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§ 17. УЧЕНИЕ О ТВОРЕНИИ В ШЕСТОДНЕВЕ (БЫТ 1)


     1. Состав и содержание Книги Бытия.  Первая книга Библии распадается на два неравных по объему раздела: меньший  –  Пролог  (1,1 – 11,26) и больший  –  Историю патриархов  (11,27 – 50,26).  Пролог был необходим боговдохновенному писателю, чтобы указать на связь истоков Завета со вселенскими замыслами Творца о мире и человеке. Первая часть Бытия, в свою очередь, посвящена двум главным темам: учению о миротворении (1-2) и человеческом грехе (3-11).


     В истории патриархов в главах 12-25 говорится в основном об Аврааме, в главах 25-36  –  об Исааке и Иакове, а в главах 37-50  –  об Иосифе.


     В целом же книга учит:


     о благости и всемогуществе Бога, Творца Вселенной и человека,


     о противлении людей воле Божией и последствиях греха,


     о создании народа Божия, очага грядущего спасения мира,


     о промыслительном сохранении предков этого народа среди испытаний.


     2. Характер Пролога Книги Бытия.  Одна из главных особенностей Ветхого Завета в том, что он учит богооткровенным истинам с помощью истории. Однако библейский Пролог не является историей в обычном, современном смысле слова. Это скорее духовная история начала мира и человечества, где события глубокой древности переданы языком образов, символов, наглядных картин. Богословие Пролога подобно богословию иконы, которая сообщает откровение высшего мира условными знаками линий, красок и форм. "Библия  –  это глубина; древнейшие ее части, и прежде всего Книга Бытия, развертываются по законам той логики, которая не отделяет конкретного от абстрактного, образа от идеи, символа от символизируемой реальности. Возможно, это логика поэтическая или сакраментальная, но примитивность ее  –  только кажущаяся. Она пронизана тем Словом, которое придает телесности (не отделяя ее от слов и вещей) несравненную прозрачность" (В. Н. Лосский).


     Изучая ткань повествования Пролога, нужно сначала уяснить: какую мысль, какое учение преподает нам священный автор под покровом образов и символов. Библия не касается научного, рационально-постижимого аспекта миротворения. Она не руковоство по астрономии или биологии.  Цель ее: возвестить людям  –  любой цивилизации и любой эпохи  –  Откровение  о Боге.  Первую главу Бытия следует рассматривать не в связи с научными достижениями нашего времени, а в связи с религиозно-философскими взглядами язычества, против которого она направлена (начало такому подходу положил еще Евсевий Кесарийский).


     3. Языческие космогонии.  Представления язычников о миротворении при  всем их многобразии можно свести к нескольким основным типам (см. подробнее приложение):


     А. У мира не было начала.  Исконная необъятная бездна Океана, будучи божественной по природе, родила из себя всех богов и все, что наполняет небо и землю.


     Б. Хаотическая Бездна бога-Океана (или богини) была побеждена молодыми богами, ею же порожденными. Именно они внесли порядок в Хаос, образовали и населили землю, создали людей как своих слуг, обреченных работать на них.


     В. Изначала было два божества  –  Света и Тьмы. Воюя между собой, они создают тот облик мира, какой он имеет сейчас.


     В этих верованиях, которые исповедовали люди повсюду от Индии до Греции, просматриваются основные религиозно-философские воззрения:


     - учение о нераздельности Бога и природы (пантеизм);


     - взгляд на природные явления как на форму деятельности множества богов (политеизм);


     - понятие о двух исконных божественных началах (дуализм);


     - взгляд на бесконечность мира, образующегося из стихий;


     - представление о космогенезе как результате битвы богов;


     - вера во всеобщую богиню-Мать (позднее образ ее слился с понятием о слепой Судьбе и Необходимости);


     - взгляд на Вселенную как обреченную оставаться неизменяемой или двигаться по кругу вечного возвращения;


     - убеждение в возможности человека магически (заклинаниями, ритуалами и пр.) воздействовать на божественные силы, чтобы обеспечить себе благоденствие.


     Многим из этих воззрений суждена была долгая жизнь, а в эпоху создания Библии они полностью господствовали среди окружавших Израиль народов. "Христианское богословие,  –  пишет С. Трубецкой,  –  слагалось в борьбе с ересями. Еврейская религиозная мысль развивалась в упорной и тяжелой борьбе с язычеством  –  иноземного и отечественного происхождения". Тема этого противостояния сокровенно присутствует уже в первой главе Бытия  –  в Шестодневе.


     4. Шестоднев (Быт 1,1 – 2,4а).  Шестодневом принято называть картину творения, нарисованную в Быт 1,1 – 2,4а. Она открывается величественными словами: "В начале сотворил Бог небо и землю". Здесь нет ни борьбы богов, ни предвечной материи, ни богини-Бездны (Океана), из которой образуется мир. Все совершает волю единого, личностного Творца. По Его слову возникают свет и тьма, отделяются воды от суши, загораются на небосклоне светила, море и земля порождают растения и животных. И наконец, Бог создает человека по Своему образу и подобию. Повествование Шестоднева кратко, ибо оно есть только введение в Св. Историю, через которую познается воля Божия.


     Однако деяния Творца постигаются ветхозаветными мудрецами и через созерцание природы. Так Пс 8 говорит о величии мироздания, в сравнении с которым человек кажется таким ничтожным; и, однако, по воле Господней он поставлен почти наравне с ангелами.  Пс 103, описывая многообразные явления природы, свидетельствует, что творчество Божие есть  продолжающийся процесс,  что Господь постоянно поддерживает бытие мира.  Небо и земля, стихии и жизнь самим своим существованием прославляют мудрость Творца (Пс 148). Эта божественная Премудрость определяет стройность законов природы (Иов 28). В Ветхом Завете Премудрость Божия нередко олицетворяется. В Притч 8,22 сл. она говорит: "Господь имел меня началом пути Своего, прежде созданий Своих, искони: от века я помазана, от начала, прежде бытия земли. Я родилась, когда еще не существовали бездны". Проявляется Мудрость в Слове Божием, которое есть свободное осуществление Высшего Разума и Всемогущества (Ис 55,10-11; Пс 148,5).


     Учение Шестоднева можно суммировать в семи положениях:


     1) силы природы  –  не боги; Бог один есть Первопричина мира (ср. Рим 1);  2) Он открывает Себя как личное Сверхбытие;  3) Он открывает Себя в Своих деяниях (ср. Рим 1,20);  4) Он творит мир Своим Словом (ср. Евр 11,3) и действует в нем;  5) Он может действовать опосредованно, через стихии (второпричины);  6) создание мира происходит не в один миг, а поэтапно: от простого к сложному, от неживого к живому, от животного  –  к человеку;  7) Бог сотворил человека по Своему образу и подобию, благодаря чему человек становится владыкой над тварями.


     5. Пояснения к тексту Шестоднева:


     а) В НАЧАЛЕ (евр. береш`ит).  Слово это означает не просто порядковое или хронологическое начало (евр. тхил`а), а переход от вечности к времени. До этого таинственного начала, по словам бл. Августина, времени не было, ибо оно было создано вместе с миром (Исповедь, ХI,13). Мысль святителя сближается с данными современной науки, что время без материи не существует. Из Самого Божества рождается творческое Слово. Поэтому свт. Ириней сравнивает Быт 1,1 с Ин 1,1, где Логос пребывает "в начале" у Бога (отметим, что весь пролог Ин тесно связан с Быт; там говорится о Слове, через Которое "все начало быть").


     б) СОТВОРИЛ (евр. бар`а).  Дословно означает "сделал", "образовал" (греч. эпойесен), сравни Ис 41,20. Но бытописатель не хотел сказать, будто Бог "образовал" мир из вечного вещества. Нет ничего совечного Ему  –  именно так понимали Быт 1,1 в ветхозаветное время, о чем говорят слова "Все сотворил Бог из ничего" (2 Макк 7,28).


     Творение есть акт абсолютной и высшей Божественной воли. Свт. Василий Великий отбрасывает как языческую мысль, будто "Бог был причиной мира, но причиной непроизвольной, как тело бывает причиной тени... Бог был для мира не сим одним  –  не причиною только бытия, но сотворил как благой  –  полезное, как премудрый  –  прекраснейшее, как могущественный  –  величайшее" (Беседы на Шестоднев, 1).


     в) БОГ (евр. Элох`им).  Обычное семитское слово "Бог"  –  это Эль (что значит сильный, мощный), варианты Эл, `Илу, Аллах. Элохим есть множественное число от Эло`ах (употребляется в Ветхом Завете редко, в основном в поэтических текстах, напр., в Иове). Здесь нельзя усматривать отголосков многобожия. Множественное число означает полноту бытия (ср. евр. шама`им  –  небеса). Весь рассказ Шестоднева направлен против политеизма. Характерно, что семиты иногда называли Божество ил`ани (т.е. боги), хотя речь шла об одном существе (см. письмо иерусалимского царя доизраильского периода: Б. А. Тураев. ИДВ, т. 1, с.294). Характерно, что в еврейском языке нет слова "богиня" (в необходимых случаях св. писатели вынуждены были употреблять слово мужского рода).


     г) НЕБО И ЗЕМЛЮ.  Словосочетание, соответствующее шумерскому "`анки", что значит Вселенная. Некоторые толкователи связывают "небо" с ангельским миром. Одно понимание не противоречит другому, так как в Библии бытие и служение ангелов тесно связано с природными силами (Откр 14,18; 16,5). Выражая веру Церкви, Афинагор пишет, что ангелов Бог "через Свое Слово поставил и распределил управлять стихиями, и небесами, и миром" (Апология, 10).


     д) Земля же была БЕЗВИДНА И ПУСТА (евр. т`оху ва б`оху).  Это редкое в Ветхом Завете выражение означает хаос (в финикийской мифологии богиня ночи именуется Баау). Было ли это хаотическое состояние результатом прямой поли Божией? В Ис 45,18 (по дословному переводу) Бог землю сотворил "не пустой" (евр. ло т`оху). Из этого можно заключить, что нечто таинственное внесло искажение уже в изначальный творческий замысел. Возможно, здесь прикровенное указание на злую волю, возникшую в мире тварных духов.


     е) ТЬМА (евр. х`ошех) и БЕЗДНА (евр. те`ом, множ. те`омот).  Примечательно, что Божие одобрение получает не тьма Хаоса, а только свет (1,4, ср. 1 Ин 1,5: "Бог есть свет, и нет в Нем никакой тьмы").  Русский богослов В. Н. Ильин замечает в связи с этим: "С полной уверенностью можно утверждать, что началу творения нашего космоса, его "первому дню" предшествовала какая-то домирная, метаматериальная и метафизическая трагедия, страшным эпилогом которой явились тьма и хаос" (Шесть дней творения, Париж, 1930, с.67). Слово "теом" (бездна) созвучно с именем вавилонской богини Океана Ти`амат (см. § 11, 3). Тиамат изображалась в виде дракона. Аналогичные чудовища Хаоса встречаются и в мифах других народов (египтян, хананеев, китайцев). Боги-драконы олицетворяли водную стихию (см. приложение, а также В. Топоров. Хаос.  –  В кн.: Мифы народов мира. т. 2. М., 1982, с.581-582). Хотя в Шестодневе "бездна" лишена всяких мифологических черт, в других частях Ветхого Завета мы находим образ водного чудовища, или Дракона, которое, однако, рассматривается как тварь (Левиафан, Раав, Дракон: Иов 9,13, где имя Раав в синод. пер. заменено словом "гордыня"; Пс 73,13-14; 88,11; Ис 51,9-10; ср. Лк 8,31). Это существо воплощает в себе сопротивление божественной воле, которое возникло в лоне духовного тварного мира (падение Сатаны, ср. Ин 8,44; 1 Ин 3,8; Откр 12,9; 20,2). В конце времен эти демонические силы будут повержены (Ис 27,1; ср. Ин 12,31).


     ж) ДУХ БОЖИЙ (евр. Руах Элохим).  Некоторые толкователи переводят слово "руах" как ветер. Действительно, это слово может означать и дух и ветер. Но "Руах Элохим" естественнее переводить как Дух Божий. Тем более, что глагол "мерахофет" (носился) передает мысль о попечении, заботе, творческом воздействии (ср. Втор 32,11: "как орел... носится над птенцами своими").


     з) И СКАЗАЛ БОГ... И УВИДЕЛ БОГ... И НАЗВАЛ БОГ.  Такого рода антропоморфизмы в строгом сказании Шестоднева не случайны. Они имеют целью возвестить о Боге не как о безликой Мощи, а как о личностном Существе. Глагол "сказал" по смыслу связан с библейской идеей творящего Слова Господня. "Речь Божия, поясняет свт. Григорий Нисский,  –  не произносится не на еврейском, ни на другом каком-либо из употребляемых между народами языке, но какие ни на есть Божии слова, написанные Моисеем или пророками, суть указания Божеской воли" (Против Евномия, 12а; Твор., т. 6, с.369).   Наречение имен  на Востоке означало суверенную власть, поставление на служение (4 Цар 24,17; ср. Ин 1,42).  Тем самым св. писатель подчеркивает, что природные силы и явления не есть боги (как думали язычники), а тварь, подчиненная Творцу и принадлежащая Ему.


     и) УТРО, ВЕЧЕР, ДЕНЬ.  Счет от вечера соответствует древнейшему исчислению времени суток, связанному с пастушеским образом жизни, когда трудовая жизнь начиналась с заходом солнца. Эта традиция прочно закрепилась в ветхозаветной Церкви и перешла в новозаветную (круг суточного богослужения начинается с вечера). Слово "день" (евр. йом) в данном контексте едва ли может означать обычные сутки, так как земных суток, отмечаемых солнцем и луной (Быт 1,14) еще не было.  Следовательно, здесь "день" может означать любой период времени. "Перед очами Твоими,  –  говорит псалмопевец,  –  тысяча лет как день вчерашний" (Пс 89,5, ср. 2 Петр 3,8). См. также Быт 2,4; Исх 10,6; Лев 7,35-36; Числ 7,10,84; Втор 9,24; 31,17-18; 32,7, где слово "день" употребляется в более широком смысле как некий хронологический период.


     к) Композиция сказания о днях творения.  Шестоднев не предлагает какой-либо научной теории космогенеза, что подтверждается его литературным характером. По жанру это образчик священной поэзии, напоминающий литургический гимн. Бытописатель использует семь рефренов (повторяющихся фраз): 1. "И сказал Бог". 2. "Да будет". 3. "И стало так". 4. Пояснение. 5. "И увидел Бог". 6. "И назвал Бог". 7. "И был вечер...".


     Шесть творческих дней распадаются на две триады, в соответствии с принципом поэтического параллелизма Библии (см. § 8, 4):


     1   свет   -   4   светила


     2   воды   -   5   жизнь в водах


     3   суша   -   6   живые существа на суше


     Появление растений на суше как бы связывает между собой обе триады. Семь рефренов в описании "семи дней" расположены в виде сложного узора, смысл которого еще требует уяснения:





     Дни     Количество рефренов     Дни


 --------------------------------------------


     1 день  7------------------6  день 4


     2 день  6------------------6  день 5


     3 день  5------------------5  день 6


     7 день  6------------------7





     В Вавилоне (во время плена и раньше) иудеи могли познакомиться с языческим праздником Ак`иту. Во время этого новогоднего торжества драматически изображалась победа бога М`ардука над Хаосом и читалась поэма о сотворении мира "Энума элиш" (см. приложение). Эти обряды, по верованию вавилонян, должны были помочь богу солнца в очередной раз одолеть мрак. Быть может, в противовес этому языческому празднику ветхозаветая Церковь повторяла за общественным богослужением историю Шестоднева, причем сказание читалось (или пелось) антифонно. Это должно было закрепить сложную симметрию текста с его повторами и параллелизмом. В целом же обе триады говорят о трех важнейших этапах миротворения: образовании космоса, создании условий для жизни и самой жизни и создании высших животных и человека. При этом первая триада говорит в основном об устроении и разделении стихий, а вторая  –  о наполнении "тварного пространства" светилами и живыми существами. Во всем этом содержится недвусмысленное отрицание как вавилонского культа светил, так и египетского поклонения животным. И те и другие суть только создания Божии.


     Примечание.  Для передачи той или иной мысли Писание нередко прибегает к священной числовой символике Востока, корни которой уходят в глубокую древность:


    3  –  совершенство


    3,5  –  период испытания


    4  –  четыре страны света, вселенскость


    7  –  завершенная полнота


   10  –  закон


   12  –  полнота избранников


   40  –  срок поколения, срок подготовки и испытания.


     6. Шестоднев и естествознание.  Говоря о "тверди" как оболочке, которая отделяет небесные воды от вод земных, бытописатель имеет в виду древневосточное представление о Вселенной. Согласно этому представлению, Земля со всех сторон объемлется мировым Океаном.  Снизу ее поддерживают прочные "столпы", а сверху ограждает "твердь", по которой двигаются светила. С того времени как писалась Книга Бытия, представления о Вселенной менялись много раз. Как было уже сказано, Откровение не дает человеку в готовом виде то, что он может постигать собственным разумом. Основы учения о Творце не зависят от той или иной научной космогонии. Теория о вращении земли, современные гипотезы об эволюции Вселенной и жизни являются областью исследования науки. Но сами по себе многообразные и сложнейшие закономерности мира всегда остаются великим чудом; и чем более человек узнает о природе, с тем большим основанием он может повторять слова псалмопевца: "Небеса проповедуют славу Божию, и о делах рук Его вещает твердь" (Пс 18,2).


     7. Сотворение человека по Шестодневу.  Если все этапы миротворения определяются лишь Божественным повелением, то созданию человека предшествует таинственный "совет", что подчеркивает центральное значение нового существа в замыслах Божиих. Только оно создается по образу и подобию Божию. В словах "сотворим" и "по образу Нашему" иногда без всякого основания усматривали следы политеизма. Однако текст Шестоднева, по мнению этих же критиков, был создан около VI века, когда единобожие окончательно восторжествовало в сознании Израиля (ср. Ис 44,6; 45,5-7).


     По другому толкованию, Бог обращается к элохимам, ангельским существам (ср. 3 Цар 22,19; Пс 81,1).  Тем не менее среди св. Отцов преобладает мнение, что в Шестодневе речь идет о внутрибожественной тайне, о "Троичном совете". Этот взгляд согласуется с тем, что в Ветхом Завете частично была уже приоткрыта тайна Ипостасей. Хотя троичный догмат явлен лишь в Новом Завете, Ветхий  –  знает о Духе, Премудрости и Слове и говорит о них языком, близким к ипостасной терминологии (см., напр., Пс 103,29; Ис 31,3; 55,10-11; Иов 28).


     8. Образ и подобие. Адам.  Слова "образ (евр. селем) и подобие (евр. демут)" употреблены в Шестодневе как синонимы или, во всяком случае, как понятия очень близкие. Первое слово носит более конкретный характер, его можно перевести как облик, изображение (см. Ам 5,26); второе  –  более абстрактное, связанное с идеей, замыслом, планом (ср. 4 Цар 16,10 сл., где слово "демут" имеет значение образца). В данном случае перед нами характерный библейский параллелизм, который углублен в святоотеческом толковании. Так свт. Григорий Нисский рассматривает "образ" как то, что дано человеку от природы, а "подобие" как тот высший идеал, к которому человек должен стремиться (Об устроении человека, ХVI).


     Поскольку Бог есть начало духовное (в противоположность тварному и плотскому: ср. Ис 31,3), то и образ Божий в человеке есть его духовное свойство. По библейскому сказанию богоподобие человека определяет его "владычество" над прочей тварью (1,26). Следовательно, речь идет о личностном разума существа, имеющего свободную волю.


     Слово "Человек" (евр. Адам) св. автор часто употребляет в значении множественном ("да владычествуют они"; ср. Иов 14,1; Пс 33,13; 36,8; Ис 6,12; Иер 32,19, где Адам означает просто человек или все человечество).


     В том же смысле понимают библейский образ Адама и Отцы Церкви.  Свт. Григорий Нисский именует его  всечеловеком  (Об устроении человека, ХVI).  По словам бл. Августина, Адам есть "тотум генус гуманорум", т.е. весь род человеческий. По словам свт. Григория Богослова, "через преступление пал целый Адам" (Слова таинственные, 8). Так же и прп. Макарий Египетский именует "целым Адамом" "все колена земные" (Беседы, 12,13). Прп. Симеон Новый Богослов учит, что Христос пришел в мир "ради Адама" (Слово 1). Точно так же православное богослужение говорит о спасении человечества как Адама.  "На землю сшел еси, да спасеши Адама" (утреня Великой Субботы).  В дни Пасхи прославляется Господь, Который "совоскресил всеродного Адама".


     "Божественный образ, свойственный человеку, личности Адама,  –  пишет В. Н. Лосский,  –  относится ко всему человечеству, ко "всечеловеку". Поэтому в роде Адама умножение личностей, из которых каждая сообразна Богу, можно было бы сказать множественность образа Божия во множестве человеческих ипостасей, совершенно не противоречит онтологическому единству природы, общей всем людям... Существует одна природа, общая для всех людей" (БТ, в. 8, с.65).


     Власть человека над животными свт. Василий Великий толкует и расширительно, как власть над грехом и плотью. Это понимание подтверждается тем, что в Ветхом Завете животные (особенно водные чудовища) нередко символизируют силы зла (ср. Откр 12,3; 13,1). То, что оказался не в силах совершить "ветхий Адам", осуществил новый Адам, Сын Человеческий, Который изображен в Дан 7 как победитель "чудовищ и хищных зверей", выходящих из моря.


     9. Совершенство мира.  Суббота.  Хотя в Шестодневе есть прикровенные указания на элементы творения, идущие вразрез с замыслом Божиим (тьма, Хаос), Бог на каждом этапе творения определяет его как "хорошее", прекрасное (евр. тов), а в конце сказано: "И увидел Бог все, что Он создал, и вот хорошо весьма" (1,31).  Это кажущееся противоречие снимается тем, что Создатель, будучи альфой и омегой, созерцает тварь вне времени и в состоянии возможного для нее предельного совершенства, которое отцы Церкви называли  те`осисом,  обожением.


     В сказании о субботнем дне следует различать два аспекта  –  божественный и человеческий:


     А) Если написано, что Бог "почил от дел Своих", это следует понимать в переносном смысле. Ибо, по словам свт. И. Златоуста, бытописатель "снисходил к обычаю человеческому" (Беседы на Быт III, 3). "Покой" Божий означает здесь веху, отделяющую великие творческие деяния (сотворение мира, жизни, человека) от нового периода, когда стал действовать и соучастник замыслов Божиих  –  человек. Однако для Промысла Божия субботний покой никогда не наступает. "Отец Мой доныне делает, и Я делаю",  –  говорит Христос Спаситель (Ин 5,17).


     Б) В Шестодневе конец творческих актов соединяется с заповедью субботнего дня. Происхождение слова "суббота" (евр. шаббат) неясно. Его иногда связывают с вавилонским шапатту  –  днем полной луны.  Израильтяне, по-видимому, справляли субботу как торжественный праздник, каким-то образом зависящий от новолуния (ср. 4 Цар 4,23; Ис 1,13; Ос 2,11; Ам 8,5). Установление субботы принадлежит, несомненно, Моисею (Исх 20,8). Связывая "день покоя" с историей творения, Шестоднев окончательно отделил его от языческого праздника новолуния. Суббота стала единственным в древнем мире повторяющимся каждую неделю "днем Божиим", когда отдыхали и люди и скот. Она определила необходимый перерыв в труде, чтобы освободить человека для молитвы и мыслей о Боге. В более позднюю эпоху субботе стали придавать еще большее значение (Неем 10,31; 13,15). Считалось, что человек в субботу должен отказываться от дел, в которых проявляется его власть над природой. Это было как бы постоянным напоминанием о высшей власти Творца. В период Второго Храма суббота сделалась одним из отличительных признаков иудейства. Но постепенно слишком страстное отношение к субботе привело к обрядовому фанатизму, который не раз осуждался в Евангелии (Мк 2,27).


     Шестоднев завершается торжественными заключительными словами: "Вот происхождение (евр. тольдот) неба и земли при сотворении их" (Быт 2,4а).








Вопросы для повторения


1. На какие две части распадается Кн. Бытия?


2. Каким темам посвящена эта книга и о чем она повествует?


3. В чем заключается особенный характер Пролога Кн. Бытия?  Что в нем главное?


4. Какие существовали три типа языческих космогоний?


5. Против  каких доктрин направлено библейское учение о творении?


6. Чем отличается Шестоднев от языческих космогоний?


7. Как проявляется Бог в природе, согласно Библии?


8. Перечислите семь пунктов библейского учения о творении.


9. Что значит слово "в начале"?


10. Что значит наименование Бога  –  Элохим?


11. Как понимать слова "небо и земля"?


12. Что в Библии указывает на Хаос и чем библейское понятие Хаоса отличается от языческих представлений?


13. Почему в Шестодневе употреблены антропоморфные выражения?


14. Почему в Шестодневе Бог дает названия явлениям природы?


15. Как понимать библейский "день"?


16. Укажите на особенности композиции Шестоднева.


17. Как соотносятся Шестоднев и наука?


18. О чем говорят слова "сотворим" и "по образу Нашему"?


19. В чем заключен образ Божий в человеке по Шестодневу?


20. Охарактеризуйте святоотеческое учение об Адаме.


21. Что означает Божественный "покой"?


22. Каково духовное значение субботы?








ПРИЛОЖЕНИЕ к § 17


1. Фрагменты из вавилонской космогонической поэмы "Энума элиш"


     В 1920 году немецкий ассириолог Ф. Делич (см. § 10,3) в книге "Великий обман" пытался доказать, что все основные идеи Ветхого Завета заимствованы из Вавилона и что учение Библии о творении целиком зависит от вавилонской космогонии. Справедливо ли это мнение, можно заключить из приводимых ниже текстов:





Когда наверху не названо небо,�А суша внизу была безымянна,�Апсу первородный, всесотворитель,�Праматерь Тиамат, что все породила,�Воды свои воедино мешали.�Тростниковых загонов тогда еще не было,�Тростниковых зарослей видно не было,�Ничто не названо, судьбой не отмечено.





     Далее повествуется, как мировой Океан (Апсу и Тиамат, пресные и соленые воды) породил богов. Их шум смутил покой прародителей. И они вняли совету  –  уничтожить молоых богов. Тогда бог мудрости Эйа усыпил и убил Апсу. Потом он возвел себе чертог, где зачал из вод убитого Апсу бога весеннего солнца Мардука. Бог неба Ану стал тревожить праматерь Тиамат своими ветрами. Она решила отомстить за своего супруга Апсу. Но Мардук обещал богам одолеть ее при условии, если они признают его царем. Получив согласие богов, Мардук вышел на бой с Тиамат.





Когда это услыхала Тиамат,�В мыслях помутилась, потеряла рассудок.�Взревела, вверх взвиваясь, Тиамат,�От подножья до верха сотряслась ее туша.





     Однако битву выиграть ей не удалось. Мардук опутал ее сетями и наполнил ее водное чрево буйными ветрами.





Ее тело раздулось, ее пасть раскрылась,�Он пустил стрелу и рассек ее чрево,�Он нутро ей взрезал, завладел ее сердцем,�Он ее осилил, ей жизнь оборвал он.�Труп ее бросил, на него наступил он.





     Были повержены и соратники Тиамат. А Мардук задумал создать из трупа дракона благоустроенное жилище для богов.





Рассек ее тушу, хитроумное создал,�Разрубил пополам ее, словно ракушку,�Взял половину  –  покрыл ею небо,�Сделал запоры, поставил стражей,�Пусть следят, чтобы воды не просочились...�Он устроил стоянки богам великим,�Звезды-планеты, подобья богов, он сделал...�Истеченье слюны Тиамат�Мардук собрал и согнал ее в тучи,�Сгрудил в облака кучевые...�Он поставил главу Тиамат, он на ней гору насыпал,�Он бездну открыл  –  устремились потоки.�Тигр и Евфрат пропустил он сквозь ее очи...�Так создавал он небо и землю,�Связь небес и земли скрепил он прочно,�Затем он назначил свои ритуалы, установил свои обряды...


           


     Боги прославляли Мардука за мудрость, и тогда он задумал сделать для них слуг.





"Кровь соберу я, скреплю костями,�Создам существо, назову человеком,�Воистину я сотворю человеков.�Пусть богам послужат, чтоб те отдохнули".





     Мардук взял кровь убитого бога Кингуи и сделал из нее человека. Боги  воздвигли себе из кирпича величественные жилища-храмы. Такие же храмы должны строить и люди.





Подобье того, что на небе он создал, на земле да сделано будет!�Да помнят люди, да взывают к богу!�По словам уст его да чтят богиню!�Божествам да приносят хлебные жертвы!�Без небреженья богов да содержат!





     По другому мифу боги, желая взвалить на кого-нибудь тяжелую работу, задумали создать людей.





"Премудрого"  –  бога, что имеет разум,�Они убили в своем собранье.�Из его тела, из его крови�Намесила богиня Нинту глины.�Чтобы вечно слышали стуки сердца,�Разум живет во плоти бога,�Знает живущий знак своей жизни...�Позвала Ануннаков богов великих...�Так говорит богам великим:�"Вы приказали  –  �Я совершила...�Я вас избавила от работы,�Ваши корзины дала человеку".





                              (Пер. В. К. Афанасьевой)





2. Египетское сказание о сотворении мира


     Согласно мемфисскому сказанию, прародителем всего был бог Птах (или Пта). "Вышли из него все вещи: пища и еда, пища богов и все другие прекрасные вещи. И так было найдено и признано, что его сила больше, чем всех других богов. И был Птах доволен после того, как сделал все вещи и все божьи слова. И он родил богов, он создал города, он основал номы (области), он поставил богов в их святилища, он учредил их жертвы, он основал их храмы, он создал их тела по желанию их сердец. И вошли боги в свои тела из всякого дерева, из всякой глины, из всяких вещей, которые на нем росли и в которых они приняли свои образы.   


(перевод М. Э. Матье)    





3. Иранский дуализм


     Отрывки из Авесты, священной книги маздеистской религии Ирана:


     45,2. Я хочу сказать о двух духах в начале бытия, из которых светлый сказал злому: "Не согласуются у нас ни мысли, ни ученье, ни воля".


     30,3. Оба изначальных духа явились, как пара близнецов, добрый и дурной  –  в мысли, слове и деле.





4. Образ дракона в ханаанской мифологии


     В мифе о богине-воительнице Анат повествуется о ее борьбе против морского бога смерти Ямма и его Дракона (в другом мифе Ямма побеждает Ваал). Анат говорит:





Не сгубила ли я Ямма, любимца Эла,�Не уничтожила ли бога Реку?�Не поразила ли я Дракона,�Не победила ли гибкого Змея,�Могучее чудовище с семью головами?





                                (Мифология древнего мира)





     Эта битва с Драконом символизирует борьбу богов растительности и жизни против Хаоса и смерти. Литературное отражение ее сохранилось в библейской письменности (Пс 73,14; Ис 27,1; ср. Откр 12,3). Но в Библии Дракон есть образ Сатаны, твари, восстающей против Бога.














§ 18. СОЗДАНИЕ ЧЕЛОВЕКА СОГЛАСНО 2 ГЛ. КН. БЫТИЯ


     1. Второй рассказ о творении.  Во второй главе Бытия содержится картина творения  –  несколько иная, чем в Шестодневе. Шестоднев помещен вначале, так как он более развернуто повествует об этапах истории земли, однако второй рассказ, вероятно, более древний. Он уходит корнями в патриархальную эпоху, когда предки израильтян были тесно связаны с культурой Двуречья. Св. писатель раскрывает истины откровения, используя образный язык месопотамских народов.  Но этот литературный "строительный материал" служит ему для изложения  тех же истин,  которые возвещает Шестоднев.


     Содержание рассказа сводится к следующему: когда Господь создал небо и землю, земля была голой бесплодной пустыней. Над этой пустыней витала пыльная дымка (таков возможный пер. евр. слова "эд", обычн. пер.  –  пар), и не было на ней ни одной травинки или куста.  Там Господь (Ягве) создал из "праха земного" человека, которому предстояло стать тружеником на просторах земли.  Бог вдохнул (буквально "вдунул") в новообразованную плоть "дыхание жизни", и человек стал "душою живою". Бог заботливо "произрастил" прекрасный сад в Едеме, и предназначил этот оазис для обитания человека, чтобы он охранял его и возделывал. Поскольку человек нуждался в помощнике, Бог создал из земли животных и привел их к Адаму.  Тот нарек им имена (т.е. явил свою власть над ними), но настоящими помощниками ему они не могли стать.  Тогда Господь образовал из ребра мужа  –  жену, в которой муж узнал "плоть от плоти своей". Первые люди был наги и не стыдились. Им была дана возможность пользоваться всеми благами Едема, запрещалось лишь вкушать от Древа Познания добра и зла.


     Этот рассказ отличается живой непосредственностью и простотой. Но смысл его столь же глубок, как в Шестодневе. Его можно выразить в трех положениях: 1) Творец всего  –  благой единый Бог; 2) человек имеет двуединую природу; 3) человек не имеет в природе "подобных себе". Он  –  предмет особой промыслительной заботы, как царь творений, как существо, призванное трудиться над совершенствованием созданного Богом.


     2. Двуединая природа человека.  По слову свт. И. Златоуста, то, что плоть человека образована из "праха", есть "урок смирения". "Прах" (евр. аф`ар  –  пыль)  –  синоним ничтожного, попираемого ногами (ср. выражение "лежать в пыли", Ис 26,19).  И именно это существо, созданное из "праха", призывается быть владыкой твари.  Таковым его делает "дыхание", или Дух Божий. Человек становится "душой" (евр. н`ефеш), то есть личностью. Душа есть средоточие живого существа (см. Пс 83,3; 103,1). Свою душу человек получил непосредственно от Бога. В Быт 2 слово "н`ефеш" оказывается синонимом нашего понятия "дух" (евр. руах). Между тем в Ветхом Завете слову "дух" нередко соответствует более поздний термин "жизненная сила". Если в христианской антропологии рассматриваются три элемента человека:  дух, душа и тело (или дух и психофизическое целое), то в Ветхом Завете та же мысль выражена иначе.  Душа (н`ефеш) соединяется с плотью (басар) и оживотворяется духом жизни (р`уах).  В обеих схемах самым важным является двуединство человека, который есть сочетание природного, стихийного и богоданного начал.





   Христианская антропология    Ветхозаветная антропология


--------------------------------------------------------------


 Тело \                         Тело (басар)�       } плоть (природное       Душа (нефеш) как центр личности� Душа /         начало)� Дух, даруемый Богом - высшее   Дух (руах) - жизненная сила,�      личностное начало                     даруемая Богом


--------------------------------------------------------------





     Следует ли понимать рассказ Быт 2 о возникновении человека буквально? Уже в ветхозаветных текстах можно видеть свидетельства против этого. В Пс 138,13 сказано: "Ты устроил внутренности мои и соткал меня во чреве матери моей". "Твои руки трудились надо мною и образовали всего меня кругом...  –  восклицает Иов.  –  Вспомни, что Ты, как глину, обделал меня... как творог, сгустил меня" (10,8-10). С помощью этих метафор св. писатель говорит о Боге, создающем каждого человека, что отнюдь не исключает естественных "второпричин" рождения. Бл. Августин отмечает, что и глагол "вдунул" нельзя толковать буквально, в том смысле, что человеческая душа единосущна Богу. "Она от Бога,  –  говорит святитель,  –  но не субстанция Его" (О Кн. Бытия, VII,28,43). Точно так же образ "праха" есть символ, означающий связь человеческого тела с "землей", природой.


     Чтобы быть носителем духа, человеческая плоть должна была достигнуть высокого уровня совершенства. Ничто не мешает считать, что это совершенство было подготовлено длительной историей развития, о которой свидетельствуют открытия современной антропологии (см. приложение 1 к этому §). Прп. Серафим Саровский в беседе с Мотовиловым говорит: "До того, как Бог вдунул в Адама душу, он был подобен животному" (О цели христианской жизни. Серг. Посад, 1914, с.11). Позднее еп. Феофан Затворник выступает против буквального понимания Быт 2,7: "Было животное в образе человека, с душою животного. Потом Бог вдунул в него дух Свой и из животного стал человек" (Письма. М., 1898, т. 1, с.98). Другой православный богослов писал, что творение человека "совершалось постепенно и при участии естественных сил, как и все творение; следовательно, образование проходило разные формы развития до тех пор, пока не сделалось способно принять дыхание Божие, т.е. стать человеком" (прот. А. Клитин. История религии. Одесса, 1910, с.497).


     В западном богословии церковная точка зрения на этот вопрос была выражена в энциклике "Гумани генерис" (1950). В ней, в частности, сказано: "Церковное учительство не препятствует тому, чтобы учение об эволюции стало объектом изучения и обсуждения, в согласии с современным уровнем науки и богословия... в той мере, в какой оно исследует вопрос о происхождении человеческого тела, происходящего, как считают, от предшествовавшей органической материи (относительно же души, кафолическая вера утверждает непосредственное ее создание Богом)".


     3. Сад Едемский.  Толкуя слова "и насадил Господь Бог сад", свт. И. Златоуст пишет: "Что сказали бы и о настоящем изречении те, которые все, что ни говорится о Боге, дерзают понимать по-человечески? Что же, скажи мне, не понадобился ли Ему и заступ? Слово "насадил" должно понимать так, что Бог повелел быть на земле раю, чтобы в нем жить созданному человеку" (Беседы на Быт ХIII, 3).  Сад (слав. рай), согласно Быт, находился "на востоке" от св. земли, в Едеме (евр. Эден). В Месопотамии была равнина Эдину, где позднее возникло царство Бет-Эдину. Оно располагалось между Харраном и Ниневией. Упоминание Тигра и Евфрата также связывает Едем с Двуречьем. Однако не следует искать в библейском сказании точной географии. Местоположение Едема скорее всего условно. Четыре реки, вытекающие из него, символизируют четыре стороны света. Две из них (Тигр и Евфрат) проходят по Месопотамии; третья (Гихон) по Эфиопии (Кушу); четвертая (Фисон) прокладывает себе путь по загадочной стране Хавила, богатой драгоценностями. Эти штрихи рассказа призваны украсить картину: Бог поселяет человека не только в центре земли (таким центром в древности считали Двуречье), но и в окружении прекрасных, богатых стран.


     Образ сада, изобилующего плодовыми деревьями, был излюбленный на Востоке способ изображать Божие благословение (ср. Ис 41,18-19; эта паремия читается на Богоявленском водоосвящении). Для людей, живших среди скудной природы, в окружении пустынь, тенистый оазис был подлинным "раем".


     В то же время у древних толкователей (напр., Филона) и св. Отцов подчеркивается мысль, что "сад Едемский" прежде всего  –  образ блаженного состояния человека до его падения. Согласно свт. Григорию Богослову, "Едем" означает высший дар непосредственного Богообщения (Песнопения таинственные, 7).


     Блаженная жизнь прародителей отнюдь не была праздной. Бытописатель говорит о повелении человеку "возделывать и хранить" место своего обитания. Человек находился еще в гармонии с природой, поэтому его творческое воздействие на природу было "не мучительным трудом, а отрадным наслаждением" (бл. Августин). Эта гармония нарушится только грехом человека.


     4. Древо Жизни и Древо Познания.  Образ священного мирового Древа  –  распространенный символ (см. статью Топорова В. Древо мировое.  –  В кн.: Мифы народов мира. т. 1, с.398-406). Изображения его во множестве встречаются в искусстве Древнего Востока. Смысл образа  –  двоякий. С одной стороны, он символизирует связь неба и земли, а с другой  –  все мироздание. Библия использует оба эти символа, говоря о двух таинственных древах  –  Древе Жизни и Древе Познания. Древо Жизни  –  символ единения человека с Богом, которое дарует ему вечную жизнь. Древо Познания добра и зла  –  символ мироздания, ибо "добро и зло" (евр. тов вэ ра, хорошее и худое) есть идиома, которую можно перевести как "все на свете" (см. выше § 11,9). Запрет есть плоды с Древа Познания предостерегает человека от покушения на своевольную, независимую от Бога власть над миром (тенденция, которая впоследствии нашла свое выражение в магии).  "Если бы,  –  говорит прп. Ефрем Сирин,  –  наши прародители повиновались заповеди, Бог стал бы для них познанием добра и жизнью, и они возвысились бы до сладости созерцания, которое заключается в Древе Жизни, которое есть Бог" (Толкование на Быт 3).


     Символика Древа имела еще одно значение для ветхозаветной Церкви. Оно было не только знаком благословения, но и таило в себе опасность. Под деревьями совершались магические ритуалы язычников. С деревьями был связан ханаанский культ плодородия и идущие от него соблазны (ср. 4 Цар 17,10).


     В библейской науке обычно отмечается, что тема рая, кроме Быт 2-3, почти отсутствует в Ветхом Завете. Только в одном пророчестве Иезекииля (28,13-14) процветание Финикии сравнивается с "садом Божиим" в Едеме. Однако наличие в скинии и Храме семисвечника, сделанного в форме священного Древа, показывает, что оно всегда занимало важное место в вероучении Ветхого Завета (в последние века перед Р.Х. семисвечник-древо становится важнейшей эмблемой Израиля).


     5. "Двое  –  одна плоть" (Быт 2,18-24).  Жена не создается Богом, а как бы "рождена" Им от мужа (см. свт. И. Златоуст. Беседа на Пс 76,4). Сказание о даровании Адаму жены имеет целью: 1) показать одноприродность мужчины и женщины, 2) освятить моногамный брак. Кроме того, священный писатель дает понять, что женщина появилась не только для того, чтобы люди могли продолжать свой род, а как "помощник" (2,18) мужчины. Рассказ открывают слова Господни: "не хорошо человеку быть одному"  –  слова, которые определяют социальную, общественную природу человека. Хотя до падения он находился в гармонии с природой, никакие животные не могли заменить Адаму подобных ему (ибо по Шестодневу только человек имеет образ и подобие Божие). В Быт 3,20 слово Адам впервые употребляется без артикля (как имя), чем оттеняется личностный характер его существа.


     Говоря о жене и ее природном единстве с мужем, Библия использует, как то было принято на Востоке, игру слов:  иша  (жена) названа от  иш  (муж).  Имя Ева (евр. Хавва), которое появляется в Быт 3,20, означает "дарующая жизнь"; между тем в шумерской клинописи один и тот же знак передает два понятия: жизнь и ребро. Следовательно, чтобы донести свою мысль, св. писатель прибегает к древнейшим символам Месопотамии. Смысл образа тот же, что и в Быт 2,24: мужчина и женщина являются "одной плотью". Любовь полов есть гармония одноприродных существ. Она настолько полная, что их взаимоотношения ничем не омрачены(X). Именно поэтому, оставаясь нагими, они не ведают стыда. Стыд приходит лишь с нарушением гармонии, которое повлек за собой грех.








Вопросы для повторения


1. Чем отличается Быт 2 от Шестоднева и что у них общего?


2. В чем смысл сотворения человека из "праха"?


3. Как в Ветхом Завете описан состав человека?


4. Как понимать получение человеком души ("дыхания")?


5. Может ли "прах земной" означать живое существо, предшествовавшее человеку?


6. Что означает "насадил Бог"?


7. С какой географической областью связан Едем?


8. Каков смысл рассказа об Едеме?


9. Что означал символ мирового Древа?  Как он отразился в библейском сказании о двух Древах Едема?


10. Что символизируют Древо Жизни и Древо Познания?


11. Каков смысл рассказа о сотворении жены?








ПРИЛОЖЕНИЕ к § 18


1. О происхождении человеческого тела


     Поразительное сходство между телом человека и телом животных было замечено людьми еще в первобытное время. Отсюда возникновение мифов о том, что звери были прародителями людей (тотемизм). В литературе эта мысль впервые встречается у древних буддийских ученых. В науке гипотеза о животном происхождении человеческого тела была впервые сформулирована русским естествоиспытателем А. А. Каверзневым (1775), а несколько позднее  –  французским биологом Ж. Б. Ламарком (1809). Но настоящая разработка гипотезы началась после труда Ч. Дарвина "Происхождение человека" (1871). На вопрос: "В какой момент развития предок человека получил от Бога душу?"  –  Дарвин отвечал: "Очень немногие будут тревожиться... до или после рождения человек начинает становиться бессмертным существом; и я не вижу более серьезных причин тревожиться по поводу того, что и в постепенно поднимающейся органической лестнице этот период не может быть определен с точностью" (Соч., т. VI, с.481). Однако во времена Дарвина теория происхождения человеческого тела была в значительной степени умозрительной.  Только с 1895 г., после находки на о. Ява костных останков существа, несшего на себе черты и животного, и человека  (питекантропа),  антропология (наука о человеке) вступила на более твердую почву.  В связи с этим открытием известный австрийский ученый-монах Э. Васман (1859-1931) писал: "Бог воспользовался какой-то уже организованной материей, каким-то уже существовавшим живым созданием, которое в силу развития, через целый ряд форм, постепенно дошло до той стадии, на которой прежняя животная душа сменилась духовной душой человека".


     За последние 80 лет в Африке, Азии и Европе были открыты многие сотни ископаемых останков живых существ, близких к человеку. Обычно их разделяют на три обширные группы:


     1. Австралопитеки  (лат. южные обезьяны)  –  прямоходящие существа, которые жили и охотились группами.  Мозг их несколько более развит, чем мозг ныне живущих антропоидов (человекообразных обезьян).


     2. Архантропы  (греч. древнейшие люди)  –  человекоподобные существа, имевшие еще много животных черт.


     3. Палеоантропы  (древние люди), или неандертальцы  –  уже почти сформировавшиеся люди, но лишенные членораздельной речи, не знающие искусства.  На смену им приходит уже настоящий человек, наделенный бессмертным духом и личностным разумом. Генетическая связь (связь по происхождению) этих групп остается до сих пор неясной. Но в целом находки служат свидетельством в пользу того, что тело человека имело долгую предысторию в природе. Такой взгляд вполне согласуется с широким пониманием библейских слов о "прахе земом".  Это видно из трудов выдающихся современных христианских ученых-антропологов: аббата А. Брейля (1877-1961), Г. Обермайера (1877-1946) и иером. П. Тейара де Шардена (1881-1955).





      Хронологическая таблица предшественников человека


     


Ок. 5 млн. лет назад�
появление первых австралопитеков (Африка)�
�
Ок. 3 млн. - " -�
древнейшие орудия (Африка)�
�
Ок. 1 млн. - " -�
появление архантропов (Азия, Африка, Европа)�
�
Ок. 800 тыс. - " - �
архантропы начинают использовать огонь�
�
Ок. 100 тыс. - " - �
появление и распространение палеоантропов (Азия, Африка, Европа)�
�
Ок. 50-40 тыс. - " - �
появление человека�
�
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2. Легенды шумеров о золотом веке


     Сохранились свидетельства о том, что шумерийцы, создатели древней культуры Двуречья, знали сказание о блаженной жизни первых людей. Один из текстов гласит:





В стародавние времена не было ни змей, ни скорпионов,�Не было гиен и не было львов,�Не было ни диких собак, ни волков,�Не было ни страха, ни ужаса,�И человек не имел врагов.





     В другой легенде описывается счастливая страна Дильмун, в которой некогда жили люди:





В Дильмуне ворон не каркает,�Птица иттиду не кричит,�Лев не убивает,�Волк не хватает ягненка.





     В ветхозаветной картине рая все эти подробности отсутствуют; св. писатель делает ударение на близости человека к Богу, под покровом Которого он находился в Едеме. (Текст цитирован по кн.:  Крамер  С. Н. История начинается в Шумере.)








§ 19. НАЧАЛО ГРЕХА И ЕГО РАСПРОСТРАНЕНИЕ (БЫТ 3-11)


     Книга Бытия касается вековечной проблемы о начале зла в человеческом роде.  Ее ответ на этот вопрос может быть выражен в словах:  Бог не является причиной греха;  сам человек по своей свободной воле выбрал путь уклонения от Божиих путей.  Корень и возрастание греха связаны с  гордыней,  желанием утвердить себя вопреки Богу, что неизбежно ведет к трагическим последствиям.  Бытописатель запечатлел это в четырех картинах:  1) грех первого человека и его изгнание из Едема; 2) братоубийство, совершенное Каином и его изгнание в пустыню; 3) гордость "исполинов" и потоп; 4) "столпотворение" и его плачевный конец.


     1. Грех Адама (Быт 3,1-6).  Сказание начинается словами: "Змей был хитрее всех зверей полевых, которых создал Господь Бог" (3,1).  Этот змей (евр. н`ахаш) вступает в беседу с женщиной, из чего явствует, что это не обычная змея. Внешний облик змея напоминает дракона на египетских и вавилонских памятниках: он передвигается с помощью ног (ползать он был осужден лишь впоследствии: 3,14). Для первых читателей рассказа образ этого чудовища связан одновременно с языческим культом рептилий (ср. поклонение медному змею (нехушт`ану), как богу,  –  4 Цар 18,4) и демоном Хаоса (см. § 17,5). То, что змей сравнивается с другими животными, имеет целью подчеркнуть его тварную природу. Откр 12,9 прямо отождествляет дракона со змеем: "И низвержен был великий дракон, древний змий, называемый диаволом и сатаною, обольщающий всю вселенную".


     Искушение Евы изображено в Бытии как тонкий обман. Змей начинает с клеветы на Бога, спрашивая, не запретил ли Тот людям пользоваться плодами Едема? Женщина поясняет, что, напротив, им доступно все, кроме плодов Древа Познания, которые угрожают им смертью.  Змей идет дальше, на этот раз уже обвиняя Бога во лжи:  "Нет, не умрете, но знает Бог, что в день, в который вы вкусите их, откроются глаза ваши,  и вы будете как боги,  знающие добро и зло".  Всмотревшись в запретные плоды, женщина не может устоять: плоды прекрасны и "дают знание". Нарушая волю Бога, она вместе с Адамом ест плоды с Древа.


     2. Толкования рассказа о грехопадении.  Язычники понимали грех как "сакральную скверну", как заражение, пусть невольное, чем-то, что опасно человеку. Библия раскрывает подлинную сущность греха, видя его в нарушении воли Божией, духовном отпадении от Творца. Основной мотив поступка первых людей  –  желание быть "как боги", пользоваться властью над миром, минуя Творца. Некоторые толкователи подчеркивают нравственную сторону падения, полагая, что "вкушение от Древа" есть принятие человеком собственных (независимых от Бога) критериев в понимании добра и зла. Во всяком случае, как показал апостол Павел, грех Адама можно считать прототипом греховности "ветхого" человека, живущего своеволием.


     Как относится сказание Бытия к реальной человеческой истории? У св. Отцов и богословов существует несколько подходов:


     а) Быт 3 следует понимать буквально: нарушив заповедь, первые люди передали свою греховность потомкам путем наследственности (Антиохийская школа).


     Но далеко не все в начальных главах Бытия можно понимать буквально, а если согласиться с подобным мнением, окажется, что чисто внешний, биологический закон наследственности сильнее правды Божией: за вину двух людей отвечают и страдают бесчисленные дальнейшие поколения.


     б) Быт 3 следует понимать как аллегорию: вообще отрицается Падение как событие истории. Оно превращается в надвременный образ любого греха, где Змей  –  вековечный соблазн греха, Ева  –  образ чувственности, а Адам  –  образ разума, который чувственности поддался (Александрийская школа, получившая свое начало еще в дохристианском богословии, в частности, в работах Филона).


     Однако, если греховность людей есть всеобщий и очевидный факт, она должна была некогда впервые проявиться в жизни человечества. Современные психологи считают, что, выделившись из природы, утратив с ней тесную связь, древний человек пережил болезненный кризис, который до сих пор отзывается в его существе.  Христианский подход дает этой мысли иное направление:  он указывает на  разрыв человека с Богом как на событие,  совершившееся на заре истории и определившее нынешнее состояние "падшего человека".


     в) Быт 3 передает нам не столько конкретные факты и подробности этого события, сколько их  духовный смысл  (таков взгляд большинства современных экзегетов).  Тогда становится понятным противопоставление ап. Павлом двух Адамов.  Как Христос, второй Адам, есть Глава нового человечества, тела Церкви, так и первый Адам олицетворяет собой все "ветхое" человечество, некогда восставшее против Бога.  Пал  весь  Адам как целокупное существо (Рим 5,12-17).  Род человеческий в начале своего существования предпочел пойти собственным путем, реализуя богоданную власть в соответствии с своей, а не Божьей волей. Характерным примером этого утверждения автономной власти человека над природой была магия, столь распространенная у первобытных людей. В ней человек искал средств овладеть природой, используя собственные возможности (реальные и вымышленные). Таким образом, грех первых людей исказил (но не погубил) всю человеческую природу в ее единстве, к которому духовно причастен каждый "сын Адама".


     3. Последствия Грехопадения (Быт 3,7-24).  Поведение людей после проступка, их встреча с Богом и попытки оправдаться описаны в Бытии с тем же драматизмом, как и вся глава. Задача св. писателя  –  показать близость Бога к людям, Его желание привести их к раскаянию. Поясняя Быт 2-3, Ориген писал: "Кто настолько глуп, чтобы подумать, будто Бог, по подобию земледельца, насадил рай в Едеме на востоке... И если говорится, что Бог вечером ходил по раю, Адам же спрятался под деревом, то я думаю, никто не сомневается, что этот рассказ образно указывает на некоторые тайны" (О началах, 4,16). Среди этих "тайн"  –  последствия Грехопадения:


     а) Пробуждение полового стыда (3,7) у первых людей, которое не следует понимать в том смысле, что грех их состоял в плотском соединении. Оно было благословлено Богом при создании человека (Быт 1,28; Быт 2,24; ср. Мф 19,5). Речь здесь может идти об осознании человеком своего нового состояния, когда плоть выходит из-под его контроля. По мнению современных экзегетов, тема пола (полового стыда) возникает здесь и как намек на постоянный греховный соблазн Израиля  –  языческий культ плодородия, эмблемой которого был Змей и который отличался грубой чувственностью.


     б) Утрата доверия к Богу, что проявилось в желании людей спрятаться и скрыть истинную причину греха (горделивую мечту быть "как боги"). Позднее это породило страх перед богами, свойственный язычеству.


     в) Постоянная борьба, которую человечество принуждено будет вести с демоническими силами, чьему внушению оно поддалось (ср. Рим 7,15-20).  В том, что "семя жены" будет поражать Змия в голову (3,15), Отцы Церкви усматривают  Первоевангелие  –  пророчество о грядущей победе над Сатаной.  В этом смысле "семя жены", то есть потомок Евы, уже не просто  –  род человеческий, а Мессия. Знаменательно, что, согласно ап. Павлу, Христос  –  в противоположность Еве  –  "не восхищение непрощева быти равен Богу" (Фил 2,6); более точный пер.: "Обладая Божественной природой, Он не стремился во что бы то ни стало быть как Бог").


     г) Нарушение гармонии человеческой природы и человеческих отношений (3,16).


     д) Нарушение гармонии между человеком и природой. Природа перестает быть покорной человеку. Его труд ради пропитания становится тяжким. "Враг, обольстив Адама, и, таким образом, возгосподствовав над ним, отнял у него власть, и сам наименовался князем века сего" (прп. Макарий Египетский. Сл. 4,3). Однако сам человек не проклят.  Бог продолжает заботиться о нем: Он одел Адама и жену его в кожаные одежды (3,21).


     е) Лишение людей близости Божией, выразившееся в удалении Адама и Евы из сада Едемского. Люди получили то, что хотели: они стали подобны богам (стих 22 несет в себе оттенок печальной иронии). Сад охраняется огненным мечом и херувимами, которые в древней символике означали стражей и изображались в виде крылатых львов (или быков). Человек, согрешив, не умер, но его постигло худшее. "Как отделение души от тела,  –  говорит свт. Григорий Палама,  –  есть смерть тела, так отделение Бога от души есть смерть души" (О страстях и добродетелях, 4). Но потом последует и смерть тела.


     ж) Вхождение смерти через утрату человеком богообщения. Через богообщение человек мог победить смерть (вкушать от Древа Жизни).  Утратив непосредственное единение с Творцом, он оказывается под властью закона распада (смерти). "Бог не сотворил смерти и не радуется о погибели живущих... Бог создал человека для нетления и соделал его образом вечного бытия Своего, но завистию диавола вошла в мир смерть, и испытывают ее принадлежащие к уделу его" (Прем 1,13; 2,23-24).


     Примечание.  Ветхий Завет долгое время не имел откровения о посмертном воздаянии. Картину загробной жизни Израилю пришлось заимствовать из религии соседних народов. Древняя идея Шеола (Преисподней, Ада) в целом совпадала с аналогичными идеями Шумера, Вавилонии, Ханаана. Темную пещеру под землей, где влачат жалкое существование тени умерших, в Месопотамии называли "страной без возврата". Точно так же и в Ветхом Завете Шеол  –  область, где люди находятся далеко от Бога, в забвении, полусне и мраке (Пс 6,6; 29,10; 87,11-13; 93,17; Иов 3,13; Еккл 9,10; Ис 38,18 сл.; Иер 51,39). Этот безнадежный взгляд промыслительно подготавливал в людях жажду воскресения (Ис 26; Пс 15,10; 79,19; Дан 12,2; 2 Макк 7,9), весть о котором с трудом воспринимали те, кто верил в возможность загробного блаженства (Деян 17,32). Кроме того, долгое отсутствие веры в посмертное воздаяние укрепляло в Ветхом Завете требование земной справедливости.


     4. Братоубийство и потомки Каина (Быт 4,1-24).  Сказание говорит о росте греха:


     а) Уже первый сын Адама из зависти лишает жизни своего брата. Предпочтение, оказанное Богом Авелю перед Каином, связано, очевидно, с внутренними мотивами, которые двигали братьями при жертвоприношении (ср. Евр 11,4). Это первое в Библии указание на то, что без очищения сердца культ  –  ничто (ср. Ис 1,10 сл.). Каин хочет как бы силой вырвать благословение Неба, устраняя соперника. Он не внемлет предупреждению Божию и, убив брата, пытается скрыть это от Бога (черта, характерная для грубомагического отношения к Творцу и Его дарам). Пастух Авель духовно выше своего более цивилизованного брата-земледельца. Авель стал прообразом страждущего праведника (Мф 23,35), что указывает на трагичность истории падшего человека: праведник в этой жизни чаще других испытывает на себе силу зла.


     Потомки Каина дают начало цивилизации: строят города, изобретают ремесла. Это еще один урок Библии: не всегда внешнее преуспеяние есть знак Божьего благословения.


     В сказании о Каине есть ряд неясностей (разрыв в ст. 8) и мест, вызывающих недоумение (где взял Каин жену? ст. 16-17). На этом основании современные экзегеты выдвинули предположение, что боговдохновенный писатель пользовался при составлении Быт 4 неизвестным нам источником. Источник этот связывают с кенеянами.


     Кенеяне, или каиниты (кениты, сыны Каина, Числ 24,21-22), были кочевым племенем, родственным мадианитянам. В эпоху Исхода Моисей вошел с ними в тесное соприкосновение. Он женился на дочери кенейского священника и пользовался его советами (Исх 3,1; 18,12). Кенеяне присоединились к израильтянам в пустыне и перекочевали в Ханаан (Суд 1,16). Однако и там разбивали шатры, ведя полукочевой образ жизни (Суд 4,11). Они считали Каина своим предком. Само слово "каин" означает ковач, кузнец. Вероятно, кенеяне странствовали, подобно средневековым цыганам, занимаясь кузнечным ремеслом. Группа рехавитов (Бетрехав), сохранившая традиции пустыни (Иер 35), происходила от кенеян (1 Пар 2,55). В мщении врагам кенеяне отличались беспощадностью (Суд 4,21). Кениты обитали в областях южного Негева (1 Цар 30,29; ср. также г. Каин, упомянутый в Ис Нав 15,57). Среди "сынов Каина" хранились предания об их праотцах Каине, Ламехе и др. Вероятно, они и были использованы бытописателем для сцены первого братоубийства и рассказа о потомках Каина.


     б) Печать Каина (Быт 4,13-16).  Господь не осуществляет немедленного возмездия "кровь за кровь". Это значит, что отказ от зла и насилия должен совершаться людьми свободно, а не только из страха перед карой. Однако изгнанный из среды людей скиталец (земля Нод  –  от слова "над"  –  изгнание) требует внешней охраны от возможных убийц. Некоторые толкователи полагают, что "знамение" Каина  –  это знак принадлежности к племени, которое провозгласило закон кровной мести ("кто убьет Каина, тому отмстится всемеро"  –  ст. 15). Таким образом, среди этих суровых сынов пустыни нравственные устои строятся не на повиновении воле Бога, а на страхе человеческого отмщения.


     в) Потомки Каина (Быт 4,17-24).  Первые каиниты в основном жили в шатрах, овладевали искусством игры на музыкальных инструментах и занимались ковкой металла. На Синайском полуострове у старых египетских копей в 30-х годах было найдено изображение воина со щитом и топориком.  Рядом с ним надпись  кени,  то есть кенеянин.  "Сыны Каина", которых знает история, не были, конечно, первыми основателями цивилизации. Библия берет их предания лишь в качестве образца, на примере которого показывает, как развивался род человеческий. Язычники считали, что цивилизация насаждена богами. Библия производит ее от трудов и разума самого человека. Но рост цивилизации каинитов не означает их духовного возрастания. Напротив, в их среде процветает жестокость, закон кровной мести приобретает еще более суровый характер. Песнь Ламеха (ст. 23-24)  –  вероятно, древний боевой гимн кенеян  –  вводит нас в мир жестоких нравов. Упадок человеческого рода продолжается.


     Примечание: Выражения "в язву мне" и "в рану мне" означают "в отмщение за рану, мне нанесенную".


     г) Тема жертвы.  Рассказ о Каине и Авеле впервые вводит тему жертвоприношения. У язычников жертва имела три значения: а) "кормление" Бога, задабривание Его, б) желание вступить с божеством в союз, обрести с ним единство через общую трапезу, на которой божество незримо присутствует, в) исповедание перед божеством своей зависимости от него. Библия сурово осуждает первый мотив (см. Пс 49,7-15), но признает и освящает два последних. Второй особенно важен и объясняет, почему Евхаристия сохраняет жертвенную символику.


     5. Генеалогии допотопных поколений (Быт 4,17 – 5,32).   Тольдот,  или генеалогии, восполняют в Библии летописные пробелы, а также дают в сокращенном виде очерк истории.  Так, в 1 Пар 1-9 с помощью генеалогии дан обзор всей ветхозаветной истории, вплоть до царей. А в Мф 1,1 сл. евангелист использует родословие, чтобы показать происхождение Иисуса Христа от Давида (ср. также Лк 3,23-38). Составители таких генеалогий не стремились к исторически достоверной полноте. Нередко они опускали ряд имен, чтобы получить символическое число. В Исходе, например, 430 годам (12,40) соответствует только три имени (6,14 сл.). А в Мф 1,8 опущены имена трех царей (Охозии, Иоаса и Амасии). Главным в генеалогиях обычно являются не сами имена, а мысль, переданная с помощью их перечня.


     Тольдот допотопных патриархов содержит учение, сформулированное позднее ап. Павлом:  "От одной крови Он произвел весь род человеческий"  (Деян 17,26).  Вполне естественно было выразить это учение с помощью таблицы десяти поколений, которые прошли от создания человека до потопа. Правда, в месопотамской легенде цифра 10 была священной  (ср. 10 заповедей), а древнейшее месопотамское предание утверждало, что именно десять царей правили на земле до потопа. Правда, в месопотамской легенде время этих десяти поколений растянуто на огромный срок, более 240 000 лет (что намного превышает срок существования человека; см. таблицу в приложении к § 18), а Библия приводит значительно более скромную цифру, около 1600 лет.  Но следует учитывать, что в обоих случаях перед нами не обычная  хронология, а символическая (см. § 17,5, примечание).


     Помимо цифровой символики (Адам прожил 1000 лет минус 70, Енох  –  365 лет  –  число дней солнечного года и т.д.), долголетие первых людей содержит и иной смысл. Оно означает, что, утратив возможность бессмертия, человек, как бы взамен его, получил долгие годы жизни. Но впоследствии, с увеличением зла на земле, предельный возраст укорачивается до 120 лет (ср. Быт 6,3). Отметим, что если к моменту рождения детей Ною, согласно Быт 5,32, было 500 лет, то в эпоху Авраама рождение ребенка у престарелых родителей представляется уже чудом (Быт 18,11-12).


     Две традиции  –  Священническая и Ягвистическая  –  по-разному распределяют имена допотопных патриархов.


               БЫТ 4                  БЫТ 5


               Адам                   Адам


               Каин, Сиф              Сиф


               Енох, Енос             Енос


               Ирад                   Каинан


               Мехиаель               Малелеил


                                      Иаред


                                      Енох


               Мафусал                Мафусал


               Ламех                  Ламех


                                      Ной


     Согласно обеим традициям, хотя зло и увеличивается среди людей, оно не полностью захватило их. В каждом родословии отмечено по одному праведнику: Енос (евр. Энош  –  человек) и Енох (евр. Ханох). Этим утверждается, что вера в истинного Бога никогда не исчезала среди людей. При Еносе утвердилось истинное богопочитание: "тогда начали призывать имя Господа" (4,26). Бытописатель употребляет св. Имя, ЯГВЕ, хотя, согласно священнической традиции, оно было открыто лишь при Моисее (Исх 6,2). О Енохе же сказано, что он "ходил перед Богом", то есть был праведен, и "Бог взял его" (ср. Евр 11,5). Древнее предание толкует слова "взял его" в том смысле, что Енох был изъят из общей участи смертных и вознесен на небо (см. Сир 44,15). Апокрифическая Книга Еноха, ранние разделы которой написаны около 160 года до Р.Х., изображает его провидцем, которому были открыты тайны мироздания и истории. Начало этого предания, вероятно, восходит к истории одного из допотопных шумерских царей Энмендуранне, которого Солнце вознесло в свои чертоги.


     6. Сказание о исполинах (Быт 6,1-4).  Языческие цари и герои считались детьми богов и земных женщин. Этот мотив, по-видимому, использован в библейском сказании о "сынах Божиих", которые вступали в брак с дочерями человеческими. Иногда этот союз толковали как браки между потомством Сифа и греховными потомками Каина. Однако в Библии "сынами Божиими" обычно именуются духовные существа (Иов 2,1; Пс 28,1). В Книге Еноха, которая пользовалась уважением в ранней Церкви (см. ссылки на нее в Иуд 1,6-14), "сыны Божии"  –  это падшие духи, научившие людей магии и волхованиям. В свете этих сказаний понимали рассказ Быт 6,1-4 Филон и многие отцы Церкви (св. Иустин, свт. Ириней, Климент, свт. Амвросий и др.). Известный православный богослов В. Н. Лосский пишет: "Может быть, это новое падение следует связывать с таинственным общением между ангелами и людьми, в результате чего появляются "исполины". Не было ли это какой-то люциферианской гнозой, из которой человек черпал необычную для себя власть?" (Догматическое богословие.  –  БТ, в. 8, с.165).


     Брачный союз в символике Св. Писания нередко означает союз религиозный (Ос 2,16; Ефес 5,25-33), поэтому "брак" с духами может быть понят как измена людей Богу и установление ими греховного союза с духами (т.е. как возникновение  язычества).  Исполины в таком случае  –  это обоготворенные цари языческой древности, прославленные в легендах и мифах. Например, месопотамский царь Гильгамеш изображен как "на две трети бог, на одну треть человек".


     Примечание.  Ветхий Завет нигде прямо не говорит о возникновении многобожия.  Из Бытия явствует только, что первозданный человек не имел религии как некой  связи  с Богом, ибо связывается то, что разделено.  Пребывание в Едеме означало непосредственное единение с Творцом. Только после изгнания из Едема люди начинают приносить жертвы  –  одна из черт, характеризующих религию. Утрата полноты богообщения не лишила человека возможности "познавать" Бога (ср. Рим 1,21), но большинство людей предпочло поклоняться силам природы (Рим 1,23,25). Быт 6,1 сл., возможно, отмечает этот момент перехода к язычеству. В противоположность библейскому учению, наука ХVIII-ХIХ веков определяла начальные формы религии как почитание предков, духов, стихий и священных предметов (фетишей). Понятие же о высшем Начале появилось, согласно этим теориям, лишь в позднюю эпоху (1 тыс. лет до Р.Х.). Однако в ХХ веке изучение племен, сохранивших черты "первобытной культуры", показало, что и народы с низким уровнем цивилизации имеют представление о верховном Существе, Творце мира (см. ЖМП, 1960, # 11, с.51).


     7. Потоп (Быт 6,5 – 8,19).  Бытописатель намеренно уделил внимание Ламеху в сжатом перечне допотопных поколений. Жестокость человека, ставшего отцом Ноя, подчеркивает "развращение" людей накануне катастрофы. О самой этой катастрофе израильтяне знали давно. Еще Авраам мог слышать предания о ней, когда жил в Месопотамии.  Рассказ о потопе сохранен в Библии в виде двух преданий, соединенных в одно целое. Канва повествования и смысл  –  общие в обоих.


     Вопрос о потопе как  геологическом факте  еще не решен в науке.  Явных следов наводнения, которое одновременно захватило бы весь земной шар, не обнаружено. Но трудно пройти мимо многочисленных легенд о потопе, известных у народов, географически удаленных друг от друга. С обзором этих легенд можно познакомиться по книге Дж. Фрэзера "Фольклор в Ветхом Завете" (1923, русск. пер. М., 1931). О грандиозном наводнении сообщают предания не только народов Ближнего Востока и Греции, но и обитателей Индо-Китая, Малайи, Филиппин, Новой Гвинеи, Меланезии, Океании, Австралии и Америки. Некоторые ученые считают, что глобальный потоп действительно имел место и был вызван неведомой космической катастрофой (падение огромного метеорита, прохождение близ земли кометы и т.д.). Есть мнение, что всемирный потоп явился результатом таяния льдов, некогда покрывавших землю (см. А. Кондратов. Великий потоп: мифы и реальность. Л., 1982). Иногда потоп связывают с мифом об Атлантиде, материке, который якобы опустился под воду за много тысяч лет до Р.Х. По другим гипотезам, произошло смещение земной оси, приведшее к серии катаклизмов. Есть предположение, что до этих катаклизмов на земле была уже высокая цивилизация, которую истребили воды потопа.


     Библейское сказание содержит отзвуки одной определенной версии истории потопа  –  той, что сложилась в Двуречье. В этом районе не раз происходили разрушительные наводнения, о чем свидетельствуют раскопки. Воспоминание об одном из них надолго врезалось в память шумерийцев и вавилонян. Следы этой катастрофы (IV тысячелетие до Р.Х.) обнаружил близ города Ура английский археолог Леонард Вулли.  Наиболее полный вавилонский рассказ о потопе находится в эпосе о Гильгамеше (фрагмент эпоса был найден и в Палестине, в Меггидоне, доизраильского времени).


     Библейский рассказ повторяет в общих чертах схемы вавилонского. Но Св. Писание превращает древнюю легенду в назидательный урок.  Нравственное растление человека, царя природы, делает природу бессмысленной, и она как бы возвращается в состояние древнего Хаоса (ср. Соф 1,2-3). Воды потопа символизируют демоническую стихию, затопившую сынов Адама. "Сожаление" Бога о создании человека  –  условный прием, призванный показать живое, личностное отношение Творца к происходящему на земле. Ной становится представителем праведного человечества, которое Бог сохраняет от Хаоса. Совершается как бы новое творение людей. Господь вновь обуздывает морской Хаос. В Пс 28 сказано:


Глас Господень над водами;� 	Бог славы возгремел,�Господь над водами многими...�Господь восседал над потопом,� 	и будет восседать Господь царем вовек.�                                      (3,10)


     Эти образы отражены в службе Богоявления. Она напоминает о всемогуществе Творца, поражающего силы тьмы и освящающего Своим Духом стихии.


     Примечание.  Водная Бездна (символ Сатаны) не упраздняется и после потопа. Только в преображенном мире положение изменится. "И увидел я новое небо и новую землю,  –  говорит тайновидец,  –  ибо прежнее небо и прежняя земля миновали, и моря уже нет" (Откр 21,1, ср. Ис 27,1: "В тот день поразит Господь мечом Своим тяжелым, и большим, и крепким, левиафана, змея прямо бегущего, и левиафана, змея изгибающегося, и убьет чудовище морское"). До тех пор Бог лишь ограничивает действие разрушительных сил в природе и обществе: "Ты владычествуешь над яростью моря; когда вздымаются волны его, Ты укрощаешь их. Ты низложил Раава, как пораженного" (Пс 88,10-11). Иными словами, хотя в падшем мире из-за человеческой греховности еще действуют злые и слепые стихии, в эсхатологической перспективе они исчезнут.


     8. Завет с Ноем (Быт 8,20 – 9,17).  Ной и его потомки  –  более слабое поколение, к которому Бог предъявляет меньшие требования. Если первый человек должен был питаться только растительной пищей (Быт 1,29), то отныне людям разрешается и животная пища. Запрет распространяется лишь на кровь. Кровь отождествлялась с силой жизни, с самой жизнью, а поскольку жизнь всецело принадлежит Богу, то и кровь является священной (ср. Деян 15,19-20). Воздержание от крови должно напоминать людям о единственном Владыке жизни. Первозданная гармония между человеком и Богом, однако, не восстановлена полностью. Наступление ее ветхозаветные пророки видели только в отдаленном мессианском будущем (Ис 11,6-9). Но это будущее вырастет не на новом месте, а в лоне данного мира и данного  –  пусть и грешного  –  человечества. Знамение радуги указывает на то, что Бог будет воплощать Свои замыслы на основе существующего мира, где оставляется прежний порядок: "сеяние и жатва, холод и зной, лето и зима, день и ночь" (8,22).


     Священническая традиция Бытия, говоря об этом решении Бога, впервые употребляет слово "Завет" (9,9). Завет (евр. Брит) есть двусторонний договор, или союз. Он означает, что между Творцом и разумной тварью устанавливаются отношения, требующие от людей исполнения воли Божией. Их поступки являются составной частью того диалога между небом и землей, который и есть суть священной истории.


     9. Начало новой цивилизации.  Грех Хама (Быт 9,20-28).  Праведный Ной первым насаждает виноградник  –  плод оседлой культуры. Но он же становится и первой жертвой опьянения. Это говорит о двойственном характере цивилизации (см. выше # 3,в), которая таит в себе многие опасности. Примечательно, что некоторые благочестивые общины в Израиле воздерживались от вина и от других плодов оседлой жизни (Числ 6,3; Иер 35,1-10; Лк 1,15).


     Эпизод с Хамом показывает, что греховность продолжает жить в человеческом роде. Библия осуждает непочтение к отцу как грех против первых нравственных законов человечества. Перенесение проклятия на Ханаана (Быт 9,25-27) связано с тем, что в глазах израильтян хананеи были воплощением нечестия.


     10. Потомки Ноя (Быт 10).  Цель этой генеалогии та же, что и в Быт 4-5:  перекинуть мост между поколениями, указать на  единство человеческого рода.   Это учение отличается новизной и своеобразием, поскольку большинство древних народов не признавали кровного родства с иноплеменниками. Так, например, в Египте чужеземцев называли "сынами Апопи", т.е. злого духа.


     В Быт 10 говорится в основном о народах древнего мира, известных израильтянам. Эти народы обитали в бассейне Средиземного моря.  Жители же "черной" Африки и монголы находились вне поля зрения библейского автора.


     По мнению, которое впервые выдвинул бл. Августин (О Граде Божием, ХVI,3), таблица народов Книги Бытия подразумевает не столько отдельных людей, сколько целые племена и народы. Число родоначальников народов (70 или 72)  –  священное (именно его, по-видимому, имел в виду Христос, посылая 70 учеников). Следует отметить, что в Ветхом Завете, по древневосточному обычаю, родоначальник часто изображался как эпоним (от греч. онома  –  имя), то есть образ собирательный, в котором слиты черты и судьбы рода, племени, нации. В одних случаях эпонимы были лицами историческими (еврейские патриархи), а в других (Быт 10) служили только для обозначения народа (см. приложение # 4).


     11. Вавилонская башня (Быт 11,1-9).  Сказание о вавилонской башне завершает рассказ о восстании человека против Божественной воли. Оно составлено на основе двух традиций. Согласно одной, люди строят город, а по другой  –  башню. Библия изображает здесь попытку людей создать центр единства, который бы сплотил их независимо от Бога. Событие происходит в Месопотамии, земле Сеннеар. Башня и город сооружаются из глиняных кирпичей (как было принято в Вавилонии).  Люди надеются, что этим они "создадут себе имя" и предотвратят рассеяние (ст. 4 по буквальному переводу  –  "чтобы нам не рассеяться по лицу земли"). Думая, что до неба не так далеко, они рассчитывают, что вершина башни достигнет небес. Но сооружение оказывается столь ничтожным в очах Божиих, что Бог должен "сойти", чтобы "посмотреть город и башню". Бог видит, что у строителей "один народ и один у всех язык" (что на Востоке означало "входить в одну империю"). По Его воле замысел гордых строителей рушится и они рассеиваются по земле.


     В этом рассказе не следует искать историю происхождения языков. Уже свт. Григорий Нисский отметил, то "столпотворение" началось после того, как народы расселились "по племенам их, по языкам их".  Святитель не рассматривает многоязычие как наказание за грех.  "После того,  –  пишет он,  –  как по Божественному изволению должна была сделаться обитаемой вся земля, по расторжению. ....  языка, люди рассеялись по разным местам, и каждый народ образовал особый характер речений... Бог, восхотев, чтобы люди были разноязычны, предоставил им идти естественным путем и каждому (народу) как угодно образовывать звук для объяснения имен" (Против Евномия, 12,а).


     Что же в таком случае стоит за библейским рассказом?  Он символизирует цивилизацию, построенную на насилии. Когда цари Двуречья покоряли соседей, они называли это "сделать их людьми одного языка". И имя Вавилона здесь не случайно. Именно в Месопотамии возникли первые тиранические империи (ок. 2000 г. до Р.Х.). Впоследствии Св. Писание избирает Вавилон в качестве символа богоборчества, злочестия и насилия (Иер 50,29 сл.; Откр 18,1 сл.).  Все империи Двуречья неизменно распадались, и в этом пророки видели знак суда Божия.


     Образ башни, "высокой до небес", несомненно, навеян  зиккуратами,  огромными ступенчатыми храмами, один из которых (в самом Вавилоне) назывался Этеменанки (основание неба и земли).  Высота его была почти 90 метров.


     В одном из вавилонских мифов великая башня некогда была действительно "подобьем Апсу", то есть неба. Ее строили подземные боги Ануннаки, чтобы прославить Мардука, покровителя и царя Вавилона.  По другому мифу, боги, утомившись стройкой, сотворили людей из глины и крови убитого бога, чтобы люди трудились вместо них (см. приложение к § 17). Мифы были призваны возвеличить Вавилон и его богов. Библия, давая свою картину "столпотворения", направляет острие полемики против язычества и притязаний надмившейся имперской столицы.


     Примечание.  Что касается имени "Вавилон", то оно употреблено в порядке анахронизма (как историки, например, говорят о Палестине задолго до того, как страна получила это название). В истории Вавилон появляется как крупный город лишь через столетие после эпохи Авраама. Слово "Вавилон" (Бабилу, или Бабили) означает Врата божии. Св. писатель связывает название города с глаголом "балал" (смешивать), чтобы указать на судьбу горделивого замысла царей. Считая себя богами, они хотели покорить многие народы. Но центробежные силы сорвали их замыслы. "Аще не Господь созиждет дом, всуе трудишася зиждущие" (Пс 126,1). В противовес этим тщетным попыткам Господь в будущем положит основание Вселенской Церкви, которая соединит народы Духом Святым (Деян 2).








Вопросы для повторения


1. Каков ответ Библии на вопрос о происхождении греха?


2. Как понимать библейский образ Змия?


3. В чем основной соблазн запретного плода?


4. В чем различие языческого и библейского понимания греха?


5. Какие существуют три толкования рассказа Быт 3?


6. Каковы семь последствий грехопадения?


7. В чем заключается учение о посмертии в первый период ВЗ?


8. Что значит "Первоевангелие"?


9. В чем заключен смысл сказания о братоубийстве?


10. Каковы, по мнению экзегетов, источники сказания о Каине?


11. Что может означать печать Каина?


12. Каково соотношение между цивилизацией и нравственным состоянием людей в рассказе о потомках Каина?


13. В чем смысл жертвоприношений?


14. В чем смысл родословной допотопных людей?


15. Из чего видно, что рост зла не уничтожил в людях семени добра?


16. Каковы два толкования рассказа об исполинах?


17. Какие существуют гипотезы о природе потопа?


18. На каком сказании основывается библейский рассказ?


19. В чем его духовное значение?


20. В чем заключается первый, Ноев Завет?


21. Каково значение библейской символики моря и потопа?


22. Как понимать перечень потомков Ноя?


23. Какие три группы народов описаны в Быт 10?


24. В чем смысл сказания о вавилонской башне?


25. Какие источники лежали в его основе?  Для чего они использованы в Библии?








ПРИЛОЖЕНИЕ к § 19


1. Шумерское предание о потопе


     Шумерская повесть о потопе написана приблизительно за 3000 лет до Р.Х. Сохранилась она лишь в отрывках. В ней рассказывается о том, как боги создали людей, даровали им царскую власть и основали города. После этого (по неясной причине) было принято решение истребить людей потопом. Но один из богов задумал спасти хотя бы немногих. Он сообщил о близости катастрофы царю Зиусудре и научил, как построить ковчег.





Все бури с небывалой силой разбушевались одновременно,�И в тот же миг потоп залил главные святилища.�Семь дней и семь ночей�Потоп заливал землю,�И огромный корабль ветры носили по бурным волнам.�Потом вышел Уту (Солнце), тот, кто дает свет небесам и земле.�Тогда Зиусудра открыл окно на своем огромном корабле,�И Уту, герой, проник своими лучами в огромный корабль.�Зиусудра, царь,�Простерся перед Уту,�Царь убил для него быка, зарезал овцу.





     (Цит. по кн.:  Крамер  С. Н. История начинается в Шумере).





2. Вавилонское предание о потопе


     Рассказ включен в эпос о Гильгамеше (записан ок. 2000 г. до Р.Х.) и ведется от лица самого Утнапишти, который спасся от потопа (таблица ХI).


     Сердце богов, повествует легенда, склонилось к тому, чтобы устроить потоп. Бог Эйа, не решаясь прямо выступить против них, обратился не к людям, а к хижине:





Хижина, хижина! Стенка, стенка!�Слушай, хижина, стенка, запомни!..�Снеси жилище, построй корабль,�Покинь изобилье, заботься о жизни,�Богатство презри, спасай свою душу!�На свой корабль погрузи все живое,�Тот корабль, который ты построишь,�Очертаньем да будет четыреуголен,�Равны да будут ширина с длиною,�Как Океан, покрой его крышей.





     Царь Утнапишти услышал эти слова. Он собрал народ, велел разрушить дома и строить корабль. Много дней шло строительство, царь кормил рабочих и каждый день устраивал пир. Наконец ковчег был спущен на воду. Утнапишти продолжает рассказ:





Нагрузил его всем, что имел я,�Нагрузил его всем, что имел серебра я,�Нагрузил его всем, что имел я злата,�Нагрузил его всем, что имел живой я твари,�Поднял на корабль всю семью и род мой,�Скот степной и зверье, всех мастеров я поднял.�Время назначил мне Шамаш(X):�"Утром хлынет ливень, а ночью�Хлебный дождь ты узришь воочью".�Я взглянул на лицо погоды  –  �Страшно глядеть на погоду было.�"Войди в корабль, засмоли его двери".�Настало назначенное время:�Утром хлынул ливень, а ночью�Хлебный дождь я увидел воочью,�Я вошел в корабль, засмолил его двери...





Едва занялось сияние утра,�С основанья небес встала черная туча.�Адду гремит в ее середине,�Шуллат и Ханишь идут перед нею...�Что было светлым, во тьму обратилось,�Вся земля, как горшок, раскололась.�Первый день бушует южный ветер,�Быстро налетел, затопляя горы,�Словно войною, настигая землю.�Не видит один другого,�И с небес не видать людей.�Боги потопа устрашились.�Поднялись, удалились на небо Ану,�Прижались, как псы, растянулись снаружи,�Иштар(XX) кричит, как в муках родов...�Ходит ветер шесть дней, семь ночей,�Потопом буря накрывает землю.�При наступлении дня седьмого�Буря с потопом войну прекратили...�Я открыл отдушину  –  свет упал на лицо мне,�Я взглянул на море  –  тишь настала,�И все человечество стало глиной!..�Я пал на колени, сел и плачу,�По лицу моему побежали слезы.�Стал высматривать берег в открытом море  –  �В двенадцати поприщах поднялся остров.�У горы Ницир корабль остановился...�При наступлении дня седьмого�Вынес голубя и отпустил я;�Отправившись, голубь назад вернулся:�Места не нашел, прилетел обратно.�Вынес ласточку и отпустил я;�Отправившись, ласточка назад вернулась...�Вынес ворона и отпустил я;�Ворон же, отправившись, спад воды увидел,�Не вернулся: каркает, ест и гадит.�Я вышел, на четыре стороны принес я жертву...�Боги почуяли добрый запах,�Боги, как мухи, собрались к приносящему жертву.





                                  (Пер. И. Дьяконова)





3. Вавилонский миф о богах-строителях башни


Когда боги, подобно людям,�Бремя несли, таскали корзины,�Корзины богов огромны были,�Тяжек труд, велики невзгоды...�Реку Тигр они прокопали,�Реку Евфрат прокопали также.�Они трудились в водных глубинах,�Жилище для Энки они возводили.�Они возвели Апсу (башню до неба) для Ану...�Они вознесли его на вершину...�Две с половиной тысячи лет�Они тяжко трудились.





     В конце концов боги взбунтовались и, чтобы освободить их от работы, богиня Нинту сделала людей, которым предстояло строить башни и храмы.  Сначала людей было семь пар, но потом они размножились.


     В поэме "Энума элиш" об этом строительстве рассказывается почти то же самое.  После победы Мардука над драконом Тиамат, боги Ануннаки получили приказ строить Вавилон  –  Врата божии:





"Врата бога" постройте, как вы возжелали!�Кирпичи заложите, создайте кумирню"!�Лопатами замахали Ануннаки,�В первый год кирпичи для храма лепили,�По наступленьи второго года�Главу Эсагилы(X), подобье Ану(XX), воздвигли.�При Апсу построили зиккурат высокий.





                             (Пер. В. Афанасьевой)





4. Библейская этнография (наука о народах)


     Книга Бытия делит народы на три большие группы: яфетидов, хамитов и семитов. В целом это деление народов средиземноморской расы сохранилось и доныне в науке. Имея общие этнические черты, указанные три группы отличались в основном по языку, хотя хамиты имели негроидную примесь:


     I. Яфетиды (потомки Иафета, принадлежащие к индоевропейской языковой группе), указанные в Быт 10, почти все могут быть отождествлены с известными древними народами:


     


Гомер  –  киммерийцы�
Аскеназ  –  скифы�
�
Мадаи  –  мидяне�
Фогарма  –  малоазийские племена�
�
Иаван  –  ионийцы (греки)�
Елиса  –  возможно, критяне�
�
Фувал  –  одна из хеттских групп�
Фарсис  –  древние племена Испании�
�
Мешех  –  мески�
Киттим  –  жители Кипра�
�
Фирас  –  возможно, эгейцы�
Доданим  –  жители о. Родоса�
�



     II. Хамиты (потомки Хама, народы хамитической языковой группы):





     Хуш  –  эфиопы


     Мицраим  –  египтяне





     О Ханаане и его потомках см. ниже, III.





     III. Семиты (потомки Сима (евр. Шема), народы семитической языковой группы):


     


Елам  –  эламитяне�
Арам  –  арамеи�
�
Ассур  –  ассирийцы�
Уц  –  южнопалестинские племена�
�
Арфаксад  –  возможно, халдеи�
Евер  –  евреи�
�



     Поскольку хананеи считались народом нечестивым, Бытие относит их к хамитам.  Но с точки зрения этнографии они были семитами:





     Сидон  –  северные хананеи (финикийцы)


     Иевусей  –  палестинское племя


     Аморрей  –  аморреи (амориты)





     Семитами были и вавилоняне, жившие в Двуречье, в земле Сеннеар (Шумер, евр. Шинеар). Города, перечисленные в Быт 10,10  –  древние центры месопотамской цивилизации: Вавилон, Эрех (Урук), Аккад и Халне (Калах). Месопотамский царь Нимврод изображен как великий охотник (10,8-10). В Ветхом Завете Ассирия называлась "землей Нимврода" (Мих 5,5). Ассирийские цари, действительно, славились как охотники и любили изображать себя в схватке со львами. Некоторые экзегеты связывают имя Нимврода с именем ассирийского покорителя Вавилона Тикульти-Нинурта I (ХIII в. до Р.Х.).


(X) Мнение о том, что супружеские отношения явились у людей лишь вследствие греха, бл.–Августин считал "нелепым" (О Граде Божием, 14,23).


(X) Солнце


(XX) Венера


(X) Эсагила  –  башня.


(XX) Ану  – небо.








