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Книга пророка Иезекииля

1.5. Будущее Израиля (Иез. 33-39)

1. При разделении Книги пророка Иезекииля на части [1.1.8] было сказано, что Иез. 33-39 содержит пророчества о спасении народа Иудеи и Израиля. Это правда, хотя и слишком односторонняя. Кто думает, что в третьей части Иезекииля речь прежде всего идёт о пророчествах о спасении, плохо её прочитал. Предостережения всё ещё держат перевес. Иезекииля вновь назначают стражем, который получает задание предостерегать (Иез. 33,1сл.). Землю Израиля Яхве превратит в заброшенную пустыню (Иез. 33,23сл.). Пастыри (вожди) Израиля будут наказаны и больше не смогут пасти овец (Иез. 34,1сл.). Иезекииль снова должен пророчествовать об Эдоме и сказать ему, что его земля станет пустыней (Иез.35-36,7). Горы и вся земля Израиля расцветет, однако сам народ должен очиститься. Люди обретут новое сердце и новый дух, так что они сами почувствуют отвращение к себе за те мерзости, которые они совершили (Иез. 36,8сл.). А после главы о сухих костях, которые вновь оживают (Иез. 37сл.), ещё приводятся пророчества о Гоге, правителе Мешеха и Фувала (Иез. 38).

Чтобы оценить все эти пророчества, которые предостерегают и говорят об очищении и уничтожении, мы должны хорошо взвесить следующее. После падения Иерусалима Иезекииль мог снова открыто обращаться к своим соотечественникам (Иез. 33,22). Он мог нести весть о спасении Израиля. Однако он должен был им хорошо объяснить, что большое очищение необходимо, прежде чем Яхве снова будет жить со Своим народом. Полностью возобновленные отношения между Яхве и Его народом появляются перед нами только в Иезекииля 40-48.

Таким образом, всё, что мы читаем в Иез. 33-39 – это подготовка к восстановлению таких отношений. Яхве, Который покинул храм в Иерусалиме (Иез. 10,22), вернётся только лишь в новый храм. Тогда Он останется жить со Своим народом, который Он сам освятит, и они больше не будут осквернять Его святое имя (Иез. 43,4сл.).

Если читать Иез. 33-39 с этой перспективы, тогда очень многое становится понятным. Мы видим, что страж Иезекииль должен принести суровую весть как изгнанникам в Вавилоне, так и “жителям руин” в Иудее (Иез. 33). Новый Израиль возможен только под предводительством новых пастырей, которые будут пасти не себя, а своих овец (Иез. 34). Условием существования новых отношений между Яхве и Его народом является спокойствие вокруг Израиля. Поэтому снова появляется сообщение об уничтожении Эдома (Иез. 35-36,7). Также земля Израиля должна полностью очиститься. Она должна обрести жителей с новым сердцем и новым духом (Иез. 36,8сл.). Наши кости высохли, – говорят изгнанники, – с нами покончено, вся надежда улетучилась. Что ж, Яхве оживит кости, возвратит изгнанников, а Иудею и Израиль сделает одним народом под одним пастырем, царём Давидом. Так святилище Яхве будет среди народа Израиля навсегда (Иез. 37).

Если народ действительно желает навсегда жить в спокойствии, тогда обязательно должна состояться последняя большая битва с народами. Теперь речь больше не идёт о народах, живущих вокруг Израиля, но о врагах, которые под предводительством Гога хотят уничтожить народ Яхве, надвигаясь “с крайнего севера”. В этой последней битве они будут поражены Яхве (Иез. 38сл.). После этого наступит мир.

Теперь мы будем рассматривать разные главы из Иез. 33-39.

Я объединяю Иез. 35 и Иез. 36 в одну главу, поскольку Иез. 35-36,15 – это одно откровение. Дейкстра также придерживается этого мнения [Dijkstra II,1989,116v]. Разделение на главы здесь неудачное. Иез. 35сл. хорошо вписывается в рамки всех мер, которые примет Яхве для того, чтобы наступило царство мира, несмотря на то, что наказание Эдома уже было среди пророчеств о народах (Иез. 25,12сл.).

2. Иезекииль опять назначен стражем над народом Израиля (срн. Иез. 3,16сл.). Он снова может свободно говорить, после того как известие о падении Иерусалима дошло до изгнанников (Иез. 33,21сл.). В отличие от предыдущего периода, теперь к Иезекиилю приходят не только старейшины, но также большие группы простых людей из народа (Иез. 33,31). Почему Иезекииль вновь назначен стражем? Соотечественники Иезекииля полагают, что Яхве идёт неправильным путём (Иез. 33,17). Те же слова мы слышали в Иез.18. Иезекииль отвечает на вопрос изгнанников: “как мы можем жить” (Иез. 33,10)? Ответ звучит так: изгнанники не связаны намертво с плохим прошлым своих предыдущих поколений и также со своим прошлым. Будет будущее, если они покаются.

Речь идёт не столько о судьбе каждого отдельно взятого израильтянина, сколько о теперешнем поколении израильтян. Яхве вкладывает в сердце Иезекиилю всю серьёзность его задания. Если он не скажет изгнанникам, что они должны идти другим путём, тогда они умрут из-за своих беззаконий. Однако жизнь Иезекииля как стража также поставлена на карту (Иез. 33,8), если он не будет призывать людей к покаянию.

Насколько трудное задание, видно из реакции людей на падение Иерусалима, как оставшихся в Иудее (Иез. 33,24сл.), так и изгнанников в Вавилоне (Иез. 33,30сл.). Оставшиеся в Иудее полагают, что они по праву владеют землёй Израиля. Если Авраам как одиночка получил эту землю в наследие, тем более мы, когда нас так много, – говорят они! Этот аргумент их погубил. Их поведение нечестивое, поэтому их поразит меч и моровая язва. Яхве сделает с их земли заброшенную пустыню.

Реакция изгнанников в Вавилоне звучит не намного оптимистичней. Конечно, они сходятся вместе, чтобы послушать Иезекииля. Ведь он прекрасно поёт и играет, однако они не делают то, что он им говорит. Иезекиилю кажется невозможным что-то предпринять с теперешним поколением. Тем не менее, Иезекииль должен говорить. Всё, что он пророчествует, доброе или злое, непременно сбудется. И когда это произойдёт, люди поймут, что среди них был пророк (Иез. 33,31сл.).

Призыв к покаянию нацелен на будущее Израиля после падения Иерусалима. Это будущее лежит в руках Яхве и будет, как мы ещё увидим, очень неожиданным. Если же изгнанники не хотят закрыть для себя дверь в это будущее, тогда они должны покончить с жалостью к себе и мыслями об обречённости и покаяться.

Иез. 33 – продуманное начало предпринимаемых Яхве мер, нацеленных на будущее Его народа. Прежде всего, необходимо, чтобы Израиль слушал правдивые слова Яхве. Он должен понять, что необходимо раскаяние. Народ снова должен услышать, что Яхве желает обращения грешника. Ярлык “нечестивый” (равно как “праведный”) никогда не был неизменным [Dijkstra II,1989,101].

Кто особенно выделяет личный аспект жизни как плода покаяния, может задать вопрос, почему праведный человек рано или поздно всё же должен умереть как изгнанник. Вспомните самого Иезекииля. Жизнь здесь полностью переплетена с продолжением жизни народа. Несмотря на то, что в Иез. 33 (равно как в Иез. 18) приводятся примеры одного человека, их значение нацелено на поколения и на весь народ, который творит беззакония или же кается.

3. Дальше Иезекииль обращается к пастырям народа Израиля. Речь идёт о политических вождях. Вместо того чтобы пасти своих овец, они пасли себя. Они слишком хорошо относились к себе и абсолютно забыли всё то, что следовало ожидать от теократических правителей: пасти овец и помогать слабым, больным, раненым, угнанным и потерянным овцам (Иез. 34,2сл.). Теперь эти овцы бродят по всей земле. Однако наступают перемены. Яхве теперь Сам отыщет Своих овцах, соберёт их и приведёт к спокойному пастбищу, к Израилю. Среди этих овец Яхве проведёт разделение. Тучные овцы, которые оттесняли тощих овец, чтобы самим удовлетвориться водой и травой, будут умерщвлены. Вместо плохих пастырей будет назначен Давид (“Мой слуга”). Он будет пастырем, который будет их пасти (Иез. 34,17сл.). Яхве заключит со Своим народом завет мира. Овцы больше не будут остерегаться диких животных и смогут жить и спать даже в пустыне и лесу. Им будет даровано благословение вокруг холма Яхве (святилище в Сионе), и они получат вдоволь еды и питья (Иез. 34,25сл.).

Таким образом, Иез. 34 указывает на два шага, необходимых для царства мира. Со старыми вождями будет покончено, так что народ, наконец, получит вождя, который полностью соответствует образу теократического царя. Пс. 71 вскоре сбудется. Второй шаг – разделение овец на хороших и плохих (срн. Иез. 20,36сл.), так что наступит также внутреннее спокойствие. Кто желает получить свой удел в этом царстве мира, не должен принадлежать к тем овцам, которые откармливались за счёт других.

Правитель Давид будет настоящим теократическим князем, как видно из Иез. 34,31. Яхве говорит: “Вы – Мои овцы, овцы, которых Я пасу; вы – люди, а Я – ваш Бог”. Давид остаётся рабом, а Яхве является действительным Пастырем. Можно ли видеть здесь в Давиде Мессию, мы обсудим немного позже, когда будем говорить о “князе” в царстве мире [см. 1.6.5]. В любом случае он будет хорошим правителем. Возможно, нечто подобное уже заключено в его названии “князь” [евр.: nāśī], ведь для этого не употребляется обычное слово, обозначающее царь [евр.: mèlèch]. Слово “князь” в Книге Иезекииля употребляется, в первую очередь, к вождям маленьких народов (Иез. 26,16; 27,21; 30,13 и др.), в то время как правители Ассура, Вавилона и Египта называются словом “царь” [см. H. Nier ThWAT V,654v]. Титул “князь” может акцентировать внимание на том, что “Давид” пребывает в подчинении великому царю Яхве!

Завет мира (Иез. 34,25) Яхве заключает не с новым Давидом, а с народом. Этот завет называется заветом мира, поскольку народ больше не будет гонимым, но будет навеки жить в мире и счастье.

В Иез. 34,17, где говорится о суде над овцами и козлами, неправильно будет считать, что именно бараны и козлы – это те сильные, которые угнетали слабых [Aalders II,1957,166; Dijkstra II,1989,113]. Разделение на сильных и слабых – это разделение как между овцами, так и между баранами и козлами. Овцы также могут вытеснять овец! Иисус в Своём изображении последнего суда, возможно, думал об Иез. 34, однако Он использовал образы по-своему.

4. Иез. 35 указывает на следующее условие существования царства мира. Если овцы хотят безопасно пастись, горы Эдома также больше не должны быть угрозой для Израиля. Безопасное будущее Израиля не сочетается с “горой Сеир”, то есть с угрозой со стороны народа Эдома. Поэтому гора Сеир превратится в пустыню, через которую больше никто не будет проходить (Иез. 35,1сл.). Эдом сказал, что хочет завладеть землями как Северного, так и Южного царства, но Яхве исключает Эдом. Эдом радовался, когда был опустошен Израиль; теперь ему отплатят такой же монетой. Он будет опустошен, и вся земля возрадуется (Иез. 35,10сл.).

Это пророчество – вовсе не повторение того, что уже прозвучало в приговоре Эдому (Иез. 25,12сл.). Контекст совсем другой. Здесь речь идёт об условиях, которые необходимы для восстановления Израиля, который не будет безопасным местом, если на него могут позариться, с какой бы то ни было стороны. В обвинении Эдому упоминаются все враги из близлежащих земель (Иез. 36,5). Пока этот враг по соседству не истреблен, о постоянном спокойном существовании Израиля не может быть и речи.

Если горы Эдома больше не несут никакой угрозы, тогда горы Израиля снова могут приносить народу мир (Пс. 71,3). Земля будет засеяна, город и всякое селение будут полны людей, как раньше, и всё будет намного лучше, чем когда-то. Изменчивому существованию в земле, где народ так часто переживает войны и голод, приходит конец. Больше не скажут об израильской земле, что она поедает людей (Иез. 36,8сл.).

Сеир – это название горы, которая находится на восток от т. нзв. Арабы (низменность, которая прилегает к долине Иордана на юг от Мёртвого моря). Эта гора была первоначальным местом поселения эдомитян. Однако они расширили свою территорию на запад за счёт Иудеи. Название Сеир также может обозначать весь Эдом, как в Иез. 35.

5. Яхве теперь очистит землю и народ. Почему Он так поступает, видно из самого основного мотива действий Яхве. Он возвращает Израиль назад из изгнания и дарует мир, не ради народа Израиля, но исключительно ради Своего святого имени. Это имя изгнанники обесславили среди тех народов, где они пребывали. Это принесло Яхве скорбь. Теперь Он вернёт уважение к Своему великому имени, которое Израиль обесславил среди народов. Он покажет народам, что Он святой (Иез. 36,16сл.).

Почему Яхве не расправляется окончательно с Израилем, как с другими народами? Это было бы логично, но так не происходит. Почему нет? Если Яхве заботится о чести Своего имени, Он исходит из того, что Он обещал праотцам Израиля и что остаётся действительным навсегда (Иез. 36,28). В сохранении Его святости заключаются, очевидно, выполнение Его обетований, как Иакову, так и Давиду (Иез. 37,25).

Из этого становится совершенно очевидным то, что Святой Яхве раз и навсегда стал на сторону Своего народа Израиля. Такая пристрастность нам уже встречалась не раз. В этом случае мы её видим снова. Яхве говорит, что Он действует не ради Израиля, но ради Своего святого имени. Всё должно вести к “soli Deo gloria” («Одному Богу слава»), однако при этом всегда присутствует Израиль. Когда Израиль вернётся в возрождённую землю, он сразу вспомнит все свои ложные пути и злодеяния. Израильтяне будут чувствовать к себе отвращение. Они поймут, что, на самом деле, ни один их поступок не мог побудить Яхве восстановить землю Израиля и снова им позволить там жить. “Я это дело не ради вас; да будет вам известно. Стыдитесь путей ваших, народ Израиля!” (Иез. 36,32; срн. Иез. 6,9).

При чтении Иез. 36 в памяти всплывает образ Моисея. В чрезвычайно критические моменты в отношениях Яхве и Его народа Моисей указывает Яхве на реакцию Египта и других народов после возможного истребления народа Израиля (Исх. 32,12; Чис. 14,13сл.). Как аргумент он использует святость Яхве. Что должны думать народы о таком боге, который уничтожает свой собственный народ?! Вместе с тем Моисей чистосердечно уповает на завет Яхве и праотцев (Исх. 32,12; Чис. 14,18). Он называет два основания тому, что Яхве связал Себя с израильтянами. Они заключаются не в величии народа Израиля, но в: 1) любви Яхве к Израилю и 2) выполнении клятвы, которой Он поклялся праотцам (Втор. 7,7сл.).

Графическое изображение структуры Иез. 36,17-28 [см. у Maarsingh III,1991,65] красиво показывает, что речь идёт только о славе Яхве:

17а: израильтяне живут в своей земле

17б: они осквернили её своими делами

18: Яхве излил на них Свой гнев

19: Он рассеял их по народам

20: они обесславили Его святое имя

21: Яхве пожалел Своё святое имя

22а: не ради израильтян Он это делает

22б: но ради Своего святого имени

23: Яхве освятит Своё имя

24: Он выведет их из земель и вернёт назад

25а: Он окропит их чистой водой

25б: Он очистит их от всех скверн (26,27а: новое сердце, и т.д.)

28: они снова будут жить в земле, данной их праотцам

6. Иез. 36 содержит ещё один аспект, на котором нам следует остановиться. Очищение земли и человека будет действенным потому, что изменится человек. Очищение человека заключается в том, что он обретёт другое сердце и другой дух. Яхве возьмет из плоти закаменелое сердце, а вместо него вложит живое. Благодаря этому люди смогут соблюдать законы Яхве и выполнять Его заповеди (Иез. 36,26сл.). Это обетование мы находим также в Иез. 11,19, где оно связано с возвращением народа из изгнания.

Но как же теперь понимать призыв к изгнанникам в Иез. 18, чтобы они сами покончили со своей грешной жизнью, обновляя своё сердце и дух (Иез. 18,31)? Что в Иез. 18 является заданием, которое должны выполнять люди, в Иез. 36 становится особенными действиями Самого Яхве, благодаря которым Он делает людей нового Израиля способными служить Ему.

Мне кажется, этот вопрос нельзя решить, просто указав на такой феномен, что одно и то же дело может иметь две стороны. Так, Фил. 2,12сл. может служить таким примером: “со страхом и трепетом совершайте своё спасение” и “Бог производит в вас и хотение, и действие по Своему благоволению”. Как бы мы не отдавали должное этим двум аспектам жизни верующего, в Иез. 36 всё же дела обстоят иначе. Земля Израиля сделается, как Эдемский сад (Иез. 36,35). Мы стоим на пороге царства мира, которое будет описано в Иез. 40-48. Одно из условий прихода такого царства – полное обновление жителей новой земли. Для этого им нужно обрести новое сердце и новый дух. Только тогда они смогут войти в царство мира. Призыв к покаянию в Иез. 18,31 и Иез. 33 ещё звучит тогда, когда Яхве говорит Иезекиилю: “Они слушают, что ты говоришь, но не поступают так” (срн. Иез. 33,32). Подобное упрямство больше немыслимо после вхождения в новый Израиль. Своим обновлением Яхве сделал так, что израильтяне начали чувствовать отвращение к своей предыдущей жизни, и теперь будут придерживаться Его законов.

Маарсинг [Maarsingh III,1991,71v] обратил внимание на разницу между, с одной стороны, заданием изгнанникам в Иез. 18 обновить их сердце и дух и, с другой стороны, Иез. 36. Однако его ссылка на Фил. 2,12сл. именно здесь, мне кажется, не очень правильна. Позади не только изгнание, но также новый Израиль стал Эдемским садом! Тем самым напряжению Фил. 2,12сл. тоже придёт конец. Люди “больше не будут осквернять себя своими идолами и мерзостями своими; Я освобожу их от всех их грешных поступков и очищу их” (Иез. 37,23).

Мейн [Mein 2001,246v] тоже рассматривает “противоречия” Иез. 18 и Иез.36 (и Иез. 11) и указывает на различные ситуации: Иез. 18 направлен на изгнанников, а Иез. 36 говорит об окончательном восстании народа, где человек уже не может вмешаться, поскольку он потерпел полное поражение. Примечательно, что Мейн, будучи либеральным теологом, называет Кальвина теологом, который в духе Иезекииля учит об абсолютной испорченности человека. Для этого он опирается на толкование Кальвина Иез. 11,19сл. (чт. 29 и 30).

7. Видение о сухих костях, которые оживают, – это ответ на жалобы изгнанников, которые утверждают: “Наши кости иссохли, наша надежда погибла, оторваны мы от корня” (Иез. 37,11). Однако что в глазах народа кажется невозможным, становится возможным. Иезекииль был духом перенесен в долину сухих костей и должен был обойти её со всех сторон. Потом он дважды получает задание пророчествовать. Сначала этим костям, чтобы они ожили. Иезекииль видит, что кость с костью сближаются. Потом они покрываются жилами и плотью, и наконец их обтягивает кожа. Но пока эти человеческие существа бездыханны. Поэтому Иезекииль снова должен пророчествовать, теперь ветру. Он приходит со всех четырёх сторон, чтобы вдунуть жизнь в эти тела. Так оживает необозримая толпа людей (Иез. 37,1сл.). Всё происходит, как при сотворении первого человека. Тогда Бог сделал его из глины и вдунул в него дыхание жизни (Быт. 2,7). Здесь в вавилонской земле происходит второе сотворение человека. Могилы открываются, Яхве оживляет Израиль и отправляет его в Свою землю (Иез. 37,12сл.).

В окружении Иезекииля находятся только изгнанники из Иудеи, но Яхве всё время думает о будущем всего Израиля. Чтобы продемонстрировать это, Иезекииль должен взять два жезла. Он получает задание написать на одном жезле имя Иуды, а на втором – имя Иосифа/Ефрема. После этого он соединяет эти два жезла, чтобы они стали одним. Значение этого, вероятно, пока ещё непонятное для изгнанников, потому что они слышат подробное объяснение: Яхве соберёт изгнанников со всех концов земли, чтобы сделать их одним народом. С разделением на Северное и Южное царство будет покончено. Будет один Бог, один царь (Давид) и один народ. Неверности приходит конец. Человек будет соблюдать законы Яхве и всегда жить в этой земле. “Я заключу с ними завет мира, завет, который будет вечным; и поставлю Моё святилище среди них навеки” (Иез. 37,15сл.).

Эти пророчества, возвещающие о восстановлении народа Израиля, являются продолжением того, что мы слышали в Иез. 36. Чудо возвращения для изгнанников просто невероятное. Их ситуация кажется абсолютно бесперспективной. Ведь очень большая разница между сухими костями, с которыми они себя сравнивают, и тем, что им пророк представил как “Эдемский сад” (Иез. 36,35). Иезекииль тоже не может дать ответа на вопрос Яхве, смогут ли снова ожить сухие кости (Иез. 37,3). Впечатляющее видение позволяет увидеть, что у Яхве всё возможно. На поле битвы, усеянном костями, восстаёт из мертвых вся армия.

Вербрей [Verbree 2004,117] указывает на контраст этого события с горами и долинами Эдома, которые будут полны тел убитых (Иез. 35,8сл.). В то время как кости Эдома истлевают, сухие кости Израиля воскресают.

Я считаю, что в Иез. 37 предметом обсуждения является не воскресение из мёртвых, а возвращение изгнанников на родину. Такого же мнения придерживается Ноордтзей [Noordtzij II,1957,111v]. Речь идёт не о воскресении индивидуума, но о воскресении всего народа. Кости лежат на поле битвы и принадлежат тем, кто погиб в сражении. Это кости вовсе не тех, кто был погребен после естественной смерти. Поле битвы представлено как общая могила (Иез. 37,12сл.). На мой взгляд, нет никакого смысла спорить здесь о воскресении или не воскресении мёртвых, как например, это делает Аалдерс [G.CH. Aalders II,1957,201], дискутируя с Ноордтзеем. Одно вытекает из другого. Иез. 37 – это свидетельство того, что Яхве может оживлять мёртвых. Если Он может это сделать с целым народом, тогда, конечно же, Он сможет это сделать с каждым. А кто, в отличие от Ноордтзея, в Иез. 36сл. не останавливается только на возвращении изгнанников, но считает пророчества также возвещением того, что окончательно произойдёт с народом Яхве, не сможет оставить без внимания “воскресение из мёртвых”.

8. Народы снова появляются в поле зрения, но теперь под предводительством Гога, царя Мешеха и Фувала. Уже чувствуется угроза с его стороны, но именно Яхве Сам в “далёком будущем” (Иез. 38,8) прикажет Гогу выступить против Израиля. Гог вынашивает коварные планы, однако всем руководит Яхве (Иез. 38,8.10сл.). Когда наступит подходящее для Яхве время, большая армия из далёкого севера, соединившись с другими народами из востока и юга, нападёт на Израиль. Израиль вернулся из изгнания и беззаботно живёт в неукреплённых городах. Он обзавёлся хозяйством и всяким добром и теперь живёт на “вершине земли” (Иез. 38,12). В момент нападения на Израиль воспылает гнев Яхве. На земле Израилевой произойдёт большое землетрясение, и появится меч, так что люди Гога будут воевать друг против друга. Так Яхве покажет Своё могущество и святость. Многие народы поймут, что Он – Господь (Иез. 38,18сл.).

В Иез. 39 мы видим детали этого последнего противостояния между Израилем и народами. Сражение ведёт именно Яхве, не Израиль. Гог и его сторонники станут добычей хищных птиц и зверей. Сражение будет происходить не только на территории Израиля, поскольку на землю Магог, откуда родом Гог, будет послан огонь, равно как и на острова, живущие беспечно. “Они узнают, что Я Господь” (Иез. 39,6). Как видно, в этом последнем сражении задействован весь мир.

Какое теперь задание стоит перед самими израильтянами? Они будут использовать добытое оружие как топливо и смогут жечь его семь лет (Иез. 39,9сл.). Израиль также будет занят погребением тел Гога и его армии. Все тела будут погребены в “долине прохожих”, на восток от Мёртвого моря (Иез. 39,11сл.). Израильтянам понадобится семь месяцев, чтобы очистить свою землю от тел. Но также после этого люди будут постоянно обходить землю, чтобы захоронить оставшиеся человеческие кости. Птицы и дикие звери будут приглашены на большой жертвенный пир на горах Израиля. Они до сытости будут есть жир и пить кровь героев и князей, коней и всадников (Иез. 39,17сл.).

Этим впечатляющим возмездием Яхве достигает того, чего желает. Он показывает Своё величие (Иез. 39,13.21). После этого события Израиль поймёт раз и навсегда, что Яхве – их Бог. Одновременно поймут и другие народы, что израильтяне сами были виноваты в том, что их угнали в плен. Другими словами, не слабость Яхве стала причиной их изгнания, но Его могущество. Он отвернул Своё лицо от них из-за их неверности. Он отдал их в руки врагов. Он обращался с ними так, как они заслужили своими мерзостями и злодеяниями. И снова именно Он возвратил их назад, не оставив никого незамеченным (Иез. 39,22сл.).

В Иез. 38,17 Яхве задаёт Гогу вопрос: “Ты тот человек, о котором Я сказал когда-то, много лет назад, устами пророков Израиля, что Я пошлю его на израильтян?” Однако нигде у пророков мы не читаем ничего о Гоге. Аалдерс [Aalders 1951,84сл.] считает, что ответ на вопрос должен быть отрицательным: ты, Гог, не тот, о деятельности которого Я возвестил через пророков! Древние пророчества говорили о силе Ассура и Вавилона, которые на самом деле покоряли Израиль. Гог не покорит Израиль, а погибнет сам. См. также Аалдерса [G.Ch.Aalders II,1957,225], который вместе с А. Бентзеном говорят о решение Аалдерса мл., что он попал в яблочко, почти не целясь.

Иез. 39,11сл. говорит о долине прохожих или “долине бродяг” [евр.: gē hā‘ōverīm]. Предположительно, это была долина на восток от (вероятно) Мёртвого моря, которая позже стала называться “долиной полчища Гога”. Еврейское слово ‘ōver может обозначать: 1) странника, проходящего этой долиной; 2) того, кто обходит всю землю, как тогда израильтяне, собирающие тела; и 3) умирающего, который перешёл границу смерти. Все три значения могут сыграть роль в Иез. 39. См. [Maarsingh III,1991,122v].

9. До Иез. 38 и 39 речь шла, прежде всего, о грехе Израиля, изгнании как наказании за это и возвращении из изгнания. В Иез. 38 и 39 рассматривается будущее Израиля намного вперёд. Теперь можно говорить о периодизации. Народ Израиля вернётся из изгнания и сможет жить в мире. Тем не менее, ещё нужно будет расправиться с большой угрозой. О ней говорится уже после возвращения Израиля, но она приведёт к большой войне только в далёком будущем. Когда придет время, Гог с другими народами из севера, востока и юга нападут на Израиль. В истории мира наступит решающий период. До тех пор Яхве ещё не показывал Своего могущества всем народам. Они ещё могли выступить против Него и Его народа. Пока это будет длиться, Израиль ещё должен будет нести бесчестие за то, что они были неверны Яхве (Иез. 39,26). Когда произойдёт последнее сражение и Яхве рассчитается с народами до самых островов, а значит до всех концов мира (Иез. 39,6; срн. Ис. 40,15; 41,5; 42,10 и др.), только тогда настанет момент, что бесчестье навсегда перейдёт на народы (срн. Иез.20,39сл.). Как народы, окружающие Израиль, несли свой срам (Иез. 36,6сл.), так это скоро коснётся всех народов. Их критика на Яхве умолкла навсегда, и тем самым Яхве показал Своё могущество.

Здесь мы встречаем пророческое видение ситуации последних дней истории. Иез. 38сл. нельзя связывать с одним каким-то событием, случившимся после возвращения Израиля, например, с подавлением Антиоха IV Епифана и последующим восстанием Маккавеев (175-164). Об этом говорит Книга пророка Даниила. Здесь в Книге порока Иезекииля речь идёт о последнем периоде истории.

Примечательно, что в решающем сражении, которое описывает Иезекииль, действует только Яхве. Подобное мы будем всё чаще встречать, также в Книге пророка Даниила.

Нет смысла ломать голову над вопросом, с какой исторической фигурой в образе Гога из Магога мы имеем дело. Откр. 20,8 передаёт его как две личности: Гога и Магога. В образе Гога мы можем видеть какого-то устрашающего князя, который в дни Иезекииля был угрозой для тогдашних сверхдержав и пользовался легендарной славой тех дней. Образ Гога может быть использован в Иез. 38 и 39, чтобы отобразить большого будущего врага Яхве. Речь идёт скорее о силе и мощи, чем об исторической фигуре.

В Иез. 40-48 мы больше не видим никакого народа, кроме Израиля. Где все народы? С некоторой долей фантазии мы бы могли найти их в образе иноземцев, которые среди колен Израиля будут считаться наравне с рождёнными израильтянами и даже получат наследие (Иез. 47,22сл.). Однако в Книге Иезекииля не сказано ни слова о народах, которые ищут спасения у Яхве. Весь мир появляется на сцене в Иез. 38 и 39, но только для того, чтобы заметить, что Яхве в Своём возмездии всем народам – святой (Иез. 39,27).

Существуют некоторые расхождения по поводу перевода Иез. 39,26. Неужели там написано, что Израиль должен нести поношение и неверность Яхве? Или же Израиль должен забыть эту неверность, как считают NBG, Аалдерс [G.Ch.Aalders II,1957,26] и Ноордтзей [Noordtzij II,1957,137]. Трудности, которые толкователи испытывают со словом “нести”, весьма понятные. Если Израиль снова вернулся из изгнания и живёт в мире с Яхве, неужели ещё можно говорить о бесчестии, которое нужно нести?! Тем не менее, мазоретский текст и все древние переводы указывали здесь на выражение “нести бесчестие”. Сочетание слов “нести” [евр.: nś’] и “поношение” [евр.: kelimmā] настолько очевидное в Книге Иезекииля, что мы вряд ли можем перевести иначе. Перевод словом “забыть” основывается на маленькой поправке [евр.: nāšū вместо nāśū], но не убеждает. На мой взгляд, отрывок, в рамках которого находится Иез. 39,26 (Иез. 39,25-29), указывает на период между возвращением и решающим ударом, который будет нанесен Гогу. Израиль уже вернулся из изгнания, но пока последний враг не будет уничтожен, Израиль должен нести бесчестие за то, что он когда-то так выступал против Яхве. Пока всё ещё существуют народы, которые унизительно говорят об Израиле, то о “забвении” этого бесчестия не может быть и речи.

См. Дейкстру [Dijkstra II,1989,146v] о поисках исторического основания образа Гога. Таким прообразом был лидийский царь Гигий (ок. 687-652 до н.э.), который выступает как Гугу в ассирийских анналах Ашшурбанипала и в лидийских надписях в Сардах. Этот исторический Гугу становится в Книге Иезекииля Гогом, конкретным врагом Яхве и Израиля. Аалдерс считает, что это был Антиох IV Епифан [G.Ch.Aalders II,1957,246v]. Такого же мнения придерживается Вонк [Vonk 1981,572]. Однако в Иез. 38сл. мы не видим ничего такого, что бы указывало на восстание Маккавеев. Беззащитный Израиль становится для Гога Ватерлоо [Verbree 2004,122]. “Авторизованная версия” видит в Гоге обобщающий образ всех врагов Израиля (после изгнания) и церкви, в особенности в последние дни нашей истории [Замеч. о Иез. 38,1 и 40,1]. Лютер видит в Гоге турок из его дней. Другие притягивают к этому образу русских. А. Кайпер в своей книге “Ван де Волейндинг” [VI,354vv] считал, что Гог и Магог явились из Дальнего Востока, как “жёлтая угроза” китайцев и японцев. Другие же видели в нём немцев.


Книга пророка Даниила

2.6. Даниила 4: Наказание за высокомерие Навуходоносора

1. В послании Навуходоносора “всем народам и нациям” (Дан. 3,31-4,34) мы читаем, насколько он был обеспокоен своим сном. И снова вавилонские мудрецы не смогли истолковать этот сон. И опять это удалось сделать Даниилу, так как (по словам царя) в нём живёт “дух священных богов”. На этот раз Навуходоносор рассказывает ему сон (что отличается от ситуации в Дан. 2), после чего Даниил предлагает царю толкование этого сна (Дан. 4,1сл.).

Царь видел во сне высокое дерево, стоящее в центре земли. Дерево ставало всё выше и выше, дошло до неба и распростёрлось над всей землёй. Животные находили тень под этим деревом, птицы гнездились на его ветвях, и всё живое питалось от этого дерева. Сторож (ангел) сошёл с небес и приказал повалить дерево, а пенёк оставить в земле.

Сон о дереве превращается в образ человека, который по велению ангела должен мокнуть от росы и питаться травой вместе с животными. Вместо человеческого сердца он получит сердце животного, и будет это длиться семь времён. Так был вынесен через ангелов приговор, чтобы живущие знали, что Всевышний Бог стоит над человеческим царством. Бог даже может даровать это царство самому ничтожному из всех людей (Дан. 4,7сл.).

Даниил некоторое время испытывает смущение по поводу этого сна, а потом высказывает желание, что лучше бы этот сон предназначался врагам царя. Однако он должен рассказать такое: дерево, которое видел Навуходоносор, “это ты, царь!” (Дан. 4,19). Сторож, повелевающий срубить дерево, исполняет приговор, назначенный Богом Навуходоносору. Он будет брошен людьми и поселится среди зверей, до тех пор, пока не признает, что Бог стоит над человеческим царством. Оставшийся корень значит, что царство Навуходоносора всё же останется при нём, когда он признает власть небес. Приговор исполнится не сразу и даже может быть отменен. Даниил советует Навуходоносору искупить свои грехи щедростью и милостью по отношению к бедным. “Возможно, это поможет продлить твоё благосостояние” (Дан. 4,16сл.).

Коллинс [Collins 1993,217vv] и др. считает, что сказанное здесь о Навуходоносоре имеет отношение к Набониду, последнему царю Ново-Вавилонского царства. Он, а не Навуходоносор был надолго выслан из Вавилона [см. 2.2.2]. Согласно “молитве Набонида”, найденной в пещерах Кумрана, Набонид на протяжении семи лет страдал от болезни, и его положение было похоже на существование животного. Иудейский изгнанник-предсказатель рассказал ему, почему он заболел (из-за идолопоклонства) и как он может исцелиться (признать имя Бога). Текст смотрите в COS I,287v. Как видно, эти сведения имеют удивительные совпадения с Дан. 4. Неужели действительно Дан. 4 неправильно говорит всё это о Навуходоносоре? В Иосифа и Евсевия есть такие сведения, которые точно указывают на болезнь и жалкое существование Навуходоносора [Baldwin 1978,107v; Lucas 2002,106v].

Пророчество о Навуходоносоре содержало условие. Если Навуходоносор покается, не будет наказан. Мы уже видели, что не каждое пророчество непременно сбывается. См. например, Ис. 38,1 и 5 (о смерти Езекии); Зах. 6,15 и мою книгу “Книга пророка Исаии. Книга пророка Иеремии. Книга плач Иеремии”, ч.1.5.

2. Через двенадцать месяцев пророчество сбывается. Находясь на крыше своего дворца, Навуходоносор восклицает: “Неужели Вавилон не величественный, царский город, который я построил силой моего могущества?” И тотчас был исполнен приговор над Навуходоносором. Изгнанный людьми, он питался травой, как вол, тело его омывалось небесной росой, а волосы его были длинные, как грива у льва, и ногти выросли, как у птицы (Дан. 4,25сл.).

Однако по истечению семи лет Навуходоносор поднимает глаза к небу, и разум возвращается к нему. Он восхваляет Вечноживущего, владычество Которого вечное и царство из рода в род. Люди на земле – это всего лишь ничтожные существа. Бог поступает с небесными силами и людьми по Своей воле. Никто не может противиться Ему или сказать Ему: “Что Ты сделал?” Навуходоносор снова стал царём, его советники и начальники снова прибегают к нему, а его власть даже возвысилась. Он выучил этот урок. Он превозносит Царя небес, дела Которого истинные и пути праведные. “Высокомерного Он может унизить” (Дан. 4,31сл.).

Обратите внимание на переход от первого лица к третьему в Дан. 4,16-31. Всё становится понятным, если мы вспомним, что Навуходоносор из-за болезни потерял над собой контроль. Иногда его болезнь связывают с ликантропией, волчьей болезнью [соединение двух слов греч.: lukos = волк и anthropos = человек], когда человек считает себя собакой или волком и даже имитирует этих животных. Английский король Георг III и король Баварии Отто I страдали такой болезнью [Baldwin 1978,109v; Lucas 2002,111].

3. Грех, который лежал на Навуходоносоре, согласно Дан. 4, он сам называет в заключительном стихе: высокомерие (Дан. 4,32). Высокомерие – это зло, которое особенно присуще власть имущим. Бог заставляет содрогаться людей во сне, чтобы уберечь их от дурного поступка и высокомерия (Иов 33,15сл.).

Грех высокомерия Бог ненавидит также в Своём народе (Притч. 8,13), даже если речь идёт о царях (2 Пар. 32,25, Езекия). Также Он не терпит это зло в языческих правителях. Надменных тиранов Он истребляет. Великих мира сего Он делает маленькими (Ис. 23,9). Он уничтожает Моав и другие земли из-за их высокомерия (Ис. 25,11).

Часто существует связь между высокомерием и тем, что подобные правители и народы сделали Израилю. Ассирия думала, что это её собственные достижения, когда она покоряла города один за другим. Она не осознавала, что была всего лишь палкой, которой Яхве в гневе орудовал. Поэтому ассирийский царь был обвинен в высокомерии и тщеславии (Ис. 10,12).

При обсуждении Книг Исаии и Иеремии мы уже видели, что не всегда враждебные отношения с народом Яхве становятся для Яхве поводом наказать правителей за их высокомерие. Подобным примером выступает Дан. 4. Навуходоносор виновен в высокомерии, однако это не выливается в его высокомерное отношение к Божьему народу. Осквернение Божьего храма Навуходоносором и его разрушение Иерусалима не играет здесь никакой роли. Примечательно, что иудей Даниил поддерживает тёплые отношения с царём. Мы слышали, что он пожелал не Навуходоносору, а его врагам то, что предвещал этот сон (Дан. 4,16).

Тем не менее, существует также другая причина, почему Бог наказывает высокомерие Навуходоносора. Все люди должны понимать, что они – ничтожные существа. Бог поступает с небесными силами и людьми по Своей воле (Дан. 4,32). Навуходоносор возвысился в своём высокомерии не перед Богом Израиля, а перед Богом Небесным (срн. Дан. 4,34). Он хвалится своим большим городом Вавилоном, о котором говорит, что он построил его силой своего могущества и славой своего величия (Дан. 4,27). И это становится последней каплей в чаше терпения Бога. Царю, который когда-то уже признал власть Бога над всем (Дан. 2,47; 3,28), ещё больше засчитывается подобная надменность.

Мог ли Навуходоносор не гордиться всем, что он сделал для величественного города Вавилона, который был известен на весь мир? Неужели гордость всегда лишняя? Конечно, нет, на этот счёт можно привести много примеров из Библии. Однако гордость переходит в высокомерие, если человек больше не отвечает образу из Пс. 8. В этом псалме человек удивляется: несмотря на то, что он самый ничтожный из всех творений Бога, Яхве всё же сделал его “почти богом”. Он подчинил человеку всех животных. Человек может, на самом деле, высоко оценить своё положение, однако подобная оценка должна начинаться словами из Пс. 8,2.10: “Господи, Боже наш! Как величественно имя Твоё по всей земле!” Нельзя переступать границу между человеком и Богом. А это происходит тогда, когда человек становится высокомерным и приписывает себе славу, которая подобает только Богу.

Корень использованного здесь слова для “высокомерие” [арам.: gēwā; срн. евр.: g’h] иногда может иметь позитивное значение как “величие” и “краса”, не только Бога (Исх. 15,21; Пс. 67,35; Пс. 92; Ис. 24,1 и др.), но также земли или народа Израиля, или Иерусалима (Пс. 46,5; Ис. 60,15; Иер. 13,9 и др.). См. [D. Kellermann ThWAT I,878vv]. Часто оправданная гордость незаметно переходит в неоправданное высокомерие. Израиль может гордиться Сионом и считать его башни. Это в Пс. 47,1.13сл. вовсе не высокомерие, поскольку вся хвала звучит в адрес Яхве. А хвалиться храмом троекратным восклицанием “Это храм Яхве!” (Иер. 7,4) – уже переходит эту границу.

4. Будучи предупреждённым об опасности, через некоторое время Навуходоносор всё же грешит высокомерием и за это получает обещанное наказание. Это наказание содержит много символических элементов. Навуходоносор был большим деревом, которое своими плодами и тенью кормило и защищало людей. От этого дерева зависели и люди и животные. Подобный образ употреблён в Иез. 31 о фараоне, который сравнивается с кедром. Он был выше и краше всех деревьев в Божьем саду. И Навуходоносор, и этот фараон за свою власть и величие должны были благодарить Бога (Дан. 2,37сл.; Иез. 31,9), однако оба недооценили это и поэтому были отвержены и Богом, и людьми (Дан. 4,21сл.; Иез. 31,11сл.). Такое высокое дерево как образ царской власти становится символом низкого упадка, который может пережить всякий власть имущий. Вместо того чтобы благодарить Бога за дарованное Им величие, правитель начинает воспевать своё величие и украшает себя славой, которая подобает только Богу.

В уничижении Навуходоносора хорошо видно, насколько низко может упасть человек, если он приравнивает себя к Богу. Человек поставлен над животными и может подняться на большую высоту. Однако он падает к уровню животного, если желает приравняться к Богу. Если мы отказываемся от своего места над животными и ниже Бога, это приводит к потере человеческого облика. Навуходоносор утратил всякую власть, в первую очередь, власть над своим собственным духом. Он больше не отвечает образу человека как господствующего над животными.

Как не было самим собой разумеющимся то, что Бог спас троих друзей в огненной печи от смерти (Дан. 3,18), так Он не всегда наказывает за высокомерие, не говоря уже о том, что Он далеко не всегда поступает так, как в случае с Навуходоносором. Дан. 4 заканчивается очень примечательной фразой, что Бог высокомерных людей может унизить. Но это происходит далеко не всегда. Поэтому из Дан. 4 каждый может вынести урок на все случаи жизни. Эта глава позволяет образно увидеть, что стоит человек в глазах Бога, если он недоволен тем местом, которое Бог ему выделил. См. Лукаса [Lucas 2002,116]: Если человек не придерживается границы между ним и Богом, тогда исчезает также всякая грань между человеком и животным. См. также [Graaf 1952,579].

5. По истечении семи лет к Навуходоносору возвратился разум, и он снова вернул себе власть и величие, которые после этого даже ещё более возвысились (Дан. 4,33). Высокомерие не всегда приводит к окончательному падению. Бог может проявлять милосердие также к языческим правителям. Навуходоносор сначала получил возможность избежать предвещенного наказания “искуплением своих грехов” (Дан. 4,24), а когда он отказывается это делать, Бог всё равно спасает его из нужды, за которую он должен был винить самого себя. Он даже восстановил его царствование. То, что через семь лет он поднял глаза к небу и так вернулся его разум (Дан. 4,31), ещё не говорит о том, что Навуходоносор сам был инициатором своего исцеления. Когда период наказания прошёл, Навуходоносор снова был в силах посмотреть вверх. Теперь он смотрел совсем иначе на небо, чем в дни своего высокомерия. Он превознёс Царя небес и увидел себя ничтожным существом, которое за всю власть должно благодарить Бога, действующего по Своей воле (Дан. 4,32.34). И в конце и в начале своего послания, которое направлено ко “всем народам и нациям”, он восхваляет Бога (Дан. 3,33; 4,34).

Изменение менталитета из высокомерия на смирение также имеет свои последствия. Красивые слова, воспевающие Божью славу, должны подкрепляться правильными поступками по отношению к другим людям. Навуходоносор мог бы избежать наказания, если бы он был щедрым и искупил свои беззакония милосердием к бедным (Дан. 4,24). Эти требования остаются действительными также, когда он восстановлен в своём царствовании. Что относится к царю в Израиле, должно быть таким же важным и для языческого царя. Он должен править своим народом согласно Пс. 71,1сл., защищать бедных и наказывать всякого притеснителя.

Восхваление Бога Навуходоносором напоминает нам Пс. 2, где имя Бога прославляется в его начале и конце. Смирение Навуходоносора видно также из того, что он не утаил всего, что с ним произошло [Graaf 1952,579].

Нет большой разницы в том, переводится арамейское слово s,idq,ā в Дан. 4,24 словом “справедливость” [NBG] или “щедрость” [NBV]. Последний перевод совпадает с греческим словом eleèmosunè [B.Johnson ThWAT VI,923]. В обоих случаях задание для Навуходоносора однозначное: он должен прекратить несправедливость и (поэтому) придти бедным на помощь.



