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1. Книга пророка Ионы

1.5. Ионы 4

В Ион. 4 нам предлагается развязка рассказа. Пророк возмущен тем, что Яхве щадит город. Из его уст звучит признание: “О Яхве, разве я не знал об этом, когда был ещё дома? Именно поэтому я и решил отправиться в Фарсис. Я хорошо знал: Ты – Бог, милосердный и любящий, терпеливый и многомилостивый и всегда готовый к прощению” (Ион. 4,2). Иона желает теперь лучше умереть, нежели жить так дальше. Однако Яхве делает ему упрёк: “Неужели ты действительно так расстроился?” (Ион. 4,4).

Тем временем Иона вышел из города, чтобы с восточной стороны увидеть, что же будет с городом. Это можно представить себе так. Иона сразу же после своей проповеди отправился на восток от Ниневии, чтобы оттуда иметь хороший вид на весь город. С восточной стороны города уже начиналась гористая местность. Там он ожидал на бедствие, которое обрушится на город через сорок дней. Именно здесь Иона разозлился, что бедствие откладывается, и Яхве упрекнул Иону за его огорчение. Чтобы иметь хоть какое-то укрытие и защиту от солнца, Иона сделал себе кущу (Ион.4,5).

После того, как Иона понял, что город будет пощажен, и очень сильно огорчился из-за этого, Яхве произрастил чудесное дерево, которое стало Ионе тенью и защитой от жары. Это чудесное дерево напоминает растение под названием ricinus communis, которое растёт необычно быстро и может достигать высоты 12 метров. Приятная защита от солнца, предоставленная этим деревом, улучшила настроение Ионы. Однако уже на следующий день Бог устроил так, что червь подточил это растение, и оно засохло, и солнце начало палить голову Ионы. Иона снова просит смерти. И снова Бог спрашивает его, неужели он так расстроился из-за дерева? Иона подтверждает это; очевидно, в тот момент он даже считает своё огорчение касательно хода событий весьма справедливым. Ответом, который Яхве даёт на его огорчение, и заканчивается Книга Ионы: “Ты сожалеешь о растении, над которым ты не трудился и которого не растил. Мне ли не пожалеть Ниневии, города великого, в котором более ста двадцати тысяч человек, не умеющих отличить правой руки от левой, и множество скота?” (Ион. 4,10сл.).

Из этих слов видно, что Яхве говорит не только о пощаде людей (а прежде всего, детей), но также и животных. Каждое творение Ему дорого. Что-то подобное мы видим также в Книге Иоиля, где внимание обращается не только на горе, постигшее людей, но также на рёв скота, который страдал от засухи (Иоил. 1,18сл.).

Развязка в Ион. 4 в некоторых аспектах напоминает то, что мы читаем об Илие после его возвращения с Кармила. Илия находится в пещере, Иона в шатре; оба пророка огорчены, оба высказывают Яхве своё желание умереть (3 Цар. 19,4; Ион. 4,3.8). У обоих Яхве дважды просит отчёта о своём поведении (3 Цар. 19,9.13; Ион. 4,3.9). Обоим Яхве по-дружески, но одновременно строго, делает выговор. Конечно, между ними существует разница. Илия желает умереть, поскольку израильтяне, несмотря на его старания, не покаялись, в то время как Иона испытывает определённую трудность с тем, что его пророчество о бедствии, всё же окончилось раскаянием. Однако они оба желали отстраниться от своего пророческого служения и нуждались в порицании, чтобы снова могли служить пророками.

Ван дер Вауде [Van der Woude 1978,56vv] и Леттинга [Lettinga 1996,8.12] считают, что не только Ион. 4,5, но также события, описанные в Ион. 4,5-9, предшествуют или всему Ион. 4,1-4 [Van der Woude], или только Ион. 4,4 [Lettinga]. Таким образом, мы здесь снова сталкиваемся с ретроспективой [см. п. 1.2.2]. Оба толкователя считают, что чудесное дерево стало вместо кущи. Они переводят так, что Иона хотел построить кущу, чтобы в тени ожидать, что произойдёт с городом. Вместо этого Яхве произрастил чудесное дерево, чтобы защитить Иону от несчастья, которое могло бы с ним случиться [евр.: rā‘ātō], то есть несчастье от солнечного удара. NBV и др. не согласны с Ван дер Вауде/Литтингой, а я всё-таки соглашусь. Их перевод (Иона хотел построить кущу) кажется мне весьма приемлемым. Смотрите также [Room 1994,51v].

Смотрите о параллели между Илиёй и Ионой примечания Дейдена [Deden 1953,182].


2. Книга пророка Михея

2.2. Михея 1

1. Михей морасфитянин увидел видение о Самарии и Иудее, то есть получил от Яхве откровение о том, что произойдёт со столицами Северного и Южного царства. Похоже, что в ст. 2 кругозор расширяется, поскольку слушать должны все народы. Яхве свидетельствует против всех народов, против всей земли и её жителей. Пророк описывает впечатляющее явление Бога (теофанию): Яхве опускается на землю из Своего святого храма (здесь: небеса) и идёт вперёд по горным хребтам и долинам, которые под Ним тают, как перед огнём, и убегают от Него, как вода, льющаяся со склона. Но если Яхве объявляет суд всем народам, то дальше этот суд, начиная с Мих. 1,5, ограничивается Израилем и Иудеей.

Подобное сужение (в наших глазах) встречается часто. Что-то подобное мы видим, например, в Амоса 1 и 2, где приговоры разным народам звучат на основании приговора Иудее и Израилю (см. также Иер. 25,30сл.; Соф. 1,2сл.). Яхве – Бог неба и земли; Он правит всеми народами. Их всех касается благословение, а также суд Яхве над Своим особенным народом Израиля (Иудеи). Каждое пророчество о падении или спасении Израиля в определённом смысле также выступает “пророчеством о народах”!

Почему Яхве явился Михею таким впечатляющим, но одновременно и зловещим образом? Из-за злодеяний Иакова (Северного царства), которые сосредоточены в столице Самарии. А также из-за жертвенных высот Иудеи, которые поставили на Иерусалиме клеймо идолопоклоннического города.

Для Самарии это означает, что Яхве сравняет этот город с землёй. Все её истуканы будут разбиты, а подарки, которые приносили в святилище за культовый блуд (Ос. 2,11; 4,14; 9,1), сгорят в огне. Золото и серебро от всех этих “священных” предметов, которые оплачивались из вознаграждения блудниц, враги (ассирийцы) захватят как добычу, чтобы ими, в свою очередь, вновь платить блудницам!

Подобно Амоса 1 и 2, в построении Михея 1 мы встречаем элементы неожиданности. Можно подумать, что Яхве будет наказывать врагов Израиля. Он это сделает непременно, поскольку Он свидетельствует против народов (Мих. 1,2). Но первыми выступают Израиль и Иудея, которые должны понести наказание за своё отступление от Яхве. Что-то подобное мы видим в Ис. 3,13сл. [Allen 1976,269v].

2. Есть ли какая-либо надежда на выздоровление Самарии? Нет, и что ещё хуже, несчастья не остановятся на границе с Иудеей. Они также стоят на пороге народа Михея, то есть Иерусалима. Михей – человек из сельской местности (Морасфита), но он знает, что в Иерусалиме будет решена судьба всей Иудеи. И поэтому печаль, которой охвачен пророк, так сильна. Обнаженный и босой он ходит вокруг, будто оплакивает мёртвого. Он плачет и рыдает, стонет и воет, как шакал и страус.

Кажется, будто Мих. 1,10-15 отводит нас от Иерусалима. Однако это только так кажется, поскольку окольными путями пророк приводит нас снова в столицу Иудеи. Михей сначала изображает, что ожидает города и деревни на юго-запад от Иерусалима, чтобы потом в Мих. 1,16 призвать жителей Иерусалима скорбеть вместе с ним. Зловещей новостью для Иерусалима является как падение Самарии, так и предсказание о падении разных городов в западной части от Иерусалима. В виду этого Иерусалим должен готовиться к самому худшему.

То, что Михей распознал в пророческом видении, станет действительностью во время нескольких походов Сарагона II ок. 720 и 712/713 гг. до н.э. Мы сказали об этом ещё в п. 2.1.1. Круг замкнётся. Сначала в руки ассирийцев попадёт Самария, а за ней последуют города в иудейском прибережье. И не ожидает ли это Иерусалим, ведь после Самарии Яхве желает наказать именно столицу Иудеи?

В Мих. 1,10-15 упоминаются не менее восьми городов, которые попадут в руки ассирийцев. Прежде чем Михей их перечисляет, он предупреждает слушателей, чтобы они не рассказывали эту ужасную новость в филистимском Гефе и громко не плакали там. Эти слова напоминают нам, что говорил Давид, скорбя о смерти Саула и Ионафана, когда филистимляне радовались поражению Саула (срн. 2 Цар. 1,20). В девяти местностях, которые постигнет бедствие, жители находятся в смятении. Михей изображает ситуацию в этих местах и при этом использует игру слов, которую очень трудно передать на русском языке. В Беф-ле-Офре люди должны посыпать себя пеплом. Население Шафира должно ходить оборванным и осрамленным, поскольку они будут уведены в плен. Население Цаана также думает, что избежит плена, но выйдет как раз всё наоборот. Жители Ецеля могут сетовать, что их город будет отнят. Город Марофа – с именем, в котором звучит слово “горечь”, – надеялся на лучшее, но зло сошло на него и достигло врат Иерусалима.

Население города-крепости Лахиса должно запрягать колесницы, чтобы обратиться в бегство. Не стоит ожидать спасения городу, в котором живёт “зло” Израиля и “грех” Сиона. Это описание напоминает нам, что было сказано уже в Мих. 1,5. Олицетворение зла, очевидно, сосредоточено именно в Лахисе, поскольку он надеялся на оружие, а не на Яхве. Поэтому этот город как военный бастион по праву может называться началом греха.

Злодеяния Лахиса привели к тому, что этот город должен попрощаться с близлежащим Морешефом-Гефом. Обратите внимание, это город, откуда родом Михей! Иудей видел насмешку в совпадении между именами Морешеф и еврейским словом “невеста”, которая получает прощальный подарок, когда оставляет родительский дом. Невеста идёт навстречу прекрасным временам своего замужества, а здесь сходство слов значит, что Лахис должен бросить Морешеф-Геф! Можно сказать, что эта невеста будет отдана не своему мужу, а врагу.

Рабочие селения Ахзива, которые поставляли гончарские изделия и лён для царского двора, станут – на иврите снова используется игра слов – ручьём, который во время дождей полон воды, а когда становится жарко – полностью высыхает. Опустошение ассирийцами покончит с искусной работой Ахзива.

Яхве снова пришлёт захватчиков в Морешу. Пока они ещё в пути, вожди, которые когда-то имели власть в этом или близлежащих городах, убегут в Одоллам. Когда-то Давид нашёл там в пещере пристанище, когда убегал от Саула. Однако перед ним ещё было славное будущее. А теперь бегство элиты в Одоллам не имеет никакой перспективы.

Как уже было сказано, Мих. 1,16 снова возвращается к оплакиванию, которое пророк начал в Мих. 1,8сл. и к которому он призывает население Иерусалима. Люди должны побриться налысо в знак скорби (срн. Ам. 8,10; Иер. 7,29) и сделать лысину такой большой, как на голове грифа. Такая скорбь вызвана тем, что Иерусалим потеряет своих “детей”. Вместе с ними подразумевают также население тех городов, которые будут захвачены ассирийцами.

В русском переводе невозможно передать всю игру слов, которую Михей использует в описании вышеупомянутых городов. Так, Веф-ли-Офра связана с евр. словом ‘āfār (пепел), Цаан – со словом jās)е’ā (выходить), Марофа – со словом mārōt (горечь), Лахис – со словом rèchèš (запряженные лошади), Морешеф-Геф – со словом mōrèśèt (невеста) и Ахзив – со словом ’achzāv (от kzb, «врать»: здесь имеется в виду ручей, который обманывает: вы ожидаете воду, а в нём больше нет воды, срн. Иер. 15,18). См. Van der Woude [1977,47vv] и Allen [1976,279vv].

Что касается исполнения сказанного в Мих. 1,10сл., многие толкователи полагают, что это времена осады Иерусалима Сеннахиримом (701 г. до н.э.), когда Иудея большей частью попала в руки ассирийцев. Так считает также Влаардингербрук [Vlaardingerbroek 2001,619].


2.8. Михея 7

1. Последнюю главу можно разделить на две части: Мих. 7,1-7 и 7,8-20. Первая часть – это, конечно, сетования пророка о сложном положении, в котором находится народ. Он чувствует себя несчастливым – словно человек, который хочет есть и пить, но при позднем урожае не находит ни виноградины, ни спелой ягоды. Так пророк показывает, что из земли исчезли верные люди и больше не найти ни одного праведного человека. Если в Мих. 2,2.8сл.; 3,9 обращение звучало только к определённым правящим группам, то теперь Михей сетует об общем упадке в Иудее. Люди жаждут крови, каждый покушается на своего ближнего. Всё пропиталось коррупцией. Вожди не расследуют преступлений, если за это им не заплатят. Судьи также присели на деньги, а начальники обращают внимание на свою собственную выгоду, не заботясь о соблюдении правды. Самый благодетельный среди этих людей – как терн, а самый честный – хуже колючей изгороди! Люди больше не могут дотрагиваться друг к другу, потому что ближние колют, как шипы, бока и глаза (срн. Чис. 33,55)!

День расплаты, так часто провозвещенный пророками как “стражами” (Иер. 6,17; Иез. 3,17; Ос. 9,8), больше не может откладываться. И поскольку всё зашло так далеко, падение общества уже полное. Человек не должен никому доверять, даже своим друзьям. Нужно следить за своими словами, даже когда спишь возле своей жены! Дети не стыдятся назвать своего отца глупцом, дочери восстают против матерей, невестки – против свекрови. Если когда-то домашние жили мирно и счастливо друг с другом, теперь они стали врагами.

Неужели Михей не видит никакой перспективы? Нет, он сам надеется на Яхве, Который может принести спасение. Он также уверен в том, что Бог его услышит. Что в этой части должно привлечь наше внимание, так это переживаемое Михеем одиночество. Он ищет единомышленников, но не находит, так как каждый идёт ложным путём. Ситуация Михея напоминает нам Иеремию, который испытывал определённые трудности и изнемогал под их тяжестью (Иер. 5,1сл.; 9,1сл.; 20,7сл.).

Ситуацию, описанную в Мих. 7,, также не стоит искать во временах царя Езекии, поскольку подобные ситуации во времена этого благочестивого царя не имели места. Здесь снова следует видеть период, предшествующий его правлению. Плохая ситуация могла быть уже в период после царя Езекии, при его преемнике Манассии. Однако этот царь не упоминается в Мих. 1,1.

Ван дер Вауде [Van der Woude 197,248] указывает на одиночество Михея и Иеремии: “Только когда ты находишься среди инакомыслящих, появляется причина сетовать… Без утешения общества жизнь – тяжелое испытание”. Влаардингербрук [Vlaardingerbroek 2001,623] задаёт себе вопрос, может ли Мих. 7,7 указывать на то, что Михей чувствовал себя в опасности.

2. Мих. 7,8-20 напоминает нам жалобный псалом после прихода большого несчастья. Этот жалобный псалом состоит из четырёх частей: Мих. 7,8-10; 11-13; 14-17 и 18-20. Под первым лицом («я») в Мих. 7,8 подразумевается Иерусалим. Начиная со ст. 14, сам пророк выступает на передний план, а в “Я”, которое отвечает в ст. 15, мы слышим Самого Яхве.

Жалобный псалом рождается на фоне ужасного бедствия. Иерусалим пал (Мих. 7,8). Какие слова теперь вложит Михей в уста этому городу? Пока враг утешается над его падением, город свидетельствует о своей вере: “Хотя я упал, я встану, хотя я во мраке, но Яхве – мой свет”.

В образе врагов Иерусалима следует понимать Ассирийское царство, хотя мы знаем, что ассирийцы всегда угрожали Иерусалиму, в частности в 701 г. до н.э. (осада города Сеннахиримом), но он никогда не был взят ими. Пророк увидел падение Иерусалима в видении (Мих. 1,1). Что ещё он мог ожидать как не это бедствие, взирая на ситуацию с народом Яхве (Мих. 7,4)? Но даже с этой картиной перед глазами Михей не теряет мужества и говорит устами Иерусалима, что Яхве останется “моим светом” в любом мраке. Город желает испытать на себе гнев Яхве и загладить свою вину. Он знает, что настанет время, и Яхве предоставит ему правду и сменит мрак на свет. Это может звучать странно в наших ушах, поскольку Иерусалим больше не знает никакой правды. Однако город исповедует свою вину и знает своего Бога, Который остаётся верен Своему завету с народом Израиля. Он не будет терпеть, чтобы враг Его народа радовался падению Иерусалима. Иерусалим и его враг представлены как две женщины. И этот враг – Ассирия. Та женщина, которая сейчас радуется и язвительно спрашивает, где же этот Яхве, “твой Бог”, вскоре будет посрамлена. И тогда они поменяются ролями: город Иерусалим будет смотреть и наслаждаться, как её неприятельница будет попираема подобно грязи на улицах!

Для нашего современного общества смотреть и “наслаждаться” подобным – просто неслыханно. Однако именно Яхве наказывает врага, поскольку Он не терпит, когда человек говорит о Нём пренебрежительно. И почему бы сторонникам Яхве не радоваться падению врагов Яхве? Речь идёт не о наших чувствах мести, но о радости за Яхве, Который быстро расправляется со Своими врагами.

О том, что в Ветхом Завете месть никогда не может вершиться по инициативе человека, но только по воле Яхве – либо (в большинстве случаев) Самим Яхве, либо посредством Его народа – читайте в моей книге “Иов и Книга Псалмов”, ч.2.8. Кроме того, смотрите обсуждение Книги пророка Наума п. 3.1.

3. Во второй части этого псалма (Мих. 7,11-13) можно представить себе, что Иерусалим получает ответ от Яхве через пророка или священника. Надежда на превращение мрака в свет, который был предвещен городу, начинает исполняться. Какой ответ получил Иерусалим? “Теперь настал день сооружать стены, день, когда твои границы будут перемещены”. Здесь речь идёт о потоке людей, которые придут в Иерусалим от Ассирии до Египта, или более конкретно: от Египта до Евфрата, и от моря на западе до самой высокой горы (на востоке?). Можно подумать, что речь идёт об изгнанниках, которые возвращаются назад. Некоторые толкователи считают, что здесь речь идёт о язычниках, которые со всех сторон стекаются, чтобы в Иерусалиме отдать честь Яхве (срн. Мих. 4,2). Однако здесь следует видеть скорее только народ Израиля, если обратить внимание на последующие стихи. В отличие от Израиля, народы осуждаются (Мих. 7,13), а народ Яхве живёт в мире (Мих. 7,14сл.).

Мысль о том, что во второй части мы имеем дело с ответом, я позаимствовал у Аллена [Allen 1976,393.396]. Можно привести такие примеры из Книги псалмов: Пс. 11,6; 19,7; 27,5 и др. О “культовом стиле” молитвы и ответа на неё см. Н.Х. Риддербоса [Ridderbos 1962,16сл.].

4. Об этом мире звучит моление в третьей части данного псалма. Можно предположить, что говорит Михей. Он молится, чтобы Яхве пас Свой народ Своим жезлом, как настоящий Пастырь пасет своё стадо (срн. Пс. 22). О стаде сказано, что оно живёт уединенно в лесу в окружении плодородной земли. Относительно того, как – позитивно или негативно – понимать слово “уединённо”, мнения расходятся. В позитивном смысле это могло бы значить, что народу Яхве не угрожает ни один враг, и он живёт спокойно отдельно в лесу, окруженный плодородной землёй. Можно вспомнить, что Валаам именно так пророчествовал об Израиле: народ, который живёт отдельно (Чис. 23,9; срн. Втор. 33,28). Однако больше подходит здесь негативное значение слова “уединённо”. Если плодородные земли находятся вокруг стада, можно предположить, что овцы пасутся всего лишь на бедной земле в лесу. В следующем стихе (Мих. 7,14) Михей просит, можно ли, чтобы стадо вскоре ушло отсюда и таким образом снова могло пастись на просторных лугах Вассана и Галаада. Тогда это сочетается с расширением границ (Мих. 7,11), о котором там было сказано из-за большого количества возвратившихся изгнанников. Вопрос Михея предполагает, что стадо не имеет места из-за врагов, которых ещё нужно истребить.

То, что это действительно ещё должно произойти, видно из следующих стихов, в которых Яхве реагирует на вопрос Михея. Яхве говорит: “Явлю этому народу дивные дела”, как в дни исхода Израиля из Египта. Когда Он придёт спасти Свой рассеянный народ, Он лишит всякой силы другие народы. Они будут постыжены и станут глухими от устрашающей силы, с которой Яхве выступит против них. Они будут молчать и больше не осмелятся сказать с насмешкой: “Где Яхве, твой Бог?” Они будут унижены так, что будут лизать прах, как змеи, и, извиваясь, ползти по земле, боясь Того, перед Кем они с трепетом вылезут из своих укрытий.

Большинство толкователей воспринимают слово “уединённо” в Мих. 7,14 негативно. Однако некоторые придерживаются другого мнения: например, Й. Риддербос [Ridderbos 1949,115] и Валтке [Waltke 1993,759]. Интересное замечание делает Аллен [Allen 1976,399], ссылаясь на Мих. 3,12, где в опустошенном Иерусалиме храмовая гора становится “лесистым холмом”, причём в этом стихе используется то же самое слово “лес” [евр.: ja‘ar], что и в Мих. 7,14.

5. Заключение псалма – Мих. 7,18-20 – это восхваление. Чудесное спасение народа побуждает Михея восхвалять Яхве. “Кто Бог, как Ты?” Тем самым Михей размышляет о своём собственном имени [см. 2.1.1]! В Боге Михей особенно отмечает то, что Он прощает вину и не вменяет грех. Яхве не гневается на “остаток”, который сохранился после выполнения приговора, а показывает Свою верность. Яхве характеризуется этим одним словом. Века назад Он заключил завет с Авраамом, Исааком и Иаковом. Он постоянно подтверждает этот завет (Быт. 15,18; Исх. 24,8; Втор. 29,9сл.). И всё это несмотря на никогда не прекращающиеся разочарования, которые Он пережил от народа, неверного завету. Михей верит, что Яхве снова смилосердится после того, когда он в пророчестве разоблачил множество злодеяний своего народа. “Наши грехи Ты ввергнешь в морские глубины”. Они, как отходы, попадут в море и утонут так глубоко, что Яхве никогда не сможет их поднять. Яхве остаётся верен Своему завету.

Евр. слово h)èsèd употребляется в Мих. 7,18 и 7,20, где в NBV переводится не как “верность”, а как “благость”. Вероятно, из-за того, что в NBV уже используется в этом стихе слово “верность”, но как перевод слова ’èmèt. Часто это слово означает “правда”. Такой перевод подошёл хорошо бы и здесь, потому что Яхве делает то, что Он под клятвой обещал.


3. Книга пророка Наума

3.5. Значение Книги пророка Наума

1. Книга пророка Наума характеризуется местью Бога, которая направлена против Ниневии. Яхве освободит Иудею от ассирийского ярма, которое давит Иудею. Даже в Своей мести Бог вовсе не такой, как люди, которые навлекают на себя эту месть. Он ничего не оставляет безнаказанным и тогда действует жестко, однако месть Его управляема. Наум. 1,3 подтверждает это, называя Яхве долготерпеливым. Его месть – не слепая, импульсивная агрессия, которая напоминает о семидесяти семикратной мести Ламеха (Быт. 4,23сл.). Яхве сначала направляет Свою месть на Свой народ, но потом наказывает зло Его противников, в то время как Он благой для тех, кто находит в Нем свою защиту (Наум. 1,7). Даже в мщении дела Его направлены на добро Его народа. Впрочем, падение Ниневии обрадовало также другие народы (Наум. 3,19). Празднества были во многих городах, а не только в Иерусалиме!

Было бы неправильно считать месть Бога “ветхозаветной”. В пункте 3.6 мы увидим, что месть Бога проявляется также в Новом Завете. В этом пункте речь идёт о том, чтобы отдать Богу должное – как Богу, Который не терпит никого другого рядом с Собой, или (сказав по-другому) как “ревнивому” Богу (Исх. 20,5; Нав. 24,19). Также Он не терпит, что город Ниневия действует, как блудливая соблазнительница, и своим чародейством (Наум. 3,4сл.) приводит народы к идолослужению. Он уничтожит в их храмах идолов (Наум. 1,14). Он не терпит нарушения Его права и Его имени, будь то со стороны Своего народа или других народов. Он обращает Свою месть против Ниневии не как против языческого города, но как города, который долгое время мучил Его народ, Иудею. Поэтому в Книге Наума мы ясно видим связь Божьей мести и завета с Израилем. Впрочем, Божья месть может обратиться против народов, даже если они не имеют ничего общего с Его заветом с Израилем. Бог – Царь не только Израиля, но и всех народов. Признание того, что Бог имеет право мстить или местью защищать Свой народ, не противоречит Лев. 19,18 (“не мсти; люби своего ближнего как самого себя”). Израильтянину запрещалось мстить самому, потому что мщение принадлежит Яхве (Втор. 32,35.41). Но, к счастью, Бог может использовать Своё право мстить. Если бы не так, то кто тогда справедливо смог бы покончить с неправдой в мире и со страданиями Божьего народа?

См. Пеелса [Peels 1992,164v], который считает, что в Книге Наума месть и спасение идут бок о бок. По его словам, нет никакого противопоставления между Божьей благостью и гневом возмездия. Благодаря мести Бога в Иудее могли праздновать праздник освобождения (Наум. 1,15). Спронк [Spronk 1999,45] рассматривает разницу между человеческой местью, которая очень быстро приводит к высшей степени насилия, и Божьей местью, которая предоставляет надежду тем, кто страдает от насилия.

Пеелс [Peels 1992,242v] показывает, что месть Бога в большинстве случаев сочетается с заветом с Израилем. Однако это не всегда так, поскольку “месть” не следует воспринимать только как понятие из завета. Божья месть направлена не только на тех, кто нарушил завет или угрожает ему, но на всех, кто унижает Божье господство.

2. Поэтому было бы неправильно искать противоположности между Книгой Ионы и Наума. Обе книги заканчиваются вопросом. Иона заканчивает Божьим восклицанием: “Мне ли не пожалеть Ниневии (…), где более ста двадцати тысяч человек, не умеющих отличить правой руки от левой, и множество скота?” А Книга Наума заканчивается вопросом к Ниневии: “на кого не простиралась непрестанно злоба твоя?” Книга Ионы, по словам некоторых толкователей, может восприниматься как реакция на пророчество Наума. Книга Ионы будто бы поправила страшную весть о мести, которую мы встречаем в Книге Наума. Такое толкование подталкивает к мысли, что в Книге Наума мы имеем дело с ограниченным национализмом. Не молчит ли эта книга о грехах Иудеи? И не было ли это характерной чертой лжепророков в дни Иеремии? Ниневия должна погибнуть, а Иерусалим – никогда!

Однако мы уже видели, что Наум также даёт понять, что Яхве терзал Иудею (Наум. 1,12). Мы не можем обвинить Наума в национализме. Скорее это могло касаться Ионы, который должен был понять, что Божья месть не противоречит Божьему терпению. Бог хотел помститься Ниневии, но отказался от Своего решения, когда Ниневия покаялась. Однако «отложить» не значит «отменить» месть. Послания Наума и Ионы дополняют друг друга. Бог мстит, но Он также знает терпение.

Спронк [Spronk 1999,172] видит Книгу пророка Ионы как поправку Книги Наума. Исторически существует разница во времени между Ионой (живущим при Иеровоаме II) и Наумом (незадолго до падения Ниневии). Почему же город, который покаялся, за это время не мог вновь заслужить гнев Господний? См. Робертсона [Robertson 1990,131v]. Мейсон [Mason 1991,83] указывает на то, что в Септуагинте Книги Ионы и Наума идут одна за другой. Что касается Божьего суда и милости, обе книги показывают, что Он добивается Своих целей в плане права и порядка в этом мире.


4. Книга пророка Аввакума

4.6. На пути к Новому Завету

В Авв. 1,5 говорится о событии, которое настолько удивительно, что люди не верят в его наступление. То же самое мы видим в Деян. 13,41. В Книге Аввакума речь идёт о приходе халдеев с наказанием, во что иудеи не поверят, потому что это будет настолько поразительно. Апостол Павел применяет это пророчество к тем, кто не желает веровать в Иисуса Христа. Цитирование Авв. 1,5 подчеркивает всю серьёзность прихода Иисуса и прощения грехов. Те, кто с пренебрежением отвергает Иисуса, более грешны, чем иудеи в дни Аввакума.

Наиболее важный текст, который мы находим в Новом Завете, – это Авв. 2,3 и 2,4. В Евр. 10,37 напоминается о недолгом времени, которое остаётся до прихода Иисуса. Автор говорит об этом, ссылаясь на Авв. 2.3, несмотря на то, что там акцент лежит на уверенности, что видение о халдеях в будущем непременно сбудется. Здесь мы видим свободное использование текста, который непосредственно предшествует другому знаменитому тексту из Книги Аввакума. В Авв. 2,4 говорится о “праведнике”, который останется жив верой. Этот стих цитируется в Евр. 10,38, Рим. 1,17 и Гал. 3,11. Но в Новом Завете эта мысль уже используется по-другому. Аввакум делает ударение на упорстве, уверенности праведных иудеев в своих надеждах на Бога, несмотря на все ужасы, которые предстоит им пережить. А три текста Нового Завета говорят не столько о надежде в смысле терпения и упорства, сколько о вере в деяния Иисуса Христа. Слово “вера” напрашивалось само собой, поскольку авторы Нового Завета пользовались греческим переводом Ветхого Завета. В Рим. 1,17 и Гал. 3,11 апостол Павел указывает на веру во Христа в противоположность собственным делам, которые не могут сделать из нас “праведников”. Обращаясь к Авв. 2,4, апостол не толкует этот текст, а отображает его основной принцип: в своём спасении полностью возлагай надежды на Бога! Окончание Книги Аввакума более ярко выражает этот принцип веры: “Даже если смоковницы не будут цвести… я буду радоваться в Боге спасения моего”.

Сочетение тяжелых обстоятельств и (несмотря на них) уверенности в том, что мы всё же будем (есть) спасены, также можно найти в формулировании аспектов “веры вопреки”. Например, отв. 60 Гейдельбергского Катехизиса: “Хотя моя совесть обвиняет меня, что я тяжко согрешил против всех Божьих заповедей и не придерживался ни одной…, всё же Бог дарует мне… полное прощение, праведность и святость Христа”.



