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Житие

Первоверховные Апостолы

Петра и Павла одинаково называют Первоверховными Апостолами. Но сколь различны их дарования, труды, характеры, образование, происхождение! Апостол Петр был с Господом Иисусом Христом почти с первых дней Его общественного служения, до самой крестной смерти Спасителя. Петр внимал Его словам более трех лет, был свидетелем и участником величайших чудес, совершенных Сыном Божиим, разделял с Ним скорби бесприютной жизни и радости проповеднических успехов в Земле Обетованной. Любой, кто читал Евангелие, неоднократно встречал имя Петра на страницах этой вечной книги. Сам Господь назвал его Кифой
, что означает камень (по-гречески «Петр»), – за твердость веры и таким образом выделил его среди других Апостолов. Петр был призван в скромной доле сельского рыбака, чтобы сделаться ловцом человеков
, и, несмотря на свое простое происхождение, сподобился стать сотаинником Самого Бога, когда присутствовал при Преображении Сына Человеческого в Сына Божиего на горе Фавор
. Неоднократно являлся ему Христос Воскресший. Все самые важные события земной жизни Спасителя прошли перед глазами Первоверховного апостола Петра. Дух Святой сошел на него в праздник Пятидесятницы, когда собрались двенадцать Апостолов с Божией Матерью в Сионской горнице. Тогда апостол Петр получил дар проповедовать – без труда, по благодати Божией. И первая проповедь собрала обильный плод: в тот же день три тысячи человек уверовало и крестилось
. Веру апостол Петр распространял преимущественно среди своих соплеменников – иудеев...

Первоверховный апостол Павел, образованный фарисей, совсем иными путями шествовал к цели своего земного существования – быть проповедником Христа Воскресшего, Которого, возможно, и видел, но никогда не говорил с Ним, поначалу жестоко преследуя христиан. Он вдруг – чудесным образом оказался призванным к апостольству Самим Господом, получив наименование «Апостола языков», потому что проповедовал среди язычников. Европа просвещением светом христианской веры обязана апостолу Павлу.

Более всех Апостолов потрудился он в благовествовании христианской веры. Претерпев всевозможные скорби и страдания, апостол Павел, как могущий вместить
, получил от Бога чрезвычайные откровения. Он был восхищен в рай живым и слышал там неизреченные слова, какие никому из имеющих человеческую природу пересказать нельзя
. Он своей молитвой совершил многие и великие чудеса. Сделавшись избранным сосудом Божиим, он подъял непосильные для человеческой немощи жизненные труды.

Глубокое убеждение в истинности проповедуемого учения, спокойное мужество среди различных опасностей, необыкновенное знание человеческого сердца и образованность содействовали его удивительным успехам. Он не жил для себя, а потому образ жизни апостола Павла многим и тогда, и сейчас покажется странным... Однако он истинно исполнил то, что заповедовал Сын Божий. По словам святителя Иоанна Златоуста, апостол Павел бесчестия и оскорбления за проповедь искал больше, нежели мы чести, смерти больше, нежели мы жизни, бедности больше, чем мы покоя, печали больше, чем мы радости, и молился за врагов больше, нежели другие молятся против врагов. Одно только было для него страшно и опасно, как бы не оскорбить Бога, а более ничто; точно так же и вожделенным для него не было ничего, кроме угождения Богу. Любовь ко Христу ставил он выше всего. С этой любовью он лучше желал бы быть в числе последних и наказываемых, нежели без нее – в числе высших и получающих почести...

И вместе с тем необыкновенная, вышеестественная любовь к людям жила в сердце апостола Павла. Этим духом проникнуты все четырнадцать его Посланий, вошедших в канон Нового Завета. Эти Послания были и остаются камертоном нравственных исканий христианина, ведущих к совершенству. Церковь их всегда признавала источником истинного христианского учения. Великое число Церквей, основанных в разных странах апостолом Павлом; произнесенные им речи, написанные им Послания, необычайный успех его апостольских путешествий, от Бога видения и откровения, пророчества о конце мира и грядущем в мир антихристе, узы и страдания, которые он претерпел за Христа, и сама мученическая ради Него смерть – все это и многое другое дает ему неотъемлемое право на высочайшее звание Первоверховного Апостола. 

Их два Первоверховных – Петр и Павел. Церковь празднует их память в один день – чтобы не умалить достоинств каждого из них.

Празднование памяти Петра и Павла началось сразу же после их казни. Место погребения Апостолов было священно для первохристиан. В IV веке святой царь Константин Великий воздвиг в Риме и Константинополе храмы во имя Первоверховных Апостолов. На Руси их почитание началось вскоре после принятия христианства. Изображение святых Апостолов в иконостасах церквей стало непременной принадлежностью деисусного чина. Всего лишь несколько раз пересекались жизненные пути живых Петра и Павла, но на иконах они – всегда вместе, как самые близкие друзья Христа.

В нашей книге мы расскажем об апостоле Павле, ибо о его жизни сохранилось больше подробностей, чем о жизни апостола Петра. Важно и другое: удивительное обращение апостола Павла из гонителя в ревностного последователя Христа, разделившее его существование на две взаимоисключающие части, есть знамение наших времен, когда многие из соотечественников претерпевают подобную метаморфозу. Таковым жизнеописание апостола Павла – особый пример.

«Савл, Савл, что ты гонишь Меня?»

Савл – таково было первоначальное имя апостола Павла – родился в Тарсе, главном городе Киликии, цветущей средиземноморской области Римской империи, граничившей с Сирией. Родители имели почетное звание римских граждан, родом – евреи из колена Вениаминова. Они и сына своего назвали в честь первого еврейского царя Саула (Савла). Впоследствии апостол Павел назвал себя Евреем от Евреев (ср.: Флп. 3, 5), чтобы удостоверить: среди его предков не было ни одного не обрезанного по обряду Моисееву. И в семье Савла строго соблюдался Моисеев закон. Его родители по убеждениям принадлежали партии фарисеев.

Молодой Савл, несомненно, говорил на сирохалдейском языке – общеупотребительном в те времена в иудейских общинах Сирии. Но наверняка Савл, будучи любознательным и талантливым мальчиком, выучил и греческий, на котором говорило большинство жителей Тарса – греков. Тарс по уровню образованности жителей слыл тогда соперником Афин и Александрии. В родном городе Савл, видимо, ознакомился и с греческой литературой и философией, что впоследствии дало ему возможность проповедовать среди образованных афинян.

Судя по всему, мальчика готовили к служению раввина, и по традиции родители позаботились выучить его ремеслу швеца палаток: по иудейским воззрениям, раввин не должен был зависеть в материальном отношении от своих учеников.

Обычно, когда еврейские мальчики достигали двенадцатилетнего возраста, их брали в Иерусалим на один из главных праздников: так было и с Отроком Христом
, так произошло и с Савлом. С этого возраста мальчики становились «сынами Закона», то есть не только начинали изучать закон Моисеев, но и отвечать по нему за свои дела. Савл остался в Иерусалиме на жительство у родственников и поступил в раввинскую школу к известнейшему законоучителю Гамалиилу из фарисеев, за ученость и добродетельную жизнь названному «славою Закона и раввином» (то есть первым, главным учителем). Судьба Гамалиила так же удивительна, как и его выдающегося ученика Савла. Гамалиил на протяжении тридцати двух лет был председателем иудейского синедриона
 – при императорах Тиберии, Калигуле и Клавдии, – впоследствии же уверовал во Христа и вместе с сыном Авивом был крещен апостолами Петром и Иоанном и за исповедание веры причислен к лику христианских святых (память 2/15 августа).

Учитель Гамалиил не был человеком крайних воззрений. Ученик же его Савл сделался усердным почитателем и исполнителем Моисеева закона, присоединившись к партии фарисеев, строгих ревнителей всего отеческого и благочестивых иногда только по наружности. Савл был искренним человеком и соблюдал все предписания Закона не ради славы человеческой, но для достижения идеала, начертанного в Законе.

Когда Савл был в своих цветущих летах (от тридцати до сорока), по земле ходил с проповедью Иисус Христос. Видел ли Его Савл? Это вероятно, потому что Христос на большие праздники также появлялся в Иерусалиме. Однако в Посланиях апостола Павла нет даже намека на подобную встречу. Получив знания от Гамалиила, Савл вернулся в Тарс. Основные евангельские события произошли без его участия. Вторично он пришел в Палестину лишь по окончании знаменитой Пятидесятницы, когда Дух Святой сошел на Апостолов и они вышли на проповедь христианского учения. Оно быстро распространялось в Иерусалиме и за его пределами. Это удивляло и вызывало негодование Савла, и в особенности то, что христиане-иудеи постоянно выступали против своей же отечественной религии. Новая христианская вера казалась ему верхом глупости и лицемерия: какого спасения можно было ожидать от Распятого и так позорно Осужденного Сына плотника! Всякому образованному иудею, если он читал Закон, было ясно и понятно изречение: проклят пред Богом всякий повешенный на дереве (Втор. 21, 23).

В Иерусалиме Савл присоединился к Либертинской синагоге
, в которой царили особенно злобные суждения о новой вредной секте христиан, названных «еретиками-назореями». Из Либертинской синагоги уже многие известные иудеи перешли в христианство. Среди них был Стефан, родственник Савла. Вероятно, именно с ним родители послали Савла в Иерусалим учиться Закону. Стефан был избран Апостолами одним из первых семи диаконов христианской Церкви. Он, подобно Апостолам, творил чудеса и знамения, возложением рук исцелял больных, был муж, сильный словом и делом
. Именно в Либертинской синагоге Стефан часто произносил свои пламенные речи; ссылаясь на Закон и Пророков, обличал иудеев за то, что они по зависти убили Сына Божия Христа-Мессию, ожидаемого столько веков. Однажды, не имея силы сказать что-либо против проповедуемой Стефаном Истины, единоплеменники возмутили против него народ, напали на святого, вывели из города, как прежде было с Иисусом Христом, пожелавшим пострадать вне стен Иерусалима, и побили камнями. Чтобы легче было бросать в Стефана камни, лжесвидетели и убийцы сняли с себя верхние одежды и сложили их у ног Савла, который хоть и был родственником убиваемого, но одобрял действия убийц. В тот день сбылись слова Спасителя: убивающий вас будет думать, что он тем служит Богу (ср.: Ин. 16, 2), ибо Савлу казалось, что он приносит Богу отцов верную жертву, преследуя распространителя «новой ереси», которая, по его мнению, имела целью ниспровержение иудейской религии. Тело Стефана, первомученика христианского, изображение которого теперь – принадлежность диаконских врат алтаря православного храма, было брошено на съедение зверям. Той же ночью учитель Савла – Гамалиил, склонявшийся все более и более к новой вере и сделавшийся тайным другом Апостолов, взял святое тело Стефана, отнес за двадцать поприщ (примерно 30 км) в свое имение и положил его в пещере – в своем новом гробе. Это было в конце того трагического года, когда распяли Христа.

Другой ученик Гамалиила – Иосия также уверовал, сделавшись апостолом Варнавой. Иосия и Савл стали друзьями в раввинской школе. Теперь же Иосия хотел иметь его другом по вере христианской, прилагая все усилия, чтобы обратить Савла. Но Савл только смеялся над Варнавой, считая его обольщенным, хулил Иисуса Христа, называя Его не иначе как сыном плотника. После убийства Стефана и этому Апостолу стало опасно поддерживать отношения с Савлом, который был искренне убежден, что ему всеми силами следует действовать против Иисуса Назорея. Одаренный умом, непоколебимой волей, духом пылким и отважным, Савл употребил все эти дары против учения Христова и скоро сделался главой всего гонения. Его энергия и решимость были на руку книжникам и фарисеям, его желание очистить Иерусалим от христиан совпадало с решением народных вождей уничтожить саму мысль о Царе Иудейском, пришедшем не победителем римлян, но каким-то бродягой, задумавшем разрушить храм и в три дня восстановить его
. Так прикровенно говорил Иисус из Назарета о храме Своего тела, ибо Христу Распятому надлежало в третий день воскреснуть.

В Деяниях святых Апостолов говорится, что Савл терзал Церковь
, превратившись в фанатика, не зная ни жалости, ни милосердия. Он мог найти любого, кто не успел уйти в пустыню или в соседний город. В самых безопасных убежищах настигал Савл христиан, благодаря своим вездесущим шпионам. Ни возраст, ни род, ни звание не имели значения: вдруг открывалась дверь, и на пороге появлялся Савл с воинами, вооруженными как против страшных разбойников, хватал несчастных и бросал в темницы. Христиан заставляли хулить Христово имя; не пожелавших сделать это бичевали или жестоко истязали. Нередкими стали убийства – после первого мученичества за веру архидиакона Стефана. Савл был неумолим в ненависти к христианам, которые запечатлевали свое вероисповедание кровью. Апостол Павел не раз вспоминал об этих днях, сокрушаясь, что недостоин называться Апостолом, потому что гнал церковь Божию (1 Кор. 15, 9).

В Иерусалиме, кажется, было покончено с христианами, но многие были в рассеянии. Савл был последователен. Как в дальнейшем он не успокоился, пока Евангелие не было проповедано по всему миру, так и теперь он жаждал покончить с христианством раз и навсегда. Он выпросил у первосвященников, в глазах которых его авторитет еще больше возрос, позволение идти с официальными полномочиями к начальникам синагог в Дамаске, чтобы приводить верующих во Христа в Иерусалим.

Дыша угрозами и убийством (Деян. 9, 1), Савл отправился в Дамаск, до которого было около восьми дней пути. Он миновал Самарию и Галилею, впереди уже виднелись чудесные сады древнейшего из городов мира...

Вдруг в ясный полдень на небе появилось резкое сияние и блеск. Савл был мгновенно поражен сияющим светом и пал ниц в великом страхе. Неизвестный голос с неба назвал его по имени:

– Савл, Савл, что ты гонишь Меня?

Он же, изумленный, спросил:

– Кто Ты, Господи?

– Я Иисус, Которого ты гонишь; трудно тебе идти против рожна, – ответил тот же голос.

Тогда в душе Савла произошла величайшая перемена, он узнал Бога Своего, Мессию, приход Которого был предсказан Пророками.

– Господи, что повелишь мне делать?

– Встань и иди в город, и сказано будет тебе, что тебе надобно делать
.

В страхе были и воины, шедшие с Савлом, и, пораженные необыкновенным светом, стояли в оцепенении: голос, говоривший к Савлу, они слышали, но никого не видели. Савл поднялся с земли, и оказалось, что он ослеп. Телесные очи его ничего не видели, но стали прозревать очи духовные.

Проводники привели Савла за руку в Дамаск; там он пробыл три дня в самом мучительном состоянии духа, не прикасаясь к еде и беспрестанно молясь в глубоком раскаянии. В таковом состоянии представился Савлу в видении некий христианин по имени Анания, и было возвещено, что он вернет Савлу зрение. Действительно, в Дамаске жил Анания
. Сам Господь явился ему в видении и повелел:

– Встань и пойди на улицу, так называемую Прямую, и спроси в Иудином доме Тарсянина по имени Савла; он теперь молится
.

Анания отказывался, потому что знал, сколько зла Савл причинил иерусалимским христианам и что теперь он пришел в Дамаск с намерением отыскать всех, кто исповедует христианскую веру. Господь увещевал его, говоря:

– Иди, ибо Савл избран Мною, чтобы возвещать имя Мое пред народами и царями и сынами Израилевыми, и Я покажу ему, сколько он должен пострадать за имя Мое.

Тогда Анания разыскал Савла, безбоязненно вошел к нему и сказал, обращаясь к нему по-христиански:

– Брат Савл! Господь Иисус, явившийся тебе на пути, которым ты шел, послал меня, чтобы ты прозрел и исполнился Духа Святого
.

Тогда с глаз Савла спала как бы чешуя, он прозрел. Прозрел и исполнился Духа Святого. Это было чудо особой милости Божией: как впоследствии сотник Корнилий, Савл исполнился благодати Духа Святого еще до Крещения, и низвел эту благодать на него ученик, не принадлежавший к числу двенадцати Апостолов. «Так все, касающееся Павла, – говорит святитель Иоанн Златоуст, – было нечеловеческим и совершалось не чрез человека, но Сам Бог был совершителем этого»
.

В Дамаске Савл оставался несколько дней. После Крещения он вошел в синагогу, где его давно уже ожидали с известием от синедриона. Но в синагогу он явился уже как христианин, ибо совершенно убедился в божественности христианства чудесным явлением ему Иисуса Христа. С воодушевлением говорил Савл своим единоплеменникам о том, что пережил, рассказывал о Воскресшем Иисусе – что видел Его и слышал, тем самым приводя в удивление слушателей происшедшей в гонителе христиан переменой. Сила его слов была столь велика, что повергала синагогу в замешательство, а затем возбудила такую ненависть к Савлу, что иудеи решились убить его. Они поставили стражу у городских ворот, сторожили день и ночь, чтобы он не ушел от них. Правитель Дамаска оказался заодно с иудеями, расставив свою стражу. Христиане, узнав о заговоре, хитростью вывели Савла из Дамаска: они спустили его ночью в корзине из окна дома, примыкавшего к городской стене...

Уединение в Аравийской пустыне

Куда должен был бежать Савл? Несомненно, в Иерусалим, там он мог найти Апостолов, непосредственных учеников Христовых, которые наставили бы его в вере. Так было в первохристианские времена: учение христианское распространялось от учителей к ученикам, от пастырей – к пасомым. Но у новообращенного Савла был особый, выдающийся путь к апостольству среди «языков», языческих народов.

Возвещаю вам, братия, что Евангелие, которое я благовествовал, не есть человеческое, – писал сам Апостол спустя десятка полтора лет в Послании к Галатам, – ибо и я принял его и научился не от человека, но через откровение Иисуса Христа. Вы слышали о моем прежнем образе жизни в Иудействе, что я жестоко гнал Церковь Божию, и опустошал ее, и преуспевал в Иудействе более многих сверстников в роде моем, будучи неумеренным ревнителем отеческих моих преданий. Когда же Бог, избравший меня от утробы матери моей и призвавший меня благодатью Своею, благоволил открыть во мне Сына Своего, чтобы я благовествовал Его язычникам, – я не стал тогда же советоваться с плотью и кровью, и не пошел в Иерусалим к предшествовавшим мне Апостолам, а пошел в Аравию (Гал. 1, 11-17).

Итак, точно известно, что основные христианские истины были открыты апостолу Павлу не через человеков – не через плоть и кровь, но через непосредственные откровения от Самого Иисуса Христа, являвшегося ему в видениях. Но в Аравию
 Савл решил удалиться не для того, чтобы получать откровения: для начала нужно было найти безопасное место. Ему ли не знать о гонениях на Церковь Христову! В один миг Савл стал христианином, но нужны были еще годы воспитания и испытаний для приготовления себя к величайшей апостольской миссии, ведь ничто великое не делается разом. Жизненные убеждения человека могут моментально измениться, и это внезапное изменение может иметь дивные последствия; но никогда все существо и характер человека не изменяются в одно мгновение. Подобно Моисею или Илии, подобно каждой великой душе в Древнем и новом мире, которой суждено было принести народам новые значительные убеждения, будущий Апостол нуждался в уединении, чтобы собраться с мыслями, успокоить бурю волнений, заглянуть в тайники собственной души.

В Аравии апостол Павел провел три года. Он совсем оставил раввинство и сделался простым ремесленником, жившим трудами своих рук. Его работа всегда пользовалась спросом, потому что он умел с детства шить палатки из ткани, вытканной на собственном станке. Без палатки в Аравии не мог обойтись ни один бедуин, ни один пастух... Работая, Савл не переставал размышлять. Куда привела его фанатическая ревность о Моисеевом законе? К противлению Богу и к преследованию Мессии и Его Церкви! Причину такого результата Савл понял очень ясно. Он действительно хотел стать праведником, но надеялся лишь на собственные силы, выполняя строгие предписания Закона, дабы прославить себя за свои труды; себя – но не Бога. Его праведность была самоцелью, другие люди, «неправедники», часто только мешали ему, «праведнику». Для Савла стало ясно, что Бог хочет спасти весь мир через Христа. Бог есть любовь
. И спасение человека не в фарисейской праведности, но в полном прощении от Бога – в этом новом оправдании, неизвестном иудеям. Это прощение христианину сообщается Святым Духом и достигается тогда, когда жизнь человека движется любовью как основным началом. Стало понятным, что ныне ветхозаветные предписания жертв, десятин, постов, омовений, суббот потеряли свою силу, это были беднейшие упражнения, при помощи которых до сего времени Савл хотел достичь оправдания. Теперь имеет значение только царский закон любви, вытекающий из веры. Исполнить этот закон, как исполнил его Христос, – вот цель! Савл понял великое значение искупительной смерти Христа, явившегося ему в свете на пути в Дамаск. Он поставил это явление наряду с явлениями Воскресшего Христа Апостолам, потому что видел реального, телесного Христа и тем самым удостоверился в реальном, телесном воскресении тел вообще, что отрицали саддукеи, вторая после фарисеев партия, такие же ярые противники Его. Стало понятно, Кого изображал ветхозаветный пророк Исаия под видом Ангела Иеговы (см.: Ис. 63, 9), взявшего на себя грехи мира. Это и был тот Человек Иисус Христос, называвший Себя Мессией, и смерть Его на кресте была предложенная Самим Богом примирительная жертва за весь мир и за грехи Савла. И он увидел Крест как орудие спасения мира. Несение своего креста и есть образ спасения каждого человека: в этом, как ни в чем другом, проявляется его любовь к людям и Богу, показавшему путь спасения.

Постоянные размышления Павла полностью изменили его взгляд на личность Иисуса Христа, Которого синедрион осудил на смерть, как богохульника, объявлявшего Себя Сыном Божиим. Именно это утверждение некогда представлялось Савлу верхом нечестия и обмана. Теперь это же утверждение он связал с величественным явлением Воскресшего Господа на пути в Дамаск, и познал Савл, что Мессия – не простой сын (то есть потомок) царя Давида, но именно Сын Божий. С этим изменением в понимании Лица Мессии соединилось у Савла изменение в понимании дела Мессии (Спасителя). Пока Мессия представлялся сознанию законника Савла только как сын Давида, он понимал Его задачу как задачу прославления Израиля и распространения силы и обязательности Моисеева закона на целый мир. Теперь же Бог, явивший в этом сыне Давидовом истинного Своего Сына – Лицо Божественное, – дал и иное направление мыслям Савла о призвании Мессии. Сын Давидов принадлежал одному только Израилю, а Сын Божий мог сойти на землю для того, чтобы стать Искупителем и Господом всего человечества!

Подтверждение подобным откровениям Савл нашел в Священном Писании, которое он тщательно изучал в своем аравийском уединении. Он имел один экземпляр Псалмов и Пророков, из которых почти все знал наизусть. И то, что раньше казалось ему в Ветхом Завете тайной за семью печатями, неожиданно объяснилось явлением в мир Иисуса Христа. Савл перечитывал Пророков и находил все новые и новые пророчества именно о Нем, Сыне Божием, родившемся от Девы без мужского семени, наитием Духа Святого; о том, что не узнает Его Израиль, запутавшийся в делах внешнего благочестия, предаст Спасителя позорной смерти на кресте, а в третий день Он воскреснет.

Апостол узнает, что в Ветхом Завете давно уже существовало учение о всеобщем спасении – от самого первого призвания Авраама, когда Бог сказал ему, что в нем благословятся все племена земные
, до огненных слов пророка Аггея: Ибо так говорит Господь Саваоф: еще раз, и это будет скоро, Я потрясу небо и землю, море и сушу, и потрясу все народы, и придет Желаемый всеми народами, и наполню дом сей славою (Агг. 2, 6-7).

«Аравийское уединение, – пишет Н. Н. Глубоковский, – было временем возрастания и созревания в обращенном Савле великого Апостола язычников, которым он должен был принести радость помилования благодатию Божией, исцеляющей все недуги и изглаждающей всякие грехи. Данный период был и святыней, и тайной апостольского духа Павлова. Неудивительно, что он опущен у Дееписателя, ибо последний изображает лишь фактическое осуществление в истории Божественного плана о вселенской проповеди в строгом соответствии с Божественным достоинством самого искупления Христова и проходит молчанием все личные биографические эпизоды, хотя бы даже они были ему известны... Для самого апостола Павла это была отраднейшая эпоха постепенного апостольского возмужания, сообщившая смысл и ценность всему его бытию. Аравийское удаление было особенно важно по фактическому удостоверению, что указанное евангельское укрепление совершалось вне всяких человеческих влияний и не без участия небесных откровений, о каких и Господь (на пути в Дамаск. – Н. Г.) предрекал новообращенному Савлу в Своем обетовании: ибо Я для того и явился тебе, чтобы поставить тебя служителем, и свидетелем того, что ты видел и что Я открою тебе, избавляя тебя от народа Иудейского и от язычников, к которым Я теперь посылаю тебя открыть глаза им, чтобы они обратились от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу, и верою в Меня получили прощение грехов и жребий с освященными (Деян. 26, 16-18)»
.

С момента обращения и «апостольского возмужания» в истории человечества пробил решающий час. Наступило время, когда союз, заключенный Богом с «отцом всех народов» Авраамом, должен был распространиться на весь мир. Для такого необычайного дела требовался и необычный деятель. Как свидетельствует апостол Павел, Бог избрал его с самого зарождения во чреве матери (см.: Гал. 1, 15). И вся жизнь его с момента появления на свет служила как бы приготовлением к апостольству – с самого раннего детства Савл жил в Тарсе, где усвоил прекрасные и благородные стороны греческого духа и был свободен от национальной антипатии евреев к языческому миру. Как друг Савл мог прийти к язычникам, говоря с ними на понятном языке и чувствуя дух, особенности других народов. Как некогда горячий преследователь христианской Церкви, он теперь мог понимать врагов Иисуса и представлять себя в их положении и вместе с тем, как убедительный проповедник и наставник истины, мог любовью победить и завоевать их озлобленные сердца. Врагам Иисуса он проповедовал величайшую мысль, что не одни только иудеи или иудеи из бывших язычников, как веровали многие члены из иудеев христианской Церкви, но все без исключения народы призваны ко спасению во Христе, будь на то их собственная воля.

К тому же существовало еще несколько важных внешних обстоятельств жизни Павла. Он имел желательные для многих права римского гражданина, которые давали ему свободный доступ всюду. И вместе с тем он был иудейским раввином, имевшим право выступать как учитель в любых синагогах, – и это открывало доступ к единоплеменникам.

Вопреки общему обычаю Востока, Павел был неженат и таким образом имел значительную свободу личных действий. Он мог без замедления отправиться туда, куда звало его служение Евангелию. Он был воином, который не связывает себя житейскими делами (ср.: 2 Тим. 2, 4). Он был человеком холостым, но с теплым любящим сердцем – даже не отца, а матери своих духовных чад.

Из Аравии Павел возвратился опять в Дамаск, туда, где он некогда был крещен. Несовершенным – младенцем во Христе – вышел он несколько лет назад из стен Дамаска, и совершенным – мужем во Христе – возвратился он в Церковь. За это время в корне изменилось его воззрение на жизнь. Все те цели, которые преследовал раньше, теперь он считал сором и жаждал одного: приобрести Христа и найтись в Нем не со своею праведностью, которая от закона, но с тою, которая чрез веру во Христа (Флп. 3, 8-9).

Савл стал проповедовать в дамасских синагогах, но очень скоро пришлось снова бежать из города по причине злобы на него единоплеменников. Тогда он отправился в Иерусалим, желая познакомиться с апостолом Петром, и пробыл у него пятнадцать дней. Пришел Савл в Иерусалим не для того, чтобы слушать истины веры, но чтобы почтить Первоверховного Апостола, о котором уже слышал. Кроме апостола Петра, в городе был тогда еще только Иаков, брат Господень, бывший до своей мученической кончины первым епископом Иерусалимской Церкви.

Савл стремился вступить в сердечные, дружеские отношения с иерусалимскими христианами, но Церковь еще не верила ему. Его преследования верных за три года пред этим были свежи в памяти. Единственным человеком, кто сразу и безоговорочно поверил в чудесную перемену бывшего товарища по раввинской школе у Гамалиила, был апостол Варнава. Он-то и ввел Савла в круг Апостолов и их ближайших учеников. О содержании бесед с ними ничего неизвестно, во всяком случае, Апостол не рассказывает об этом в своих Посланиях.

Савл стал тогда открыто пребывать с верующими в Иерусалиме и смело проповедовал о Господе Иисусе. Проповедь его была обращена как к иудеям, так и к эллинистам: особенно горячо он пытался обратить ко Христу иудеев из Либертинской синагоги, но, споря с ними, возбудил ненависть в прежних друзьях, готовых даже на убийство.

Иерусалимские христиане, принявшие наконец Савла как брата, отправили его в Кесарию, а затем на родину – в Тарс. Сам Господь повелел Савлу оставить Иерусалим. Однажды, когда он молился в храме, то пришел... в исступление, и увидел Его, и Он сказал мне (Павлу); поспеши и выйди скорее из Иерусалима, потому что здесь не примут твоего свидетельства о Мне. Я сказал: Господи! им известно, что я верующих в Тебя заключал в темницы и бил в синагогах, и когда проливалась кровь Стефана, свидетеля Твоего, я там стоял, одобрял убиение его и стерег одежды побивавших его. И Он сказал мне: иди; Я пошлю тебя далеко к язычникам (Деян. 22, 17-21).

После посещения Иерусалима Савл уже стоял на пороге своего провиденциального миссионерского призвания в качестве богопосланного и церковно признанного Апостола – он близко и непосредственно познакомился с апостолом Петром, удостоверившись в своем апостольском равенстве с ним.

В начале новой эры – от Рождества Христова

Вся ойкумена, то есть заселенная часть земли (термин греческий), к моменту пришествия на землю Господа Иисуса Христа находилась в ожидании Его. Существование по законам язычества, многобожия мало-помалу привело мир на грань духовной катастрофы. Человеческая жизнь больше не имела цены, ибо был потерян главный ориентир – для чего жить. Самоубийство у римлян стало почитаться лучшим выходом из этого мира. Но в какой? Что там за гранью жизни и смерти?..

Самым сильным народом в те времена были римляне, которые покорили себе весь известный мир, достигли высшей степени могущества и славы. Их цивилизация до сих пор поражает воображение: чего стоят только одни их знаменитые дороги, проложенные до самых дальних границ Римской империи! И при всем этом дух нации был смертельно болен: жизнью правило самое нелепое, извращенное идолопоклонство, почти все «священнослужения» заканчивались оргиями тут же, в храме. В богопочитании римлян не было ничего, что могло бы возвысить душу и внушить человеку правила нравственности и законы добра. Разврат и жестокость вместе с крайней степенью изнеженности и неимоверной роскошью стали образом жизни цвета нации, которому подражали плебеи. Большинство римлян жили только для наслаждения: ели, пили, веселились, совершенно забыв о своей душе, губя среди праздности и диких увеселений все силы ума и сердца. Но ничто уже не увеселяло: праздность и пресыщенность влекли за собой тоску, уныние и, как следствие, зачастую – самоубийство.

Римские императоры начала новой эры стали олицетворением разложения нации. После жестокого Тиберия, в царствование которого был распят Господь Иисус Христос, римский престол заняло поразительное чудовище в образе человека – Калигула. Он стал императором в 37 году новой эры – во времена обращения апостола Павла из гонителей в проповедники Христа. Страшные вести из Рима приводили вассалов в трепет. Калигула был настоящим извергом рода человеческого. Не проходило ни одного дня, чтобы кого-либо не казнили или не топили в море для увеселения императора. Он приказывал бросать в театре на съедение диким зверям сотни безвинных людей. Ему доставляло удовольствие смотреть на то, как звери рвали на части тела несчастных, и слушать вопли терзаемых. Весь Рим дрожал от страха, не имея способов защититься от прихотей Калигулы. Собственного брата, других родственников он или убивал, или заставлял перерезать горло, будучи при этом развратнейшим человеком. Разврат стал потребностью его жизни. Он заключал и разрывал свои браки, сменяя жен. Все огромное состояние Тиберия Калигула растратил в один год.

Нежен он был только со своей лошадью: ее убирали ожерельями, покрывали пурпурными аристократическими одеяниями. Для нее был сделан особый мраморный дворец, десятки слуг ухаживали за лошадью императора.

И этого-то нечестивца весь мир должен был почитать за бога, ставить в городах его статуи и воздавать божеские почести. Калигула сделал невероятное распоряжение, дабы в Иерусалимском храме была поставлена его огромная статуя. В Палестину пришли римские легионы, чтобы силой исполнить волю цезаря. Вздрогнул весь Иерусалим, на время даже прекратились гонения на христиан. Знаменитый еврейский ученый Филон из Александрии был послан к императору отменить постановление. Посольство его окончилось удачно, но раздраженный Калигула погубил огромное число евреев.

Римляне в эту пору уже мало верили своим богам, хотя и продолжали совершать в их честь обряды, установленные законом и обычаем. В душе же человека, как в образе Божием, заложено стремление к познанию истины. В Риме эти стремления были совершенно заглушены шумом и блеском внешней жизни, однако в других странах, особенно в Греции и на Востоке, в умах не оскудело окончательно старание познать Божество и разгадать тайны природы. Греция к началу новой эры уже потеряла свою гражданскую независимость, будучи покорена римлянами и став частью Римской империи. Но она оставалась несравненно выше Рима своей образованностью, в ней все еще процветали науки и искусства, развивалась философия, которая пыталась разрешить загадку цели и назначения человека на земле. Но, не обладая Истиной, учения эти были столь разнообразны, что порой взаимоисключали друг друга. Представление о Божестве были смутные, лишь отдаленно напоминая истину. При всех усилиях ума и воли невозможно было познать Бога, если Он Сам не явит Себя откровением.

Единственным народом, который получил это откровение – о Едином Боге Творце, были иудеи. Они были в рассеянии, и такое их положение было во благо другим народам. Иудеи знакомили иноплеменников с понятиями о едином Боге – Иегове, и те даже принимали закон Моисеев. За двести восемьдесят лет до Рождества Христова Священное Писание было переведено семьюдесятью двумя толковниками на греческий язык, который был тогда распространен по всему Востоку.

Тем не менее языческие верования множились, мельчали, соединялись, но оставались противными духу Истины.

Что же можно сказать о состоянии народа избранного, который вот уже две тысячи лет перед началом новой эры обладал неоценимым благом истинного богопознания, получивший сокровища многих откровений, начиная от Авраама, и знавший о пришествии в мир Спасителя рода человеческого: пророчествами о Нем были наполнены книги Священного Писания?

Из Ветхого Завета известно, что евреи часто заражались идолопоклонством от соседних народов – так было до самого их исхода из плена Вавилонского. Бог наказывал избранный народ тяжкими бедствиями, но никогда не отнимал надежду на Избавителя. Испытанные неисчислимыми страданиями евреи после плена уже не увлекались идолопоклонством, с презрением смотрели на языческое многобожие, тем более, что в последние столетия перед Рождеством Христовым они находились под чужой властью – сначала греков, потом египтян и сирийцев.

В 63 году до новой эры римский полководец Помпей после трехмесячной войны занял страну, взял Иерусалим, уничтожил его самостоятельность и обязал евреев платить дань Риму. Вскоре Рим поставил над народом еврейским жестокого Ирода, которого история назвала великим за введение языческих обычаев, зрелищ и украшение храма. При нем-то и родился в Вифлееме Христос Спаситель. С этого момента для человечества открылась новая эра.

Отказавшись от грубого идолопоклонства, евреи старались в точности соблюдать Моисеев закон, но смысл, самый дух Закона остался для них скрыт, потому что сердцем своим не приблизились к Богу. Они соблюдали все внешние обряды и думали этим оправдаться пред Ним. Как собственными заслугами, гордились они благодеяниями, оказанными им Богом. Но не любовь и благодарность внушали им эти милости, а сильно развившееся чувство своего превосходства над другими народами, которых они считали навсегда отлученными от милости Божией и от спасения.

На поклонение родившемуся Младенцу Христу первыми явились мудрецы-волхвы с далекого Востока, ибо, зная тексты переведенного на греческий Писания, вычислили время Рождества. Водимые чудесной звездой, прибыли они в Иерусалим и спрашивали: где родившийся Царь Иудейский?
 Это известие как громом поразило чужеземца Ирода, который стал царем благодаря щедрым подаркам римлянам. Страх напал на первосвященников и книжников, ибо из пророчеств было известно, что Мессия восстановит древнее благочестие народа, как сказано: Он... очистит сынов Левия (то есть священников из колена Левиина. – Н. Г.) и переплавит их, как золото и как серебро, чтобы приносили жертву Господу в правде (Мал. 3, 2-3). Поскольку они и были первыми нарушителями закона Божия, данного через Моисея, то с самого начала выступили против Мессии и согласились с Иродом на избиение младенцев, среди которых должен был оказаться и Младенец Христос.

Но замысел не удался, ибо ничто человеческое не может противиться Божиему установлению. Спасителю надлежало пострадать и принять крестную смерть в Иерусалиме.

В тридцать лет, по обычаю евреев, Господь вышел на общественную проповедь и обратился прежде всего к народу. Но немногие поняли и приняли учение Христа, когда Он благовествовал Царствие Божие. Народ не примкнул к этим избранным, а отшатнулся от них и от Мессии. Массы народа до времени шли за Ним не для того, чтобы видеть Его чудеса, а для хлеба, которым Он дважды в изобилии насытил. Вы ищете Меня не потому, что видели чудеса, но потому, что ели хлеб и насытились (Ин. 6, 26), – сказал Сам Христос искавшему Его народу. Действительно, за это насыщение народ был готов сделать Его даже царем и только просил в знамение, что Он послан от Бога, дать им манну небесную с неба, как сделал Моисей для их отцов в пустыне. В народе преобладала одна и всегдашняя забота о хлебе земном, и потому о Царстве Небесном слушать не могли и не желали. И это окаменение и ослепление избранного народа предсказывал святой пророк Исаия, говоря, что огрубело сердце народа сего... да не узрят очами, и не услышат ушами, и не уразумеют сердцем, и не обратятся, чтобы Я исцелил их (Ис. 6, 10).

При укоренившемся понятии о наследуемой от Авраама праведности проповедь о необходимости добродетелей становилась непонятной и в общем – лишней. В основном лишь те, на которых пало общественное презрение, – мытари, любодейцы, всякого рода отверженные – внимательно вслушивались в благовестие о восстановлении человеческого достоинства и с горячностью предавались Христу, оставляя свой прежний порочный образ жизни. Все прочие, довольные своим происхождением от друга Божия Авраама, только мечтали о тех выгодах, которые извлекут от славного воцарения Мессии, Царя Иудейского. Народ желал видеть в Мессии не только освободителя от железного римского ига, но и покорителя вселенной для иудеев. Причиной таких заблуждений была привязанность к земному, которая, по выражению Пророка, ослепила глаза их и окаменила сердца их. Земное благосостояние стало настоящим идолом избранного народа. Оно и ослепило и не давало глазам подняться горе, к Небу. Мессия же учил народ более всего думать о небесном (потому и был отвергнут).

Образованное сословие понимало, что Христово учение своей задачей ставит исправление порочной жизни, но еще менее, чем народ, желало следовать учению Мессии, возвещавшему Царство, – только не от мира сего; свободу от ига – только не римского, а от греховного рабства. Могло ли это нравиться тем, кто желал лишь богатства, почета, славы и происходящих от них не обязанностей, а только привилегий! Могло ли это освобождение от рабства греху нравиться фарисеям, когда никаких грехов они за собой не замечали, признавая все свои поступки вдвойне праведными, благодаря священному происхождению от Авраама и проявляемой ими ревности по Закону, – но ревности не внутренней, а чисто внешней. Кроме этого, фарисеи считали себя представителями богоизбранного народа, ревнителями его политической свободы, а потому святыми, достойными земного и Небесного Царства.

В последние дни Своей земной жизни Господь Иисус Христос произнес в Иерусалимском храме великое обличительное слово слепым вождям слепого народа: Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что затворяете Царство Небесное человекам, ибо сами не входите и хотящих войти не допускаете. Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что поедаете домы вдов и лицемерно долго молитесь: за то примете тем большее осуждение (Мф. 23, 13-14).

Они были великие ревнители в мелочах и не шевелили пальцем в великих добродетелях: правде, человеколюбии, истине.

Христос предрек запустение храму Иерусалимскому: Се, оставляется вам дом ваш пуст
. И в течение жизни апостола Павла, чудесным образом уничтожившего внутри себя всякую «фарисейскую закваску», богоизбранный народ приблизился к последним степеням своего богоотступничества. Религиозное и политическое разделение общества, начавшееся незадолго до пришествия Мессии, углубилось еще более под властью Рима. Не удивительно ли то замечательное единодушие, которое обнаружилось в злобе на Иисуса Христа и Его осуждении без вины на смерть? В ненависти к Его учению сошлись все религиозные и политические партии – фарисеев, саддукеев, иродиан, зилотов. На осуждении Христа помирились непримиримые и даже личные враги, какими были Ирод Антипа, сын Ирода Великого, и римский прокуратор Понтий Пилат
.

Богоизбранный народ не узнал Своего Мессию, отверг Его. И дело было не в недостатке просвещения, а напротив – в его избытке. То было время, когда изучение закона Божия и Пророков стало общим достоянием через умножение училищ и синагог, в которых книжники трудились в изъяснении Закона день и ночь, однако сами того не понимали, что брались изъяснять...

Так начиналась новая эра. Состояние всего Древнего мира показывало, что одними человеческими усилиями невозможно познать Истину и дать душе мир и покой. Языческий мир достиг высокой степени умственного развития и земного величия, которые оказались, однако, превратными, допустив в жизнь народов нелепые суеверия, грубое идолопоклонство, разврат и страшную жестокость нравов. На примере еврейского народа Бог показал, что недостаточно получить и небесное откровение, если ожесточится против него сердце. Небесные истины войдут только в те души, которые принимают их со смирением, благодарностью и любовью; также и свободная воля человека должна тому содействовать. Весь мир как бы томился и страдал в ожидании Того, Кто укажет выход из тупика безверия и суеверия. Народы ждали Избавителя от ненужности и никчемности жизни.

В начале новой эры во многих странах распространилось всеобщее мнение, что Он вот-вот придет. Знали, что в Иудее появится Тот Вождь, Который покорит Себе все народы мира. Мир был готов принять благовествование. И исподволь воспитывались уже те делатели, которые должны были выйти на Христову жатву, приобретая Ему приверженцев, учеников, сочувствующих и истинных, горячих последователей дела Спасителя.

И первым среди равных таких делателей был апостол Павел.

Первое апостольское
путешествие апостола Павла
(45–51 гг. по Р. Х.)

Когда Савл ждал в Тарсе своего призвания на делание, Евангелие начало широко распространяться по миру. Этому способствовало гонение, которое было воздвигнуто на юную христианскую Церковь в Иерусалиме. Каждый бежавший становился проповедником благой вести там, где находил себе безопасное пристанище. Здесь и там неожиданно возникали Церкви, о которых не знали, кто основал их. Весь восточный берег Средиземного моря вплоть до Финикии и северной Сирии озарился Христовой верой. Но евангельская проповедь имела один серьезный недостаток: в Христову Церковь призывались одни евреи. Апостол Петр, уже совершивший миссионерские путешествия в Иоппию и Кесарию, только лишь заявил о равных правах с иудеями и язычников. Но для настоящего победного шествия христианства по земле этого было мало...

Примером первой Церкви из греков-язычников стала Антиохийская Церковь. Антиохия в те времена была третьим по величине городом мира, в котором были сосредоточены торговые, духовные и политические интересы Востока и Запада. Сюда прибывали жители всех стран, среди них и христиане, – по коммерческим и семейным делам. Сначала христиане только говорили о своей вере с родственниками или знакомыми в Антиохии, не имея цели проповедовать. Но внимание слушателей к этой теме дало неожиданные результаты. Из греков очень скоро образовался целый сонм сочувствующих и уверовавших, которые и положили свои души, как камни, в основание первой в мире христианской Церкви из язычников.

Вести об этом очень скоро достигли Иерусалима. С удивлением восприняли Апостолы это сообщение и сочли нужным послать в Антиохию особого мужа для надлежащего управления возникшим движением среди греков. Для этого был выбран апостол Варнава, родом с Кипра, по этой причине относившийся к язычникам более терпимо, чем иерусалимляне. Прибыв в Антиохию, Варнава обнаружил среди христиан ту же веру и дух, надежду и любовь, которые парили в христианских общинах Иерусалима. И, увидев благодать Божию, возрадовался и начал проповедь. И как сказано в Деяниях апостольских: и великое число, уверовав, обратилось к Господу (Деян. 11,23,21).

Работы было много, нужен был помощник. Кого было избрать?

Тогда-то он и вспомнил о Савле. И, невзирая на все еще не утихнувшие воспоминания о нем как о жестоком гонителе Церкви, Варнава решил позвать его себе в соработники. Он знал, что Савл до сих пор пребывал в Тарсе, до которого от Антиохии было два дня пути.

Савл, по своему обыкновению, трудился за ткацким станком. Варнаве не пришлось долго уговаривать своего бывшего товарища. Призыв от Варнавы он почел за призыв от Самого Небесного Учителя. Свое дело он передал родственникам и отказался от всей собственности в Тарсе. Не обремененный никакими земными привязанностями, Савл отправился в первое свое апостольское путешествие, полагаясь лишь на волю Божию.

Сирия в своей равнинной части напоминала один огромный сад. Столица ее Антиохия имела вид райского уголка. Все цвело, благоухало, плодоносило: виноградники, олеандры, гранатовые, оливковые, персиковые и лавровые деревья. Многочисленные ручьи питали лимонные и апельсиновые рощи. Великолепные виллы были окружены тенистыми садами, состоящими из сикомор, кипарисов и пальм. Жасминовые кусты распространяли повсюду свой густой аромат. Савл был до глубины души растроган прекрасным городом, в котором, казалось, таковы должны быть и жители.

Но нет: и здесь кипели страсти, страдания и горе проникали в любые жилища, а контраст между нищетой и богатством был особенно резок. Кто может заставить полюбить бедняков? Кто внушит мысль, что богатство – это зло, губящее душу, если человек пользуется им лишь для удовлетворения собственных прихотей ? Кто поможет всем отчаявшимся, больным, несчастным, угнетенным и заблудшим?

Апостол Павел знал – Кто. И об этом он пришел свидетельствовать в Антиохию, где первые дни посвятил знакомству с братьями-христианами, посещая их жилища. Проповедовал он вместе с апостолом Варнавой и еще несколькими мужами, имена которых Симеон Нигер и Лупий Киринеянин, также и Манаил. Скоро апостол Павел встал во главе Церкви Антиохийской: ему было около сорока лет. Апостол приобрел глубокое познание жизни, в трудной внутренней борьбе выработал сосредоточенный характер.

Проповедники Евангелия, надо думать, действовали своим словом не только в частных домах, которые в древности были очень малы. Общественные места еще не были запрещены для них. Для жителей Востока синее небо всегда было лучшей крышей. Иисус Христос проповедовал в Иерусалиме на площади храма, а в Галилее – преимущественно под открытым небом. Так же делал и Павел, собирая людей то при дороге, то в городе, то за городом в миртовых, апельсиновых или лавровых рощах. По воскресеньям Церковь собиралась для прославления Бога и преломления хлеба – то есть Причастия, называя Спасителя не чужим еврейским словом Мессия, но по-гречески – Христом. В Антиохии Сирийской верующие впервые стали называть себя христианами. В Иерусалиме и во всей Палестине и тогда, и по сей день за христианами осталось название «назарянин», которое заимствовано от названия родины Иисуса Христа – Назарета.

По прошествии года апостолы Павел и Варнава возвратились в Иерусалим и рассказали остальным Апостолам о плодах своей деятельности, обрадовав их несказанно. При этом они принесли обильную милостыню от антиохийских жертвователей в пользу живших в Палестине нищих и убогих братий, потому что в то время, в царствование императора Клавдия (41–54), был великий голод, предсказанный святым Агавом, Апостолом от семидесяти.

Именно к первому году великого апостольского служения относится свидетельство апостола Павла о бывших ему чрезвычайных видениях и откровениях. Рассказал он о них спустя четырнадцать лет во Втором Послании к Коринфянам, где говорил о себе как о постороннем человеке – по своей скромности, но отчасти и как исторический повествователь о совершившемся с ним событии: Знаю человека во Христе, который назад тому четырнадцать лет, – в теле ли – не знаю, вне ли тела – не знаю: Бог знает, восхищен был до третьего неба... он был восхищен в рай и слышал неизреченные слова, которых человеку нельзя пересказать (ср.: 2 Кор. 12, 2-4). Апостол Павел с уверенностью говорит, что был перенесен в рай – в место непосредственного присутствия Бога, таким образом он оказался равным тем Апостолам, которые видели и слышали Господа Иисуса Христа во время Его земной жизни. Апостол Павел ничем не был умален перед ближайшими учениками Христа...

Варнава и Савл снова возвратились в Антиохию и пробыли здесь некоторое время в преломлении хлеба, в посте, молитве, проповедуя необычайным образом разросшейся Церкви
 Евангелие. Однажды было откровение старейшинам в Антиохийском собрании.

– Отделите Мне (Духу Святому. – Ред.) Варнаву и Савла на дело, к которому Я призвал их, – сказал Господь.

Тогда они, совершив пост и молитву и возложив на них руки, отпустили их (Деян. 13, 2-3).

Варнаве и Савлу предназначалось проповедовать в других странах. Здесь нужно заметить то важное обстоятельство, что перед тем, как отпустить Апостолов на дело, вся Церковь молилась и постилась, осознавая их величайшую миссию. И, несмотря на то, что Варнава и Савл были призваны не людьми, но Самим Богом, они принимают от Церкви рукоположение, в котором соединяются вместе и посвящение, и благословение. Таким образом с апостольских времен было установлено Таинство рукоположения во священнический сан.

Прежде всего Варнава и Савл посетили остров Кипр, родину Варнавы. Жители Кипра были ревностными язычниками. Апостолы прошли весь остров, проповедуя слово Божие в синагогах, многих обращая к вере. Наконец слухи об этом достигли правителя Кипра проконсула Сергия Павла, который пожелал услышать новое учение и призвал Апостолов к себе. При этом некий волхв – лжепророк-иудеянин, именем Вариисус (что значит «сын Иисуса»), приобрел сильное влияние на правителя и на народ. Опасаясь, что влияние это будет подорвано, Вариисус стал препятствовать беседам правителя с Апостолами. Тогда Савл строго пресек попытки волхва увлечь народ своими кознями:

– О, исполненный всякого коварства и всякого злодейства, сын диавола, враг всякой правды! перестанешь ли ты совращать с прямых путей Господних? И ныне, вот рука Господня на тебя: ты будешь слеп и не увидишь солнца до времени (ср.: Деян. 13, 10-11).

И сделалось так, что волшебник ослеп и стал отчаянно искать провожатого. Увидев такое чудо, правитель уверовал во Христа, и множество народа с ним крестилось.

Отныне Савл перестает называться этим именем, а именуется уже в Деяниях апостольских Павлом. Большинство древних толкователей полагают, что Савл после совершенного им чуда и обращения проконсула Сергия Павла в память этого знаменательного события принял имя проконсула, ставшего первым духовным чадом апостола Павла. С этого же времени Павел, как явивший в себе особую силу Духа Божия и тем показавший себя главным Апостолом язычников, ставится Дееписателем на первое место: теперь он пишет не «Варнава и Савл», но «Павел и Варнава». Другие толкователи высказывают предположение, что Савл – это еврейское имя, а Павел – римское, которое носил Савл с самого рождения как римский гражданин, что было распространено у иудеев. Как истовый фарисей, вначале он именуется своим еврейским именем, но потом, когда вышел на проповедь языческому миру, стал употреблять римское.

С Кипра, движимые Духом Святым, Апостолы отправились в Малую Азию – в страну, простирающуюся от Черного до Средиземного моря. Центр Малой Азии представляет из себя обширное плоскогорье, но чтобы попасть сюда, нужно было пройти по самой опасной во всей Римской империи дороге, которая была проложена среди суровых гор Тавра, покрытых вечным снегом. В этих горах издавна находили приют разбойничьи шайки, и Рим считал бесполезной для себя постоянную борьбу с ними. Государство могло отражать лишь самые дерзкие набеги, когда разбойники вторгались в береговую равнину и начинали угрожать большим городам. Но внутри Таврических гор, где жили эти воинственные народцы, где у них были поселения и укрепления, разбои не прекращались никогда. Почему выбор Апостолов остановился на диком Тавре? Возвратившись с Кипра в Антиохию Сирийскую, на восток от нее они двигаться не могли, поскольку там была пустыня. Ближайшая Сирия была доступна для проповеди, ибо здесь находились два расцветших христианских центра – Дамаск и Антиохия Сирийская. На юге располагалась Палестина. В Египет Апостолы тоже не пошли – видимо, потому, что там слово Божие в то время было возвещаемо какими-то другими Апостолами.

Основным правилом всей жизни апостола Павла было проповедовать Евангелие только там, где имя Христово было еще совершенно неизвестно. Для миссионерской деятельности Павла и Варнавы оставался только запад, лежащий за горами Тавра.

На шестой день после выхода из Антиохии Сирийской Апостолы подошли к воротам другой Антиохии – Писидийской. Ни один разбойник не тронул – благодать Божия хранила их.

Антиохия Писидийская стала значимым городом и римской колонией, когда к древнейшему местному населению присоединилось значительное число семейств римских ветеранов. Вместе с ними здесь появился и третий элемент – евреи. Они проникали всюду, где римская власть давала им возможность спокойно заниматься торговлей и ремеслами. У евреев, своих земляков, Апостолы и остановились.

В первую же субботу апостол Павел отправился в синагогу – место, где только и возможно было сразу привлечь внимание к себе и к той благой вести, которую возвещал Павел. Дело в том, что по римским законам воспрещалось проповедовать какую бы то ни было новую религию. Зато в синагогах, по тем же законам, можно было присутствовать прозелитам, то есть людям, желающим принять другую веру. Получалось, что в синагогах Апостолы могли проповедовать Евангелие как евреям, так и язычникам, зашедшим туда послушать еврейских учителей-раввинов.

Начальство синагоги сразу же приметило иноземцев, разрешив им сказать пред собранием свое слово. Тогда Павел, встав и дав знак рукою, сказал
. Он кратко изложил всю историю еврейского народа, начиная от времени исхода из египетского плена, вспоминая при этом многие пророчества о пришествии Мессии, – и это было понятно слушателям. Внимание слушателей достигло предела, когда он заговорил о том великом движении, которое началось в Палестине около пятнадцати лет назад, когда появился Иоанн Креститель со своей проповедью о покаянии. Народ счел его за Мессию, но Иоанн говорил: за кого почитаете бы меня? я не тот; но вот, идет за мною, у Которого я не достоин развязать обувь на ногах
. И действительно, через несколько месяцев пришел Тот, Который в течение двух тысячелетий был предметом «чаяний» Израиля. Апостол Павел с необыкновенным красноречием описал удивительную жизнь Христа, позорное Его осуждение и погребение, славное Его Воскресение в третий день, а потом явление многим Своим ученикам, так что у них не оставалось сомнений в истинности Его Воскресения. Затем Христос послал Своих учеников на проповедь. Они, Павел и Варнава, пришли в Антиохию для исполнения завета Спасителя. Вы до сего времени искали спасения в иудействе, но вы не могли оправдаться законом Моисеевым, – заключил Павел. – Христом оправдывается всякий верующий. И просил их не медлить воспользоваться приближением спасения (см.: Деян. 13).

Павла и Варнаву окружила огромная толпа народа, когда они возвращались из синагоги, и в следующую субботу почти весь город собрался слушать слово Божие
. Известие о том, что, оказывается, уже десять лет как явился Спаситель в Палестине, но в Антиохии никто об этом ничего не знал, взбудоражило множество душ. Появился проблеск надежды, ибо положение провинций становилось все безотрадней: на смену ужасному Калигуле явился Клавдий со своей распутной, властолюбивой и коварной женой Мессалиной. Но совсем не по нраву пришлась проповедь Апостола влиятельным евреям. Увидев, сколько народа набилось в синагоге, желая слушать «безумные речи» пришлого раввина, они исполнились зависти и, противореча и злословя, сопротивлялись тому, что говорил Павел. Тогда Павел и Варнава с дерзновением сказали: вам первым надлежало быть проповедану слову Божию, но как вы отвергаете его и сами себя делаете недостойными вечной жизни, то вот, мы обращаемся к язычникам (Деян. 13, 45–46).

С этого дня Апостолы перестали проповедовать в синагоге. Для этого теперь подходило любое открытое пространство – людей все прибывало и прибывало. Не ограничиваясь Антиохией, Павел и Варнава ходили по окрестным городкам и селениям, где возникали маленькие общины христиан, так что слово Господне распространялось по всей стране
. Все прежние язычники – посетители синагоги теперь перешли к Апостолам. Традиционные представления евреев об их преимуществах в Царстве Божием были отвергнуты проповедью Павла. Синагога была возмущена до предела и сумела привлечь на свою сторону некоторых набожных и знатных женщин. Евреи настроили против Павла и Варнавы этих влиятельных дам и изгнали Апостолов из города. Благовестники же, отрясши прах... с ног своих
, направились в Иконию, город, получивший при Клавдии права римской колонии и расположенный на юго-восток от Антиохии.

Пребывая там довольно долгое время, Апостолы смело проповедовали и привели к вере великое множество евреев и язычников не одной лишь проповедью, но знамениями и чудесами. Так, Павел обратил ко Христу молодую язычницу деву Феклу, которую Церковь теперь называет первомученицей и равноапостольной. Фекла (по-гречески означает «совершенная») была красива, богата и знатна и обручена такому же знатному, богатому и красивому юноше. Она часто приходила в дом Онисифора, где поселились Апостолы, и слушала их проповеди. Фекла уверовала в Сына Божия. Павел же, духом прозревая богатые духовные дарования девицы, много говорил с ней о том, что отроковица, которая ради любви ко Христу сохраняет свое девство, подобна Ангелам, она – невеста Христу, а Христос есть ее Жених, вводящий деву в чертог Свой небесный. Таким образом Павел побудил Феклу к сохранению девства. Она решила оставить жениха вместе со всеми благами мира и служить Христу в чистоте до самой смерти. Узнав о таком решении дочери, мать долго отговаривала ее, но поняв, что попытки ее тщетны, она пошла к правителю и обвинила Апостола, что тот обольстил дочь, отклонив ее от почитания языческих богов. Правитель вызвал к себе Павла и посадил в темницу до времени. Фекла, узнав об этом, ночью проникла в темницу, подкупив сторожа своими драгоценностями, и села у ног Апостола, с наслаждением слушая Его проповеди о Сыне Божием. Дома хватились невесты, долго искали и нашли в темнице. Феклу вывели оттуда; народ стал кричать, что Павел – волхв, которого нужно казнить. Невеста даже не смотрела на жениха, и тот тоже стал требовать, чтобы правитель приказал казнить Апостола, а мать, безумствуя, кричала, чтобы сожгли ее непослушную дочь. Правитель долго допрашивал Павла, но никакой вины за ним не нашел, кроме проповеди Христовой, и потому не осудил его на смерть, но повелел бить его и изгнать из города вместе с Варнавой и Онисифором с сыновьями. Апостолы и сами уже стремились уйти из города, потому что неверующие евреи возбудили против них городскую чернь. Народ в городе разделился: и одни были на стороне Иудеев, а другие на стороне Апостолов. Когда же язычники и Иудеи со своими начальниками устремились на них, чтобы посрамить и побить их камнями, они, узнав о сем, удалились в Ликаонские города Листру и Дервию (Деян. 14, 4-6).

Но еще до того изгнанные провели несколько дней в одной из пещер недалеко от города, чтобы узнать, какова будет судьба Феклы. В пещере они долго молились, чтобы Господь укрепил ее и проявил к ней Свою милость.

Правитель долго заставлял девушку изменить отношение к жениху, но, ничего не добившись, по воле матери осудил Феклу на сожжение. Развели большой костер, но, на удивление всем, пламя лишь окружило мученицу, совсем не касаясь ее. Внезапно разразился ливень с градом, так что правителю вместе с собравшимся народом пришлось бежать с места казни. Фекла сошла на землю невредимой и отправилась разыскивать своего учителя Павла. Ей встретился один из его учеников и привел в пещеру. Возблагодарив Бога, Апостолы отправились дальше – до Антиохии; с ними шла и Фекла. Когда входили в город, путникам встретился старейшина, молодой язычник. Пораженный красотой девы Феклы, он сначала подумал, что она – жена Павла, и стал предлагать ему золото, чтобы отпустил ее. Узнав же, что Фекла – незамужняя, стал домогаться ее, распаляясь все больше и больше. Павла уже не было поблизости, деве самой пришлось защищаться. Узнав, что она христианка, обидчик привел ее на суд к князю, где деву заставляли отречься от Христа, но, не добившись этого, осудили на съедение диким зверям. До утра ее оставили в доме одной женщины Трифены, царского рода; впоследствии она уверовала во Христа и за свое ревностное служение удостоилась быть помянутой Павлом в Послании к Римлянам, где он передавал ей привет (см.: Рим. 16, 12).

Накануне казни Трифена и Фекла провели всю ночь в духовных беседах, наутро деву привели, как агницу, на заклание туда, где на нее должны были выпустить диких зверей. Но, когда их выпустили, животные стали ходить вокруг Феклы, словно ласковые кошки. Народ в большинстве своем изумился и, видя такое чудо, уверовал в Того, Кому Фекла всегда молилась. Языческие начальники решили, что вся ее сила в одежде, и тогда ее, нагую, поставили среди зверей. Но звери опять даже не коснулись ее и преклонили голову до земли, будто стыдясь девичьей наготы. Львица подошла и стала лизать ноги девы. Правитель тогда приказал бросить ее в ров с ядовитыми гадами, но и тут святая вышла из ямы невредимой. Еще много других мучительств придумывали злые люди, о которых можно сказать только одно: варвары. Но всюду Бог помогал Фекле, и она оставалась жива. В конце концов и правитель признал за ней Божию силу, с честью отпустил, постановив: «Феклу, рабу Божию, отпускаю на свободу». Некоторое время Фекла жила в доме Трифены, многих научив вере во Христа, потом пошла разыскивать своего учителя Павла. Она хотела последовать за ним, но он не разрешил, благословив поселиться в одной из пещер близ средиземноморского порта Селевкии. Там прожила она более семидесяти лет в посте, молитве и богомыслии, получив от Бога дар исцелять людей.

Между тем апостол Павел вместе с Варнавой продолжали свое апостольское путешествие и пришли в Листру, где впервые встретили общество исключительно языческое: евреев в нем не было. Жители греческий знали плохо. Тем не менее апостол Павел нашел слова для своей проповеди. Народ слушал безмолвно и напряженно. И вот тогда произошло чудо. Некоторый муж, не владевший ногами, сидел, будучи хром от чрева матери своей, и никогда не ходил. Он слушал говорившею Павла, который, взглянув на него и увидев, что он имеет веру для получения исцеления, сказал громким голосом: тебе говорю во имя Господа Иисуса Христа: стань на ноги твои прямо. И он тотчас вскочил и стал ходить (Деян. 14, 8–10). Народ в изумлении заговорил что-то на своем ликаонийском наречии, как выяснилось впоследствии, решив, что боги в образе человеческом сошли к нам
. Жители стали величественного и многозначительно молчащего Варнаву называть Зевсом, а Павла – Эрмием. То, что именно эти наименования получили Апостолы у греческого языческого населения, объясняется тем, что у местных пользовался известностью фригийский миф о явлении на земле в человеческом виде названных выше богов. Ко всему прочему около города стоял почитаемый храм Зевса. Зевс в представлении язычников сходил к смертным с Олимпа всегда в сопровождении красноречивого истолкователя богов Эрмия. И вот жрец храма Зевса хотел вместе с народом принести жертву богам. Для этого уже приготовили волов и сплели на их шеи венки. Все было готово к жертвоприношению. Тогда только Апостолы поняли, что происходит.

Мужи! что вы это делаете? И мы – подобные вам человека, и благовествуем вам, чтобы вы обратились от сих ложных к Богу Живому, Который сотворил небо и землю, и море, и все, что в них (Деян. 14, 15), – говорили они и даже разодрали на себе одежды в знак глубокой скорби о таком ослеплении людей.

Павел и Варнава еле убедили народ не приносить в их честь жертвы, а мирно разойтись по домам. Несмотря на подобные случаи, Апостолы продолжали проповедовать в окрестностях Листры, тем самым закладывая прочный фундамент Галатийской Церкви, второй по значению после Антиохийской (в Сирии).

Пребывание апостола Павла в Листре кончилось по-настоящему трагически. Иконийские евреи узнали наконец местопребывание ненавистных им проповедников. Прибыв в Листру, они позаботились оклеветать Апостолов перед ее гражданами. Об Апостолах говорили, что это злодеи, которых изгнали уже из двух больших городов – из Антиохии и Иконии. И те, которые недавно хотели почтить проповедников за богов, поверили басням, рассказанным пришлыми евреями. Дело кончилось тем, что Павла, как главного и наиболее опасного врага иудейства, побили камнями и чуть живого выбросили за городом, как думали, на съедение собакам.

Некоторое время его скрывали в одном из христианских домов, пока Апостол не поправился. Он помнил слово, сказанное о нем Господом: И Я покажу ему, сколько он должен пострадать за имя Мое
, и терпел, подавая пример мужества окружающим.

Когда Павел окреп настолько, что сам смог передвигаться, его переправили в Дервию, городок на восточной границе Галатийской провинции. Это было последнее место, где Апостолы пробыли довольно долго во время своего первого миссионерского путешествия.

Апостол Павел был гостеприимно принят в одном семействе, в котором мать Евника и бабка Лоида были еврейки, муж же Евники был грек. У мужа и жены был сын Тимофей, имя которого впоследствии узнал весь христианский мир, ибо два из Посланий апостола Павла обращены именно к Тимофею. Все семейство с благоговением слушало беседы израненного пришельца. Вскоре присоединились и посторонние: поначалу только родственники и хорошие знакомые, но потом и другие, совсем не знакомые. Когда Павел поправился окончательно и смог выходить из своей уединенной комнаты, вокруг него уже сплотилось ядро христианской общины. Они учили многих – сказано в Деяниях апостольских
.

Юный Тимофей, который прекрасно знал местность, был постоянным проводником Павла и Варнавы в близлежащие селения. Во время этих путешествий и возникло доброе отеческое отношение Павла к Тимофею, будущему спутнику Апостола в его миссионерских путешествиях. Я не имею никого равно усердного, кто бы столь искренно заботился о вас, – писал впоследствии филиппийцам о Тимофее апостол Павел
.

После пятилетних трудов в Галатии Апостолы стали думать о возвращении домой к той общине, которая в 45 году выслала их на проповедь Евангелия. Самой удобной дорогой до Антиохии была бы дорога караванов через горы в сторону родного города Павла Тарса. Но Апостолы избрали долгий, опасный, кружной путь через те города, в которых они уже трудились, ибо узнали о стесненном положении галатийских Церквей – о притеснении их со стороны ревнителей закона Моисеева. Впрочем, не это могло быть главной причиной. До Апостолов дошли слухи об опасных движениях внутри общин, по поводу которых через несколько лет Павлу пришлось писать свое Послание к Галатам. В Галатии учителя из евреев стали учить братьев: если не обрежетесь по обряду Моисееву, не можете спастись (Деян. 15, 1).

В 50 году Павел и Варнава предприняли обратный путь и во всех городах, которые посещали, проповедовали, что последователям Христа предстоят многие испытания, ибо многими скорбями предстоит войти в Царство Небесное
. Апостол Павел на своем примере испытал это многократно. Спокойные времена, какие были в Тарсе или Антиохии, миновали навсегда. Ему предстояли только бури. Уже первое миссионерское путешествие показало это с достаточной ясностью. Его жребием в мире становились лишь гонения и преследования.

Первый апостольский собор
 (51 г. по Р. Х.)

Апостолы возвратились в Антиохию Сирийскую. Встреча с антиохийцами была радостной: встретились старые друзья, которые не оставались бездеятельными во время разлуки. Павел и Варнава рассказали про успехи своей проповеди и в ответ услышали, что миссионеры из антиохийской общины посетили ближайшую к Сирии страну Киликию, родину Павла, и преуспели в проповеди в самой Сирии. Во многих местах они были первыми миссионерами. В Антиохии Апостолы не испытывали физических гонений, но здесь не было и душевного покоя, ибо повсеместно во внутренней жизни в юной христианской Церкви возникали распри.

Остро встал вопрос об образе вхождения в Церковь иудеев и язычников, от решения которого зависели грядущие судьбы евангельского учения. Миссионеры из Иудеи, учившие обязательности для христиан обрезания, появились не только в Антиохии, где произошло разногласие и не малое состязание у Павла и Варнавы с ними
, но и в Сирии и Киликии.

У христиан из иудеев по причине того, что они считали себя первенствующими в деле распространения спасительного учения, сложилось твердое убеждение в превосходстве перед христианами из язычников. Появлению этого опасного заблуждения способствовало и то, что в состав иерусалимской общины вошли многие из фарисеев, которым особенно были дороги взгляды на права и преимущества евреев. Укрепилось мнение, что для спасения прежде всего необходимо обрезание по еврейскому закону. И это уже мнение лишило христиан из евреев братской любви и утвердило в высокомерии, так что некоторые из них не вступали даже в общение с христианами из язычников. Таким образом, иерусалимские миссионеры положили начало первой христианской ереси – «иудействующих». Павел и Варнава отстаивали свободу христиан из язычников от ига Моисеева закона. Иерусалимские христиане не соглашались с требованиями Апостолов. Всем было ясно, что вопрос требует принципиального разрешения и ответ не может зависеть от случайных успехов отдельных словопрений. Антиохийцы потребовали, чтобы иерусалимская община прямо сказала им, находятся ли они в лоне христианской Церкви. Апостол «языков» Павел был согласен с этим постановлением и был, как сам писал в Послании к Галатам, подкреплен в этом откровением.

По желанию антиохийской общины Павел в 51 году отправился в Иерусалим. С ним пошел и Варнава, хорошо известный и пользующийся доверием Иерусалимской Церкви муж. К Павлу относились все еще с подозрением. С Апостолами был и Тит – христианин из греков, будущий сотрудник Павла, к которому, так же как к Тимофею, было написано одно из Посланий. Еще в Антиохии апостол Павел не уступил требованиям иерусалимлян, чтобы Тит был обрезан. И вот теперь он взял его с собой, как живое доказательство того, какие благородные плоды произрастают на языческом древе.

Как уполномоченные великой Антиохийской Церковью Павел и Варнава были приняты всей Иерусалимской Церковью с Апостолами и пресвитерами во главе – на особом торжественном собрании, на котором пришедшие Апостолы поведали об обращении язычников в Сирии, на Кипре и Малой Азии. Против их способа принятия в Церковь язычников тут же, в собрании, восстали некоторые из фарисейской ереси уверовавшие и говорили, что должно обрезывать язычников и заповедывать соблюдать закон Моисеев (Деян. 15, 5). Для рассмотрения столь важного вопроса созвали целый собор, состоящий из Апостолов, глав общин и пришедших из Антиохии. Апостолу Павлу нужно было собрать все мужество и силу духа и вести борьбу со всеми членами первого собора. Он был непоколебим в своем убеждении и отстаивании свободы во Христе. Мы ни на час не уступили и не покорились, дабы истина благовествования сохранилась у вас, – писал он впоследствии галатам (Гал. 2, 5).

Побежденные, по долгом рассуждении, Апостолы согласились с доказательствами Павла. Апостол Петр, как Первоверховный, высказался совершенно определенно. Вы знаете, – сказал он на соборе, – что Бог от дней первых избрал из нас меня, чтобы из уст моих язычники услышали слово Евангелия и уверовали; и Сердцеведец Бог дал им свидетельство, даровав им Духа Святаго, как и нам; и не положил никакою различия между нами и ими, верою очистив сердца их. Что же вы ныне искушаете Бога, желая возложить на выи учеников иго, которого не могли понести ни отцы наши, ни мы? (Деян. 15, 7-10).

В этом обращении к собору апостол Петр напомнил всем известное событие о чудесном обращении через него ко Христу сотника Корнилия из Кесарии Стратоновой. Корнилий был не прозелитом, а обыкновенным язычником, отличавшимся доброй нравственной настроенностью. Корнилий осознал ложь язычества и чтил Истинного Бога, выражая это делами милости и мирным порядком в доме. Он даже соблюдал часы молитвы, принятые у иудеев. Во время молитвы явился Корнилию Ангел, который повелел ему послать в Иоппию за Петром, чтобы тот преподал спасительное учение. Корнилий тотчас послал в Иоппию, находящуюся на расстоянии сорока–сорока пяти верст от Кесарии, двух слуг. Когда на следующий день они приближались к городу, Петр взошел на крышу дома помолиться. Вдруг он почувствовал голод и пришел в исступление. В таком состоянии Петр увидел небо отверсто и сверху будто бы спускаемое большое полотно, в котором находились всякие животные – четвероногие, пресмыкающиеся и птицы. И был глас к нему: Встань, Петр, заколи и ешь. Но Петр отвечал, что никогда не ел ничего скверного и нечистого. На что голос отвечал ему: Что Бог очистил, того не почитай нечистым. Видение повторилось трижды – в знак его непреложности. И тогда за Петром пришли слуги Корнилия. Он недоумевал. Можно ли ему, иудею, принять приглашение язычника, но тут же получил откровение от Духа Божия: Встань и иди с ними, нимало не сомневаясь. И Петр отправился с пришедшими в дальний путь. Во время проповеди его в собрании язычников в доме Корнилия Дух Святой сошел на всех слушающих
. Это чрезвычайное событие было особенным знамением от Бога для вразумления тех иудеев, которые считали язычников нечистыми и недостойными быть членами Царства Мессии, по крайней мере, без предварительного принятия иудейства. В Церкви Христовой нет и не должно быть различия между иудеями и язычниками – все одинаково очищены честною Кровию Агнца Божия Христа, и все одинаково достойны вступить в Его Царство без исполнения тяжкого ветхозаветного Закона с его многочисленными правилами и предписаниями. Мы веруем, что благодатию Господа Иисуса Христа спасемся
, – закончил свою речь на соборе апостол Петр. Собрание умолкло, и сделались невозможными дальнейшие пререкания. Спокойно и молча выслушали тогда собравшиеся рассказы Павла и Варнавы о множестве чудес и знамений, свидетелями которых были они во время проповеди язычникам: больные исцелялись, люди после Крещения получали различные духовные дары – учить, исцелять, проповедовать. Последнее слово принадлежало святому Иакову, брату Господню
, предстоятелю Иерусалимской Церкви. Слово его было решающим еще и потому, что сам он слыл строгим ревнителем закона Моисеева – не по букве, но по духу, за что получил не только у христиан, но и у самих иудеев наименование праведного. Он был свят и так высоко уважаем всем еврейским народом, что ему одному дозволялось наравне с первосвященником раз в год входить в Святое святых Иерусалимского храма, в котором проводил праведный Иаков многие часы, молясь за свой народ. Брат Господень имел власть творить чудеса. Никто не дерзнул бы не подчиниться суду человека, который по духу был истинным христианином и вместе с тем правоверным иудеем. В своей речи святой Иаков подтвердил все положения, высказанные апостолом Петром. Иерусалимский предстоятель признал их истинными, согласными с пророчествами. Бог... призрел на язычников, чтобы составить из них народ во имя Свое
, – сказал он, тем самым свидетельствуя, что христиане из язычников такой же избранный народ Божий, как и евреи. В доказательство апостол Иаков ссылается на пророчество Амоса (9, 11-12), в котором Бог обещает восстановить падший дом Давидов, так что он будет царствовать над всеми народами, которые обратятся к истинной вере, – здесь разумеется устроение Мессией Царства Божия на земле (Церкви Христовой. – Ред.), в которое войдут не только иудеи, но и язычники. Святой Иаков предлагает не затруднять обращающихся к Богу из язычников исполнением Моисеева закона, а требовать от них исполнения правил Ноева откровения, чтобы они воздерживались от оскверненного идолами, от блуда, удавленины и крови, и чтобы не делали другим того, чего не хотят себе (Деян. 15, 19-20).

Предложение Иакова было принято всеми. Угрожающее Церкви разделение было предотвращено, но заблуждения иудейской партии не были до конца искоренены, впоследствии апостолу Павлу еще пришлось бороться с ними. Даже апостол Петр оказывался порой в затруднительном положении при общении с верующими. Из Послания апостола Павла к Галатам известно, что, придя в Антиохию, Петр не хотел есть вместе с обращенными из язычников, боясь нареканий от христиан-евреев. Этим примером увлекся и апостол Варнава. Павел лично противостал
 Петру, доказывая, что никакой человек не оправдается делами Закона, но лишь верою в Господа Иисуса Христа.

Первый собор в Иерусалиме показал последующим поколениям христиан, каким образом следует устранять возникающие разногласия в Церкви – путем братского, молитвенного общения на таких вот представительных соборах. Именно на этом первом Иерусалимском соборе апостол Павел фактически был признан всеми Апостолами равным им, ибо никто не нашел нужным противостоять Евангелию, которое он проповедовал. Апостолы закрепили за ним преимущественное право проповедовать язычникам. Иерусалимская Церковь послала Павла и Варнаву в Антиохию с письмом, изъяснявшим на словах решение собора о том, чтобы на язычников не возлагать никакого бремени более, кроме сего необходимого
. Вместе с Апостолами были посланы начальствующие мужи, которые также были пророками
, – Сила и Иуда. Они обильным словом много проповедовали в Антиохии и ее окрестностях.

Прошло довольно времени, и успокоившаяся антиохийская община более не вынуждала Апостолов пребывать в ней. Павел предложил Варнаве посетить братьев наших по всем городам, в которых мы проповедовали слово Господне, как они живут
. Варнава согласился, но между Апостолами возникло разногласие, кого взять с собой. Павел не хотел больше путешествовать с племянником Варнавы Марком Иоанном, ибо в первый раз, испугавшись опасностей на горных дорогах Тавра, он сбежал. Павел счел это малодушием, недостойным проповедников Евангелия. Святитель Иоанн Златоуст объяснил это так: «Подлинно, ни кормчему, ни борцу со зверями, ни решающемуся на единоборство, ни кому-нибудь другому не нужно иметь души, столь готовой на смерть и истязания, сколько тому, кто принимает на себя дело проповеди. Здесь и опасности больше, и противники свирепее, и такого рода смерть, и цель поставлена немаловажная: Небо назначено в награду, геенна в наказание грешникам, и погибель души и спасение. Такая готовность необходима не только для принимающего на себя дело проповеди, но и для всякого верующего, потому что всем заповедуется взять крест свой и следовать Христу; если же всем, то гораздо более учителям и пастырям, из которых был тогда Иоанн, называемый Марком. Поэтому он справедливо был отвергнут, так как, поставив себя впереди войска, он стоял весьма немужественно – потому Павел и отверг его, чтобы его нетвердость не остановила его собственного сильного стремления». Таким образом, пути Павла и Варнавы разошлись. Варнава и Марк (по некоторым толкованиям, будущий евангелист) отправились на Кипр, а Павел с Силой – в Галатию. «Врагами ли они расстались? – вопрошает святой Златоуст. – Нисколько! Ибо и после того Павел в Посланиях своих поминает о Варнаве с великими похвалами... Все это происходило по устроению Божию». Видя, что Павел решается оставить его, Марк устрашился и осудил себя, а Павел, видя, что Варнава так расположен к нему, полюбил его сильнее. Так разногласие учителей исправило ученика.

Начало второго апостольского путешествия апостола Павла

В 51 году началось это путешествие Павла с Силой. Они заходили в те города, где Павел уже был, сообщая об определении Иерусалимского собора. И церкви утверждались верою и ежедневно увеличивались числом (Деян. 16, 5).

Дойдя до Листры, Павел нашел юного Тимофея, сына еврейки и грека. Провидя в нем неоценимые достоинства, Апостол решил взять его с собой и – совершил над Тимофеем обрезание. Итак, проповедуя необрезание, апостол Павел нарушил свое же слово... Объясняется этот поступок единственно величайшим снисхождением мужественного и стойкого в вере Апостола к немощам человеческим. Этим снисхождением истинной любви к людям проникнуты все Послания апостола Павла. Ради необращенных еще евреев Тимофей принял обрезание. Ему предстояло проповедовать в синагогах, где необрезанного не стали бы и слушать.

Предав себя в волю Божию, Павел не сам избирал свой путь, но следовал внушениям Святого Духа. Как сказано в Деяниях, пройдя через Фригию и Галатийскую страну, они не были допущены Духом Святым проповедыватъ слово в Асии. Дойдя до Мисии, предпринимали идти в Вифинию; но Дух не допустил их (Деян. 16, 6-7). Другими словами, апостол Павел со своими спутниками решили идти в направлении к Черному морю, но появились непреодолимые препятствия, которые были восприняты ими как Божие указание идти на запад. Так они оказались на берегу Эгейского моря в Троаде, легендарном городе, основанном одним из полководцев Александра Македонского на месте древней Трои. Скорее всего, именно здесь апостол Павел приобрел себе нового спутника – евангелиста и ученика Христова Луку, автора Деяний апостольских. С этих пор Апостол от семидесяти Лука, описывая священную историю, начинает говорить «мы», имея в виду себя и апостола Павла. Лука, родом грек, был прекрасно литературно образован, преуспел во врачебном искусстве и, встречаясь с Богоматерью, написал Ее первые иконы. Ему также, по преданию, принадлежало изображение апостолов Петра и Павла.

В Троаде Павлу было чудесное видение. Однажды ночью предстал пред ним некий македонянин, умоляя: приди в Македонию и помоги нам
. Это видение спутники Павла почли за призыв идти на проповедь в иные страны. Апостол Павел прошел всю западную Азию. Теперь же предстояло идти в Европу...

Павел со своими спутниками сел на корабль, и через день-два они оказались на европейском берегу – на нынешнем Балканском полуострове. По знаменитой Игнатиевой дороге они направились в Филиппы, главный город древней Македонии, основанный царем Филиппом, отцом Александра Македонского. Его привлекли золотые рудники. Во времена апостола Павла добыча золота в Филиппах уже прекратилась. Но город все же пользовался особенным вниманием римских императоров.

Из-за отсутствия синагоги в Филиппах молящиеся собирались на берегу реки. В первую же субботу Апостол пришел сюда, но увидел лишь немногочисленных женщин. Павел и Сила беседовали с этими женщинами, излагая историю нового учения, возвещенного в Иерусалиме Иисусом Христом и теперь распространившегося на запад. Среди женщин была Лидия, не принадлежавшая к еврейскому племени, но поклонявшаяся Иегове. Она стала первой среди них, уверовавшей во Христа. В Деяниях говорится, что пока Лидия слушала... Господь отверз сердце ее внимать тому, что говорил Павел
. Вскоре она вместе со своими домашними крестилась. После Крещения она обратилась к Павлу со смиренной просьбой: если вы признали меня верною Господу, то войдите в дом мой и живите у меня
. Павел, видимо, сомневался, но она убедила его стать гостем в ее доме. Лидия была торговкой багряницами – продавала пурпур и пурпурные ткани, – и покупателями ее были богатые вавилонские купцы и члены римской императорской семьи. Перемена веры грозила ей неприятностями в торговых делах, но она уже не боялась ничего, утверждаемая словами Павла: Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе (Флп. 4, 13). Именно Лидия приняла Апостолов после случившихся им в Филиппах гонений. Произошло это так.

В городе была хорошо известна одна одержимая духом прорицательства служанка, умевшая предсказывать и тем самым приносить большой доход хозяевам. Встречая Апостолов, она шла за ними и кричала: сии человеки – рабы Бога Всевышнего, которые возвещают нам путь спасения
. Дух, сидевший в служанке, был не от Бога, дух лукавый, свидетельства которого Господь Иисус Христос отнюдь не велел принимать, потому что дух этот по лукавству своему желал одного: перемешать ложь с истиной и тем самым уловить в свои сети. И вот Павел, вознегодовав, изгнал из служанки беса именем Иисуса Христа. А изгнав, уничтожил и саму способность служанки предсказывать. Узнав об этом, ее хозяева разгневались, потому что лишились большого дохода. Они схватили Павла и Силу и привели к начальникам, которым объявили: сии люди, будучи Иудеями, возмущают наш народ и проповедуют обычаи, которых нам, Римлянам, не следует ни принимать, ни исполнять (Деян. 16, 20-21). До филиппийпев, надо полагать, уже дошли слухи о бунтах в Риме, вызванных декретом императора Клавдия об изгнании из вечного города евреев. Начальники из Филипп решили, видимо, в подражание «божественному» Клавдию наказать пришлых Апостолов, приказав бить их палками, а потом ввергнуть в темницу, забив ноги в колодки.

Наказанные более свирепых разбойников, Павел и Сила всю ночь пели псалмы и молились. Их слушали узники... Вдруг от страшного землетрясения поколебались основания темницы, и отворились все двери и у всех ослабели узы. Темничный страж, проснувшись и увидев двери нараспашку, подумал, что заключенные бежали, и поднял меч, чтобы умертвить себя.

Но Павел громко сказал ему: не делай себе никакого зла, ибо все мы здесь. Тогда страж потребовал огня и в трепете припал к Павлу и Силе, говоря: государи мои! что мне делать, чтобы спастись? Они же сказали: веруй в Господа Иисуса Христа и спасешься ты и весь дом твой
.

Так тюрьма первого европейского города послужила Апостолам кафедрой для проповеди. Страж омыл раны истерзанных Павла и Силы и немедленно привел их в дом свой, радуясь, что Апостолы не имеют обид, но вдохновенно рассказывают о своем Боге, в Которого и уверовала вся семья стража и тут же крестилась.

Утром начальники филиппинские приказали выпустить узников из темницы, и это распоряжение страж передал Павлу. Но тогда он сказал: нас, римских граждан, без суда всенародно били и бросили в темницу, а теперь тайно выпускают? нет, пусть придут и сами выведут нас (Деян. 16, 37). Вот тогда начальники ужаснулись, ибо римские законы строго запрещали подвергать бичеванию своих граждан. Они поспешили прийти в тюрьму, извинились перед Апостолами и с честью, на глазах всего города вывели на свободу. Но просили Павла и Силу ради общественного спокойствия оставить их город. В доме Лидии Апостолы оправились от пережитых мучений, отсюда изошли различные распоряжения относительно устройства филиппийской христианской общины. Павел рукоположил необходимых епископов и диаконов и, оставив в Филиппах Луку и Тимофея, отправился вместе с Силой по большой римской дороге дальше.

Впоследствии апостол Павел постоянно поддерживал общение с филиппийцами. Эта община в продолжение всей его жизни оставалась верной своему первому учителю. Необыкновенно нежными именами называет Павел филиппийцев в своих Посланиях: братия мои возлюбленные и вожделенные, радость и венец мой... кротость ваша да будет известна всем человекам... (Флп. 4, 1, 5). Никогда филиппийцы не доставляли Апостолу столько забот, как, например, коринфяне, поверившие воздвигнутой на него клевете, или галаты, принявшие иное благовествование
.

Благодаря необыкновенной заботливости своих женщин-христианок, филиппийцы всегда помнили о той крайней нужде, которую приходилось испытывать апостолу Павлу во время его путешествий. Даже доныне терпим голод и жажду, и наготу и побои, и скитаемся (1 Кор. 4, 11), – так смиренно свидетельствует сам Апостол. Когда он был в Фессалониках, к нему два раза в течение месяца приходили послы из Филипп и каждый раз передавали дары общины – дары любящих, благодарных детей нуждающемуся отцу. И позднее, во время пребывания Апостола в Кесарии и в римских узах (тюрьме), филиппийцы считали своим долгом утешать его в несчастье проявлениями своей любви и заботы. Во дни римских уз филиппийцы не ограничились помощью деньгами – они отправили в Рим лучшего и любимейшего руководителя общины Епафродита, чтобы он лично передал дары и остался при Апостоле в темнице, разделяя его скорбные месяцы. Так и остались эти люди в благодарной памяти последующих христиан, ибо сам Апостол писал про них: Вы знаете, Филиппийцы, что в начале благовествования, когда я вышел из Македонии, ни одна церковь не оказала мне участия подаянием и принятием, кроме вас одних... Бог – свидетель, что я люблю всех вас любовью Иисуса Христа (Флп. 4, 15; 1, 8).

Святой Климент, папа Римский

В Послании к Филиппийцам (4, 3) апостол Павел упоминает имя Климента, одного из своих сотрудников, который записан в книге жизни. Речь идет о святом Клименте, третьем папе Римском (25–100), известнейшем «муже апостольском», воспринявшем христианское учение от обоих Первоверховных Апостолов – Петра и Павла.

Имя святого Климента, папы Римского, связано и с русской церковной историей, ибо наряду с апостолом Андреем Первозванным он был успешным проповедником христианской веры в будущих российских пределах, а именно в Тавриде, иначе – на Крымском полуострове, недалеко от Херсонеса, в котором крестился святой равноапостольный князь Владимир – спустя тысячелетие после проповеди святителя Климента.

Жизнь святителя Климента изобилует чудесами почти сказочными, впрочем, первые христиане и были таковы: их крепкая вера творила удивительные чудеса – в огне они не горели, в воде не тонули, мертвецы по их горячей молитве воскресали, в прах разбивались идолы в капищах, дикие звери становились словно ласковые котята... Неисповедимыми Своими путями Бог с детства вел Климента к истинному служению Себе и людям. «Любимец Фортуны», богатый знатный римлянин из рода древних римских царей, родственник современных ему императоров Октавиана Августа и Тиберия, святой Климент в конце концов отказался от всех своих привилегий и принял мученическую кончину по приказу Траяна.

Мать и отец Климента, будучи ревностными язычниками, на удивление развратным римским нравам питали друг к другу преданную любовь, воспитывая трех сыновей – старших братьев-близнецов и младшего Климента. Мать была очень красивой женщиной, ею прельстился брат мужа, долго домогаясь взаимности. Не желая осквернить супружеского ложа, женщина была вынуждена сказать своему мужу, будто бы видела сон, в котором явился ей один из богов, предупреждая о ее внезапной смерти в случае, если она не покинет на десять лет Рим вместе с двумя близнецами. С невыразимым сожалением и слезами расстались супруги. Муж снарядил корабль и отпустил жену со старшими сыновьями в Афины, чтобы там отдать мальчиков в обучение греческой мудрости. Но в бурю корабль разбился о подводные камни, и путники рассеялись и не знали о судьбе друг друга. Мать выбросило на остров в Малой Азии, ее пригрела одна страннолюбивая женщина. Двадцать четыре года аристократке пришлось добывать хлеб насущный трудом своих рук. Ничего не знала мать о сыновьях и оплакивала их как погибших. Но и они остались живы: их подобрали в свою лодку разбойники, продали одной женщине в Кесарии Стратонийской, которая и воспитала мальчиков как собственных детей. В Кесарии же они услышали благовествование апостола Петра, крестились и, сделавшись его верными учениками, всюду следовали за ним.

Между тем отец их, оставшись в Риме с младшим сыном Климентом и долгое время не получая известий об отплывших, решил сам искать их. Не обнаружив семейства в Афинах, но узнав, что корабль потерпел крушение, отец чуть не всю вселенную обошел посуху и проплыл по морю, в течение многих лет разыскивая любимую жену и детей. Наконец, отчаявшись, предался скорби, не пожелал вернуться в Рим без супруги и стал скитаться по чужим странам, словно нищий, не открывая о себе никому.

Все это время Климент оставался один в Риме под надзором языческих воспитателей и учителей, преподавших ему все известные в то время философские системы. Роскошь окружала юношу, но лишенный родительской любви, он тем более чувствовал свое одиночество. Ни в какой языческой мудрости он не находил утешения или опоры. Слухи о Христе, будто Он есть Сын Божий, дошли до Рима. Климент решил отправиться в Иудею, чтобы получше узнать новое учение. Тот корабль, на котором он плыл, после бури занесен был в Александрию. Там Климент встретился с будущим сподвижником апостола Павла апостолом Варнавой, который и познакомил юношу с Христовым учением. Далее путь Климента лежал в Кесарию Стратонийскую, где он нашел святого апостола Петра и принял от него Крещение. Как и многие ученики, он последовал за учителем. Среди учеников были и два брата-близнеца, но Климент не узнал их. Сам же Петр, отправляясь в Сирию, послал вперед себя близнецов, а Климента взял с собой на корабль. Тут-то юноша и рассказал о своем происхождении, о матери, которая под влиянием сновидения ушла из Рима с двумя маленькими сыновьями, а затем и отец пропал. Прошло уже больше двадцати лет... Апостол, выслушав Климента, умилился. А вскорости корабль пристал к тому острову, где проводила свои дни мать Климента. Теперь она больше не могла работать и просила милостыню у городских врат. Тут встретил ее апостол Петр. Духом уразумев, что старица – чужестранка, стал расспрашивать ее об отечестве и родстве. Из разговора апостол Петр понял, что перед ним – мать Климента, и взял ее с собой. И вот на корабле состоялась счастливая встреча. Петр исцелил больные руки старицы, а также исцелил и ту женщину, у которой она жила. За то, что она питала его мать, Климент отдал ей тысячу драхм.

В Лаодикии, благодаря апостолу Петру, произошла новая счастливая встреча – с двумя близнецами-братьями. Он же крестил и мать-старицу. Далее Апостол встретил на одной из дорог некоего отчаявшегося старца, который оказался отцом семейства. Успокоение он получил в вере христианской и также принял Крещение от апостола Петра. После многих испытаний, бедствий, разочарований, хранимое невидимой Божией десницей, соединившееся семейство возвратилось в Рим. Обрадовавшись их возвращению, сам император устроил в честь семьи пир и одарил ее множеством рабов и денег.

И была эта благочестивейшая семья в почете у всех, щедро благотворила бедным и своей истинно христианской жизнью многих привлекла к вере во Христа Распятого и Воскресшего. Родители дожили до преклонной старости, перед смертью раздав все свое имущество бедным.

Климент стал неразлучным учеником апостола Петра, сопровождал его во всех путешествиях; впоследствии он стал ближайшим сотрудником апостола Павла. По преданию, во епископы Климента рукоположил перед своей мученической кончиной апостол Петр, но управлял Римской Церковью святитель Климент много позже – в 91–100 годах.

Святой папа Римский Климент пережил жестокие гонения на христиан при императоре Домициане. Своей пламенной проповедью он обращал сердца людей к вере не только в Риме, но и в других странах, вплоть до Галлии. Однажды в праздник Пасхи после речей святого Климента уверовали и крестились четыреста двадцать четыре человека из высшей римской знати – немалое число из них было из рода императора Нервы.

В конце I века язычники, раздраженные успехом благовествования святого, обвинили его перед императором Траяном, который сослал Климента в Херсонес Таврический. Это было место ссылки преступников, осужденных на работы в каменоломнях. В Тавриде Климент нашел около двух тысяч христиан, занятых тяжелой работой – тесанием камней в горах. Тот же самый тяжелый труд ожидал и святого. Сам не унывая, он подкреплял унывающих и словом и делом. Узнав, что за водой нужно было ходить очень далеко, Климент по молитве открыл источник прекрасной воды рядом с каменоломнями. Это чудо привлекло к святому множество народа из окрестностей. Проповедь христианства среди них была столь плодоносна, что папа Римский иногда за день крестил до пятисот человек и в одно лето создал для новообращенных семьдесят пять церквей. Были разбиты все идолы и разрушены все капища во всей Тавриде, ибо основная часть населения приняла христианскую веру. Таковые подвиги вменились святому в преступление. Присланные от Траяна сановники пытались принудить его к принесению жертвы. Но святой был непоколебим в вере. Тогда его отвезли на лодке далеко от берега в море и с якорем на шее утопили. На берегу люди рыдали. Два самых верных ученика святого попросили всех помолиться, чтобы Господь открыл им честные останки священномученика. Когда народ стал молиться, то море отступило от берега на расстояние четырехсот шагов, и люди, подобно израильтянам в Чермном море
, пошли по дну и нашли мраморную пещеру, в которой покоилось тело Климента, а недалеко от него якорь. Захотели взять мощи святого, но ученикам было откровение, чтобы не трогали, ибо с этих пор море будет ежегодно отступать в день его памяти, давая возможность верным в течение семи дней поклоняться мученику.

Так продолжалось восемь веков – до царствования византийского императора Никифора. Множество удивительных чудес происходило по молитве святого. Однажды, когда море отступило, открыв его мощи, в пещере родителями случайно был забыт ребенок. Когда это обнаружили, море вернулось в свои пределы. Родители весь год оплакивали ребенка и, когда море снова отступило, по обычаю пошли на поклонение. Войдя в пещеру, они нашли своего ребенка живым и здоровым, сидящим у гробницы святого. Он рассказал, что Климент сохранил его живым, питал и отгонял все страхования...

В царствование Никифора (802–811) в день памяти святого Климента море не отступило, и было так более пятидесяти лет. Наконец в те места добрались просветители славян святые братья Кирилл и Мефодий. Они много слышали о чудесах, бывших от мощей святого Климента, и стали побуждать Херсонесского епископа блаженного Георгия к открытию святых мощей. Епископ отправился в Константинополь и поведал обо всем царствовавшему тогда императору Михаилу III (855–867) и патриарху Игнатию. Царь и патриарх послали с ним избранных мужей и весь клир соборного храма святой Софии. Прибыв в Херсонес, вместе с народом делегация отправилась на берег Черного моря – с пением псалмов и молитв. Однако море не отступало. Когда зашло солнце и сели на корабль, среди полуночного мрака море озарилось светом. И вдруг на поверхности вод явилась сначала голова, а затем и все мощи святого Климента. Их благоговейно положили на корабле, приплыли к берегу и торжественно вынесли в город, где поместили в церкви. Когда началась литургия, совершилось множество чудес: слепые, хромые, убогие получали исцеление, бесноватые освобождались от мучивших их демонов. Все это происходило по молитве святого папы Римского, когда прикладывались к его цельбоносным мощам.

Известно, что святые Кирилл и Мефодий часть мощей взяли с собой и отправили в Рим при папе Адриане II (867), все же тело святого вместе с главой оставалось в Херсонесе до того времени, когда этот город был взят русским князем святым Владимиром. Здесь он крестился и взял мощи святого Климента «на благословение себе и на освящение всем людем» и положил их в Киеве, в Десятинной церкви: в ней мощи находились до нашествия на Русь татар.

Теперь же часть мощей святого Климента хранится в Инкерманском Свято-Климентовском монастыре близ Севастополя (на территории Севастополя находятся руины древнего Херсонеса). Инкерман («город пещер») – место, освященное трудами и подвигами многих подвижников христианской веры. Здесь обнаружено около тридцати средневековых пещерных церквей. На территории Свято-Климентовского монастыря, расположенного в месте древних каменоломен, находится храм во имя апостола Андрея Первозванного; этот храм внутри отвесной скалы вырублен самим папой Климентом. В западной стене – ход в небольшую комнату, в которой, по преданию, и жил святой.

В христианской Церкви известны Послания под именем Климента к Коринфской Церкви по случаю возникших в ней раздоров и беспорядков. Эти Послания представляют собой первый после апостольских Посланий письменный памятник христианского учения и содержат много указаний на состояние и обычаи первохристианской Церкви. Первое из этих Послание было особенно уважаемо древними христианами и читалось на богослужении наравне с апостольскими Посланиями.

Продолжение апостольского путешествия, 
Фессалоники, Афины и Коринф

Апостол Павел с Силой продолжали свое путешествие по Македонии. Выйдя утром из Филипп, они к вечеру достигли Амфиполя, пройдя пешком около 60 километров. Недалеко от этого маленького городка стоял вековой лес, дававший когда-то прекрасный строительный материал афинскому флоту. Здесь не было синагоги, поэтому проповедники не устраивали открытых собраний. Переночевав, пошли дальше по Игнатиевой дороге. Миновав Халкидонский мыс и оставив южнее знаменитую гору Олимп, путешественники прибыли в столицу Македонии – древнюю Фессалонику или, по славянскому произношению, Солунь – огромный торговый и административный центр с большим портом. Город считался «свободным», хотя и являлся резиденцией римского прокуратора. Как и во всяком торговом городе, население здесь было смешанное – греки, римляне, варвары и евреи, которые имели большую синагогу, единственную на всю окрестность.

У прибывших не было в столице ни знакомых, ни средств к существованию. Возможно, у них было рекомендательное письмо к еврею Иасону, у которого и поселились, а ремесло изготовителя палаток, которым владел Павел, выручило, как всегда.

В первую же субботу Апостолы отправились в местную синагогу, которая находилась в прекрасном здании и была роскошно обставлена, потому что в Фессалониках обитало множество богатых евреев. Проповедь продолжалась три субботы подряд. Павел на основании пророчеств Священного Писания доказывал, что Христу-Мессии надлежало прийти иным путем, чем все тогда думали: Ему надо было пострадать и претерпеть позор и саму смерть, чтобы потом прославиться в Воскресении. Не богатая корона иудейского царя-завоевателя будет на Нем, но терновый венец мученика. Павел объяснял, что Христос должен был победить не римлян, но других врагов – грех и смерть. Он рассказал о жизни Сына Божия и дошел до слов, приводимых буквально в Деяниях апостольских: Сей Иисус, Которого я проповедую, и есть Христос
. Апостол не утаил от присутствующих распространившегося среди евреев слуха, что ученики украли Его тело, рассказал и о том, как сам поначалу жестоко гнал Церковь и как обратился к Воскресшему, узрев Его на пути в Дамаск. И вот с тех пор он не знал другой цели в жизни, как проповедовать Иисуса всем народам – евреям и эллинам.

Немногие уверовали из избранного народа, но значительное число греков с воодушевлением приняли евангельскую весть. Многие мужчины и женщины радостно окружили Апостола, приветствуя его. Это приветствие послужило первым камнем для образования фессалоникийской общины. Павел с этих пор был дорогим гостем повсюду – в жилище рабов, в мастерских, на складах, в порту: всюду находились нуждающиеся в его ободрении, наставлении и утешении. Он не раздражался при виде слабостей юных христиан, потому что сознавал, как трудно сразу отрешиться от всего, что привлекало, манило, льстило человеку в состоянии неверия. Мы могли явиться с важностью, как Апостолы Христовы, но были тихи среди вас, подобно как кормилица нежно обходится с детьми своими. Так мы, из усердия к вам, восхотели передать вам не только благовестив Божие, но и души наши, потому что вы стали нам любезны, – писал впоследствии к фессалоникийцам апостол Павел (1 Фес. 2, 7-8).

Через три недели синагога в Фессалонике была более похожа на христианский храм, нежели на молитвенный дом евреев. Знакомые приводили своих знакомых, те – своих... Немало знатных женщин присоединились к Павлу и Силе. Но здесь случилось то, что всегда происходило после проповеди в синагогах. Неверующие евреи возгорелись завистью и ненавистью к Апостолам. Они подкупили городскую чернь с целью напасть на Апостолов. Их не оказалось дома, тогда захватили Иасона и потащили его к городским начальникам, требуя ареста и наказания Апостолов, обвиняя их в страшном преступлении, будто эти всесветные возмутители пришли и сюда... они поступают против повелений кесаря, почитая другого царем, Иисуса (Деян. 17, 6, 7). Иасон не растерялся и объяснил, в чем дело. Начальники оказались благоразумными, не стали преследовать Апостолов и отпустили Иасона.

Но христиане уже знали, что озлобленные евреи могут решиться на любое коварство, и ночью переправили Павла и Силу в маленький городок Верию, стоявший вдалеке от больших дорог, в 120 километрах от столицы.

Здесь была синагога, и Павел стал проповедовать. Евреи тщательно проверяли пророчества о Христе, на которые он ссылался. Так продолжалось несколько недель, пока из Фессалоник не явились жаждущие мщения евреи, которые стали возмущать городок против принятия слова Божия. Тогда Павел, оставив в Верии для продолжения проповеди своих сотрудников Тимофея и Силу, отправился в Афины, эту столицу греческой мудрости, именуемой философией.

В Афины Павел прибыл морем, отправив сопровождавших его в Верию с просьбой к Тимофею и Силе снова присоединиться к нему. В ожидании своих сотрудников Апостол стал знакомиться с обычаями и достопримечательностями знаменитого города.

В самом образе жизни древних греков постоянно присутствовала красота, поклонение ей стало религией этого талантливейшего народа. Цветущая страна производила впечатление нерукотворенного храма, в котором все прославляет Творца. Религиозный характер греческого искусства поразил и апостола Павла. Ни один из Апостолов не мог до такой степени стать греком с греками, понять запросы и стремления греческого духа, как Павел, имевший и греческое образование. Он обладал способностью видеть в изящных произведениях греческого искусства искание Бога Невидимого. Но Греция так и не нашла этого Бога, не поднялась до Него, но опустила богов до себя. И напоминанием тому был возвышающийся над городом Акрополь с Парфеноном, храмом, посвященным Афине Палладе с изображением этой богини на фронтоне. Афина была символом многовекового идолопоклонства греков. Да и весь город был полон идолами, стоявшими на всех улицах и перекрестках города. Правда, здесь еще витал дух мудрости Аристотеля, Сократа, Платона и других великих философов, но все это было великим прошлым. Прекрасен еще был вид Афин, хотя при римском господстве город пострадал, многое было вывезено. Произведения искусства Древней Греции были уже антикварной редкостью. Греция, эта страна свободы, теперь утратила ее, вследствие раздробленности своих племен, и стала провинцией Рима. Население страны сильно уменьшилось, попадались местности совсем опустевшие. В городах стояли запущенными целые кварталы. И там, где некогда собирались лучшие и благороднейшие граждане, чтобы с оружием в руках отстоять свободу или умереть, пастух гонял свои стада. От времени расцвета Греции прошло уже полтысячелетия.

И современная Павлу философия уже не была добросовестным исканием Истины, а выродилась в пустые словопрения. Однако, ораторское искусство и новые философские идеи оставались главным интересом населения. Афиняне же все и живущие у них иностранцы ни в чем охотнее не проводили время, как в том, чтобы говорить или слушать что-нибудь новое, – писал в Деяниях апостольских святой Лука (Деян. 17, 21). Но любовь к слушанию чего-нибудь нового выражалась слишком карикатурно. Ораторы старались представить себя Демосфенами, актерствуя, желая произвести внешний эффект – искусной драпировкой тоги, вычурными манерами и игрой голоса. Жили эти философы в основном за счет щедрости путешественников, приезжавших осматривать знаменитые древности. Граждане нищенствовали, не имея любви к труду и ставя себе в заслугу славу своих предков. Духовное вырождение афинян выражалось и физически. Они имели жалкий, тщедушный вид. Напрасно учителя гимнастики старались искусственными мерами укрепить слабые тела юношей – римские полководцы при наборе рекрутов освобождали греческую молодежь от воинской службы.

Неудивительно, что Апостол, придя в Афины, не мог произвести большого впечатления на тех болтунов, которые с важным видом расхаживали в мантиях философов по улицам города. Он имел вид серьезного человека, и если говорил, то с полной убежденностью. Для софистов Павел был совершенно непонятен. Софисты, платные учителя философии, чрезвычайными внешними эффектами прикрывали полное отсутствие всяких принципов. Апостолу же нетрудно было догадаться, что афиняне не имеют больше никаких не только философских, но и религиозных убеждений. Их мысли больше не были заняты вечными проблемами жизни и смерти. В Афинах того времени стояли бесчисленные храмы и алтари и не было ни одного верующего. Жизнь афинян служила теперь ясным доказательством того, что даже самый ослепительный подъем культуры, возведенной в религию красоты, не способен сообщить человеку истинного величия и указать вечную цель жизни. На свете бывают такие скорби, которые не могут уврачевать самые совершенные произведения искусства. Расхаживая по прекрасным улицам древнего города, Павел все более и более печалился о народе, который искал сердечного умиротворения не у Бога Живого, но у бездушных идолов, в которых, впрочем, и не верил. В конце концов он возмутился духом
, ибо был воспитан в заповеди Божией не сотвори себе кумира
, и начал открыто осуждать идолопоклонство греков. Таким образом он привлек к себе большое внимание и стал предметом всеобщего любопытства. Действительно, еврейский оратор был диковинкой на площадях Афин. И он говорил так, будто превосходил своими знаниями всех философов и риторов греческих. Кое-кому выступление иностранца перед философами показалось дерзостью. Одни кричали: Что-то скажет нам этот суеслов? Другие смеялись: Кажется, он проповедует о чужих божествах
. Так случилось, что толпа, падкая до зрелищ, поддержала чью-то мысль заставить Павла высказаться на ареопаге.

Ареопаг, возвышающийся над городом холм бога войны Ареса (по-римски Марса), являл собой верховное судилище древних греков, где когда-то допрашивали и осудили на смерть Сократа, который почитал философию устроительницей человеческого благоденствия...

Теперь ареопаг больше не имел такого грозного значения, и допрос Павла не считался официальным. Афиняне только спросили Апостола: можем ли мы знать, что это за новое учение, проповедуемое тобою? Ибо что-то странное ты влагаешь в уши наши. Посему хотим знать, чтό это такое? (Деян. 17,19-20). Среди любопытной толпы, заполнившей ареопаг, были философы различных течений. Были эпикурейцы, которые учили, что высшее благо есть удовольствие; стоики, державшиеся учения Зенона о том, что высшее благо есть добродетель; академики, последователи Платона и другие. Поколебать их во мнении, судя по-человечески, было невозможно. Став среди ареопага, апостол Павел произнес речь, которая была образцом его апостольской мудрости и красноречия. Не забыто оказалось и его всегдашнее правило – быть для язычников как бы язычником, чтобы и язычников приобрести для Евангелия.

Афиняне! по всему вижу я, что вы как бы особенно набожны. Ибо, проходя и осматривая ваши святыни, я нашел и жертвенник, на котором написано: «неведомому Богу». Сего-то, Которого вы, не зная, чтите, я проповедую вам. Бог, сотворивший мир и всё, что в нем, Он, будучи Господом неба и земли, не в рукотворенных храмах живет и не требует служения рук человеческих, как бы имеющий в чем-либо нужду, Сам дая всему жизнь и дыхание и всё. От одной крови Он произвел весь род человеческий для обитания по всему лицу земли, назначив предопределенные времена и пределы их обитанию, дабы они искали Бога, не ощутят ли Его и не найдут ли, хотя Он и не далеко от каждого из нас: ибо мы Им живем и движемся и существуем, как и некоторые из ваших стихотворцев говорили: «мы Его и род». Итак мы, будучи родом Божиим, не должны думать, что Божество подобно золоту или серебру, или камню, получившему образ от искусства и вымысла человеческого (Деян. 17, 22-29).

Ареопаг насторожился, ибо Павел в своей речи ниспровергал все величие прекрасных греческих храмов, созданных человеческим гением. Он открыто провозглашал веру в Единого Бога, отрицая существование их божеств, которых насчитывалось великое множество: были боги моря, ада, солнца, света, торговли, искусств и богини земли, мудрости, красоты, любви, огня... Всем им воздвигали храмы и приносили жертвы. И оказывается, в этом нет истины. А далее Апостол стал говорить о том, что вызвало в ареопаге просто смех: о покаянии, Страшном Суде и воскресении мертвых.

Итак, оставляя времена неведения, Бог ныне повелевает людям всем повсюду покаяться, ибо Он назначил день, в который будет праведно судить вселенную, посредством предопределенного Им Мужа, подав удостоверение всем, воскресив Его из мертвых (Деян. 17, 30-31).

Некоторые закричали, что об этом послушают в другой раз. Слушатели стали расходиться, и Павел вышел из ареопага. Проповедь Павла не имела большого успеха: афиняне были слишком горды своей мудростью, чтобы смирить свои умы и отдать их в послушание Господу Иисусу Христу. Христианская мудрость казалась им безумием. Эпикурейцы, привязанные к земным благам и наслаждениям, не могли слышать слова о Кресте, суетности земных благ, о радости духовной. Стоики не признавали, что человек нуждается в помощи свыше, а потому смирение и покаяние посчитали слабостью человеческой.

И все же несколько человек уверовали во Христа, среди них был образованный член ареопага Дионисий с женой Дамарью и всем домом. Апостол Павел, уходя из Афин, исцелил всем известного слепца и послал его к Дионисию, сочувственно отнесшемуся к проповеди. Увидев слепца зрячим, Дионисий уже несомненно уверовал во Христа, крестился у Павла и стал преданным его учеником. Впоследствии он был поставлен Афинским епископом, проповедовал Евангелие в Галлии и мученически скончался в Париже (память 3/16 октября).

Не обильный плод принесла мудрая речь апостола Павла в ареопаге среди представителей культуры образованнейшего города. Так цивилизованный мир своею мудростью не познал Бога в премудрости Божией (1 Кор. 1, 21). Афиняне жаждали новостей, им скучны были вечные истины Христова проповедника.

Морем Апостол прибыл в столицу Южной Греции Коринф, расположенный в необыкновенно живописном месте у подножия высокой скалистой горы, с высоты которой можно было видеть афинский Акрополь и снеговые вершины Парнаса. В этом шумном городе, «вертепе житейской суеты», многочисленное население состояло из греческих и римских купцов, торговцев, ремесленников, военных ветеранов, отпущенников, матросов, разных авантюристов Востока и Запада, жрецов, гладиаторов и рабов. Моральная распущенность горожан доходила до крайних пределов. Тихое пристанище Павел нашел в доме благочестивой еврейской семьи Акилы и Прискиллы, которые недавно прибыли из Рима из-за гонения Клавдия на евреев. Муж и жена занимались изготовлением палаток, потому Павел еще и работал вместе с ними, все больше сближаясь со своими учениками, о которых впоследствии не раз упоминал в Посланиях: они голову свою полагали за мою душу
.

Как всегда, первым местом своей проповеди Павел избрал синагогу, но теперь он был осторожен в словах, чтобы не раздражать евреев. Беседы были подготовительного характера, Апостол объяснял смысл служения Искупителя на основании ветхозаветных пророчеств, но удерживался от заявления, что Мессия двадцать лет назад уже исполнил о Себе все пророчества, пострадав в Иерусалиме и на третий день воскреснув.

Скоро к Павлу возвратились Сила и Тимофей и принесли отрадные вести о том, что христианская община в Фессалониках, которую пришлось внезапно покинуть, стояла твердо. Из Коринфа Апостол написал два своих Послания к Фессалоникийцам, в которых убеждает их пребывать в вере, если даже за это придется и пострадать. Послания были исполнены отеческой любви и заботливости. Павел наставлял фессалоникийцев, как угождать Богу чистотой и праведностью, любовью к братьям и милосердием; просил усердно стараться о том, чтобы жить тихо, делать свое дело и работать своими собственными руками, как мы заповедывали вам (1 Фес. 4, 11). Апостол Павел первым исполнял все эти правила христианской жизни, имея право сказать любому: сами знаете, что нуждам моим и нуждам бывших при мне послужили руки мои сии. Во всем показал я вам, что так трудясь, надо поддерживать слабых и памятовать слова Господа Иисуса, ибо Он Сам сказал: «блаженнее давать, нежели принимать» (Деян. 20, 34-35).

Когда пришли в Коринф Тимофей и Сила, Павел, побуждаемый Святым Духом, стал благовествовать в синагоге открыто, что Иисус есть Христос, Сын Божий. Эта проповедь, как можно было и ожидать, вызвала бурные протесты евреев, которые чем дальше, тем больше стали злословить Павла и хулить учение. Продолжать проповедь стало невозможно, и тогда Павел, отрясши одежды свои, сказал: кровь ваша на главах ваших; я чист; отныне иду к язычникам (Деян. 18, 6). И окончательно разорвав всякую связь с еврейской синагогой, пришел к Титу Иусту, который предложил свой дом для молитвенных собраний христиан. Дом Иуста и синагога стояли недалеко друг от друга, и было удивительно наблюдать, как быстро пустеет синагога и наполняется до пределов дом Иуста. Множество людей каждый день крестилось. Дело дошло до того, что сам начальник синагоги Крисп уверовал во Христа и крестился. Озлобленные члены синагоги продолжали отовсюду угрожать Павлу. Это было тяжелое для него время, Апостол даже собирался покинуть Коринф. Но однажды ночью Сам Христос явился ему в видении и сказал: не бойся, но говори и не умолкай, ибо Я с тобою, и никто не сделает тебе зла, потому что у Меня много людей в этом городе (Деян. 18, 9-10).

И Павел остался в Коринфе на полтора года, приобретая для Христовой Церкви множество членов всех классов и состояний. Терпению неверующих евреев пришел конец, они решили расправиться с Павлом и, как всегда, подкупили чернь. Внезапно в мастерской Акилы Павла окружила толпа народа, и с ругательствами и побоями потащили его в судилище к только что назначенному в Коринф новому проконсулу Галлиону, надеясь, что тот, не разобравшись, отправит Апостола в изгнание. Но гуманный и широко образованный Галлион, брат знаменитого философа Сенеки, даже не пожелал выслушать дело и сказал обвинителям: когда идет спор об учении и об именах и о законе вашем, то разбирайте сами; я не хочу быть судьею в этом
. И приказал стражникам всех прогнать из судилища. При этом греки схватили начальника синагоги Сосфена и избили его на глазах проконсула, который вовсе не обратил на это внимания.

Пробыв еще немало дней в Коринфе и утвердив в вере Церковь, Павел простился с братьями, вместе с Акилой и Прискиллой отплыл в Сирию. Достигнув Ефеса, оставил там мужа и жену, недолго проповедуя в синагоге. Из Ефеса плыл по Средиземному морю в Кесарию, находившуюся в пределах Палестины. И уже из Кесарии пешком отправился в Иерусалим, чтобы встретить там Пятидесятницу – еврейский праздник жатвы, с пришествием Христа наполнившийся новым содержанием. Именно в день Пятидесятницы Дух Святой, Утешитель, обещанный Христом Апостолам
, сошел на них, ниспослав благодатные духовные дары.

Павел пробыл в Иерусалиме очень недолго – из опасения, что гнев единоплеменников нарушит его дальнейшие миссионерские планы. Апостол возвратился в Антиохию Сирийскую, чтобы оттуда – уже по традиции – начать свое последнее миссионерское путешествие.

Третье апостольское путешествие 
апостола Павла (54–59 гг. по Р. Х.)

Если посмотреть на карту Малой Азии и Греции, невозможно не поразиться размаху второго путешествия апостола Павла. Даже и сейчас, при хороших дорогах и быстром способе передвижения, подобное путешествие заняло бы длительное время и стоило бы больших затрат сил и денег... Во времена же апостольские оно таило в себе множество непреодолимых препятствий. Конечно, Павел старался придерживаться главных римских торговых и военных путей сообщения, но и эти дороги были далеки от совершенства! Что тогда говорить о местных дорогах... Кроме того, путешествие совершалось пешком или по морю под парусами, ориентиром в котором служили лишь звезды, а об удобствах не было и речи... Для питания и морских переходов нужны были деньги, и Павел по дороге должен был всегда зарабатывать их – поденной ли работой или производством палаток. В третьем путешествии он стал получать регулярные пожертвования от созданных им Церквей, но в первые два Павел был предоставлен самому себе.

Он уже знал, как утверждалась всякий раз новая Церковь: От Иудеев пять раз дано мне было по сорока ударов без одного; три раза меня били палками, однажды камнями побивали, три раза я терпел кораблекрушение, ночь и день пробыл в глубине морской; много раз был в путешествиях, в опасностях на реках, в опасностях от разбойников, в опасностях от единоплеменников, в опасностях от язычников, в опасностях в городе, в опасностях в пустыне, в опасностях на море, в опасностях между лжебратиями, в труде и в изнурении, часто в бдении, в голоде и жажде, часто в посте, на стуже и в наготе. Кроме посторонних приключений, у меня ежедневное стечение людей, забота о всех церквах. Кто изнемогает, с кем бы я не изнемогал?... Если должно мне хвалиться, то буду хвалиться немощью моею (2 Кор. 11, 24-30).

Ко всему прочему, свидетельствовал Апостол, дано мне жало в плоть, ангел сатаны, удручать меня, чтобы я не превозносился. Трижды молил я Господа о том, чтобы удалил его от меня. Но Господь сказал мне: «довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи». И потому я гороздо охотнее буду хвалиться своими немощами, чтобы обитала во мне сила Христова (2 Кор. 12, 7-9).

К постоянным, порой смертельным, опасностям путешествий в определенный момент добавилась неизлечимая болезнь Апостола, о характере которой знали современники, но для нас она осталась загадкой. Полагают, что это был род неврастении, острые приступы которой неожиданно делали Павла безвольным и бессильным, и именно тогда, когда ему приходилось публично выступать как проповеднику Евангелия. И тогда ему приходилось собирать всю свою волю и мужество и не отступать в молитве, чтобы преодолеть себя. Так повторялось и раз, и два, и может, сотни раз. А когда Павел взмолился, прося Господа исцелить его, явившийся Христос изрек ему Свое определение, что болезнь будет сопровождать Апостола до смерти. В этих словах был явлен непреложный духовный закон и для последующих христиан, гласящий, что сила Божия в немощи совершается. Иными словами, Господь повелевает христианину дерзать в любых самых тяжелых обстоятельствах, потому что и слабому, не надеющемуся на себя, но лишь на Бога, Он посылает Свою благодатную помощь тем большую, чем отчаяннее скорби.

Господу угодно, чтобы гонимые побеждали гонителей силой Божией, тогда она явственней обнаруживается. При этом мужество и сила духа гонимых начинают блистать, подобно бриллианту, привлекая к себе даже самые окаменевшие сердца. Так было, так и будет до скончания века.

Итак, Господь новым откровением утешил Первоверховного Апостола, что благодать, данная Павлу, поможет ему всегда достигать своей цели, несмотря ни на какие преграды. А по обилию и глубине откровений, данных ему от Бога, немощи Павла должны были быть неисчислимыми! Смирившийся с болезнями, трудами и опасностями, Павел мог исцелять безнадежных, воскрешать мертвых, приводить к раскаянию развратных и распущенных, наказывать кощунников и привлекать к своему доброму сердцу беззащитных, слабых, отчаявшихся, потерявших смысл и цель жизни.

Понятны становятся слова Павла, что он хвалится именно своими немощами, потому что тогда только и чувствует, что силен силой Христа. Подобная «похвальба» убеждает и учеников Апостола не стыдиться своего учителя, а скорее гордиться им и ждать себе постоянных искушений, потому что опасности в их деле существуют исключительно по воле Божией и ради славы Христа.

Вся подвижническая жизнь Апостола свидетельствовала о том, что он являл себя сильным, мужественным и славным, когда находился в болезнях и опасностях.

Вооружившись подобным взглядом на происходящее, апостол Павел вместе с Тимофеем и Титом отправился около 54 года в последнее свое апостольское путешествие, которое по своему размаху было не менее обширным, чем предыдущее. Выйдя из Антиохии Сирийской, он еще раз посетил все основанные им раньше Церкви в Малой Азии, Македонии и Греции. Оставалась обойденной только одна страна, обладавшая древней культурой, в гербе которой красовалась арфа Гомера и лира Сафо, считавшаяся некогда одной из самых цветущих стран целого мира, – ионическая Малая Азия. Павел собирался посетить ее еще два года назад, но тогда Бог судил иначе. Теперь же Апостол избрал своим местопребыванием на целых три года Ефес, который, благодаря своей обширной торговле, был не только главным городом Малой Азии, но и одним из главных городов тогдашнего мира, неким связующим звеном между Востоком и Западом, между Азией и Европой.

В Ефесе находился знаменитый храм Дианы, одно из семи чудес света. Храм Дианы Ефесской, занимая площадь в восемь тысяч квадратных метров, был величайшим сооружением древности. Крыша его поддерживалась ста двадцатью семью великолепными колоннами, часть которых была украшена чудесными изваяниями. Около храма находился обширный двор, которому принадлежало право убежища. Весь мир лежал у ног Дианы Ефесской, жертвуя ей свои сокровища. Даже Рим преклонялся перед этой богиней. В Ефесе было развито изящное ремесло: золотых и серебряных дел мастера изготовляли для многочисленных паломников копии храма и статуи Дианы... Это ремесло было чрезвычайно прибыльным для многих. Граждане Ефеса были в основном зажиточными, поэтому азиатская роскошь и излишества стали образом их жизни, замешанной на невероятных суевериях и «чудесах» черной магии. Казалось, что этот сложившийся веками городской уклад поколебать невозможно. Ведь храму Дианы было уже более тысячи лет. Кто мог подумать, что слава языческого храма будет отнята у него по воле единственного человека, неведомого многим в мире...

Акила и Прискилла около полугода дожидались в Ефесе своего учителя, после того как он оставил их по пути в Иерусалим. Вернувшись в Ефес, Павел обнаружил, что новый дом их стал местом молитвенных собраний христиан, и, несомненно, приходил туда проповедовать. Жил он, однако, на свой счет, успевая еще и работать. В Ефесе Апостол встретил небольшую группу учеников Иоанна Крестителя, которого уже около четверти века не было в живых, но они, как оказалось, знали только Иоанново крещение. Приняли ли вы Святаго Духа, уверовав? – спросил их Павел. Но те даже не знали, есть ли Дух Святый
. Тогда Павел объяснил им, что Иоанн крестил в покаяние, уча людей верить не в него, но в Грядущего за ним, то есть в Иисуса Христа. Услышав про то, они крестились во имя Господа Иисуса Христа. Когда Павел возложил на них руки, то Дух Святой сошел на них, и Иоанновы ученики стали тогда говорить на разных языках и пророчествовать.

Проповедь Павла в синагоге продолжалась около трех месяцев, закончившись – уже по традиции – полным разрывом с ее начальниками. Тогда Апостол отделил верующих учеников и ежедневно в течение многих месяцев проповедовал в училище некоего Тиранна
. И главным образом Апостол говорил ефесянам о том, что боги, сделанные руками человеческими, не суть боги, и само служение Диане наполнено позором и безнравственностью, а религия, основанная на идолопоклонстве, – помрачение ума, которое не только не приближает к Истинному Богу, но всецело отдаляет от Него. Действие проповеди Апостола было громадно, оно охватило весь город. В еврейских, греческих и азиатских кварталах говорили с восторгом о пришествии в мир Спасителя. Более того, свидетельствует автор Деяний, все жители Асии (проконсульской Малой Азии. – Н. Г.) слышали проповедь о Господе Иисусе, как Иудеи, так и Еллины. Бог же творил немало чудес руками Павла, так что на больных возлагали платки и опоясания с тела его, и у них прекращались болезни, и злые духи выходили из них. Даже некоторые из скитающихся Иудейских заклинателей стали употреблять над имеющими злых духов имя Господа Иисуса, говоря: заклинаем вас Иисусом, Которого Павел проповедует. Это делали какие-то семь сынов Иудейского первосвященника Скевы. Но злой дух сказал в ответ: Иисуса знаю, и Павел мне известен, а вы кто? И бросился на них человек, в котором был злой дух, и, одолев их, взял над ними такую силу, что они, нагие и избитые, выбежали из того дома. Это сделалось известно всем живущим в Ефесе Иудеям и Еллинам, и напал страх на всех их, и величаемо было имя Господа Иисуса. Многие же из уверовавших приходили, исповедуя и открывая дела свои. А из занимавшихся чародейством довольно многие, собрав книги свои, сожгли перед всеми и сложили цены их, и оказалось их на пятьдесят тысяч драхм. С такою силою возрастало и возмогало слово Господне (Деян. 19, 10-20).

Считая свое дело в Ефесе законченным и имея здесь уже много сотрудников и пресвитеров, Павел решил отправиться в дальнейший путь, посетить Церкви в Македонии, Греции, побывать в Иерусалиме и видеть Рим
.

Чтобы расположить греческие Церкви к сбору пожертвований для бедных членов иерусалимской общины, он посылает впереди себя Тимофея и Ераста, сам же предполагает мирно расстаться с Ефесом. Но случилось не так.

Жрецы, чародеи и все, живущие от прибылей знаменитого храма, проклиная успехи апостольской проповеди, решили покрыть Апостола позором Герострата, который ради своего прославления поджег храм Дианы в 356 году до н.э. Павел храма не сжигал, но отвратил от него очень и очень многих. Золотых и серебряных дел мастера лишились своего заработка, ибо паломники, со всего мира приезжавшие поклониться Диане, вольно или невольно попадали к христианам, слушали проповеди Апостола и отвращались от языческих богов. И вот некто серебряник Димитрий собрал других подобных ему ремесленников и возбудил мятеж, говоря, что Павел своими убеждениями совратил немалое число людей... а это нам угрожает тем, что не только ремесло наше придет в презрение, но и храм великой Артемиды (Дианы) ничего не будет значить, и испровергнется величие той, которую почитает вся Асия и вся вселенная. После этой речи ремесленники пришли в великую ярость и стали кричать: велика Артемида Ефесская!
 – чем привели в возбуждение весь город. Павел решил сам выйти к народу, чтобы успокоить страсти, но ученики и дружественные ему начальники убедили его не показываться толпе, которая вот уже два часа кричала: «Велика Артемида Ефесская!» Мятеж продолжался, пока не явился блюститель порядка, разумной речью успокоивший народ. Мужи Ефесские, – сказал он. – Какой человек не знает, что город Ефес есть служитель великой богини Артемиды и Диопета
? Если же в этом нет спора, то надобно вам быть спокойными и не поступать опрометчиво. А вы привели этих мужей, которые ни храма Артемидина не обокрали, ни богини вашей не хулили. Если же Димитрий и другие с ним художники имеют жалобу на кого-нибудь, то есть судебные собрания и есть проконсулы: пусть жалуются друг на друга... (ср.: Деян. 19, 35-38).

Он еще прибавил, что мятеж без причины обязательно навлечет гнев римских властей, и распустил собрание.

Надо полагать, что спровоцированный «среброковачем» мятеж не был единственным в бытность Павла в Ефесе. На его бедствия в этом городе проливают свет слова из Послания к Коринфянам, написанного из Ефеса. Даже доныне терпим голод и жажду, и наготу и побои, и скитаемся, и трудимся, работая своими руками. Злословят нас, мы благословляем; гонят нас, мы терпим; хулят нас, мы молим; мы как сор для мира, как прах, всеми попираемый доныне (1 Кор. 4, 11-13). В этом же Послании Апостол свидетельствует, что каждый день умирает, а однажды боролся со зверями, – вероятно Павла принудили во время одного из волнений в Ефесе выступить в числе других преступников как борца со зверями на цирковом ипподроме. Это была изощренная казнь, принятая в Римской империи, и не помогло Апостолу право римского гражданина – чернь в возбуждении забывает о любых правах. Павла спасла лишь сила Божия, дав возможность еще и еще раз ощутить всей душой, какую великую поддержку в скорбях для христианина представляет надежда на будущее воскресение. Об этом он не переставал говорить и учить.

После Пасхи 57 года Павел оставил Ефес и направился в Коринф, ибо до него дошли удручающие слухи о нестроениях в основанной им три года назад коринфской общине. Он уже написал туда Первое Послание, но требовалось личное присутствие Апостола среди заблудших христиан. Дело было в следующем.

После первого посещения Коринфа Павлом здесь проповедовал Аполлос, приходивший из Ефеса по поручению Апостола. Коринфянам изящество и красота речи Аполлоса понравились более, чем безыскуственные беседы Павла. И любители красноречия настолько увлеклись проповедью Аполлоса (родом из Александрии), что объединились в особой партии «Аполлосовых». Далее, под влиянием рассказов пришедших из Палестины христиан о великой личности Петра, который в представлении партии «Кифиных» или «Петровых» являлся князем Апостолов, упал авторитет апостола Павла. «Кифины» говорили даже, что Павел незаконно присвоил себе звание Апостола, ибо не видел Господа. Они не устыдились обвинять его в том, что он собирается воспользоваться деньгами общины в своих личных целях. Обращенные Павлом ко Христу стояли горой за него и не хотели верить авторитетам Аполлоса и Петра. Наконец, четвертая коринфская партия христиан отвергала любые апостольские авторитеты, не желая иметь никаких посредников между собою и Христом. Подобное колебание главного фундамента общины – ее вероучения – очень быстро отразилось на жизни и поведении христиан. Неправильно поняв учение Павла о свободе христианина, коринфяне стали позволять себе то, что презирали и язычники: явился разврат и случаи кровосмесительных связей. Беспорядки и бесчинства начали происходить и на вечерях любви. К тому же среди первых христиан после Крещения и возложения на них пресвитером рук (что в послеапостольские времена заменилось Таинством Миропомазания) явственно обнаруживались дары духовные. Люди вдруг начинали говорить на иных языках, пророчествовать, исцелять... – все это по нуждам верующих. Но вместо того, чтобы благодарить Бога за преподанные дары, коринфяне стали ими гордиться и завидовать друг другу, если получали не самый «лучший» дар. На молитвенных собраниях начинался такой шум и гам, что ничего понять было невозможно. А женщины, пророчествуя, перекрикивали всех.

Первое Послание в Коринф было отправлено вместе с Титом; сам Павел, дожидаясь от него вестей, пришел в Македонию, где был принят самым радушным образом. Нигде Апостол не встречал столько любви и преданности, как в Македонской Церкви, куда не проникали его враги. Наконец возвратился Тит и принес удовлетворительные вести из Коринфа. Волнение еще не улеглось, но община все-таки покорилась строгим словам Апостола, и он написал ей Второе свое Послание, обещая побывать в ней в скором времени, что и исполнил осенью 58 года. Но до этого Павел обошел почти всю Элладу, затем прибыл в знакомую ему Трою-Троаду, где с учениками – важный исторический факт – праздновал день воскресный, первый день недели
 (то есть первый по субботе), когда преломляли хлеб. Собрание христиан в Троаде было особенно торжественно, так как Павел объявил, что утром уезжает, быть может, навсегда.

Вечером, когда стемнело, троадские христиане собрались в просторной комнате на третьем этаже дома, зажгли многочисленные светильники. Несомненно, у людей было множество вопросов о вере и жизни по вере. Павел отвечал на все эти насущные вопросы. Потом совершили богослужение, в которое входило пение псалмов и духовных гимнов, а затем все причащались Тела и Крови Христовой, преломляя с молитвой хлеб, пия из благословенной чаши вино: так творили в воспоминание Тайной вечери Христа с Его учениками
. Павел особенно обращал внимание на Таинство Евхаристии (Причащения), напоминая часто слова Спасителя на Тайной вечери, и толкуя, что это Таинство будет совершаться до Второго пришествия Христова, объясняя, что к Вечери Господней готовиться надо с великим страхом и смирением. Каждый должен со всей строгостью испытать свою совесть, покаяться и только тогда вкушать Тело и Кровь Христовы. Иначе причащающийся подвергнется Божиему осуждению. Вот причина, указывал апостол Павел, почему многие из вас немощны и больны и немало умирает... Посему, братия мои, собираясь на вечерю, друг друга ждите (ср.: 1 Кор. 11, 30, 33). Последнее замечание было немаловажным, ибо первые христиане почти каждый день собирались на вечери любви, причащаясь Христовых Тайн. Апостол, имея уже богатейший опыт общения с различными Церквями, видел, как быстро первые вдохновенные собрания входят в обычай, в котором немощи и страсти человеческие берут верх, мало-помалу лишая эти собрания благоговения и того главного покаянного чувства, с которым только и можно подходить к Чаше Причастия. Сколько впоследствие об этом толковали отцы Церкви...

Во время той ночной беседы в Троаде случилось несчастье. От напряженного внимания, а может, от жары и усталости, один юноша по имени Евтих, сидевший у открытого окна, вдруг упал с третьего этажа и разбился насмерть. Когда это несчастье обнаружилось, Павел сошел вниз, пал на него и, обняв его, сказал: не тревожьтесь, ибо душа его в нем. Апостол после этого продолжал свою беседу с христианами до рассвета, между тем отрока привели живого и немало утешились (Деян. 20, 9-12). Подобным образом некогда были воскрешены пророком Илиею сын вдовы Сарептской и пророком Елисеем сын сонамитянки (см.: 3 Цар. 17, 17-23; 4 Пар. 4, 30-36)...

Из Троады Павел в одиночестве, пройдя около 40 километров пешком, прибыл в город Асс, где его ожидали спутники, приплывшие туда по морю. Далее они плыли вместе, и через три дня, сделав короткие остановки на островах Эгейского моря – в Хиосе и Самосе, – корабль вошел в гавань Милита, города, расположенного в 75 километрах от Ефеса. Путники высадились здесь, и Павел, не имея возможности лично посетить Ефес, вызвал оттуда им рукоположенных пресвитеров к себе и сказал им речь, проникнутую священной грустью, ибо знал, что видит ефесян в последний раз. Это было духовное завещание, в котором ясно выражена его апостольская ответственность и глубина пастырской любви к пасомым. Напомнив обо всем, что он говорил и делал между ними, Павел заключил свою речь увещеванием беречь самих себя и всех учеников своих во Христе, ибо – предсказал Апостол – придут после его отшествия многие лжеапостолы и учителя извне и изнутри. И ныне предаю вас, братия, Богу и слову благодати Его, могущему назидать вас более и дать вам наследие со всеми освященными... Сказав это, он преклонил колени свои и со всеми ими помолился. Тогда немалый плач был у всех, и, падая на выю Павла, целовали его, скорбя особенно от сказанного им слова, что они уже более не увидят лица его. И провожали его до корабля (Деян. 20, 32, 36-38).

Так расстался апостол Павел с Ефесом, а вместе с тем со всеми восточными странами, в которых потрудился с проповедью Евангелия Царства Божия. Этому тяжелому труду он посвятил четырнадцать лет, оглядываясь на которые говорил: Я гораздо более был в трудах, безмерно в ранах, более в темницах и многократно при смерти
. Но какое богатство внутренних переживаний сопровождало его великую жизнь! Он более всех из Апостолов потрудился, потому и много основанных им общин процветали около него. Как обремененное плодами дерево, склонялся Павел пред Господом, Который благословил его труды более, нежели других, и при этом смиренно называл себя наименьшим из Апостолов, недостойным называться Апостолом, потому что гнал Церковь Божию
. Мир представлялся теперь Павлу подобным храму, наполненному благоуханием Евангелия, словно благоуханием кадильного дыма. Сам Господь был Священником в этом сотворенном Им храме. Апостола не огорчало, но радовало, что сам он должен сгореть, как зерно ладана в кадильнице Божией. Тело шестидесятилетнего делателя палаток обветшало, как бывшая в долгом употреблении палатка. Понимая это, Павел говорит: знаем, что когда земной наш дом, эта хижина, разрушится, мы имеем от Бога жилище на небесах, дом нерукотворенный, вечный (2 Кор. 5, 1). Обветшание тела ради Бога приводит душу в благое смирение, ибо если внешний наш человек и тлеет, то внутренний со дня на день обновляется... кратковременное легкое страдание наше производит в безмерном преизбытке вечную славу (2 Кор. 4, 16-17).

Эту славу Павел явственно ощущал внутренне, жаждал освободиться от тленного своего тела и обрести вечный покой рядом со Христом. Но ему предстояло еще несколько мученических лет на земле. Добираясь в Иерусалим – пешком и по морю вместе со своими учениками, – Павел всюду встречал радушный прием, и везде его отговаривали идти туда. В Кесарии Палестинской Апостол по приглашению одного из семи первых диаконов Церкви Филиппа жил у него дома некоторое время. И вот из Иудеи пришел известный пророк по имени Агав. Войдя в дом Филиппа, он стал говорить в духе древних Пророков, сопровождавших свое пророчество выразительным действием. Агав взял пояс Павла и связал им себя по рукам и ногам, а потом сказал: мужа, чей это пояс, так свяжут в Иерусалиме Иудеи и предадут в руки язычников. Со слезами и трепетом душевным стали отговаривать Апостола идти в Иерусалим на верную смерть, но он был непреклонен, отвечая: я не только хочу быть узником, но готов умереть в Иерусалиме за имя Господа Иисуса. Глубокое спокойствие духа Павла при этом передалось и друзьям его, так что напоследок они сказали: да будет воля Господня! (Деян. 21, 8-15). Многие пошли провожать его в Иерусалим до дома давнего ученика Мнасона Кипрянина.

«Вот мы восходим в Иерусалим...»

Ирод Великий поделил свое царство между своими сыновьями Архелаем, Антипой и Филиппом. Архелай сделался царем Иудеи, вместе с Самарией и Итуреей; Антипа – Галилеи и Пиреи; Филипп получил Трахонитиду. Путем гнусных интриг и козней Архелай добился у римлян титула «этнарха», народоправителя. За девять лет его народоправления Иудея стала жертвой всевозможных смятений и, по свидетельству историка Иосифа Флавия, «тьмы других беспорядков, которые были подобны смутам». Со смертью Архелая в 10 году по Рождестве Христовом исчезла и тень независимости Иудейского царства. Скипетр отошел от Иуды. Дворец Иродов сделался преторией – резиденцией и трибуналом римских прокураторов, часто происходивших из завистливых плебеев, а сыновья великого царя должны были довольствоваться старым, низким дворцом Маккавеев. Иудеи вскоре убедились, что положение их под началом прокураторов было бедственнее, чем при худшем из ненавистных царей... Так продолжалось почти тридцать лет.

Но вот через восемь лет после Воскресения Христова древние мечты о величии Иудейского царства, казалось, ожили вновь, когда на троне снова появился царь – внук Ирода Великого Агриппа I. Агриппа I воспитывался вместе с внуком императора Тиберия и был другом Калигулы. После убийства Калигулы Агриппа сумел так ловко повести себя, что новый император Клавдий удалил своих правителей из Иудеи и Самарии, передав ему власть, распространившуюся на всю Палестину, вместе с титулом великого царя.

Царь Агриппа с триумфом въехал в Иерусалим. Он стал горячо отстаивать права храма и иудейской религии, добился от императора эдикта, обеспечивающего иудеям большие привилегии во всей империи. Ненавистные фарисеям христиане подверглись преследованию. Царь старался в точности исполнять Моисеев закон, совершал все установленные жертвоприношения. Однажды, вспомнив о своем идумейском происхождении, залился слезами, но иудеи закричали ему: «Не бойся, Агриппа, ты – брат наш».

Однако и этот мягкий царь был испорчен извращенными вкусами римлян. Агриппа возобновил в Кесарии олимпийские игры, построил театр, амфитеатр и другие языческие здания. Иудейский царь устроил гладиаторское представление, в котором 700 осужденных преступников были изрублены на глазах зрителей 700 гладиаторами.

Его недолгое трехлетнее правление было кратким сном в новейшей истории Палестины. После смерти Агриппы в 44 году Рим вместо царя назначил туда римского правителя. И чем больше народ сознавал свое политическое бессилие, тем жарче разгоралось скрытое пламя национальных надежд, питаемое также и слухами, доходившими от христиан. Иудеи слышали от них про ожидаемое Царство Божие и про Второе пришествие Спасителя. Но духовный смысл этих чаяний был непонятен людям, которые тоже ожидали обещанного Пророками Мессию, но только не Распятого на Кресте. Им представлялся Мессия по желаниям огрубевших сердец – со шлемом на голове и мечом в руке, который должен был изгнать ненавистных римлян из Палестины.

Сбылось то, что Спаситель предсказал на горе Елеонской. Из среды иудеев восставал мессия за мессией, обманывая народ подражанием чудесам Иисуса Христа. Один из этих ложных пророков, Февда, выступил в 45 году, когда Павел и Варнава первый раз проходили Ликаонию и Галатию. Февда увлек за собой в пустыню целые толпы, обещая перейти с ними Иордан, подобно Иисусу Навину, и освободить их от римского владычества. Римская когорта рассеяла мятежников. Во время правления следующего прокуратора Тиберия Александра, египетского иудея, возникли новые беспорядки. Ложных пророков пригвождали к кресту, в иной день на казнь шли десятки и сотни мятежников. Преемник Александра, Вентидий Евман, вынужден был держать когорту воинов для поддержания порядка. В его правление, в праздник Пасхи, случилось так, что во время давки в храме погибло двадцать тысяч молящихся. Давка произошла из-за того, что кто-то распространил слух, что некий солдат осквернил святыню храма.

Через несколько лет Вентидия сменил Клавдий Феликс, бывший раб. Он получил высокую должность прокуратора благодаря брату Палласу, который пользовался при императорском дворе огромным влиянием. Власть Феликса в Палестине была практически неограниченной. Он не останавливался ни перед какими преступлениями и благоволил к тем, от кого надеялся получить деньги. Тем временем положение народа становилось все печальней.

В стране хозяйничала фанатическая секта зилотов. Поначалу зилотами (ревнителями) назывались люди, которые особенно пеклись о сохранении истинной веры и очищении себя от пережитков язычества. Но уже во времена пришествия Спасителя это были крайне фанатичные ревнители внешней свободы, проповедовавшие, что евреи, как народ избранный, не должны платить дани кесарям, признавая за собой господство одного только Бога. Таким образом зилоты стали виновниками многих мятежей и возмущений против римлян и всех тех бедствий, которые обрушились на народ. Зилоты носили с собой короткие серповидные кинжалы. Спрятав их под плащом, они пробирались вместе с толпой молящихся в Иерусалимский храм и, окружив неугодного, закалывали жертву. Так, в частности, был убит ненавистный им первосвященник Ионафан. Зилоты наполнили ужасом всю страну, всюду производя опустошения: горели дотла мирные деревни, опасными стали любые дороги. Торговля и промышленность угасали... Мирные жители с великим страхом ждали очередного праздника, когда в Иерусалим сходилось со всего мира до двух миллионов евреев. Кто станет следующей жертвой? Кровь лилась не только в Иерусалиме, но и по всей цветущей еще совсем недавно Палестине. Власти, конечно же, жестоко подавляли бунты: у каждого вала, у каждой городской стены стояли кресты с распятыми преступниками.

Тем временем появлялись все новые и новые обманщики, которые обольщали народ и выдавали себя за Христа-Мессию. Особую известность приобрел один египетский чародей, воспользовавшийся бытовавшим в простонародье поверьем, что Мессия придет из Египта. Он изобретал разного рода фокусы, которые невежды принимали за великие чудеса и знамения. Своими ложными пророчествами этот маг привел на Масличную гору многих евреев, обещая показать им чудесное зрелище – падение городской стены, как то было в древнем Иерихоне от звука труб. Но вместо падающих стен обольщенные увидели сверкавшие на солнце клинки римских легионеров, испугавшие толпу. Тогда маг отсюда же увлек за собой четыре тысячи приверженцев, с которыми прошел всю страну. Их фанатизм превратился в настоящий разбой на большой дороге. И через два года после апогея событий, именно когда Павел прибыл в Иерусалим, власти все еще вспоминали этого египтянина, которого так и не смогли поймать. Снова приближался праздник Пятидесятницы, и у зилотов были свои счеты с Апостолом. Нужно было иметь огромное мужество, чтобы при таких условиях появиться в Иерусалиме...

Действительно, если бы Павел добивался своекорыстных целей, он давно бы оставил свое намерение. Он мог бы управлять своими «языческими» Церквами, не обращая внимания на иерусалимскую общину, ибо много раз выходил победителем из самых резких столкновений и вполне отстоял свой высокий апостольский авторитет. Но Апостол искал не своей чести и славы, а потому всеми силами старался поддерживать братский союз с Иерусалимом. Он желал сгладить все недоразумения, угрожавшие появлением разного рода ересей в христианской Церкви. Этого нельзя было сделать при помощи Посланий или доверенных людей. Необходимо было личное присутствие Апостола между тамошними христианами, чтобы возобновить дружеский союз. Павел решил подвергнуть опасности собственную жизнь, только бы исполнить дело заповеди Христовой. Павла влекла в Иерусалим – так же, как и Господа Иисуса Христа, – сердечная любовь к своему жестокосердному и в то же время несчастному народу. Ясно было, что чем более народ упорствовал в непризнании истинного Спасителя, разжигая внутри себя безумные настроения, тем скорее он шел навстречу последней грозной катастрофе, которую предсказал Иисус
.

Невероятно, как иерусалимская христианская община все еще существовала среди всех этих печальных знамений времени. Из нее после первых гонений вышли самые сильные духом – проповедники Евангелия по всей Палестине, вынужденные оставить родные стены и скитаться повсюду. Попытка иметь общее имущество повлекла за собой полное обеднение общины, и Павел, собрав по всей Греции с помощью своих сотрудников богатые пожертвования, привез их в Иерусалим. И это, как ничто другое, явственно свидетельствовало об успехе его проповеди, ибо никогда прежде не было такого, чтобы узы дружеской любви и симпатии связывали евреев с другими народами. Наоборот, между ними и цивилизованными нациями Древнего мира существовали лишь взаимная ненависть и презрение...

Никого из двенадцати Апостолов, по-видимому, в Иерусалиме не было. Павла встретил епископ Иаков, «брат Господень», великий молитвенник за грехи нераскаянного еврейского народа, уважаемый буквально всеми – верующими и неверующими – и оттого сдерживающий еще все натиски вражды против иерусалимских христиан. Иаков позвал Павла на собрание пресвитеров вместе с его спутниками, представителями христианских общин Галатии, Асии, Македонии и Греции. Рассказ Павла и его друзей о росте и процветании основанных «Апостолом языков» общин на огромном пространстве Древнего мира произвел самое благоприятное впечатление, и все же в собрании чувствовалась какая-то напряженность. Пресвитеры знали, что злоба иудействующих к их гостю неукротима. Известно было также резко негативное к нему отношение влиятельной партии иерусалимских христиан из евреев. Эта партия обвиняла Павла в нарушении постановлений собора 51 года, будто бы он освобождает от выполнения закона Моисеева христиан-евреев Коринфа, Ефеса и Фессалоник. Это была неправда. Павел только всегда требовал, чтобы христиане из необрезанных не связывали себя еврейскими формами благочестия. Павел был не только «евреем для евреев», так как в их среде вместе с ними исполнял требования Закона, чтобы не смущать слабых, но и «язычником для язычников» – в том смысле, что перед язычниками не заботился об исполнении предписаний Закона. Его примеру, естественно, следовали многие единоплеменники Павла. Иудео-христиане обвиняли его в великом разорении Моисеева закона.

Все чувствовали, что прибытие в Иерусалим апостола Павла вызовет волнения, противодействовать которым смело община не решалась. Пресвитеры предложили Павлу следующее. У евреев в те времена особым уважением пользовались те, кто принимал участие в очистительных обрядах, которые совершали назореи, и брал на себя издержки за приносимые ими жертвы в храме. Эти обряды были очень сложны. Начиналось все затвором в храме на несколько дней, заканчивалось же принесением жертвы – агницы, ягненка и овна. Назореи должны были остричься и сжечь свои волосы на огне жертвенника. К этим древним очистительным обрядам суеверие добавляло все новые и новые... Пресвитеры указали на четырех назореев, связанных этим обетом, и посоветовали Павлу принять на себя издержки за их жертву, потому что, как правило, назореи были бедняками. При этом Павел должен был затвориться с ними на неделю на положении кающегося еврея и показать таким образом пред всем Иерусалимом свою верность Закону. Для Апостола наступило время мучительного раздумья, ибо он должен был теперь сделать то, против чего протестовала его душа. Если бы в Иерусалиме находились апостолы Петр и Иоанн, то не наложили бы на него столь тяжкого бремени... Теперь оставалось единственное – покориться, иначе пришлось бы навсегда разорвать с иерусалимской общиной.

Павел провел семь дней в затворе и прошел очистительный обряд, тем самым исполнил заповедь, данную им ефесянам: старайтесь сохранять единство духа в союзе мира (ср.: Еф. 4, 3). Однако за эти семь дней по Иерусалиму разнеслась весть, что ненавистный многим Павел – в городе, куда на праздник Пятидесятницы собрались евреи из многих мест, где проповедовал Апостол. Какие-то люди из Асии, увидев в храме Павла, схватили его и подняли страшный крик: мужи Израильские, помогите! этот человек всех повсюду учит против народа и закона и места сего; притом и Еллинов ввел в храм и осквернил святое место сие (Деян. 21, 28). Павла видели на улицах с греком Трофимом, но в храм этого «Еллина» он не вводил. Никто не стал разбираться: весь город пришел в движение. Толпы устремились к храму, схватили Павла, вытащили вон. Его хотели тут же убить. Антониева крепость была рядом, и до тысяченачальника быстро дошла весть о происходящем. Он отобрал Павла у евреев и, сковав его, повел в крепость. Толпа так разбушевалась, что солдатам пришлось нести его на руках. На лестнице Павел попросил у тысяченачальника разрешения сказать кое-что народу. Мужи, братия и отцы! выслушайте теперь мое оправдание перед вами, – почтительно обратился Апостол к присутствующим. Когда услышали, что он говорит по-еврейски, люди быстро успокоились. В тишине Павел подробно рассказал о своем происхождении и воспитании в строгости Моисеева закона; о том, что сколько было сил, даже до смерти, преследовал христиан, что может засвидетельствовать и первосвященник, который был еще жив, хотя и смещен с должности. Затем Апостол рассказал, как он чудесным образом обратился ко Христу на пути в Дамаск, присоединив к тому другой рассказ – о бывшем ему видении в Иерусалимском храме после возвращения из Аравии, тем самым показывая, что и после обращения в христианство он не разорвал своей связи ни с Иерусалимом, ни с храмом, ни с законным богослужением, уважение к которым засвидетельствовано явлением Господа именно в храме во время молитвы. Павел убедительно опроверг клевету, будто он враг Закона, народа и храма, – яркими подробностями беседы с Господом, повелению Которого – уйти из Иерусалима – он пытался противопоставить свое ревностное желание проповедовать Его имя именно в Иерусалиме. До этого времени Павла не прерывали, хотя в толпе росло возбуждение от бессилия опровергнуть убедительность его слов. Народное возбуждение со всей злобой прорвалось, когда Павел высказал повеление ему Господа идти из Иерусалима и, по причине ожесточения иудеев, проповедовать язычникам. Эта мысль, означавшая, что Бог оставляет иудеев, явилась в глазах собрания величайшим преступлением. Поднялся неистовый крик: истреби от земли такого! Евреи требовали смерти Павла (см.: Деян. 22, 1-22).

Тысяченачальник так и не понял, в чем вина этого человека. Тем не менее, заключив его в крепость, он приказал подвергнуть Павла бичеванию. Его уже растянули ремнями, но виновник событий вдруг сказал, что он – римский гражданин. Тогда тысяченачальник, испугавшись, развязал Павла, а на следующий день привел его в синедрион, желая достоверно узнать, в чем обвиняют его евреи.

В судилище были настроены против Апостола. Первосвященник Анания при первых же словах Павла приказал слугам бить его по устам. На это вопиющее беззаконие Апостол сказал: Бог будет бить тебя, стена подбеленная!
 ты сидишь, чтобы судить по закону, и, вопреки закону, велишь бить меня (Деян. 23, 3). Но, чтобы дальше не раздражать соплеменников и по нелюбви к спорам, Павел тут же извинился перед первосвященником за свою резкость. Среди теперешних своих судей он видел много знакомых лиц. И не один только Каиафа из этих заседателей был свидетелем осуждения и распятия Иисуса Христа. В этом же самом зале более двух десятков лет назад Павлу вручали письмо в Дамаск, разрешающее гонение на христиан…

Среди присутствующих находились фарисеи и саддукеи, которые были между собой в постоянной вражде. Павел воскликнул: я фарисей, сын фарисея; за чаяние воскресения мертвых меня судят (Деян. 23, 6). Фарисеи признавали воскресение мертвых, а саддукеи отрицали его, поэтому тотчас между этими партиями возник ожесточенный спор и крики. Страсти разгорались все сильней, так что тысяченачальник, опасаясь, что дело дойдет до побоища, приказал воинам войти в помещение синедриона, взять Павла и отвести обратно в крепость. Ничего предосудительного с точки зрения римского права он не нашел за подсудимым.

Томительную ночь провел Апостол в крепости: будущее его было слишком неясно, тело и душа изнемогали от страданий. Но Господь укрепил Своего верного раба. Ночь эта завершилась явлением Иисуса Христа, Который сказал Павлу: дерзай, Павел ибо, как ты свидетельствовал о Мне в Иерусалиме, так надлежит тебе свидетельствовать и в Риме (Деян. 23, 11).

Ободренный, воодушевленный и окрепший духовно, Павел радостно встретил наступившее утро. Между тем соплеменники его находились в состоянии крайнего раздражения. Некоторые даже поклялись не есть и не пить, пока не убьют ненавистного им проповедника. С этой целью первосвященники стали просить тысяченачальника вновь привести Павла в синедрион, якобы на дополнительный допрос, надеясь, что по дороге он будет убит. Заговорщики, должно быть, плохо хранили свою тайну. О ней узнал между прочими и племянник Павла, сын его сестры, жившей в Иерусалиме. Юноша сумел сообщить о готовящемся покушении римлянам. Тогда по приказу тысяченачальника были приняты мудрые меры предосторожности. Следующей же ночью в сопровождении усиленного конвоя – двухсот пеших и семидесяти конных воинов и, кроме того, двухсот стрелков – апостол Павел был отправлен в Кесарию с письменным рапортом к прокуратору Феликсу.

«Можно было бы освободить этого человека...»

Кесария Палестинская была резиденцией римских прокураторов, которые чувствовали себя здесь, на роскошном берегу Средиземного моря, почти по-домашнему. Ирод Великий построил этот великолепный город в недалеком прошлом на месте древнего замка, Башни Стратона, и назвал его именем кесаря Августа. Двенадцать лет непрерывной работы, громадные суммы денег и помощь целого флота, чтобы привозить мрамор и другие драгоценные материалы, отсутствовавшие в Палестине, понадобились для устройства и украшения Кесарии. Город был возведен по греческому образцу. Великолепные, в греческом стиле, частные дома соперничали в изяществе с дворцом царя. Ирод соорудил и превосходную гавань, считавшуюся чудом инженерного искусства того времени.

Этот город был давно знаком Апостолу проповедовавшему, свободному. Теперь предстояло пережить в нем дни заключения. Кесарийские христиане, видя своего учителя идущим в сопровождении римских солдат, не раз припоминали слова пророка Агава. Что оставалось? Только молиться о смягчении его участи...

Враги Павла, узнав, где он, не замедлили явиться к прокуратору – без них он не начинал разбирательства. Сам первосвященник Анания прибыл в Кесарию в окружении многочисленной свиты, в которую входили многие видные сановники Иерусалима и знаменитый римский судебный оратор (ритор) Тертулл, нанятый, чтобы обвинять Павла на суде прокуратора.

На скором суде Тертулл доказывал, что обвиняемый является язвою общества, мятежником, еретиком и осквернителем храма; при этом он жаловался, что тысяченачальник Лисий с великим насилием взял Павла из рук евреев и помешал на месте расправиться с главой Назорейской ереси. Пришедшие из Иерусалима, как один, подтвердили все сказанное
.

Тогда прокуратор Феликс дал слово обвиняемому. Спокойно и здраво говорил Павел о том, что всего только двенадцать дней назад прибыл в Иерусалим из той же Кесарии, что в Иерусалиме никто не видел его спорящим ни в синагогах, ни в городе, ни в святилище, так что обвинители никак не могут доказать своего обвинения. Что же касается учения, которое он исповедует, то оно основывается «на Законе и Пророках» и в сущности выражает то же, во что веруют и на что надеются обвинители: он надеется на Бога, верует в воскресение и суд живых и мертвых, праведных и неправедных. Он всегда старается поступать по доброй совести. В Иерусалим же он пришел с подаяниями родному народу из других стран, беспорядков никаких не производил, а совершал в храме обряд очищения. Беспорядки произвели асийские евреи, схватившие его лишь по подозрению. В своем поведении перед синедрионом Павел не видел ничего предосудительного.

Умелая защита произвела свое действие. Феликс хорошо знал евреев, чтобы засомневаться в воздвигнутых на Павла обвинениях. Перед ним был римский гражданин, и противоправных действий в отношении его прокуратор не мог допустить. Предпочтительней было затянуть дело. Услышав о значительных суммах, которыми располагал обвиняемый, Феликс надеялся получить от него выкуп – тем и решить дело. Обвинители были отпущены ни с чем. Павла было приказано содержать под легким арестом в претории. Под присмотром солдат он имел свободу передвижения и право приема посетителей.

Так начались частные беседы Феликса, его жены красавицы Друзиллы и Павла. Друзилле в то время было около семнадцати лет, но она была уже во втором браке. Первый муж был эмесский царь Азиз. Феликс, польстившись на ее красоту, нанял кипрского волшебника Атомуса, дабы избавить Друзиллу от мужа. И в нарушение иудейского закона Друзилла, бывшая еврейкой, оставила своего мужа, вышла замуж за язычника и переехала жить в Кесарию. Она много слышала о Павле, ей было любопытно его увидеть. Видимо, в угоду молодой жене и начались эти встречи, когда Апостол рассказывал беззаконно живущим супругам о вере во Христа. Его слушали до тех пор, пока дело не коснулось правды, воздержания и грядущею суда. Феликс пришел в ужас и отослал Павла, сказав ему: теперь пойди, а когда найду время, позову тебя. Прокуратор надеялся... что Павел даст ему денег, чтобы отпустил его
. И так и эдак выманивал Феликс мзду, но не получил, ибо Павел не желал нарушать Божие о нем определение и человеческими средствами изменять Его святую волю. Феликс продолжал томить его в заключении в угоду евреям. Так прошло два года.

В жизни апостола Павла это было не потерянное время, но период великого самоуглубления и молитвы, столь необходимых после неустанных трудов. В кесарийских узах он не оставался бездеятельным. Постоянными посетителями Апостола были местные христиане и прежние его сотрудники – Лука (евангелист), Тимофей, Трофим, Аристарх. В Кесарии неожиданно организовался целый собор верных, с которыми Павел обсуждал дела христианских общин, имея о них самые точные сведения.

В 61 году Феликс был смещен и его место занял другой прокуратор – Фест. Прибыв в Палестину, он отправился в Иерусалим. Священники только этого и ждали. Они стали просить Феста, чтобы он отправил в Иерусалим Павла, имея злой умысел: по дороге можно было его убить. Но Фест не допустил этого и вызвал самих обвинителей в Кесарию. Они снова обрушились на Павла с тяжкими обвинениями не только религиозного, но и политического характера, из которых ни одного не могли доказать. И эта бездоказательность вызвала большие сомнения Феста, решившего покончить дело судом кесаря, которому, как высшей инстанции, подлежал римский гражданин, будь на то его желание. Павел сказал: Требую суда кесарева
. И снова обвинители оказались ни с чем.

Через несколько дней в Кесарию прибыл царь Агриппа II, властитель сирийских областей, чтобы поздравить Феста. Агриппа явился со своей сестрой Вереникой, о беззаконной связи с которой говорили даже в Риме. Друзилла была сестрой Агриппы и Вереники. А все трое принадлежали к страшной династии Иродов, правившей Палестиной около ста лет. Царствование Иродов омрачилось величайшими преступлениями в христианской истории. Прадедом Вереники, Друзиллы и Агриппы II был Ирод Великий, который приказал избить всех младенцев в Вифлееме, дабы среди них умертвить Младенца Христа. Четырнадцать тысяч вифлеемских младенцев были первыми жертвами гонений на Спасителя. Дед Ирод Антипа приказал умертвить святого пророка и Крестителя Господня Иоанна за то, что тот обличал его беззаконную связь с женой брата Иродиадой. К этому же Ироду прокуратор Понтий Пилат посылал арестованного Иисуса Христа, чтобы царь подтвердил или опроверг Его вину перед Законом. Ирод Антипа, не найдя в Нем никакой вины и со своими воинами вдоволь насмеявшись
 над Спасителем, даже не пытался защитить Истину и своим попустительством предал Христа на распятие. Отец Агриппы II, Друзиллы и Вереники – Ирод Агриппа I, названный гонителем, обагрил свои руки в крови апостола Иакова, брата Иоанна Богослова. В угоду фанатикам посадил в темницу апостола Петра, желая и его убить, но Петр был чудесным образом освобожден.

Прокуратор Фест между прочими делами сообщил прибывшему царю об узнике, который требует суда кесарева и говорит о каком-то Иисусе умершем, о Котором Павел утверждал, что Он жив
. Агриппа и Вереника, несомненно, знали многие предания рода Иродов, и имя Иисуса не было им незнакомо. Царь сказал, что хотел бы послушать этого человека.

И вот на следующий день, когда Агриппа и Вереника пришли с великою пышностью и вошли в судебную палату с тысяченачальниками и знатнейшими гражданами, по приказанию Феста, был приведен и Павел
. Прокуратор объявил, что Павел ничего достойного смерти не сделал, поэтому нерассудительно послать узника к кесарю и не показать обвинений на него. Агриппа повелел Павлу защищаться. И Апостол рассказал удивительную историю своей жизни, о том, как изменилась она под влиянием христианской веры, ибо из гонителя он превратился в Апостола Христа Воскресшего, Который и послал его к людям открыть глаза им, чтобы они обратились от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу (Деян. 26, 18).

Когда он так защищался, Фест громким голосом сказал: безумствуешь ты, Павел! большая ученость доводит тебя до сумасшествия. Нет, достопочтенный Фест, сказал он, я не безумствую, но говорю слова истины и здравого смысла. Ибо знает об этом царь, перед которым и говорю смело. Я отнюдь не верю, чтобы от него было что-нибудь из сего скрыто; ибо это не в углу происходило. Веришь ли, царь Агриппа, пророкам? Знаю, что веришь. Агриппа сказал Павлу: ты немного не убеждаешь меня сделаться Христианином. Павел сказал: молил бы я Бога, чтобы мало ли, много ли, не только ты, но и все, слушающие меня сегодня, сделались такими, как я, кроме этих уз. Когда он сказал это, царь и правитель, Вереника и сидевшие с ними встали; и, отойдя в сторону, говорили между собою, что этот человек ничего достойного смерти или уз не делает. И сказал Агриппа Фесту: можно было бы освободить этого человека, если бы он не потребовал суда у кесаря (Деян. 26, 24–32).

В жизни Агриппы наступила великая минута: одного его слова было достаточно, чтобы здесь же, в зале суда освободить апостола Павла, ибо царь пользовался большим влиянием при дворе кесаря Нерона. Но решающее слово не было произнесено. Павел был отправлен в Рим на суд тщеславного и развратного Нерона, запятнавшего себя многими убийствами, а размах начавшихся вскоре гонений императора на христиан был поистине достоин его грязного и извращенного воображения. Ирод Агриппа II стал последним царем из рода Иродов, ничем не изменив традиции их лукавого и развратного правления и страсти богатеть и властвовать, нимало не заботясь о нуждах своих подданных. Проповедь Павла даже не скользнула по поверхности ожесточенных сердец царя Агриппы и его сестры Вереники, столь дерзко извративших понятие не только о христианском, но и о языческом браке. Они увидели в Павле угрозу собственному образу жизни, как то случилось тридцать лет назад с братом их деда Иродом Антипой, которого обличал святой Иоанн Креститель.

Дорога, ведущая в Рим

Осенью 61 года апостол Павел, сопровождаемый Лукой и Аристархом, был посажен на корабль малоазийского купца, чтобы следовать в Италию. Сотник Юлий, который охранял узника, был благорасположен к нему и разрешал на стоянках сходить на берег, посещать друзей-христиан и принимать от них потребное для путешествия. Миновав Сидон, пристали к острову Кипр. Невозможно представить себе, чтобы апостол Павел не увиделся здесь с тем самым святым Лазарем, которого двадцать восемь лет назад Христос воскресил уже четыре дня как умершего и который бежал потом из Иерусалима на Кипр от преследований фанатичных единоплеменников, хотевших убить друга Христова
. Во время первого миссионерского путешествия Павел рукоположил Лазаря во епископы и до своей второй смерти в 63 году тот был предстоятелем Кипрской Церкви. Он был столь уважаем, что Сама Богородица посетила Лазаря в его невольной ссылке и подарила ему епископский паллиум – мантию, сотканную Ее руками.

Видимо, ради последней встречи великих святых мужей на море поднялись «противные ветры», отклонившие корабль от первоначального курса из Сидона. Далее пристали в Мирах Ликийских, где пересели на другой корабль, плывший из Александрии в Рим с египетским хлебом. Отсюда до места назначения было не больше недели плавания при хорошей погоде. Однако начались затяжные осенние штормы и ненастья. Долго носило корабль по волнам, пока не пристали к пристани на острове Крит. Здесь Павел, слишком хорошо знавший по опыту все опасности осеннего плавания, из-за которых осторожные моряки уже не выходили из гаваней, стал уговаривать своих корабельщиков дождаться благоприятной погоды, но с ним не согласились и поплыли дальше. Сначала дул попутный южный ветер, но вдруг разразился такой ураган, что корабль понесся по волнам безо всякого управления и чуть не разбился о скалы. Опасаясь сесть на мель, корабельщики выкинули за борт весь дорогостоящий груз и личные вещи пассажиров. Но это не помогло. Многие дни не было видно ни солнца, ни луны и продолжалась сильнейшая буря, так что долгое время никто не мог принимать пищи. И в тот момент, когда была потеряна всякая надежда на спасение, Павел вдруг встал посреди отчаявшихся и сказал:

– Мужи! надлежало послушаться меня и не отходить от Крита, чем и избежали бы сих затруднений и вреда. Теперь же убеждаю вас ободриться, потому что ни одна душа из вас не погибнет, а только корабль. Ибо Ангел Бога, Которому принадлежу я и Которому служу, явился мне в эту ночь и сказал: «не бойся, Павел! тебе должно предстать пред кесаря, и вот, Бог даровал тебе всех плывущих с тобою». Посему ободритесь, мужи, ибо я верю Богу, что будет так, как мне сказано. Нам должно быть выброшенными на какой-нибудь остров (Деян. 27, 21-26).

На четырнадцатый день плавания, когда просветлело, моряки, поняв, что находятся вблизи земли, бросили якорь. Они, переговорив на своем наречии, стали спускать лодку, но Апостол догадался, что команда хочет оставить на верную гибель пассажиров и уплыть. Тогда Павел сказал морякам, что если уедут, то не спасутся. На этот раз поверили Апостолу, и Юлий приказал обрубить канат бота. Подняв якоря и малый парус, пошли по ветру вдоль берега до тех пор, пока корабль не сел на мель. Воины решили умертвить узников, бывших с Павлом, но сотник, желая спасти именно его, отговорил их, повелев всем прыгать в воду и плыть к берегу. Таким образом все двести семьдесят шесть пассажиров и команда спаслись. Среди них был и апостол и евангелист Лука, составивший описание этого плавания.

Оказалось, что кораблекрушение произошло у берегов острова Мелит (Мальта). Местные жители оказали помощь несчастным. В первую очередь разложили костер, чтобы обогреть их. Когда Павел, собравши хворост, дошел до костра, чтобы бросить его в огонь, из связки выползла ядовитая ехидна и укусила его. Иноплеменники стали говорить: верно этот человек – убийца, когда его, спасшегося от моря, суд Божий не оставляет жить
. Но Павел, стряхнув змею в огонь, остался невредим. Тогда язычники решили, что перед ними бог...

Невдалеке было поместье начальника острова Публия, который, услышав о чуде, пригласил Павла, Луку и Аристарха к себе в дом, дружелюбно обходясь с ними и угощая. Отец Публия был сильно болен, тогда Павел, помолясь, возложил на него руки, и отец тотчас исцелился. После этого многие больные островитяне приходили к Апостолу и он, не разбирая звания и положения, исцелял. Через три месяца спокойной жизни, перезимовав на острове, Юлий посадил узников на корабль, отходящий из Мелита в Италию.

Спустя несколько дней, сделав короткие остановки в Сиракузах и Ригии, портах итальянского побережья, корабль причалил в Путеолах, откуда начиналось сухопутное следование всех товаров и пассажиров в столицу мира Рим. К великой радости Апостола, в Путеолах были христиане, которые упросили его, Луку и Аристарха остаться у них на несколько дней, и сотник Юлий дал согласие на эту встречу, хотя остальные узники под конвоем направились дальше в Рим. Через неделю и Павел уже шел по незнакомой дороге. Римские братья вышли навстречу Апостолу до Аппиевой площади и Трех гостиниц – селений, находящихся от столицы на расстоянии около 70 километров.

Еще не зная римских братьев лично, Павел писал в Послании к Римлянам: Свидетель мне Бог, Которому служу духом моим в благовествовании Сына Его, что непрестанно воспоминаю о вас, всегда прося в молитвах моих, чтобы воля Божия когда-нибудь благопоспешила мне придти к вам, ибо я весьма желаю увидеть вас, чтобы преподать вам некое дарование духовное к утверждению вашему, то есть утешиться с вами верой общею, вашею и моею. Не хочу, братия, оставить вас в неведении, что я многократно намеревался придти к вам, – но встречал препятствия даже доныне, – чтобы иметь некий плод и у вас, как и у прочих народов (ср.: Рим. 1, 9-13). Наконец давнишнее желание Павла и предсказание Господа Иисуса Христа, явившегося ему в Иерусалиме, осуществилось.

Павел появился в Риме в марте 61 года, в седьмой год правления императора Нерона, которому исполнилось двадцать пять лет.

В римских узах

Рим апостольских времен не мог не поразить воображение любого, входящего в вечный город впервые. Самые высокие достижения цивилизации и градостроительного искусства находили в Риме скорейшее воплощение. Римский водопровод мог бы действовать и в наши дни. Великолепные дороги, проложенные по территории всей Римской империи, своим самым величественным и роскошным концом сходились к Риму. На Палатинском холме один за другим, соперничая в искусствах, возвышались дворцы кесарей: сначала Августа вместе с храмом Юпитера, далее дворцы Тиберия и Калигулы. В полном разгаре было строительство «золотого дворца» Нерона, блиставшего безумной роскошью. На форуме, этой громадной римской площади, свидетельнице всех великих моментов римской истории, возвышались храм за храмом – здания одно чудесней другого... В Риме стояли идолы богов греческих и римских, египетских, сирийских и многих других, ибо римляне имели обычай, овладев новой страной, принимать чужих богов в число своих. Этим правительство старалось утвердить свое владычество над другими народами.

При общей веротерпимости и при равнодушии к Истине различные богопочитания сливались и смешивались в Риме, заимствуя одно от другого обряды, понятия, названия богов. Единственный из подвластных Риму народов держался особняком, строго охраняя свое богопочитание от чуждых элементов, при этом не скрывая своего презрения к языческому многобожию. Это были евреи, немало которых жило в Риме. Они строго держались того постановления Моисеева закона, которое воспрещало им близкие отношения с язычниками. От этого закон Моисеев был почти неизвестен римлянам, которые не могли понять, какому богу поклоняются евреи. Не обнаруживая в их молитвенных домах никакого изображения богов, властители склонны были считать евреев безбожниками. Суровый, неприступный вид евреев, их отчуждение от язычников, категорическое уклонение от участия в языческих обрядах внушали недоверие римскому правительству, которое строго надзирало за ними, как за вечно недовольными и неспокойными гражданами. Так оно и было, ибо, тяготясь своей зависимостью от ненавистных язычников-римлян, к тому же со дня на день ожидая пришествия Избавителя (поскольку наступили сроки, предсказанные Пророками), евреи беспрестанно волновались. Однажды они уже были изгнаны из Рима при императоре Клавдии, но после его смерти снова возвратились в свой квартал – «по ту сторону Тибра». Первое благовестие о Христе Распятом и Воскресшем принесли сюда из Иерусалима «евреи из Рима» – свидетели той Пятидесятницы, когда Дух Святой сошел на Апостолов в Сионской горнице. Но это благовестие не привилось...

Однако в Риме и по всей Италии уже существовало множество христианских общин. Этому содействовала проповедь христиан из больших городов – Ефеса, Коринфа, Антиохии, которых могли приводить в столицу сугубо деловые отношения. Бывал уже в Риме апостол Петр, совершивший много чудес и исцелений. Судя по всему, христианские общины в Италии состояли почти исключительно из обратившихся язычников, которые не могли проповедовать в синагоге, ибо римские евреи не допускали их туда.

Разузнав в первые три дня о положении дел в столице, апостол Павел счел первым своим долгом обратиться к евреям. Сотник Юлий с превосходными аттестациями поведения Павла сдал его в общую казарму под начальство префекта преторианской стражи Бурра, который назначил ему местожительство на частной квартире с позволением общаться с кем бы то ни было – до суда императора. Апостол собрал к себе знатнейших единоплеменников и объяснил им причину своего ареста в Иерусалиме и прибытия в Рим. Я принужден был потребовать суда у кесаря, – сказал он, – не с тем, чтобы обвинить в чем-либо мой народ... ибо за надежду Израилеву обложен я этими узами (ср.: Деян. 28, 19-20). Евреи на это заметили, что они не получали о Павле из Иудеи никаких писем, но что им желательно знать, как он мыслит, ибо о сем учении везде спорят
.

В назначенный день на квартиру Павла собралось множество евреев, и он целый день проповедовал о Христе, снова и снова ссылаясь на Закон и Пророков. Результатом проповеди было то, что пришедшие разделились на две партии: одна уверовала, другая стала ожесточенно спорить. Но удивляться этому больше не приходилось. Павел, сколько мог, убеждал сомневающихся, но наконец он произнес: хорошо Дух Святый сказал отцам нашим через пророка Исаию: пойди к народу сему и скажи: слухом услышите, и не уразумеете, и очами смотреть будете, и не увидите. Ибо огрубело сердце людей сих... Итак да будет вам известно, что спасение Божие послано язычникам (Деян. 28, 25-28). Тогда присутствующие пришли в ярость и оставили Апостола. Некоторое время в собрании шли бурные рассуждения, закончившиеся, как обычно: малая часть евреев уверовала во Христа и возвратилась к Апостолу, другие же сделались его лютыми врагами.

Апостол ждал суда два года. Он был готов к любому решению. Для меня жизнь – Христос, и смерть – приобретение, – писал он из Рима филиппинцам. – Если же жизнь во плоти доставляет плод моему делу, то не знаю, что избрать. Влечет меня то и другое... а оставаться во плоти нужнее для вас. И я верно знаю, что останусь и пребуду со всеми вами, для вашего успеха и радости в вере (Флп. 1, 21-25).

Взгляд, что Апостол не виновен, распространился и в претории, ибо воины, охранявшие его, постоянно менялись. Слушая беседы Павла с христианами, эти воины становились сторонниками этого мужественного человека, ибо мужество для римлян оставалось великой добродетелью. Вслед за этим они принимали и веру своего узника. Христианство мало-помалу проникло даже во дворец развратного Нерона. В Послании к Филиппинцам Апостол посылает приветствие от святых (христиан) из дома кесаря
.

Многие Церкви, узнав о положении Апостола, присылали ему щедрые пожертвования и свое теплое сочувствие. Апостол отправил из Рима несколько Посланий – Колоссянам, Ефесянам, Филиппийцам, а также к Филимону, одному из своих сотрудников, обращаясь к нему с просьбой принять назад беглого раба, уверовавшего во Христа; и принять его не как уже раба, но выше раба, брата возлюбленного
. Это было неслыханной вещью в жестоком языческом мире, но христиане уже начали преображать его.

Доподлинно ничего неизвестно о суде кесаря над Павлом. Вот что пишет о нем сам Апостол: При первом моем ответе никого не было со мною, но все меня оставили. Да не вменится им! Господь же предстал мне и укрепил меня, дабы через меня утвердилось благовестие, и услышали все язычники (слово о Христе); и я избавился из львиных челюстей (2 Тим. 4, 16-17). Видимо, судьи в этот первый раз признали виновность Павла недоказанной и отпустили его. После своего освобождения, как полагают, апостол Павел совершил четвертое путешествие в Малую Азию, вероятно, дошел и до Испании, после чего снова вернулся в Рим. Здесь в это время вовсю свирепствовали гонения на христиан. В это же время в столице пребывал и апостол Петр.

19 июля 64 года в Риме вспыхнул страшный пожар, который быстро охватил весь город. Во всех его районах появлялись какие-то зловещие фигуры, которые бросали горящие головни в уцелевшие здания и всех, кто хотел тушить огонь, отгоняли прочь. В этих фигурах узнавали камердинеров Нерона. Как гигантский костер, день и ночь горел древний Рим: весь его блеск и великолепие – квартал за кварталом – пожирались огнем, который уже невозможно было потушить. Тысячи людей гибли в чаду и пламени. Нерон в это время веселился на своей морской даче. Стоя ночью на башне, он любовался пылавшим городом и, играя на цитре, декламировал стихи Гомера о пожаре. Старый город казался кесарю недостаточно красивым, он захотел новых, еще более прекрасных зданий и поджег Рим. Он вернулся в столицу, когда пламя стало угрожать его собственному дворцу. Из четырнадцати городских участков сгорели девять. Нерон, как только пожар сам собой иссяк, представил новый план города и стал принимать меры помощи пострадавшим гражданам: раздавали бесплатный хлеб, выстроили наскоро бараки. Ярость овладела народом, и гнев его обрушился на императора. Тогда он обвинил в поджоге христиан. Ненависть толпы, требовавшей мести, обратилась теперь на христианскую общину. В уцелевших городских кварталах началась дикая резня христиан. Они подверглись страшнейшим мучениям: одних распяли в садах Нерона, других, зашив в звериные шкуры, бросали на растерзание диким собакам. Когда спускалась ночь, толпы народа устремлялись в сады Нерона любоваться на новые мучения христиан: живых людей прикручивали к столбам, обливали смолой и зажигали словно факелы для развлечения черни. Нерон в это время разъезжал на золотой квадриге, одетый в костюм возничего.

Так началось первое жестокое гонение мира на христиан. По всей империи заговорили об огненной смерти безымянных мучеников, которые умирали мужественно, поддерживаемые неведомой благодатной силой с именем своего Бога на устах. И это гонение оказалось великой проповедью христианской веры, которая отныне стала звучать мощнее и убедительнее, с целью покорить весь мир благовестием о Распятом и Воскресшем.

Столица, благодаря постройкам Нерона, на глазах превращалась в совершенно новый город. Около 66 года Павел, вероятно, снова возвратился в Рим, куда стали стекаться из своего рассеяния уцелевшие христиане. Поддавшись Нероновой лжи, горожане все еще продолжали расправляться с христианами, и аресты их не прекращались. Вместо многочисленной христианской общины Павел нашел небольшую горстку испуганных и разъединенных членов Церкви, которые нуждались в утешении. Сколько погибло дорогих ему лиц!.. Многие друзья, служившие ему самому утешением во время первых уз, были теперь далеко от Рима. Апостол Павел встретил только двух близких людей: апостола Петра и апостола Луку, уже написавшего свое Евангелие.

Апостола Петра Нерон продолжал разыскивать, ибо не простил ему смерти любимого друга-волхва Симона. Верные просили его, ради пользы многих, скрыться из Рима. Петр не соглашался, желая принять мученическую смерть ради Христа. Верующие же с плачем умоляли его сохранить жизнь свою. Тогда Петр, после усиленной молитвы, ночью, простившись со всеми, удалился один. Когда он выходил в городские ворота, то увидел Иисуса Христа, идущего ему навстречу в город. Поклонившись Ему, Петр спросил:

– Куда идешь, Господи?

– Иду в Рим, чтобы снова распяться, – ответил Господь и стал невидим.

Изумленный Петр понял, что Христос, страдающий в верных последователях Своих, желает и в его плоти пострадать в Риме. Петр возвратился и был взят солдатами вместе с другими верными, среди которых был и святой Климент, будущий папа Римский. Климента, как знатного гражданина и родственника кесаря, пощадили, остальных же приговорили к усечению мечом. Апостола Петра распяли, по его желанию, вниз головой – так хотел он под ноги Господа преклонить главу свою. Предание говорит, что перед смертью Петра на его глазах была казнена преданная ему жена, следовавшая за мужем, где только он позволял ей это. Перед смертью Петр укреплял жену словами: «Жена, помни Учителя...» Климент выпросил тело Петра, снял его с креста и вместе с другими мучениками похоронил с честью на Ватиканском холме.

Накануне всех этих событий и апостол Павел был снова вызван на суд кесаря для пересмотра дела. Теперь он был признан виновным и приговорен к смерти. Апостол предчувствовал свой неминуемый конец, ибо в последнем своем Послании к Тимофею писал: я уже становлюсь жертвою, и время моего отшествия настало. Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил; а теперь готовится мне венец правды, который даст мне Господь, праведный Судия, в день оный; и не только мне, но и всем возлюбившим явление Его (2 Тим. 4, 6-8).

Павел, как римский гражданин, не мог подвергнуться позорной казни на кресте, он был обезглавлен, из раны истекла кровь с молоком. Казнь состоялась в пяти-шести километрах от города в местечке Аквесилвия среди низких холмов на поляне, а погребли его близ Остийской дороги. Многие друзья апостола Павла, по малодушию, оставили его, но он в небесной радости завершил течение своей великой жизни. Умирая, он мог сказать словами первомученика Стефана, свидетелем смерти которого Апостол был в Иерусалиме: вот, я вижу небеса отверстые и Сына Человеческого, стоящего одесную Бога (Деян. 7, 56).

По преданию, оба Первоверховных Апостола приняли мученическую кончину в один день – 29 июня /12 июля 67 года от Рождества Христова. Для обоих великих людей смерть была истинным приобретением, ибо, сделавшись святыми, они не забыты на земле и до скончания мира будут учить своей жизнью следовать Истине, не страшась никаких испытаний, скорбей и гонений в уповании на помощь их Учителя – Господа Иисуса Христа.

Пророчества

О судьбах еврейского народа

Мысль, что не только еврейский, но и все остальные народы мира будут в назначенный Богом час призваны ко спасению, была в умах многих ветхозаветных Пророков, однако выражена она была прикровенно и во многом таинственно: познать ее можно было лишь глубокой и искренней верой. В исключительный момент истории, когда Спаситель появился в мире, у богоизбранного еврейского народа не оказалось этой веры, а потому он был не в состоянии расшифровать древние пророчества. Отныне история была направлена в другое русло, и это русло кому-то надо было обнаружить...

Спаситель пришел в назначенный час, и было открыто имя Мессии – Иисус Христос. Первые Его ученики уверовали в Него как Искупителя людских грехов, Сына Божия, Который призван восстановить утерянный человечеством рай – но уже не на земле, а на Небе. За Апостолами уверовали и другие, но это была малая часть еврейского народа. Большинство же отвергло Его как долгожданного Мессию. Ожесточение сердец дошло до той чудовищной черты, когда по воле народа Иисус Христос был предан на распятие. Произошло падение древнего Израиля, когда он потерял право называться народом богоизбранным.

За отвержением Христа последовали события, которые свидетельствовали о признаках богооставленности народа: очень скоро политическая и национальная свободы евреев оказались окончательно подавленными. Иерусалим подвергся разрушению, сопровождавшемуся уничтожением огромного числа людей, – спустя всего три года после мученической кончины апостола Павла, который знал язвы в духе народа и безмерно о них скорбел в предвидении развязки. Он нашел то новое русло, по которому отныне должна была направить свое течение человеческая история. Апостол Павел в долгих раздумьях, по откровению и при тщательном изучении Священного Писания составил истинную философию истории, которая обращается около Личности Иисуса Христа, Бога Слова, Логоса. Эта философия заключалась в том, что вся мировая история, так же как и история отдельных народов, есть последовательность этапов примирения человечества с Богом, начиная от падения в раю Адама и Евы, – через пришествие на землю нового Адама Иисуса Христа – к вхождению желающих спастись в новый рай – Царство Небесное.

Апостолу Павлу в откровении было дано знать, что, поскольку евреи отвергли Мессию, необходимо идти с благовестием к язычникам. Это была великая мысль всей его жизни – о ней Павел не страшился спорить даже с признанными Апостолами, учениками Христа. За нее он до самой кончины нес венец мученика, будучи гоним своими единоплеменниками и узко мыслящими христианами из евреев. На закате своей жизни Апостол был ими схвачен и бит на площади в Иерусалиме, отправлен в заточение и в Риме обезглавлен – именно за победоносное воплощение своей великой идеи в жизнь. Но Павел никогда не считал происшедшее с его народом поражением, концом древней истории Израиля, которая некогда началась великими надеждами на появление именно среди этого народа Спасителя...

Наоборот, падение Израиля говорило лишь об исполнении обетовании. Уже времена Вавилонского пленения евреев и последовавшего за ним рассеяния народа были началом осуществления Божественного плана спасения всего человечества. Ибо в рассеянии своем сыны Израиля разносили с собой по всему миру две святыни, о которых язычество потеряло всякое представление. Это, во-первых, была вера в Единого Бога, создавшего небо и землю, и, во-вторых, возвышенный нравственный закон, данный еврейскому народу через пророка и вождя Моисея в десяти заповедях. От проницательного ума апостола Павла не укрылось то, какая божественная миссия выпала на долю еврейского народа именно через разрушение его царства и через рассеяние его самого. Для него не было тайной, что это призвание никогда не исполнилось бы, если бы древнее царство Давида так же счастливо, как и прежде, существовало во всей своей силе и блеске в Земле Обетованной. Итак, древние времена прошли, но народ, разнесший по миру два духовных своих сокровища, остановился в своем развитии на эгоистическом представлении, что Бог только его призвал в Свою Церковь для спасения.

Древний мир вплотную подошел к тому, чтобы воспринять проповедь Евангелия о пришествии Мессии. В начале новой эры осуществилось единство царства – весь известный мир объединился в одну огромную Римскую империю. Такого не было до пришествия Спасителя, ибо все народы имели свои большие и малые царства, сражаясь одно против другого. Эти царства постоянно перекраивали карту мира. Теперь же все собрались под единым скипетром Римской державы, которая своими железными порядками умела поддерживать всеобщий мир. До самых далеких провинций были проложены прекрасные римские дороги, и римские легионеры немедля спешили туда, где поднимались восстания и мятежи, восстанавливая мир. Евангелие получило широкий доступ к людям, ибо Апостолы могли безбоязненно путешествовать от Евфрата до Испании по римским провинциям из одной страны в другую, где повсюду действовал единый римский закон.

И как только это единое царство сослужило свою добрую службу и слово Божие проникло во все окраины, Римская империя снова распалась. Начало этому процессу положил император Диоклектиан (284–305). А первый христианский император Константин Великий (306–337), основавший новую столицу – Константинополь – способствовал дальнейшему разделению царства на Западную и Восточную части, которые впоследствии стали дробиться дальше, чтобы отдельные народы, уже в христианском духе, развивались обособленно и образовывали нации, различные по своим бытовым, материальным, культурным и прочим признакам. Римская империя, христианизируя народы, не уничтожала их национальной самобытности.

Еврейский народ, отказавшись войти в Церковь Христову, пошел собственной дорогой, лишившись своей государственности, став народом отверженным и как будто навсегда забытым Богом. Но ведь и ветхозаветные Пророки предрекали отвержение своему народу. Возгорится гнев Господа на народ Его, и прострет Он руку Свою на него и поразит его, так что содрогнутся горы, и трупы их будут как помет на улицах (Ис. 5, 25), – предрекал пророк Исаия. Святой пророк Иезекииль за шесть веков до Рождества Христова указал на осаду Иерусалима как на следствие умножения беззаконий бóльших, чем у окрестных язычников: так говорит Господь Бог: за то, что вы умножили беззакония ваши более, нежели язычники, которые вокруг вас, по уставам Моим не поступаете и постановлений Моих не исполняете, и даже не поступаете и по постановлениям язычников, которые вокруг вас, – посему так говорит Господь Бог: вот и Я против тебя. Я Сам, и произведу среди тебя суд перед глазами язычников. И сделаю над тобою то, чего Я никогда не делал и чему подобного впредь не буду делать, за все твои мерзости. За то отцы будут есть сыновей среди тебя, и сыновья будут есть отцов своих; и произведу над тобою суд, и весь остаток твой развею по всем ветрам... Третья часть у тебя умрет от язвы и погибнет от голода среди тебя; третья часть падет от меча в окрестностях твоих; а третью часть развею по всем ветрам, и обнажу меч вслед за ними (Иез. 5, 7-12).

Все это и сбылось, но те же самые Пророки предсказывали наступление нового, лучшего будущего Израилю, который, почти уничтоженный в пучине бед, со временем спасется и снова будет приближен к Богу – теперь уже не как избранный народ, но вместе с другими. Еще Моисей передавал такие слова Иеговы о Своем народе: и тогда как они будут в земле врагов их, – Я не презрю их и не возгнушаюсь ими до того, чтоб истребить их, чтоб разрушить завет Мой с ними, ибо Я Господь, Бог их (Лев. 26, 44). Все последующие за Моисеем Пророки также предвозвещали будущее восстание Израиля. Снимет поношение с народа Своего... и скажут в тот день: вот Он, Бог наш! на Него мы уповали, и Он спас нас (Ис. 25, 8-9), – свидетельствовал пророк Исаия. Он же предсказывал: В грядущие дни укоренится Иаков, даст отпрыск и расцветет Израиль; и наполнится плодами вселенная (Ис. 27, 6). И возвратятся избавленные Господом и придут на Сион с пением, и радость вечная над головою их (Ис. 51, 11). В тот день Израиль будет третьим с Египтом и Ассириею; благословение будет посреди земли, которую благословит Господь Саваоф, говоря: благословен народ Мой – Египтяне, и дело рук Мои – Ассирияне, и наследие Мое – Израиль (Ис. 19, 24-25).

С ясностью, которую внесло наступившее время, апостол Павел предрекает будущее восстановление и призвание Израиля в Царство Божие в своем Послании к Римлянам (гл. 9), где свидетельствует, что еврейский народ только поскользнулся на своем историческом пути, но не утратил надежды со временем догнать язычников, ранее его начавших христианскую жизнь. По-видимому, в самом конце времен, когда Израиль увидит, что язычники пользуются высшими духовными благами в Царстве Божием, ему самому захочется вернуться, как блудному сыну, в Отчий дом, от которого он некогда с сатанинской гордостью отвернулся.

В отношении к благовестию, они (евреи) враги ради вас; а в отношении к избранию, возлюбленные Божии ради отцов. Ибо дары и призвание Божие непреложны (Рим. 11, 28-29), – говорит апостол Павел в Послании к Римлянам, предостерегая христиан из язычников от возможной гордости по отношению к евреям, они – враги ради вас, ибо в недрах именно этого народа зародилась проповедь о Христе, и Сам Он – еврей по плоти. Но главное – историческая и духовная судьба Израиля еще не кончилась, в ней есть тайна. Апостол объясняет, что падение и ожесточение Израиля вызовет ревность к принятию христианства у всех прочих народов и, таким образом, упорством своего неверия Израиль сыграет огромную роль в распространении христианства. И христиане из язычников ради заповеди о любви к врагам пусть помнят – они как ветви дикой маслины, привились к духовному древу еврейского народа, когда природные ветви
 отломились. Ведь Израиль был изначально народом завета с Богом, его первые представители – Патриархи – уже вошли в общение с Ним, и сам Израиль – это ветви священных корней, которые по попущению Божию отломились, но могут быть привиты снова.

Итак, апостол Павел и во время Нового Завета подтвердил ветхозаветное пророчество о будущем спасении Израиля – народа еврейского. Ожесточение произошло в Израиле отчасти, до времени, пока войдет полное число язычников; и так весь Израиль спасется, как написано: приидет от Сиона Избавитель, и отвратит нечестие от Иакова (Рим. 11, 25-26). Что касается самих обстоятельств, при которых должно совершиться обращение ко Христу у евреев, когда именно это произойдет, в каком количестве Израиль обратится ко Христу (ибо еврейская нация будет существовать до скончания мира, в отличие от многих других народов – появившихся и исчезнувших на земле), чтó заставит евреев сделать этот решительный шаг, – на все эти вопросы апостол Павел не дает определенных ответов. Он говорит только о том, что еврейский народ сделается христианским тогда, когда в Церковь Христову войдет избранная полнота народов языческих, а это принадлежит будущему. Апостол знал, что не в его времена обратятся евреи, и потому говорил: великая для меня печаль и непрестанное мучение сердцу моему: я желал бы сам быть отлученным от Христа за братьев моих, родных мне по плоти, то есть Израильтян (Рим. 9, 2-4). Он мог бы пойти на любую жертву ради спасения еврейского народа от безумного его ослепления в отношении Христа-Мессии, если бы был удостоверен откровением, что такая жертва была угодна Богу и привела бы народ к покаянию.

Говоря о полном числе язычников, апостол Павел не имеет в виду некоего математически строгого числа людей, но свидетельствует о языческом мире в целом – о тех предызбранных Богом странах и народах, которые должны стать христианскими. Точно так же слова весь Израиль спасется подразумевают еврейскую нацию в целом. Здесь Апостол не имеет в виду судьбу отдельных лиц, которая может быть иной, чем судьба всего народа.

О конце мира

Всякому человеку предстоит смерть, точно так же и всему видимому миру предстоит своего рода смерть или разрушение. Род человеческий знал эту истину еще до того, как по откровению она была явлена в Священном Писании.

Конец мира будет предварен знамениями, о них Спаситель Иисус Христос говорил на горе Елеонской, когда пророчествовал о падении Иерусалима Своим ученикам. В общем виде знамения эти таковы: солнце померкнет, и луна не даст света, Евангелие будет проповедано всем народам, будет на земле великая скорбь, явятся лжехристы, умножатся среди людей пороки и всевозможные бедствия, и иссякнет любовь
... Конец мира настанет тогда, когда мир состарится в хитростях и обманах, в лукавстве и злобе, даже и силы природы устанут поддерживать ее законы.

До некоторой степени все эти признаки проявлялись во времена апостольские, так что христиане, зная о Втором пришествии Христовом перед кончиной мира, со дня на день ожидали его. В некоторых Церквах возникали из-за этого ожидания сильные беспорядки. В частности, так было в Фессалоникийской Церкви, основанной апостолом Павлом. Апокалиптические настроения совершенно парализовали нормальную жизнь общины: широко развилось «бесчинство», выразившееся в том, что многие, в ожидании мгновенного наступления пришествия Христова, оставили истинный образ существования, предались «идейной» праздности ввиду скорого конца света и стали тяжкой обузой для трудящихся братьев-христиан. Постепенно «бесчинники» пошли и дальше: стали «суетиться», бросив свое собственное дело. Они ходили по домам, разнося и обсуждая самые последние нашумевшие слухи по поводу грядущего конца, нарушая покой Церкви и возбуждая умы к недолжному мудрствованию. Это зло возросло до небывалой степени, заставляя язычников и евреев видеть и христиан в дурном свете. Необходимо было принять меры против всего этого, и апостол Павел написал фессалоникийцам два Послания, в которых он увещевает их быть стойкими в вере и разумно исследовать все знамения, что, впрочем, остается справедливым и в наше время.

Молим вас, братия, о пришествии Господа нашего Иисуса Христа и нашем собрании к Нему, не спешить колебаться умом и смущаться ни от духа, ни от слова, ни от послания, как бы нами посланного, будто уже наступает день Христов. Да не обольстит вас никто никак: ибо день тот не придет, доколе не придет прежде отступление и не откроется человек греха, сын погибели, противящийся и превозносящийся выше всего, называемого Богом или святынею, так что в храме Божием сядет он, как Бог, выдавая себя за Бога. Не помните ли, что я, еще находясь у вас, говорил вам это? (2 Фес. 2, 1-5).

Апостол часто говорил своим ученикам о должном явиться в последние времена антихристе – сыне погибели. Времена приблизились. Но насколько?..

Антихрист в переводе с греческого буквально означает противник Христа. Как с именем Христос, так и с выражением «антихрист» в Священном Писании соединяются два представления: общее и частное. Греческое слово «Христос» означает вообще помазанника Божиего. Христами в Ветхом Завете назывались все еврейские цари, из которых первым был Саул. В особенном же смысле имя Христос дано Христу, Помазаннику Божию и Сыну Его.

В общем смысле антихристами можно назвать всех христианских гонителей и лжеучителей, основателей ересей, противных учению Христову. Таковыми назвали и Нерона, и других императоров вплоть до Юлиана Отступника. Ересиархи Симон-волхв, Арий, Македоний, Савеллий и многие другие также были названы антихристами. В ближайшие к нам времена называли антихристом, например, Наполеона и предсказывали конец света в 1812 году. Величайшей ошибкой предсказателей было стремление постигнуть тайну Божию, неизвестную даже и Ангелам, вопреки слову Христа, что о дне том и часе никто не знает
. Истинные христиане будут в свое время удостоверены о появлении антихриста. Антихрист – не собирательный образ или воплотившийся сатана, как часто думали, но человек, рожденный от беззаконного, блудодейного союза мужчины и женщины и тайно воспитанный. Как полагают, он будет принадлежать к необрезанным евреям и произойдет из колена Данова. Поначалу антихрист придет к евреям, а потом обольстит и все другие племена и народы. Это всемирное обольщение удастся ему. Потому что, как говорит апостол Павел, придет прежде отступление, поистине достойное последних времен. То есть это будет не то, обычное отступление некоторых стран от веры, случавшееся на протяжении истории, но отступление всеобъемлющее, так что истинно: Сын Человеческий пришед найдет ли веру на земле? (ср.: Лк. 18, 8).

Антихрист будет именовать себя богом и требовать себе божеского поклонения, так что в храме Божием сядет он, как Бог. Антихрист будет совмещать в себе власть духовную со светской, евреи примут его за настоящего Мессию – земного царя, который обновит Иерусалимский храм и сядет в нем, выдавая себя за Бога. По толкованиям, антихрист будет основателем своего царства Иудейского по подобию царя Давида, сыном (потомком) которого по плоти был Иисус Христос, Истинный Бог, и сделает это, чтобы уверить всех, что он и есть – Христос, Сын Божий.

Во всем антихрист будет передразнивать Бога: доверие и уважение людей он завоюет «чудесами». Как сказал апостол Павел, пришествие его, по действию сатаны, будет со всякою силою и знамениями и чудесами ложными (ср.: 2 Фес. 2, 9). Сатана, пребывающий в антихристе с рождения, сотворит через него ложные чудеса: одни мнимо – искусством и хитростью, действуя на чувственную сферу человека, как то делают фокусники и маги; другие – естественным образом, как это делали, например, египетские волхвы, прекрасно разбиравшиеся в силах природы. Апокалипсис (Откровение Иоанна Богослова) указывает на три вида ложных чудотворений. Во-первых, антихрист для обольщения множества народа сведет огонь с неба. Это действие будет кажущимся, однако в Ветхом Завете есть пример того, как по попущению Божию и действию сатаны ниспал огонь с неба и попалил стада праведного Иова (см.: Иов. 1). Во-вторых, великий чародей-антихрист заставит говорить зверя. Это неоднократно случалось в древней истории, когда демоны, вселившись в идолов, вещали человеческими голосами, и таких-то обольстителей молитвой выгоняли вон из статуй христиане первых веков, когда хотели посрамить языческих богов. В древности «говорили» даже деревья, воды, различные изображения. И в-третьих, антихрист притворится мертвым, а потом «воскреснет». Подобное этому делал Симон-волхв, друг Нерона. Он однажды приказал усечь себя мечом, обещая на третий день воскреснуть. Но вместо себя под меч он подставил барана, придав ему способность казаться человеком. Апостол Петр, находившийся тут же, молитвой отгнав бесовское наваждение, обличил ложь волхва: все вдруг увидели, что в голову усечен не Симон, а овен. В другой раз он обещался вознестись на небо. С лавровым венком на голове Симон-волхв встал на крыше высокого здания в центре Рима и с высоты гневно обличил народ за то, что следуют за Петром, а не за ним, поэтому сказал: «Покину вас и не буду защищать вашего города, вознесусь на руках ангелов к отцу своему и пошлю великие казни». Так сказав, он всплеснул руками и бросился в воздух, и летал, поддерживаемый служащими ему бесами. Люди в изумлении восклицали, что летать плотью по воздуху – дело Божие. Петр снова стал молиться, чтобы Бог обличил прельщение волхва, а потом приказал бесам выйти из Симона. И повинуясь запрещению Апостола, они покинули волхва в воздухе, и он упал с большой высоты на землю и разбился насмерть...

Необыкновенные успехи зла будут свидетельствовать о кончине мира. Апостол Павел учит: в последние дни наступят времена тяжкие. Ибо люди будут самолюбивы, сребролюбивы, горды, надменны, злоречивы, родителям непокорны, неблагодарны, нечестивы, недружелюбны, непримирительны, клеветники, невоздержны, жестоки, не любящие добра, предатели, наглы, напыщенны, более сластолюбивы, нежели боголюбивы, имеющие вид благочестия, силы же его отрекшиеся (2 Тим. 3, 1-5).

Вот к таким-то развращенным людям явится антихрист со своими лжечудесами и обольстительным учением, по словам апостола Павла, со всяким неправедным обольщением погибающих за то, что они не приняли любви истины для своего спасения. И за сие пошлет им Бог действие заблуждения, так что они будут верить лжи (2 Фес. 2, 10-11).

Эта высшая степень отступления людей будет состоять не в обычном материализме и атеизме, как это повсеместно происходит в начале III тысячелетия по Рождестве Христовом, но в переходе на сторону иного бога, в признании высшим существом мира – не Бога, но иной духовной личности, дерзнувшей бороться против Бога за мировое владычество. Символически все это подтверждает пророческая книга Апокалипсиса, где говорится, что земля в эти последние времена поклонится дракону (диаволу), который дал власть зверю (антихристу), и поклонится самому зверю, который отверз... уста свои для хулы на Бога, чтобы, хулить имя Его, и жилище Его и живущих на небе (Апок. 13, 6). Бог здесь признается существующим, но с Ним начинается борьба в пользу сатаны и зверя. Это уже не тот материализм или атеизм, которые постепенно создают благоприятную почву для последнего отступления тем, что приучают людей не обращать на Бога внимания, не любить и не бояться Его. Это некое новое мистическое учение, захватывающее все умы, при котором только и можно принять «нового бога».

В этом смысле почва для прихода антихриста и в настоящее время достаточно вспахана, но в течение еще какого-то неопределенного времени его появлению что-то будет мешать. Как сказал апостол Павел: тайна беззакония уже в действии, только не совершится до тех пор, пока не будет взят от среды удерживающий теперь (2 Фес. 2, 7).

Толкования об этом удерживающем пришествие антихриста со времен апостола Павла на протяжении всех последующих веков не расходились сильно друг с другом. Для нашего современника вполне понятным будет толкование святителя Феофана Затворника: «Древние толкования Священного Писания силою, удерживающей явление антихриста, считали, между прочим, и римское царство. В их время, когда римское царство еще существовало, можно было на него указывать, основываясь на пророчестве Даниила
. В наше время, если можно давать вес подобной мысли, то разве в том отношении, если под римским царством будем разуметь царскую власть вообще. Царская власть, имея в своих руках способ удерживать движения народные и держась сама начал христианских, не попустит народу уклониться от них, будет сдерживать его. А так как антихрист главным своим делом будет иметь отвлечение всех от Христа, то он и не явится, пока будет в силе царская власть. Она не даст ему развернуться и помешает ему действовать в его духе. Все это и есть удерживающее. Когда всюду заведут самоуправство, республики, демократию, коммунизм, – тогда антихристу откроется простор для действования. Сатане не трудно будет подготовлять голоса в пользу отречения от Христа, как это показал опыт во время французской революции прошедшего и нынешнего столетий. Некому будет сказать властное “veto” (не позволяю), а смиренного заявления веры и слушать не станут. Вот когда заведутся всюду такие порядки, благоприятствующие раскрытию антихристовых стремлений, тогда и явится антихрист. До того же времени подождет, удержится...».

Святитель Феофан не дожил «Великой октябрьской социалистической революции», когда царская власть была сметена и править стала богоборческая, поставившая под угрозу само существование Православия
. Наша страна была на грани духовной катастрофы, тогда только многие задумались, как пагубны антихристианские коммунистические идеи. Богоборческая советская власть не смогла довести план разрушения Церкви до конца, преткнувшись о то именно «удерживающее» антихриста, что в мире еще не произошло «должной подготовки к принятию его, еще не взяли перевес неверие и нечестие, еще много веры и добра в роде человеческом» (святитель Феофан).

Распространяя мысль апостола Павла в сегодняшнее время, под «удерживающим» подразумевать нужно наличие государства, в котором религия, нравственность, общественное благо и спокойствие считаются коренными его основами. Любые революции приводят к анархии, подвергая существование государства и религии величайшей опасности. Когда же на земле воцарится совершенное безвластие – это будет самое подходящее время для прихода антихриста.

«Антихрист явится, – писал святитель Феофан, – не против воли Божией. В Божиих планах мироправления стоит и он, и подготовка его, и последствия того. Не потому так, чтобы Бог хотел зла людям, а потому, что люди сами себя до того доведут. Этот момент Бог отодвинул до последней возможности, ожидая, не явится ли кто еще желающий к Нему обратиться. Когда уже некого будет ждать, примет Господь удерживающую руку, зло разольется, и антихрист явится».

Антихрист явится при высочайшем уровне развития цивилизации. Знания, добытые человечеством, можно будет назвать всеобъемлющими, но направленными лишь на все большее усовершенствование земной жизни. Во всех народах кумиром станут материальные блага, удобства существования и бессодержательное искусство. Люди в непомерной гордыне от своих дел почтут себя богами. Этим-то и воспользуется антихрист, пообещав еще больших благ. Но когда люди прельстятся, то стихии возмутятся: земля не будет давать урожая, повсеместно начнется голод, усугубляемый страшными природными катаклизмами. Народы, уже воздав антихристу божеские почести, будут требовать у него пищи: ибо деньги и драгоценности больше никому не будут нужны. Но он заставит принять людей на чело и правую руку печать антихриста и только тем будет выдавать небольшое количество пищи. На земле наступит великая скорбь, какой не было от начала мира (Мф. 24, 21), по слову Господа Иисуса Христа. Люди будут называть блаженными умерших, преданных погребению прежде этих лютых дней.

Незадолго перед последними страшными испытаниями Господь пошлет на землю древних еврейских пророков Илию и Еноха, которые, по библейскому преданию, были взяты живыми на небо. Они явятся сначала к евреям, потом и ко всем другим народам для последней проповеди, дабы вспомнили люди Истинного Бога, обратившись к Нему в поисках спасения, не верили бы антихристу, не боялись бы его, ибо он скоро должен будет погибнуть – когда наступит Второе пришествие Христово. В это именно время и уверует остаток Израиля.

Это безумно разъярит антихриста, и он откроет небывалые гонения на христиан, ибо, несмотря на все свои ухищрения, обольстительные знамения и чудеса, он не будет в состоянии уничтожить всех верующих на земле и заставить их поклониться себе, как Богу. Церковь Христова, это малое стадо
 верных, останется неодолимой со своими Таинствами, которые будут совершаться до последнего дня. И именно в последние дни христиане будут непрестанно проливать слезы, моля Бога избавить их от зверя. С величайшей поспешностью побегут они в пустыни, будут укрываться в горах и пещерах, и благодать Божия покроет их, так что спасутся, не видя больше знамений антихриста.

Неудачи в поимке христиан вынудят его начать гонения против всех религий и конфессий, к которым до той поры он относился безразлично. И те, кто не принадлежали единой Соборной и Апостольской Христовой Церкви, обнаружат, что твердость их веры была мнимая и что религиозные общества их издавна стояли на пути признания антихриста, ибо более служили мамоне, чем Богу. Именно это имел в виду апостол Павел, когда двадцать веков назад писал: в большом доме (Божием) есть сосуды не только золотые и серебряные, но и деревянные и глиняные (2 Тим. 2, 20), и что на одном и том же основании строили разные строители: из золота, серебра, драгоценных камней, дерева, сена, соломы, – каждого дело обнаружится; ибо день покажет, потому что в огне открывается, и огонь испытает дело каждого, каково оно есть (1 Кор. 3, 12-13).

Ради Своих избранных Господь сократит страшные дни антихристова царствования, как Он сказал: И если бы не сократились те дни, то не спаслась бы никакая плоть (Мф. 24, 22). По истечении трех с половиной лет последует Второе славное пришествие Господне. И вдруг, после скорби тех дней, – сказано в Евангелии, – солнце померкнет, и луна не даст света своего, и звезды спадут с неба, и силы небесные поколеблются; тогда явится знамение Сына Человеческого, грядущего на облаках небесных с силою и славою великою (Мф. 24, 29-30). Едва явится Христос – антихрист погибнет, потому что, как сказано у апостола Павла, Господь Иисус убьет (его), духом уст Своих, и истребит явлением пришествия Своего (2 Фес. 2, 8).

И снова скажем: когда все это будет – неизвестно. Священное Писание не только не открывает нам времени Второго пришествия Христова (в отличие от первого, когда были задолго указаны сроки), но даже запрещает допытываться об этом. Не ваше дело знать времена или сроки, которые Отец положил в Своей власти (Деян. 1, 7), – сказал Христос Своим ученикам на их вопрос о наступлении последних времен. Так же учил о неизвестности времени Второго пришествия и апостол Павел, когда писал фессалоникийцам, что нет нужды знать это, поскольку день Господень так придет, как тать (вор) ночью. Ибо, когда будут говорить: «мир и безопасность», тогда внезапно постигнет их пагуба, подобно но как мука родами постигает имеющую во чреве, и не избегнут (1 Фес. 5, 2-3). Мудрость христианина во все времена состоит не в том, чтобы любопытствовать о сроках Второго пришествия, но иметь душу, всегда готовую встретить Господа, ради чего человек должен стараться вести себя соответственно сказанному Апостолом: Умоляем также вас, братия, вразумляйте бесчинных, утешайте малодушных, поддерживайте слабых, будьте долготерпеливы ко всем. Смотрите, чтобы кто кому не воздавал злом за зло; но всегда ищите добра и друг другу и всем. Всегда радуйтесь. Непрестанно молитесь. За все благодарите: ибо такова о вас воля Божия во Христе Иисусе. Духа не угашайте. Пророчества не уничижайте. Все испытывайте, хорошего держитесь. Удерживайтесь от всякого рода зла. Сам же Бог мира да освятит вас во всей полноте, и ваш дух и душа и тело во всей целости да сохранится без порока в пришествие Господа нашего Иисуса Христа. Верен Призывающий вас, Который и сотворит сие (1 Фес. 5, 14-24).

О Втором пришествии, 
воскресении мертвых и 
Страшном Суде

Сроки Второго пришествия Господа Иисуса Христа есть принадлежность Божественной тайны, но образ Его явления на землю известен любому, читающему Евангелие. Не так, как первый раз – смиренным Сыном Человеческим, принявшим смерть крестную, снова придет Христос, но явится в великой славе Сына Божия на облаках, окруженный мириадами Своих Ангелов. В полночь вдруг озарится земля от края и до края и появится во всю длину и ширину неба знамение Сына Человеческого – Животворящий Крест Господень, от вида которого наполнятся неизъяснимой радостью сердца последних истинных христиан. И восплачутся все племена земные
 от раскаяния, что не верили во Христа Распятого и не исполняли Его заповедей. Восплачутся еще и потому, что все будут знать, что за явлением Креста явится и Сам Иисус Христос, как грозный и нелицемерный Судия. Второе Его пришествие будет сопровождаться воскресением мертвых, Страшным Судом и преобразованием мира.

«Возгремит труба громогласная» – глас Сына Божия – и при звуке этой трубы Ангелы с небесных высот станут свидетелями дивного зрелища, как во мгновение на поверхности земли появятся воскресшие мертвецы – все до единого существовавшие люди, начиная с Адама и Евы. Не хочу же оставить вас, братия, в неведении об умерших, – учил апостол Павел, – дабы вы не скорбели, как прочие, не имеющие надежды. Ибо, если мы веруем, что Иисус умер и воскрес, то и умерших в Иисусе Бог приведет с Ним. Ибо сие говорим вам словом Господним, что мы живущие, оставшиеся до пришествия Господня, не предупредим умерших, потому что Сам Господь при возвещении, при гласе Архангела и трубе Божией, сойдет с неба, и мертвые во Христе воскреснут прежде; потом мы, оставшиеся в живых, вместе с ними восхищены будем на облаках в сретение Господу на воздухе, и так всегда с Господом будем (1 Фес. 4, 13-17).

На возражения тех, кто говорил, что воскресения мертвых не будет, Апостол писал так: Если же о Христе проповедуется, что Он воскрес из мертвых, то как некоторые из вас говорят, что нет воскресения мертвых? Если нет воскресения мертвых, то и Христос не воскрес; а если Христос не воскрес, то и проповедь наша тщетна, тщетна и вера ваша... Поэтому и умершие во Христе погибли. И если мы в этой только жизни надеемся на Христа, то мы несчастнее всех человеков. Но Христос воскрес из мертвых, первенец из умерших (1 Кор. 15, 12-14, 18-20).

Воскреснут люди всех веков и всех вероисповеданий, не только добрые, но и злые, а у тех, которых Второе пришествие застанет в живых, тела без замедления изменятся по образу воскресших, по слову Апостола: Говорю вам тайну: не все мы умрем, но все изменимся вдруг, во мгновение ока, при последней трубе (1 Кор. 15, 51-52).

Воскресение мертвых будет делом всемогущества Божия, а не действием природы. И истина воскресения тел умерших не может быть постигнута мудростью человеческой, потому что мы даже представить себе не можем, как, например, может воскреснуть тело человека, за несколько тысячелетий до того съеденное рыбами, или сгоревшее в огне, или растерзанное зверьми, или, наконец, сгнившее в земле после погребения. Будучи непостижимой, эта истина все же не противоречит человеческому разуму: мы знаем о подобии воскресения из явлений окружающей природы. Деревья зимой будто умирают, сбросив листья, а каждой весной снова возвращаются к жизни...

Человек бессмертен не только по своей душе, но и по телу, которое есть вместилище души. В нашей власти обратить тело наше, как и душу, на служение добру или злу – разврату, пьянству, убийству, грабежу и так далее. Закон справедливости требует, чтобы в будущей жизни были наказаны и вознаграждены не только души, но и тела.

Апостол Павел уподобляет человеческое тело семени, которое кладется в землю, разлагается и, разлагаясь, производит растение. Но насколько неодинаковы выросшие из различных семян растения, точно так же и будущие тела праведников и грешников будут неодинаковы. Однако закон воскресения один: сеется в тлении, восстает в нетлении; сеется в уничижении, восстает в славе; сеется в немощи, восстает в силе; сеется тело душевное, восстает тело духовное (1 Кор. 15, 42-44). Воскресшее тело будет обладать преображенной плотью и костями, станет легким и подвижным, подобно телу Воскресшего Христа, которое проникало и сквозь затворенные двери. Тело это не будет нуждаться в пище для поддержания жизни и при этом останется нетленным, то есть никогда больше не умрет. В противоположность немощи нашего земного тела «сила» воскресшего будет состоять в том, что оно не будет зависеть ни от каких внешних условий и все физические недостатки – глухота, слепота, изуродованные части тела в загробной жизни будут восполнены. Тело душевное – земное – постоянно ведет борьбу с духом, по слову апостола Павла, плоть желает противного духу, а дух – противного плоти: они друг другу противятся, так что вы не то делаете, что хотели бы... Дела плоти известны; они суть: прелюбодеяние, блуд, нечистота, непотребство, идолослужение, волшебство, вражда, ссоры, зависть, гнев, распри, разногласия, (соблазны,) ереси, ненависть, убийства, пьянство, бесчинство и тому подобное. Предваряю вас, как и прежде предварял, что поступающие так Царствия Божия не наследуют. Плод же духа: любовь, радость, мир, долготерпение, благость, милосердие, вера, кротость, воздержание... те, которые Христовы, распяли плоть со страстями и похотями (Гал. 5, 17, 19-24). Те, которые сумели на земле подчинить тело, плоть свою духу, при воскресении получат тело духовное, в котором воцарится полная гармония между этими двумя антагонистами. И вот такое-то тело восстанет «в славе», где под славой нужно понимать его светоносность. Так славу Своего тела Господь показал на земле Своим ученикам, когда преобразился на горе Фавор и просияло лице Его как солнце, одежды же Его сделались белыми, как свет
, и тогда, когда явился в ослепительном блеске апостолу Павлу – тогда еще Савлу – на пути в Дамаск. Об этой светоносности воскресших духовных тел апостол Павел учил: Иная слава солнца, иная слава луны, иная звезд; и звезда от звезды разнится в славе. Так и при воскресении мертвых (1 Кор. 15, 41-42). Светоносность тел будет различна и соответственна нравственному достоинству каждого жившего на земле. Этот свет будет делать лицо человека подобным лику Ангела.

Про тела грешников можно сказать то, что при воскресении они не явятся славными, то есть светоносными, хотя будут нетленными, сильными и духовными. Духовность их будет иметь как бы отрицательный знак: воскресшее тело нечестивого будет подвластно духу, но духу злому, который будет продолжать разжигать страсти, владевшие плотью на земле, и тем самым увеличивать душевные муки.

По общему мнению Церкви, люди воскреснут в тридцатитрехлетнем возрасте, будь то ребенок или дряхлый старик, но все они без труда узнают друг друга – говорим о тех, кто после Страшного Суда попадет в рай. Это подтверждается и словами апостола Павла. В том, что придем в меру полного возраста Христова, дабы мы более не были младенцами, колеблющимися и увлекающимися всяким ветром учения
. Мера возраста Христова означает истинное совершенство человека, которого невозможно достичь на земле, но которое станет необходимой целью на Небе.

Пол человека не уничтожится, по слову Господа, в воскресении ни женятся, ни выходят замуж, но пребывают, как Ангелы Божии на небесах
.

Итак, по воскресении «в мгновение ока» всех живших на земле людей Сын Божий совершит Суд над целой вселенной, включая и злых духов. Об этом возвещал и апостол Павел: всем нам должно явиться пред судилище Христово, чтобы каждому получить соответственно тому, что он делал, живя в теле, доброе или худое (2 Кор. 5, 10). На Страшном Суде Бог воздаст каждому по делам его: тем, которые постоянством в добром деле ищут славы, чести и бессмертия, – жизнь вечную; а тем, которые упорствуют и не покоряются истине, но предаются неправде, – ярость и гнев... ибо нет лицеприятия у Бога (Рим. 2, 6–7, 11).

Суд этот будет нелицеприятен и справедлив, потому что не только по делам будут судиться люди, но все их мысли, желания и слова обнаружатся для всех. Тогда ни молитвы, ни прошения, ни родство, ни связи, ни дружба не помогут, как на земле. В отличие от Божеского суда, человеческий нередко бывает несправедлив, потому-то апостол Павел предуведомляет: не судúте никак прежде времени, пока не придет Господь, Который и осветит скрытое во мраке и обнаружит сердечные намерения (1 Кор. 4, 5).

Священное Писание привлекает в качестве полного свидетельства об образе существования человека на земле таинственное понятие «Книги жизни». Представить ее телесным образом невозможно, ибо кто в состоянии определить ее величину, когда в этой Книге описана до мельчайших подробностей жизнь каждого человека. По истине под Книгой жизни подразумевается некая божественная сила, действием которой воспроизведется в памяти и с живостью предстанет пред умственными очами каждого вся его жизнь. Подобное тому случается и на земле: люди, пережившие некую катастрофу, рассказывают о том, что за мгновение до нее им на память приходит последовательность даже и полностью забытых событий жизни. Книга жизни – это всеведение Божие, в силу которого на Страшном Суде излишни будут любые свидетели. Для каждого откроется его Книга жизни, которая есть не что иное, как совесть человека, незамутненная никакими страстями, она-то и будет главной свидетельницей...

Священное Писание учит, что Иисус Христос есть Судия живых и мертвых. Но вот апостол Павел так говорит афинянам: Бог ныне повелевает людям всем повсюду покаяться, ибо Он назначил день, в который будет праведно судить вселенную, посредством предопределенного Им Мужа, подав удостоверение всем, воскресив Его из мертвых (Деян. 17, 30-31), приписывая Суд Богу Отцу. Однако здесь нет противоречия, потому что Господь Иисус Христос, как Второе Лицо Святой Троицы, имеет одно существо с Отцом Небесным.

Своим близким ученикам-Апостолам Иисус Христос во время Своей земной жизни сказал однажды: истинно говорю вам, что вы, последовавшие за Мною, – в пакибытии (воскресении), когда сядет Сын Человеческий на престоле славы Своей, сядете и вы на двенадцати престолах судить двенадцать колен Израилевых (Мф. 19, 28). В подтверждение этого пророчества апостол Павел писал коринфянам: Разве не знаете, что мы будем судить ангелов, не тем ли более дела житейские? (1 Кор. 6, 3). Следует добавить, что Апостолы будут присутствовать на суде не как судьи, произносящие приговор (ибо Всеведущий Бог не нуждается в свидетелях, а Правосудному Господу не нужны помощники, могущие отделить ложь от истины), но как истинные исполнители закона Божия. Святитель Иоанн Златоуст писал, что Апостолы будут судить грешников «не садясь и не требуя от них отчета, но нашей ревностью осуждая их беспечность».

Страшный Суд Христов станет последним и решительным, на нем окончательно определится судьба людей и падших ангелов – бесов. После того, как каждый будет испытан при Ангелах и человеках и упразднены будут всякое начальство и власть, все враги Божии будут положены к Его ногам и последний враг истребится – смерть, наступит конец старого мира, и Иисус Христос предаст Царство Богу и Отцу... ибо Ему надлежит царствовать (1 Кор. 15, 26, 24-25). Господь Иисус Христос передаст под власть Отца уже новое Царство, которое в Священном Писании называется Царством Небесным, где установится новый, совершенный порядок жизни.

Новое небо и новая земля

Кончина мира будет состоять не в полном его уничтожении, а в преобразовании, соответственно новому, более совершенному состоянию воскресшего человечества. Еще древние Пророки провидели это. Исаия, например, свидетельствует, что небеса исчезнут как дым, и земля обветшает как одежда, взамен которых Господь сотворит новое небо и новую землю, и прежние уже не будут воспоминаемы (Ис. 65, 17). Изменение земли, по свидетельству Священного Писания, будет произведено огнем: небеса с шумом прейдут, стихии же, разгоревшись, разрушатся, земля и все дела на ней сгорят (2 Пет. 3, 10). Апостол Павел много учил о свойствах нового мира. Объясняя пророчество Аггея: Еще раз поколеблю не только землю, но и небо, он в Послании к Евреям писал так: Слова: «еще раз» означают изменение колеблемого, как сотворенного, чтобы пребыло непоколебимое (Евр. 12, 27). Стало быть, новые земля и небо сделаются непоколебимыми, будут существовать вечно, не подвергаясь более никогда никаким изменениям.

До сих пор речь шла только о людях. Падение человека в раю отразилось и на животном и растительном мире – на всей твари, которая также стала смертна. По словам апостола Павла, тварь... совокупно стенает и мучится доныне, потому что покорилась суете не добровольно (Рим. 8, 20, 22), другими словами – подчинилась такому образу существования, который не имеет истинного достоинства по сравнению с тем совершенством, каким тварь или природа обладали первоначально. Под суетой имеется в виду и недостойное обращение человека с природой. Вместо того, чтобы облагораживать и улучшать природу, человек чем дальше, тем больше заставляет ее страдать от своей жадности, неразумия и жестокости. Что ожидает природу? Апостол Павел предрекает, что сама тварь освобождена будет от рабства тлению в свободу славы детей Божиих
, но не договаривает, в чем будет состоять нетление твари. Сошлемся на пророка Исаию, который предвидел наступление таких благодатных времен, когда волк и ягненок будут пастись вместе, и лев, как вол, будет есть солому, а для змея прах будет пищею: они не будут причинять зла и вреда на всей святой горе Моей (Ис. 65, 25). Это образное пророчество осуществимо только за пределами настоящей земной жизни.

Тварь – одушевленная и неодушевленная – как неразумная природа не подвергнется суду, ибо не имеет в себе, как человек, духа. Начатки райского состояния твари можно наблюдать и на нынешней земле. Для этого достаточно вспомнить об отношении к животным святых, которые внутри уже стяжали Царство Небесное. Про авву Феофана Египетского есть такой рассказ. Выходя по ночам в пустыню, он был окружен толпами зверей. Черпая воду из колодца, он поил их. Очевидным свидетельством тому было множество следов буйволов, антилоп и диких ослов вокруг его келии. Другой святой подвижник – преподобный Герасим – однажды, сжалившись над диким львом, вынул из его лапы занозу, промыл и завязал ее. С тех пор лев не отходил от святого, слушал его во всем и питался только растительной пищей. Когда Герасим преставился к Богу, лев не мог вынести разлуки и умер от скорби на могиле преподобного. Русские святые Сергий Радонежский и Серафим Саровский, поселившись в дремучем лесу, завели дружбу с медведями, которые приходили к их избушкам за хлебом и ласковым словом.

Итак, после окончательного и решительного приговора на всеобщем Страшном Суде и после преобразования мира начнется вечное блаженство праведных в Царстве Небесном и вечные мучения грешников в аду. Неполезно уму человеческому допытываться, где будет рай и ад: достаточно знать, что таковые места предречены Богом. Ничего из грядущего после Страшного Суда нельзя понимать чувственно, ибо мучения грешников в аду, названные вечной смертью, состоят в том, что они будут навечно удалены от Бога, источника всякой жизни. Мучительные терзания собственной совести, вечный порок и стыд, упреки, ругательства и проклятия вовлеченных осужденными в грехи, нападения демонов и сожительство с ними и со всеми осужденными будут производить тот скрежет зубовный, о котором говорил Спаситель
. Неправедные Царства Божия не наследуют. Не обманывайтесь: ни блудники, ни идолослужители, ни прелюбодеи, ни малакии, ни мужеложники (последний – есть тяжкий, смертный грех людей, состоящих в противоестественной однополой связи), ни воры, ни лихоимцы, ни пьяницы, ни злоречивые, ни хищники – Царства Божия не наследуют (ср.: 1 Кор. 6, 9-10), предупреждал апостол Павел. Грешники попадут во тьму кромешную, геенну огненную, где червь неумирающий будет грызть их. Все эти образы лишь отдаленные, но понятные человеку на земле сравнения с адскими мучениями. Подобие геенского огня испытывают люди и теперь, когда отдаются во власть темных сил, про таких говорят, например: «сжигает себя в огне любовной страсти», «горит честолюбием» или «зажег пламя мщения». Тьма кромешная – это отчаяние, которое будут испытывать грешники, ибо в аду они лишатся всякой надежды не только на перемену своей участи, но и на окончание мук. Более того, они будут возрастать. Грешник со своими душевными страстями перейдет в вечность и не перестанет желать удовлетворения их. Предметов страстей не существует в загробном мире; оттого сребролюбец не сможет копить, вор – украсть, блудодей удовлетворить похоть. Неудовлетворенные желания будут еще больше озлоблять грешника, который в озлоблении своем будет хулить Бога Наказующего и тем самым все больше отдаляться от Него. Ад – это место, где нет любви. Все возражения о том, что адские мучения противоречат благости Божией, не выдерживают критики. Что общего у злодея со святым? Не убегает ли грешник уже и здесь, в земной жизни, от общества добродетельных людей, не стремится ли вращаться в кругу себе подобных? То же самое будет продолжаться и в вечности.

Праведникам Бог от века уготовил великую награду – они будут введены в самое совершенное и прекрасное место, называемое раем или Царством Небесным, для вечного блаженства. Блаженство праведников в раю – это не есть «прекрасное ничегонеделание». Господь уподобляет блаженство брачному торжеству, с которого удалено все, что может затмить радость пиршествующих. Так и в Царстве Небесном отсутствует грех, скорби, болезни, козни сатаны и лукавство злых людей. Для человека кончается время нравственного подвига, ибо кто вошел в покой Его, тот и сам успокоился от дел своих, как и Бог от Своих (Евр. 4, 10), – учит апостол Павел.

С понятием жизни соединено понятие развития, следовательно, вечная жизнь предполагает и вечное возрастание душ. Блаженство – это лицезрение Бога. Душа праведного, утвердившаяся еще на земле в добре, будет стараться все более и более приближаться к Богу, ища все большего внутреннего совершенства: это желание души не останется неудовлетворенным, иначе нарушилось бы блаженство. Возрастая в своих совершенствах, душа будет ближе и ближе подходить к бесконечному совершенству Божию.

В Царстве Небесном на вечные времена осуществится личный союз между святыми душами, и люди вступят с Ангелами в непосредственное общение, которого были лишены с момента первого грехопадения Адама и Евы.

В земной жизни отношение человека к Богу, по слову апостола Павла, выражается в вере, надежде и любви. Но первые две формы наших отношений должны будут прекратиться. Вера, по гениальному определению Апостола, есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом
. Такая вера излишня там, где человек будет лицом к лицу созерцать Божество. Надежда также прекратится, ибо каждый получит то, на что надеялся. Царство Небесное есть Царство безграничной любви, как учит апостол Павел: Любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится (1 Кор. 13, 8). Ум праведника в раю не лишится своей пищи, несмотря на то, что человеческое знание упразднится. Люди будут черпать от Самого Бога, источника всякого ведения, столько, сколько каждый может вместить в себе. Созерцая Бога, праведники узрят весь мир в его надлежащем виде, постигнут тайны домостроительства Божия и искупительной жертвы Иисуса Христа. Блаженство ума в том и состоит, что жители нового неба и новой земли будут наслаждаться полнотой и совершенством божественного вéдения, по слову апостола Павла: мы отчасти знаем, и отчасти пророчествуем; когда же настанет совершенное, тогда то, что отчасти, прекратится... Теперь мы видим как бы сквозь тусклое стекло, гадательно, тогда же лицем к лицу... (1 Кор. 13, 9-10, 12).

Все пророчества апостола Павла о грядущих временах антихриста, Страшного Суда, конца мира и Царства Небесного составляют неотъемлемую часть учения Православной Церкви, которая приняла их истинность не только на основании святости этого человека. Не будем забывать, что Апостол однажды был восхищен до третьего неба
, – где находится Престол Бога Живого и райские высоты, где он созерцал тайны Царствия Небесного, невыразимые человеческим языком.

Возможно, своим непосредственным слушателям, первым христианам, он и описывал, хотя бы отчасти, то, что созерцали его духовные очи в раю. Но последующим поколениям верующих апостол Павел не оставил письменного свидетельства о виденном, разумея, что для спасения человека в том нет важности.

Другой величайший христианский тайновидец – Апостол любви Иоанн Богослов не счел нужным совершенно утаить от человечества словесную картину того рая, который также видел своими духовными очами, подобно апостолу Павлу. В своем Апокалипсисе (Откровении) Иоанн Богослов рай этот называет новым, Небесным Иерусалимом. Несомненно, это то место, куда следует стремиться всей душой... И увидел я новое небо и новую землю, ибо прежнее небо и прежняя земля миновали, и моря уже нет. И я, Иоанн, увидел святый город Иерусалим, новый, сходящий от Бога с неба, приготовленный как невеста, украшенная для мужа своею. И услышал я громкий голос с неба, говорящий: се, скиния (церковь) Бога с человеками, и Он будет обитать с ними; они будут Его народом, и Сам Бог с ними будет Богом их. И отрет Бог всякую слезу с очей их, и смерти не будет уже; ни плача, ни вопля, ни болезни уже не будет, ибо прежнее прошло. И сказал Сидящий на престоле: се, творю все новое... И вознес меня (Ангел) в духе на великую и высокую гору, и показал мне великий город, святый Иерусалим, который нисходил с неба от Бога. Он имеет славу Божию. Светило его подобно драгоценнейшему камню... Основания стены города украшены всякими драгоценными камнями... А двенадцать ворот – двенадцать жемчужин: каждые ворота были из одной жемчужины. Улица города – чистое золото, как прозрачное стекло. Храма же я не видел в нем, ибо Господь Бог Вседержитель – храм Его, и Агнец. И город не имеет нужды ни в солнце, ни в луне для освещения своего, ибо слава Божия осветила его, и светильник его – Агнец. Спасенные народы будут ходить во свете его, и цари земные принесут в него славу и честь свою. Ворота его не будут запираться днем; а ночи там не будет. И принесут в него славу и честь народов. И не войдет в него ничто нечистое, и никто преданный мерзости и лжи, а только те, которые написаны у Агнца в книге жизни (Апок. 21, 1-5; 10-11; 19, 21-27).

Нравственное богословие

Послания апостола Павла

Вселенской важности пророчества апостола Павла об антихристе, Страшном Суде и конце мира не имеют целью лишь ужаснуть людей, но заставляют задуматься о смысле и течении христианской жизни. Богом дарована человеку свободная воля, призванная самостоятельно избирать хорошее или плохое, истину или ложь. И по тому, к чему преимущественно склонится этот выбор – к добру или ко злу, – Бог будет судить людей, определяя их посмертную судьбу, даровав вечное блаженство праведникам и отняв его у грешников. Жизнь христианина – это постоянное, порой мучительное стремление к одному из полюсов. Нелегкий путь этот не без ориентиров. Первым и самым главным является жизнь Господа Иисуса Христа – совершенного, без единого изъяна, Богочеловека. Приблизиться к Его совершенству неимоверно трудно, ибо Он не сделал ни одного неправильного, неистинного поступка. Апостолы, ближайшие ученики Христовы, рассказывали в своих проповедях о Его жизни и тем самым предлагали людям примеры правильных решений жизненных проблем и самой цели человеческого существования. Апостол Павел не следовал за Христом при Его жизни, он поначалу даже не понял, в чем смысл Его мессианского, спасительного для людей служения. Но его искреннее желание, жажда познать Истину, не ради корыстных интересов, но ради самой Истины, открыло путь к Ней. Вся жизнь Савла-Павла стала пророчеством для тех, кто, может, теперь совершенно заблуждается, но жаждет найти спасительный путь. Для таковых ничего невозможного нет, и изучение жизни Первоверховного Апостола – нетщетная задача.

Имя апостола Павла неразрывно связано и с его письменными трудами, которые во всей полноте и неповрежденности дошли до наших дней и приняты Православной Церковью в качестве канонических книг Нового Завета. Послания апостола Павла – это вдохновенный первоисточник пророчеств, хрестоматия истории апостольского века и основание нравственного богословия – христианской науки, в совершенстве развитой последующими отцами Церкви, которая научает человека правильно ориентироваться в смысле, ценностях и средствах спасительной жизни во Христе.

В нашем повествовании мы прибегали к цитированию Посланий апостола Павла в качестве источника исторических и пророческих сведений. Пришло время рассказать о нравственных постулатах Посланий, ибо и они принадлежат к пророчествам Павла. Как сам он писал, кто пророчествует, тот говорит людям в назидание, увещание и утешение
. К его собственным писаниям это определение пророческого служения относится в полной мере. В нравственных утверждениях апостол Павел – также Пророк.

Четырнадцать Посланий его написаны на греческом языке, но не на древнем, классическом, а на живом разговорном, понятном современникам. Для удобства изучения их принято делить на несколько групп.

Большие Послания – к Римлянам, два к Коринфянам, к Галатам.

Малые Послания – два к Фессалоникийцам (Солунянам).

Послания из уз – к Филиппийцам, к Ефесянам, к Колоссянам и к Филимону.

Пастырские Послания – два к Тимофею и одно к Титу.

Послание к Евреям, стоящее обособленно.

В Новом Завете Послания расположены не по хронологии, но в порядке важности их содержания и значимости Церквей, которым они адресованы. В том же порядке кратко охарактеризуем каждое Послание.

Послание к Римлянам – самое обширное по размерам и содержанию, написанное из Коринфа во время третьего апостольского путешествия (около 58 года). Это Послание было продиктовано Павлом переписчику Тертию в доме Гая, в котором собиралась местная христианская община, и отправлено в Рим с Фивою, диакониссой Кенхрейской Церкви.

Римская Церковь не была основана ни апостолом Петром, ни Павлом, ни Варнавой, но неизвестными пришельцами-христианами. Они свидетельствовали, что Христос есть истинный Мессия, приводя свои живые впечатления о Распятом в Иерусалиме и ссылаясь на древние пророчества еврейских священных книг. Эти книги содержали в том числе и Моисеев закон. И без апостольского толкования легко можно было сделать ложный вывод, что Евангелие – всего лишь усовершенствование Ветхого Завета, либо какой-то новый закон с более строгими правилами. Так понять Евангелие могли именно римляне, привыкшие смотреть на религию как на пунктуальное исполнение Законом установленных обрядов. Это своим гениальным чутьем уловил апостол Павел и поспешил предварить свою встречу с римлянами Посланием, которое бы выполнило роль заочной проповеди. Суть поднятой в нем темы заключается в том, что ни язычник своей человеческой мудростью, ни еврей исполнением Моисеева закона не в состоянии оправдать себя перед Богом, спасти же человека может только вера в Иисуса Христа как Сына Божия. Евангелие не есть новый Закон, но сила, дающая человеку оправдание от грехов и приводящая его в общение с Богом. Через оправдание человек достигает снова того состояния невинности и славы, которого некогда лишился Адам. В христианстве уже немыслима греховная жизнь – христианин со Христом начал новую, святую жизнь и уже не может, не должен возвращаться к прежним порядкам жизни во грехе. В шестнадцати главах Послания Апостол разъясняет обязанности христианина со вступлением его в Христову Церковь. Главное – вера должна обнаруживаться в жизни христианина прежде всего как члена церковного общества, а потом – как члена государства, сознательно подчиняющегося государственным законам. Наконец, Павел дает определенные указания относительно личного самоусовершенствования христианина, подчиненного принципу «Служите Богу!». Достойно служить Ему возможно лишь жертвуя своим самолюбием – по примеру Христа. Павел предостерегает римлян, чтобы не разделялись на общины иудео-христианские и языческо-христианские, ибо Господь устроил Свою Церковь из язычников и иудеев.

Первое Послание к Коринфянам написано в Ефесе в 57 году. Это был ответ апостола Павла на письмо членов молодой Коринфской Церкви и на дошедшие до него слухи о непорядках и разногласиях в этой Церкви, а также на явившиеся среди христиан непростительные грехи плоти. Коринф был настолько развращенным городом, что в Римской империи всякую безнравственную жизнь называли коринфской, а пиры и пьянство жителей вошли в пословицу. В Послании решается много вопросов нравственного характера: об отношениях между верующими и их учителями, о том, можно ли судиться у языческих судей и как смотреть на порок невоздержания, что предпочтительнее – девство или брак, о поведении женщин на богослужебных собраниях. Самым трудным для разрешения был вопрос об употреблении духовных дарований, которыми коринфяне стали превозноситься друг перед другом, не веруя в воскресение мертвых.

Второе Послание к Коринфянам написано в 57 году из Македонии. Апостолу было сообщено, что его противники – иудействующие христиане стараются подорвать авторитет Павла среди коринфских христиан, указывая на то, что он якобы слаб духом, изменчив в своих решениях, так что трудно на него и положиться. Имея в виду эти нападки, апостол Павел и пишет в Коринф, желая привести общину в такое состояние, чтобы потом, при личном свидании, ему не пришлось бы применять к коринфским христианам всю строгость своего апостольского авторитета. В первую очередь апостол Павел стремиться восстановить этот авторитет в глазах учеников, полемизируя со своими противниками, победоносно отражая все предъявленные обвинения. Но делает это с глубоким смирением, кротостью и снисходительностью к своим духовным чадам, при этом не теряя высокого апостольского достоинства.

Послание к Галатам написано в Ефесе в 54 году. Галатская Церковь была основана самим апостолом Павлом и состояла преимущественно из обращенных язычников. Проповедь Апостола здесь совершалась со многими знамениями и чудесами, исцелениями больных и бесноватых. За воодушевленную веру Апостол полюбил галатов и имел все основания надеяться на процветание общины. Но во время своего третьего миссионерского путешествия он получил дурные вести из Галатии, что иудействующие учителя веры, эти «церковные смутьяны», возвещали галатам, что они должны соблюдать Моисеев закон, при этом сильно дискредитировали Апостола тем фактом, что он не был непосредственным учеником Христа. Дело шло к тому, что галаты могли принять обрезание и начать праздновать еврейские праздники, отпав от дарованной Христом свободы (см.: Гал. 5, 1). Послание Апостола к Галатам написано раньше, чем к Римлянам, поэтому здесь он выступает со всем пылом борца за свою идею, которая еще только пробивается к жизни, – идею о том, что христианам из язычников не нужно исполнять Моисеев закон. Послание содержит и нравоучительные главы.

Послание к Ефесянам, написанное во время римских уз, отличается от других Посланий особой высотой затрагиваемых предметов и глубоким проникновением в Божественные тайны. Павел, чувствуя, что его апостольская деятельность клонится к закату, раскрыл перед любимой им Церковью величие христианства, которое, видимо, недостаточно сознавалось ефесянами, ибо между ними не было необходимого для любой Церкви единства. В Послании Апостол заставляет задуматься об обширности и глубокой таинственности предвечного Божиего определения о всеобщем спасении и искупительной Христовой жертве, отданной за всех без исключения людей, и излагает частные обязанности людей, призванных ко спасению: мужей и жен, родителей и детей, господ и слуг и прочих.

Послание к Филиппийцам написано во время римских уз. Десятилетние дружеские отношения апостола Павла с христианами европейского города Филиппы, в котором он проповедовал, наложили особую печать на стиль этого Послания. Чувствуется, что Апостол относится к филиппийцам, как любящий отец к своим детям, в которых он уверен, что не посрамят доброго отцовского имени. Филиппийцы очень тревожились о состоянии его в римском заключении, посылали к нему своих людей с пособиями для жизни. В ответ на это Павел и написал свое Послание, состоящее из четырех глав, в которых он благодарит филиппийских христиан за усердие, убеждает их проводить жизнь непорочную, чистую, всегда радоваться о Господе и помышлять о том, чтó только истинно, чтó честно, чтó справедливо, чтó чисто, чтó любезно, чтó достославно, чтó только добродетель и похвала
, более всего остерегаться лжеучителей.

Послание к Колоссянам написано в конце двухлетнего пребывания в римских узах (около 64 года). В Колоссах апостол Павел никогда не был, но Церковь там основал его ученик Епафрас. В Колоссах появились лжеучителя, которые увлекли философией и пустым обольщением, по преданию человеческому, по стихиям мира, а не по Христу
, проповедуя снова подчиниться Моисееву закону христиан из язычников, совершать какое-то особое служение Ангелам и следовать ложному аскетизму в духе «не прикасайся, не вкушай, не дотрагивайся». Апостол Павел в Послании описывает величие Лица и заслуг Иисуса Христа и внушает колоссянам, что, кроме чистого учения Христова и Личности Самого Христа, они не должны искать источников премудрости ни в какой философии, которая есть плод человеческих умствований, но не откровения свыше. Апостол Павел также излагает обязанности христианские в общественной и частной жизни.

Первое Послание к Фессалоникийцам написано в Коринфе во время второго апостольского путешествия и относится к древнейшим Посланиям апостола Павла; оно датируется концом 50 года. В Фессалониках Апостол проповедовал недолго, ибо вызвал гнев неверующих фанатиков-евреев. Проповедь его имела огромный успех, так что утвердила за малый срок Церковь. Поспешное бегство Апостола из города из-за гонений на него единоплеменников не поколебало веры фессалоникийцев, они даже стали образцом для всех верующих в Македонии и Ахаии
. Но враги Апостола, пользуясь его отсутствием, стали возводить на него всяческие клеветы, обвиняя в распространении заблуждений, в корыстных и тщеславных целях, в человекоугодничестве и в позорной трусости – будто Павел в самую критическую минуту оставил свою паству на произвол судьбы. Фессалоникийцы стали сомневаться относительно Второго пришествия Господа и воскресения мертвых, сильно скорбя об умерших. Присущая древнему греческому миру распущенность оказывала дурное влияние на новообращенных, внутренняя жизнь Церкви также хромала, появились «бесчинства» среди ее членов. Все это вместе взятое послужило поводом для написания Первого Послания. Апостол устранил нарекания в свой адрес и рассеял недоразумение по поводу грядущего дня Господня, преподав наставления, как вести себя в ожидании этого дня, укрепляясь на пути добра, поступая достойно Бога, призвавшего их в Свое Царство и славу
.

Второе Послание к Фессалоникийцам написано в Коринфе спустя год после Первого Послания, которое разрешило сомнения христиан о судьбе умерших. Но за этот год злоба фессалоникийских евреев настолько усилилась, что заразила весь город, отчего христиане оказались в ужасном положении. Апостол Павел утешает их, хвалит их твердость и говорит о спасительном значении страданий ради Христа. Среди этих гонений многие решили, что уже наступило время Второго пришествия, «бесчинство» развилось до крайних пределов; христиане бросили свои обычные занятия, предавшись праздным пересудам «последних» новостей о конце света. Этот беспорядок был на руку лишь врагам христианской Церкви, потому апостол Павел внушает фессалоникийским христианам, чтобы не тревожились преждевременно о дне пришествия Христова, потому что ему будет предшествовать явление антихриста. Нужно же лишь одно: быть твердыми в вере, удаляться праздности и не вдаваться в бесплодные рассуждения.

Два Послания к Тимофею и Послание к Титу называются пастырскими, потому что содержат наставления двум ученикам Апостола, каковы должны быть пастыри церковные и в чем состоит их деятельность в Церкви, не только в век апостольский, но и во все времена. Все сказанное Апостолом в этих Посланиях свидетельствует о том, что явившееся уже во II веке иерархическое устройство Церкви не есть привнесенное позже людьми, но существовавшее с самого ее рождения.

Первое Послание к Тимофею написано в 64 году после освобождения из первых римских уз. Не позже 52 года апостол Павел взял в ученики юного Тимофея, который стал истинным сыном в вере
. Шесть лет путешествовал Тимофей вместе с Апостолом, оказав ему немало услуг в сношениях с Церквами Коринфской и Фессалоникийской. Впоследствии проповедовал Евангелие самостоятельно. В 60-х годах он был, как и его учитель, заключен в Риме в узы, но потом получил свободу. Тимофей епископствовал в Ефесе, пребывал в тесном общении с апостолом Иоанном Богословом. При императоре Нерве в 97 году претерпел мученическую смерть и был причислен к лику святых. День памяти 22 января / 4 февраля. В Первом Послании апостол Павел наставляет Тимофея, как он должен проходить свое пастырское служение, какими должен отличаться личными качествами и что должен внушать верующим в различных обстояниях жизни, дабы охранить их от лжеучителей.

Второе Послание к Тимофею, датируемое 67 годом, является последним из всех написанных Павлом. Это его предсмертное послание своему любимому ученику, где он передает преемство пастырского служения Тимофею. Второе Послание – это духовное завещание апостола Павла Тимофею и в его лице всем священнослужителям христианской Церкви, которым предписывает с ревностью проводить свое служение, всячески остерегая себя и свою паству от ересей, раскола и пороков: но ты будь бдителен во всем, переноси скорби, совершай дело благовестника, исполняй служение твое... проповедуй слово, настой во время и не во время, обличай, запрещай, увещевай со всяким долготерпением и назиданием (2 Тим. 4, 5, 2). Церковь Христова непоколебима, говорит Апостол, как бы ни старались пошатнуть ее люди развращенные умом, невежды в вере... всегда учащиеся, но никогда не могущие дойти до познания истины (2 Тим. 3, 8, 7).

Послание к Титу написано в 64 году после освобождения из уз. Апостол Павел брал с собой Тита из Антиохии на апостольский собор в Иерусалим. В течение нескольких лет после этого Тит постоянно находился при своем учителе как помощник в деле проповеди, посещая, по его поручению, христианскую общину в Коринфе, и много содействовал успокоению ее. Второе Послание к Коринфянам принес именно Тит. Апостол Павел поставил его епископом на острове Крит, чтобы он довершил там дело проповеди, вместе начатое, и поставил по всем городам пресвитеров. Тит пострадал за исповедание веры и причислен к лику святых (день памяти 25 августа / 7 сентября). Апостол Павел, вполне доверяя личным качествам самого Тита, учил его, как правильно избирать других на пастырское служение, ибо претендент должен быть непорочен, как Божий домостроитель, не дерзок, не гневлив, не пьяница, не бийца (дерущийся во гневе), не корыстолюбец, но страннолюбив, любящий добро, целомудрен, справедлив, благочестив, воздержен, держащийся истинного слова, согласного с учением, чтобы он был силен и наставлять в здравом учении и противящихся обличать (Тит. 1, 7-9).

Послание к Филимону, который был Апостолом от семидесяти и жил в Колоссах, апостол Павел написал, будучи в римских узах, в 63 году по следующему поводу. Онисим, раб Филимона, чем-то не угодил своему господину и, боясь наказания, бежал. В это время он встретился с апостолом Павлом, и тот обратил его ко Христу. Спустя некоторое время Апостол отправил Онисима в сопровождении Тихика к его господину. Принимая вину раба на себя, апостол Павел просит Филимона, в доме которого была устроена странноприимница и собирались верующие для молитв, принять беглого раба: он был некогда негоден для тебя, а теперь годен тебе и мне; я возвращаю его; ты же прими его как мое сердце... не как уже раба, но выше раба, брата возлюбленного, особенно мне, а тем больше тебе... если же он чем-то обидел тебя, или должен, считай это на мне... я заплачý...(Флм. 1, 11-19).

Послание к Евреям было написано около 66 года и отправлено в Иерусалим незадолго до его разрушения. В последние перед Иудейской войной годы вся Палестина жила тревожной жизнью. Прокуратор Гессий Флор несколько раз грабил храм и жестоко притеснял население. Евреи же тайно готовились к войне с Римом. Восстания и беспорядки не прекращались. В таких условиях жизнь иерусалимских христиан была сплошным испытанием. Многие стали колебаться в своих верованиях, уклоняться от церковных собраний и скрывать принадлежность к христианам. В это время никого из двенадцати Апостолов уже не было в Иерусалиме. Последним оставался Иаков, брат Господень, бывший Иерусалимским епископом. Но в 62 году и он принял мученическую кончину. Христиане-евреи очень опасались за свой храм и скорбели об окончательной гибели своих мессианских надежд. Они все более стали прислушиваться к храмовым проповедникам, которые клеймили христианство. Главными аргументами были те, что Моисей выше Иисуса, преданного на бесславную смерть, что закон Моисеев был дан при посредстве Ангелов и что богослужение в Иерусалимском храме столь величественно и достойно Божества, а у христиан нет ни храма, ни священства, ни алтаря, ни жертвы...

Всеми этими печальными обстояниями Палестины и вызвано было появление Послания к Евреям, тон которого – приподнятый и торжественный – имел целью укрепить дух евреев-христиан перед страшными событиями. Апостол Павел свидетельствует, что Иисус Христос несравненно выше и Пророков, и Моисея, и всех ветхозаветных праведников и первосвященников, ибо Он есть Сын Бога Живого; что Его страдания и смерть крестная доставили людям неизмеримо высшие блага, чем все левитские богослужения, бывшие лишь тенью этих благ; что бедствия не должны приводить их к отпадению от Церкви Христовой, наоборот, христиане, как все ветхозаветные праведники, должны с терпением и верою проходить поприще своей земной жизни, имея пред своим духовным взором образ Самого Спасителя, претерпевшего Крест.

А без веры угодить Богу невозможно; ибо надобно, чтобы приходящий к Богу веровал, что Он есть, и ищущим Его воздает... Верою побеждали царства, творили правду, получали обетования, заграждали уста львов, угашали силу огня, избегали острия меча, укреплялись от немощи, были крепки на войне, прогоняли полки чужих; жены получали умерших своих воскресшими (Евр. 11, 6, 33-35). Множество подобных примеров апостол Павел видел в течение своей жизни, но он предупреждал, что не всегда вера, как бы ни была она сильна, получает осуществление своих ожиданий в этой жизни: иногда плоды ее видят другие поколения, либо вера ожидает награды своей в Небесном Иерусалиме, в котором Господь отрет каждую слезу
. Иные же (верующие) замучены были, не приняв освобождения, дабы получить лучшее воскресение; другие испытали поругания и побои, а также узы и темницу, были побиваемы камнями, перепиливаемы, подвергаемы пытке, умирали от меча, скитались в мúлотях и козьих кожах, терпя недостатки, скорби, озлобления; те, которых весь мир не был достоин, скитались по пустыням и горам, по пещерам и ущельям земли. И все сии, свидетельствованные в вере (то есть люди непоколебимой веры), не получили обещанного, потому что Бог предусмотрел о нас нечто лучшее, дабы они не без нас достигли совершенства (Евр. 11, 6, 35-40). Страдать за Христа – это неизбежный и радостный удел каждого христианина – в этом убеждает и жизнь, и Послания апостола Павла. Итак выйдем к Нему за стан (то есть к Голгофе; Христос был распят вне Иерусалима), нося Его поругание; ибо не имеем здесь постоянного града, но ищем будущего (Евр. 13, 13-14).

Этими словами апостол Павел призвал своих единоплеменников-христиан к мужественной встрече грозных событий падения Иерусалима и гибели храма.

Ясное обоснование того, во что верит христианин, в чем состоит сила и дух христианства, делает Послание ценным и важным не для одних евреев, но и для верующих всех времен и народов. Это послание является необходимым завершением остальных Посланий апостола Павла, в которых заключена вся система христианского богословия – догматического и нравственного.

Гимн христианской любви

Спаситель дал миру две новые заповеди, которые человек, верующий во Христа, должен исполнить на деле: возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим и возлюби ближнего твоего, как самого себя
. Это альфа и омега, начало и конец нравственного закона для христианина, исполнив который человек безбоязненно может ждать Страшного Суда Христова. О свойствах же христианской любви учил апостол Павел, и его великий гимн любви, запечатленный в 13-й главе Первого Послания к Коринфянам, был, есть и будет тем камертоном, который настраивает души на истинный, умиротворяющий лад, ибо именно такая любовь способна творить чудеса, становясь похожей на любовь, которой возлюбил человеческий род Господь, пришедший на землю.

Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я – медь звенящая или кимвал звучащий.

Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, – то я ничто.

И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы.

Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится,

не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не мыслит зла, не радуется неправде, а сорадуется истине;

все покрывает, всему верит, всего надеется, все переносит.

Любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится (1 Кор. 13, 1-8).

Слова апостольские свидетельствуют, что без любви не идут человеку на пользу даже высшие духовные дары. Если он, встав на путь веры, много и возвышенно говорит о величии христианства и в то же время остается совершенно равнодушен к своим несчастным собратьям, тогда человек становится похожим на кусок меди, который при ударе звенит, или на кимвал – простую медную чашу, которая на востоке иногда употреблялась как музыкальный инструмент. Души же в меди – нет...

Пусть человек знает все тайны мира, творит великие чудеса, так что и горы может переставлять, и преодолевает любые препятствия, стоящие на его пути, но если при этом в нем нет любви, то этот человек – ничто. Без любви дела человека, который все может, все знает и все объясняет, совершаются либо по гордости, либо по расчету, но в глазах Божиих – это ничто, пустое...

Даже дела христианского милосердия, когда человек жертвует последним из своего земного имения и самой жизнью, следуя на мучения за Христа, но без любви – в очах Божиих не имеют никакой цены, потому что совершающий их думает только о себе, ища славы у людей. О таковых существуют свидетельства с апостольских времён, как, например, об одном пресвитере, который согласился на мученическую смерть за Христа, но не простил своего врага, просившего у него прощения. Это говорило об отсутствии любви. Вероятно, поэтому пресвитер не выдержал пыток и отрекся от Христа перед самой казнью.

Путь, озаренный любовью к Богу и ближнему, есть самый надежный и прямой, ведущий к наследованию Царства Небесного. Исполнить все заповеди любви – тяжелый труд, порой кажущийся неисполнимым и даже противным духу человеческому... Но память о любви Сына Божия к падшему человечеству, когда Он, Всемогущий Бог, смиренно предал Себя на крестную смерть ради искупления от власти греха людей, свидетельствует, что совершенная любовь существует.

В своем гимне христианской любви к ближнему апостол Павел называет пятнадцать ее свойств, которые при внимательном рассмотрении показывают человеку, как далек он от подобной любви. Нечем человеку гордиться...

Любовь долготерпит, то есть благодушно сносит все неприятности, оскорбления и напраслины, не поддаваясь движению гнева или отмщения.

Любовь милосердствует – терпя от ближних неприятности, сама же не только не причиняет ничего оскорбительного, но скорби других считает своими, сочувствует им и всячески старается их облегчить. Любовь не успокоится, пока не утешит, не поможет, не умиротворит.

Любовь не завидует ни дарованию, ни внешнему благосостоянию, ни отличию, ни успеху в делах и никакому другому благу ближнего и его преимуществу. Зависть противна природе любви. Существо ее – всегда желать и делать другим только добро, поэтому она не ищет путей быть счастливой самой по себе, но чтобы каждый, кого она коснется, был счастлив.

Любовь не превозносится, потому что любящий, сознавая свои собственные достоинства и преимущества или таланты, не делается самодовольным и презирающим кого бы то ни было.

Любовь не гордится, ибо какими бы совершенствами любовь ни обладала, она всегда думает, что ничего не имеет лучшего сравнительно с другими, и сколько бы добра ни сделала, совсем не думает, будто что-то сделала. Она, как добрая мать, ухаживающая за детьми, которая сколько бы ни трудилась для их пользы, не думает, что совершила нечто вышеестественное.

Любовь не бесчинствует – то есть относится к ближнему вежливо и учтиво. При этом не брезгует и не гнушается ничем, что потребует благо ближнего – будь оно самым унизительным в глазах иных людей.

Любовь не ищет своего, ибо любимый для любящего есть он сам. У каждого существуют определенные права, но любящий ближнего совсем забывает об этих правах и заботится лишь о том, чтобы другие были удовлетворены. Если любящий своим бесчестием, отказом от преимуществ удобной жизни доставляет спасение любимому, то не считает это бесчестием для себя, как бы ни судили об этом люди.

Любовь не раздражается, потому что не огорчается, когда встретит что-либо неприятное со стороны любимого. Любовь не раздражается и тогда, когда встречает серьезные затруднения, ища блага ближнего, но разумно ищет других путей к достижению цели.

Любовь не мыслит зла, то есть не видит во зле зла: другие видят, а она не видит, ибо для любящего все кажутся добрыми. Так как любящий никогда ничего не замышляет против других, кроме добра, так и в действиях других в отношении себя не подозревает ничего злого.

Любовь не радуется неправде, а сорадуется истине. Любовь не бывает весела и довольна, когда кто-либо терпит несправедливость, испытывает насилие, оскорбление или неудачу. Радуется же о благополучии ближних и особенно об их благом душевном устроении.

Любовь все покрывает, то есть все извиняет, покрывая своим терпением недостатки ближних. При этом, конечно же, в необходимых случаях, берет на себя и все неприятные последствия, к которым могут привести проступки.

Любовь всему верит, то есть доверяет людям, в надежде на то, что лучшие чувства ни в ком не могут заглохнуть навсегда. Это доверие и служит основой для покрывания чужих недостатков и пороков.

Любовь всегда надеется... Бывает так, что для веры в исправление человека больше не остается места в душе любящего, ибо печальная действительность постепенно разрушает эту веру. Но и тогда сердце любящего не покидает надежда на то, что Бог наконец благословит его труд любви успехом.

Любовь все переносит, значит, берется за труды доброделания охотно, не уклоняясь от цели, не прерывается, когда встречаются препятствия, но мужественно их преодолевает, благодушно переносит неприятности, имея в виду одну цель – делать добро любимому, то есть всякому человеку, встретившемуся на пути.

Любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится. Языки и пророчества существуют для того, чтобы распространилась вера. Уже и сейчас дар пророчества превратился в основном в дар проповедничества, в будущем веке и он окажется излишним, ибо незачем будет проповедовать. Знание как особый дар, получаемый некоторыми людьми, прекратит свое существование, потому что, как сказано у пророка Иеремии (31, 34) все будут знать Господа от мала до велика. Лишь любовь никогда не прекратится, потому что любовь – божественное свойство (Бог есть любовь, – свидетельствует апостол Иоанн Богослов
). Однажды начавшись в человеческой душе на земле, любовь переходит в вечность, ибо Бог вечен.

Христианская любовь – великий дар Божий. Этот дар христианин должен не только бережно хранить, но и умножать всеми делами своей жизни, скапливая богатство любви для вечности. Достигайте любви, – восклицает апостол Павел, – ревнуйте о дарах духовных
. Когда до предела умалится на земле любовь, наступят последние времена. Гимн нелюбви споет антихрист.

О девстве и браке

Христианству предстояло наполнить новым смыслом любые проявления человеческой жизни. Очень скоро брачная любовь между мужчиной и женщиной потребовала апостольских разъяснений, ибо старая истина исчерпала себя, а новая приобретала порой совершенно неестественные формы. Так, в Коринфской Церкви, в противовес прежней языческой распущенности нравов, христиане стали отстаивать мысль, что христианину и в брак вступать не подобает, а некоторые девицы – неслыханное дело! – уже отказали своим благородным женихам, желая на всю жизнь остаться безбрачными. Не понимая, как к этому относиться, коринфяне написали письмо Павлу. В своем ответном Первом Послании к ним Апостол разрешил недоумение. Он писал, что его мнение склоняется к преимуществу девства перед браком: за лучшее признаю, что хорошо человеку оставаться тáк
... Это преимущество подтверждается в первую очередь подобным состоянием Самого Иисуса Христа, вслед за тем и апостола Павла и многих других Апостолов, которые получили от Господа милость быть Ему верными
, то есть осуществили христианский идеал полнее и ярче остальных. Девство – это особое дарование от Бога, поэтому Апостол понимал, что для всех подобное состояние неисполнимо, и на пути своего осуществления оно встречает препятствия даже и от Бога: но каждый имеет свое дарование от Бога, один так, другой иначе
. Желающий избрать девство (по существу, монах) более других получает благодать быть воздержным, свободным от плотских движений и искушений. Остальным же Апостол не только советует, но отчасти даже и повелевает вступать в брак: во избежание блуда каждый имей свою жену, и каждая имей своего мужа. Муж оказывай жене должное благорасположение; подобно и жена мужу
. И если мужчина и женщина вступили в брак, то тем самым наложили на себя обязанность любить друг друга, а не просто нашли способ удовлетворять требования своей плоти.

Законный, священный брак апостол Павел не почитает ниже девства, он лишь предупреждает, что супруги не избегнут скорби по плоти
, то есть волнений, печали, трудов и забот, от которых нельзя будет освободиться, ибо брак – это нерасторжимые узы, и те, кто находится под их игом, не имеют власти над собою.

Впрочем, если и женишься, не согрешишь и если девица выйдет замуж, не согрешит. Но таковые будут иметь скорби по плоти... я хочу, чтобы вы были без забот. Неженатый заботится о Господнем, как угодить Господу; а женатый заботится о мирском, как угодить жене ...незамужняя заботится о Господнем, как угодить Господу, чтоб быть святою и телом и духом; а замужняя заботится о мирском, как угодить мужу... Но кто непоколебимо тверд в сердце своем и, не будучи стесняем нуждою, но будучи властен в своей воле, решился в сердце своем соблюдать свою деву, тот хорошо поступает. Посему выдающий замуж свою девицу поступает хорошо; а невыдающий поступает лучше (1 Кор. 7, 28, 32-34, 37-38).

Помимо вышеестественного, неслыханного желания девушек не вступать в брак, среди коринфских христиан возникло и другое затруднение. Из тех, кто уже состоял в браке, некоторые мыслили, что должны жить отдельно, не имея супружеских отношений. На это апостол Павел ответил так: Жена не властна над своим телом, но муж; равно и муж не властен над своим телом, но жена. Не уклоняйтесь друг от друга, разве по согласию, на время, для упражнения в посте и молитве, а потом опять будьте вместе, чтобы не искушал вас сатана невоздержанием вашим (1 Кор. 7, 4-5). Смысл этого поучения вполне прозрачен: естественная брачная жизнь предполагает, что супруги не властны над своими телами: против воли мужа жена не должна воздерживаться, равно как и муж не должен воздерживаться против желания жены. Воздержание, имеющее своим следствием мирное состояние духа, происходит лишь по взаимному согласию супругов на время постов или особых молитвенных подвигов. Если бы Апостол находил в супружеском сожитии препятствие к каждодневной обыденной молитве, то не написал бы фессалоникийцам: Непрестанно молитесь
.

Итак, брак, не имея обязательной силы, не противоречит званию христианина. Но дозволителен ли развод в христианской семье? Апостол Павел учит: А вступившим в брак не я не повелеваю, а Господь: жене не разводиться с мужем, – если же разведется, то должна оставаться безбрачною, или примириться с мужем своим, – и мужу не оставлять жены своей (1 Кор. 7, 10-11). Действительно, из Евангелий следует, что Господь Иисус Христос запрещает разводиться, за исключением одного случая – вины прелюбодеяния. Апостол опускает это прибавление, – потому что не допускает, чтобы в среде истинных христиан – не по букве, а по духу – возможно было бы это прелюбодеяние. Второго брака для разведенной жены, равно как и для разведенного мужа, апостол Павел не допускает: или оставайся безбрачной (безбрачным), или вернись к мужу (жене). Недостойно звания христианина легкомысленно вступать в брак и легкомысленно его расторгать. О невиновной в разводе стороне, одинокой после ухода виновного супруга, апостол Павел ничего не говорит, тем самым предусматривая для нее лишь возможность вступления в новый брак.

Браки между христианами и нехристианами с апостольских времен не допускались. Почему же апостол Павел пишет: если какой брат (христианин) имеет жену неверующую, и она согласна жить с ним, то он не должен оставлять ее; и жена, которая имеет мужа неверующего, и он согласен жить с нею, не должна оставлять его (1 Кор. 7, 12-13)? Здесь речь идет о семейных союзах, которых особенно много в наше время: муж и жена были неверующими при вступлении в брак, но затем кто-то из них уверовал. Таковым можно продолжать брачное сожительство, ибо неверующий муж освящается женой верующею, и жена неверующая освящается мужем верующим... Если же неверующий хочет развестись, пусть разводится; брат или сестра в таких случаях не связаны; к миру призвал нас Господь. Почему ты знаешь, жена, не спасешь ли мужа? Или ты, муж, почему знаешь, не спасешь ли жены? Только каждый поступай так, как Бог ему определил, и каждый, как Господь призвал. Так я повелеваю по всем церквам (1 Кор. 7, 14-17). Последнее повеление – настоящая жемчужина христианской мудрости. Христиане – это не каста неприкасаемых, и христианство – не революционное учение. Говоря о том, чтобы каждый поступал, как определил Бог, апостол Павел предостерегает людей, только что уверовавших, от соблазна «порвать со своим прошлым», ибо у Бога ничего случайного не бывает, и дух христианский, если только он истинный, в состоянии проникнуть постепенно во все человеческие отношения и преобразить их. Не задумываясь, отрекаться надо лишь от своих грехов, но не от родных, близких, друзей, национальности, отечества, профессии и социального положения.

Дальнейшее развитие учения апостола Павла – в Послании к Ефесянам. Христианский церковный (венчанный) брак не только свят, но и подобен Церкви, где муж есть глава жены, как и Христос глава Церкви, и Он же Спаситель тела. Но как Церковь повинуется Христу, так и жены своим мужьям во всем (Евр. 5, 23-24).

Во всем – конечно, имеется в виду то, что не нарушает требований христианской нравственности. Это не манифест унижения женщины, как считают борцы за равноправие мужчин и женщин и более всех – обезверившиеся феминистки. Христианство освободило женщину от рабского положения, в каком она находилась в дохристианском мире (у евреев, например, женщина ни в каком случае не могла начать бракоразводного процесса), признав за ней религиозное и нравственное равенство с мужчиной. Если апостол Павел подчиняет женщину мужчине в условиях домашней жизни, то делает это согласно с творческим установлением Бога, по которому оба пола имеют свои особые преимущества и границы деятельности. Преимущества мужа – физическая сила, интеллектуальная и волевая энергия. Преимущества женщины – расположение к практическим занятиям, душевность, необходимая для создания в своем доме очага любви, энергия консерватизма, направленная на сохранение этого очага, – в узком смысле, в широком же – сохраняющая устойчивый быт каждого народа. По Божественному определению, мужу подобает первенство в семье, которое есть совокупность обязанностей, непосильных жене. Муж – защитник, попечитель и глава семейства, как Христос – глава Церкви. Посему жена подчиняется мужу не как жестокому тирану, но как Самому Христу, «в страхе Божием». И если муж – глава семьи, то должен любить жену именно так, как Христос возлюбил Церковь – до готовности жизнь положить за нее, в том случае, если речь идет об истинном благе жены. Сравнение христианского брака с малой Церковью не оканчивается на уровне внешних отношений, но проникает и в область духа. Как единение Христа со Своей Церковью есть непостижимая тайна, точно так же и в церковном браке духовное единство мужа и жены является тайной Церкви. Тайна сия велика, – пишет апостол Павел, имея в виду непостижимое умом влечение мужа к жене в единственном для обоих браке, ибо как Церковь нельзя отделить от Христа, так и мужа от жены, который становится с ней одной плотью. Так должны мужья любить своих как свои тела: любящий свою жену любит самого себя. Ибо никто никогда не имел ненависти к своей плоти, но питает и греет ее, как и Господь Церковь (Еф. 5, 28-29). Как Церковь Христова свята и непорочна, точно так же и христианский брак должен быть чист и непорочен.

Таково учение апостола Павла о браке, имеющее непреходящее значение. Подобный брак поистине благословлен Богом, и никакие искушения, скорби – внутренние и внешние – не в состоянии разрушить его. Нетрудно теперь понять, отчего в наше время брак двух не любящих и не уважающих друг друга мужчины и женщины – тяжкая обуза. Дети в таких семьях становятся непослушными и непокорными, с детства наблюдая в родителях непрекращающуюся «борьбу за власть», за самоутверждение там, где каждый должен искать блага не своего, но другой половины.

Дети, воспитанные христианами родителями в истинно христианском духе – в послушании матери и отцу, учителям, наставникам и Самому Богу, – станут счастливы сами и сделают счастливыми других, ибо приобрели в семействе тот мирный дух, который, по словам преподобного старца Серафима Саровского, спасает тысячи людей. Во многих своих Посланиях апостол Павел писал о том, какими должны быть отношения между родителями и детьми. Дети, повинуйтесь своим родителям в Господе, ибо сего требует справедливость. Почитай отца твоего и мать, это первая заповедь с обетованием: да будет тебе благо, и будешь долголетен на земле. И вы, отцы, не раздражайте детей ваших, но воспитывайте их в учении и наставлении Господнем (Еф. 6, 1-4). Не будем приводить даже и краткого толкования этих ясных апостольских слов, расскажем об эпизоде из жизни величайшего русского святого преподобного Сергия Радонежского, который был воспитан своими родителями – святыми Кириллом и Марией в духе благочестия, смирения и простоты.

Преподобный Сергий, в миру Варфоломей, живя в доме своих родителей, обедневших ростовских бояр, с детства тяготился мирской жизнью, желая монашеских подвигов. И вот пятнадцатилетний отрок Варфоломей стал просить у родителей благословения на иноческую жизнь. Святые Кирилл и Мария ответили так: «Помедли, мы стары, немощны и бедны, некому послужить нам. Твои братья, Стефан и Петр, женились и заботятся о своих женах: позаботься ты о нас. Ты хорошо делаешь, что стараешься угодить Господу, но твоя благая часть не отнимется от тебя, проводи нас в гроб и тогда исполни свое желание». Сын исполнил волю родителей, которые недолго пожили на земле после этого разговора. Перед самой своей смертью они удалились в Хотьковский монастырь и приняли великую схиму. Варфоломей сорок дней молился при гробе родителей, служил панихиды и раздавал милостыни, потом оставшееся имение передал брату Петру и принял вожделенный иноческий постриг.

«Нет власти не от Бога...»

Прежде апостольских слов приведем слова святого Патриарха Тихона, занявшего пустовавшую двести лет патриаршую кафедру в 1917 году, в дни страшного государственного переворота.

Из Послания Патриарха Тихона Совету Народных Комиссаров: «...Не достанет мне времени, чтобы изобразить все те беды, что постигли Родину нашу. Не буду говорить о распаде некогда великой и могучей России, о полном расстройстве путей сообщения, о небывалой продовольственной разрухе, о голоде и холоде, которые грозят смертью в городах, об отсутствии нужного для хозяйства в деревнях. Все это у всех на глазах. Да, мы переживаем ужасное время вашего владычества, и долго оно не изгладится из души народной, омрачив в ней образ Божий и запечатлев в ней образ зверя. Мы знаем, что Наши обличения вызовут в вас только злобу и негодование и что вы будете искать в них лишь повода для обвинения Нас в противлении власти... Не Наше дело судить о земной власти, всякая власть, от Бога допущенная, привлекла бы на себя Наше благословение, если бы она воистину явилась Божиим слугой на благо подчиненных и была бы страшна не для добрых дел, а для злых
...» (1918).

Из Послания Святейшего Патриарха Тихона к архипастырям Русской Церкви: «...Церковь не связывает себя ни с каким определенным образом правления, ибо таковое имеет лишь относительное историческое значение... Мы убеждены, что никакое иноземное вмешательство, да и вообще никто и ничто не спасет России от нестроения и разрухи, пока Правосудный Господь не преложит гнева Своего на милосердие, пока сам народ не очистится в купели покаяния от многолетних язв своих, а через то не возродится духовно в нового человека, созданного по Богу в справедливости и святости истины (ср.: Еф. 4, 24)... Памятуйте, отцы и братья, и канонические правила, и завет святого Апостола: блюдите себя от творящих распри и раздоры, уклоняйтесь от участия в политических партиях и выступлениях, повинуйтесь всяческому человеческому начальству в делах мирских, не подавайте никаких поводов, оправдывающих подозрительность советской власти, подчиняйтесь и ее велениям, ибо Богу, по апостольскому наставлению, должно повиноваться более, чем людям (см.: Гал. 1, 10)» (лето 1921).

И это писал святой Патриарх Тихон о власти, которая «отделила» от себя ненавидимую и, по их мнению, обреченную на уничтожение Церковь! Он предал анафеме представителей новой власти – безбожников-коммунистов, но не саму советскую власть, не в ней как таковой Патриарх видел врага, ибо твердо верил апостолу Павлу, учившему, что нет власти не от Бога
. Безбожная власть овладела русским народом за его грехи богоотступничества, которые почти полвека перед революцией обличал святой праведный Иоанн Кронштадтский.

«Еще продолжается на Руси эта страшная и томительная ночь, – писал Патриарх Тихон в 1918 году в Послании к пастве, – и не видно в ней радостного рассвета. Изнемогает наша Родина в тяжких муках, и нет врача, исцеляющего ее. Где же причина этой длительной болезни, повергающей одних в уныние, других в отчаяние? Вопросите вашу православную совесть, и в ней найдете ответ на этот мучительный вопрос. Грех, тяготеющий над нами, – скажет она вам, – вот сокровенный корень нашей болезни, вот источник всех ваших бед и злоключений. Грех растлил нашу землю... Грех сделал то, что Господь, по слову пророка Исаии, отнял у нас и посох, а трость
, и всякое подкрепление хлебом, храброго вождя и воина, судью и пророка, и прозорливого, и старца
. Грех помрачил наш народный разум, и вот мы ощупью ходим во тьме, без света, и шатаемся, как пьяные. Грех разжег повсюду пламень страстей, вражду и злобу, и брат восстал на брата, тюрьмы наполнились узниками, земля упитывается неповинной кровью, проливаемою братской рукой, оскверняется насилием, грабежами, блудом и всякой нечистотой. Грех, тяжкий нераскаянный грех, вызвал сатану из бездны, изрыгающего ныне хулу на Господа и Христа Его и воздвигающего открытое гонение на Церковь».

Патриарх призывал к одному: прекратить междоусобицу, не поддаваться чувству мести, не разжигать новые страсти и не участвовать в партизанской борьбе тем, кто еще мнит себя христианами, ибо варварство и зверство происходили там, «где не знают или не признают Христа, где считают религию опиумом для народа, где христианские идеалы – вредный пережиток, где открыто и цинично возводится в насущную задачу истребление одного класса другим».

Святой Патриарх Тихон не благословил Белое движение, считая войну красных с белыми разновидностью междоусобной брани. Все его проповеди, воззвания, Послания были проникнуты священной мыслью, запечатленной в нравственном учении апостола Павла: никому не воздавайте злом за зло... Не мстите за себя, возлюбленные, но дайте место гневу Божию. Ибо написано: Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь. Итак, если враг твой голоден, накорми его; если жаждет, напой его: ибо делая сие, ты соберешь ему на голову горящие уголья. Не будь побежден злом, но побеждай зло добром (Рим. 12, 17, 19-21).

Никаких призывов к свержению советской власти Патриарх не произносил, ибо Богу предоставил суд над ней: «Опомнитесь, безумцы. Прекратите ваши кровавые расправы! Ведь то, что вы творите, не только жестокое дело, это – поистине сатанинское, за которое подлежите вы огню геенскому в жизни будущей, загробной, и страшному проклятию потомства в жизни настоящей, земной. Властью, данной Нам от Бога, запрещаем вам приступать к Тайнам Христовым, анафематствуем вас, если вы только носите еще имена христианские и хотя по рождению своему принадлежите к Церкви Православной...».

Ход истории показал, что и гонители умирали не своей смертью, а смертью тех, кого они уничтожали. Все, взявшие меч, мечом погибнут, – пророчествовал Спаситель
, в том числе и «народным комиссарам».

Но вернемся к апостолу Павлу. Он в жизни своей показывал пример полного уважения и мудрого отношения ко всем начальникам, с которыми встречался, – будь то римский правитель Феликс, перед которым Апостолу пришлось защищаться, или начальники иудейские... Любовное – с открытым сердцем отношение Апостола к каждому человеку, независимо от его положения, звания, национальности, открывало ему души людей для успешной проповеди и таким образом отвращало от заблуждений, преступлений, ненависти. Так он обратил ко Христу проконсула острова Кипр Сергия Павла.

Основополагающее апостольское определение о власти явилось плодом долгих раздумий Павла, изучения Священного Писания и тех откровений Божиих, которые слагал он в сердце своем.

Всякая душа да будет покорна высшим властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены. Посему противящийся власти противится Божию установлению. А противящиеся сами навлекут на себя осуждение. Ибо начальствующие страшны не для добрых дел, но для злых. Хочешь ли не бояться власти? Делай добро, и получишь похвалу от нее, ибо начальник есть Божий слуга, тебе на добро. Если же делаешь зло, бойся, ибо он не напрасно носит меч: он Божий слуга, отмститель в наказание делающему злое. И потому надо повиноваться не только из страха наказания, но и по совести. Для сего вы и подати платите, ибо они Божии служители, сим самым постоянно занятые. Итак отдавайте всякому должное: кому подать, подать; кому оброк, оброк; кому страх, страх; кому честь, честь. Не оставайтесь должными никому ничем, кроме взаимной любви; ибо любящий другого исполнил закон (Рим. 13, 1-8).

Напомним, что об отношении к властям апостол Павел писал римлянам в тот самый момент, когда начались гонения императора Нерона на христиан. Он устанавливает принцип происхождения власти от Бога; формы ее – также Божественные установления. Христианин обязан подчиняться гражданским властям по совести, исполняя ее установления. Но этот же принцип по совести дает некое право суждения о действиях власти. Апостол сам применил это право, когда, например, заставил власть в Филиппах после его незаконного избиения и пребывания в темнице извиниться перед ним; или когда по праву римского гражданина потребовал суда у кесаря.

Однако право неисполнения повелений власти апостолом Павлом представляется исключительно в делах религии, когда государственная власть начинает деспотически искоренять истинную веру. Тогда нужно сказать вслед за апостолами Петром и Иоанном: судите, справедливо ли пред Богом слушать вас более, нежели Бога (Деян. 4, 19). Христианин должен стоять за веру, не уступая ни на шаг, вплоть до смерти, но при этом оставаться верным слугой правительства в гражданском отношении. Яркими примерами в этом смысле остаются наши отечественные святые князья Александр Невский и племянник его Михаил Черниговский. Оба они признавали над собой – по попущению Божию за нечестие русского народа – власть Золотой Орды и ездили в ставку для получения «ярлыков» на княжение. Но они ни в коем случае не пожелали поклониться идолам языческим. Князьям Бог судил разные судьбы: Александр Невский стал Великим князем Киевским, много потрудившимся ради уступок хана русскому народу. Михаил Черниговский претерпел за исповедание христианской веры мученическую смерть вместе с преданным ему боярином Феодором. Тела их сразу же были прославлены нетлением, и «столп огненный, сияющий пресветлыми зарями» был явлен над ними. Продолжателями этого подвига стали тысячи наших соотечественников, «в годину гонений от безбожной власти пострадавшие», ибо знали, что, отдавая жизнь за Христа, они наследуют Царство Небесное.

Нынешний век далеко отступил от христианского понимания власти. Все ругаем власти, все клянем правительства, мол, не дают народу благоденственной жизни... Сидят иные крещеные у телевизора и руководят страной, приговаривая: «Такие-сякие, я б на их месте...». Но на «их» месте всегда будут именно те, кому Бог попустил быть, ибо нет власти не от Бога.

Не только истинные слова апостола Павла, но и история в великом множестве дает примеры того, что каждый народ достоин своего царя. Власть – это камертон, определяющий действительное состояние народной нравственности. Добрые нравы вызывают к жизни добрых правителей, злые – злых, ибо они от духа, плоти и крови народной. Если постараться осознать это, тогда станут понятны и все остальные нравственные постулаты апостола Павла. Мы коснулись их лишь отчасти и в тех областях человеческих отношений, которые особенно извратились в наше время: в семье, обществе и государстве. Никакие общественные организации не в силах поправить положение вещей, ибо речь идет об отношениях, контролируемых человеческой совестью. Но и совесть не всегда бывает чистой, неизвращенной. Христиане знают это и потому прибегают к Таинствам Церкви, чтобы совесть могла правильно судить о качестве совершенных поступков, сообразуясь с евангельскими заповедями и апостольским учением.

Отрадно, что в нашем государстве религия уже не опиум для народа (правда, и не предмет первой необходимости). Как тут не вспомнить слова святителя Филарета Московского, сказанные давно, в 1841 году: «То правда, что не всем предназначен дар и долг учительства, и Церковь не многих удостоила имени богословов. Однако же никому не позволено в христианстве быть вовсе неученым и оставаться невеждою. Сам Господь не нарек ли Себя Учителем, а Своих последователей учениками? Прежде, нежели христиане начали называться христианами, они все до одного назывались учениками. Неужели это праздные имена, ничего не значащие? И зачем послал Господь в мир Апостолов? – прежде всего учить все народы: шедше научите вся языки
... Если ты не хочешь учить и вразумлять себя в христианстве, то ты не ученик и не последователь Христов, не для тебя посланы Апостолы. Ты – не то, чем были все христиане с самого начала христианства. Я не знаю, что ты такое, и что с тобою будет... свет.»

Бог каждому человеку положил определенный срок жизни на земле. Дней лет наших – семьдесят лет, а при большей крепости – восемьдесят лет; и самая лучшая пора их – труд и болезнь, ибо проходят быстро, и мы летим... мы теряем лета наши, как звук. Господи, научи нас так счислять дни наши, чтобы нам приобресть сердце мудрое
, – взывает царь-псалмопевец Давид.

Каждый приходящий день человек должен благословлять как дар Божий, для чего-то и кого-то нужный в необъятном плане Его домостроительства. Первоверховные Апостолы Петр и Павел больше не придут в мир «научить языки» вере в Спасителя. Их заветы – на все времена.

Живите остальное по плоти время не по человеческим похотям, но по воле Божией
, – наставлял христиан Петр.

Итак, доколе есть время, будем делать добро всем
, – умолял Павел.
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