя Саула, еще не бывшая замужем. Не будучи в силах совладать с этой страстью, она не скрывала ее; наконец об этом узнал также отец. Замышляя недоброе против Давида, последний обрадовался, услыхав об этом, и сказал лицам, объявившим ему о любви его дочери, что он с удовольствием выдаст ее за Давида замуж. Сам он рассчитывал таким образом легче избавиться от опасного человека, подвергнув его такому делу, которое могло бы окончиться для него верной гибелью. Поэтому Саул подумал: „Я готов отдать за Давида дочь мою, если только он доставит мне головы шестисот неприятелей. Ввиду значительности обещанной за это награды Давид наверное возьмется за такое опасное и навряд ли исполнимое предприятие в расчете еще более покрыть себя славой, при этом падет от руки филистимлян и тем отлично оправдает мои относительно него намерения: я избавлюсь от него, причем смерть его будет делом уже не моих, а других рук“. Ввиду таких соображений Саул велел нескольким приближенным хорошенько разузнать от Давида, как он смотрит на брак с царской дочерью. Приближенные царя отправились к нему и стали рассказывать ему, как его любит царь и весь народ и как Саул даже готов дать ему в жены дочь свою. На это Давид отвечал: „Вам, пожалуй, покажется стремление стать царским зятем не самонадеянным, тогда как я, наоборот, совершенно противоположного мнения, тем более что я ведь человек небогатый, не обладаю славой и почетом“. Когда же посланные сообщили Саулу ответ Давида, царь сказал: „Передайте ему, что я вовсе не нуждаюсь ни в деньгах, ни в выкупных свадебных подарках, потому что такого рода брак мог бы быть назван запродажей девушки, а не выдачей ее замуж; но мне хотелось бы иметь зятя храброго и вообще добродетельного, каким, как видно, именно и является Давид. Поэтому я не требую от него взамен дочери ни золота, ни серебра из родительского дома, но лишь того, чтобы он отомстил филистимлянам и доставил мне головы шестисот убитых врагов. Более ценного, блестящего и почетного дара он не может доставить мне, да и для дочери моей, чем получение обыкновенных свадебных подарков, будет более лестно сознание, что она вышла замуж за столь славного человека, доказавшего свою доблесть поражением врагов“. Когда этот ответ был передан Давиду, последний очень обрадовался тому, что Саул хочет вступить с ним в столь близкое родство, и, совершенно не рассуждая, возможно ли и удобоисполнимо ли возлагаемое на него поручение, он немедленно отправился со своими товарищами на врагов и взялся за сов ершение подвига, возложенного на него взамен брака. А так как Господь Бог облегчал Давиду все его предприятия и делал ему даже невозможное удобоисполнимым, то ему удалось убить множество врагов, отрубить у шестисот из них головы, представить их царю и требовать себе за это условленное разрешение вступить в брак с царевной. Саул не имел возможности уклониться от исполнения данного обещания, считая гнусным обмануть Давида или коварно отказать ему, дабы не обнаружилось, что он ему только посулил брак, чтобы на самом деле избавиться от него путем почти неисполнимого поручения. Поэтому он выдал за него свою дочь Михалу. Однако и после этого Саул успокоился ненадолго: видя, что Давид пользуется благоволением Господа Бога и расположением простонародья, он стал еще больше бояться его, и так как вопрос сводился к двум весьма серьезным пунктам — к сохранению царства и жизни, из которых потеря того или другого представляла бы страшное несчастье, он не был в состоянии подавить в себе ужас перед этим. Ввиду этих соображений Саул решил избавиться от Давида и поручил сыну своему Ионафу и вернейшим своим приближенным умерщвление его. Ионаф был страшно поражен столь странной к Давиду переменой отношений отца, который прежде отличался таким к нему благоволением, а теперь готов был даже убить его, и, так как он очень любил юношу и относился с глубоким уважением к его добродетелям, Ионаф выдал ему намерение и решение Саула убить его. При этом Ионаф посоветовал Давиду принять меры предосторожности и не показываться Саулу в течение следующего дня. Сам же он хотел пойти к отцу, под предлогом осведомления о его здоровье, а на самом деле для того, чтобы в удобную минуту навести разговор на Давида, узнав о причине, побуждающей Саула к такому решению, и затем постараться представить эту причину несовместной со справедливостью, в силу которой нельзя убивать человека, оказавшего столько благодеяний не только народу, но и самому царю” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 11. С. 294—296]. Отдалившись от Бога, Саул впал в руки злых сил, которые духовно медленно убивали его. К тяжелейшей депрессии и раздвоению личности добавилась, выражаясь медицинским языком, мания преследования. Саулу казалось, что Давид только и ждёт того, чтобы убить его и занять престол. Каждый поступок Давида, будь то большой или маленький, царь воспринимал, как угрозу себе. И чем чаще и чаще расстраивались планы Саула погубить Давида, тем мания преследования все более и более овладевала им. Страх за свою власть, взращенный на гордыне и зависти, привёл к душевному расстройству многих правителей. Среди них и император Рима Тиберий (14—37) и царь Иван IV “Грозный” (1533—1584). Подозрительность — это яркий симптом духовно опустошённого, сломленного человека, хотя он может быть одет в порфиру и бархат. Как и позднее Иван Грозный, Саул сначала ищет убить, а затем кается в содеянном, но лишь для того, чтобы вновь начать преследования ненавистного ему Давида и верных ему людей. Вообще эти два царя — Саул и Иван IV — очень схожи между собой. И как могла бы по-другому сложиться жизнь царя Ивана, если бы он, читая историю Саула (а Грозный прекрасно знал Библию), делал бы из неё должные выводы. И как могла и ещё может, в отличии от покорителя Казани, измениться к лучшему наша жизнь, если мы не будем повторять Саулова пути. Между тем Давид всё более и более завоёвывал популярность в народе, благодаря своей праведной жизни и победами над филистимлянами. “И говорил Саул Ионафану, сыну своему, и всем слугам своим, чтобы умертвить Давида; но Ионафан, сын Саула, очень любил Давида. И известил Ионафан Давида, говоря: отец мой Саул ищет умертвить тебя; итак берегись завтра; скройся и будь в потаенном месте” (1 Цар. 19:1—2). Пока Давид скрывался, Ионафан убеждает Саула не преследовать своего верного слугу. “И послушал Саул голоса Ионафана и поклялся Саул: жив Господь, Давид не умрет. И позвал Ионафан Давида, и пересказал ему Ионафан все слова сии, и привел Ионафан Давида к Саулу, и он был при нем, как вчера и третьего дня” (1 Цар. 19:6, 7). Но злые духи вновь побуждают царя преследовать и уничтожить юношу. “И злой дух от Бога напал на Саула, и он сидел в доме своем, и копье его было в руке его, а Давид играл рукою своею на струнах. И хотел Саул пригвоздить Давида копьем к стене, но Давид отскочил от Саула, и копье вонзилось в стену; Давид же убежал и спасся в ту ночь” (1 Цар. 19:9—10). Ещё несколько дней назад Саул осознанно обещает Ионафану не убивать Давида, а теперь самолично решает вдруг расправиться с ним. И только чудом Давиду удаётся спастись и бежать, конечно же, в Раму, к старому Самуилу. И вот они стоят друг перед другом. Сколько бы наверное претензий мог высказать Давид Самуилу, обвиняя его в том, что тот прервал его спокойную, счастливую жизнь, помазал на царство, и вот теперь, вместо обещанных Божьих благословений, одни проклятия и несчастья. По сути, он стал государственным преступником и смерть преследует его по пятам. Наверное, по-человечески мог бы многое высказать и Самуил Богу: “Зачем Ты сказал мне, чтобы я помазал его в царя, если его вот-вот убьют? Зачем его помазанием Ты спровоцировал и без того больного Саула? Почему Ты мне не дашь спокойно умереть и подвергаешь мою жизнь опасности, ибо царь, узнав, что Давид прячется здесь, может убить и меня?” Зачем? Зачем? Почему? Почему?… Но ни Давид не высказал претензий Самуилу, ни старый судья не возроптал против Бога. Они оба не понимали до конца, почему происходит именно так, но твёрдо верили Господу, зачем-то допускающему это в их жизни. Но не бывает ли так, что мы предпочитаем не смиряться пред Богом, а больше роптать, выражая претензии: почему и зачем? И вот Саулу становится известно, что Давид в Раме, у Самуила. Взбешённый правитель посылает слуг арестовать сына Иессея, но те, вдруг придя в Раму, начинают пророчествовать. Наконец, “Саул сам пошел в Раму, и дошел до большого источника, что в Сефе, и спросил, говоря: где Самуил и Давид? И сказали: вот, в Навафе, в Раме. И пошел он туда в Наваф в Раме, и на него сошел Дух Божий, и он шел и пророчествовал, доколе не пришел в Наваф в Раме. И снял и он одежды свои, и пророчествовал пред Самуилом, и весь день тот и всю ту ночь лежал не одетый; поэтому говорят: „неужели и Саул во пророках?“” (1 Цар. 19:22—24). Здесь Бог продемонстрировал Свою власть не только над людьми, но и над демонами, покорившими себе Саула. Он не только спас Давида, но и показал этим примером, что каковы бы ни были враги, если он будет верен Богу, то сможет одержать любую победу. И даже самые отъявленные недруги будут говорить то, чего не хотят. Недаром в Библии сказано: “Когда Господу угодны пути человека, Он и врагов его примиряет с ним” (Пр. 16:7). Вот, вскоре после этого ответа Господа Давид переживает вновь гонения от Саула. Давиду было, от чего удивиться: Господь только что показал Свою власть, смирив царя, — но не прошло и совсем немного времени, как положение дел вновь вернулось к исходному состоянию, будто бы ничего с Саулом не происходило. Давид опять преследуем царём, одержимым желанием убить его. Не бывало ли и в нашей жизни так же? Мы молимся Богу, Он отвечает нам, наконец, на молитву, но не успели мы вознести благодарность, как ситуация вернулась к исходной. Невольно возникает вопрос, а был ли вообще ответ от Бога или это было просто случайное совпадение? Слышит ли Он вообще молитвы, если допускает злу господствовать над нами? Подобные мысли возникают, порой, у нас, возникли они и у Давида, который начинает использовать человеческие методы, чтобы избежать смерти от Саула. Так, он прибегает в город Номву, к священнику Ахимелеху. Последний вместе со своим семейством был одним из немногих, кто оставался верен Богу, храня Истину. Но даже ему Давид боится открыть правду, говоря: “царь поручил мне дело и сказал мне: „пусть никто не знает, за чем я послал тебя и что поручил тебе“; поэтому людей я оставил на известном месте. Итак, что есть у тебя под рукою, дай мне, хлебов пять, или что найдется” (1 Цар. 21:2—3). Если бы он открылся этому верному Божьему слуге, быть может, тот мог бы найти выход, но Давид решает прибегнуть ко лжи. Получив у священника подкрепление, Давид бежит ни куда-нибудь, а к Анхусу, царю Гефа, одного из пяти царских филистимских городов. Он бежит к своим злейшим врагам, которые бы много дали за то, чтобы убить его. Но он бежит туда потому, что Саула боится больше, и земля филистимлян — единственное место, где израильский царь не сможет его достать. И только оказавшись при дворе гефского правителя, услышав речи слуг Анхуса, напоминавших царю, что это тот самый Давид, который причинил им столько зла, победитель Голиафа начинает понимать, куда он попал. “Тогда, боясь быть убитым и подвергнуться здесь той же самой опасности, от которой он бежал из владений Саула, Давид притворился сумасшедшим и юродивым, говорил с пеной у рта и всякими другими способами старался убедить царя Гефа в своей душевной болезни. Действительно, царь очень рассердился на своих слуг за то, что они привели к нему сумасшедшего, и потому приказал им поскорее выпроводить Давида” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 12, 2. С. 303]. Такая реакция гефского царя не была случайной и странной. Дело в том, что в древнее время, как и в средние века, юродивые считались особыми Божьими посланцами. Недаром, даже такая болезнь, как эпилепсия, называлась священной [Коркина. Лакосина. Личко. Указ. соч. С. 354]. Юродивых не трогали, боясь вызвать недовольство богов. Боялся юродивых даже упомянутый нами Иван Грозный, который без ропота выслушивал все обличения, которые ему давал юродивый Василий Блаженный, в честь которого царь повелел даже построить на Красной площади в Москве замечательный храм, называемый и по сей день Храмом Василия Блаженного. Спасшись, таким образом, из Гефа, Давид “убежал в пещеру Адолламскую, и услышали братья его и весь дом отца его, и пришли к нему туда. И собрались к нему все притесненные и все должники и все огорченные душею, и сделался он начальником над ними; и было с ним около четырехсот человек. Оттуда пошел Давид в Массифу Моавитскую и сказал царю Моавитскому: пусть отец мой и мать моя побудут у вас, доколе я узнаю, что сделает со мною Бог. И привел их к царю Моавитскому, и жили они у него все время, доколе Давид был в оном убежище” (1 Цар. 22:1—4). Адолламская пещера получила своё название от города Адоллам (в пер. справедливость народа). Эта пещера сохранилась и по сей день, поражая путешественников своими размерами и извилистостью ходов. Именно сюда к нему начали стекаться все те, кто страдал от деспотии Саула, надеясь укрыться от произвола в грозной пещере. Но недолго там они смогли пробыть, ибо их местонахождение стало известно Саулу. Давид со своими людьми бежит во владения колена Иудина, в лес Херет, охватывавший многие и многие километры и представлявший собой настоящую чащу. Между тем Саулу стало известно не только о появлении вновь в его владениях ненавистного ему Давида, но и о том, что ему в своё время оказал помощь священник Ахимелех, которого царь немедленно приказывает привести к себе. Когда тот прибыл, царь, не пожелав прислушаться к его словам, приказал сирийцу Доику убить священника “и всю его родню, состоявшую приблизительно из трёхсот пяти человек. Затем Саул послал отряд так же в священнический город Наву с повелением перебить там всех, не щадя даже женщин и малых детей. Самый же город был предан пламени. Спасся из этой резни один лишь сын Ахимелеха, по имени Авиафар. Таким образом, оправдалось предсказание, данное Господом Богом первосвященнику Илию, а именно, что беззакония его двух сыновей повлекут за собой истребление всего рода” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 12, 6. С. 305].

Ахимелех, убитый Саулом, был правнуком Илия (1 Цар. 4:21; 14:3; 22:9). Оставшийся в живых Авиафар бежит к Давиду, такому же изгою, как и он сам. Вместе с ним к Давиду постоянно стекаются жертвы Саулова произвола, и вскоре вокруг сына Иессея складывается не малая военная сила [Циркин. Указ. соч. С. 142]. Практически любой, оказавшийся на месте Давида, стал бы делать всё со своей стороны, чтобы дестабилизировать и без того расшатанное государство Саула. Любой другой, пользуясь недовольством народа взбалмошной политикой царя, начал бы разжигать огонь гражданской войны, заключать союзы с теми же филистимлянами, чтобы они нападали на израильтян, поддерживая в тех ненависть к Саулу, который не мог бы их защитить. Но Давид не делает ничего подобного. Он поступает вопреки всякому политическому расчёту, хотя любой, даже щепетильный человек на его месте, мог бы найти себе оправдание. “Ведь Господь помазал меня на царство, а Саула отверг. Значит, законный царь я, а не тот узурпатор”, — мог бы подумать Давид. Но Давид по-прежнему любит и уважает Саула. Он любит свой народ, и потому не хочет ввергать его в пучину гражданской войны и тем более, провоцировать на него нападения врагов. Более того, он как бы ещё и укрепляет царство Саула, защищая его земли от вражеских нашествий. “И известили Давида, говоря: вот, Филистимляне напали на Кеиль, и расхищают гумна. И вопросил Давид Господа, говоря: идти ли мне, и поражу ли я этих Филистимлян? И отвечал Господь Давиду: иди, ты поразишь Филистимлян, и спасешь Кеиль” (1 Цар. 23:1—2). Когда о своём намерении пойти спасать Кеиль Давид сообщил своим людям, то те “сказали ему: вот, мы боимся здесь в Иудее, как же нам идти в Кеиль против ополчений Филистимских?” (1 Цар. 23:3). Возражение его воинов было вполне обосновано, ибо Кеиль (в пер. укрепление) располагался в долине Иудейской, в низменности, т.е. выйдя из природно защищенного Херета, сподвижники Давида оказывались как на ладони перед Саулом, силы которого их превосходили в несколько раз, и если в пещерах и лесах можно было от них успешно укрываться, то в незащищенной долине они становились прекрасным и лёгким объектом нападения для войск Саула. Но Давид не захотел принимать просто правильных человеческих рассуждений, решив вопросить Бога. Тем более, что здесь речь шла не просто о нём, а о его соотечественниках, жителях Кеиля, которым грозил страшный филистимский полон и надругательства. Он не захотел ставить свою личную безопасность выше свободы кеилитян: “Тогда снова вопросил Давид Господа, и отвечал ему Господь, и сказал: встань, и иди в Кеиль; ибо Я предам Филистимлян в руки твои” (1 Цар. 23:4). “Когда был получен благоприятный ответ, предвещавший победу, Давид двинулся со своими товарищами на филистимлян, учинил среди них страшную резню и захватил крупную добычу. Затем он остался у килланцев для их охраны в продолжении всего времени, пока они могли бы безопасно собирать свою жатву с полей” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 13, 1. С. 307]. Узнав, что его недруг в Кеиле, Саул немедленно созывает поход. Одновременно с этим Давид узнаёт, что оставаться в городе смертельно опасно, ибо жители города предадут его Саулу. Вместо того, чтобы жестоко расправиться с неблагодарными кеилитянами, сын Иессеев просто покидает город, который бесславно сходит с анналов истории. Ныне на месте города Кеиля располагается бедное селение Кила (31є37’ с.ш., 35є в.д.). Невдалеке от него, согласно древнему преданию, находится могила пророка Аввакума. От Кеиля Давид бежит в пустыню Зиф.


Глава 32. Грабли Давида

Пустыня Зиф была частью Иудейской пустыни и своё название получила от города Зиф (в пер. — заимствованный), руины которого сегодня скрываются под холмом Телль-Зиф (31є29’ с.ш., 35є7’ в.д.). Однако вскоре жители Зифа доносят Саулу о пребывании у них Давида. Взбешённый царь бросается к Зифу, но внезапное нападение филистимлян заставляет его остановить преследование. Но только военная угроза миновала, Саул вновь бросается в погоню за Давидом, скрывающимся в пустыне Эн-Гадди. Здесь произошла интересная встреча этих двух людей, но совсем не такая, как её планировал Саул или Давид. “Подойдя уже близко к цели своего похода, Саул увидал в стороне от дороги обширную и глубокую пещеру, которая далеко входила в гору. В этой пещере случайно спрятался как раз в то время Давид со своим отрядом в четыреста человек. Побуждаемый естественной нуждою, Саул один ушел в эту пещеру. Когда один из людей Давида заметил Саула и, сказав об этом Давиду, указал на то, что сам Господь Бог дает случай отомстить врагу, причем советовал отрубить Саулу голову и тем самым раз навсегда избавиться от всех беспокойств и несчастий, то Давид подошел к Саулу сзади и отрезал ему только край плаща, в который был облачен Саул; в эту минуту в голове его немедленно мелькнула мысль, что безнравственно было бы умертвить своего властелина, да еще вдобавок признанного царем самим Предвечным. „Ведь если, — подумал Давид, — этот человек поступает гнусно по отношению к нам, то из этого еще не следует, чтобы и мне поступать так же относительно его“. Когда же затем Саул вышел из пещеры, Давид вышел вслед за ним и закричал громко, прося выслушать его. Царь обернулся, Давид пал пред ним ниц, как подобало пред царем, и сказал: „О царь, не следует тебе слушаться гнусных клеветников, выдумывающих небывальщины и сплетни, а также благосклонно верить им и подозревать во всем скверном наиболее преданных тебе людей, но следовало бы на основании фактов судить о расположении к тебе всех тех лиц, с которыми ты приходишь в соприкосновение. Навет ведь обманчив, тогда как истинным показателем отношений являются лишь факты; ведь слово в одинаковой мере может быть верным и ложным, тогда как одни поступки раскрывают голую истину. И вот из всего этого вывод: тебе следует наконец убедиться, что я предан тебе и дому твоему, а не доверять людям, обвиняющим меня в таких деяниях, о которых я даже не помышлял и не мог помышлять, и столь натравливающим тебя на меня, что ты и днем и ночью помышляешь только о том, как бы лишить меня жизни; а между тем ты совершенно неосновательно домогаешься моей смерти. Как могло прийти тебе на ум совершенно ложное подозрение, будто я ищу случая убить тебя? Как тебе не грешно пред Богом считать своим врагом и домогаться смерти человека, который сегодня вполне легко мог наказать и умертвить тебя, но не захотел этого, как не пожелал воспользоваться представившимся случаем, тогда как, если бы тебе выдался такой случай по отношению ко мне, ты никоим образом не упустил бы его? Ведь раз я отрезал край твоей одежды, я мог бы отрубить тебе и голову“. При этих словах Давид, для подтверждения истинности их, показал царю отрезанный лоскуток и продолжал: „Тем не менее я воздержался от справедливого отмщения тебе, тогда как ты не гнушаешься питать ко мне совершенно необоснованную ненависть. Пусть же будет Господь Бог судьею между нами и пусть Он постановит решение относительно образа действий каждого из нас“. Саул был поражен своим неожиданным спасением, сдержанностью и силою воли юноши и громко зарыдал; когда же и Давид заплакал, то царь сказал, что плакать приходится одному ему, Саулу. „Ведь ты, — заметил он Давиду, — стал моим благодетелем, тогда как я причинял тебе одно только горе. Сегодня ты показал, что в тебе еще живо чувство справедливости наших предков, которые требовали спасения врагов своих, застигнутых в безвыходном положении. Теперь я убеждаюсь, что Предвечный приуготовляет тебя к царской власти и что ты будешь править над всеми евреями. Посему [прошу тебя] дай мне клятвенное обещание не губить моего потомства и не умерщвлять, в воспоминание о моих злодеяниях, моего рода, но пощадить меня и принять весь дом мой под свое покровительство“. Давид поклялся ему в этом, сообразно его желанию, и затем отпустил Саула в его владения, сам же со своими товарищами ушел в теснины масферонские” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 13, 4. С. 309—310]. В этой истории победитель Голиафа вновь поступает вопреки всякой человеческой логике. Он не только сам не умерщвляет своего преследователя, но и не даёт этого сделать никому из своего окружения. Он испытывает уважение к Саулу и как к человеку, и как к помазаннику Господа. Более того, он сожалел о том, что осмелился отрезать край одежды царя, проявив даже в этом, на его взгляд, неуважение к нему. Он ищет до последнего сближения с Саулом, искренне желая ему добра. Но не проходит и нескольких месяцев, как Саул опять начинает преследовать Давида, а тому вновь выпадает случай расквитаться с царём (1 Цар. 26 глава). И вновь, как в пещерах Эн-Гадди, сын Иессеев не поднимает руки на первого царя Израиля, вновь вызывая этим удивление у своих приверженцев, которые предлагают, чтобы они сами, а не Давид, умертвили Саула. Многие на месте Давида соглашались и соглашаются уничтожать своих противников чужими руками, потом лицемерно на людях сожалея о случившемся. Но Давид понимает, что если от людей и можно что-то скрыть, то от Бога — никогда. Он искренен и честен. Читая о преследовании Саулом Давида, кажется, что повествуется о считанных месяцах. На самом же деле эта страшная травля безумным царём невиновного Давида длилась около 15 лет! Ибо при поединке с Голиафом Давиду было около 16 лет [Лопухин. Указ. соч. Т. 2. С. 272], а воцарился он после Саула в возрасте 30 лет [2 Цар. 5:4; Циркин. Указ. соч. С. 144]. Ни неделя, ни две, ни месяц и ни год, а целых пятнадцать лет! И всё это время Давид молился Богу, прося даровать ему мир, покой и защиту. И целых пятнадцать лет, как то может показаться вначале, его молитвы, как бы, не были услышаны. Здесь, наверное, можно вспомнить нас, когда мы, обращаясь за чем-то к Богу, не получаем положительного ответа на свою просьбу, и нередко сразу начинаем стенать. Подобные стенания начинаются, как правило уже на первой же неделе от начала молитв о данной проблеме. Если же и после недельного срока ответа не следует, то стенания перерастают постепенно в подавленность и депрессию. И одновременно с этим мы очень легко расставляем все точки над “і” по отношению к библейским героям, удивляясь их неверию и непоследовательности. Но давайте хотя бы мысленно каждый из нас представит себя на месте Давида, человека, которого пытаются убить в течении 15 лет, заставляя его постоянно скрываться, жить вдали от близких и начинать каждый новый день с мыслью, что он может стать для него последним. Пятнадцать лет жить во взвешенном состоянии, жить, что называется, между небом и землёй. Большинство на его месте либо сломались бы, либо сошли с ума, либо ожесточились. Давид же, как мы видели, сохранял любовь к своим врагам, не мстя никому. Хотя, по-человечески, ему порой бывало очень тяжело, он падал, но вновь с Божьей помощью вставал и шёл, неся свой жизненный крест. Порой ему казалось, что этим многолетним испытаниям не будет конца и он, не выдерживая этого напряжения, пытался куда-то убежать, скрыться из этой страны, где на каждом углу его поджидала смерть. Он мог бы выбрать другой, более лёгкий путь, который бы положил конец его злоключениям: убить Саула, что ему предоставлялось ни раз, или ввергнуть страну в пучину гражданской войны. Но он не хотел ничьей крови и потому предпочитал оказаться в роли не только изгнанника в своей стране, но и изгоя в чужой, только бы из-за него не лилась кровь. По-человечески он считал, что это будет наилучший выход, не понимая, что если Господь и допустил эти многолетние испытания, то они были с определённой целью, и конец их может положить только Бог. И если бы он не срывался несколько раз, пытаясь уйти от Божьего плана для него, то эти испытания закончились бы намного быстрее. Так бывает и в нашей жизни, в которой подавляющее большинство проблем вызвано нами, и в первую очередь, нашим нетерпением, невыдержанностью, поспешностью. И вод Давид бежит вновь, и бежит ни куда-нибудь, а к филистимлянам, к тому же царю Гефа Анхусу. Но ведь он там уже был несколько лет назад, и как мы помним, весьма пожалел тогда о своём необдуманном поступке, который чуть не стоил ему жизни. И только претворившись безумным, Давид избегает гибели. И вот опять он бежит туда же. Как и чем можно объяснить этот поступок? Ответить на этот вопрос, с одной стороны, действительно сложно, но с другой — и лёгко, и для этого вовсе не обязательно пытаться вникать в его поступки и их мотивацию, что сделать с позиции трёхтысячелетней давности, порой, практически невозможно. Для того, чтобы ответить на этот вопрос, нужно спросить себя, а что заставляет нас вставать постоянно на одни и те же грабли? Ведь, как правило, каждый из нас грешит наиболее часто в чём-то одном. Недаром есть даже выражение — излюбленный грех. У одного — это рюмка вина, у другого — просмотр порнографических журналов, у третьего — суждение о ближних и т.д. Словом, мы с вами в своей повседневной жизни так же, почему-то, встаём на одни и те же грабли. Хотя прекрасно понимаем, что лишняя рюмка приведёт к скандалу в семье и болях в сердце, порнографические журналы к чувству внутренней опустошённости и разжиганию похоти, обсуждение приведёт к осуждению и т.д. Словом, мы знаем, но продолжаем поступать так же, поступать себе во вред. Когда же мы, порой, даём сами себе обещания больше не поступать так, то это редко помогает избежать очередного падения в искушении. Проблема того, что мы встаём на те же грабли состоит в нашем неполном посвящении себя Богу, недостаточном доверии к Нему, отсутствии терпения. Заметим, также, что Давид оступился после явного вмешательства Бога (1 Цар. 26:12). Кстати, сходное падение произошло и с Илией, бежавшим сразу после того, как Господь показал свою силу над пророками Ваала. Дело в том, что порой вера иссекает при чрезвычайных условиях. Её “запала” хватает на преодоление кризиса, но для его последствий не остаётся, и это вновь связано с тем, что человек теряет связь с Живым Богом, не сумев вовремя пополнить духовный сосуд своей веры. В отличии от первого приёма Давида, филистимляне на этот раз приняли его весьма благосклонно. Это было вызвано несколькими политическими причинами: Во-первых, Давид прославился, как искусный полководец, и Анхус хочет иметь у себя такого военачальника. Во-вторых, перейдя к нему на службу, он становился ему не опасен (а мы помним, что главные поражения филистимлянам наносил именно Давид). В-третьих, беря к себе его на службу, Анхус скомпрометировал Давида в глазах его соотечественников. В-четвертых, лишая, таким образом, Давида возможности занять израильский престол, Анхус ждал, пока терзаемая безумным правлением Саула Иудея развалится и станет лёгкой для него добычей. Он отдаёт Давиду в удел город Секелаг (в пер. угнетённый), от которого ныне сохранились лишь жалкие остатки в местечке Аслюдж (31є3’ с.ш., 34є48’ в.д.). “Всего времени, какое прожил Давид в стране Филистимской, было год и четыре месяца. И выходил Давид с людьми своими, и нападал на Гессурян, и Гирзеян, и Амаликитян, которые издавна населяли эту страну до Сура и даже до земли Египетской. И опустошал Давид ту страну, и не оставлял в живых ни мужчины, ни женщины, и забирал овец и волов, и ослов, и верблюдов, и одежду; и возвращался, и приходил к Анхусу” (1 Цар. 27:7—9). “Когда же царь осведомился, откуда у Давида такая добыча, то тот отвечал, что она взята им у евреев, живших к югу от него и на равнине. Этому Анхус охотно верил, потому что надеялся, что Давид будет всегда и впредь ненавидеть свой народ и что он, Анхус, со своей стороны будет иметь в нём верного слугу в продолжении всего того времени, в течении которого он останется в пределах его владений” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 13, 10. С. 314]. Народы же, на которых в действительности совершал набеги Давид, амаликитяне (см. выше), гессуряне и гирзеяне были старинными врагами как иудеев, так и филистимлян. Гессуряне были одним из хананейских народов, отличавшихся грубым идолопоклонством и развратом, которые не были истреблены во времена И. Навина (Нав. 13:13), оставаясь жить в уделе колена Манассиина. Место их обитания получило название Гессур (в пер. вид долины) и представляло собой дикую и скалистую местность. Во главе гессурян стоял царь. Кстати, на дочери одного из них, Фалмая, Маахе вскоре женится Давид и от их связи родится Авессалом — страшная фигура древнеиудейской истории, которой будет посвящена не одна глава этой книги. Женитьба Давида на Маахе относится либо ко времени пребывания в Секелаге, либо вскоре после этого (2 Цар. 3:1—3). Чем был вызван этот брак, остаётся неясным. То ли он был чисто политическим, то ли Мааха досталась ему в плен во время очередного разгрома гессурян, то ли с целью заручиться поддержкой гессурян в последовавшей вскоре борьбе с филистимлянами [Циркин. Указ. соч. С. 153], сказать трудно. Во всяком случае, это было нарушение Божьей воли как в том, что Давид имел более одной жены, так и в том, что Мааха была язычницей. И эта ошибка Давида, как мы увидели выше, будет очень и очень ему дорого стоить. Другим народом, с которым воевал тогда Давид, были гирзеяне (в пер. обитатели земли пустой, бесплодной), которые представляли собой так же один из ханаанских народов. Гирзеяне были кочевниками, обладая большими стадами овец, быков, ослов и верблюдов. По их имени получила своё название гора, знаменитая Гаризим. “В то время Филистимляне собрали войска свои для войны, чтобы воевать с Израилем. И сказал Анхус Давиду: да будет тебе известно, что ты пойдешь со мною в ополчение, ты и люди твои. И сказал Давид Анхусу: ныне ты узнаешь, что сделает раб твой. И сказал Анхус Давиду: за то я сделаю тебя хранителем головы моей на все время” (1 Цар. 28:1—2). И вот Давид попадает в капкан, который он расставил сам себе, когда решил бежать к филистимлянам, думая, что его проблемы на этом закончатся. Но его человеческое решение привело к страшной дилемме: либо выступить вместе с филистимлянами с оружием в руках против своего народа, либо быть убитым филистимлянами за отказ повиноваться им. Надеяться же на Божье чудо, которое помогло бы ему одолеть со своими ничтожными силами в сотни раз превосходившие его полчища филистимлян, по примеру того, как он победил Голиафа, было нельзя, ибо Господь не одобрял его бегства к филистимлянам. Как часто в подобном тупике оказываемся мы, когда идём своим путём. Что должен был ответить Давид Анхусу? Сын Иессея не мог сказать ни да, ни нет. Хотя, конечно же, он понимал, что никогда не выступит против своих собратьев. И потому он выбирает уклончивый ответ, который Анхус принимает как знак согласия. Как изменилась ситуация! Ведь ещё совсем недавно Давид прямо говорил с Голиафом, смело глядя в его наглые глаза, а теперь был вынужден выворачиваться и лукавить перед соотечественниками великана.


Глава 33. На пути к колдунье

Итак, со всех концов филистимской земли начали стягиваться силы для нашествия на Израиль: “И собрались Филистимляне, и пошли и стали станом в Сонаме; собрал и Саул весь народ Израильский, и стали станом на Гелвуе. И увидел Саул стан Филистимский, и испугался, и крепко дрогнуло сердце его” (1Цар. 28:4—5). Закалённый в войнах Саул дрогнул. Он дрогнул не потому, что филистимлян было несметное множество, во много раз превосходящее израильские силы. Он дрогнул потому, что впервые ощутил… пустоту. Он дрогнул потому, что впервые полностью ощутил, что он остался без Бога. Царь бросается вопрошать Бога всеми ему известными средствами, как то делали его предшественники и он сам. “Но Господь не отвечал ему ни во сне, ни чрез урим, ни чрез пророков” (1 Цар. 28:6). Он, вроде бы, делал всё так же, как и раньше, но ответа не было. Были и всесожжения, и молитвы, как личные, так и общественные, была и искренность в желании услышать Бога, но Господь не отвечал. В жизни царя исполнились библейские слова, сказанные одним из его преемников: “Кто отклоняет ухо свое от слушания закона, того и молитва — мерзость” (Прит. 28:9). Пророк Исайя о подобном спустя триста лет скажет: “Не носите больше даров тщетных; курение отвратительно для Меня; новомесячий и суббот, праздничных собраний не могу терпеть: беззаконие — и празднование! Новомесячия ваши и праздники ваши ненавидит душа Моя; они бремя для Меня; Мне тяжело нести их. И когда вы простираете руки ваши, Я закрываю от вас очи Мои; и когда вы умножаете моления ваши, Я не слышу: ваши руки полны крови” (Ис. 1:13—15). Богу нужно послушание. Страшная развязка, вопиющего к небу, но не получающего ответа Саула, повторится с миллионами (!) людей перед II Пришествием Христа. Повторится с людьми, которые всю свою жизнь отвергали Бога, попирали Его Закон, а когда грянут природные катастрофы и мир вздрогнет в ужасе, предчувствуя скорый конец, то они решат воззвать к Богу, прийти к Истине, но будет поздно: “Вот, наступают дни, говорит Господь Бог, когда Я пошлю на землю голод, — не голод хлеба, не жажду воды, но жажду слышания слов Господних. И будут ходить от моря до моря и скитаться от севера к востоку, ища слова Господня, и не найдут его. В тот день истаявать будут от жажды красивые девы и юноши…” (Ам. 8:11—13). Саул, как и многие, точнее, большинство современных людей, отвергал принципы Слова Божьего, Закон Божий, не думая или не желая думать, что час расплаты за это придёт. И вот в это трагическое время царь обращается за помощью к колдунье! “Тогда Саул сказал слугам своим: сыщите мне женщину волшебницу, и я пойду к ней, и спрошу ее. И отвечали ему слуги его: здесь в Аэндоре есть женщина волшебница. И снял с себя Саул одежды свои и надел другие, и пошел сам и два человека с ним, и пришли они к женщине ночью. И сказал ей Саул: прошу тебя, поворожи мне, и выведи мне, о ком я скажу тебе. Но женщина отвечала ему: ты знаешь, что сделал Саул, как выгнал он из страны волшебников и гадателей; для чего же ты расставляешь сеть душе моей, на погибель мне? И поклялся ей Саул Господом, говоря: жив Господь! не будет тебе беды за это дело. Тогда женщина спросила: кого же вывесть тебе? И отвечал он: Самуила выведи мне. И увидела женщина Самуила, и громко вскрикнула; и обратилась женщина к Саулу, говоря: зачем ты обманул меня? ты — Саул. И сказал ей царь: не бойся; что ты видишь? И отвечала женщина: вижу как бы бога, выходящего из земли. Какой он видом? — спросил у нее Саул. Она сказала: выходит из земли муж престарелый, одетый в длинную одежду. Тогда узнал Саул, что это Самуил, и пал лицем на землю и поклонился” (1 Цар. 28:7—14). Почему же царь богоизбранного народа решил прибегнуть к помощи волшебницы? Ведь против них выступал Моисей, да и сам царь совсем недавно выпустил указ, по которому изгнал их всех из страны (1 Цар. 28:3). Ведь согласно религии Израиля, волшебники были служителями злых сил. И вот к этим злым силам решает обратиться Саул, чтобы они помогли ему связаться с умершим Самуилом — Божьим пророком, чтобы тот помог ему. При этом он клянется колдунье именем Бога, что не уничтожит её. То есть, вроде бы, проявляет веру в Бога. Словом, на первый взгляд, странный запутанный клубок религиозных противоречий Саула. Однако он кажется запутанным лишь на первый взгляд. Ибо на самом деле уже несколько лет Саул целенаправленно шёл к колдунье. Во-первых, мы помним, отступивший от Бога, царь уже не один год был одержим злыми духами, вводящими его то в состояние депрессии, то маниакального возбуждения. Во-вторых, те имена, которые Саул давал своим некоторым сыновьям. Интересно, что в 1 кн. Паралипоменон имена некоторых сыновей Саула являются чисто хананейскими именами: “Нер родил Киса; Кис родил Саула; Саул родил Иоанафана, Мелхисуя, Авинадава и Ешбаала. Сын Ионафана Мериббаал; Мериббаал родил Миху” (1 Пар. 8:33—34). А во 2 Царств 4:1, 4 Ешбаал назван еврейским именем Иевосфей, Мериббаал — Мемфивосфей [Никифор. Указ. соч. Т. 1. С. 468]. Как совместить, что сыновья израильского царя назывались именами, в честь языческого бога Ваала (Баала)? Дело в том, что “Саул… не был очень стойким последователем Ягве. Его сыновей звали Ионатан, Мерибаал, Исбаал, Милкисуа; это доказывает, что он колебался между именами Ваала, Милика — Молоха и Ягве для обозначения божества” [Ренан. Указ. соч. С. 147]. “Таким образом, Саул ни в коей мере не является убеждённым яхвистом… Более того, на него оказала глубокое влияние религия хананеев… Имя Баал (так звали высшего бога у ханаанцев — прим. А.О.) входило составной частью в имена двух его сыновей: Эшбаал („Баал существует“) и Мериббаал („Баал вознаграждает“)” [Грандт. Указ. соч. С. 86—87]. Статуи языческих божеств были и в доме Саула. Так в 1 Царств 19 главе рассказывается эпизод, когда дочь Саула Мелхола помогает бежать Давиду. “Мелхола же взяла статую и положила на постель, а в изголовье ее положила козью кожу, и покрыла одеждою. И послал Саул слуг, чтобы взять Давида; но Мелхола сказала: он болен. И послал Саул слуг, чтобы осмотреть Давида, говоря: принесите его ко мне на постели, чтоб убить его. И пришли слуги, и вот, на постели статуя, а в изголовье ее козья кожа” (1 Цар. 19:13—16). Что это была за статуя? “Зная, что люди замышляют явиться к ней и убить её мужа, она помогла ему скрыться и положила в постель на его место домашних божков — tera phim, закутав их в одежды и сделав им причёски из козьей шерсти, чтобы обмануть убийц. Эти большие деревянные пенаты имелись, как мы видим, даже в тех семьях, которые могли считаться более других преданными чистому ягвизму” [Ренан. Указ. соч. С. 153]. Итак, у Саула и членов его семьи процветало двоеверие. Они молились и Господу, и в то же время имели у себя идолов ханаанских богов и называли в их честь своих сыновей. В древности же имени отводилось весьма важное значение, и потому наречение сына именем языческого бога говорило о весьма основательном религиозном отступлении Саула, которое в значительной степени и подготовило его визит к колдунье. Сегодня подобная картина двоеверия весьма широко распространена и в нашем мире, в котором (т.е. на территории бывшего СССР) почти все считают себя христианами, приверженцами государственной традиционной церкви, довольно регулярно посещая службы в храме на великие праздники. Однако, между праздниками подавляющее большинство так называемых прихожан живёт по своим, а отнюдь не по Божьим Законам. К тому же, Божий Закон в этих церквях и не преподаётся, так как они в своём учении отменили IV заповедь о субботе и регулярно нарушают II: не сотвори себе кумира. Как и во дни Саула, многие верующие наших дней ходят и в церкви, и к астрологам и экстрасенсам, сообразуют свою жизнь согласно гороскопам, верят в приметы и пр. Во-вторых, в учении этих церквей имеют место пришедшие из язычества: учение о бессмертии души [Гиббон. Указ. соч. Т. 2. С. 32, 33, 30—31], поклонение священным реликвиям (т.е. амулетам), поклонение идолам (иконы или статуи), фактическое многобожие (поклонение святым [Гиббон. Указ. соч. Т. 3. С. 318—319]) и т.д. Так называемые великие “христианские” праздники ведут своё происхождение так же из язычества [Косидовский З. Сказания евангелистов. М.: Политиздат, 1979. С. 166; Свенцицкая И.С. Раннее христианство: страницы истории. М.: Политиздат, 1990. С. 175; Религии мира. Энциклопедия. В 2 т. М.: Аванта+, 1996. Т. 1. С. 217], освящая его пережитки в виде крашеных яиц, куличей и т.д. Благодаря этому процветают “охристианенные” суеверия, которые вместе со лжеучениями, и в первую очередь, бессмертием души, подводят духовное основание под спиритизм. Ибо раз есть, якобы, бессмертные души, которые, как учат эти церкви, всё видят и слышат, и с которыми можно общаться, то как можно отрицать, что спириты вступают в контакты именно с душами, которых их просят вызвать люди. Если же бы эти христианские церкви сохраняли библейское учение, отрицающее бессмертие души, то тогда бы обман спиритов и их контакты со злыми силами были бы явственны. И сегодня, как и во дни Саула, отступления во многих христианских церквях готовят людей к духовному падению и подчинению власти, знаком которой станет число 666. Помимо того, что своей предыдущей жизнью и отступлением Саул, как бы, готовил себя к открытому приходу к колдунье, он пришёл к ней из-за чувства безысходности. Он не стал анализировать его причины, он не желал свернуть вовремя с этого пути, но когда оно уже всецело охватило его, он подошёл к Аэндорской пещере. Так сегодня и многие из нас, не желая смириться пред Богом, не желая оставить греховный образ жизни, оказавшись в сложной ситуации (которая, как правило, уступает той, в которой оказался Саул), идут к экстрасенсам, спиритам, колдунам, гуру. В образе Самуила пред Саулом предстал злой дух, который последн ие несколько лет вел царя к падению, и вот теперь, когда тот был уже духовно мёртв, злой дух окончательно сражает его, причём, что интересно, весьма правильными словами обличения. В этом проявилась классическая тактика дьявола. Сначала он подвигает человека к падению, ко греху, а когда тот пал, согрешил, то объявляет ему, что теперь обратной дороги у него нет, и потому он отныне принадлежит ему. Вдоволь же “позабавившись” человеком он оставляет его, духовно сломленного, далекого от Бога, для того, чтобы тот умер в страхе и мучениях. Зловещие политические деятели прошлого — Нерон, Сталин, Гитлер, Иван Грозный, Мария Кровавая были орудиями в руках дьявола, который до поры использовал их, а затем выкинул, как ненужный материал. Так случилось и с Саулом. Падение Саула готовилось долгие годы и он сам этому активно способствовал. А не способствуем ли сегодня мы своему падению завтра?


Глава 34. Ужин у колдуньи

Как правило, рассмотрение 28 главы на этом 19 стихе и заканчивается. И комментаторы сразу переходят к 29 главе. А между тем, 28 глава содержит ещё несколько стихов: “Тогда Саул вдруг пал всем телом своим на землю, ибо сильно испугался слов Самуила; притом и силы не стало в нем, ибо он не ел хлеба весь тот день и всю ночь. И подошла женщина та к Саулу, и увидела, что он очень испугался, и сказала: вот, раба твоя послушалась голоса твоего и подвергала жизнь свою опасности и исполнила приказание, которое ты дал мне; теперь прошу, послушайся и ты голоса рабы твоей: я предложу тебе кусок хлеба, поешь, и будет в тебе крепость, когда пойдешь в путь. Но он отказался и сказал: не буду есть. И стали уговаривать его слуги его, а также и женщина; и он послушался голоса их, и встал с земли и сел на ложе. У женщины же был в доме откормленный теленок, и она поспешила заколоть его и, взяв муки, замесила и испекла опресноки, и предложила Саулу и слугам его, и они поели, и встали, и ушли в ту же ночь” (1 Цар. 28:20—25). Однако после описания падения царя, явившегося к волшебнице, и зловещего появления духа, слова которого повергли Саула в ужас, предсказав его страшную участь, на эти стихи, говорящие об ужине царя у колдуньи, уже не обращали внимания, за их, якобы, малозначительностью. Подумаешь, описание какой-то трапезы! Все люди едят, когда голодны. Но вот именно эта, на первый взгляд, малозначительность и вызывает уже интерес. Ибо действительно, для чего этот отрывок помещен в 1 книгу Царств? В книгу, автор которой, как мы видели, никогда не пишет о мелочах, а если и упоминает их, то только тогда, когда они играют важную роль. Во-вторых, описание этой мелочи, как ужин у колдуньи, занимает треть (!) от всего объёма повествования о событиях в Аэндорской пещере. Ведь ужин Саула можно было не описывать вообще, или ограничиться одним стихом. А здесь его описание занимает треть объёма, фигурируя наравне с визитом Саула к волшебнице и приходом злого духа. В-третьих, вполне понятно, что Саулу, готовящемуся к решающей битве с филистимлянами и услышавшему грозные слова, было не до еды и поэтому неясно, зачем автор этой древней книги акцентирует на этом внимание. В-четвёртых, вызывает интерес и ряд деталей, связанных с этим приёмом пищи. Таких, как вначале отказ царя, затем уговоры царя и, наконец, сам характер еды. Чтобы ответить на эти вопросы, необходимо вспомнить о том, что мы говорили выше. Вспомнить о том, что род занятий женщины, к которой пришёл Саул и который переводится как волшебство, “в еврейском тексте звучит как bcIt’wb, буквально — “хозяйка ‘wb”, “обладательница ‘wb”. Что до “wb”, то это обозначение либо духа, либо приспособления, с помощью которого общаются с духом” [Lust J. On Wizards and Prophets. Studies in Prophecy // Vetus Testamentum Supplement, 1974. P. 136—139], т.е., она занималась спиритизмом, некромантией [Ренан Э. История израильского народа. М.: И-во В. Шевчук, 2001. С. 158]. Так же она была хананеянкой по национальности [Орёл В., Фролов С. Ночная трапеза в Аэндоре // Вестник Древней истории, 1997, №4. С. 113], а среди хананеев некромантия была очень широко распространена. Неотъемлемой же частью магических обрядов было вкушение пищи, которая символизировала вступление человека в связь с потусторонними силами [Фрезер Д. Золотая ветвь. М.: АСТ, 1998. С. 522]. Недаром язычники освящали пищу в храмах и только затем ели или продавали на рынках. Этот обычай сохранялся долгие столетия, вплоть до апостольских времён, когда апостол Павел в своём послании к Коринфской церкви писал об идоложертвенном (1 Кор. 8 глава). Учитывая всё это, крупные учёные, и, в частности, У. Бойкен и Р.У. Клейн делают вывод, что “подробное описание трапезы и предшествовавших ей уговоров призваны доказать, что к концу жизни Саул отринул Бога Израиля и впал в язычество. Приняв приглашение к столу аэндорской волшебницы, он тем самым, якобы, заключил символический союз с ней и через неё с потусторонними силами” [Beuken W.A.M. 1 Samuel 28: The Prophet as „Hammer of Witches“ // JSOT, 1978, P. 3—17; Klein R.W. 1 Samuel. Waco, 1983, P. 272—273]. Последние исследования подтвердили эту точку зрения [Орёл. Фролов. Указ. соч. С. 112—113], показав так же, что у хананеев было принято испрашивая помощь или совет у духов умерших, сопровождать это жертвоприношением и съедением опресноков [Там же. С. 114—115]. Какое страшное зрелище — царь Израиля, некогда заставлявший трепетать многие народы, теперь, переодетый в чужую одежду, трясясь от страха, вступает в связь с нечистыми духами и принимает через их жрицу еду. Впрочем, он робко пытается отказаться, понимая, что символизирует еда, приготовленная для него, но недолгие уговоры колдуньи и окружения заставляют окончательно смирить и без того его уже сломленную волю. Через некоторое время Саул выходит из пещеры, в которую входил ещё совсем недавно с пусть небольшой, но надеждой, входил, ещё хотя бы внешне принадлежа к числу народа Божьего, исповедующего истинную религию. А теперь он выходит, подобно живому мертвецу, с опустошенной душой, без надежды, с незримым сатанинским ярмом. Он выходит из тёмных сводов пещеры на свет, но этот свет для него светом уже не является. Начинается новый день, который для Саула станет последним. Царь идёт навстречу своей собственной гибели, прекрасно осознавая это. Работая врачом, постоянно замечаешь, что люди, больные неизлечимым заболеванием, как правило, не понимают, что они обречены. И даже теряя день ото дня силы, они верят, что поправятся. И в этом во многом их счастье. Любовь к жизни, вера в жизнь — это огромнейший стимул для человека. И часто, безусловно, с Божьей помощью, эта любовь к жизни творит чудеса, поднимая людей. В отличии от больных раком или СПИДом, Саул был телесно, вроде бы, здоров. Более того, он был способен сражаться, что мы увидим ниже. Но силы в нём не было. У него не осталось надежды, он знал, что обречён. Это состояние можно, наверное, сравнить с состоянием убийцы, которого приговорили к смерти и ведут на расстрел. Только в отличии от убийцы, Саулу было намного тяжелее, ибо он помнил о том, как много прекрасного он имел и мог бы иметь и сейчас, если бы не его собственный выбор. Его терзания усугублялись ещё и тем, что он знал, что обречён не только он, но и горячо любимые им сыновья. И самое страшное, он знал то, что в их гибели будет повинен он, Саул. Занимался новый день, израильские воины готовились к битве, которую они уже проиграли, а их царь надевал на себя доспехи не столько для битвы, сколько для погребения, которого, толком, и не будет. После зловещего ужина в Аэндоре прошло 3000 лет. Но сколько подобных “ужинов” происходило и происходит на нашей земле. Сколько современных Саулов, уставших и запутавшихся людей, идут к спиритам, к колдуньям, магам за разрешением своих проблем. Сколько людей употребляет в пищу различные снадобья, освящённые колдунами. Подобно древним язычникам, современные люди приносят на спиритические сеансы или просто ставят перед телевизором во время выступлений магов или экстрасенсов еду и воду для её особой “зарядки” и “освящения”. Языческие обряды и понятия об особой ритуальной магической пище проникли, к сожалению, и в христианство под видом, в частности, крашеных яиц и куличей. Этот обычай, столь распространенный, особенно у нас, на Руси (хотя к нам, не говоря уже о христианстве, он не имеет никакого отношения), связан с культом Тенгри-хана, которому поклонялись степные народы, и в первую очередь, тюрки и монголы. Последние в течении 250 лет (с 1236 по 1480 гг.) господствовали над Русью, оказав на её обычаи своё влияние. И вот “… большим праздником у тенгриан считался приход весны. А по традиции, корни которой уходят в Индию, он отмечался 25 марта. Известно, что к этому дню тенгриане пекли куличи. Кулич олицетворял мужское начало. В Индии и во многих других странах его символом был фаллос. Тенгрианскому куличу придавалась соответствующая форма, рядом полагалось класть два крашеных яйца. В этом уже прослеживается связь с фаллическими земледельческими культами Индии, но столь же очевидна связь этого обычая и с пасхальными традициями христианства. Только тенгрианские обычаи древнее” [Религии мира. В 2 т. Энциклопедия. М.: Аванта+, 1996. Т. 1. С. 217]. Более того, в ряде направлений, в частности, в католичестве даже такой священный обряд, как причастие, включал в себя всецело языческий смысл, бросив тень на всё высокое значение вечери Господней. Дело в том, что согласно учению римско-католической и православной церкви вино и хлеб, получаемые во время причастия, превращаются в организме людей при вкушении в настоящую кровь и плоть Христа (!) “Евхаристия — благодарение. Этим именем называется приношение великой жертвы Тела и Крови Христовых, совершающееся на божественной литургии, а равно и жертва сия называется литургия, на которой приготовляются хлеб и вино (св. Дары) и пресуществляются в истинное Тело и Кровь Христа, Сына Божия” [Полный Православный Богословский Энциклопедический словарь. В 2 т. М.: Возрождение, 1992. Т. 1. С. 831]. Это учение на западе начало официально укореняться только в XIII столетии, когда папа “Иннокентий III … повелел торжественно утвердить на Латеранском соборе от 1215 года учение, что тело и кровь Христа истинно содержатся под видами хлеба и вина, так что по божественному всемогуществу хлеб превращается в тело, а вино в кровь. Это было первое соборное определение касательно превращения в виде пресуществления, и оно отмечает собою высший пункт римского католицизма, с его стремлением к возвышению иерархии и силы церкви… Учение о превращении внушалось народу частью через чувственные явления на жертвеннике … подтверждающиеся явлениями естественной плоти, в виде мальчика, пальца или какого-либо другого члена тела на жертвеннике … частью через обычай преклонения при совершении таинства во время богослужения, частью через праздник „тела Господня“, введённый Урбаном IV в 1264 году и подтвержденный Климентом V в 1311, частью … через учение о concomitantia, как учит Фома Аквинат, с целью доказательства того, что в таинстве присутствует не только тело Христово, но и душа, и самое Божество. Оно есть … ex reali concomitanta, вследствии которой тело и кровь Христа не могут быть отделяемы от Его божественности; вместе с этим связывалось и другое положение, что под каждым из обоих видов воспринимается весь Христос” [Робертсон Д. История христианской церкви. В 2 т. СПб.: И-е И.Л. Тузова, 1891. Т. 2. С. 243—244, 245, 244, 245]. Таким образом, во время причастия человек употреблял, якобы, тело и кровь Христа, т.е. вечеря Господня низводится до языческих представлений, нося элемент людоедства (!). К тому же, с целью поднятия авторитета церкви и её служителей “католики и православные утверждают, что жертва в Евхаристии совершается каждый раз священником, получившим дар совершения таинства в силу своего посвящения в сан” [Христианство. Словарь. // Под. ред. Л.Н. Митрохина, 1994. С. 146]. Этот их тезис явно противоречит Св. Писанию, где говорится: “Который не имеет нужды ежедневно, как те первосвященники, приносить жертвы сперва за свои грехи, потом за грехи народа, ибо Он совершил это однажды, принеся в жертву Себя Самого” (Евр. 7:27). Более того, оставшиеся частички хлеба после причастия стали обожествляться, им стали приписывать чудотворные свойства. Так частички причастного хлеба прикладывали к глазам слепым, чтобы они прозрели; их привязывали на шею, как амулеты [Робертсон. Указ. соч. Т. 1. С. 329]. Проблема причастия состоит сегодня, порой, и в том, что члены Божьей церкви, зная полноту истины, принимают, порой, символы плоти и крови Христа в других христианских церквях, считая, что при этом страшного ничего нет. Однако это не так. Во-первых, в подавляющем большинстве различных христианских конфессий во время причастия дают перебродивший виноградный сок, т.е. вино, и перебродивший (дрожжевой) хлеб. Тогда как Библия говорит, что духовными символами завета Бога с людьми всегда были продукты, не подвергшиеся закваске и брожению: “Семь дней ешьте пресный хлеб; с самого первого дня уничтожьте квасное в домах ваших, ибо кто будет есть квасное с первого дня до седьмого дня, душа та истреблена будет из среды Израиля” (Исх. 12:15). перебродившее вино и квасной хлеб извращают чистоту и смысл символов. Ибо Кровь Христа, которую символизирует причастное вино, не может быть перебродившей, она чистая. И поэтому только чистый виноградный сок может олицетворять её. Это же касается и символов плоти — закваска (дрожжи) и брожение по Библии — это символы греха (1 Кор. 5:7—8). Поэтому причастие, проводимое перебродившим вином и квасным хлебом, словно бросает печать греха на весь обряд. Во-вторых, причастие символизирует, к тому же, единство церкви, принадлежность к ней человека. Поэтому если члены церкви остатка принимают причастие в отступивших от Божьих заповедей христианских церквях, они приобщаются к ним, показывая, что они с ними, а не с Божьим народом. Ужин у колдуньи, как видим, продолжается уже столетия, приводя к гибели всё новых и новых людей.


Глава 35. Свой среди чужих и чужой среди своих

Пока Саул в трепете лежал под мрачными сводами Аэндорской пещеры, филистимляне готовились к решительной битве. “Когда филистимляне, как я уже упомянул, расположились станом, подсчитав свои набранные из разных народов, царств и провинций силы, то наконец к ним примкнул и царь Анхус со своим собственным войском и в сопровождении Давида с его шестьюстами тяжеловооруженными товарищами. Увидев Давида, военачальники филистимлян стали расспрашивать царя [Анхуса], откуда явились эти евреи и кто призвал их. Тот ответил, что это Давид, который бежал от своего властелина, Саула, и, придя к Анхусу, был принят им, а теперь, желая отблагодарить его за оказанную услугу и отмстить Саулу, примкнул к их войску. Но Анхус этим объяснением навлек на себя неудовольствие военачальников, которые стали укорять его за то, что он принял к себе в качестве союзника врага, и советовали ему отослать Давида обратно, потому что под видом помощи у того может скрываться тайное желание оказать своим друзьям большой вред и таким образом иметь предлог для примирения со своим государем. Ввиду таких соображений, военачальники требовали немедленной отсылки Давида с его шестьюстами товарищами назад в то место, которое Анхус предоставил им для жительства, потому что ведь это тот самый Давид, который, по хвалебным гимнам девушек, убил множество десятков тысяч филистимлян. Услышав эти соображения и признав их вполне правильными, царь Гитты призвал к себе Давида и сказал ему: „Я со своей стороны могу тебе заявить, что верю в полную твою ко мне преданность и любовь; ввиду этого я и взял тебя с собою на войну в качестве союзника. Но не так смотрят на дело остальные полководцы. Поэтому возвратись еще сегодня в то место, которое я предоставил тебе для жительства, не подозревай меня ни в чем дурном и охраняй там страну мою, чтобы в нее не вторглись какие-нибудь враги. Такого рода дело тоже достойно союзника“. Поэтому Давид, по приказанию царя Гитты, возвратился в Секелу” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 14, 5. С. 320—321]. При этом Давид вновь проявил слабость и хитрость, сказав: “что я сделал, и что ты нашел в рабе твоем с того времени, как я пред лицем твоим, и до сего дня, почему бы мне не идти и не воевать с врагами господина моего, царя?” (1 Цар. 29:8). Поняв, что опасность миновала и ему не грозит участие в походе против соотечественников, он, вместо того, чтобы возблагодарить Бога за это чудо, решил перестраховаться и во всеуслышание выразил своё сожаление, что не идёт в поход против своих же собратьев. Давид и его люди с радостью возвращались к себе в Секелаг, радуясь чудесному решению вроде бы неразрешимой задачи. При этом никто из них не поблагодарил Бога, ибо они были уверены, что добились этого путём своей хитрости и дипломатии, которая на самом деле была проявлением неверия и бесчестия. “Между тем в то самое время, как Давид отправился на помощь к филистимлянам, на Секелу нагрянули амалекитяне, взяли ее силою, подожгли ее и, захватив здесь и в других филистейских владениях богатую добычу, вернулись домой. Найдя Секелу совершенно разрушенною и разграбленною и видя, что обе его жены, равно как жены и дети его товарищей, захвачены в плен, Давид с горя разорвал свою одежду и предался ввиду постигшего его бедствия такому отчаянию и так заплакал, что вскоре у него не хватило и слез. Вместе с тем он чуть было не подвергся опасности со стороны своих товарищей, которые, в отчаянии, что их жены и дети уведены в рабство, готовы были побить его камнями на смерть, потому что считали виновником всего несчастия именно Давида. Придя несколько в себя от постигшего его горя и вознесясь мыслью к Господу Богу, Давид предложил первосвященнику Афиафару надеть на себя облачение и, вопросив Предвечного, сказать, даст ли Он евреям возможность при погоне настичь амалекитян, отбить у них захваченных ими жен и детей и наказать врагов” [Иосиф Флавий. Там же. С. 321—322]. Итак, в тот момент, когда, казалось, самое страшное позади и участия в войне против своего народа или гибели от рук филистимлян удалось избежать, оказалось, что самое страшное было впереди. Самое страшное было у догоравшего и вымершего Секелага. Это был страшный урок Давиду, урок того, что происходит, когда люди поступают самостоятельно, отвергая Божье водительство и попадая в руки другой силы. Бог, допустив это, показал Давиду, что хитростью и отступлением, пусть и внешним от Него, человек ничего не выиграет. Недаром, спустя 1000 лет, Христос скажет: “Кто постыдится Меня и Моих слов в роде сем прелюбодейном и грешном, того постыдится и Сын Человеческий, когда приидет в славе Отца Своего со святыми Ангелами” (Мк. 8:38). Впервые за много времени Давид, прежде чем что-то предпринять, в этой страшной сложившейся ситуации обратился к Богу. Он не обращался к Творцу, когда первый и второй раз бежал к филистимлянам, не обращался он и тогда, когда Анхус предложил ему идти против своего народа, не обращался он, и когда в составе филистимского войска двинулся к Иудее, не обратился он, и когда Бог чудесным образом прервал его поход вместе с Анхусом. Он обратился к Богу только теперь, потеряв жен и детей, уважение соплеменников и имущество. Как часто это повторяется и в нашей жизни, когда мы обращаемся к Богу лишь тогда, когда нам плохо, тяжело, когда мы в безвыходном тупике. Только тогда мы осознаём своё полное ничтожество, только тогда мы перестаём заигрывать со грехом и поступать по-своему. Господь услышал Давида так же, как часто слышит и нас, таких же неблагодарных его детей. Он помогает нам и выручает из беды. Но когда подобное повторяется не раз, и мы в упрямстве всё дальше и дальше отходим от Него, то тогда мы пожинаем в полной мере то, что посеяли. Но Господь видел сердце Давида, которое искренне раскаивалось в содеянном. И Он услышал сына Иессеева. “Так как со стороны первосвященника последовал ответ положительный, то Давид бросился во главе своих шестисот воинов в погоню за неприятелями. Достигнув ручья, носившего название Васела, и совершенно случайно найдя там какого-то заблудившегося египтянина, совсем истощенного лишениями и голодом (так как человек этот в продолжение трех дней блуждал без пищи по пустыне), Давид сперва подкрепил его силы пищею и питьем, а затем стал расспрашивать его, кто он и откуда. Тот ответил, что он египтянин и был брошен тут своим господином, так как по болезни не мог дальше следовать за ним; при этом он пояснил, что находился в числе тех, которые подожгли и разграбили Секелу и другие иудейские поселения, Давид тотчас употребил этого человека в качестве проводника к месту расположения амалекитян и напал на них в то время, как они лежали на земле отчасти за едою, отчасти уже пьяные от вина, отчасти наслаждаясь обществом захваченных в виде добычи пленниц. Давид нагрянул на них совершенно неожиданно и учинил среди них страшную резню, что было тем легче, что все они были безоружны, не ожидали ничего подобного и направили все свои помыслы исключительно на пьянство и на разгул. Некоторые из амалекитян были перерезаны в то самое время, как они сидели еще за столом, так что кровь их обагрила стоявшие на столе кушанья, другие были перебиты в тот момент, когда они пили за здоровье своих собеседников, третьи, наконец, пали под ударами мечей, погруженные в глубокий сон от чрезмерного употребления вина. Все те же, которым второпях удалось надеть на себя оружие и которые стали оказывать Давиду сопротивление, были убиты также без труда, как и безоружные, лежавшие на земле. Спутники Давида провели за этою резнею весь день, с утра до наступления вечера, так что от всей массы амалекитян не уцелело более четырехсот человек, которым удалось вскочить на своих верблюдов и спастись бегством. Таким образом Давид вернул назад все то имущество, которое захватили у евреев враги, а также освободил своих жен и жен товарищей. Когда на возвратном пути евреи прибыли на то место, где они оставили двести товарищей своих для охраны имущества, то остальные четыреста не хотели отдать последним известной части добычи, мотивируя это тем, что они не согласились вместе с ними преследовать врагов, но предпочли спокойное безделье, и предоставляя им теперь удовлетвориться лишь получением обратно своих освобожденных из плена жен. Но Давид вмешался в это дело и заявил, что такое решение гнусно и несправедливо, потому что, раз Господь Бог даровал им победу над врагами и дал им возможность вернуть свое имущество, следует разделить всю добычу поровну как между участвовавшими в походе, так и между теми, которые остались для охраны остального добра. С тех пор установился среди них закон, в силу которого одинаковую часть добычи получали как участники походов, так и охранители имущества. Прибыв в Секелу, Давид разослал часть добычи всем своим сородичам и приверженцам в области колена Иудова. Так произошло разрушение Секелы и избиение амалекитян” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 14, 6. С. 322—323]. Не прошло и трёх дней после разгрома амаликитян и возвращения Давида в Секелаг, как к нему прибывает гонец…


Глава 36. Икстаб — богиня самоубийства

Страшная ночь осталась позади, как и скалы Аэндорской пещеры. Солнце осветило гору Гелвуй, а вместе с тем и израильских и филистимских воинов, стоящих друг против друга. В тот день заканчивалась великая трагедия царя Саула, который всё, буквально всё делал в последний раз в своей жизни. Последний раз он облачается в доспехи, последний раз приветствует родных и воинов, последний раз отдаёт приказы войску. Всему в этой жизни, где пока господствует смерть, приходит свой конец. Но для Саула этот день мог быть не последним, он мог не приветствовать в последний раз, мог не отдавать приказы в последний раз, если бы вовремя осознал свою зависимость от Бога и пришёл бы к Нему всем сердцем. Сколько людей гибнут духовно, а затем и физически раньше времени, сколько жизней, столь прекрасно начатых, заканчиваются крахом. “Между тем филистимляне сошлись с израильтянами в очень ожесточенной битве, победили евреев и перебили множество их. Царь же израильский, Саул, и его сыновья сражались доблестно и с полнейшим самоотвержением, потому что вся их слава заключалась в том только, чтобы доблестно умереть, нанеся врагам своим по возможности больший урон. Другого они ничего не добивались. Поэтому они ринулись в самый центр врагов, были немедленно окружены со всех сторон и, умертвив множество филистимлян, пали как доблестные воины. То были сыновья Саула, Ионаф, Аминадав и Мелхис. Когда они пали, войска евреев дрогнули, произошли страшное смятение и свалка, наконец, бегство и смерть от руки налегавших на них неприятелей. Бежали также и Саул с толпою своих приближенных и, так как филистимляне выслали в погоню за ними всех своих копейщиков и стрелков, то почти все спутники Саула были убиты. Сам же Саул бился отчаянно и получил такое множество ран, что он не был более в состоянии выдерживать натиск и даже стоять на ногах. Не имея сил убить самого себя, царь приказал оруженосцу извлечь меч и поразить им его раньше, чем он попался бы в руки врагов; но так как оруженосец не решался убить своего господина, то Саул взял свой собственный меч и, укрепив его рукояткою в земле, бросился на него” [Иосиф Флавий. Указ. соч. Т. 1. Книга 6. Глава 14, 7. С. 322]. На глазах Саула гибнет все, для чего он жил. Гибнут его дети, войско, страна. В последние минуты своей жизни он увидел, к чему привел его грех. Как жаль, что и сегодня многим из нас для того, чтобы увидеть себя в истинном свете, нужно переживать подобное тому, что пережил Саул. В Последнее время нечестивые и сам дьявол так же перед своей вечной смертью осознают и увидят, к чему привело их отпадение от Бога. Но исправить что-либо тогда уже будет нельзя. “На другой день Филистимляне пришли грабить убитых, и нашли Саула и трех сыновей его, павших на горе Гелвуйской. И отсекли ему голову, и сняли с него оружие и послали по всей земле Филистимской, чтобы возвестить о сем в капищах идолов своих и народу. И положили оружие его в капище Астарты, а тело его повесили на стене Беф-сана” (1 Цар. 31:8—10). Спустя три тысячи лет, археологам, а благодаря им и всему миру, удалось посмотреть, что называется, в лицо той древней трагедии царя Саула: “Издалека видно, что на краю Изреельской долины вздымается большой каменный курган под названием Телль-эль-Хасн. На этом месте находился древний Беф-Сан. При расчистке развалин на северном и южном склонах холма появился прочный фундамент стен, окружавших два храма. Их обнаружили в 1921 и в 1933 гг., почти в то же самое время, когда был найден замок царя Саула в Гиве. Раскопки производили археологи из Пенсильванского университета под руководством Кларенса С. Фишера, Алана Роу и Г.М. Фитцжеральда. Среди руин были обнаружены предметы культа, преимущественно медальоны и небольшие талисманы с изображением змей. Судя по таким находкам, эти храмы были посвящены Астарте, Ханаанской богине плодородия, и Дагону, верховному божеству филистимлян, который был полурыбой-получеловеком. Эти стены подтвердили библейское сообщение о том, как филистимляне поступили с Саулом: “И положили оружие его в капище Астарты, а тело его повесили на стене Беф-сана” (1 Цар. 31:10). Капище Астарты находилось среди руин храма на южной стороне. “…и голову его воткнули в храме Дагона” (1 Пар. 10:10). Это произошло в храме, который был найден при раскопках на северном склоне холма” [Келлер. Указ. соч. С. 212]. “Камни этих храмов были свидетелями последнего акта филистимско-израильского конфликта, окончившегося гибелью мужественного царя и трёх его сыновей. Попутно археологи обнаружили интересную историческую подробность: толстый слой пепла, закопчённые камни и разбитые статуэтки богов доказывают неопровержимо, что город пал жертвой внезапного нападения и пожара. Это даёт основание предполагать, что Давид разрушил Беф-Сан в отместку за глумление над телом его предшественника” [Косидовский. Указ. соч. С. 320]. А глумление над поверженным врагом было поистине вопиющим. “Филистимляне ознаменовали свою решающую победу варварским изуверством. Они изуродовали трупы Саула и его сыновей, отрезали им головы и с триумфом отвезли их тела в Беф-Сан… Тела их распяли над воротами Беф-Сана, а филистимская чернь глазела на них, забрасывала камнями и подвергала надругательствам” [Лендей. Указ. соч. С. 227]. “И услышали жители Иависа Галаадского о том, как поступили Филистимляне с Саулом, и поднялись все люди сильные, и шли всю ночь, и взяли тело Саула и тела сыновей его со стены Беф-Сана, и пришли в Иавис, и сожгли их там; и взяли кости их, и погребли под дубом в Иависе, и постились семь дней” (1 Цар. 31:11—13). Жители Иависа помнили, как в своё время Саул спас их от аммонитян и теперь, рискуя собственной жизнью, решили почтить память несчастного царя. Царя, который закончил свою жизнь самым страшным образом — самоубийством. В любом человеке на подсознательном уровне живёт инстинкт самосохранения, срабатывающий лучше любого рефлекса. Но что же тогда подвигает людей к решению свести счёты с жизнью? Что это за люди? Сколько их? Почему они сделали такой выбор? Прежде, чем рассмотреть причины подобного выбора, необходимо отметить, что “статистические данные зарубежных стран, публикации ООН и ВОЗ свидетельствуют о том, что самоубийства в наши дни стали одной из глобальных проблем мирового сообщества” [Жариков Н.М., Иванова А.Е., Анискин Д.Б., Чуркин А.А. Самоубийства в Российской федерации как социопсихиатрическая проблема // Общие вопросы неврологии и психиатрии. 1997, №6. С. 9]. “Во второй половине XX века самоубийства вышли на четвертое место в ряду причин смерти, причём в последнее время наблюдается тенденция к росту” [Чуприков А.П., Пилягина Г.Я., Никифорук Р.И. Проблема суицидов в Украине // Международный медицинский журнал, 1999, №1. С. 52]. Данные статистики действительно повергают в ужас. Так “В настоящее время Украина вошла в группу стран с высоким уровнем суицидной активности — свыше 20,0 самоубийств на 100000 населения. При этом данный показатель неуклонно повышался с 19,0 самоубийств на 100000 населения в 1988 г. до 29,9 в 1996 г.” [Там же. С. 52]. Так же и “Российская федерация вошла в число государств с наиболее неблагоприятной суицидологической обстановкой” [Жариков. Указ. соч. С. 10]. Говоря о статистике самоубийств и её характеристике необходимо сразу же подчеркнуть полнейшую несостоятельность ряда укоренившихся представлений, к которым относится мнение, что наибольший процент суицидов совершается в экономически бедных странах или странах, переживающих экономический кризис. Мнение о том, что кончают жизнь самоубийством в подавляющем большинстве случаев бомжи, алкоголики, наркоманы, психически больные люди, лица, страдающие неизлечимыми болезнями, старики и одинокие. Итак, во-первых, самоубийства — это проблема, в первую очередь, экономически развитых стран с высоким уровнем культуры, науки и техники. Так среди европейских стран “Наиболее неблагоприятной страной в этом отношении является Финляндия, где показатель смертности соответствует 37/100 тыс. населения. Также высокий уровень самоубийств среди молодых людей в Швейцарии — 34/100 тыс.; Австрии — 31/100 тыс.; Венгрии — 27/100 тыс.; Норвегии — 24/100 тыс.; Германии — 21/100 тыс. … Франции и Швеции 17/100 тыс.” [Корнетов А.Н. Суицидальное поведение в подростково-юношеском возрасте. С. 76—77]. Статистика показывает, что среди индустриально развитых стран, к примеру, в США, наблюдается один из самых высоких уровней самоубийств. “Так каждые 42 секунды в США совершается суицидальная попытка и каждые 17 минут — завершённый суицид” [Hart-Hester S., Smith P.O. Suicide in Mississippi — a growing concern // J. Mississippi State. Med. Assoc — 1998 — Vol 39, №8. P. 277—281]. В свою очередь в экономически развитых странах, стоящих на первом месте по числу самоубийств, среди лиц, кончающих жизнь суицидом, первое место принадлежит молодежи (!), причём студентов из социально благополучных семей. Так в США “Суицид — вторая ведущая причина смерти среди студентов колледжей. Суицид является третьей причиной смерти среди лиц в возрасте от 15 до 34 лет. Показатель суицидов для молодых мужчин в возрасте от 15 до 24 лет возрос в три раза по сравнению с 1950 годом” [Крыжановская Л.А. Особенности суицидального поведения в США. С. 97]. Эта закономерность проявляется и в странах бывшего СССР. Так исследования, проведенные, в частности, в Свердловской области, показали, что “Две трети больных имеют высшее и среднее специальное образование. 81% пациентов — в возрасте от 20 до 50 лет. Таким образом, в Свердловской области больший суицидальный риск представлен в группах высокообразованного населения наиболее активного возраста” [Поташева А.П., Перцеев М.Г. Особенности организации суицидологической помощ и в Свердловской области. С. 76]. На Украине так же, как и по миру “суицидные попытки чаще всего совершают молодые люди в возрасте от 18 до 29 лет, в подавляющем большинстве живущие в развитых промышленных районах” [Чуприков. Указ. соч. С. 53, 52]. Эти же самые данные характерны и для России, где идёт стабильный рост суицидов, и особенно среди молодёжи [Иванова А.Е., Ермаков С.П. Социальное самочувствие российского населения в статистике самоубийств. М., 1995, 5:28—36]. У студентов Оксфордского университета — элитнейшего ВУЗа мира, где могут позволить себе учиться особенно богатые и талантливые, распространённость суицидов составляет 269 случаев на 100 тыс., что превышает в сотни раз средние показатели по стране” [Корнетов. Указ. соч. С. 77]. По мировой статистике “Возрастной промежуток между 15 и 24 годами является пиковым в отношении суицидальных попыток у представителей обоих полов [Корнетов. Указ. соч. С. 79]. “Чем выше социальный статус пациента, тем выше риск суицида (!)” [Helmkamp J. Occupation and suicide among males in the US Armed Forces // Ann. Epidemiol. 1996. Vol 6. №1, p. 83—88; Lester D. Unemployment and suicide in American Indian youth in New Mexico // Psychol Rep. — 1997 — Vol 81, №1. P. 58; Stack S. Suicide among artists // J. Soc. Psychol. — 1997, Vol 137, №1. P. 129—130]. По сравнению с экономически развитыми странами, государства Африки, в которых господствует практически повсеместно тяжелейший экономический упадок, огромная смертность, самая высокая в мире заболеваемость СПИДом, голодоморы, уровень самоубийств остаётся одним из самых низких [Петров В.И. Культуральные и этнические проблемы психического здоровья. Вып. II. — Москва — Ижевск: Ижевский полиграф-комбинат, 1997. С. 47—49], хотя вроде бы факторов для совершения суицида там больше, чем где бы то ни было. Итак, суицид распространён преимущественно в экономически развитых странах, среди молодёжи, и среди обеспеченных людей, которые не страдают ни от физических, ни от психических болезней, алкоголизма или нужды. Суицид встречается среди самых образованных слоёв общества. Словом, суммируя все эти данные, получается, что кончают жизнь самоубийством те, кто ею должен быть больше всего доволен (?!). Среди же диких племён Океании или нищих стран Африки процент самоубийств — самый низкий в мире. Поэтому роль экономических факторов, которой отводилось наибольшее значение среди причин, приводящих к самоубийствам у психически здоровых людей (о самоубийствах среди больных шизофренией и др. психическими расстройствами мы скажем отдельно), сегодня отвергается. Какие же группы факторов выделяют сегодня учёные, как приведшие к бурному, небывалому ещё в истории распространению суицидов? П “рост самоубийств в значительной мере обусловлен ослаблением роли традиционных социальных и религиозных институтов, регламентирующих взаимоотношения между поколениями и отдельными людьми. С другой стороны, устойчивость институтов семьи, брака, сохранение традиционного уклада жизни являются мощными антисуицидальными факторами” [Амбрумова А.Г., Калашникова О.Э. Клинико-психологическое исследование самоубийства. С. 66]. Итак, безбожие и сексуальная революция, разрушившие институт семьи, и которые все еще порой воспринимают, как символ свободы, привели к тому, что люди начали бежать от этой свободы в мир иной. П “Во многих случаях поводом суицидального поведения у молодёжи может быть и простое подражание, копирование поведенческих образов, демонстрируемое с экранов телевизоров, с которыми неразрывно связано современное поколение и откуда оно черпает готовые схемы и решения эмоциональных и житейских проблем” [Там же. С. 69]. “Подростки воспринимают эти публикации как модель разрешения психотравмирующей ситуации, используя их как основу для имитационного поведения” [Чуприков. Указ. соч. С. 54]. Итак, телевидение, заполненное сегодня фильмами о насилии, зле, самоубийствах, песни многих рок-музыкантов, прославляющие самоубийство, воздействуют на мозг человека самым разрушающим образом, незримо кодируя его на зло, похоть и самоубийство. П “увеличение количества различных псевдорелигиозных образований” [Там же. С. 53]. Сегодня, как никогда ранее, расцветают экстремистские секты, начиная от Белого братства и Аум Сен Рикё и заканчивая обществами Блаватской, Хаббарда, сатанистами. У многих из них самоубийство — это величайший акт служения высшей силе. И потому людей приучают любить смерть и стремиться к ней, как то некогда делали у нас на Руси староверы, сжигавшие себя во имя Бога целыми деревнями. Большую опасность в связи с этим представляет и проникновение на нашу землю различных восточных религий. Так, было отмечено, что у индуистов отношение к самоубийству весьма спокойное, и это обусловлено тем, что смерть для индуиста — всего лишь переход к новой форме жизни [Корнетов. Указ. соч. С. 79]. Как показано в многочисленных работах, “Влияние религии на суицидальное поведение прослеживается на протяжении многих веков” [Там же. С. 79]. Итак, если христианство на протяжении веков сдерживало эту проблему, то сегодня, в век секуляризма, оккультизма, сектантства это сдерживающее начало потеряно. П Но не только изуверские фильмы, где культивируются самоубийства, оказывают своё страшное действие, но и сообщения в новостях о суицидах оказывают своё негативное влияние. Но значит ли это, что надо умалчивать о проблеме? Послушаем экспертов: “Косвенное воздействие оказывают средства массовой информации, сообщающие о реальных самоубийствах, суицидальных попытках, обсуждающие проблемы суицида… S. Stack указывает на очевидность связи повышения количества самоубийств с освещением в средствах массовой информации о суицидах знаменитостей, особенно в области политики и развлечений. По мнению D.P. Shillips et al, уровень самоубийств не возрастает, если mass-media не ставят такую информацию на первый план. В исследованиях отмечается, что важную роль в возможных последствиях, в виде количества и качества суицидального поведения в популяции играют форма подачи темы суицидальности, включая подробное описание и сопутствующую информацию” [Корнетов. Указ. соч. С. 80]. Наше развращенное общество ждёт сенсаций, похотливых подробностей и смакования жестокости. СМИ, вместо того, чтобы воспитывать аудиторию, выполняют социальный заказ, с упоением и никому не нужными подробностями рассказывая о самоубийствах, прикрываясь при этом порой ещё и “научным” анализом. П Употребление наркотиков и алкоголя [Чуприков. Указ. соч. С. 53]. “Исследования, проведенные в разных странах, показали, что среди наркоманов наблюдается повышенный риск совершения суицида. Показатель суицидов для лиц, злоупотребляющих героином, в 20 раз выше, чем для обычного населения” [Kaplan and Sadock’s synopsis of psychiatry: behavioral sciences, clinical psychiatry // H.I. Kaplan, B.J. Sadock (Eds). 8th ed. — Baltimore: Williams Wilkins, 1998 — 1401 p]. Сегодня во многих странах наркотики можно свободно приобрести, а организованное пьянство в виде тех же праздников пива, стало так же одним из символов свободы и независимости. Но вновь ищущие свободы в наркотиках или вине люди затем настолько пресыщаются ею, что хотят убежать от неё, но, порой, им это удаётся только путём совершения самоубийства. Воистину убивающая “свобода и современность”. П Сегодня в обществе и особенно среди молодёжи через различные средства информации навязывается, или, точнее, уже “навязался” определённый тип современного человека, на которого должны все равняться, если, конечно, хотят жить в ногу со временем. Этот тип включает в себя такие параметры, как обладание большим достатком (он директор фирмы или банка), победами у женщин (у него много любовниц), он очень силён и смел (как Шварценегер), он умеет решать быстро и эффективно любой вопрос, у него, конечно, мерседес, сотовый телефон и т.д. Несмотря на некоторую утрированность описанной нами картины, она действительно такова. И подавляющий процент молодёжи, порой не отдавая себе в этом отчёта, стремится соответствовать в своей жизни именно этим параметрам. Ведь только тогда они будут приняты обществом и любимыми. Автор этих строк знает очень многих хороших ребят, которые встали на этот опасный путь. Ибо “Если субъект в процессе своего функционирования берется за решение задачи, превосходящей его личные возможности, не осознаёт и не решает противоречия между своими данными, возможностями и социальными требованиями, то он оказывается в ситуации предела своих психических и даже физиологических ресурсов. Деятельность человека может быть результативной социально, но те усилия или даже степень трудностей, с которыми он вынужден сталкиваться ежедневно, могут поглощать его жизненные силы, работоспособность, уничтожая удовлетворённость жизнью. Тогда, в конечном итоге, все жизненные силы человека будут уходить на заполнение этого несоответствия. Постоянно живя с таким сознанием, человек неизбежно деградирует как личность, соглашаясь на низший уровень самореализации, или совсем отказываясь от самореализации, да и от самой жизни” [Джидарьян И.А., Антонова Е.В. Проблема общей удовлетворённости жизнью: теоретическое и эмпирическое исследование // Сознание личности в кризисном обществе / Под ред. Абульхановой-Славской А.А., Брушлинского А.В., Воловиковой М.И. М., 1995. С. 76—95]. Сколько молодых людей, задумаемся еще раз, пыталось и пытается стать супергероями, заставляющими склоняться мужчин и восхищаться женщин, пытается, но безрезультатно, вводя себя в состояние депрессии, вызванное утраченным и иллюзиями вместо того, чтобы задуматься над смыслом жизни. П Сегодня психиатры и психологи показали, что одной из глубинных причин, приводящих к самоубийству, является отсутствие у человека смысла жизни. “Анализ полученных данных позволяет утверждать, что подавляющее большинство пациентов, склонных к суицидальному поведению, отличается низкой осмысленностью собственной жизни” [Амбрумова. Указ. соч. С. 74]. “Основной источник удовлетворённости — в возможности служить идее, следовать нравственным и мировоззренческим принципам, служить ясной цели. Только достижение этой цели, осуществление смысла жизни делает человека по-настоящему счастливым” [Там же. С. 74—75]. Итак, сегодня независимые учёные пришли к тому, что человеку необходим смысл жизни, духовный стержень. А ведь этот смысл может дать и даёт только Бог, отход от которого стоил стольких человеческих жизней. П Депрессия. Состояние депрессии является тем мостиком, который соединяет психически здорового человека с больным. Это грань, переход которой ведёт к различным психическим нарушениям. “Суицидальные мысли почти всегда связаны с серьёзной депрессией” [Березин Ф.Б., Мирошников М.П., Соколова Е.Д. Методика многостороннего исследования личности: структура, основы интерпретации, некоторые области применения. М.: Фолиум, 1994]. “Расстройство настроения — это диагноз, который наиболее часто ассоциируется с суицидом” [Beskow J. Depression and suicide // Pharmacopsychiatry — 1990, Vol 23, Suppl 1—P3.]. Недаром поэтому дьявол пытается вогнать человека в состояние ропота, недовольства, страха, уныния, ибо в таком состоянии воля человека ослабевает и становится более податливой для его страшных воздействий. Говоря выше о шизофрении, маниакально-депрессивном психозе мы отметили, что в очень многих аспектах данные состояния напоминают одержимость, описанную в Библии. Поэтому и немудрено, что среди людей, страдающих данными душевными заболеваниями, в огромном проценте распространены суициды. “Около 30% больных шизофренией совершают суицидальные попытки и почти 10% погибают в результате суицида” [Vieta E., Nieto E., Gasto C. Suicide risk in schizophrenia // Am. J. Psychiatry — 1998, Vol 155, №11, P. 1640]. Итак, на земле почти каждую минуту кто-то кончает жизнь самоубийством. В основном это те, кто молод, достаточно обеспечен и образован, у кого ещё впереди вся жизнь, которая могла бы сложиться совершенно иначе, если бы этот человек пришёл к Богу, осознал бы свою зависимость от Него, обрёл бы смысл жизни и счастье. У американских индейцев была богиня Икстаб — богиня самоубийства, изображаемая в виде повешенной женщины с маской черепа на лице. Изуверские и духовно деградированные индейцы с радостью служили этой богине, принося ей в добровольную жертву самих себя. Сегодня наш мир не преклоняется пред богиней Икстаб, никто не кадит, вроде бы, у её алтарей. Но жертвы ей всё возрастают и возрастают. Выбирая свой путь в жизни, не согласовав его со Словом Божьим, влекомые похотью своих очей и разумом своего сердца, современные люди начинают, не отдавая себе в том отчёта, шествование к алтарю этой богини. У кого-то проходит совсем немного времени, у кого-то больше, пока он не оказывается перед её зловещим идолом. И многие, подобно Саулу, настолько далеко зашли в своём отступлении от Господа, что им ничего не остаётся, как вознести себя в жертву страшной Икстаб. Куда идём сегодня мы, по чьему пути следуем: пути гордости и силы, по которому шёл Саул, или по долгому пути духовного преобразования, порой через падения и ошибки, но пути к Богу, как Давид?…


Постскриптум. На пути к бессмертию

На протяжении нескольких тысячелетий человечество стремилось вернуть себе некогда утраченное бессмертие. То оно пыталось вернуть его, силой “взяв небеса”, то своей праведностью и добрыми делами, то с помощью магических заклинаний, эликсиров, соблюдения обрядов или достижений науки. По сути, вся история человечества — это поиск утраченного в Эдеме счастья и бессмертия. Каждая политическая формация, религиозное или философское учение предлагали свои пути для достижения этого. Человечество прошло через феодализм и рабовладельческий строй, стоицизм и эпикурейство, карму и джихад, шаманизм и фашизм, индульгенции и демократию, но счастливого и бессмертного общества так и не было построено. Каждое новое учение, новый путь к бессмертию лишь приводил к новым рекам крови. Сегодня сотни миллионов людей, порой, не задумываясь об этом, стоят на перепутье, куда идти за счастьем, так и не получив ответы на извечные вопросы: В чём смысл жизни? Зачем я пришёл в этот мир? Что будет со мной после смерти? Другие пытаются гнать от себя эти вопросы, живя, что называется, сегодняшним днём, но стоит лишь беде или смерти приблизиться к их дому, как эти вопросы встают и перед ними. И вот среди этих миллионов, даже миллиардов людей, есть небольшая группа, которая уверенно говорит о том, что знает ответы на эти вопросы, подтверждая это своей жизнью. Это относительно небольшая 15-миллионная группа христиан адвентистов седьмого дня. Но разве не было в истории различных церквей, сект, философских школ, которые претендовали на обладание истиной о смысле жизни и секрете достижения бессмертия, а затем эти направления распадались и уходили бесследно в небытие, показав ложность своих утверждений. Но адвентисты говорят другое, утверждая, что ответы на эти вопросы и секрет достижения бессмертия открыты в Библии, Слове Живого Бога. Открыты ясно и просто. И что достаточно непредвзято изучать, с Божьей помощью, Библию, и каждый получит ответ на волнующий его вопрос, как достичь счастья и обрести вечную жизнь. Но ведь Библию, могут возразить многие, читают миллиарды людей, почему же только адвентисты видят в ней то, чего другие не видят? Может быть, у адвентистов другая Библия? Нет, Библия у них та же самая, что у всех других христиан, только читают они её без каких бы то ни было человеческих комментариев, — так называемых, отцов церкви, решений соборов, укоренившихся традиций и обрядов. Они читают Библию, признавая только её авторитет. Мы видели, исследуя Первую книгу Царств, как библейское учение о душе было грубо, в угоду языческим традициям, изменено людьми, которые объявили, что душа бессмертна. Мы видели, как II заповедь Божьего Закона “Не сотвори себе кумира” была попрана теми, кто называя себя христианами, создали иконы и статуи. Мы видели, как библейское учение о том, что молиться должно только Богу, было изменено, и сегодня люди молятся таким же людям, как и они. Мы видели, как библейское осуждение всевозможных амулетов, талисманов, реликвий было попрано, и в христианство вкрались грубейшие суеверия. Сегодня многие христианские церкви открыто проповедуют о том, что Священное Предание стоит наравне со Священным Писанием. А другие дошли до того, что объявили главу одной из церквей непогрешимым в делах веры. Мы видели, как Божьи проповеди о несении любви и Евангелия были нагло попраны, и вместо них организовывались церковью Крестовые походы и была создана Инквизиция. Как вместо духа прощения веками лелеялась идея религиозной нетерпимости и уничтожения инакомыслящих. А ведь всё это делалось людьми, читающими Библию, хотя и запрещающими её печатание и распространение, понимая, что это приведёт к разоблачению измышлений и лжеучений. Так оно и произошло, когда настала Реформация и люди, получив Библию, увидели, сколь велика разница между папским христианством и религией Христа. Но не все сумели и тогда встать над традицией и преданием, взяв за основу веры только Библию, без всяких каких бы то ни было человеческих измышлений и добавлений. И только церковь христиан-адвентистов, возникшая в ходе развития Реформации и предсказанная в пророчествах книги Откровение, сделала это, взяв за основу своего учения только Библию, что, кстати, признаётся даже её противниками. Поэтому они читают Библию, как и все, но в отличии от других исполняют то, что в ней написано. Итак, Священное Писание, Сам Господь говорит, что путь к вечной жизни лежит через Христа: “Я есмь путь и истина и жизнь; никто не приходит к Отцу, как только через Меня” (Ин. 14:6). Итак, первое, что нам нужно на пути к бессмертию — это придти ко Христу и раскаяться в своих грехах, осознав, что мы ничто без Него. Второе, заключить с Ним завет через водное крещение. “Иисус отвечал: истинно, истинно говорю тебе: если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие” (Ин. 3:5). Стать членом Его церкви, Его народа (Деян. 2:41—47). Жить по Его закону (Ин. 14:15). Нести весть Евангелия этому миру словом (Мф. 28:19—20) и своей жизнью (Ин. 13:35). Эта жизнь дана человеку, как время подготовить свой характер для жизни в вечности. Ибо не избавившись здесь, с Божьей помощью, от гордыни, злобы, духа клеветы, сплетен и самоправедности, мы не войдём в Небесный Иерусалим воротами, ибо там нет места для этих качеств Дана и Ефрема, чьих имён нет на воротах небесного Иерусалима. Наша земная жизнь — это время шлифовки нашего характера. На примере героев Первой книги Царств мы видели, что это, порой, долгий и болезненный процесс. Но когда мы идём по этому пути с Богом, то никогда не упадём, а если и упадём, то испросив Его помощи сможем подняться, чтобы идти дальше. Путь к бессмертию — это путь служения Богу и ближним. Истинный путь к бессмертию — это путь полноценной и радостной жизни, которую дарует Бог уже сейчас. “Вор приходит только для того, чтобы украсть, убить и погубить. Я пришел для того, чтобы имели жизнь и имели с избытком” (Ин. 10:10). Путь к бессмертию — это путь веры и доверия Богу. Путь к бессмертию — это путь осознания своей зависимости от Бога и своей полной несостоятельности без Него. На пути к бессмертию человек отказывается от того, что ему порой так дорого — алкоголя, наркотиков, зависти, порнографических фильмов, гордыни, злобы и от чего он, точнее, будем говорить, мы, имеем одни только беды. Сегодня наш любящий Иисус Христос ждёт каждого человека на этом пути, в конце которого расположен небесный Иерусалим, а в стороне от которого — огненное озеро вечной гибели: “Так говорит Господь: остановитесь на путях ваших и рассмотрите, и расспросите о путях древних, где путь добрый, и идите по нему, и найдете покой душам вашим” (Иер. 6:16).



