Конспект лекций по Новому Завету

1 Коринфянам
25.01.99

г) Церковь как храм Божий (3,16-17)

Для нас образ "церковь" – "храм" стал привычным, потому что мы часто храм называем церковью. Церковь это общество, собрание, а мы так называем дом. Это идет от искаженного и преображенного греческого "oivki,a kuriakh," – "Дом Господень". Кириаки вошло в германские языки как "ки,рха, ки,рка, чёрч". Отсюда из германских языков в славянские "ки,рха" проникла как "ци,рха-це,рха-церковь". Так что в русском языке слово "церковь" изначала была связана с понятием "дома", а вовсе не "общины", как это в греческом (evkklhsi,a, в латинском даже не стали переводить – ekklesia, французский – l'Eglise). Этот образ Церкви как храма идет от апостола Павла (3,16-17).

16-17 стт.: "Разве не знаете, что вы храм Божий, и Дух Божий живет в вас? Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог: ибо храм Божий свят; а этот храм – вы".

Павел вновь обращается к Церкви – "разве вы не знаете". И в предыдущем замечании он имел Церковь, неуместную переоценку некоторых личностей, бессмысленные партийные споры – "разве не знаете" – этими словами Павел призывает коринфян к согласию с тем, что он должен им сказать. Образ Церкви как храма Божия – это не отвлеченная экклезиология, но в этом образе открывается напряженная ситуация коринфской Церкви. Вообще, представление об обществе народа Божия как о храме Божием существовало ещё в ВЗ. Использовался этот образ и в Кумране. С одной стороны, этот образ говорит, что Церковь принадлежит Богу, это храм Бога, это Его дом, это Бог сотворил Церковь. С другой стороны, храм – это место присутствия Божия, в храме живет Бог, значит Церковь как общество – это место божественного присутствия. Бог в Церкви живет Духом Своим: "Дух Божий живет в вас". Как в храме, так и в Церкви особенно ощутимо присутствие и близость Бога. "Дух" для Павла – это не какое-то абстрактное понятие, но "Дух" – это всегда животворное, животворящее, динамичное, действующее присутствие Божие, Дух – это Сам Бог в Его невидимом присутствии. Слово "Дух" – от еврейского "руах" – "ветер" – самодвижение воздуха, непостижимое для древнего человека, потому что он неизвестно, откуда приходит, и неизвестно, куда идет, потому что законы термодинамики и конвекции не были известны древним.

Дух Божий "живет в вас", а не просто присутствует – это указывает на длительное, длящееся присутствие Божие. Дух Божий присутствует не только в некоторые моменты (как Он сходит на пророков), но Он живет – т.е. и в будние, и в трудные дни в испытаниях Дух постоянно с народом Божиим в Церкви. И тем более невыносимы для Павла все споры, все соревнования, вся надменность, тем больше ответственность Церкви, потому что близость Божия хотя невидима, но становится видимой в поведении христиан, становится явной для всех. А коринфские христиане легкомысленно относились к цельности Церкви, даже к самому существованию Церкви, и в стихе 17 видно, насколько опасным Павел считает ситуацию в Коринфе. Партийные споры губят Церковь, разоряют ее: "Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог" (ei; tij to.n nao.n tou/ qeou/ fqei,rei( fqerei/ tou/ton o` qeo,j) – если кто разорит (погубит) храм Божий, разорит (погубит) того Бог – т.е. того постигнет конечный последний суд Божий. 

Снова и снова подчеркивает Павел безумие партийных споров, которые грозят ликвидировать Церковь, которая – храм Божий (т.е. является неприкасаемой собственностью Бога), и это настойчивое предостережение направлено ко всем, кто разрушает Церковь своей самозваной мудростью и вытекающей из нее смутой. Действия "мудрецов" в Церкви деструктивно.

д) Назад к сути веры (3,18-23)

В этом разделе Павел подводит итог дискуссии с коринфскими спорщиками, т.е. завершается тот круг, который был начат в 1,10‑17. Ещё раз Павел обращается против тех людей в Церкви, которые считали, что они уже достигли истины и мудрости. Согласно суждению Павла, они просто одержимы самообольщением; пусть они не обманываются, партийный спор в Коринфе – не безвредная вещь, этот спор разлагает Церковь. Павел приводит такой парадокс: "кто из вас думает быть мудрым в веке сем, тот будь безумным, чтобы быть мудрым". Здесь Павел соединяется с высказываниям из 1‑й главы о парадоксальности Креста – кто хочет быть в веке сем мудрым в смысле вести о Кресте, примет Крест, тот неизбежно войдет в конфликт с масштабами и стандартами века сего, ибо весть о Кресте переворачивает с ног на голову всё, что обычно у людей считалось и до сих пор считается нормальным и ценным – богатство, здоровье, сила, мудрость человеческая, власть – всего этого на Кресте нет, на Кресте – Бог. При этой переоценке ценностей Павел опирается на цитаты из Писания. В очах Божиих то, что мир называет мудростью – чистая глупость: "Ибо мудрость мира сего есть безумие пред Богом" (ст. 19), следы этой мудрости есть в Писании, и Павел цитирует Иов 5,13, Пс.93,11. В последней цитате он заменяет слово "человек" словом "мудрец", чтобы заострить цитату применительно к коринфской ситуации: Бог "уловляет мудрых в лукавстве их" – уловляет там, где они чувствуют себя в безопасности – в лукавстве, хитрости, хитроумии. То, что в человеческой надменности претендует быть последним криком мудрости, в действительности сплошное ничто: "Господь знает умствования мудрецов, что они суетны" – т.е. ничтожны (ст. 20). Эту древнюю мысль Писания Павел напоминает коринфянам, чтобы они задумались. Поэтому партийные соревнования некоторых людей в Коринфе столь бессмысленны. Ссылаясь на Павла, Аполлоса, Кифу, похваляясь ими, запутавшись в споре за главу партии, христианин упускает из виду свое отношение ко Христу, к Богу, это ребяческий культ личности, и в нем коринфяне попадают в зависимость, они становятся послушными тем или иным людям, их слугами, рабами, а на самом деле должно быть наоборот – это апостолы должны служить Церкви, проповедники служат Церкви: "никто не хвались человеками, ибо все ваше: Павел ли, или Аполлос, или Кифа" – всё ваше (стт. 21‑22). В стихе 22 мы наблюдаем т.н. "кли,макс" – лестницу вверх, усиление: "Павел ли, или Аполлос, или Кифа, или мир, или жизнь, или смерть, или настоящее, или будущее, – все ваше", всё принадлежит вам. Тем самым Павел очевидно использует один из распространенных тогда лозунгов стоической философии, согласно которому мудрому принадлежит всё; мудрый не должен позволить ничему тревожить внутренний покой своей души. И всё внешнее в принципе больше не касается его.

Но Павел придает этой стоической мысли другое смысловое направление. Свобода христианина от всего коренится не в самом человеке, не в его покое и равнодушии, не в мудром отстранении от мира, от вещей мира, но коренится в его отношении ко Христу – всё наше, а мы принадлежим Христу, мы – рабы Христовы, и в этом наша свобода, потому что Христос воскрес, Он свободен.

Итак, 22 стих сначала низвергает партийных глав с их престолов (Павла, Аполлоса, Кифу), потому что на эти престолы их возвели в Коринфе, а Павел уже говорил, что функция этих людей – быть слугами (3,5‑17). Коринфяне остаются младенцами, зависимыми, если они освободятся от этих культов, не эмансипируются от Павла, от Аполлоса, от Кифы, коринфяне должны быть не рабами (не становитесь рабами человеков, потому что вы – рабы Христовы – не в физическом смысле рабами), они должны быть свободными. Более того, христиане могут быть свободными не только от людей, но и от всех сил, которые стоят над человеком (как бы рок, судьба), они не должны в принципе обладать христианином: ни мир со всеми своими очарованиями и угрозами, ни наше преходящее, подвергнутое опасностям существование, находящееся в напряжении между жизнью и смертью, настоящим и будущим. Все эти силы утратили свой ужас – даже сама смерть нам не страшна, она уже не госпожа над нами. Т.е. Павел напоминает коринфянам о той великой свободе, которая в своей глубине покоится на смерти и воскресении Иисуса Христа. 

Как иллюстрацию, можно указать на Рим. 8,35‑39: "Кто отлучит нас от любви Божией: скорбь, или теснота, или гонение, или голод, или нагота, или опасность, или меч?... все сие преодолеваем силою Возлюбившего нас. Ибо я уверен, что ни смерть, ни жизнь, ни Ангелы, ни Начала, ни Силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни другая какая тварь не может отлучить нас от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем". Здесь Павел облекает эту победную уверенность в гимнические слова.

Кто знает о том, что его жизнь зависит от любви Иисуса Христа, от животворной силы Духа, тому нет нужды бояться ничего.

В заключительном 23 стихе: "вы же – Христовы, а Христос – Божий" лозунг некоторых христиан в Коринфе (1,12): "а я – Христов" некогда разделял Церковь, а здесь он становится и увещанием, и обещанием Церкви – вы Христовы, т.е. вы принадлежите Христу, во Христе действует Сам Бог.

И в заключении Павел обращает свое внимание именно к Богу, Он – цель истории. "Бог, – далее будет он говорить, – всё во всем, в Нем жизнь. Христианин имеет именно в Боге конечную гавань, глубинный смысл своего существования. Какими смешными и близорукими кажутся ввиду всего этого наши споры, которые в Коринфе велись и ведутся так, как будто речь идет о том, "быть или не быть". Когда думаешь о Боге, то все наши представления о нашей правоте, святости неуместны. Павел устремляет взгляд верующих в Коринфе на центр веры – на Христа, на Бога, Который объемлет и жизнь, и смерть, и настоящее, и будущее, к этому центру сходится всё: вы – Христовы, Христос – Божий.

1. 5. Апостолы в Церкви (4,1-21)

а) Значение имеет только Суд Господа (4,1-5)

В конце 3 главы шла речь о свободе, о независимости Церкви от некоторых известных личностей, которые слишком уж выдвигались некоторыми кругами в Коринфе. Теперь речь идет о внутренней свободе апостола от Церкви. Церковь свободна от апостола внешне, апостол свободен от Церкви внутренне. В глубоком смысле апостол ответствен не перед Церковью, но только перед Господом. Очевидно, в Коринфской Церкви сильно критиковали деятельность Павла вплоть до клеветы на него, как вытекает из 3 стиха: "Для меня очень мало значит, как судите обо мне вы" – апостола даже хотели заставить публично отчитаться, об этом можно заключить из высказываний Павла, которые лишь намекают на прекрасно известные коринфянам события. Некоторые частности, которые мы хотели бы знать, остаются для нас в тени. Естественно, следует считаться с тем, что Павел неверно или слишком остро толковал некоторые пришедшие из Церкви в Ефес сообщения. В первых двух стихах (1‑2) Павел ещё говорит обобщенно: все апостолы – только помощники, служители Христовы, ассистенты, они находятся на службе Того, Кто выше их: "каждый должен разуметь нас, как служителей Христовых и домостроителей тайн Божиих" (ст. 1). Домостроителей: "oivkono,mouj" – это не строитель, а домоустроитель, управляющий, администратор, распорядитель тайн Божиих; тайнами Божиими Павел всегда называет Евангелие, весть о Кресте. Итак, апостолы – не господа Евангелия, Евангелие – не их, оно Божие, они – всего лишь управляющие, помощники, посредники, их функция служебная, подчиненная, и речь должна идти не об апостолах, но о вверенной их попечению вещи, т.е. Евангелии. Важнейшее требование к управляющему – это его верность тому, что ему доверено, тогда не надо бояться отчета, который он должен своему хозяину.

"От домостроителей же требуется, чтобы каждый оказался верным". Слово "требуется" – пассивный залог – это т.н. passivum divinum, который указывает на Бога – Бог требует от Своих домостроителей, от своих экономов, чтобы каждый оказался верным. Невысказанным остается между строк убеждение Павла, что Павел исполнил свою службу верно. Непрямо здесь звучит критика Коринфской Церкви, которая использует несколько иные критерии. Дальше речь о суде.

3 ст.: "Для меня очень мало значит, как судите обо мне вы или как судят другие люди; я и сам не сужу о себе" – по-гречески: "как судите обо мне вы или какой-либо человеческий день" (i[na u`fV u`mw/n avnakriqw/ h' u`po. avnqrwpi,nhj h`me,raj). Последнее слово можно употреблять с большой буквы, как День Суда Божия и в данном случае Павел иронизирует, он как бы пишет этот день с маленькой буквы, как имитацию людьми суда Божия – "человеческий день". Павел останавливается на суждениях о нем некоторых кругов в Коринфской Церкви. Лучше всего о благовестниках судить по тому, верны ли они Евангелию – вверенной вести, но окончательное суждение выносить при этом неуместно, последнее Павел радикально отрицает, он утверждает, что суждения людей ему безразлично, ибо важно только суждение Господа – "судия же мне Господь" (4 ст.). Конечно, суждения коринфян его очень огорчают, иначе он вряд ли вообще стал говорить об этом. Павел резко отклоняет дерзкое требование привлечь его к ответственности перед Церковью, сделать его публично ответственным перед Церковью, для этого у коринфян нет ни права, ни компетентности. Разумеется, это не означает иммунитета к любому виду критики. Павел добавляет, что он не доверяет даже суждению самого себя, тем самым он не отвергает самокритику или самовоспитание, далее мы увидим, что Павел как раз думает о себе, он на редкость уверен в себе, ему нечего скрывать от Церкви, он не сознаёт за собой ничего, т.е. никакой вины, но и для него действует оговорка, что последнее суждение о его апостольском служении выносит Господь. Это Господь лучше всех нас прозревает сокровенные мысли, мотивы наших поступков, только Бог способен видеть глубокие темные бездны человеческого сердца. Это одно из главных убеждений Ветхого Завета. Для последнего суждения о других людях нам просто не достает никакого права и никакого умения, суд принадлежит только одному Господу, отсюда следствие: люди должны отказываться от преждевременного суда и приговора, это Павел формулирует, согласно Нагорной проповеди: "не судите, да не судимы будете".

Публичное признание человеческих заслуг в Римской империи было очень распространенным обычаем, Павел об этом говорит: "каждому будет похвала от Бога" (ст. 5), "похвала" – это общественная награда в Риме. Похвала приходит от Бога, посему не нужно искать похвалы и признания других. 

б) Завешенная самооценка коринфян (4,6-8)

Павел оглядывается на сказанное о себе и Аполлосе, всё это он говорил ради самих коринфян: "Это, братия, приложил я к себе и Аполлосу ради вас". Коринфяне уделяли некоторым лицам слишком большое внимание за счет того дела, о котором должна была бы идти речь. Павел здесь имеет ввиду, прежде всего, группу Аполлоса, которая упрекала апостола за его слишком безвкусную проповедь, но это касается и всех прочих в Церкви.

"Не мудрствовать сверх того, что написано". Буквально "ничего сверх написанного". Это предложение понимается довольно трудно, оно спорно, темное. ВЗ‑e цитаты первых глав? ВЗ как целое? квинтэссенция Писания (заповедь любви)? Скорее всего, здесь речь идет о Писании как таковом. Всё Писание своеобразно подтверждает весть Павла о Кресте, особенно приведенные им цитаты. Коринфяне должны соразмерять себя с этой вестью и с Писанием и исправлять себя, согласно Евангелию и Писанию.

То, что отдельные группы после призвания ориентируются на определенных учителей, отстраняются друг от друга, рискуя расколом в Церкви, Павел расценивает как превозноситься, букв. "надмеваться" – от славянского "дметь", "дуть, надувать", как теплым воздухом надувают шары, так и люди раздуваются.

Против коринфян Павел выдвигает 3 риторических вопроса: "Кто отличает тебя?", т.е. кто тебя выделяет среди других, "Что ты имеешь, чего бы не получил? А если получил, что хвалишься, как будто не получил?" Стиль оживляется. Первый вопрос направлен против фатальной склонности ставить себя выше других из-за своей "лучшей партии" и чувствовать себя превосходнее среди других, выделяться среди других. Но решающее сказано далее: христианин не имеет ничего, чего он не получил, зачем же тогда хвастовство? Высказывания Павла имеют всеобщее значение, которые выходят далеко за пределы коринфского спора. Абсолютно всё, что мы имеем – это дар Божий, и всё это исключает наше превозношение, нашу самость. В принципе поведение коринфян инфантильно, они хвалятся своими учителями, т.е. славой другого – они славят себя славой другого (Златоуст).

Павел снова возвращается к первой главе, там говорилось о том, что мы должны хвалиться в Господе, и кто хвалится в Господе, тот благодарно признаёт, что он не имеет ничего такого, чего он не получил бы, в чем же тогда превозноситься? В таком случае превознесение себя – лишь пустая надменность, надутость. С горькой иронией Павел в трех кратких предложениях бичует превозношение и враждебную миру мечтательность коринфян, которые воображают, что они уже достигли совершенства, обетованной цели: "Вы уже пресытились, вы уже обогатились, вы стали царствовать" – если бы было так, – саркастически замечает апостол, – тогда я тоже мог бы извлечь пользу из вашего совершенства. Хорошо же такое совершенство, где люди так враждуют между собой! Они думают, что уже достигли совершенного образа жизни. Слово "уже" (h;dh) (обогатились, стали царствовать, обогатились) в греческом тексте выдвинуто вперед, подчеркнуто; оно вновь возникает во 2Тим. 2,18, где автор резко выступает против тех в Церкви, которые считают, что воскресение уже произошло. Нечто подобное, вероятно, утверждалось и в Коринфе. Возможно, что коринфяне находились под влиянием модных идей, философских течений, которые утверждали: мудрец уже сейчас имеет всё, он стоит над миром вещей, больше не может быть затронут страданием, смертью. Так в Коринфе возникает тот вид христианства, который не имеет надежды на будущее или, во всяком случае, не задумывается о будущем и т.о. фальсифицирует христианство в весьма важном пункте. Здесь – угроза христианской вере в ее сердцевине, вера ожидает исполнения жизни не через собственные силы человека, но как дар Божий. Прежде всего, вера ожидает совершенства не как результата прыжка через страдания, минуя страдания, не через мнимое стояние над миром, но сквозь страдания. Павел здесь очень трезв, реалистичен, он пытается свести коринфян с неба на землю, считает их воображаемое блаженство всего лишь иллюзией, сам он видит себя до сих пор в пути, не у цели, для него ясно: через Крест – к славе, через смерть к жизни, и мимо этого нет никакого иного пути. Далее идет контрапунктом рассказ о страданиях.

в) Страдания апостола (4,9-13)

В резком контрасте с духовным полетом коринфских фантазеров Павел описывает свое собственное жалкое вряд ли привлекательное внешнее существование. В то время, как они парят над вершинами блаженства, Павел исполняет свою простую будничную трудную, отнюдь не блестящую миссию, испытывая большое сопротивление мира. Не исключено, что кое-кто в Коринфе упрекал Павла именно в его жалком внешнем появлении, но Павел не желает жаловаться и вздыхать, он иллюстрирует, что весть о Кресте неизбежно формирует и саму жизнь во Христе. Кто должен, как апостол, возвещать слово о Кресте, стоит не на верху, а совсем внизу, на последнем месте: "я думаю, что нам последним посланникам Бог судил быть как бы приговоренными к смерти" – Павел сравнивает это с приговоренными к смерти преступниками, которые в Римском театре (позорище – qe,atron) при гладиаторских боях или в борьбе с дикими зверями должны были быть кровавым развлечением для публики. Ангелы, наряду с людьми – космическая публика – взирает на этот театр. Т.о. он сравнивает себя с теми, у кого отняты остатки человеческого достоинства и не остается ничего, кроме как быть безвольно растерзанным зверями или убитым гладиатором. Ниже этого стоять уже невозможно. Нечто подобное бывает во время страшных войн.

В трех жестких иронических антитезах – 4,10: "Мы безумны Христа ради, а вы мудры во Христе; мы немощны, а вы крепки; вы в славе, а мы в бесчестии" – Павел противопоставляет опыт своего презренного существования – глупость, слабость, бесчестие – горделивому самоощущению коринфян – мудрость, крепость, слава. С горькой иронией Павел рисует карикатуру на самосознание коринфян, когда он говорит, что они мудры во Христе. Речь, ведь, идет о Христе Распятом, Крест формирует христианское существование, но это существование должно быть в резком антагонизме к миру и этим подтвердить себя.

Крест Христов формирует и жизнь Его вестника, это Павел иллюстрирует впечатляющим перечислением своих жизненных бедствий в 11‑13. Еще подробнее он об этом говорит во 2Кор. Голод и жажда стоят в сознательном контрасте к сытости, даже к пресыщенности в 8 стихе: "вы пресытились". Павел описывает нужду и трудность своей жизни как странствующего проповедника. В рваном, пришедшем в негодность платье, без какой-либо охраны, униженный, часто как последний сор, Павел вовсе не ищет этих страданий, он не произносит хвалебную мазохистскую речь страданию, его страдания вынуждены, они – следствие его вести, которую он должен возвещать.

В стихе 12 Павел подчеркивает, что зарабатывает на жизнь своими руками. В Коринфе он последовательно придерживался именно этого правила из-за напряженных отношений с Коринфской Церковью. По общему христианскому согласию, апостол имеет право быть на содержании Церкви. Стихи 12‑13 дышат духом Нагорной проповеди: "Злословят нас, мы благословляем; гонят нас, мы терпим; хулят нас, мы молим". Несмотря на все унижения, Павел не впадает в озлобленность, он не отвечает по справедливости, не мстит, он безошибочно противопоставляет злу, которое причинено ему, примиряющую силу веры. Он призывает Божие благословение на злословящих его.

Полемическая составляющая дальнейшего кажется почти забытой в 12‑13 стихе, почти прерывается. В заключении Павел, вопреки гордыне коринфян, называет себя ещё раз последним сором, отбросом: "как сор для мира, как прах, всеми попираемый доныне" (w`j perikaqa,rmata tou/ ko,smou evgenh,qhmen( pa,ntwn peri,yhma e[wj a;rti), при этом, Павел использует 2 бранных слова, которые почти синонимичны. Этими словами (не буду произносить по-русски) определяли полностью опустившегося, ничтожного, презренного человека, бомжа. Так мир оценивает жизнь апостола, вестника Христа. И коринфяне подошли опасно близко именно к такой оценке; Павел хочет спустить их с высот мира отрицающего восторга на почву земной реальности. Христианская вера должна доказывать себя в повседневном перенесении страданий.

02.02.99

г) Образец апостола (4,14-16)

Павел иронически или даже саркастически высказывался о совершенстве коринфян. Фраза "...как я Христу" в большинстве древних рукописей отсутствует, но есть в другом месте, и сюда проникла как гармонизация.

Тон апостола Павла внезапно изменяется на примирительный, Павел хочет привлечь к себе Церковь. Его высказывания не имеют цели пристыдить коринфян. Вряд ли коринфяне могли реагировать на эти высказывания, как только стыд или возмущенное отрицание. Павел обращается как к возлюбленным детям – это не пустая фраза, его критика исходит всегда из благожелательства. Павел говорит "я родил вас во Христе Иисусе благовествованием" – скорее "я породил", потому что глагол "родил" говорится по отношении к женщине – ti,ktw, а по отношению к мужскому полу genna,w – зачинать (evge,nnhsa). Имеется ввиду основание Церкви. Он понимает себя как отец Церкви.

Отец всегда уникален, не может быть много отцов – т.е. уникальность отношения Павла к Церкви в Коринфе – он Церкви обеспечил вхождение в Евангелие, и для него это обосновывает духовное отцовство и авторитет, к тому же он осознает себя ответственным за Церковь. Как же высказывание: "Никого не называйте отцом"? Это требует экзегезы. ИХ говорит об уникальном отношения к Богу, что выражается в нашем собственном бытии. Земной физический отец – и его бытие, и его зачатие меня тоже зависело от Бога. Гал. 4,19 и 1Фес. 2,7 – образ матери (в муках рождения и мать-кормилица). Всех других действующих в Церкви он называет "наставники" (РБ), но Павел называет слово "педагог" – детоводитель – это несколько презрительное обозначение: "тьмы детоводителей" (10.000). "Педагог" тогда было оскорбительное понятие, это не наставник, не воспитатель юношества в сегодняшнем смысле, а это старые необразованные серые рабы, которые ни на что уже негодны по своей старости и неумелости. Единственное, что они могли – это обуздывать молодых людей в свободе, приводить ребенка в школу и забирать его назад домой. Павел называет своих соработников (Аполлос и др.) детоводителями во Христе. От прочих благовестников Павел однозначно себя отделяет: пусть они соработники, но он – основатель. Даже в качестве отца Церкви Павел остается слугой Церкви, на это указывает добавленное "родил вас во Христе Иисусе". Павел, как основатель Церкви, претендует на особый авторитет, и именно своим авторитетом он хочет очистить коринфян от их нелепой партийной разделенности.

Увещание к подражанию находится только в посланиях тем Церквам, которые основал сам Павел. В послании к Римлянам, например, призыва к подражанию нет. Подражание – это заключение к 4,6‑13, где говорится о злоключениях Павла. Подражайте мне имеет ввиду эти особенности его существования и замыкает весь раздел от 1,10 – снова "умоляю вас". Для нас слово "подражание" не совсем приятно mi,misij. Для нас подражают клоуны, животные, попугаи, подражают плохим обычаям, а хороших "берут за образец". Но в древнем мире в этике учительства понятие подражания было самым важным. Это означало не слепое копирование, обезьяничение, а выучка с уважением к учителю: стать как он и передать дальше, весь процесс предания назывался "подражанием". Поэтому не существовало проблем с псевдоэпиграфическими сочинениями – сотни сочинений Гиппократа, Эскулапа, Апокалипсисы Еноха, Адама и др. Никакого смущения это не вызывало, потому что всё это очень гармонично входило в процесс подражания. Павел здесь делает другой акцент – коринфяне должны подражать не высоким добродетелям, но его незначительной умаленной жизни под знаком Креста. Павел не добивается признания собственной личности, партии Павла, но призывает коринфян, чтобы они извлекли следствия из вести о Кресте; сам апостол ориентируется на Крест, и они должны себя соизмерять по образцу страдающего апостола. Павел не желает блистать, не выставляет себя вперед, но не желает знать ничего. Кроме Иисуса распятого.

В 1Кор. 11,1: "будьте подражателями мне, как я Христу". Отсюда проникло "как я Христу" в 4,16.

д) Объявление нового посещения (4,17-21)

Тимофей в миссионерской команде Павла – очень важная личность, Павел подчеркивает его верность: "от домостроителей надо, чтобы каждый оказался верным", и здесь: "он верный в Господе сын". Рекомендация Павла должна обеспечить ему хороший прием в Коринфе. Задача Тимофея – напомнить Церкви основные распоряжения апостола, "напомнить пути мои во Христе Иисусе". "Путь" – ВЗ выражение – а) нравственные заповеди; б) исполнение заповедей. Это те пути, по которым идет сам апостол – во Христе Иисусе. Речь идет не об общих нравственных принципах, но конкретно о жизненно важных практически необходимых следствиях серьезного принятия Христа как Распятого. Возможно, здесь снова намек на подражание жизни апостола. Павел этим путям учит не только здесь, но во всех Церквам, эти принципы превосходят коринфскую ситуацию и имеют универсальную значимость.

18 ст.: "Как я не иду к вам, то некоторые у вас возгордились" – не возгордились, а снова "надмелись", "надулись" (evfusiw,qhsa,n). Здесь делается очевидной обострившаяся ситуация в Церкви. Некоторые говорят, что Павел уклоняется от посещения Церкви, боится состязаться снова, но он говорит о скором посещении с ограничением: если будет Богу угодно. Но мудрая болтовня противников Павла не произвела ничего, кроме разделений. Весть же о Кресте доказала свою действенную силу. Действие производят не великие слова, но внутренняя убеждающая сила Евангелия. Мудрая болтовня часто приводит к спорам, потому что каждый говорит по-своему.

Стихом 21 Павел заканчивает первую часть послания. Во всей 1‑й части послания речь идет о принципиальном споре между Евангелием и мудростью мира, между словом крестным (lo,goj tou/ staurou/) и sofi,a logou/.

Напряженная ситуация в Церкви стала совершенной очевидной. Некоторые хотели выделяться, и при этом не ограничивались ни клеветой, ни злословием. Но Павел надеется, что жезл не потребуется, и любовь подходит к христианину лучше, чем мрачное принуждение.

II. Непорядки в Церкви (5,1-6,20)

2. 1. Случай "инцеста" (5,1-13)

а) Изгнание из Церкви (5,1-5)

Павел информирован об этих беспорядках устно. В предыдущих главах: вы мудры, крепки, в славе, пресытились. Но то, что он теперь имеет сказать, стоит в резком противоречии с такими утверждениями. Случай инцеста (не в прямом случае) – нетерпим даже в языческом мире. "Есть верный слух, что у вас появилось блудодеяние, и притом такое блудодеяние, какого не слышно даже у язычников, что некто вместо жены имеет жену отца своего". Павел не называет имени совершившего это, в Церкви его знали. Не совсем ясно, что произошло. Были ли это длительные, как в браке, отношения, очевидно, с мачехой при жизни или после смерти отца. Скорее всего, некий член Церкви жил с мачехой после ее развода с отцом. "Жена отца" в ВЗ – обычное выражение для мачехи (Лев. 18,8: наготы жены отца твоего не открывай, а в Лев. 18,7 шла речь о матери; в другом месте: проклят, кто ляжет с женой отца своего). По римскому праву брак с мачехой или отчимом, или со сводными братьями или сестрами был запрещен. Павел находит непостижимым, что Церковь терпит поведение, немыслимое даже у язычников, и Церковь даже гордится своим либерализмом. Может быть, Церковь даже утверждает, что христианин стоит выше буржуазных правил (6,12-20 стихи: всё мне позволительно, утверждали коринфяне). Непонятное для Павла поведение, возможно, связано с ситуацией в Церкви в предыдущих главах. 5,2: "и вы возгордились" – надмелись (pefusiwme,noi). Церковь терпит такое безобразие вместо того, чтобы испытывать печаль. Глагол penqe,w – оплакивать покойника (evpenqh,sate). 

Для Павла есть только одно следствие из этого греха – отлучение из Церкви, изгнание – "придать сатане" (анафема). В своем послании: "А я, отсутствуя телом, но присутствуя у вас духом" – т.е. присутствуя духом, решил, чтобы изгнать его из Церкви. Это не только формальный акт, это всегда было торжественное действие собравшейся Церкви. Церковь должна собраться и торжественно провозгласить анафему, но не со злобной целью уничтожения, а с целью спасения в судный день (3,15 – спасутся как бы из огня). Даже в этом случае чрезвычайного безобразия последнее слово для ап. Павла не за человеком, не за его грехом, а за безмерностью благодати по отношению к грешнику (Рим. 5,15). Вероятнее всего, за высказыванием апостола Павла за спасением духа стоит убеждение, что в крещении человек воспринимает Духа Божия, а Дух Божий не может угаснуть даже в случае такого грубого преступления, и т.о. остается последний шанс спасения. 

"Предание сатане" (paradou/nai to.n toiou/ton tw/| Satana/|) – это предание той бесовской силе, которая таится в глубинах мира. Это надо понимать в контексте тогдашних воззрений. Тогда считали, что сатана – причина всяческой порчи, сглаза, болезни и смерти. Церковь должна произнести торжественное проклятие, которое низводит на согрешившего беду, т.е. лишает святости, принадлежности к телу Церкви. Церковь не прибегает к репрессиям, к насилию, а предоставляет наказание грешников высшей власти, отказывается налагать на него руки.

Впоследствии инквизиция ссылалась на это место, и это было ложное истолкование. 

Смысловое значение – 5б – чтобы дух был спасен. Согрешивший не должен погрузиться в не бытие, но должен быть спасен на суде, обрести спасение, что возможно только в Духе Святом, только во Христе. Чрезвычайно отвратительный случай требует строгого вмешательства. Если существуют не столь строгие нарушения нравственных прегрешений, то Павел стоит за то, чтобы их вразумлять, призывать к добродетели, призывать к снисхождению, а здесь он настаивает на предании сатане.

"Во измождение плоти" (eivj o;leqron th/j sarko,j) – в погибель, уничтожение плоти. Павел имеет ввиду человека в его физическом греховном состоянии. Всякая плоть вне Христа погибнет. Об этом речь.

б) Чистота и ответственность Церкви (5,6-8)

Образом квасного теста Павел обращает внимание на их несоответствие их мнению с их состоянием. Образ сквашенного теста употреблен иначе, чем Мф. 13,33 (закваска Царствия), а как Мф. 16,6 (закваска фарисейскка) – т.е. негативно. Здесь это делает наглядным опасность заражения злом. Церковь должна удалить согрешившего.

7-8 стихи образ закваски обретает глубинное измерение. Пасхальный обычай. В воспоминание об исходе из дома удалялось всё заквашенное. От пасхи взгляд переходит на смерть Иисуса Христа на Кресте – Он как новый Агнец отдал свою жизнь за нас, чтобы дать место новой пасхальной жизни. Новой жизни, которая даруется нам Богом через Христа, должна соответствовать новая жизнь христиан – они должны преодолеть злобу и в жизни, которая в своей прозрачности обретает истинно праздничный характер и соответствует великой пасхальной надежде.

7 – не только удалить закваску, но они уже бесквасное тесто. Для Павла императив-увещание (очистите) всегда следствие императива-утверждение: спасение уже даровано, поэтому ведите себя соответствующим образом, стремясь к спасению – уже, но ещё нет. Церковь должна стать тем, что она есть, а есть Церковь вечно в Премудрости Божией в вечном эоне, и должна становиться здесь во времени, и не могла бы становиться, если бы не была таковой в замыслах у Бога.

05.02.99

Человек без Христа гибнет, но если в Крещении человек принял Духа, то у него есть надежда на спасение. Всё, что делает Церковь – для спасения, и Церковь изымает человека из среды своей не для того, чтобы человек погиб, а для того, чтобы предохранить Церковь от закваски.

в) Устранение недоразумений (5,9-13)

Видимо, Павел уже писал послание (м.б. конец 2Кор.), т.к. он пишет: писал не сообщаться с блудниками, м.б. они неправильно поняли это и протестовали. Блудниками тогда были практически все язычники: в мистическом смысле они блудили с идолами, в прямом смысле в храмах Афродиты был ритуальный блуд. Не общаться с язычниками вообще было невозможно, это приводило к катастрофам в семейной и общественной жизни, поэтому Павел уточняет: не вообще с блудниками мира сего (и далее каталог грехов), иначе нам надлежало бы выйти из мира сего. Если он был вынужден в своем послании запретить общение с блудниками, то речь шла исключительно о Церкви. С некоторой насмешкой Павел пишет о следствиях недоразумения. Христиане не могут так просто уйти из этого мира. Павел – реалист. Церковь живет в языческом окружении, и кратко перечисляет грехи в "каталоге пороков". Именно в этом окружении Церковь должна блюсти себя – среди лихоимцев (окрадывающие других: ростовщики, бизнесмены), хищников (воры, похитители людей), идолослужителей. Каталог делает примеры, в чем именно дистанцироваться.

Несмотря на ясную границу между праведностью и неправедностью, коринфяне не должны замыкаться в гетто, потому что они фактически связаны тысячами нитей с нехристианским миром, и христианин не имеет права предоставить этот мир самому себе, он должен свидетельствовать миру. Христиане живут в этом мире, а не в каком-то самосозданном мире. Свидетельство в миру в таком окружении возможно только тогда, когда в самой Церкви есть ясная линия поведения. Павел называет пороки, которые несовместимы с христианством – христианин не может называться христианином и блудить. Кто называет себя братом или сестрой, но продолжает так грешить, должен быть отвергнут от Церкви. С таким даже не есть – не допускать до Евхаристии, до агапы и даже до личной трапезы, которая также была символом единства.

Что касается внешних, то следует отказаться от их осуждения, они предоставлены суду Божию. Церковь должна следить за своими рядами с тем, чтобы её вера подлинно отражалась в жизни и заслуживала доверия. Когда мы читаем послание к Галатам, всегда возникает соблазн неправильно его понять – "только верой" – "solo fidae". Иудеи говорили: ты сам беззаконник, и беззаконие распространяешь, на что Павел отвечает подобными пассажами. Кто живет по Духу, тот не может в принципе делать "дела плоти", но кто живет в Духе Святом? блудник, который принял крещение? Это общий идеально-мистический ответ, а практический ответ: не служите двум господам – Христу и плоти. Для Павла всегда "уже есть" совмещается с "ещё нет" – вы уже святые, но должны стремиться к святости, вы уже спасены, но должны стремиться к совершенству спасения. Павел говорит: "Я был избран Богом от утробы матери своей", но он же гнал Церковь! И потом он переходит ко Христу – о каждом человеке существует Промысел Божий в виде того плана Божия, который как идея, как цель, к которой должен стремиться человек. Помимо прочего, он обладает свободой воли и может уклоняться от цели (амартия – уклонение от цели). Т.о. каждый человек уже есть в замысле Божием, но должен себя осуществлять согласно этому замыслу; так и Церковь уже свята, но должна освящаться.

В бытии подлинном, истинном, каким может быть только бытие Божие, мы все уже существуем, но в бытии неподлинном, становящемся, мы устремляемся к бытию подлинному.

В 13 стихе Павел цитирует Втор.: "извергните развращенного из среды вас" – возвращается к инцесту и требует четкого отделения.

Кое-что в этом отрывке сейчас трудно принять практически. Можно ли на этот отрывок ссылаться, когда речь идет об учительном авторитете Церкви? Вряд ли. Здесь речь идет не об ортодоксии (когда речь идет об анафеме), а об ортопраксии – не о теоретической ереси, а о практической ереси, о поведении человека, а не о его догматических заблуждениях. Что касается догматических заблуждений, существуют другие места, на которые любители анафем могут ссылаться, например, Гал.: "если я или ангел Господень..." – здесь речь шла о догматике.

Исходный пункт. Речь идет об одном христианине, который ведет себя вызывающим образом, и не стыдится этим, и Церковь не стыдится этим – увещания Павла относятся к этому конкретному случаю.

Герменевтические выводы. 

1. Церковная дисциплина (в данном случае строгая – отлучение) должна иметь конечную цель – спасение, а не погибель.

2. Охрана Церкви от заразы. Нельзя причащать без разбора, например (даже не есть вместе). Поэтому, м.б., отчасти верна практика исповеди перед Причастием.

Очень трудно найти правильный баланс между ригоризмом и беспорядочным раздаянием Евхаристии.

3. Христианская жизнь нуждается в однозначной жизни. Быть святошей ужасно, но человек должен как-то отличаться в своем образе жизни.

4. Церковь должна противопоставлять себя не миру вообще, а господствующим жизненным установкам, давать христианскую альтернативу, не быть оттиском того, что в жизни существует. Сейчас в Европе особенно большое поражение в своей миссии терпят протестантские церкви. Это здесь на полуязыческой почве они имеют какое-то преимущество, а там на христианской, хотя и секуляризованной почве, они терпят крах из-за приспособленчества к миру.

5. Церковь должна быть снисходительна, скромна вовне, и самокритична внутри, не доходя до осуждения, ибо последний суд принадлежит Богу. Анафема – не осуждение, а экскоммуникация.

3. 2. Процессы в языческих судах (6,1-11)

а) Тяжбы среди братьев (6,1-8)

В контексте новый отрывок кажется чуть-чуть чужеродным. Павел, видимо, решил включить его сюда в силу того, что он в конце говорил о суде. Слово суд (крима) вызвал у него воспоминание о судах языческих. 

Иметь дело (прагма) – иметь тяжбу.

Павел переходит к теме досадных разбирательств. Павел диктует послание по ассоциации. В этих стихах он критикует Церковь, что она выносит споры в языческий суд – споры должны быть внутри. Кроме того, рекомендует отказываться от своих прав. Форма "как смеет кто" – типичный упрек, возмущение. Свои частные имущественные споры, возможно, между соседями или родственниками, выносятся в языческие суды. Павел называет язычников нечестивыми, неправедными. Он не оценивает низко римские суды, он и сам стремился судиться у императора, римские суды были замечательны. Павел показывает коринфянам, что их поведение противно смыслу, и следует иудейской традиции, в которой запрещалось выступать перед языческими судами (не суд нечестивый, а суд нечестивых). Поэтому в диаспоре развивалось собственное судейство, тем более это должно сохраняться и для святых (для христиан). Прем. 3,8, Дан 7,22 – святые будут судить мир. Это присутствует и в синоптической традиции: Лк. 22,30: "и сядете на престолах судить двенадцать колен Израилевых".

Павел делает заключение от большего к меньшему: если христиане примут участие в эсхатологическом суде Божием, то насколько более они могут решать вопросы повседневности! Павел напоминает, что речь идет о мелочах: "дела житейские", пустяки. Языческие судьи ничего не значат. Чтобы понять это, надо учитывать полемический контекст. Церковь – избранный Богом новый Израиль, новый народ. Но это самосознание становится бессмысленным ввиду этих судебных процессов в языческих судах. Церковь придает этим язычникам такую компетенцию, которой они не должны обладать, согласно самосознанию Церкви. Здесь Павел в высшей степени рассержен. Церковь, которая считает, что обладает мудростью, духовным богатством, должна же найти хоть одного мудрого (РБ – "sofo.j" – "разумного" – неправильно). Вместо этого один брат тащит другого в суд – это разительное противоречие с сутью Церкви, что для языческого мира – спектакль. 

7-8 стихи Павел идет чуть далее. Павел ставит под сомнение возможность судов между христианами – то, что христиане судятся, могут решить свои проблемы лишь в плоскости юриспруденции – это свидетельство скудости Церкви. "Лучше терпеть неправду, чем творить неправду", – писал Платон. "Больше зло, полагаем мы, творить несправедливость, меньшее – терпеть несправедливость" (Гордий?). Если христиане ведут процессы в языческих судах, значит, они совершают неправду, грабеж по отношению к братии. Это парадоксально. Здесь мы наблюдаем прогрессирующую радикализацию. Павел не ставит под вопрос право и правопорядок, но он сопротивляется эгоистическому стремлению отстаивать свои права. Речь идет о братьях, о любящи, а любящие отказываются от своих прав, но не от права в принципе. Мы живем в гораздо более сложном мире, чем Церковь в Коринфе, но видим, что христиане слишком часто настаивают на своих правах с бесконечными регистрациями.

б) Следствия крещения в жизни (6,9-11)

Павлу поведение коринфян кажется невыносимым, и Церковь должна знать об этом. Продолжать жить в неправедных структурах этого мира, подражать им – это исключает из Царствия Божия. "Царствие Божие" – центральное понятие Евангелия Иисуса Христа, но это понятие встречается у ап. Павла редко. Христиане ожидают Царствие Божие, но уже сейчас должны жить в надежде на это Царствие. Перечисляются грубые грехи: "Или не знаете, что неправедные Царства Божия не наследуют? Не обманывайтесь: ни блудники, ни идолослужители, ни прелюбодеи, ни малакии, ни мужеложники, ни воры, ни лихоимцы, ни пьяницы, ни злоречивые, ни хищники – Царства Божия не наследуют". Павел мог бы перечислить ещё множество других грехов, несовместимых с христианской надеждой на Царствие Божие. А здесь акцент на сексуальные грехи, чем подготавливается дальнейший отрывок. 

Центральный стих – 11. Павел напоминает об акте крещения. Эти слова повторяются у нас во время обряда крещения. В крещении христианин радикально порывает с прошлым. Наш перевод неверным, грек счел бы этот перевод еретическим – возвратные формы – мы омыли себя. По-гречески: "были омыты, освящены, оправданы именем Господа...", лучше сказать, что "Бог нас омыл...", т.е. Бог принял нас из нашей прежней жизни в сферу Своей святости, сделал нас праведными, привел в порядок наши нарушенные отношения с Богом. В крещении мы тесно связаны со Христом, потому что крещаемся именем Господа Иисуса Христа, исполнены Духом. Прошлое оставлено, но это должно постоянно являться в новом и новом ежедневном выборе. Новая действительность всегда подвергается опасности. Коринфяне уже готовы вернуться к ветхому образу поведения. Процессы друг против друга доказывают это. Об этом же говорят и совращающие либеральные лозунги, о которых Павел будет говорить дальше. 

Герменевтический вывод.

Каталог пороков у Павла носит не информативный, а перформативный характер, для него все эти каталоги – не информация, а призывы, увещания. Павел вовсе не имеет целью вынести окончательное суждение о вечной судьбе людей: "пьяницы Царства не наследуют" и погибнуть. Это увещание, а не констатация, это не суждение. Это увещание не утратить легкомысленно то, что нам даровано в Крещении. Подобные тексты мы можем понимать только как увещание, а не спекулировать на них относительно вечной судьбы других или даже говорить о вечной погибели. Текст говорит нам не о других, а взывает к нам самим, к нашей ответственности перед Богом за свою жизнь.

4. 3. Против неограниченной свободы (6,12-20)

Некая группа в Церкви, очевидно, считала проституцию чем-то совершенно нормальным, при этом, прикрывались замечательным богословским положением. Один из лозунгов гласил: "Мне всё позволено!". Возможно, при этом ссылались на самого ап. Павла, т.к. он много рассуждал о свободе христианина. Однако, как и возмущавшиеся Павлом иудеи, которые называли его беззаконником за его проповедь свободы от закона, так и эта группа его не поняли в принципе. Свобода для Павла вовсе не означает произвола, несдержанности. В послании к Галатам, с одной стороны (5,1), Павел говорил: стойте в свободе, не подвергайтесь игу рабства, но там же (5,13) – "только бы свобода не была поводом для плоти".

2 антитезы противопоставляет Павел этому лозунгу.

1. "Но не всё полезно" – не всё способствует совершенствованию человека.

2. "Но ничто не должно обладать мною" – мнимая свобода часто оборачивается рабством, погружение в инстинкты может вести к глубокой несвободе.

В 13 стихе Павел цитирует ещё один лозунг либертинистов: всё позволено, потому что "пища для чрева, и чрево для пищи, но Бог уничтожит и то, и другое" – о чем рассуждать? Пища и питие – естественные процессы, касающиеся всего лишь преходящего в человеке, так что это всё нравственно нейтрально. Но это не совсем так. На примере пищи и пития они говорили не столько о пище, эта поговорка характеризовала вообще поведение, в т.ч. и сексуальные – сексуальным инстинктам также можно предаваться, как и потребностям в пищи и питии. Но Павел сознательно противопоставляет очень богословски насыщенное слово "тело" легкомысленному слову "чрево" – "Тело же не для блуда, но для Господа, и Господь для тела. Бог воскресил Господа, воскресит и нас силою Своею".

Тело – не просто вместилище духа, которое преходит. Тело у Павла, как правило, личность, целое человека. Именно телом человек вступает в контакт с другими людьми самими разнообразными способами (в т.ч. и через речь). Именно об этом теле, объективно вступающим в связь с другими, говорит апостол, что оно принадлежит Господу. В результате крещения христианин стоит в тесной личной связи со Христом, подразумевается целый человек в его телесности. Из связи с Господом не может быть исключена никакая сфера человеческой жизни. Если в Коринфе считали, что сексуальность касается лишь внешней части человека, то Павел говорит о воскресении – чрево (как символ физиологического) погибнет, но тело останется.
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Человек не обладает собственно телом. "Тело" для грека звучит "цело", нечто целое. Но человек – не целое, он разлагается и из целого предмета становится кучей гнили. Задача человека – восстановить эту целостность, т.е. задача человека – swthri,a – целение (спасение – слав.) через целителя – swth,r (Спасителя). Здесь представление о человеке как исключительно греховном существе, у которого нет и настоящего тела, а одно разлагающееся чрево, которое уходит из ничто в ничто; сущность всего сотворенного – ничто, ибо сделано из ничего, "что" может быть только в Боге, а когда происходит уклонение от воли Божией, от Его замысла (a``marti,a – попадание вне цели, в никуда, потому что цель – в Боге), в этом "ничто" – полное разложение, там нет никакого тела. Павел мыслит человека в терминах сотериологии, в терминах спасения и говорит, что человек должен быть телом, а не чревом, и это тело – для Господа, и Господь воскрес для нашего тела. Человек как тело обладает личностью, и уже в ВЗ сказано, что в совокуплении людей тела объединяются в единое тело, пусть это будет даже как тень в блуде, но даже там есть какое-то соединение воедино. В любом случае, тело должно принадлежать Господу, а не блуднице. Под "телом" здесь Павел понимает, конечно, человека в его целостности, неделимости.

В Коринфе говорили, что всякий грех, который делает человек – вне тела, т.е. касается его извне, но не входит внутрь его. Павел приводит в 18 стихе этот лозунг коринфян: "всякий грех, какой делает человек, есть вне тела"; коринфяне утверждали, что сексуальное касается лишь внешней стороны человека, а не самого человека. Но в действительности, пишет Павел, секс затрагивает человеческие глубины: "блудник грешит против собственного тела", половая связь затрагивает внутреннюю духовную суть человека.

В стихах 19 и 20 апостол ещё раз напоминает принципиальные истины веры: не только Церковь есть храм Божий, но и каждый христианин есть храм Божий: "Не знаете ли, что тела ваши суть храм живущего в вас Святаго Духа, Которого имеете вы от Бога, и вы не свои? Ибо вы куплены дорогою ценою. Посему прославляйте Бога и в телах ваших и в душах ваших, которые суть Божии". Мое тело – это храм Святого Духа, место Его постоянного присутствия, и, следовательно, христианин, "мое тело" (а человек только во Христе – тело, только во Христе человек не разлагается), призван свидетельствовать Божие присутствие в нем всем своим существованием. Никакая область жизни не исключается из принадлежности Христу, Который даровал Себя людям до самой смерти. 

"Вы куплены" – Павел опять говорит об искуплении, покупке – за этим представлением стоит воспоминание и об освобождении из египетского рабства, и обычное светское значение об искуплении из рабства, и литургическое значение, идущее от Йом Киппур. Иисус, жертвуя Своей жизнью, преодолел силы смерти, которые угрожают, ограничивают жизнь людей. "Отдать себя Христу" означает для нас отдать себя свободе.

Важнейшим критерием нравственной оценки человеческих действий для Павла служит вопрос, насколько эти действия полезны ("не всё полезно"). "Пользу" надо понимать не в современном утилитарном смысле. Для Павла быть полезным означает служить совершенствованию. Насколько твои действия тебя усовершают, поднимают, строят, созидают, или твои действия принижают тебя, оставляют тебя ниже твоих возможностей? Свобода может быть понята неверно. Павел говорит о свободе от закона, но свобода от закона не означает произвола, эта свобода может вести к новому рабству, к новому принуждению, к новой зависимости, и разнузданная сексуальность может вести к несвободе, ко всяким травмам в жизни. Мы всё это прекрасно знаем. Поэтому Павел предостерегает против поверхностного взгляда на сексуальность, который ограничивает себя эгоистическим удовлетворением сиюминутных потребностей. Для Павла сексуальность имеет целью личную встречу, личное общение, это библейская традиция. Павел оценивает сексуальность, исходя из Быт. 2,24: двое будут одна плоть (т.е. один человек). Идеал сексуального общения, это когда один человек полностью отдает себя другому, открывает себя в глубине своей личности, и в этом смысле сексуальность – это дар благоволения Творца. Цель – это глубокое, угодное Богу общение двух людей. Поэтому Павел отрицает всякие враждебные телесности тенденции, мы это увидим в 7 главе. Тело для Павла – это что-то очень ценное, это цель человека – достичь подлинного тела во Христе. Поэтому Павел отклоняет сексуальную несдержанность не из позиции вражды к телу, но именно из высокой оценки телесности, потому что наше тело – храм Божий. Павел напоминает коринфянам, что они во всем своем существовании принадлежат Господу, благодаря крещению мы тесно связаны с Ним, и из этого единения не исключена никакая жизненная сфера. Христианином человек становится не в каком-то особом религиозном пространстве, но во всей жизни. К сожалению, у нас очень распространено выражение "ты часто ходишь в церковь?". Т.е. стать христианином – это пойти в церковь, в то время, как Церковь – это мы, и мы не можем выйти из Церкви. Поэтому внецерковное использование другого человека (скажем, в сексе) несовместимо с христианской жизнью.

IV. О браке и безбрачии (7,1-40)

1 стих: "А о чем вы писали ко мне, то хорошо человеку не касаться женщины". Павел приступает к вопросам, которые поставили пред ним коринфяне. До этого речь шла о слухах, а здесь речь идет о письме коринфян, которое до нас не дошло (существуют лишь апокрифические письма коринфян апостолу Павлу). Коринфяне в каком-то утраченном послании ставили вопросы. Об этих вопросах у них были разные мнения, поэтому они и спрашивают совета. Если в 6 главе Павел выступает против безграничного сексуального произвола, то здесь, наоборот, речь идет об аскезе, о некоей мироотрицающей позиции. Были люди, которые отрицали брак, а не только секс вообще. Вполне возможно, что обе эти позиции – и либертинизм, и аскетизм – представляла одна и та же группа, в сущности гностическая. Это не такая редкость. Если я отрицаю телесное, то могу сказать, что всякий грех – это чепуха, какое мое дело, пусть мое тело грешит, я – чист. Также я могу сказать: пусть телесное меня не касается, останусь чистым. Т.е. и чрезмерный либертинизм, и чрезмерный аскетизм могут иметь один и тот же плотеотрицающий характер – мизантропию. Довольно часто высокие идеалы, враждебные земной жизни, идут рука об руку с грубым развратом. Обе позиции имеют один корень. Там, где принижают телесно-земное перед духовным, следствием бывает либо невоздержанность (телесное не может касаться духовного), либо мрачная аскеза. Вполне возможно, и в 7 главе на это есть намеки, что эсхатология способствовала мнению, что лучше в брак не вступать, слишком были острые эсхатологические ожидания.

5. 1. Крайняя аскеза (7,1-7)

Сначала Павел цитирует позицию, которая была представлена в Коринфской Церкви и там же вызывала острое сопротивление: "...вы писали ко мне, то хорошо человеку не касаться женщины..." Павел не слишком даже спорит с этим, но его ответ в 7,2 такой: "Но, во избежание блуда, каждый имей свою жену, и каждая имей своего мужа". Впоследствии этот ответ Павла вызывал много упреков, что он смотрит на брак лишь как на необходимое зло во избежание блуда, как выпуск пара во избежание отступления от правого пути. Но здесь за Павла надо вступиться. Эти упреки не учитывают ситуацию, в которой пишет Павел. Он не излагает здесь систематического учения о браке, он просто аргументирует против чрезмерной аскезы, а такая тенденция была в Церкви, и делает это аргументами, которыми, как он думает, он лучше всего может убедить именно аскетов (во избежание блуда). Павел реалистично видит, что крайняя аскеза часто возникает из-за переоценки своих способностей, ведь в других случаях Павел очень проникновенно говорит о любви (13 глава), здесь же он говорит о вещах практических, которые могут многое сказать в данный момент этой группе.

3-4 стихи: "Муж оказывай жене должное благорасположение; подобно и жена мужу. Жена не властна над своим телом, но муж; равно и муж не властен над своим телом, но жена". Эти стихи о супружеских сексуальных обязанностях тоже могут оказаться странными сегодня. Но нельзя пройти мимо положительного момента в этих стихах – здесь Павел признаёт равные права за мужчиной и женщиной, оставляя далеко позади себя патриархальные взгляды, которые были обычны в его время в его окружении. Он говорит о равных обязанностях мужчины и женщины, т.е. требовать, чтобы супруги думали не о себе и действовали не ради себя. Аскеты требовали даже запрещения брака, не говоря о том, что они требовали воздержания от общения в браке. Об этом – в 5 и 6 стихе. Здесь он много о воздержании не говорит. 

5-6 стихи: "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. Впрочем это сказано мною как позволение, а не как повеление".

Итак, Павел им дозволяет уклоняться, т.е. воздерживаться, но с тремя ограничениями:

1. взаимное согласие;

2. ограниченность во времени;

3. свобода для молитвы.

Ни в коем случае нельзя принуждать к аскезе. И здесь снова муж и жена ставятся в равные условия. Павел добавляет, что всё это – лишь уступка, дозволение, а вовсе не заповедь (не повеление). В такой тонкой области, как супружеская жизнь, Павел не желает регламентировать. Сам же Павел однозначно предпочитает безбрачие:

7 стих: "Ибо желаю, чтобы все люди были, как и я; но каждый имеет свое дарование от Бога, один так, другой иначе".

Но для него безбрачие не абсолютно, жить безбрачно – это особая харизма – дарование от Бога, а потому нельзя делать безбрачие законом для всех, существует многообразие для осуществления христианского начала – одни в браке его осуществляют, другие – в безбрачии, каждый должен идти тем путем, который соразмерен возможностям, дарованиям. Безбрачие здесь Павел называет "харизмой" и высказывает свою центральную мысль – харизма всегда от Бога для созидания (РБ – "назидания"), т.е. устроения, совершенствования Церкви. Харизма – это всегда служение другим. Павел говорит о браке без особого энтузиазма, но следует обратить внимание на ту ситуацию, в которой он пишет. 7,2 нельзя заострять, как если бы Павел видел единственную цель брака в избежании блуда. Напротив, против ригористов Павел трезво показывает границы человеческих возможностей. Он отвергает аскетические крайности, потому что они переоценивают человека, требуют от него слишком многого. Павел убежден в равном положении мужа и жены, и обоим им он придает равные права и обязанности, а в его окружении всё это было далеко не так.

6. 2. Оценка отдельных ситуаций (7,8-16)

а) Безбрачные и вдовые ()

8-9 стихи: "Безбрачным же и вдовам говорю: хорошо им оставаться, как я. Но если не могут воздержаться, пусть вступают в брак; ибо лучше вступить в брак, нежели разжигаться". Здесь Павел остается при той же аргументации – желательно, чтобы безбрачные и овдовевшие оставались безбрачными, но только тогда, когда у них есть дар воздержания. При этом, Павел оставляет людям свободу в решении. Это важно, потому что в сфере пола недопустимо принуждение. Павел реалистично ориентируется на возможность человека. Чрезмерное подавление сексуального для него исключено. 

б) О разводе ()

10-11 стихи: "А вступившим в брак не я 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".

Коринфские христиане-аскеты пропагандировали развод, потому что брак, с их точки зрения, был почти что блудом. Павел решительно против этого и ссылается при этом не на себя, а на заповедь Иисуса Христа и оценивает слова Иисуса Христа много выше собственных советов, ссылаясь на синоптическую традицию, которая в его время бытовала в устной форме и толковалась применительно к постоянно меняющимся ситуациям. По иудейскому праву, инициатива развода принадлежит мужу, а по греческому праву – также и женщине. Павел здесь обращается к обоим супругам – снова муж и жена поставлены в равные условия. Иисус развод запрещал.

В 11а – "если же разведется, то должна оставаться безбрачною, или примириться с мужем своим" Павел имеет определенный случай в Коринфе, – был развод.

После случившегося развода для партнеров остается 2 возможности: либо оставаться безбрачными, либо искать примирения. Позднейшее каноническое право именно из стиха 11 вывело возможность развода в тех или иных случаях. Для Церкви распоряжения Иисуса Христа и Павла носят обязывающий характер, но столь же обязывающий характер носит призыв Иисуса Христа к милосердию. Как соединить то и другое, т.е. сохранение формального брака и милосердное расторжение его? Мир очень сложный и многообразный, и этот вопрос для канонического права всегда открыт и в каноническом праве решается так или иначе в истории.
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в) Смешанные браки (7,12-16)

Вопросы о браке вызваны нестроениями в Коринфской Церкви в связи с тем, что там появились группы аскетичных энтузиастов, которые в связи со своей высокой мнимодуховностью, а также с приближением эсхатона отказывали людям в праве жениться, требовали развода, а уж тем более требовали развода в смешанном браке. Павел спорит с теми как бы ревностными христианами, которые считают, что языческий партнер в браке оскверняет, делает нечистым христианина, как идоложертвенное. Речь идет о тех парах, в которых один уже в браке стал христианином, потому что христианину не положено жениться или выходить замуж за язычника. Другой же в браке остался язычником. Павел здесь не может сослаться на слова Иисуса, потому что во времена Иисуса такие ситуации были бы немыслимы, потому что тогда не было христиан, а иудеи не могли сходиться с язычниками. Здесь новая ситуация, и Павел сам ищет по-христиански ответственный путь: "я говорю, а не Господь". 

Сначала Павел рассматривает случай, когда христианская сторона не желает расторжения брака. Муж и жена полностью уравнены в правах: муж, не оставляй жены, жена, не оставляй мужа. Павел никак не может разделить страхи слишком ревностных христиан, будто язычник оскверняет христианина. Напротив, говорит Павел, заражает не неверие, заражает вера. Святость христианина способна перейти и на неверующую сторону. Павел предполагает, что, если язычник согласен жить с христианином, значит, если он любит, язычник готов принять какие-то определенные ценности, хотя бы отчасти образ жизни – всё то, от чего христианин не может отказаться. Следовательно, язычник будет отчасти освящен. 

Странными, на первый взгляд, кажутся рассуждения о нечистоте и святости детей в 14 стихе: "Иначе дети ваши были бы нечисты, а теперь святы". Речь идет о некрещеных детях. Христианин не должен думать, будто он должен расстаться с детьми, а может быть этого требовали некоторые рьяные христиане. Павел считает, что и на детей, как и на супруга, приходит что-то от веры и святости.

В 15-16 стихе Павел переходит к случаю, когда язычник по той или иной причине хочет развестись с христианином. В эпоху Домициана это было уже неизбежно, а во времена апостола Павла (Клавдий, Нерон) было ещё возможно жить язычнику с христианином. Здесь Павел обнаруживает терпимость, широту взгляда, он уважает свободу языческой стороны. На язычнике лежит инициатива, сохранить или расторгнуть брак. Если брак расторгается, тогда христианин свободен для заключения нового брака. Христианин не должен настаивать на сохранении брака в ложной надежде, что он обратит, спасет... Развод должен произойти мирно: "к миру призвал нас Господь". Павел показывает себя трезво мыслящим душепопечителем, который заботится не только о вечном спасении, но и о земном благе людей. Эти убеждения апостола о заразительной силе веры и сегодня могли бы уменьшить некоторые церковные опасения. В недавнем постановлении Синода о младостарцах речь идет и об этом.

7. 3. Божие призвание для каждого своё (7,17-24)

До сих пор сказанное о браке Павел распространяет на нечто общее, принципиальное, при этом говорит о некоторых важных для Церкви проблемах, а именно: каждый пусть живет, как предназначил ему Бог. Эта простая мысль красной нитью проходит через весь отрывок и делает его весьма привлекательным. Как предназначил Бог? А Бог предназначил тебя таким, каким Он тебя призвал, ты Ему понравился. Призыв Божий в той ситуации, когда жил апостол Павел, когда христианином не рождались, а становились, застигает человека в том или ином социальном положении. Павел не симпатизирует однородности, униформе, его привлекает больше свобода, об этом он так много пишет (к Галатам: "к свободе призваны вы, братья"). Павла привлекает многообразие христианских даров, проявлений, особенно хорошо это будет развито в 12-14 главах в метафоре тело-член. Павел призывает Церковь уважать различия в осуществлении одно и того же христианского начала. Каждого Бог призывает по-своему. Тот факт, что Бог призывает всяких людей в Свою Церковь, делает относительными господствующие в обществе различия. Приходит человек из иудейства или из язычества – это больше не имеет никакого значения. Значение имеет только одно – подчиняется ли человек воле Божией. Является ли для человека воля Божия решающей в его жизни.

18 стих: "Призван ли кто обрезанным, не скрывайся; призван ли кто необрезанным, не обрезывайся". Здесь Павел указывает на обрезание не в полемическом тоне, без надрыва, как в послании к Галатам (там была другая ситуация). Т.е. если призван иудеем, не скрывайся (mh. evpispa,sqw - "не натягивай"), т.е. не делай пластическую операцию натяжения крайней плоти. Это практиковалось в мире в то время. Т.е. кто призван иудеем, не должен пытаться хирургическим способом удалить следы обрезания. А если призван из язычников – не должен обрезываться. Для Павла справедлива крещальная формула, которую он приводит в Гал. 3,27-28: "Все вы, во Христа крестившиеся, во Христа облеклись. Нет уже Иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского: ибо все вы одно во Христе Иисусе". Одежда здесь – всегда символ содержания. В древности "встречают по одежке" – это нормально, потому что облачение всегда говорило о внутреннем содержании: священника или милиционера увидишь по одежде. Это одна из очень важных мыслей Библии. Когда Павел говорит, что мы все были разоблечены славы Божией (2Кор.), то он намекает на древнюю историю об Адаме и Еве, которые содержанием своей жизни имели общение с Богом, присутствие Божие было содержанием их жизни. Что есть наше собственное без Бога содержание? – персть, которая сделана из ничего – поэтому наше собственное содержание – ничто. Мы над этой бездной "ничто" удерживаемся только рукой Божией. Содержанием жизни Адама и Евы было присутствие Божие, поддерживающее их бытие и жизнь. Поэтому, согласно иудейским представлениям, Адам и Ева не были нагими в полном смысле, они были облечены славой Божией, которая есть – видимый знак присутствия Божия. Итак, сияние присутствия Божия было их одеждой. Но когда они отошли от Бога, лишились содержания, то появилась нагота – символ пустоты. Они решили себе сделать некое подобие одежды, некое подобие содержания.

Когда Павел говорит, что мы облечены во Христа, он имеет ввиду обряд крещения, во время которого облекали в новые одежды, как раба, когда его покупали, привозили в новый дом и облекали в новые одежды, чем символизировалось, что он должен свою волю должен подчинять новому господину. Это внешний повод для того, что сказал ап. Павел, а библейский повод: что мы имеем своим содержанием Христа: "Уже не я живу, но живет во мне Христос".

Кто верует во Христа, кто нашел во Христе свое собственное подлинное "Я", для того становятся относительными и снимаются все сословные и расовые различия. Но в других Церквах Павел борется за это, иначе бы он галатам не писал это, он вынужден бороться за это равенство всех. Это показывает, как трудно вводить в конкретную жизнь принципиальную точку зрения о свободе и равенстве всех – трудно вплоть до сферы самой Церкви. Вплоть до середины ХХ века в США церкви черные и белые были строго разделены. И у нас в Церкви: иудео-христианские Церкви на юге, некие попытки создания иудео-христианских общин в сфере влияния отца Александра Меня. С другой стороны, антисемитская предубежденность, которая господствует в христианских Церквах. 

20-22 стихи. Дальше Павел говорит о рабстве: "Каждый оставайся в том звании, в котором призван. Рабом ли ты призван, не смущайся; но если и можешь сделаться свободным, то лучшим воспользуйся. Ибо раб, призванный в Господе, есть свободный Господа; равно и призванный свободным есть раб Христов".

Решающий стих – 21б: "если и можешь сделаться свободным, то лучшим воспользуйся". В оригинале это очень кратко, как кратко и здесь (avllV eiv kai. du,nasai evleu,qeroj gene,sqai( ma/llon crh/sai). Перевод всегда чуть-чуть спорен. По-славянски, как и в большинстве современных переводов: "аще и можешь свободен быти, паче поработи себе" – т.е. лучше оставаться в состоянии рабства, если можешь освободиться. Синодальный перевод говорит иначе: "лучшим воспользуйся", а что лучше, предоставляется судить самому. В других переводах говорится: если можешь освободиться, то воспользуйся этим, ибо это лучше. Поскольку весь отрывок говорит о том, что каждый должен оставаться таким, каким он призван, правильным надо считать наш славянский перевод: если можешь освободиться, то лучше этого не делай, оставайся таким, какой ты есть, и даже "паче поработи себе". Об этом же говорит и 22 стих: "Ибо раб, призванный в Господе, есть свободный Господа; равно и призванный свободным есть раб Христов". Кто соединяется со Христом, тот становится свободным и, в то же самое время, тесно связан со Христом как Его слуга, как Его раб. Свобода и служение, послушание – это 2 полюса напряжения, которые логически невозможно просто так разделить в каком-то упрощении. Можно упрекать Павла, что он содействует продолжению рабства, но эти упреки были очень наивны, ведь, Павел не делает ещё никаких социальных следствий из своих высказываний. Церковь в Коринфе – ничтожное меньшинство в огромном окружении, и Павел никак не может призвать рабов к восстанию, чтобы они скинули цепи рабства – это было бы нереалистично и глупо. Но то, что впоследствии Церковь, когда она уже почти обрела государственную власть и влияние, сделала выводы об уничтожении рабства, это хорошо. Надо думать, апостол Павел немало приложил своих усилий к этому, хотя и не зная этого. Но то, что Церковь это сделала слишком поздно и, может быть, даже вынужденно, – это плохо. Рабство в Европе сохранялось почти на протяжении всего первого тысячелетия, в Византии почти до XIV века, а в Америке до середины XIX века, крепостные крестьяне тоже были почти в рабском положении. Так что исторический опыт должен сделать нас бдительными, самокритичными, чтобы не проспать те вызовы, которые предлагает нам наше время. Правда, в 23 стихе сказано: "Вы куплены дорогою ценою; не делайтесь рабами человеков" – этот возглас обнаруживает большую сердечность. Основанием желанной свободы Павел называет жертву Иисуса на Кресте и указывает глубокую зависимость Креста и нашей свободы: "вы куплены (искуплены) на свободу дорогой ценой (ценой крестной смерти".

8. 4. О безбрачии (7,25-35)

а) Предпочтение безбрачия (7,25-28)

Павел в своих принципиальных рассуждениях имеет ввиду конкретные вопросы коринфян. Он отвечает на вопросы относительно девства, частично передает мнения, которые бытовали в Церкви. Церковь спрашивала: "что делать безбрачным" (parqe,noi – девственники, одно и то же слово женского и мужеского рода, т.е. подразумевает и юношей, и девушек). Имеют ли они право вступать в брак или должны оставаться безбрачными? Очевидно, что некоторые ревнители в Коринфе придерживались мнения, что жениться грех. Отсюда эти странные формулировки в 28 стихе: "Впрочем, если и женишься, не согрешишь; и если девица выйдет замуж, не согрешит".

26 стих несколько неудачный: "По настоящей нужде за лучшее признаю, что хорошо человеку оставаться так", он намекает на то, что в Коринфе требование не жениться мотивировали предстоящими трудностями – "настоящая нужда", лучше сказать: "предстоящие трудности".

Павел не может сослаться ни на какое слово Господа, тем не менее, он считает свой совет весьма авторитетным, его апостольское дело – дар благодати Божией: "а даю совет, как получивший от Господа милость быть Ему верным".

Совет не жениться ориентируется не на требования воздержания, а эсхатологически. Павел ожидает близкий конец (29-31 стих об этом будут говорить), а предшествуют концу трудности, гонения. Так считали все ранние христиане и иудеи. В иудаизме того времени тоже считалось, что брак – это дополнительное бремя, бедствие (к бедствию в эсхатологическом смысле – как трудность – относили и брак). Брак – это всегда подвиг, он всегда труден.

Сирийский апокалипсис Варуха (ок.70): "Женихи, не входите в брачный покой, девы, оставьте украшение ваших венков, жены, не молитесь о благословенном материнстве. Ради чего вам до сих пор рожать в муках? Для того лишь, чтобы с воплями хоронить?"

Совет Павла очень дифференцирован, трезв: хорошо, уместно оставаться безбрачными ввиду близкого конца, но отсюда Павел не делает ничего обязывающего, никаких предписаний, Павел вообще против ригоризма. Он твердо постановляет, что существующий брак не должен расторгаться, и однозначно выступает против мнения, что вступать в брак – грех. Хотя он согласен с эсхатологической мотивацией коринфян, он четко избегает аскетических крайностей.

б) Близкий конец (7,29-31)

Павел от частных вопросах переходит к богословским обобщениям, возникают новые этические проблемы, он не может сослаться на какой-то уже готовый написанный катихизис и всё освящает в свете важных положений веры. Отсюда он пытается прийти к каким-то предписаниям и ответственным заповедям. Отрывок начинается и оканчивается ссылкой на краткость времени: "время коротко" (o` kairo.j sunestalme,noj evsti,n – правильнее "срок близок"). Есть время "хронос", а есть "kairo.j" – это не время, а назначенный срок, у нас, как правило, тоже переводят "время". В любом случае, здесь говорится, что мир скоро кончится. Заблуждается ли Павел относительно близкого конца? И да, и нет. Это близкое ожидание "парусии" вызывало несколько обостренные чувства, перспектива была, безусловно, укорочена, но, в принципе, это ожидание справедливо, ведь, этот мир в любом случае невечен, как невечен и мой личный мир, а нам другого мира не дано, как нашего собственного мира, и с человеком кончается его мир. Каждый мир неудержимо бежит к своему концу. А если воспринимать мир объективно, через какие-то столетия или тысячелетия он тоже закончится. Знание о бренности, о непостоянстве мира может уберечь от идолов века сего, от того, чтобы абсолютизировать вещи бренные, преходящие, прилепляться к ним как к непреходящим ценностям, а ведь идолами может стать всё, что угодно, начиная от истуканов, деревьев, гор, облаков и планет (это уж совсем примитивно) и кончая общепризнанными идолами, как культура, политика, искусство, деньги, пристрастия, собственное "Я", дети, родители, церковь (суеверный подход к церкви) – идолов может быть сколько угодно.

На фоне эсхатологических ожиданий Павел описывает верную христианскую позицию пятикратным "как не". Так что же, христианин не может серьезно относиться к этому миру? Христианин не должен быть озабочен горестями и удачами этого мира? Павел здесь требует внутренней дистанции по отношении к вещам, которые вовсе не отрицательны: брак, печаль, радость, собственность.

В иудейской апокалиптике требовалось бегство из этого мира, это часто и сейчас встречается – не стоит вовлекаться в судьбы этого мира, который всё равно обреченно движется к своему закату (пессимизм).

Павел далек от этого. Из его посланий мы знаем, насколько он озабочен состоянием своих Церквей и т.д. Дистанция по отношению к миру у него позитивна, имеет место позитивное предзнаменование: "древнее прошло, стало новое" (2Кор. 5,17). Павел ожидает для этого мира, как творения Божия, от Бога же доброго будущего. Он сознаёт, что блага этого мира – не последнее слово, не окончательное, эти блага преходящи. От этого они не перестают быть благами, они просто относительны. Знание об их относительности дает христианину внутреннюю свободу, раскованность – вовсе не отрицательное отношение к благу, а свободу. Такую позицию легко спутать со стоической "автарки,eй", которая была распространена во времена ап. Павла: самодостаточность, незатронутость, мудрость, которая не замечает вокруг себя ничего, ей ничего не нужно. Стоик стремился воздержаться от эмоций: от печали, от боли, от радости – он выше всего этого. Но Павел призывает плакать с плачущими, радоваться с радующимися (Рим. 12,15) и в то же время сознавать бренность этого мира и этой жизни. Лучше говорить даже не о дистанции от мира, а о позиции внутренней свободы от мира.

в) О предпочтении безбрачия (7,32-35)

В Синодальном тексте 33б переведено странно: "Есть разность между замужнею и девицею". В наиболее древних рукописях – в папирусах, в Ватиканском кодексе (a) стоит так: "неженатый заботится о Господнем, как угодить Господу, а женатый заботится о мирском, как угодить жене. Незамужняя заботится о Господнем...".

Мы видим личное предпочтение Павла безбрачию. Правда, он говорил, что каждый имеет свой дар от Бога, здесь эта корректива как бы уходит из кругозора, позиция Павла соответствует его личному опыту, и отсюда её сложность. Павел возвращается к теме о предстоящих трудностях, о предстоящих эсхатологических бедах. Брачный человек ввиду этих бедствий обременен заботами о супруге, о детях. Здесь акцент смещается на безраздельное служение Господу. Павел снова обращается к мужчинам и женщинам одинаково, формулировки почти параллельны, говорит он резко, односторонне. Павел формулирует некий идеал, а реальность далека от него. Безбрачные могут полностью сконцентрировать на деле Господа, могут, как Павел, направить всю свою энергию и волю на служение Евангелию. Это для него благословляет и обосновывает безбрачную форму жизни, осмысляет безбрачие. Но прав ли Павел по отношению к браку? Брак очень высоко оценивается в Библии. Конечно, любовь к другому человеку может конкурировать с любовью к Богу. Но может быть и наоборот, когда опыт человеческой любви помогает постижению Бога. Кажется, Павел сам чувствовал, что это слишком резкий способ выражения (женатый заботится о мирском, а неженатый о Господнем) – слишком резкая черта часто может оказаться неправильной. Павел чувствует, что он может быть неправильно понят, поэтому он подчеркивает в 35 стихе, что вовсе не хочет наложить на читателей каких-то оков, уз, он только желает лучшего, желает помочь, чтобы они исполняли служение Господу с постоянством, верностью, без отвлечения на сторону.

05.03.99

9. 5. Два частных вопроса (7,36-40)

а) Совет обрученным (7,36-38)

Совсем туманный синодальный перевод, идущий в традиции старых толкований, которые в настоящее время не выдерживают критики:

"Если же кто почитает неприличным для своей девицы то, чтобы она, будучи в зрелом возрасте, оставалась так, тот пусть делает, как хочет: не согрешит; пусть таковые выходят замуж. 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 (o` gami,zwn) замуж свою девицу поступает хорошо; а не выдающий (o` mh. gami,zwn) поступает лучше".

Классическое значение глагола "gami,zw" – "выдавать замуж" или "женить", поэтому это место толковалось, как если бы речь шла об отце, который стоит перед проблемой, должен ли он выдавать замуж свою дочь (свою девицу) или нет. Но такое толкование сталкивается с массой проблем. Никогда не говорится, что у отца есть некая "девица", а говорится, что у отца есть "дочь". Общий сексуальный характер этого отрывка не подходит к мысли об отце и дочери. Уже с XIX века обнаружили, что глагол "gami,zw" часто принимал значение "выходить замуж" или "жениться", т.е. имеет не только активное, но и среднее значение – вступать в брак. Поэтому в настоящее время этот текст объясняется следующим образом. Молодой человек стоит перед вопросом, должен ли он жениться на своей девушке, т.е. на обрученной ему невесте. Предполагается, что, в виду близкого конца, оба согласны воздержаться от брака. Но, скорее всего, супераскеты в Коринфе требовали такого отказа: и жениться нельзя, и надо скорее разводиться, не говоря о том, что давно надо развестись с нехристем-мужем, а если обручен (а обручались в детстве), то в брак вступать не надо, потому что брак – это жизнь по плоти, а надо жить по духу. Павел снова желает найти реалистический путь в том же направлении, как и прежде.

Аргументация здесь только с перспективой мужчины. Если молодой человек может хранить воздержание, он властен в своей воле, не стесняем нуждой (его никто не принуждает), то хорошо, если бы он воздерживался, а если не может воздерживаться, или принуждаем (родителями), то лучше жениться. Т.е., с точки зрения Павла, принуждение в сфере секса, подавляемая сексуальность, приносит не свободу, но рабство, страдание. Как и раньше, Павел отвергает мнение, что брак – это грех, ввиду скорой парусии. Но, при этом, он придерживается своей высокой оценки безбрачия.

б) Брак вдовых (7,39-40)

"Жена связана законом, доколе жив муж ее; если же муж ее умрет, свободна выйти, за кого хочет, только в Господе. Но она блаженнее, если останется так, по моему совету; а думаю, и я имею Духа Божия".

Для Павла, как и для Иисуса Христа, верность в браке очень важна. Но имеет ли право выходить замуж или жениться овдовевший? Он этот вопрос рассматривает в том же направлении, что и прежде, аргументация такая же: принципиально все люди свободны, новый брак возможен, "только в Господе" – т.е. за христианина. И здесь тоже Павел отдает предпочтение безбрачию, но не делает это законом: "по моему совету". Это – персональный совет, с некоторой усмешкой он при этом ссылается на свой духовный авторитет: "а думаю, и я имею Духа Божия", ибо этот авторитет в Коринфе оспаривался, там возникали новые авторитеты.

Итак, во всей 7‑й главе Павел не излагает систематического учения о браке, он следует вопросам коринфян, частным проблемам, вступает в спор с мечтателями-аскетами и ищет золотой срединный путь. Ситуации придают некоторым его высказываниям как бы случайный характер, и их всегда надо рассматривать в связи с общебиблейскими высказываниями о браке, а Библия в целом отличается высокой оценкой супружеской любви. А Павел высоко ценит безбрачие. С одной стороны, это обусловлено ожиданием скорого конца, с другой – стремлением к свободе для служения Господу. Конечно, и сегодня основная мотивация безбрачия, в идеале, – это служение благовестию, служение Христу. Но Павел четко остерегается от наложения "уз", законов, любая форма жизни должна избираться в свободе. Безбрачие – это следование харизме, без такой харизмы безбрачие – насилие, и это трезво видит Павел.

V. Вопрос об идоложертвенном мясе (8,1-13)
Павел переходит к новому пункту коринфского послания (7,1: о чем вы писали мне...). Имеет ли право христианин есть мясо, которое приносится с идольского стола, с идольского престола, или приносится в жертву идолам. Сегодня нам такой вопрос кажется излишним и странным, а для ранней Церкви он стоял очень остро. Мы это видим из Рим. 14: слабые едят овощи, сильные едят всё, мы это видим из апостольских постановлений (Деян. 15,29). В таком городе, как Коринф, христиане не могли стоять в стороне от языческих жертвенных ритуалов культа, это было невозможно хотя бы потому, что на рынке продавали мясо от жертв. Просто резания животных античный мир не знал, всякое заклание с любой целью всегда было ритуальным, обязательно было жертвой, это хорошо отражено в Библии, и это отражает общечеловеческий опыт, в том числе и языческий – Библия называет не только человека душой живой, но и всякое другое существо, и таким образом подразумевается, что всякая жизнь идет от Бога, есть божественная жизнь, она принадлежит Богу, будь то жизнь коровы, овцы или человека, поэтому всякое убийство должно быть исключительно культовым. 

Человек почти неизбежно вступал в контакт с культом, с жертвой не только на базаре, не только в гостях, но в различных общественных ситуациях. Например, городские праздники, профессиональные праздники, личные приглашения. А празднества городские и профессиональные, чаще всего, совершались в храмах, и избежать участия было практически невозможно, особенно если христианин занимал общественную должность или принадлежал к высшему слою общества. Правда, большинство христиан были низкого происхождения, но, в таком случае, если им запретить покупать на базаре, если им запретить посещать храмовые столовые или профессиональные праздники, то они вообще не могли есть мясную пищу по причине нехватки средств. Таких людей чаще привлекали народные угощения, обычные в публичные праздники, где раздавали мясную пищу.

В Коринфе этот вопрос о мясе был очень спорным. Считалось, что если я, язычник, закалываю животное, то я закалываю это либо во имя какого-то бога, либо непосредственно при храме. У евреев были специальные резники, которые знали, как заклать животное кошерно. Частичка мяса шла на алтарь, часть – жрецам, остальное мне, но мне это доставалось лишь потому, что мне бог дарил это – это было угощение бога (Зевса или другого). Всякая мясная пища была пищей общения с языческим божеством, с идолом.

Сейчас для нас дело не в мясе, но принципиальный вопрос остается: насколько христианин может уподобляться своему окружению? насколько христианин может принимать привычные для окружения обычаи, оценки? когда христианин должен сопротивляться, отстраняться? Вот какие проблемы стоят сегодня перед нами. В качестве примера для нас может служить этот пассаж об идоложертвенном мясе.

10. 1. Превосходство любви над знанием (8,1-3)

"О идоложертвенных яствах мы знаем, потому что мы все имеем знание; но знание надмевает, а любовь назидает. Кто думает, что он знает что-нибудь, тот ничего еще не знает так, как должно знать. Но кто любит Бога, тому дано знание от Него".

"pa,ntej gnw/sin e;comen" – "мы все имеем знание" – таков был лозунг коринфских христиан – у нас у всех знание, мы все имеем знание! Речь идет не об интеллектуальном знании, а о знании мистическом. Таков был лозунг либеральных членов Коринфской Церкви. Эти люди считали, что стояли выше всех проблем идоложертвенного, а Павел противопоставляет такому знанию "avga,ph" – любовь. Знание надмевает, т.е. раздувает, "h` gnw/sij fusioi/" – знание раздувает от важности, от высокомерия, "h` de. avga,ph oivkodomei/" – вот этот излюбленный метафорический глагол апостола Павла "oivkodome,w". У нас переведено "любовь назидает". К сожалению, синодальные переводчики берут церковно-славянские слова, которые когда-то обозначали то самое, что они обозначали, но в русском языке они поменяли своё значение, и таких примеров множество: прелесть когда-то означало высшую степень лжи, и сейчас означает что-то хорошее; очарование – заколдованность, бесноватость, ныне опять что-то хорошее. Слово "назидать" означало строить всё выше и выше: назидать, созидать. А теперь "назидать" – это, покачивая пальцем, поучать. Павел Церковь рассматривает как храм Божий, который созидается: я, как мудрый архитектор, положил основание, а другой на нем "evpoikodomei/", т.е. назидает, строит. Или в 14 главе он говорит: кто говорит языками, e`auto.n oivkodomei/, т.е. строит самого себя, т.е. внутри себя выстраивает храм Божий, а кто пророчествует, evkklhsi,an oivkodomei/, т.е. строит, устрояет Церковь. Он очень любит этот глагол и использует его, а у нас постоянно он переводится "назидать". Здесь же противопоставляются друг другу 2 глагола: "fusie,w" и "evpoikodome,w": раздувать, как лягушка дулась, хотев стать подобной волу, и в конце концов лопнула, и класть кирпич за кирпичиком – созидать. Знание раздувает, надмевает, от слова "дметь", надувать, а любовь созидает, она конструктивна, строит Церковь.

Таким образом, надменности Павел противопоставляет любовь, только любовь созидает, способствует сплоченности, прочности церковного строительства. Кто воображает, что имеет знание, смотрит свысока на других, кто ещё колеблется, сомневается – всё это знающий оставил далеко позади себя. Такой вид знания действует негативно, деструктивно, а любовь всегда конструктивна, она созидает.

Далее Павел это конкретизирует. У тех, кто считает, что имеет знание, истинное знание отсутствует: тот ничего ещё не знает, как должно знать, потому что он пренебрегает любовь. Павел уже неоднократно употреблял глагол "надмеваться" в 4-5 главах, где он рассуждал о надменных искателях премудрости слова, затем он ещё говорит: и вы ещё надмеваетесь вместо того, чтобы рыдать и плакать (о кровосмесителях). Высокомерие людей оставляет без внимания очень важную, принципиальную для Павла мысль: знать Бога предполагает предварительно быть познанным Богом. "Кто думает, что он знает что-нибудь, тот ничего еще не знает так, как должно знать", а предмет высшего знания для нас – Бог, "но кто любит Бога, тому дано знание от Него" – неправильный перевод. По-гречески: "ou-toj e;gnwstai u`pV auvtou/" – "того знает Бог": "кто любит Бога, тот познан Богом", потому что глагол "познавать" стоит в пассивном залоге. Глагол "знать" имеет особую окраску. Согласно ВЗ‑му словоупотреблению, знание означает любящее, понимающее самооткрытие Бога людям. Люди вовсе не познают Бога, Бога познать невозможно, это сначала Бог нас познает: Он нас творит в Свое любви, Он промышляет о нас в Своей любви, Он любит нас, открывает Себя нам. На это мы можем ответить только ответной любовью и верой. Т.е. Павел напоминает коринфянам, что скромность и благодарность – вот основные черты христианского религиозного поведения. Они "знали", а что они знали? Ничего они не знали! Если бы они любили, тогда они поняли бы, что не они знают, а их Бог знает. Так что те из коринфян, которые в своей напыщенной оценке самих себя (раздувают себя), хвалятся своим знанием и в этой связи мало что понимают и знают.

11. 2. Бог и боги (8,4-6)

Речь идет об идолах.

"Итак об употреблении в пищу идоложертвенного мы знаем, что", и дальше опять цитата из "знающих" коринфян "идол (ei;dwlon) в мире ничто" – речь идет не о статуях, а богах, для нас чаще это слово означает статую. Лозунг был такой: никаких идолов, богов в мире не существует (идол в мире ничто) – так говорили знающие в Коринфе. "Нет иного Бога, кроме Единого", и они правы, это отвечает основному исповеданию веры Израиля (Втор. 6,4). И все же их взгляд слишком упрощенный не только потому, что они делают слишком прямолинейные либеральные выводы: если нет богов, то почему тогда нельзя есть мясо без всякого смущения? Это важно, что они делают примитивные выводы, но ещё важнее то, что они не понимают, что идолы (боги) – это не просто "ничто". Когда люди дозволяют этим мнимостям проявлять над собою власть, то эти мнимости становятся чем-то – тем, что люди называют "боги", "господа", вверяют им себя. И в наши дни много таких богов и господ: идолы потребительские, идеологические – люди готовы на самопожертвование, на самые безумные формы фанатизма, чтобы жить ради каких-то утопий и идей – "есть так называемые боги, или на небе, или на земле". Здесь, скорее всего, Павел имеет ввиду те бесовские силы, в чьей реальной власти Павел был убежден; это не боги, а твари, бесы.

"Так как есть много богов и господ много". Под "богами" он понимает греческих богов, а под "господами" культовые фигуры восточных религий. Это хорошо подходит к христианскому исповеданию 6‑го стиха: "но у нас один Бог Отец, из Которого все, и мы для Него, и один Господь Иисус Христос, Которым все, и мы Им". 

Либералы в Коринфе, не задумываясь, принимали участие в идоложертвенных трапезах, но хотят они того или нет, в этом они дают место "богам", идолам, и тем самым затемняют христианское исповедание единого Бога. Павел формулирует это исповедание очень впечатляюще, скорее всего оно происходит из крещального богослужения. Наряду с исповеданием единого Бога, причины и цели, из Которого и мы для Него, он ставит исповедание Господа Иисуса Христа, Которым всё сотворено, и мы Им – (новое творение). Эта формула существовала давно, раньше, чем 1Кор., здесь ясно выражено убеждение, что ИХ – посредник в творении: "Которым все" – "diV ou- ta. pa,nta", т.е. "через Которого всё". Это одно из первых мест Нового Завета, где выражена мысль о предсуществовании Христа: Он как София, как Логос, – посредник в творении. Основа здесь – ВЗ мысль о Премудрости Божией. Своим существованием Ему обязан не только весь мир, но и Церковь: "и мы Им". Эта древняя формула свидетельствует о том, что начало и конец, источник и цель всего – всё объединяется любовью Бога, открытой в Иисусе Христе, и мы тоже, каждый член Церкви. Именно это исповедание надо проводить в свою жизнь в данном случае в правильном поведении в отношении к жертвенным культам и друг к другу.

12. 3. Немощные в Церкви (8,7-13)

"Но не у всех такое знание: некоторые и доныне с совестью, признающею идолов, едят идоложертвенное как жертвы идольские, и совесть их, будучи немощна, оскверняется".

Итак, сначала Павел отмежевывается от "знающих", теперь он им делает уступку, которая тоже ограничена мыслью об осторожности и любви: не у всех такое знание, доныне некоторые имеют слабую совесть, немощную. Лозунг коринфян: "мы все имеем знание". Теперь Павел выступает защитником тех, кто такого знания не имеет. В Коринфе их называли немощными: "avsqenh,j" – астенические, бессильные, слабые, больные. А себя они называли, соответственно, "сильными" – "ivscuro,j", но этого названия Павел здесь называет, чтобы не льстить им. А астенические внутренне ещё не могли отрешиться от языческого прошлого и придают мясу религиозное значение, раз оно жертвенное. Поэтому, когда они должны были есть мясо, то их немощная совесть (sunei,dhsij – сознание, голова, ум, дух, это сейчас это "внутренний божественный голос") оскверняется, отягощается, становится нечистой, потому что они считали, что делали что-то запрещенное. На первый взгляд, всё это действует в пользу "сильных", у которых не было никаких угрызений совести, они с чистой совестью ели идоложертвенное мясо. Т.е. сильное, развитое сознание, как они думали, дарует им свободу. Конечно, в стихе 7 звучит какой-то упрек немощных, конечно, Павел хотел бы, чтобы все были сильными, а не суеверными, не боязливыми, но, тем не менее, Павел не делает большую уступку горделивым "сильным". 

8а Павел вновь цитирует "сильных" коринфян: "Пища не приближает нас к Богу". Возможно, "слабые" в Коринфе упрекали "сильных" за их либеральное поведение, угрожали им судом Божьим. Павел определенно это отвергает и в 8б он поучительно формулирует: "едим ли мы, ничего не приобретаем; не едим ли, ничего не теряем". Т.е. "слабые", которые не едят мяса, ничего не теряют, не в убытке от этого, а "сильные", которые едят мясо, ничего не выигрывают, ничего не приобретают. Таким образом, Павел поправляет "сильных" – их нельзя считать лучшими, более просвещенными, более зрелыми христианами, пища довольно безразлична, она не приближает нас к Богу. Здесь чувствуется легкий полемический тон. Хотя Павел, в принципе, согласен с "сильными", но он предостерегает их от высокомерия, говорит им, что их свобода ограничена совестью "слабых", сознанием слабых людей, их невежеством, боязливостью

9 ст.: "Берегитесь однако же, чтобы эта свобода ваша не послужила соблазном для немощных". Павел взывает к совести тех, чьи взгляды он принципиально разделяет – к совести "сильных". В Рим. 14 он тоже больше обращается к совести сильных, чем "слабых", он больше разделяет богословские мнения "сильных", но он упрекает их совесть. Некоторые "сильные" совершенно демонстративно принимали участие в этих трапезах, принимали приглашения на праздники в храмах. Возможно, при этом они хотели для "слабых" сделать что-то хорошее, желая раскрепостить их, помочь им рассеять их сомнения. На это указывает в 10 стихе иронически употребленный глагол "созидать": "Ибо если кто-нибудь увидит, что ты, имея знание, сидишь за столом в капище, то совесть его, как немощного, не расположит ли и его есть идоложертвенное?" – "oivkodomhqh,setai eivj to. ta. eivdwlo,quta evsqi,ein". Трудно перевести это место, но здесь используется слово "созидать". Перевод, может быть, правильный, но когда используется слово "созидать", то всему этому придается некий иронический тон. В действительности, "сильные" тем самым будут подталкивать "слабых" так, что это может привести их к соблазну (skandali,zw – подталкивание к падению, ловушка). "Сильные" своим поведением могут ставить слабых в опасное положение действовать против собственных боязливых убеждений своей боязливой совести.

Павел упрекает "сильных" в их участии в таких языческих праздниках не прямо, он упрекает их в том, что их поведение опасно для "слабых". При этом, он апеллирует к уму "сильных". Демонстративно выставленное напоказ знание угрожает спасению брата: "И от знания твоего погибнет немощный брат, за которого умер Христос", т.е. вместо того, чтобы созидать, а всё в Церкви должно созидать, наступит разрушение, погибель, потому что это "созидание" идет не от любви, а от бесцеремонности. Когда в 12‑14 главах этого же послания Павел начинает рассуждать о духовных дарах, он как бы прерывает себя и говорит: но я вам покажу путь ещё более превосходный, и говорит о любви, затем снова возвращается к дарам. Т.е. без любви все эти дары – ничто, они ведут в ничто. Поэтому и знание может приводить в погибель, если это знание не сопровождается любовь. Слабый – брат, за кого Христос пожертвовал собственной жизнью – Павел здесь использует аргументы самой сердцевины христианской веры. Кто не принимает этого всерьёз, тот грешит против Христа: "согрешая таким образом против братьев и уязвляя немощную совесть их, вы согрешаете против Христа. И потому, если пища соблазняет брата моего, не буду есть мяса вовек, чтобы не соблазнить брата моего". Здесь резкое личное заключение: не буду делать ничего, что может привести другого к падению, соблазнить, даже если я сам по себе имею право это делать.

В 8 главе Павел, кажется, не встает ни на одну, ни на другую сторону радикально. "Слабых" он пытается вывести из их слабости: что они боятся, ведь богов в мире не существует? "Сильных" он упрекает за то, что они досаждают слабым братьям. Хотя принципиально он согласен с "сильными", но увещание его обращено к ним в равной степени, как и к "слабым". Что это, компромисс? признак слабости? Многие считают, что не надо поступаться принципами, идти напролом. Но мы видим, что Павел вовсе не следует такому правилу. Его позиция очень благородна, и если бы все в Церкви действовали именно таким путем любви, которая всегда есть компромисс, тогда и положение в Церкви выглядело бы куда как лучше, и отпадений и расколов было бы куда меньше, чем это есть в реальности.

15.03.99

VI. Апостольская свобода (9,1-27)

В 8 главе речь шла об идоложертвенном, и совершенно внезапно Павел переходит как бы к новой теме, что вызывает смущение у экзегетов. Речь идет о пище, о соблазне, о мясе, которое Павел согласен не есть вовек, и вдруг: "Не Апостол ли я? Не свободен ли я? Не видел ли я Иисуса Христа, Господа нашего? Не мое ли дело вы в Господе?" – апология собственного апостольства. Некоторые предполагают, что здесь – вставка из какого-то другого послания к Коринфянам. Но есть достаточные основания считать этот отрывок принадлежащим к нашему посланию. Текстологически нет других рукописей, в которых бы не было этого отрывка. В главе 8‑й Павел рассуждал о правильном соотношении свободы ("всё мне позволено") и любви. Свобода без любви превращается в произвол. Об этом он говорил на примере идоложертвенного. Но в 9‑й главе речь идет о том же самом – о свободе и о любви, но на другом примере – на примере собственного поведения, на примере своего отказа от содержания апостольских прав. В 1Фес. ап. Павел пишет: "Я ни для кого из вас не был бременем, трудился собственными руками, никого из вас не обирал". То, что Павел отказывался от содержания, был некий смущающий момент в отношениях Павла и Церквей. Вопрос этот поднимается неоднократно: 1Фес., 2Фес., 1Кор., 2Кор., Флп. – постоянно возникает эта тема, значит, это было что-то серьезное.

13. 1. Право апостола (9,1-14)

1-3 стт.: "Не Апостол ли я? Не свободен ли я? Не видел ли я Иисуса Христа, Господа нашего? Не мое ли дело вы в Господе? Если для других я не Апостол, то для вас Апостол; ибо печать моего апостольства – вы в Господе. Вот мое защищение против осуждающих меня". Тон резко меняется и становится полемическим. Павел обращает в первых 14‑ти стихах не менее 16‑ти риторических вопросов к Церкви. Четыре первых вопроса допускают только положительный ответ: он – апостол, свободен, видел, они – его дело. Но 2-й стих показывает, что его апостольский авторитет оспаривался внутри самой Коринфской Церкви. При этом, указывали на то, что Павел не был свидетелем смерти и Воскресения Иисуса Христа. Но этот аргумент хотя и выдвигался, но стеснялись об этом говорить. А то, что Павел отказывался от содержания – это как бы подтверждало его не-апостольство – т.е. как бы в глубине его совесть была нечиста, раз он не пользуется своим апостольским авторитетом. При этом, не останавливались и перед личными обвинениями в глаза; 3 стих: вот моя апология против осуждающих меня, высказывающих против меня что-либо лично.

Но Павел настаивает на своем апостольстве, основанием для которого он видит в явлении Воскресшего на пути в Дамаск. Основание самой Церкви – это его дело, результат его труда. Он понимает себя, как отец Церкви: если у вас много наставников, то я родил вас во Христе. 

"Печать" – подтверждение достоверности – это Церковь в Коринфе – видимый знак законности его притязаний быть апостолом.

То, что миссионер имеет право на содержание от Церкви, излагается весьма подробно. Мы узнаём кое-что интересное из практики миссии древнего христианства.

4 ст.: "Или мы не имеем власти есть и пить?" Слово "власть" – "evxousi,a" – лучше переводить здесь словом "право" – "разве у нас нет права есть и пить?" 

5-6 стт.: "Или не имеем власти (права) иметь спутницею сестру жену, как и прочие Апостолы, и братья Господни, и Кифа? Или один я и Варнава не имеем власти (права) не работать?" Павел, как и Варнава, отказался от всех этих прав. Он собственными руками зарабатывает себе на жизнь, хотя при этом он, как и другие, мог бы ожидать возмещения со стороны Церкви. Само собой разумелось, что миссионеры путешествовали со своими женами, которые тоже находились на содержании Церквей (как правило, миссионеры были женаты, как Петр). Наряду с Кифой, Павел называет "братьев Господа" – они тоже имели жен и тоже, видимо, миссионерствовали. В ранней Церкви сводные братья Господа играли ведущую роль. Существуют споры, были ли это родные братья, или двоюродные братья.

Миссионерский труд – такой же труд, как всякий другой, а за труд положена плата, и это Павел образно показывает в 7 стихе.

7 ст.: "Какой воин служит когда-либо на своем содержании? Кто, насадив виноград, не ест плодов его? Кто, пася стадо, не ест молока от стада?"

8-9 стихи добавляют доказательства от Писания:

8-9 стт.: "По человеческому ли только рассуждению я это говорю? Не то же ли говорит и закон? Ибо в Моисеевом законе написано: не заграждай рта у вола молотящего. О волах ли печется Бог?" (Втор. 25,4).

Во Второзаконии это выражение заботливого выражения к животным, но Павел толкует это принятым тогда способом, аллегорически применяя к миссионерам – миссионеры имеют право получать свой труд.

10 ст.: "Или, конечно, для нас говорится? Так, для нас это написано; ибо, кто пашет, должен пахать с надеждою, и кто молотит, должен молотить с надеждою получить ожидаемое"
Павел снова и снова возвращается к этой теме. В стихе 11 он приводит образ сеяния и сбора урожая:

11 ст.: "Если мы посеяли в вас духовное, велико ли то, если пожнем у вас телесное?"
Павел основал Церковь в Коринфе, т.е. посеял духовное, не имеет ли он право пожать земное? Коринфяне поддерживали других миссионеров:

12 ст.: "Если другие имеют у вас власть, не паче ли мы? Однако мы не пользовались сею властью, но все переносим, дабы не поставить какой преграды благовествованию Христову"
То, что Павел не хотел пользоваться этим и не хочет пользоваться в дальнейшем, некоторые круги в Церкви ставили ему в упрек. При этом, сказывалось очень распространенное в Греции пренебрежение к ручному труду, а некоторые из Коринфян парили в духовных высотах, и шитье палаток представлялось им низменным занятием. Но Павел не хочет полагать никакого препятствия Евангелию Христову – он избегал впечатления, будто Евангелие – это заработок на хлеб. Он также не хотел, чтобы его смешивали с бродячими побирушками-философами. Коринф как раз был на перепутье. Они зарабатывали на жизнь своими проповедями, своей софистикой и обучением. Вспомните комедию Аристофана "Облака" – на примере Сократа высмеиваются подобные философы.

В стихе 13 Павел добавляет еще один аргумент:

13 ст.: "Разве не знаете, что священнодействующие питаются от святилища? что служащие жертвеннику берут долю от жертвенника?"

Т.е. священники, как и солдаты, имеют долю от своего труда. Павел нанизывает один образ на другой, что в данном случае свидетельствует о глубокой личной обиде. Для коринфян было очевидно, что служащие в храме священники содержатся от поступлений в храм, и Павел напоминает соответствующие ВЗ‑е определения. Наконец, он в 14 стихе ссылается на слова Господа Иисуса: 

14 ст.: "Так и Господь повелел проповедующим Евангелие жить от благовествования".

Здесь он цитирует то, что сказано в Лк. 10,7, правда, цитата очень свободная. Изречения Господа в 50‑е годы передавались устно, они ещё не были зафиксированы письменно, и ссылкой на Господа здесь аргументация достигает апогея: сначала человеческий пример, затем Закон, потом Господь. Такие права апостола.

14. 2. Отказ от прав (9,15-18)

15 ст.: "Но я не пользовался ничем таковым. И написал это не для того, чтобы так было для меня. Ибо для меня лучше умереть, нежели чтобы кто уничтожил похвалу мою".

Павел, как и прочие миссионеры, имел право на церковное содержание, и отказывается от этого совершенно добровольно, так он будет поступать и далее. В переводе у нас несколько исчезает возбужденный характер стиха 15б. Там стоит т.н. "анаколуф" – непоследовательность речи, что выдает прерывистость речи, возбужденность, в оригинале так: "для меня лучше умереть, чем... никто не смеет унижать мою славу" – речь бессвязная. Наши переводчики обычно избегают анаколуфов, которых больше всего содержится в послании к Галатам. Павел в сердцах обрывает предложение, и продолжение как бы содержит самоиронию, потому что здесь говорится о самохвальстве, а самохвальство до сих пор Павел резко осуждал и отвергал, в том же самом 1Кор.: "никто не смеет унижать мою славу" (слава и похвала – это одно и то же). Поскольку здесь ирония, поэтому в следующем же предложении Павел делает относительной мысль о похвале в 16 стихе. Перевод у нас немного сложный:

16 ст.: "Ибо если я благовествую, то нечем мне хвалиться, потому что это необходимая обязанность моя, и горе мне, если не благовествую!"
Павел не может не возвещать Евангелие, это лежит на нем, как необходимость – "avna,gkh". Это необходимость не в смысле мифической avna,gkh, т.е. роковой неизбежности, рока, но в смысле неотразимости призвания Божия, как это бывало и в призваниях великих пророков. "Горе мне, если я не благовествую" – так говорил пророк Осия. Если бы Павел не был верен призванию, то его постигло бы это "горе" – "увы". Предложения в данном отрывке вырываются у него с резкостью, с силой. Очевидно, его очень обижали упреки, нападки в Церкви. В то же время, он говорит здесь о самом личном – о его призвании Богом. 

17-18 стихи очень трудно понимать, они диалектичны: 

17-18 стт.: "Ибо если делаю это добровольно, то буду иметь награду; а если недобровольно, то исполняю только вверенное мне служение. За что же мне награда? За то, что, проповедуя Евангелие, благовествую о Христе безмездно, не пользуясь моею властью в благовествовании".

"Если бы я делал это по своей воле, то имел бы право получать плату, но раз я делаю это не по своей воле, то это служение возложено на меня. За что же тогда мне награда? За то, что я возвещаю Евангелие бесплатно и не пользуюсь моим правом благовестника". Т.е. если бы Павел стал миссионером по своему выбору, он за это получал бы плату. Но Бог настиг, схватил его – Христос как бы бежал за ним и схватил его. Он покорил и направил его на нужный Богу путь, поручил ему благовествовать. Единственная соразмерная этому реакция – добровольно отказаться от платы, от возмещения. В центре должно быть Евангелие – Божие призвание не должно быть затемнено ничем. Уже в 4,11‑13 – "даже доныне терпим голод и жажду, и наготу и побои..." – Павел говорил о своих трудах, о прочих нуждах. Именно этим отмечена его жизнь вестника Распятого. Форма должна соответствовать содержанию. Весть о распятии, о Кресте не может принимать форму, украшенную внешними арабесками, виньетками, риторикой, и внешнее явление Павла вполне по форме отвечало содержанию этой страшной казни – Жертве божественной. Так что, зарабатывая на жизнь своими руками, а это позорно, с точки зрения греков, он участвует в кеносисе своего Господа. И именно это – кеносис – парадоксальным образом – его слава, его похвала, за это ему эсхатологическая награда, за сораспятие. Для нас это немного странно, но надо представить психологию эллина времени, когда население Коринфа, состоявшего из 1.500.000 человек, 1.000.000 или даже больше были рабы, и лишь ничтожная кучка были свободные люди, которые не работали. Так что труд собственными руками рассматривался как низменный труд, как унижение. Весть о распятом формирует жизнь того, кто несет эту весть. То, что здесь Павел говорит о себе – укор вестникам современным. Не радикализируя эту проблему, всегда стоит задаваться таким вопросом: как правдоподобно проповедовать Распятого Господа, как совместить это с деньгами, собственностью, роскошным питанием? О Платоне рассказывают, что он заплакал, когда ему первый раз предложили гонорар за его философию.

15. 3. Всё для всех (9,19-23)

Такая беззаветная преданность Евангелию открыла для Павла парадоксальным образом царственную свободу. Поскольку он свободен, ему нечего опасаться, он может служить всем, может быть вовлечен в любое общение и отдавать себя этому общению полностью. Он желал бы приобрести для Евангелия как можно больше людей. Пять раз в этом маленьком отрывке всплывает слово "приобрести" – этот миссионерский термин означает "сделать христианином". В силу свободы, он может с полной ответственностью вовлекать себя в жизнь разных слоев общества. Он может придерживаться иудейских обычаев, не избегая ненужных провокаций (скажем, обрезывает Тимофея). Хотя сам он уже не чувствует себя подзаконным, но может уважать из любви иудейские нравы (постригает себе голову в Кенхреях). В общении с язычниками он может быть полностью независимым от закона, быть "беззаконником", как здесь сказано. У нас переведено "чуждый закона", а буквально – "a;nomoj" – "беззаконник". Правда, он тотчас поправляется – он ощущает себя связанным законом Христа, законом любви. Для чуждых закона, т.е. для беззаконников, я беззаконник, не будучи беззаконником перед Богом, но подзаконным Христу, т.е. любви. Закон любви – "носить бремена других" – один носит бремена другого.

Ссылкой на немощных в 22 стихе Павел ссылается на 8 главу – на дискуссию об идоложертвенном – не буду есть мяса. Сильных он здесь не упоминает, а мог написать: "для сильных был, как сильный, чтобы приобресть сильных". Это неслучайно, потому что сильные и так сильные, они и так там брали верх – весь этот отрывок направлен против сильных. Хотя принципиально он с ними согласен, но в поведении, тактике он их осуждает. 

Знаменитая формула "для всех я сделался всем". Весь этот искусный риторический пассаж заключается в этой искусной формуле. Разумеется, для всех всё – это не дешевое приспособленчество, но только "ради Евангелия" – это Павел тотчас указывает – это для Евангелия, которое он хочет возвестить как можно большему количеству людей. Здесь Павел формулирует миссионерские принципы, которые важны и сегодня. Вообще весь раздел об идоложертвенном годен для любого времени. Павел здесь думает о людях, прислушивается к тому, что их волнует, что страшит, думает о том, как сделать Евангелие понятным, приемлемым для людей, чтобы приобресть больше. Это противоречит многим позициям в сегодняшнем христианстве, например, сектантским стремлениям ограничивать всё малым стадом. Всё это противоречит горделивой нетерпимости, нетолерантности, замкнутости в традициях, особенно это касается традиционно-националистических Церквей, скажем, Армянской. Провозглашать как цель малое праведное стадо, ограниченное теми или иными традициями – богословский нонсенс; Евангелие должно достичь как можно большего числа людей. А это предполагает, что оно должно быть проповедано живым, учитывающим ситуацию, привлекательным образом. Это не приспособленчество, это любовью. Вестник должен входить в ситуацию людей, любить их. Такова программа Павла. В этом отношении я всегда гляжу на сегодняшние дискуссии церковного языка. Я – большой сторонник сохранения церковно-славянского языка в богослужении (с некоторой, может быть, русификацией), но, тем не менее, в миссии, катехизации должен быть использован разумно понятный язык. Часто говорят: "пусть они дорастают до Церкви, мы не будем опускаться до них". Это позиция крайне безобразная, кощунственная, но она очень распространена. Программа Павла была совсем иной: приобресть многих, хотя он сознаёт, что сможет спасти лишь некоторых.

16. 4. Спортсмены на стадионе (9,24-27)

"Спортсмен" – это английское слово, по-славянски будет "подвижник", "стадион" – греческое слово, по-славянски будет "поприще" или "ристалище". Связь этого отрывка не совсем ясна с предыдущим, но только на первый взгляд. Некоторые предполагают, что это – вставка из какого-то другого послания Павла. На самом деле, текст хорошо увязывается со смыслом предыдущих стихов. В стихах 15‑18 Павел говорил о награде: за что мне награда? за то, что я не пользуюсь моим правом. Речь идет об эсхатологической награде. Павел обосновывает отказ от содержания. В стихе 19‑23 он представил самоотвержение, вхождение в проблемы других как предпосылка успешной проповеди. А теперь, в 24‑27 стихе, он говорит о том, как надо интенсивно трудиться над собой, чтобы достичь такой жертвенности, кеносиса и самоотречения. У Павла обычны образы из спорта, в Коринфе они должны быть близки, т.к. неподалеку проходили олимпийские спортивные игры, их иногда называли "истмийские" игры – несколько километров от Коринфа. Образы соревнования составляли устойчивый элемент наставлений в мудрости тех странствующих софистов, о которых уже говорилось. Образы спорта были призваны наглядно представить успешную борьбу в стяжании истинных добродетелей: "ревновать" о чем-то, отсюда "соревнование", устремляться к цели. Первый пример Павла – соревнование в беге. Образ соответствует лишь в одном моменте – соревнование предусматривает конкуренцию, но здесь мысль о конкуренции отсутствует – только о том, что участник соревнования должен упорно тренироваться, ограничивая себя в чем-то: "усмиряю и порабощаю тело мое". Когда проходили Истмийские игры, то перед ними спортсмены должны были 10 месяцев тренировок отказываться от вина, мяса и женщин. Если уже спортсмен так концентрирует свои силы, чтобы завоевать тленный венец победителя... В одних играх это был венок из сосны, в других из маслины, в третьих из лавра, в четвертых из дуба, в пятых, посвященных Зевсу – из петрушки. Чем возвышеннее эта награда, тем более тленна (петрушка). Насколько большей дисциплины требует жизнь христианина, ведь, речь идет об обретении нетленного венца – вечной жизни. Это единственное сравнение, о котором думает Павел: тренировка (самоограничение) и венок. 

Метафора бега меняется на метафору бокса: "бюьсь (pukteu,w – боксировать) не так, чтобы только бить воздух". Павел видит себя боксером не против кого-то другого, а бьющего самого себя: "но усмиряю и порабощаю тело мое", т.е. нацеленность, меткость и дисциплина. Павел стремится победить самого себя, всеми силами он хочет избежать того, чтобы его жизнь прошла в пустую (бить воздух); чтобы, проповедуя другим, сам он также достиг цели своей жизни. 

Здесь прямо высказывается некоторое увещание самим коринфянам. Проповедовать другим, а самому остаться недостойным, это устрашающая перспектива; проповедовать другим, а своей жизнь показывать ложь возвещаемых слов – и таким образом пренебрегать призванием от Бога. 

19.03.99

10-я глава несколько необычно, хотя, вроде бы, речь идет о теме идоложертвенного.

VII. Против отпадения в идолослужение (10 глава)

Павел продолжает беседовать с той группой коринфян, которая полагала, что утверждает свою христианскую свободу, принимая участие в языческих трапезах при языческих храмах. Об этом шла отчасти речь в 8 главе. Они считали: "всё мне позволено, я свободен, нет никаких богов". Но уже на своем примере Павел показал им, что христианская свобода может быть обнаружена и в самоограничении (9 гл.), а также то, что свобода, неправильно понимаемая и употребленная, может превращаться в рабство. Конечно, есть вещи, которые коринфяне считали нравственно достаточно безразличными, и к таким они относили особенно прием пищи. Но, более того, они считали, что нравственно безразличными являются сексуальные отношения, посещения идольского храма. Павел уже даже в случае приема пищи указывает, что, хотя пища для чрева и чрево для пищи, и Бог уничтожит и то, и другое, но всё таки к этому вопросу надо подходить осторожно, и все мы знаем, что даже прием пищи может быть далеко не безразличным в нравственном отношении: все постятся, а я буду соблазнительно есть сало или заниматься тайноядением под одеялом, или вкушать идоложертвенное.

Итак, коринфяне праздную свою свободу, но Павла смущает их большая самоуверенность в своей безопасности, самонадеянность. На это он уже указывал: ничто не должно обладать мной. Самоуверенным в своей свободе быть нельзя, это небезопасно, и об этом речь идет уже в первых 13-ти стихах, а затем опять речь идет о языческих трапезах. Итак, речь идет о тех мечтателях в Коринфе, которые думали, что он обладают глубокими знаниями, живут в совершенстве, в состоянии сытого самодовольства: "вы уже сыты, богаты, вы уже в Царствии".

17. 1. Предостережение против самонадеянности (10,1-13)

Религиозная самоуверенность в Коринфе опиралась на магическое понимание Крещения и Евхаристии. Павел против этого приводит примеры из Исхода. Первые 5 стихов говорят нам о судьбе пустынного поколения. Следуя тогдашней раввинистической экзегезе, Павел ставит рядом друг с другом очень отдаленные события: Исход и переход через пустыню. 

"Все были под облаком". Облако – это ВЗ символ присутствия Божия, спасающей близости Божией. 

Переход через Чермное море и помощь из облака Павел понимает как прообразы – это всё были "типы" для нас, прообразы христианского крещения. То, что отцы были "крещены в Моисея", для нас звучит несколько необычно, но у Павла это сформировано по образцу христианской формулы "во Христа". Здесь сравнивается спасение на море и спасение в крещении. 

Затем говорится о манне небесной: духовная пища. Питие – вода из скалы. Это Павел понимает как прообразы Причастия. Пили духовное питие из духовного камня. Пища и питие характеризуется как духовное, и это идет из Евхаристии – Причастие дарует личную связь со Христом в Духе – духовное единение со Христом.

Павел выше говорил: "совокупляющийся с блудницей становится одна плоть с ней, а совокупляющийся с Господом (в крещении) становится один дух с ним". Что значит "один дух"? это телесное единение? Здесь говорится то же самое – о духовном камне, о духовном питии – во время Евхаристии мы соединяемся в Духе с Господом. Тело – это личность, человек в его объективности, которого можно услышать, потрогать – это личность, которая дана мне. Но есть личность, которая мне не дана – личность в его субъективности – у Павла всегда "дух" – "pneu,ma" – это "я в себе самом". А "я для тебя" – это тело – это личность, данная вовне. Поэтому когда говорится, что мы будем "один дух с Господом", то имеется ввиду, что внешне объективно это не видно, но субъективно "не я живу, но живет во мне Христос" – в духе мы становимся одной личностью. Если внешне с блудницей – то одно тело с ней, а если в духе, то один дух.

Павел говорит, что эта скала была "духовный последующий камень". Речь идет о том, что скала следовала за народом по пустыне и каждый день давала пить. Здесь Павел ссылается на легенду, согласно которой эта влагоисточающая скала следовала за Израилем по горам, по долинам. Скала толкуется как Христос. Это имеет параллель у Филона Александрийского, который толковал эту скалу как Премудрость Божию, которая предсуществовала извечно. Павел тоже считал, что Христос предсуществует. 

"Отцы наши". Хотя коринфяне были преимущественно языко-христиане, Павел называет Израиль "отцами нашими". Почему Авраам, Исаак – "отцы наши"? Павел убежден, что в Церкви исполняются обетования Божии отцам, они все крестились, все были под облаком, все прошли, 5 раз он повторяет "все" – они все приняли благодеяния Божии.

Всё движется к стиху 5 – всё это не принесло им никакой пользы: "Но не о многих из них благоволил Бог, ибо они поражены были в пустыне". Тем самым ап. Павел аргументирует против самонадеянности коринфян – они и крестились, и причастились, и причащаются, но не надо это воспринимать как магические колдовские действия, которые совершат спасение ex opera operato. Далее он развивает эту аргументацию с 6 по 11 стих он выступает против самоуверенности коринфян.

6 ст.: "Это были образы (tu,poi) для нас". Слово "tu,poi" – "прообразы", "предызображения". Это так называемая "типологическая экзегеза". Здесь Павел относит события в пустыне к коринфянам и предостерегает их от подражания отцам. При этом, он переходит к 1-му лицу мн.ч.: "мы", частично себя включая в их число. Предложение "чтобы мы не были похотливы на злое" означает "не желайте зла". Вероятно, это относится к тоске по египетским горшкам с мясом (Исх. 16,1‑4). В 7‑м стихе упоминается идолослужение. Павел цитирует Исх. 32,6 – историю с золотым тельцом: "народ сел есть и пить, и встал играть". 8‑й стих – предостережение от блуда: "в один день погибло их двадцать три тысячи" (Числ. 25,1‑9). В Числ 25,9 сказано, что погибло 24.000, но Павел цитирует по памяти. Павел здесь намекает на демонстративное участие "сильных" в языческих культовых трапезах. Принимая участие в трапезах язычников, коринфяне испытывают терпение Божие, поэтому он пишет: "не искушайте Христа". Они бросают вызов Господу. Павел снова вспоминает участь пустынного поколения, которое восстало против Бога и погибло от змей (Числ. 21,5). В 10 стихе – "ропот": "некоторые из них роптали и погибли от истребителя (ovloqreutou/)". Истребитель – это посланный Богом ангел суда и наказания. Здесь обыгрывается Числ. 17,6‑15 – речь идет об эпидемии, когда умерло много людей "из числа ропщущих".

Эти примеры снова устремляются к какому-то резюме: "Все это происходило с ними, как образы; а описано в наставление нам, достигшим последних веков" (11 ст.), т.е. Павел напоминает прошлое истории ради современности. Ссылка на типы, на образы, прототипы объемлет этот отрывок в 6 и 11 стихе. Всё было написано для предостережения грядущим поколениям. Павел приводит эти устрашающие примеры, чтобы коринфяне не покоились в ложной безопасности. Таинства не гарантируют спасения, они – не автоматы. Это увещание для Коринфской Церкви имело очень большое значение, ведь, они были уверены, что они живут в последние времена, в конце времен. "Мы достигли последних веков", – пишет в 11 стихе Павел, значит, "время коротко". Сейчас мало кто из нас думает, что скоро конец, но всегда остается справедливым утверждение, что отмеренное нам время жизни всегда ограничено, следовательно ограничено время нашего решения. 

В 12-13 стихах Павел делает резюме: "Посему, кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть. Вас постигло искушение не иное, как человеческое; и верен Бог, Который не попустит вам быть искушаемыми сверх сил, но при искушении даст и облегчение, так чтобы вы могли перенести". Это увещание (берегитесь), утешительное заверение (даст облегчение Господь), т.е. Павел снова обращается к слушателям в Коринфе. Они думают, что обладают премудростью, а в реальности придерживаются детского магического взгляда на Крещение и Причастие. Коринфяне думали, что они крепко стоят в вере, но именно такая самоуверенность грозит падению (берегись, чтобы не упасть). Крещение и Причастие дают личную близость к Иисусу Христу, но эта близость в повседневности должна снова и снова подтверждаться. Каждый из христиан в той или иной степени совершенен, это понятно. С одной стороны, Павел считает совершенными всех христиан, и под "совершенными" он понимает людей, вставших на истинный путь к цели. Мы разбирали слово "совершенный", это очень важное понятие для Павла: "teleo,tij" от слова "te,loj" – цель. Совершенный – это целенаправленный, целесообразный, имеющий цель или смысл жизни. Именно в этом плане Сократ у Платона испрашивает: что совершеннее: горшок на печке или прекрасная статуя Афродиты. Платон, конечно, говорит, что Афродита совершеннее, а Сократ говорит, что горшок гораздо совершеннее Афродиты, потому что служит своей цели исправно, а она непонятно, что делает в этом углу, потому что здесь даже жертвенника нет, и никто здесь ей не поклоняется и т.д. Христианин – это человек, который встал на путь, в отличие от грешника, который совершает (a`marti,a) – "промах мимо цели", что у нас переводится "грех". А христианин – это тот, кто направлен к цели, но он ещё только в начале пути, он ещё не достиг её. Некоторые коринфяне считали, что они уже в Царствии Божием, что они уже совершенные в смысле "достигшие цели", Павел говорит, что "вы совершенны" только в том смысле, что встали на путь к цели. Поэтому существуют степени совершенства: "вы ещё младенцы во Христе", "вы ещё плотские", хотя "уже совершенные". 

Таинства создают личную связь со Христом, делают совершенными, но это совершенство должно всё больше упрочиваться, мы должны всё теснее и ближе приближаться ко Христу, всё меньше отступать от Него, что мы делаем постоянно. Из своей тесной личной связи со Христом (уже не я живу, но живет во Мне Христос) Павел выводит свою уверенность, веру, доверие и завершает этот отрывок в 13 стихе взглядом на верность Божию: Бог не попустит коринфянам искушение сверх меры.

Эти типологические изыскания представляются для нас далеким до-критическим, до-научным способом исследования Слова Божия. Но мы должны понять, что у Павла стоит за этой типологической экзегезой, какая богословская мысль. За ней стоит убеждение, что Бог по отношению к людям остается всегда одинаковым, верным Себе сквозь все поколения. Но и опасности, и искушения у людей остаются теми же. Любовь Божия – не собственность людей, она принадлежит Богу, а коринфяне в своей самоуверенности обходились с этой любовью как неотъемлемой собственностью. 

18. 2. Трапеза Господня и трапеза идольская (10,14-22)

а) Тайная вечеря (10,14-17)

В 8-й главе в 4-м, 8-м, 10-м, 13-м стихе Павел делал уступку позиции либералов и не осуждал принятие в пищу идоложертвенного в принципе. Но здесь он проводит, наконец, недвусмысленную границу, потому что здесь не так, как в 8‑й главе, Павел специально думает уже о языческих культовых трапезах, а не абстрактное принятие идоложертвенного мяса.

В 16 стихе Павел цитирует древнее Предание о трапезе Господней. Эта трапеза – не основная тема данного отрывка, но служит аргументом. Из этой цитаты мы узнаём кое-что важное о древней литургии и о её богословии. В стихе 16 и дальше сначала Павел упоминает Чашу. Причина простая: стих 17 и последующие говорят об одном Хлебе как едином Теле Церкви, поэтому и надо было сначала сказать вскользь о Чаше, а затем о Хлебе, потому что это будет основной темой. 

Текст заметно отличается от того, что мы увидим в 1Кор. 11,23‑25. Текст 10 главы ближе к Мк. 14,22‑24, а в 11 главе – ближе к Луке. Это показывает, что литургические формулы ещё не устоялись, Павел знал и марков тип евхаристических слов, и тип Луки – просто разные традиции.

16 ст.: "Чаша благословения, которую благословляем" – это иудейская традиция; здесь видны начала литургического нанизывания одинаковых слов. Чаша благословения дарует приобщение к Крови Христа. Соответственно говорится и о Хлебе: "Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Христова?" Таким образом, трапеза Господня дает личное приобщение с Иисусом Христом, воскресшим Господом, Который отдал Своё тело (т.е. Самого Себя) в жертву до самой смерти. О смерти напоминает нам, прежде всего, выражение "Кровь Христова". Те, кто приобщаются Телу и Крови, т.е. праздную трапезу Господню, включаются в солидарность с Господом в самоотдаче на смерть и в солидарность со всеми крестоносителями. В 17 стихе дважды подчеркивается "один Хлеб". Может быть, это указывает на литургическую практику употреблять за Евхаристией один хлеб, который разделялся между всеми причастниками и символизировал их тесную связь друг с другом. Так становилось наглядным, что все участники становятся одним Телом.

Тесное личное общение с вознесшимся Господом обосновывает и тесное общение внутри Церкви, которая становится одним Телом. В 12 главе Павел будет подробнее говорить на эту тему. 

б) Трапеза Господня и трапеза идольская (10,18-22)

Участие в том и другом культе одновременно исключает друг друга. Павел развивает эту мысль удивительным образом. Сначала он вспоминает жертвенный культ в Иерусалимском храме, в 50‑е годы он ещё практиковался. Согласно книге Левит (7,6), священники имели право есть от жертвы: "Посмотрите на Израиля по плоти: те, которые едят жертвы, не участники ли жертвенника?" т.е. "не служители ли жертвенника" священники? Эта трапеза устанавливала тесное общение между ними и Богом. "Трапезовать перед Богом" – это выражение тесной личной связи с Богом.

23.03.99

Согласно Лев. 7,6, священники имели право есть от жертвы. Угощающий – Сам Бог. Эта трапеза, ядение от жертвы устанавливала тесные дружеские отношения между священниками и Богом. "Трапезовать" – всегда выражение личной связи. "Трапезовать перед Богом" – это выражение тесной личной связи с Богом. Свидетельства этому в ВЗ постоянны. Обычно в ВЗ все эти места позволяют видеть, насколько трапезы перед Богом были связаны с радостью, весельем, устанавливали отношение не только с Богом, но и между людьми. Это богослужение. Нынешние богослужения очень далеко отстоят от того, что было нам сообщено в Библии. 

Но прямое перенесение всего этого на языческий культ Павел с отвращением отвергает, ведь так называемые боги – ничто, и это полностью соответствует тому, что сказано в 8 главе. "Посмотрите на Израиля по плоти: те, которые едят жертвы, не участники ли жертвенника?" – т.е. это священники, которые участвуют в общении друг с другом ("причастники").

19-20 стт.: "Что же я говорю? То ли, что идол есть что-нибудь, или идоложертвенное значит что-нибудь? Нет, но что язычники, принося жертвы, приносят бесам, а не Богу. Но я не хочу, чтобы вы были в общении с бесами". Т.е. переносить культ Иерусалимского храма на идольский жертвенник невозможно. Идолов не существует как "богов" по сути, "идоложертвенное" по существу ничего не означает, но за "богами", за культом стоят злые силы – бесы, демоны, это силы антибожественные. Они прячутся за масками красивых "богов", и именно с ними вступают в общение, принимая участие в языческом культе. Затем Павел делает искусный параллелизм:

21 ст.: "Не можете пить чашу Господню и чашу бесовскую; не можете быть участниками в трапезе Господней и в трапезе бесовской". Общение с Господом и общение с бесами исключают друг друга. И в том, и в другом случае возникает реальное общение празднующих: с Господом или с демонами, а это, вне сомнения, несоединимо. При этом, вспоминается ревность Господня:

22 ст.: "Неужели мы решимся раздражать Господа? (букв.: вызывать ревность Господа) Разве мы сильнее Его?"

Здесь Павел переносит ВЗ высказывания о Боге-Ревнителе на Христа. То, что культ языческих богов в действительности культ бесовский, это подготовлено уже ВЗ полемикой с язычеством. Некоторые мысли ап. Павла могут представляться сложными сегодня для принятия. 

1.  Имеем ли мы право до такой степени унижать религиозную практику иноверцев? Но у Павла полемика, за полемическими высказываниями стоит большая озабоченность Павла. Церковь может утратить свои христианские черты при слишком беззаботном смешении с языческими элементами. Эта опасность и сегодня ощутима (полемика во ВСЦ между протестантами и православными – один из пунктов – это т.н. "синкретизм"). С одной стороны, можно есть идоложертвенное, но есть ситуации, когда это абсолютно недопустимо.

Злые силы, действующие в язычестве – это реальность.

19. 3. Практические советы (10,23-11,1)

Сначала Павел однозначно строго отмежевывается от жертвенного культа, но следующий отрывок несколько удивляет, он как бы опять возвращается к лозунгам, ранее уже высказанным некоторыми коринфянами: "Всё мне позволительно". Павел трезво ищет практических решений после строгого отказа от культа. 10,1-22 представляется как бы вторгшимся в ткань повествования. Рассуждения о языческом культе кажутся неуместными в практическом разговоре об идоложертвенном, и многие думают, что здесь – отрывок более раннего послания, который был внесен в 1Кор. позднее. Строгая позиция Павла в Коринфе столкнулась с сопротивлением хотя бы потому, что она оказалась трудноисполнимой в повседневной жизни. В последующем послании Павел модифицировал свое мнение в 8 и 10 главе с 23 стиха. Более ранний отрывок – 10,1-22, а более поздние – 7 глава и 10,23 и далее. Эта привлекательная гипотеза признаётся далеко не всеми. Противоречия внутри текста можно снять и без таких гипотез.

В начале 10 главы Павел четко говорит "нет" участию в языческих культах, в храмовых трапезах. Но в 8 главе и в 10,23 и далее речь идет не о культовых, а о социальных контекстах или контактах. Павел ищет решения новых проблем. Проблемы с культом древни, они были и в ВЗ, тут и думать нечего, но когда речь заходит о том, есть или не есть мясо в гостях, покупать или не покупать его на рынке, – это новые проблемы, и Павел не может опереться на прежние примеры, как на катихизис. Мы здесь являемся свидетелями процесса поиска норм поведения. Апостол самостоятельно пролагает правильный путь. Сначала Павел цитирует в 23 стихе циркулирующий в Коринфе либеральный лозунг "всё позволительно". Но этот лозунг соблазнителен, и ему Павел противопоставляет: "не всё полезно", как это было и в 6‑й главе.

10,23: "Все мне позволительно, но не все полезно; все мне позволительно, но не все назидает".

"Назидает" – снова "созидает" – "oivkodome,w". Что-то может быть и разрушительно. Христиане должны, прежде всего, спрашивать себя, употребляет ли человек свою свободу для себя как произвол, или для других, является ли его поведение разрушительным или созидательным. Очевидно, в Церкви были некоторые члены (иудео-христиане), которые пытались уберечься от осквернения и педантично исследовали каждый раз, что можно есть, а что нельзя. Павел рекомендует им есть мясо, предлагаемое на рынке, без сомнений и без расследований.

10,25: "Все, что продается на торгу, ешьте без всякого исследования, для спокойствия совести", т.е. пусть ваша совесть будет спокойна.

10,26: "ибо Господня земля, и что наполняет ее" – цитата из Пс.24.

10.27-28: "Если кто из неверных позовет вас, и вы захотите пойти, то все, предлагаемое вам, ешьте без всякого исследования, для спокойствия совести. Но если кто скажет вам: это идоложертвенное, – то не ешьте ради того, кто объявил вам, и ради совести (чтобы совесть была спокойна)".

28б (ибо Господня земля, и что наполняет ее) отсутствует в рукописях, оно здесь и бессмысленно, это перенесено из 26 стиха в параллель.

10,29: "Совесть же разумею не твою, а другого: ибо для чего позволять совести другого судить мою свободу?" (или "ибо зачем мою свободу будет осуждать совесть кого-то другого).

Слово "совесть" (sunei,dhsij) означает и "совесть как внутренний голос", и "сознание". Отрывок с 25 по 29 стих довольно труден по причине неудачности перевода, да и мысль у Павла выражена не лучшим образом, да и переведено не по очень хорошим рукописям. В целом мысль понятна. Словами псалма Павел подтверждает позволение есть всё: земля – это творение Господне, дары земли христианин смеет и обязан вкушать с благодарением. Всё принадлежит Господу, посему можно есть всё, даже если мясо на базаре продается от храмовых жертв. Столь же непринужденно христиане могут вести себя, когда их приглашают в гости к язычникам. Пусть они едят всё предложенное им мясо без мелочных расспросов. Здесь Павел пытается воздействовать на сознательность (sunei,dhsij) – на совесть, сознание, сознательность немощных, освободить их от чрезмерной боязливости. Но иначе обстоит дело, если христианину кто-то укажет, что это мясо от культового убоя. Павел употребляет здесь языческое выражение. У нас переведено: "это идоложертвенное", у Павла: "это священная жертва" (Tou/to i`ero,quto,n evstin). В таком случае христианин должен показать свою принципиальность, должен уклониться из еды из внимания к тому, кто сказал ему – может быть, его испытывают как христианина, насколько серьёзна его вера. 

Требуется и оглядка на брата-христианина, которого может соблазнить твое поведение. Павел тотчас добавляет, что внимания требует совесть другого человека, а не твоя совесть – твоя совесть и так чистая. Павел придаёт большое значение личному решению совести любого человека. Христианин не должен позволять без нужды кому бы то ни было ограничивать свою свободу из-за чьей-то боязливости, слабой совести, слабой сознательности. 

10,30: "Если я с благодарением принимаю пищу, то для чего порицать меня за то, за что я благодарю?"

Павел ещё раз ссылается на принцип: если я вкушаю дары Божии с благодарением, то почему я должен чувствовать угрызения совести или позволять себя упрекать? Христианин должен отказаться от своей свободы ради свободы же, ради совести другого и ради того, чтобы тебя не упрекали и тем самым не ограничивали ("не осуждали") извне – зачем моей свободе быть ограничиваемой ("судимо") чьей-то чужой совестью, чужим сознанием, лучше я сам ограничу её, не давая повода другому ограничивать мою свободу. Павел подводит краткий итог, обобщая принципиальную христианскую позицию, говоря, как он сам себя ведет.

10,31-11,1: "Итак, едите ли, пьете ли, или иное что делаете, все делайте в славу Божию. Не подавайте соблазна ни Иудеям, ни Еллинам, ни церкви Божией, так, как и я угождаю всем во всем, ища не своей пользы, но пользы многих, чтобы они спаслись. Будьте подражателями мне, как я Христу".

Что бы ни делал христианин, всё должно быть к славе Божией, к пользе другого, и человек должен так строить свое поведение, чтобы не подавать соблазна ни Церкви, ни внешним, заботиться о том, чтобы поведение было понятным и убедительным для иноверцев, искать не своей выгоды, но лучшего для другого – в этом Павел видит принцип поведения Самого Христа; уважение к другому, будь то иудей, язычник или христианин – вот позиция, стоя на которой Павел сам пытается жить (9 глава – с иудеями как иудей и т.д.). Такое уважение не имеет ничего общего с приспособленчеством, оппортунизмом, здесь Павел просто уважает человеческое достоинство всех, в т.ч. и иноверцев, человек не может изменить свою совесть за один момент. 

Итак, христиане так должны вести себя среди инакомыслящих, чтобы это воздействовало на них, привлекая – я угождаю всем во всем. "Угодный", "богоугодный", "угодил Богу" – это не очень хорошее слово. На самом деле "угодить" значит "понравиться". Человек не будет задумываться о том, чтобы угодить Богу, но когда о нем говорят, что он "угодил Богу", это означает, что он понравился Богу. Человек может даже ничего не знать о Боге. Так и здесь: я пытаюсь сделать так, чтобы мое поведение нравилось другим, было привлекательным.

Сейчас христианство практически живет в диаспоре. В России практикующих верующих православных от 1% до 2%. Остальные почти все крещеные, но люди, абсолютно чуждые даже малейших представлений о христианстве. В этой ситуации указания Павла обретаю всё большее значение. Павел не призывает к бесформенному приспособленчеству, напротив, он требует, чтобы христиане жили, миссионерствуя. При этом они должны избегать всего, что препятствует пути других к вере. Как воздействует поведение любого христианина, тем более носителя сана, как действует проповедь, наши церковные декларации, наше богослужение вместе с его музыкальным и языковым обликом на иноверцев. Все эти вопросы должны стоять перед нами на всех уровнях, к этому и призывает Павел с 8 по 10 главу 1Кор.

VIII. Богослужебные проблемы (11,2-34)

20. 1. Женские покрывала (11,2-16)

Этот отрывок относится к достаточно редким в посланиях ап. Павла. Аргументация здесь довольно слаба, и самому ему она представляется не очень удачной. Сначала он, чтобы доказать, что женщина во время богослужения должна покрывать свою голову, довольно бессвязно нанизывает все приходящие ему на ум аргументы, и ни один из них не кажется ему достаточно убедительным, и поэтом он переходит к последующим. В 13 стихе он всей аргументации резко кладет конец: "прилично ли жене молиться Богу с непокрытою головою?" – неприлично, вот и всё! Но текст говорит больше, чем это кажется на первый взгляд, который нам показывает неубедительность.

На самом деле, это был в то время вопрос необычайной важности. В том или другом отношении этот вопрос важен и сегодня. Ситуация. Во-первых, это ситуация миссии, и неприличное поведение христианок было соблазном в миссионерском деле. Кроме того, в Коринфской Церкви бытовали экзальтированно-мечтательные тенденции: мы совершенны, нам всё позволено и т.д. Некоторые христиане (может быть, те, которые говорили: "я Христов") были убеждены, что они поднялись над обстоятельствами этого мира, живут уже в мире грядущем, всякий грех – вне тела, и их не касается. В Церкви была группа харизматически настроенных женщин, которые полагали, что они демонстрируют свою свободу тем, что во время богослужений, вопреки господствующему обычаю, появлялись с непокрытой головой. В своей свободе они не обращали внимание на такие "ничтожные" условности.

Но их поведение вызывает соблазн в Церкви среди "немощных" и тем более соблазн для окружающих.

Сами женщины думали, что речь идет не об обычаях, а о принципиальном равенстве женщин и мужчин. Об этом Павел снова и снова говорит в своей аргументации. Церковь во многом состояла из женщин, как и сейчас, и Павел в этом послании к Коринфянам, как и во многих других местах, очень много говорит о равенстве мужчин и женщин, что в то время было не принято, это было абсолютно необычно. Вся 7‑я глава – об этом. Это значит, что феминистское движение было тогда очень мощное, опирающееся на слова ап. Павла из послания к Галатам, что мужчина и женщина равны во Христе. Фактически коринфянки требовали реального следствия из исповедания во время Крещения: "Все вы, во Христа крестившиеся, во Христа облеклись. Нет уже Иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского: ибо все вы одно во Христе Иисусе" (Гал. 3,27‑28).

Павел любит такой аргумент: любовь запрещает нам возвышаться над другими. Но здесь он к этому аргументу не прибегает, а ищет богословскую аргументацию, которая ему не очень удается. 

11,2: "Хвалю вас, братия, что вы все мое помните и держите предания так, как я передал вам". Это юмористическое преувеличение, ибо коринфяне как раз не придерживались никаких преданий апостола, т.е. церковных распоряжений апостола. 

11,3: "Хочу также, чтобы вы знали, что всякому мужу глава Христос, жене глава – муж, а Христу глава – Бог". Нас несколько удивляет лестница: "Бог – Христос – муж – жена", как будто женщина стоит в самом конце "шкалы достоинства". Эти рассуждения имеют своим фоном эллинистически-иудейские мысли в диаспоре. Хорошо уже то, что муж и жена равным образом подчинены Богу.

11,4-6: "Всякий муж, молящийся или пророчествующий с покрытою головою, постыжает свою голову. И всякая жена, молящаяся или пророчествующая с открытою головою, постыжает свою голову, ибо это то же, как если бы она была обритая. Ибо если жена не хочет покрываться, то пусть и стрижется; а если жене стыдно быть остриженной или обритой, пусть покрывается".

Павел пишет об обычаях того времени. Мужчина на богослужении был с открытой, а женщина с покрытой головой. В конце 5 и в 6 стихе (обрита, пострижется) мы видим гротеск, связанный с обычаями того времени, потому что стриглись и подбривали себе виски или затылки блудницы. В стихах 7‑9 толкование двух текстов из Быт. 1‑2: 

11,7-9: "Итак муж не должен покрывать голову, потому что он есть образ и слава Божия; а жена есть слава мужа. Ибо не муж от жены, но жена от мужа; и не муж создан для жены, но жена для мужа".

Высказывание о богоподобии человека ограничивается мужчиной: муж – слава и образ Божий, муж не только образ, но и слава – отблеск, отражение. А жена – всего лишь отблеск, слава мужа. Могла ли убедить такая аргументация феминисток, которые настаивают на своем равенстве? Наоборот, она могла их привести только в негодование. Выводить из последовательности сотворения мужчины и женщины разность их достоинства вовсе не есть цель второй главы книги Бытия. Далее эта аргументация смягчается – на уровне веры ("в Господе") муж и жена имеют равное достоинство:

11,11: "Впрочем ни муж без жены, ни жена без мужа, в Господе".

То, что женщина создана из мужчины, снимается тем фактом, что мужчина рождается от женщины: 

11,12: "Ибо как жена от мужа, так и муж через жену; все же – от Бога".

Загадочным и спорным в своем значении постоянно считается стих 10:

11,10: "Посему жена и должна иметь на голове своей знак власти над нею, для Ангелов".

В стихе много конъектур, по-гречески: "посему жена должна именно на голове власть Ангелов ради". Часто этот стих объясняют, что покрывало жены здесь следует понимать как защитную власть. Почему Павел называет покрывало "властью" (evxousi,a)?

1. Это защитная власть от злых ангелов, которые иначе могут распалиться похотью к прекрасным дочерям человеческим, как те сыны Божии, которые входили к ним (Быт.6). Из-за своей темности текст Быт.6 постоянно в иудаизме подвергался обсуждению. Это было темой герменевтических загадок, и не обходилось почти ни одного синагогального богослужения, чтобы там кто-нибудь не вспоминал об этом тексте, и вновь и вновь начинали думать, что он означает. Это было на слуху, и может быть это повлияло на ап. Павла, раз много говорилось об этих Ангелах, из-за которых женщины должны были иметь на своей голове против них "власть". Было бы странно думать, что Павел размышлял о присутствии падших Ангелов здесь во время Евхаристии. Здесь присутствует Господь – об этом думают во время Евхаристии, а вовсе не о бесах. 

2. Речь идет об Ангелах-хранителях порядка в Церкви, Ангелах богослужения. Но что это за "власть ради Ангелов"?.. 

3. Жена должна иметь на своей голове знак власти – покрывало как знак – ради Ангелов-хранителей порядка. Слово "evxousi,a" означает не только "власть", но и "право" – женщина имеет право участвовать в богослужении наравне с мужчиной, если она докажет это перед Ангелами-хранителями порядка. И знаком этого права будет покрывало; Ангелы увидят, что она поступает порядочно (а они – Ангелы порядка), и допустят её до участия в богослужении. У иудеев женщины не участвовали в богослужении вместе с мужчинами, они стояли отдельно, а здесь всё было совместно, но для этого надо было доказать, что ты не нарушаешь порядок.

4. Речь идет о праве беседы с Ангелами во время экстаза, глоссолалии. Если перед мужчинами я могу снимать головной убор, потому что "я равна с мужчиной", но с Ангелами я не равна, я беседую с Ангелами, поэтому я должна одевать покрывало. Глоссолалия иногда называлась "ангелоговорение" (1Кор. 13,1: "Если я говорю языками человеческими и ангельскими,.." – ангельский язык – это язык глоссолалии). Но это, почему-то, относится только к женщинам, а не к мужчинам.

Кажется, сам Павел чувствует, что его аргументы не могут убедить коринфян, придерживавшихся других позиций. Поэтому в стихе 13 он в форме риторического вопроса ссылается на принятый тогда обычай, апеллирует к чувству приличия, напоминая о том, что женщина молится Богу. Павел хочет призвать к благоговейному, с его точки зрения, поведению.

11,14-15: "Не сама ли природа учит вас, что если муж растит волосы, то это бесчестье для него, но если жена растит волосы, для нее это честь, так как волосы даны ей вместо покрывала?".

Он ссылается на природу: "природа учит". Природа ничему подобному не учит, и Павел это понимает. Думает он, скорее всего, не о природе, а об обычае. В стихе 16 он устаёт от всех этих аргументов и заключает, прямо говоря, что всегда найдутся любители спорить и настаивать на своем, но всякое пререкание Павел отвергает тем, что ссылается на свой авторитет и на обычай всех Церквей:

11,16: "А если бы кто захотел спорить, то мы не имеем такого обычая, ни церкви Божии".

Истина не там, где большинство – это было бы нелепость. Речь идет об обычае. 

Стих 5 интересен тем, что упоминает о публичных выступлениях женщин во время богослужений: "молящаяся или пророчествующая". Они открыто молились и пророчествовали (сегодня это называется "проповедь" – они проповедовали). То, что женщины могли проповедовать, стоит в явном конфликте с 14,33‑36, где Павел (или "может быть Павел") велит женщинам в Церкви молчать. Из-за этого напряжения большинство экзегетов считают, что 14,33‑36 – это не чуть более поздняя добавка, чем составление 1Кор. Пастырские послания, написанные примерно к концу I столетия, прямо содержат указание на молчание женщины в Церкви, а 1Кор. – это середина 50‑х годов, и с этого времени обычаи могли поменяться, к тому же – разные географические ситуации.

Отрывок 11,2-16 не относится к вершинам богословия апостола Павла, но привлекательно и по-человечески понятно, как Павел разрабатывает проблему обычая, зависимости от изменчивой моды. Всё это касается и нас, касается постоянно меняющихся и в то же самое время вечных проблем Церкви.

19.04.99

21. 2. Трапеза Господня (11,17-34)

а) Непорядки (11,17-22)

17 ст.: "Давая следующие указания" – "Tou/to de. paragge,llwn". Одно из ключевых слов в 1Кор. – "хвалить", и в 11 главе оно встречается довольно часто (11,2): "хвалю вас, братья, что вы всё мое помните", а в 17 стихе: "а теперь не похвалю вас,..". Скорее всего, здесь Павел, как это он часто делает в 1Кор, подхватывает слово, бывшее в ходу в Коринфской Церкви. Он пишет, что они не заслуживают похвалы, как они ошибочно считают. Павел начинает говорить о праздновании Евхаристии.

"Вы собираетесь". Слово "sune,rcesqe" всегда означает собрание на богослужение. Это богослужение у них служит не на лучшее, а на худшее: "ouvk eivj to. krei/sson avlla. eivj to. h-son" (рифма). Павел считает, что богослужение очень важно для внутреннего роста Церкви, для её созидания, строительства. О непорядках во время Трапезы Господней Павел знает не из письма коринфян, которое исходило, вероятно, от состоятельных членов общины, а Павел информирован об этом устно ("слышу"). Он не говорит, от кого он воспринял этот слух. Во время собраний происходят разделения – "sci,smata". Имеются ввиду не те партии, о которых шла речь в первых 4‑х главах, где разделения носили умственный характер. Здесь же они носят социальный характер. Как происходят эти разделения, он сейчас покажет.

Павел дипломатично говорит, что слухи могут быть преувеличенными. Но в целом он им верит ("чему отчасти и верю"). Он даже считает, что такие разделения (теперь он их называет "ереси" – "ai`re,seij" – первоначально это просто "разделение", "спор") необходимыми: "надлежит быть разномыслиям между вами, дабы открылись между вами искусные". Разделения необходимы, чтобы стало ясно, что в Церкви верен и надежен. "Искусные" – "do,kimoi" (от do,kimoj). Это очень важное слово, часто встречающееся в Библии во многих вариантах. С этим же корнем глагол "doke,w" (в переходном значении "мыслить, рассуждать, предполагать, мнить, думать", отсюда "докеты" – кто лишь мнят плоть Христову, а "на самом деле её нет"; в непереходном значении означает "казаться, быть признанным, иметь репутацию" – и отсюда тоже "докеты"). С этим же корнем глагол "dokima,zw" – "экзаменовать, испытывать, делать опыт" (например, испытывать металл, "искушать" – слав.). Отсюда "do,kimoj" – "опытный, искусный, испытанный, верный". Отсюда "dokimasi,a" – "проверка, опыт, испытание". Итак, искушения необходимы, чтобы стали явны верные и надежные, т.е. те, кто в сложной ситуации испытания в Церкви доказывают свою веру, верность, не поддаются искушению. Итак, ереси, разделения необходимы, чтобы вычленить малое стадо.

Очевидно, под "испытанием" здесь Павел имеет ввиду Суд Божий, который начинается ужей сейчас, и в этом он близок к евангелисту Иоанну. У Иоанна Иисус говорит, что принес не мир, но меч, разделение.

Далее Павел резко и ясно выговаривает Церкви, что её богослужения вообще не заслуживают такого названия: "вы собираетесь, так, что это не значит вкушать вечерю Господню". За этим выражением стоит уверенность, что собственно Хозяином за Трапезой является Сам Господь (т.е. "Вечеря Господня"). Трапеза Господня осуществлялась в воскресенье ближе к вечеру, скорее всего, в частных домах (домашних церквах) у состоятельных граждан. Соединялась Евхаристия с обычным праздничным ужином – то, что в античности называлось "пир" – обед с приглашением гостей ("симпосион" – попойка, совместная выпивка). Вино играло там если не основную, то значительную роль, потому что развязывало языки, а основным признаком собрания во время ужина была не пища и не выпивка, а разговор, вино же развязывало язык. См. "Пир" Платона и Ксенофонта или Евангелие: Господь приходит в гости к мытарю Матфею, они беседуют, а вокруг фарисеи говорят: что это Он сидит за одним столом с грешникам; откуда взялись фарисеи? они сидели по бокам – в большой комнате происходит пир, и были приглашенные за стол, но входить в комнату мог любой и сидели на ковриках по углам – им не давалось ни пить, ни есть, но они слушали, потому что основным занятием во время пира был разговор; разговаривали лишь мужчины, женщины не допускались до разговоров за редкими исключениями (я не имею ввиду Трапезу Господню, где были общие собрания мужчин и женщин), хотя иногда женщины иногда допускались до трапез (Диотима в "Пире" Платона).

Отсюда мы видим, что состоятельные члены Церкви приходили пораньше, наедались, напивались тем, что они приносили с собой, а более бедные христиане: рабы, рабочие приходили позже, и находили лишь жалкие остатки. Павел возмущен этим обстоятельством. То, что бедные люди даже в праздновании Трапезы Господней должны чувствовать свою зависимость, свою несвободу, свою подчиненность, означает глубокое унижение тех, кто является братьями и сестрами: "пренебрегаете церковь Божию и унижаете неимущих", а пренебрежение к Церкви Божией – это пренебрежение к самому Богу, потому что это Церковь Божия.

При этом, богатые люди совсем не мучались угрызениями совести, потому что они предоставляли для Церкви свои дома и считали, что это достаточно. Они поставляли хлеб, приносили вино. В то время в обществе было принято, что во время профессиональных праздников (пиров) больше получали те, кто имел больше заслуг перед обществом: предоставлял дом, пищу или другим образом. Богатые христиане в этом случае не постигли основной истинных христианской веры: в Церкви собираются люди из разных слоев общества, и все они имеют равное достоинство, нет лучших, нет худших, все заслуживают равного уважения. Когда Павел спрашивает богатых, неужели они не имеют домов, чтобы есть и пить, то он хочет им сказать: "В своих домах они должны вести себя согласно своему социальному положению, но во время Трапезы Господней действуют другие нормы – нормы Церкви". Возможно, богатые в Коринфе говорили: "Пусть они не опаздывают", но вряд ли они доходили до такого цинизма.

б) Предание о Тайной Вечери (11,23-26)

В стихах 23б-25 мы встречаемся с основанием Предания о Тайной Вечери. Начало 23 стиха – вводное: "Ибо я от (Самого) Господа принял то, что и вам передал" – традиция. Союз "что" заменяет у нас ":", а дальше – прямая цитата: "Господь Иисус в ту ночь, в которую предан был, взял хлеб и, возблагодарив, преломил и сказал: приимите, ядите, сие есть Тело Мое, за вас ломимое; сие творите в Мое воспоминание. Также и чашу после вечери, и сказал: сия чаша есть новый завет в Моей Крови; сие творите, когда только будете пить, в Мое воспоминание". Здесь заканчивается предание и идут слова апостола Павла: "Ибо всякий раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию, смерть Господню возвещаете, доколе Он придет". Павел познакомился с этой традиции, предположительно, в Антиохии, где он так долго жил и трудился, может быть, в Дамаске приблизительно в 40 году ("я принял"). Как вы можете заметить, в нашем синодальном переводе вставлено слово "от самого Господа" – это неоправданная конъектура переводчика. Мы нигде в книге Деяний и других местах не встречаем, чтобы Господь говорил Павлу эти слова, но когда Павел прибыл в Дамаске в Церковь Христову, он уже застал там эту традицию, которую и принял там "от Господа". Когда в 1Кор. говорится "слова Господни" или "принял от Господа", то чаще всего имеется ввиду, что он принял в Церкви, ибо в Церкви живет и действует Господь.

А коринфянам он передал это в 50-51 году во время своего первого посещения. 

"Принять" и "передать" (pare,labon – принял; pare,dwka – передал) в иудействе это термины обозначают передачу учения. Если Павел говорит, что принял это предание от Господа, то на Господа он ссылается как на Источник традиции, здесь же он употребляет другой греческий предлог. Когда Павел говорит, что он "от Господа" принял непосредственно, как в Гал. 1,12 и другие места, он всегда употребляет предлог "para." или "dia." – это значит, что Сам Господь при таинственной встрече в видении что-то передал. Но когда здесь он употребляет предлог "avpo.", то он говорит не о непосредственном получении задания от Воскресшего, а о традиции – от Церкви. Эту традицию Павел сознательно напоминает коринфянам, чтобы они ориентировали свою практику по образцу, который восходит к Самому Иисусу.

Традиция о Тайной Вечери (это единодушное мнение всех авторов, говорящих об этом в НЗ) восходит к Самому Иисусу Христу, к последней ночи перед Его смертью. Тайная Вечеря (dei/pnoj – вечеря, ужин). Почему "Тайная". В других языках: "The Last Supper" – последний ужин. А "Тайной" последняя вечеря Иисуса с учениками называется только в славяно-русской традиции, потому что именно во время этой вечери было дано начало Таинству Евхаристии, отсюда "Тайная", точнее "Таинственная"., а не потому, что она была секретной. Тогда словами благословения над хлебом и вином Иисус истолковал смысл Своей предстоящей смерти и заключения в этой смерти в Его крови нового Завета – союза Бога с людьми.

В настоящем виде, как он встречается у нас в Евангелиях от Матфея, Марка, Луки и 1Кор., этот текст носит явно литургический характер, он носил молитвенный характер и во время берахота, который совершал Иисус над хлебом и вином. Но здесь он уже отражает христианскую литургию, как её застал Павел и как он передал своим Церквам. Этот текст очень значительный и насыщенный.

Если мы проследим текстологически, слова нашего перевода весьма спорны. 24 стих: "и, возблагодарив, преломил и сказал: приимите, ядите, сие есть Тело Мое, за вас ломимое; сие творите в Мое воспоминание". Есть явная гармонизация с иной традицией. Мы имеем 2 традиции: Мф.-Мк., и Лк.-Павел. Средневековые переписчики стремились гармонизировать эти 2 традиции, чтобы они не расходились и не вызывали соблазна у читателей. Если мы заглянем в наиболее древние списки посланий апостола Павла, то мы увидим...

1. Нет ни одной греческой рукописи, где было бы "приимите, ядите", и ни у одного из святых отцов, которые толкуют 1Кор. (напр. Златоуст, Кирилл Александрийский, Ефрем Сирин, Феодорит Киррский, Феофилакт Болгарский, Августин), не упоминаются эти слова. Здесь уже явная гармонизация.

2. "За вас ломимое" в наиболее древних списках тоже нет (ни в Ватиканском, ни в Синайском, ни в Александрийском, ни в древних папирусах, нет у Оригена, Киприана, Афанасия Великого, Кирилла и т.д.). Считается, что первоначально этот текст звучал так: "И возблагодарив, преломил, и сказал: сие есть Тело Мое за вас. Сие творите в Мое воспоминание.

Про Чашу разногласий нет.

Эти текстологические расхождения не настолько важны, чтобы исказить смысл того, что стоит за той или за другой традицией.

Предание о Тайной Вечери объемлет собой и смерть, и воскресение Иисуса. "Господь Иисус" – это "ушедший в смерть и вознесенный к Богу", Он теперь – Господь.

Акцентируется ночь – "в ту ночь" – очевидно, это указание на историческую реальность. Тем самым, эта традиция явственно отделяется от мифических культовых легенд древности.

"Предан". Предание в стихе 23 подразумевает не только предательство Иуды, но и предание Иисуса на смерть в целом. И по-гречески, и по-русски это слово означает и "предательство", и "предание на смерть". Поскольку здесь стоит пассивная конструкция – "paredi,deto". Предполагается, что это passivum divinum – "страдательное божественное". Иисус – не только жертва человеческого произвола, не Иуде мы благодарны своим спасением, а Богу. Поэтому в слове "предан" меньше всего подразумевается Иуда. Пассивный залог показывает, что в смерти Иисуса совершается воля Божия. Об этом Павел достаточно много говорит в послании к Римлянам.

Воля Божия часто остается для нас темной и загадочной. То, что дано в первых главах, людям представляется как "глупость Божия" (mwri,a). Иисус добровольно отдает Себя на смерть, Его смерть – это последнее следствие Его кеносиса, Его самоотдачи ради людей и ради Бога.

Во время праздничной иудейской трапезы хозяин, как правило, брал хлеб, произносил над ним бераху – благословение. Благословить и благодарить – слова взаимозаменяемые. "Бераха" на греческий переводится иногда "благословение" (euvlogi,a), иногда "благодарение" (euvcaristi,a). В I веке в греческих текстах господствовало "благословение", только во II веке стали преимущественно говорить о "евхаристии", благодарении.

Затем хозяин преломлял хлеб и раздавал кусочки сидящим за трапезой. Это в начале трапезы.

В конце ужина было благословение над чашей с вином. Здесь и сказано: "Также и чашу после вечери". Иисус повторяет эти символические действия и предает им новый смысл. К преломлению хлеба он добавляет слова: "сие есть Тело Мое за вас" – "u`pe.r u`mw/n" – букв. "для вас". Когда Он произносит благословение, Он добавляет слова: "сия чаша есть новый завет в Моей крови". Мы прекрасно помним, что и в ВЗ, и в НЗ слово "тело" – "sw/ma" означает всего человека без каких бы то ни было эллинистических разделений на душу, дух, плоть, а это человек в его объективной данности, "Я" – приносящий Себя в жертву для вас.

Слово "кровь". Семитское словоупотребление обычно "плоть и кровь", но иногда говорилось просто "плоть", и иногда говорилось просто "кровь". Но в данном контексте слово "кровь" – это сокращение полного обозначения "плоть и кровь". Т.е. это тоже человек во всех его аспектах. Иисус говорит, что Он, Сам Господь дарует Себя Самого в хлебе и в вине. Конечно, более поздняя герменевтика усматривает различия между хлебом и вином, под хлебом понимается материальное тело как таковое, как будто бы лишенное крови (что нелепость), под вином понимается собственно кровь, истекшая из тела. В древней традиции, которая частично отражена в старой римской практике причащения только хлебом, это разделение меньше заметно, нежели в более поздней византийской традиции. Но первоначально и то, и другое в библейском смысле означает "человек" – и хлеб – Иисус Христос, Господь, и вино – тоже Иисус Христос, Господь. Таким образом, самоотдача Иисуса в смерти, Его жертва в трапезе Господней становится присутствующей и живой. Не то, чтобы она воспроизводится, но она актуализируется, ибо повторяться она не может, об этом свидетельствует НЗ в послании к Евреям – жертва единократна, она не может повториться, она единократная и постоянно присутствующая, вечная, она просто может являться. Празднующие становятся сотрапезниками Господа, Который дарует им Самого Себя, Он приносит Себя в жертву ради сидящих с ним за одним столом. Т.е. эти слова можно было бы пересказать так: "Я отдаю Себя Самого со всем, что у Меня есть для вас, вам, за вас. Я буду полностью присутствовать среди вас, буду близким вам".

Уже в 10,17 добавлено ещё одно важное следствие: связь со Христом связывает также и нас, празднующих. Все становятся одним телом. Т.е. люди так тесно связаны друг с другом, как если бы были устранены телесные границы, как если бы они составляли одного человека, одно тело. Эта традиция предполагает, что символическое действие над чашей совершалось после ужина. Между двумя этими символическими действиями – благословением хлеба и вина – располагалась собственно трапеза. В Церкви в Коринфе, а также у Матфея и Марка, оба действия помещены в конец ужина и объединились.

Как и у Луки, у Павла речь идет о новом Завете – очевидный намек на Иер. 31,34. Т.е. жертва Иисуса – основание нового окончательного нерушимого союза с Богом. Другие тексты НЗ указывают на ещё один смысл Евхаристии: в Евхаристии происходит общение именно с воскресшим Господом (Лк. 24,28‑31; 36‑43; Ин. 21,12‑13). Т.е. в хлебе и вине своим ученикам, Своим последователям дарует Себя воскресший и вознесшийся Господь. На это Павел указывает, дважды повторяя слово "Господь", которое у него означает "Господь вознесшийся, Господь в славе". Если Павел не подчеркивает этот аспект слишком, то делает это, вероятно, ради дистанции от коринфских мечтателей, которые полагали, что уже живут в новой реальности воскресения. Они пытались перепрыгнуть крест, и именно из-за этих людей Павел присоединяет свое собственное толкование в 26 стихе. Он говорит: "Всякий раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию, смерть Господню возвещаете, пока он придет". Т.е. Трапеза Господня – возвещение смерти Господа до времени Его пришествия. Совершенство ещё предстоит. В Трапезе Господней Церковь встречает Воскресшего, Который прошел через смерть, трапеза дарует общение с Ним в предварительности, в ограниченности этой жизни, в которой ещё следует пройти через смерть. 

в) Правила (11,27-34)

Павел переходит к тем нетерпимым обстоятельствам Трапезы Господней в Коринфе. Предание о Тайной Вечери Он цитировал только ради того, чтобы теперь показать, что же надо делать. Под недостойным принятием Трапезы Господней Павел понимает не индивидуальное недостоинство отдельного христианина (так это место часто понимается в душепопечении), хотя и душепопечительная герменевтика важна. Но Павел думает о невнимании, об отсутствии любви и солидарности богатых в Коринфе, об эгоизме, о занятости только собой. Тот, кто унижает бедных, согрешает против Самого Господа, так как эти "бедные" – братья и сестры, за которых умер Господь.

"Да испытывает же себя человек". Это самоиспытание нацелено не на собственное нравственное достоинство, но конкретно на уважение, на любовь ко всем и к бедным, в частности. Это уважение с необходимостью вытекает из смысла Трапезы Господней, ибо Трапеза Господня – это воспоминание смерти, самоотдачи, жертвы Иисуса для бедных людей, для всех нас. Невозможно праздновать солидарность Иисуса с людьми и при этом вести себя с ними несолидарно. Это невозможное противоречие есть абсурд и оскорбление Господа: "виновен будет против Тела и Крови Господней", т.е. против Самого Господа.

Мы знаем, что по человеческой слабости большинством в Церкви (т.н. "слабыми христианами") всё это понимается в молекулярно-физическом смысле (тело, кровь). У Павла же это всё в библейском смысле, а не в современном.

В 29 стихе "Ибо, кто ест и пьет недостойно, тот ест и пьет осуждение себе, не рассуждая о Теле Господнем" под "Телом Господним" понимается не только Евхаристия, но и Тело Церкви. Церковь именно в Трапезе Господней становится Телом Господним, Телом Христовым. Всё это показывает, что обстоятельства в Коринфе абсолютно непереносимы. Церковь её же поведение уличает во лжи. Взгляд веры на Церковь такой. Церковь в своей глубине – это общество людей, которые связаны через жертву Христову так, что все прочие формы человеческого общения преодолеваются. Но практика слишком далека от этого, поэтому Павел считает Церковь больной (оттого многие из вас немощны и больны), она неживая Церковь (такая, какая она есть).

В 30 стихе указывается на случаи болезни и смерти, которые кажутся следствиями и наказаниями за недостойное поведение. Нам это кажется странным и часто неприемлемым. В других местах НЗ, особенно в Евангелии от Иоанна подобные представления начисто отвергаются. Но дело в том, что Павел дальше рассуждает о суде в 31-32 стихах о суде: если бы судили сами себя, то не были бы судимы, но будучи судимы... Павел косвенно упрекает Церковь и настаивает на самопроверке: если бы мы судили сами себя, если Церковь будет критически относиться к себе, судить, критиковать, если будет критически проверять свое поведение, свои установки, если она сделает надлежащие выводы, то сможет избежать суда Божия (вы не были бы судимы). Т.е. болезни и смерти в Церкви Павел понимает как знамения. Любая физическая реальность имеет ещё и аллегорический глубинный смысл – второй смысл здесь – это суд Божий. И этот суд призывает коринфян к сознательности, к покаянию, чтобы избежать окончательного суда. Надо надеяться, что высказывания апостола Павла были правильно поняты.
23.04.99

Вся человеческая жизнь в Церкви есть перманентный суд (kri,sij) Божий, который всегда есть разделение (dia,krisij), поэтому Павел и пишет, что разделения нужны в Церкви, чтобы открылись искусные (т.е. искушенные, кто прошел искушение судным огнем, у кого дело из драгоценного металла – не сгорит, а из соломы – сгорит).

В последних двух стихах Павел устанавливает некоторые правила, чтобы устранить самые плохие непорядки в Коринфе во время Трапезы Господней: следует ждать друг друга, начинать Трапезу вместе, чтобы общность Трапезы была выражена в реальности, чтобы бедные не унижались столь бестактно, как это происходило в Коринфе. Конечно, богатые коринфяне могли говорить: пусть не опаздывают, но это слишком цинично, скорее всего, действовал общий в античности принцип, что больше доставалось устроителю Трапезы. Но языческий обычай – это одно, а христианская любовь – другое. Кто голоден – пусть ест дома – это требование к богатым: они должны есть дома и есть достаточно, чтобы ждать в собрании общей трапезы.

В заключении Павел возвещает свое посещение: прочее устрою, когда приду. Он трезво видит, что предстоят ещё дальнейшие распоряжения.

Элементы Трапезы Господней содержат замечательную символику, не говоря о том, что мы рассуждали, что такое "тело" (Сам Господь) – это не просто куски мяса, а живой воскресший Господь во всем Его составе, так же как "кровь" – это Господь во всем Его составе, т.к. это сокращенное от "плоть и кровь" – это выражение человека в его объективности. В данном случае "кровь" намекает ещё на договор, на Новый Завет, пророчески возвещенный Иеремией. "В Моей Крови" (evn tw/| evmw/| ai[mati) или просто "в Крови" предлог "evn" является "evn instrumentalis", и у нас лучше было бы перевести либо парафрастично, либо творительным падежом: Завет, заключенный Моею Кровью, потому что всякий Завет, всякий договор заключался с помощью крови (например, побратимство, государственные договора). Так что упоминание о крови имеет двойной смысл. С одной стороны, это жертва Господня, с другой стороны, это Сам Господь, с другой стороны, это собственно Кровь, которой заключается договор.

"Тело" – ещё одно важное значение. Это не только "человек" в его объективной данности, но так же называлась жертва. Это довольно редко встречается в НЗ, только один раз в послании к Евреям, но в ВЗ довольно часто. Животное, возлагаемое на алтарь, называлось "тело". "Тело уготовал вам" – говорит Иисус в послании к Евреям (имеется ввиду крестная жертва).

Но замечательны и материальные прообразы этой жертвы, материальная её субстанция. Хлеб – основной элемент ежедневного питания. Вино – напиток радости (веселит сердце человека), всегда являлось символом эсхатологического пира. Хлеб и вино становятся знаками, знамения присутствия вознесшегося Господа, Который не оставляет Свою Церковь в повседневной жизни. Эсхатологическая радость знаменуется и переживается уже сейчас, в радости агапы, собрания, причастия.

Богатые в Коринфе были толстокожими созданиями, они пренебрегали Церковью, унижали бедных. Сами праздновали Трапезу Господню не как Трапезу Господню, а как свою трапезу: каждый спешит съесть то, что он принес, своё "собственное", хотя ничего собственного за трапезой Господней быть не может, ибо Господь – хозяин Трапезы. Так что, празднуя Трапезу Господню, они отказывали бедным в уважении, чем отказывали в господстве Самому Господу.

Слова Павла должны доходить и до нас сегодня. В нашей нынешней церковной жизни, в нашей Евхаристии мы постоянно делаем то, против чего предупреждает здесь апостол Павел. Мы спокойно созерцаем в церковном обществе разительные различия в материальном состоянии людей. Одни сытые и богатые, другие голодные и бедные. Когда это происходит во внешнем мире, это само собой разумеется, но такое социальное разделение всегда есть вызов христианству – мы мало обращаем внимание на это, и благотворительность, которую некоторые из нас проявляют, этому мало помогает, потому что не существует истинного евхаристического общения между людьми, это стало для нас собрание для не более, чем молитвенного предстояния, даже не молитвенного общения. Т.е. недостоинство причастия нас сопровождает постоянно и вовсе не в том смысле, в каком большинство наших прихожан полагают (не попостился или кого-то оскорбил – я недостоин).

IX. О дарах духовных (12-14 главы)

Эти три главы очень тесно связаны между собой. Павел начинает разговор о дальнейших нестроениях в Коринфской практике богослужения. В Церкви была некоторая группа, возможно этих людей было много, которые во время богослужения регулярно впадали в религиозный экстаз (e;xtasij – исступление, выхождение из себя). Эти люди бормотали или пели, или прищелкивали языком некие непонятные ритмические повторяемые слова, слоги, звуки, что-то восклицали. С глубокой древности считалось, что это – особый опыт переживания близости Божества (или языческого, или Единого Бога), это вводило людей в состояние, близкое к трансу, к опьянению (14 глава) – так называемое языкоговорение, глоссолалия. Этих языкоговорунов в Церкви очень уважали. Но они и сами считали себя особенными и свысока смотрели на прочих христиан. Павел в этих главах вводит замечательный образ Церкви как Тела, состоящего из различных членов. Таким образом он пытается группу экстатиков привязать к Телу. Он вполне согласен с экстазом, допускает его, не осуждает их, но решительно противится их переоценке. В этой связи в своё послание он вводит т.н. "гимн любви" – 13 главу. Многообразие в Церкви – это великое богатство, но до тех пор, пока всё это многообразие интегрируется чем-то единым. Там, где многообразие вырождается в индивидуализм и эгоизм, там создается угроза разрушения, а не созидания Церкви.

22. 1. Церковь как Тело (12,1-31)

а) Исповедание "Господь Иисус" (12,1-3)

1 ст.: "Не хочу оставить вас, братия, в неведении и о дарах духовных (tw/n pneumatikw/n)". Эта формулировка (подчеркнуто) всегда у Павла говорит о том, что тема запрошена самими коринфянами, это вопрос в Коринфе. Слово "ta. pneumatika," ("духовная" – ср.р., мн.ч.) – это действия Духа Святого. С некоторых пор коринфяне стали находить несколько обременительным поведение пневматиков. Эти пневматики представляли собой некие элитарные течения (духовные). Мы уже встречались с ними в 3,1 (не мог говорить с вами, как с духовными). Они были высокопарны, обладали повышенной самооценкой, но они-то и нуждались в поучении. Апостол должен устранить их неведение. 

2 ст.: "Знаете, что когда вы были язычниками, то ходили к безгласным идолам, так, как бы вели вас". Здесь эти "духовные" получают горькую пилюлю – Павел напоминает языкохристианам их совсем недавнее языческое прошлое. Безгласные, немые идолы часто появляются в ВЗ полемике – это образ бессилия языческих богов, их рукотворных изображений. Коринфяне некогда были очарованы экстатическими культами. В городе царствовало множество языческих празднеств, фестивалей, процессий, например, праздник Диониса, когда участники погружались в дурман, в экстаз. Павел между строк напоминает коринфянам, что экстаз, трепет, восторг сами по себе двусмысленны. Что это: опыт присутствия Духа Святого или прелесть? Может быть и то, и другое. Внешне не отличишь: и там, и там дергаются, закатывают глаза, прыгают, крутятся, что-то произносят, падают на землю. По-видимому, с этим связан и 3-й стих:

3 ст.: "Потому сказываю вам, что никто, говорящий Духом Божиим, не произнесет анафемы на Иисуса, и никто не может назвать Иисуса Господом, как только Духом Святым". 

Этот стих достаточно спорен и загадочен. Возможно, в Коринфе, действительно, произносились проклятия Иисусу, например, в кругах, затронутых гносисом. Дело в том, что Иисус – это земное имя, это Человек. "Господь" – это небесный
 Христос, Иисус только после вознесения обрел имя "Господь" (Флп.). В некоторых круга считали земного Иисуса лишенным какого бы то ни было значения. Они концентрировали свою религиозность исключительно на небесном Христе, т.е. на Господе. Их не интересовал земной Иисус, Он – анафема, – говорили они – в Церкви – Господь. Следы такой установки уже встречались в отвержении слова крестного или 4,8: вы уже в Царстве Божием, уже не хотите знать ни Креста, ни земного Иисуса с Его страданиями, вы уже все "в Господе". Может быть, такое выражение об анафеме Павел придумал сам, чтобы обратить внимание коринфян на следствиях их принципиальных религиозных установок (может быть, они так и не произносили, но это – предполагаемое следствие). Тогда "Иисус – анафема" Павел сформулировал в контраст с церковным исповеданием "Иисус – Господь" (или Господь – Иисус), где отождествлялся Иисус земной с Господом небесным, т.е. утверждалось подлинное воплощение и прославление плоти человеческой. Это крещальное исповедание: Господь – Иисус. В языкохристианских Церквах это исповедание Иисуса Господом появилось на месте иудеохристианского исповедания Иисус – Христос, т.е. Иисус – Мессия.

Апостол Павел хочет сказать, что подлинность религиозного опыта гарантирует не экстаз сам по себе, но его содержание, содержание этого опыта. То, что некто может познать Иисуса Христа во всей глубине как Господа, есть дар, действие Духа Божия, т.е. благодать. Исповедать Иисуса Господом (не просто на словах, а здесь "исповедать", "помнить", "сказать" – это сущностные, онтологические действия), который становится в тебе твоей жизненной силой, есть знак того, что здесь действует Дух Божий. Практика этого исповедания, сохранения этого исповедания каждый день в повседневной жизни – это гораздо больше, чем моментальное вдохновение, которое преходяще.

б) Даров много, Дух один (12,4-11)

3 параллельных предложения (4-6):

дары различны – Дух один

служения различны – Господь один

действия различны – Бог один.

Дары даются Духом, где есть служения, там есть Господин, Господь, где есть энергия, действие, всякое действие исходит от Бога-Отца. Всё это завершается высказыванием: "производящий все во всех" – Бог производит всё во всем. 

Различные дары благодати – подарок от Бога. В этом трехчленном периоде (4-6 стихи) уже звучат тринитарные представления: Дух, Господь, Бог. Эта троичность характерна для апостола Павла довольно часто. Например, она отражается в 13,13 – в трех дарах: вера, надежда, любовь. Вера – как дар Духа, надежда – на Господа, любовь Отца.

Наряду с даровым характером харизм, Павел далее высказывает важное положение: харизмы даруются каждому на пользу всей Церкви. Следует перечисление основных даров благодати с 8 по 10 стих. Список снова заканчивается высказыванием, что все различные дарования исходят от одного и того же Духа, т.е. они равноценны.

Понятие "харизма" ввел в богословский язык апостол Павел. Повод для этого дали извращенные представления коринфян о действиях Духа. В Церкви бытовал немного другой термин: "pneumatika," (12,1) – духовные действия, духовные проявления. Коринфяне именно так называли глоссолалии, пророчества. Павел избегает говорить "pneumatika,", а вместо этого часто говорит: "cari,smata", т.е. благодатные дары от "ca,rij" – благодать, а "ca,risma" – результат благодати. При этом, Павлу представляются важными 2 мысли: 

1. Харизма – это всегда дар, подарок, он незаслужен, он свободен, зависит только от Бога, кому хочет Бог, тому дает, и сколько хочет, столько дает, поэтому исключается всякое высокомерие, всякая гордыня. Соразмерная реакция – только евхаристия – благодарность, а вовсе не хвастовство, не демонстрация своих способностей.

2. Харизма даруется одному ради других, т.е. на пользу Церкви, следовательно, должна служить созиданию или усовершенствованию Церкви ("икономи,я"). Эта мысль красной нитью проходит через эти главы.

Харизма каждому дается персонально, каждый принимает свою собственную харизму, но отдельный человек – член общества христиан, должен сделать свою харизму плодоносной для общества, и только тогда она обретает свой смысл. Здесь Павел приводит разные харизмы, точное различение их иногда сложно. В начале он дает: дары, служения, действия. В 7-м стихе он говорит о проявлении или откровении Духа, очевидно, это какое-то родовое понятие.

Список харизм в 8-10 надо понимать как приблизительные примеры. Павел перечисляет лишь некоторые харизмы, считавшиеся более важными в Коринфе. На этих примерах Павел показывает, как бы ни были различны эти дары, каждый обязан ими Богу, каждый должен быть плодоносным для созидания Церкви.

1г) Церковь как храм Божий (3,16-17)

д) Назад к сути веры (3,18-23)
1
5. Апостолы в Церкви (4,1-21)
2
а) Значение имеет только Суд Господа (4,1-5)
2
б) Завешенная самооценка коринфян (4,6-8)
2
в) Страдания апостола (4,9-13)
2
г) Образец апостола (4,14-16)
3
д) Объявление нового посещения (4,17-21)
3
II. Непорядки в Церкви (5,1-6,20)
4
1. Случай "инцеста" (5,1-13)
4
а) Изгнание из Церкви (5,1-5)
4
б) Чистота и ответственность Церкви (5,6-8)
4
в) Устранение недоразумений (5,9-13)
4
2. Процессы в языческих судах (6,1-11)
5
а) Тяжбы среди братьев (6,1-8)
5
б) Следствия крещения в жизни (6,9-11)
5
3. Против неограниченной свободы (6,12-20)
5
IV. О браке и безбрачии (7,1-40)
6
1. Крайняя аскеза (7,1-7)
6
2. Оценка отдельных ситуаций (7,8-16)
7
а) Безбрачные и вдовые ()
7
б) О разводе ()
7
в) Смешанные браки (7,12-16)
7
3. Божие призвание для каждого своё (7,17-24)
7
4. О безбрачии (7,25-35)
8
а) Предпочтение безбрачия (7,25-28)
8
б) Близкий конец (7,29-31)
8
в) О предпочтении безбрачия (7,32-35)
9
5. Два частных вопроса (7,36-40)
9
а) Совет обрученным (7,36-38)
9
б) Брак вдовых (7,39-40)
9
V. Вопрос об идоложертвенном мясе (8,1-13)
10
1. Превосходство любви над знанием (8,1-3)
10
2. Бог и боги (8,4-6)
10
3. Немощные в Церкви (8,7-13)
11
VI. Апостольская свобода (9,1-27)
11
1. Право апостола (9,1-14)
11
2. Отказ от прав (9,15-18)
12
3. Всё для всех (9,19-23)
12
4. Спортсмены на стадионе (9,24-27)
13
VII. Против отпадения в идолослужение (10 глава)
13
1. Предостережение против самонадеянности (10,1-13)
13
2. Трапеза Господня и трапеза идольская (10,14-22)
14
а) Тайная вечеря (10,14-17)
14
б) Трапеза Господня и трапеза идольская (10,18-22)
15
3. Практические советы (10,23-11,1)
15
VIII. Богослужебные проблемы (11,2-34)
16
1. Женские покрывала (11,2-16)
16
2. Трапеза Господня (11,17-34)
17
а) Непорядки (11,17-22)
17
б) Предание о Тайной Вечери (11,23-26)
18
в) Правила (11,27-34)
19
IX. О дарах духовных (12-14 главы)
19
1. Церковь как Тело (12,1-31)
20
а) Исповедание "Господь Иисус" (12,1-3)
20
б) Даров много, Дух один (12,4-11)
20


42

