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Одного из преподавателей автора этой работы как-то спросили: «Как лучше всего читать книгу Откровения?» Тот ответил: «Быстро!» Ответ подобного рода нельзя назвать нетипичным. Пройти между Сциллой и Харибдой в вопросах истолкования непросто. Внимание одних поглощено связью между пророчествами и текущими событиями. С другой стороны, можно заподозрить, что большинство церквей игнорирует присутствие этой книги в Библии. В любом случае, люди упускают каноническую функцию Откровения как вдохновляющего кульминационного окончания библейского повествования.

Литературная структура и форма

Из четырех основных типов литературы в Новом Завете (Евангелие, история [Деяния Апостолов], послание и апокалипсис) Откровение – яркий пример последнего. Первые же слова книги заявляют, что это откровение (по-гречески: апокалипсис) Иисуса Христа. Формально книга является апокалипсисом с эпистолярным приложением в начале и в конце (см. письма Нового Завета). Основное содержание книги – серия видений, дающих эзотерическую информацию о небесном мире и его воздействии на историю (апокалипсис) (4:1-22:5). Ему предшествует раздел 1:4-3:22, серия писем, представляющих видение Иисуса, явленное Иоанну, который находится на земле и еще не взят на небеса (4:1). Начиная с 1:4-8 здесь, как и в большинстве новозаветных писем, изложено вступление с включением приветствий и именами отправителя и адресатов, сопровождаемое доксологией. В 1:9-20 Иоанн произносит речь, онназывает семь церквей и излагает видение ему Христа, явившегося и ходящего средин них как Сына Человеческого, обозревающего Свои светильники. Затем каждая из семи церквей получает отдельное послание (2:1-3:22). Таким образом, раздел 1:4-3:22  - это видение в форме письма. Оно содержит послание Иисуса Христа церквям, и дополняет видения, почерпнутые в небесном мире (4:1-22:5). Как пролог (1:1-3), так и эпилог (22:6-21) производят впечатление того, что собранные в разделе 1:4-22:5 видения представляют собой законченный литературный труд.

Контекст апокалипсиса и апокалиптическая литература


В общепринятом понимании слово «апокалипсис» относится к чрезвычайным кризисным ситуациям, заканчивающихся «крушением». К сожалению, такой широко распространенный взгляд отпугивает многих людей от изучения Откровения. Кроме того, он совершенно искажает природу и функции древней апокалиптической литературы. Хотя Откровение 1:1 кажется первым литературным трудом, называющим себя апокалипсисом (Vielhauer, 582), книга Откровения вовсе не является первым древним произведением, заявляющим о раскрытии божественных тайн и хода истории. Среди иудеев в Ветхом Завете классическим способом разговора о раскрытии Богом Своих целей в отношении человечества было привлечение категории истории. Пророки по вдохновению возносились в небесные обители, и считалось, что они слышали намерения божественных сфер в отношении конкретной исторической ситуации Израиля (ср. 3 Цар. 22:19-28). Не стоит говорить о том, что такая информация всегда была ограниченной по масштабу. Бог решал не раскрывать людям все Свои советы и мудрость (Иов 38-39; 42:1-4; Сирах 3:21-24). Но позднее, в период между заветами, эта перспектива начинает меняться. Определенные книжники среди иудеев называли себя получателями мудрости великих мудрецов прошлого, таких, как Енох, Илия или Ездра. Книжники верили, что эти мудрецы совершали путешествия в небесный мир в сопровождении ангелов, и оставили после себя наследие информации о космосе, состоянии умерших, и других эзотерических вопросах. Письменные отчеты об этом наследии включают в себя такие книги, как 1-е Еноха, Апокалипсис Илии, 4-ю Ездры, и 2-ю Варуха. Обычно такая литература называется апокалиптической (Charlesworth, I:3-4). Наиболее ясное ее выражение в Ветхом Завете -  это книга пророка Даниила, главы 7-12. Первые читатели Откровения были знакомы с такой литературой, которая была распространена повсеместно не только среди евреев, но и в греко-римском мире. В отличие от сегодняшнего дня, когда «апокалипсис» означает неумолимо надвигающуюся катастрофу, древним эти писания позволяли заглянуть в неизведанное, и строить надежду на существование трансцендентной сферы, гарантирующей итоговое правосудие и порядок во вселенной.


Более лучший перевод слова «апокалипсис» в Откр. 1:1, которое обычно переводится как «Откровение»,  - это «снятие покрова». Как в обрядах почетный сановник снимает покров со статуи, так и Откровение в первом столетии заявляет о раскрытии тайн и замыслов Бога для Своего народа. Но это не следует понимать превратно. Откровение, в отличие от произведений Нострадамуса в позднем средневековье, не есть закодированный набор символов, дающий нам конкретную информацию о будущем ходе истории; скорее, оно напоминает нам о том, кто управляет ходом истории. Оно учит читателя тому, что жизнь – не совокупность всего того, что мы воспринимаем своими органами чувств. Подобные взгляды на реальность зачастую являются неполными и искаженными. Нам нужно понять, что драма нашей жизни разыгрывается на гораздо более широкой сцене – сцене сокрытой Божественной перспективы. Откровение заявляет от раскрытия этой перспективы церквям первого столетия в восточной Азии. Откровение утверждает, что, несмотря на видимость противоположного, Голгофский Агнец, а не римский цезарь является владыкой и Повелителем истории, и в итоге распространит Свою верховную власть над всем творением.


С точки зрения процедуры Иоанн облекает Божественную весть в ошеломляющее разнообразие литературных приемов и образов в русле основных форм письма и пророческо-апокалиптической структуры. Не претендуя на исчерпывающий перечень, отметим появление фрагментов гимнов (4:8, 11; 5:9; 7:15-17; 11:17-18; 15:3-4; 18:6б); насмешек (18:2-24); символизма и нумерологии (9:1-6; 12:1-17; 13:17-18; 17:1-14); и творческое использование олицетворения (Рим изображен как храмовая блудница [17:1-6]). Все это составляет собой захватывающее литературное произведение, увлекающее внимательного читателя.


Однако, прежде всего, для Откровения характерно то, что современные ученые называют интертекстуальностью. Хотя автор Откровения не приводит прямых цитат из других мест Писания, он повторяет, вплетает и напоминает поразительное число сюжетов и образов из большей части Ветхого Завета, осуществляя достойное завершение библейской истории. Интертекстуальность в Откровении не только включает в себя ссылки на отдельные образы (напр., учения Валаама в 2:14), но и задействует такие основные библейские идеи, как суд и исход, переработанные вне своего Ветхозаветного контекста в интересах завершения христианской истории (7:9-17; 15:2-4). Иногда даже структура некоторых глав имеет тесную взаимосвязь со структурой библейской книги (видения, Откр. 19-21 с заключительными главами Иезекииля). При такой насыщенности библейскими образами и метафорами книгу Откровения невозможно по-настоящему оценить во всей полноте без достаточного знакомства со всей библейской историей.

Автор


Автор называет себя просто Иоанном (Откр. 1:1, 4, 9; 22:8). Свои видения он получает на Патмосе, острове неподалеку от западного побережья современной Турции (1:9). Нет заявления об апостольстве; Иоанн явно считает себя христианским пророком (1:3; 19:10; 22:7-10; 22:18-19). Такие важные авторы второго столетия, как Иустин Мученик и Ириней полагают, что автором был апостол Иоанн. Судя по всему, такова была основная позиция церкви второго века. В начале третьего века Дионисий Александрийский и Гай Римский выразили несогласие с этой позицией. Идея того, что автором был другой Иоанн, а не апостол Иоанн, предполагаемый автор четвертого Евангелия, получила распространение в церкви в последующие столетия. Версии такой позиции часто появляются у современных ученых (Hengel, 81). Трудности с определением того, принял ли Апостол Иоанн мученическую смерть ранее, или же он достиг Асии позднее, а также пробелы в нашем знании развития влияния Иоанна в этом регионе затрудняют решительное утверждение о том, что именно Апостол Иоанн был автором этого труда (Dungan, 23-25). Исследования слов и грамматический анализ не дает достаточно информации для однозначного вывода о том, что автор четвертого Евангелия или писем Иоанна  - тот же человек, что и автор Апокалипсиса. В данном комментарии мы считаем Иоанна автором-редактором Откровения, он ключевая фигура того, что позднее будет названо Иоанновым христианством в Асии.

Дата сочинения


Учитывая содержание, Откровение является реакцией на кризис, с которым сталкивается церковь. Определение этого кризиса зачастую считается ключом к датированию произведения. Но какова природа кризиса? Две конкурирующие позиции соперничают здесь за превосходство. Одни утверждают, что кризисом, ускорившим появление книги, было гонение христиан Нероном после великого пожара в Риме в июле 64 г.н.э. Поскольку Рим (под наименованием Вавилона) изображается как гонитель верных во второй половине книги, возможно, что Откровение было реакцией на римское гонение. Но хотя у Нерона была ужасная репутация в церквях Империи, не существует свидетельств того, что Нероново  гонение распространилось на христиан вне Рима. Откровение появляется в восточных провинциях, далеко от Рима. Откровение представляет религиозную критику влияния римской имперской власти, особенно через поддержку ею культов, в которых поклонялись императорам и их семьям (Friesen, Imperial Cults, 150-151). Эти культы были повсеместно распространены в Асии, особенно при правлении Домициана (81-96). Письма семи церквям изобилуют призывами оставаться верными исключительному господству Иисуса перед лицом привлекательности местных культов, поддерживаемых имперской властью (2:6, 13-15, 20-26; 3:10). Похоже, именно этот кризис предшествовал появлению книги. Вероятно, публикация книги имела место в последние годы правления Домициана. Такую датировку подтверждает Ириней, «Против ересей», 5:30.3.

Сюжет и послание

Откровение – это слово божественных сфер, обращенное через пророка Иоанна семи церквям в Асии. В послании подразумевается, что культурная жизнь, и в особенности религиозные практики крупнейших городов (Эфеса, Пергама, Фиатиры, и Смирны, в частности) выходят из-под контроля и становятся бесовскими. Ситуацию не улучшает различная степень духовной слабости, распространившейся в церквях. Это неизбежно ведет к компромиссу верующих с преобладающей культурой идолопоклонства. Иоанн утверждает, что церкви не должны участвовать в празднествах и гражданских обрядах более широкой культуры – особенно в сфере поклонения императору. Это сделает церкви соучастниками излишеств Рима и заставит их разделить его окончательную участь. Кризис витает в воздухе. Сторонники приспособления к культуре идолопоклонства включают даже некоторых пророков в церкви. В ответ Иоанн призывает церковь жить, противопоставляя себя преобладающей культуре идолопоклонства, основываясь на абсолютной вере в господство Иисуса.

Сюжетная структура Откровения позволяет читателям отметить ключевые литературные показатели. В первой половине книги действие сосредоточено вокруг появления запечатанного свитка с загадочным посланием о грядущих событиях (5:1-5). Уже во вступительных строках книги мы узнаем, что цепочка вестников несет слово о том, «чему надлежит быть вскоре». Слово, записанное в свитке, начинается с Бога, проходит через Иисуса Христа, ангела, и пророка Иоанна, который передает его церквям (1:1; 10:8-11). С концептуальной точки зрения послание свитка заключается в том, что верховная власть над миром в руках Христа (Агнца), а не Рима или злых сил сатаны, стоящих за ним. Это небесная перспектива, которой не видят большинство людей. Выводы из этой реальности излагаются в тщательно организованной сюжетной структуре, развиваемой на протяжении всей книги.

Чтобы открыть Божье послание в свитке, необходимо снять семь печатей. В 6:1-8:1 краткое видение сопровождает снятие каждой печати. Эти видения составляют конспект Божьего действия в мире до скончания века, обобщенного в действиях, описываемых в остальной части книги. Конфликт между силами бунтующего мира и людьми Агнца заканчивается оправданием верных в новом творении, великолепно описанном образным рядом, заимствованным из иудейского праздника Скинии (7:9-17). (Ulfgard, 69-102). При открытии печатей мы обнаруживаем, что Бог посылает серию казней, посылаемых на бунтующий мир с целью побудить его к покаянию (6:1-8). Верные терпят гонения от мира и вопрошают, доколе это продлится (6:9-11). Им говорится, что еще малое время, пока сотрудники их и братья их, которые будут убиты, как и они, дополнят число (6:11). Это малое время – есть «настоящее время», в которое происходит большая часть действия книги. В 6:12-17 читателю дается предварительное описание ужасов Божьего гнева, который в итоге изольется на противников Агнца, а также проблеск окончательной победы в 7:9-17. Откровение 7:1-8 повествует об отборе и запечатлении праведных, которые вступят в конфликт с силами зла, поддерживаемыми сатаной. За этим в двух последовательных циклах видений семи труб и чаш гнева (8:2-16:16) идет подробный очерк разворачивающегося конфликта. Подобно калейдоскопу, эти видения просто повторяют и развивают события, уже указанные в конспекте в 6:1-8:1 (Lambrecht, “Structure”, 85-92). Продвижение вперед имеет место только в отношении более подробного описания будущего конфликта в «малое время». Напасти усиливаются. Противодействие остается идолопоклонническим и нераскаявшимся (9:20-21; 16:9, 11). Верные, хотя страдают от гонений и смерти, остаются под Божьей печатью. Хотя усиление конфликта в главах 8-16 производит впечатление хронологической прогрессии, это лишь эффект литературного формата (Resseguie, 165).

Наконец, в продолжение слова в 6:11, в 16:17 период кризиса, малое время, истекает («Свершилось!»). Затем Откровение 16:17-22:5 излагает судьбу двух жен-городов. Первый город – Вавилон (прозрачный намек на Рим). Второй – Иерусалим (народ Божий). Оба города представлены в тексте поразительно похожим языком (17:1//21:9). Рим, блудница, падает под грузом собственных излишеств, поглощается и уничтожается. Иерусалим, новый торжествующий народ Божий, празднует передачу власти Агнцу, который отныне обитает со Своим народом во славе Своей, наполняющей новое творение. Цезарь более не господствует. Иисус – Царь настоящего царства. Природа и исход этого конфликта – ключевое разоблачение свитка. Читатель заверяется в том, что мужество и упорство, проявляемое верными в церквях Асии, есть наиболее достойное; с другой стороны, связавших свою судьбу с Римом ждет ужасная участь. Такое развитие сюжета можно представить в виде плана.

План

Пролог 1:1-3

А. Видение на земле

1. Иоанн в день Господень

Вступительные приветствия, хвалебная речь, и видение Сына Человеческого среди Своих Светильников 1:4-20

Послание к Семи Церквям 2:1-3:22

Б. Видения на небесах

2. Видение Бога и Агнца на небесах 4:1-5:14

	3

Семь печатей: конспект наступающего кризиса 6:1-8:1
	4

Семь труб: кризис углубляется
	5

Семь чаш гнева: разрешение имперского кризиса 11:19-16:21

	Внимание: очерчивает эсхатологические события от креста до завершения
	Прогрессирующее повторение эсхатологических событий от креста до завершения
	Прогрессирующее повторение эсхатологических событий от креста до завершения: падение Вавилона


	6

Падение отступнического града-жены
	7

Появление непорочного града-жены

	От падения Вавилона до Новых Небес и Земли
	Новый Иерусалим на Новых Небесах и Земле


Эпилог 22:6-21

Истолкование


Видя на полке множество томов по книге Откровение в книжных магазинах простительно заключить, что в истолковании Откровения главенствует хаос. Но это будет ошибкой. Если оставить в стороне эксцентричных солипсистов [солипсизм – философская теория, по которой кроме своего «я» ничего больше не существует; примеч. редактора], большинство ответственных толкователей Откровения попадают с той или иной степенью приближения в один из четырех различных лагерей (Boring, 47-51). Сейчас мы рассмотрим сильные и слабые стороны этих школ истолкования и определим наиболее оправданный подход к истолкованию.

Непрестанная борьба Добра и Зла (моралистический, неисторический взгляд)

Основной упор в этом взгляде делается на то, что история отмечена извечным столкновением добра и зла. Откровение выражает фундаментальную надежду на итоговый триумф добра. Две тысячи лет христианской истории подтверждают существование основного дуализма в мире. Добро и зло непрерывно борятся друг с другом. Тем не менее, проблема в том, что такой возвышенный философский взгляд никогда прямо не обращается к тексту Откровения. Он сводит к минимуму эсхатологическую неотложность уже возникшего кризиса с поклонением императору, с которым столкнулись Иоанн и его союзники в церквях Асии  (1:1, 3; 22:7, 10, 20). Широко распространенное убеждение ранних христиан в том, что пришествие Иисуса положило начало чему-то радикально новому в истории, утрачивается. Что бы ни черпали ранние христиане из прочтения Апокалипсиса, конечно, оно не сводилось к такому взгляду.

План церковной истории (продолжающаяся историческая перспектива)

Версии такого взгляда восходят к патристическому периоду раннего христианства. Среди протестантов ученый Д.А Бенгель (1687-1752) утверждал, что видения откровения предсказывают перечень событий мировой истории, влияющие на церковь. Перечень Бенгеля привел его к выводу о том, что конец мира уже на горизонте. Этой перспективе не хватает сдерживающих начал. К примеру, она открывает возможность истолкования небесных видений практически в любом смысле, например, как предсказания возникновения Ислама и появления папства (Римская Церковь как Вавилон). Чертой такого истолкования является то, что большинство толкователей подчас (самонадеянно) видят себя в самом конце эпохи церкви – на пороге возвращения Христа. Но эта модель не полезна. Не существует свидетельств того, что Откровение есть мастерски составленный символический шифр, предсказывающий путь церкви в истории. Люди применяли этот подход многими веками, и продолжают перестраивать свои истолкования символов в свете новых исторических событий. Практически каждый злодей в мировой истории на каком-то этапе получал ярлык «антихриста». В конечном итоге, этот взгляд обнаруживает слабость в утверждении о том, что лишь живущие в конце истории полностью поймут значение символического кода. Но все же Откровение писалось для ободрения христиан в первом веке!
Миллениалистское истолкование (Истолкование конца истории. См. также Диспенсациональный премиллениализм).

У этого взгляда есть сходства с предыдущей моделью истолкования. По сути, утверждается, что главы 2-3 (письма к семи церквям) сосредоточены на событиях первого века. Но потом происходит перерыв в истории. С 4:1 по 22:5 Иоанн достаточно буквально очерчивает серию событий, которые произойдут непосредственно перед возвращением Христа или непосредственно после него (в зависимости от истолкователя). После этого последует тысячелетнее (в буквальном понимании) царство. Но в тексте ничто не намекает на столь радикальный разрыв во времени и сюжете между главами 3 и 4. И опять же, едва ли представимо, что при таком прочтении видение Откровения значило что-либо для любого читателя первого века. Поскольку большая часть действия еще произойдет в будущем (по такому взгляду), образы и символы подчас толкуются максимально буквально. Но то, что символы Откровения следует понимать буквально, весьма сомнительно. Даже при усердии трудно вообразить себе город в форме куба длиной, шириной и высотой в 1400 миль (21:15-16) или кровь, текущую на 180 миль «до узд конских» (14:20). Следует ли понимать «тысячу лет» из Откровения 20 буквально  - спорный вопрос. Любое убедительное истолкование должно учитывать, что значительная часть Откровения имеет символический смысл.

Историческое истолкование (взгляд претеристов)

Этот метод истолкования предполагает, что читатель истолкует послания и видения книги в основном в ее историческом контексте: как кризис роста культов и поклонения императору в римской провинции Асии в первом столетии. Как и при чтении любого древнего документа, начинают с вопроса о том, как изначальная аудитория поняла текст. При правильном учете оттенков, это выглядит наиболее оправданной процедурой истолкования книги. Когда человек вынужден спрашивать: «Было бы мое истолкование приемлемым для читателя конца первого века?», он получает внутреннее средство контроля от индивидуального прочтения Откровения.

С другой стороны, необходимо остерегаться предположения о том, что это произведение имело смысл только для людей первого столетия (взгляд крайних претеристов). Подобные взгляды часто возникают из-за основных ветхозаветных тем, таких, как предсказание падения Вавилона (Рима) и утверждений о том, что этому «надлежит быть вскоре» (1:1). Однако всякий образованный читатель текстов знает, что все литературные труды возникают в определенном историческом контексте. Хорошая литература, рассматривающая универсальные вопросы, всегда выходит за рамки непосредственного контекста. Откровение возникло в сообществе, которое не имело конкретной «временной последовательности» истории, описываемой датами и эпохами. Скорее, пророк Иоанн стремился осветить события с точки зрения того, что вознесение Агнца (Христа) на Его небесный престол (1:12-18; 5:5-14) делает всякую земную власть относительной. Римская империя во времена Иоанна казалась самодостаточной и окончательной, и для более позднего читателя это может быть приложимо и к последующим идолопоклонническим властям. Иоанн говорит, что видимые политические реалии не есть окончательное слово. Божественная перспектива открывает нечто иное. В образе Рима Иоанн видит итоговый конец такого положения вещей. Наступает время, когда Вавилон будет разрушен. То, что уже есть на небе, будет и на земле (22:3-5). Это всеобъемлющее послание, актуальное для сегодняшней церкви так же, как и для первого века. Многие до сего дня продолжают жертвовать собой ради своей преданности борющемуся и отличающемуся обществу Агнца на земле. Верующие, под печатью Бога, напряженно ожидают часа, когда увидят оправдание своего дела. В языке Апокалипсиса они чают пришествия своего сверкающего нового града людей Божьих, града, который заменит оскверненный земной режим. С таким отношением нынешние верующие продолжают читать Откровение и черпать ободрение в его емких образах и бескомпромиссной богословской перспективе.

Комментарий

Пролог (1:1-3)

[1:1-2] Как и у большинства остальных книг Нового Завета, у оригинального манускрипта скорее всего не было заглавия, но со временем выражение «откровение Иисуса Христа» из пролога стало заглавием для этой книги. Фраза «Иисуса Христа» могла означать «об Иисусе Христе», но, скорее всего, она означает «от Иисуса Христа» (подлежащее в родительном падеже). Содержание этого откровения, которое будет раскрыто позже,  - основная тема книги.

Своим источником откровение имеет Бога (1:1б). Словно по цепочке, оно передается Сыну (ср. Ин. 5:19-24; 8:27-28), ангелу и Иоанну, который записывает его для церкви. Его задача – «показать рабам (Божьим), чему надлежит быть вскоре». В частности, речь идет об исходе событий, которые будут иметь место в период, называемый «малым временем» в 6:11 (т.е., грядущий конфликт верующих и сил идолопоклонства в мире). Поскольку все это рассматривается как откровение (апокалипсис), неудивительно, что терминология того, «чему надлежит быть вскоре», напрямую созвучна тексту более ранней апокалиптической работы Даниила. Иоанн рассматривает свою книгу как окончательное развитие Данииловых загадок (Дан. 2:28-29; 12:4; 9-10); ср. Bauckham, Climax, 251-257).

[1:3] Проницательным читателям книги обещается благословение. В терминологии Иисусовых заповедей блаженства, данных на горе (Мф. 5:1-12), небесный Господь предлагает первое из семи особых благословений читателям книги (14:13; 16:15; 19:9; 20:6; 22:7, 14).  В частности, эти благословения получат те, кто останутся верными Господу во время грядущего периода испытаний, время которых «близко».

Видение Иоанна на земле

Послание семи церквям (1:4-3:22)

Вступительные приветствия и восхваление (1:4-8)

[1:4-6] Прежде чем Иоанн попадает в видении на небеса (4:1), он передает послание Иисуса Христа семи церквям. Предисловие к этому посланию соответствует основной форме раннего христианского письма. Вначале приводится имя отправителя: Иоанн. Затем следуют получатели: «семи церквам, находящимся в Асии». (Церкви указываются конкретно, впервые в 1:11). После идет прямое эхо приветственной формулировки писем Павла: «благодать вам и мир». Благодать исходит от Бога, который описывается как Тот, «который есть и был и грядет», а также «от семи духов, находящихся перед престолом Его», и от «Иисуса Христа». Тройное выражение, судя по всему, является версией ранней тринитарной формулой Божества. Бог и Иисус Христос явно определяемы. Ссылка на «семь духов перед престолом Его» более трудна (ср. 3:1, 4:5, 5:6). Терминология заимствована из ветхозаветных текстов, таких, как Исаия 11:2 и Захария 4:1-14 (особенно 6-10). Откровение повторяет оба текста эхом несколько раз. Дух – активная Божья сила в мире. Под числом семь подразумевается полнота силы Духа.

Описание Бога как Того, «который есть, был и грядет» также встречается в 1:8 и 4:8. Тройственное описание вновь привлекает внимание к числу три. Стоит отметить, что терминология в отношении зверя, сатанинской пародии на божественное, и главного противника Агнца,   который «некогда был, сейчас не существует, и придет», также появляются в книге трижды (17:8, дважды, 11; ср. Bauckham, Climax, 32).

Для завершения выделения числа три следует отметить, что хвалебная часть в стихах 5б-7 имеет тройную аналогию спасительных достижений при описании Христа.

Описание Христа
(5а)



Спасительное  достижение (5б-6)

Верный свидетель



Любит нас

Первенец из мертвых


Освободил нас от грехов Своей кровью

Владыка царей земных


Соделал нас царями и священниками

То, что верующие являются царями и священниками, несомненно, звучала как благая весть для христиан в Асии. При сопоставлении в 5:10 читатель получает объективный урок эсхатологии Откровения. Через первое пришествие Иисуса Христа верующий приобретает прямой доступ к Святому как царь и священник. Тем не менее, он ожидает второго пришествия и последующего нового мира Божьего, чтобы его власть и священство реализовались полностью (5:10). 

(1:7). Похвала Иисусу Христу завершается в 1:7. Иисус восхваляется как «грядущий с облаками», когда «всякое око узрит Его» и возрыдают перед Ним все». Стих очень близок к Евангелию от Матфея 24:30, где встречается похожая перемена лексики в греческом тексте, как у Даниила 7:13 и Захарии 12:10, указывающая на знакомство Иоанна с подобной экзегетической традицией (ср. Дидахе 16). Матф. 24:30 говорит о возвращении (парусии) Иисуса. Точно так же 1:7 функционирует как обещание возвращения Иисуса. Понимание того, что «все возрыдают перед Ним», поскольку спастись им будет уже слишком поздно, более вероятно, чем мысль о том, что люди встретят Иисуса в покаянии (см. 22:11).

(1:8) С включением Господа Бога (см. 1:4), «Который есть, был и грядет», Иоанн завершает вступительное приветствие. «Альфа и Омега» - первая и последняя буква греческого алфавита. Иоанн говорит, что Бог есть все во всем, от начала и до конца. Заметьте, что то же выражение употреблено в отношении Иисуса в конце книги (22:13). Более того, следует отметить, что прилагательное «всемогущий» по отношению к Богу встречается в книге семь раз (1:8; 11:17; 15:3; 16:7; 19:6; 21:22; Bauckham, Climax, 33-35). Из такого тщательного использования чисел мы узнаем, что композиция Откровения не была случайной. Апокалипсис писался со вниманием к каждой детали, и должен изучаться соответственно.

1:9-20. Видение на Патмосе: Христос представляет Себя церквям Асии

(1:9) Иоанн находится на небольшом острове Патмос в Эгейском море, в шестидесяти пяти километрах от эфесского побережья. Слова в 1:9б «за слово Божие и за свидетельство Иисуса Христа» подразумевают определенное наказание от римских властей. Однако дальнейшие рассуждения об обстоятельствах жизни Иоанна на острове бесплодны.

(1:10-11) Первая весть из двух основных разделов книги (1:12-3:22) появляется в день Господень. Для нас это воскресенье. Как трапеза на христианском собрании в честь Христа принадлежит Господу (Иисусу), так и фраза на греческом «куриаке хемера» буквально означает «день, принадлежащий Господу» (ср. 1 Кор. 11:20). На основе воскресения Иисуса в первый день после еврейской Субботы воскресенье быстро стало днем собрания христиан (1 Кор. 16:2; Деяния 20:7; Дидахе 14:1; Послание Варнавы 15:9). Так что получение Иоанном послания церкви именно в этот день было особенно уместно. Иоанну сказано записать послание в книгу. Это относится к 1:12-3:22. Другая книга (ср. 5:1) будет играть главную роль в разделе небесных видений 4:1-22:5.


Эфес – ворота римской провинции Асия, и потому очевидно, что с него начинается перечисление семи церквей. Использование числа семь, символа завершенности, указывает на то, что послание имеет значение не только для семи конкретных церквей Асии, но, что более важно, это послание Иисуса всей церкви.

(1:12-16) Видение Иоанна открывается со странного замечания  - «увидеть голос». Скорее всего, это означает, что Иоанн услышал нечто за спиной и обернулся, чтобы увидеть, кто говорит. Однако мотив типичен для Откровения (ср. 21:1-3). Он видит «подобного Сыну Человеческому» среди «семи золотых светильников». Из 1:20 мы узнаем, что семь светильников представляют семь церквей. В 2:1 Христос ходит среди Своих церквей, оценивая их.


Христос – уже не смиренная непосредственная личность, каким Он был в Своем земном служении, но могущественный властитель, обладающий потусторонней силой. Описание Его одежд во многом является параллелью с облачениями священника и царя. Но более непосредственную связь терминология имеет с описаниями небесных фигур в книге Даниила, главы 7 и 10. Перед нами вселенский Христос, излучающий силу. В Своей правой руке Он держит семь звезд. Для древних звезды были олицетворением сил, определяющих человеческую историю. Античные монеты изображают римских императоров в окружении семи звезд (Солнце, Луна, Марс, Меркурий, Юпитер, Венера, Сатурн). Иоанн говорит, что вселенной правит не римский император, а Христос. «Острый с обеих сторон меч» (чтобы судить и церковь, и народы), убедительно указывает на то, что, как владыка, Христос незамедлительно применит Свою власть для суда.

(1:17-18) Как и в ветхозаветных явлениях Бога пророкам (Ис. 6:5; Иез. 1:28), в присутствии превосходящей разумение силы, пришедший в ужас Иоанн получает руки благословения и слово благодати «не бойся». Бог называет себя «Альфа и Омега» (первый и последний) в 1:8. Те же качества открывают тройственную формулу описания Иисуса: «Первый и Последний». Поскольку Иисус – победитель смерти, Он также и «Живый». Благодаря мудрому использованию гендиадиса (один через два) показано, что Христос обладает «ключами ада и смерти», и, таким образом, властвует над существованием за пределами видимого мира.

(1:19) Некоторые истолковывают «что ты видел» как 1:12-20, «что есть» как послание семи церквям, и «что будет после сего» как небесные видения в 4:1-22:5. Но это достаточно вольное прочтение текста. В 1:12-3:22 переплетаются прошлое, настоящее и будущее. Христос в полной мере раскрывает Свое послание семи церквям. Ничто не остается за кадром.

(1:20) «Тайна» этого послания готова раскрыться. Семь светильников, дающих свет миру верным послушанием (ср. Матф. 5:15), – есть семь церквей. Мы также узнаем, что семь звезд  - это семь Ангелов церквей. Слово «Ангел» (по-гречески ангелос) может иметь значение «вестник». Некоторые понимают семь ангелов как вестников Иоанна семи церквям, что возможно, но не вполне убедительно. В культуре, верящей, что Ангелы и невидимые силы пронизывают повседневную жизнь, Иоанн, скорее всего, имеет в виду Ангелов небесного святилища. Павел уже ссылался на группу в церкви в соседних Колоссах, участвовавшую в служении либо Ангелов, либо вместе с ними (Кол. 2:18). Иисус ссылался на Ангелов-хранителей (Матф. 18:10); а в книге Даниила Ангелы служат хранителями народов (Дан. 10:13; 20-21; 12:1). Как бы странно это ни выглядело для сегодняшнего светского читателя, многие христиане в Асии, скорее всего, верили, что у их церквей были представляющие их Ангелы. То, что Иисус скажет церквям, известно на высшем уровне: ангельским представителям церквей на небесном суде. Но, какими бы значимыми они не были, они не могут изменить грядущие слова оценки (ср. 19:10; 22:8-9). Иисус – вселенский Господь, и полновластный хозяин над всеми силами видимыми и невидимыми. Простое обращение христиан к Ангелам не изменит Христовой оценки будущего хода событий.

СТРУКТУРА ПИСЕМ СЕМИ ЦЕРКВЯМ В АСИИ

Семь писем Иисуса церквям Асии выполняют функцию оценки. Как и во всякой оценке, здесь есть положительные и отрицательные стороны. Несколько структурных черт позволяют привлечь внимание к главному в высказываемой оценке.

Прежде всего, следует отметить, что церковь в середине списка (три до нее и три после), Фиатирская, получает наиболее пространную оценку (Откр. 2:19-29). Это привлекает внимание. Церковь упрекается за то, что терпит «Иезавель, называющую себя пророчицей»,  которая вводит верующих в «заблуждение любодействовать и есть идоложертвенное»,  и побуждает к так называемым «глубинам сатанинским». (2:20, 24). Вкушение идоложертвенной пищи и упоминание блуда (древняя еврейская метафора идолопоклонства) были распространенными практиками различных гражданских собраний и храмовых практик в крупных городах Асии. Пророчица Иезавель (скорее всего, псевдоним, под которым скрывается действительно влиятельная женщина в церкви), несомненно, по экономическим и социальным причинам не видела проблем в культуре, где подобное было в порядке вещей. В отличие от практик Николаитов (2:6; 15) и «учения Валаама» (2:14) читатели призываются не приспосабливаться к распространенной культуре своего времени. Поместив столь сильное увещание Фиатире в центре послания семи церквям, Иоанн уже предвещает для бдительного читателя надвигающийся конфликт с римскими общественными порядками, к которому обращены дальнейшие видения.

Во-вторых, следует отметить, что каждое письмо основано на пятиступенчатой структурной модели. Это можно проиллюстрировать на примере письма к Эфесу. 

1. Адресат: ангелу церкви (2:1)

2. Оценка: Знаю дела твои…

И труд твой …

И терпение твое…

Ты оставил первую любовь твою (2:2-4).

3. Призыв к покаянию: Покайся и твори прежние дела (2:5).

4. Увещание: Ненавидишь … Николаитов (2:6-7а).

5. Обещание: Побеждающему… (2:7б).

Особенно стоит отметить, что все обещания имеют определенную аналогию исполнения в завершающих главах книги, когда настает новое творение. Объединение послания семи церквам с последующими видениями – еще одно доказательство тщательной организации книги.

В-третьих, общая формула в увещании семи церквам такова: «Имеющий ухо да услышит, что Дух говорит церквам». В первых трех письмах эта формула предшествует окончательному обещанию (2:7а; 11а; 17а). В последних четырех письмах она следует за окончательным обещанием (2:29; 3:6; 13; 22). Подобная структура 3+4 выглядит противоположной структуре 4+3 следующего набора семи видений: семи печатей (6:1-8:1). Такая схема едва ли случайна.  Слово семи церквам – строгая Христова оценка церквей; но ее не следует путать с грядущим Божьим судом над взбунтовавшимся миром.

Эфес (2:1-7).

(2:1-5) После первоначального обращения (2:1) Иисус дает основную оценку церкви (2:2-4). Утверждение «знаю дела твои» (2:2) появляется в обращении еще к четырем церквам (2:19; 3:1, 8, 15). Часто, но не всегда, это вступление к положительной оценке. Здесь церковь хвалится за свое сопротивление тенденциям к заблуждениям.

Но годы служения берут свое. Иисус говорит церкви: «ты оставил первую любовь свою» (2:4). Речь здесь идет не о спаде энтузиазма, а о тенденции пренебрегать обязательствами заповеди любви (1 Иоанна 4:7, 11). Призыв к покаянию показывают, что тенденция настолько сильна, что представляет угрозу спасению (2:5).

(2:6) Сопротивление церкви Николаитам особенно поразительно. Скорее всего, здесь нет никакой связи с Николаем из Деяний 6:5. Перспективнее усмотреть связь в последующем упоминании Николаитов наряду с учениями Ваалама (см. 2:14-15). Валаам есть пример того, кто соблазняет народ Божий к идолопоклонству и блуду. Аналогия для Эфеса очевидна. Эфес был центром поклонения императору и императорских культов, и резиденцией главного храма Артемиде, богине охоты и плодородия. Для Иоанна соучастие в образе жизни, где доминировали эти силы, было практически эквивалентно признанию Господом кого-либо другого, кроме Иисуса. Эфесян увещают продолжать сопротивляться этой тенденции, находящей себе выражение в партии Николаитов.

Действительно, обещание «вкушать от древа жизни», которое будет возвращено в раю, новом Божьем мире (22:2), возможно, служит контрапунктом преданности священному дереву в культе Артемиды в Эфесе (Hemer, 41-52). Для Иоанна древо рая  - подходящая метафора истинной жизни, обретаемой в исключительной приверженности Господству Христа.

Смирна (2:8-11)

(2:8-9) Смирна – город на побережье провинции Асия, примерно в пятидесяти километрах к северу от Эфеса. Наряду с церковью в Филадельфии (3:7-13) Смирна получает наиболее позитивную оценку из семи церквей. Ни одна из них не призывается к покаянию. В центре оценки Смирны (2:9)  - полемика против иудеев, заклейменных как «сборище сатанинское». Иудеи соучаствовали в пытках мученика Поликарпа, епископа церкви в Смирне во втором столетии («Мученичество Поликарпа», 17-18). Очевидно, трения с иудеями были широко распространенными в церквях первого века (ср. Ин. 16:1-2). Будучи исторически сложившейся этнической общиной верующих, иудеи обладали значительным общественным положением, которого не было у христиан. К досаде иудеев, христиане заявляли права на обетования Израилю, не имея его наследия. Иоанн приписывает иудейское сопротивление влиянию сатаны. На протяжении всей книги Откровения Иоанн рассматривает верующих в Иисуса как единственных законных наследников обетования Израилю (ср. 7:1-8; 11:1-2).

(2:10-11) Впоследствии, в увещании 2:10-11, предвосхищая грядущий эсхатологический кризис, Иоанн не делает различия между враждебностью синагоги и императорских культов. Однако, по иронии, ссылка на «скорбь дней десять» созвучна отрывку из Даниила 1:12, 14, где иудей Даниил и его друзья не подчиняются соблазнам язычника Навуходоносора! Обетование верным, «венец жизни» (Иак. 1:12), подобен призу, которым в античном мире награждали победителей в состязаниях (1 Кор. 9:24-25; 2 Тим. 2:5). Конкретно для Иоанна это означает, что, когда после кризиса наступит Божий новый мир, победитель получит полноту жизни и не претерпит «вторую смерть», окончательное отлучение от благ нового века (2:11; 20:14; 21:8). 

Пергам (2:12-17)

(2:12-13) Примерно в девяноста километрах к северу от Смирны расположен Пергам, римский административный центр провинции Асия. Для Иоанна это было место сосредоточения всего злого. На вершине находился огромный алтарь Зевса (теперь реконструированный в Берлинском Музее). Существовали храмы, посвященные римским императорам и божествам, а также боги различных местных культов, находившихся под императорским покровительством. Иоанн называет город местом, «где престол сатаны» и «где живет сатана» (2:13).  Однако, несмотря на верность здешнего верующего по имени Антипа, умершего за веру, Христос приходит к этой церкви с «острым с обеих сторон мечом» (т.е., со словом суда, ср. 1:16).

(2:14-15) Средоточие проблемы определяется упреком «держащимся учения Валаама» и «Николаитам». (О Николаитах см. 2:6).  Валак Моавитянин нанял Валаама проклясть Израиль. После серии странных событий все закончилось благословением для Израиля (Числа 22:1-24:25). Позже, благодаря хитрости Валаама, израильтяне смешались с культурой моавитян, и были вовлечены в их практику идолопоклонства (Числа 25:1-18; 31:16). Валаам становится нарицательным именем для лжепророка в церкви. Для Иоанна связь весьма ясна. Несмотря на поддержку некоторых пророков в Пергаме, активное участие в культуре идолопоклонства, вроде посещения застолий и празднеств в различных местных языческих капищах, отрицает господство Христа. Павел позволял есть мясо, продаваемое на местных рынках, но не участие в застольях в капищах (1 Кор. 8:1-13; 10:14-33). Но Иоанн, возможно, проводит более жесткую линию. Быть членом контркультурной общины (церкви) означает пойти на разрыв с преобладающей культурой (Collins, Apocalypse, 19-20). Влиять на нее следует, лишь показывая свое превосходство над ней в принципиальном противостоянии.

(2:16-17) Христос в недвусмысленных выражениях повелевает покаяться (2:16). После увещания (2:17а) следует двойное обещание: (1) получение «сокровенной манны»; (2) обладание «белым камнем с новым именем» (2:17). Во-первых, среди иудейских апокалиптиков существовало верование в том, что манна пустыни вновь возникнет в качестве пищи в мессианскую эпоху (2 Барух 29:8; Пророчества Сивилловы 7:148-149). Иоанн утверждает это обетование. Во-вторых, «белый камень» связывается с победой в веке грядущем. «Белый камень» зачастую давался как символ принятия, оправдания или признания. Те, кто обладают им и получат новое имя, насладятся окончательной победой.

Фиатира (2:18-29)

(2:18-19) Фиатира, город-остров к юго-востоку от Пергама, была знаменита как центр торговли, в особенности одеждой. Он был родным городом знаменитой Лидии, обращенной Павлом в Филиппах (Деяния 16:14). Как и в случае с церковью в Эфесе, фраза «знаю дела твои» указывает на то, что церковь хвалится за свою верность и добрые дела (2:19). Слова эти идут от «Сына Божия» - редкий титул Иисуса для книги Откровения (ср. 12:5). Его описание как Того, «у Которого очи как пламень огненный, и ноги подобны халколивану» (1:15) указывают на роковую серьезность Его послания.

(2:20-25) Призыв к покаянию тут прямой: изгнать Иезавель. Иезавель – пророчица в Фиатирской церкви. Как и у Валаама (2:14), ее псевдоним вполне ей походит. Иезавель поддерживала широко распространенное приспособление к таким культам плодородия, как поклонение Ваалу (3 Цар. 21:1-19; 4 Цар. 9:30-37). Она была превосходным примером религиозного синкретизма. Тот факт, что для книги Откровения поддержка Иезавелью блуда и потребления идоложертвенного подобна учению Валаама, подтверждает вывод о том, что проблемой Фиатиры было приспособление к местной языческой общественной культуре. Результатом этого были уступки в вере, нестерпимые для признания господства Иисуса. Пять стихов (2:20-24), прямо обличающие влияние Иезавели, стоят в центре послания к семи церквам, что указывает на их величайшую важность. В самом деле, в последующих небесных видениях дальнейших глав, главный конфликт происходит между Агнцем (Христом) и Драконом (сатаной), который был духовной поддержкой императорских культов и поклонения императору. Поэтому силы, заставляющие приспосабливаться к языческим культам, «так называемые глубины сатанинские», требуют покаяния и очищения от них в церкви.

(2:26-29) Вслед за суровым призывом к покаянию (2:2) и увещанием держаться (2:25) даются обещания верным. Слово обещания созвучно Псалму 2. Этот Псалом – полемика с народами, противостоящими власти Помазанника Господня. Господь обещает Царю Давидову власть над «народами» (Пс. 2:8-9). Подобное обещание власти над народами предложено христианским верующим, последователям Давидова Семени Иисуса (Откр. 2:26б-28). Христос обещает поразить силы, поддерживающие имперские культы и поклонение императору, и поработить народы сатане. Для общины маргиналов это слово благодати.

«Утренняя звезда» есть символ Венеры, и Цезари считали ее символом власти.  На основе мессианской интерпретации книги Чисел 24:17 (снова отметьте связь с Валаамом) Христос является «Утренней Звездой» (22:16). Блага, принадлежащие Ему в Его царстве в Божьем новом мире, получат и верующие (ср. 2 Петра 1:19).

Наконец, для сохранения 3+4 структуры увещания «имеющий уши да услышит» перемещается в конец послания вместе с предостережениями против Иезавели. В центре послания семи церквам Иоанн подчеркивает главный пункт: христианская община – общество иного типа, и потому не должно участвовать в имперских культах.

Сардис (3:1-6)

(3:1) Далее к юго-востоку от Фиатиры расположен город Сардис, традиционная родина прославленного царя греческих легенд и мифов Креза. В своем обращении к Сардису Иисус «имеет семь духов Божиих и семь звезд» (ср. 1:4; 16; 20; 2:1). Как и в 1:4, «семь духов» служат метафорой полной власти Святого Духа. «Семь звезд» говорят о всем собрании ангельских представителей церквей в Божьем небесном святилище (1:20). В итоге послание звучит с полным авторитетом всех сил небесных. Оно выливается в короткую резкую оценку; несмотря на хорошую репутацию за свои «дела» (труд), церковь  (духовно) «мертва».

(3:2-3) Результатом оценки служит резкий упрек. С помощью игры слов «жизнь/смерть» и синонимов церковь призывается отставить свое мертвящее существование и вернуться к полноте жизни. Церковь получает увещание «пробудиться» от своего самодовольства. Греческое слово «грегорейн», переведенное как «бодрствуй», используется в Евангелии от Марка 13:35, 37 для увещания апостолов ожидать пришествия Господня в конце времен. Образ Господа, приходящего неожиданно, как «тать», также взят из слов Иисуса (Мф. 24:43-44; Лк. 12:39-40; 1 Фес. 5:2; ср. МакНикол, 19-23). У Павла и в Евангелиях призыв «бодрствовать»  - это призыв готовиться к концу света. Но это послание производит такое впечатление, что ситуация настолько серьезна, что без покаяния суд может произойти скорее. Тем не менее, надежда не утрачена.

(3:4-6) Сардис был центром изготовления шерсти. Церкви говорится, что в ней еще есть те, кто не осквернили своих одежд (то есть, сохранили доброе поведение). Противоположность оскверненных одежд -  белые одежды (3:4, 5). В первые века только что крещенные христиане представали перед собранием в белых одеждах. Церковь должна вернуться к изначальному состоянию святости при крещении, чтобы участвовать в спасении вместе с великим множеством искупленных в последний день (7:9, 13; 19:8). Тогда их имена не будут изглажены из «книги жизни» (20:12), но будут признаны на небесном суде (Мф. 10:32, Лк. 12:8).

Отсутствие упоминания об учении Иезавели или Николаитов в этом послании не означает, что церковь в Сардисе не капитулировала перед окружающей культурой. Археология свидетельствует о том, что Рим поддерживал целый ряд капищ и синагог в Сардисе. Очевидно, христиане в Сардисе, как и везде, стали настолько сливаться с культурой, что им грозила опасность полностью ей подчиниться.

Филадельфия (3:7-13)

(3:7) Примерно в пятидесяти километрах к юго-востоку от Сардиса располагался город Филадельфия. Любопытно, что хотя в Сардисе были обнаружены руины крупной синагоги второго века нашей эры, свидетельствующие об устойчивом иудейском влиянии в этом городе, именно в Филадельфии (как и в Смирне, 2:9) выделяется оппозиция иудейской общины вере в Иисуса как в Мессию (3:9). Низкий социальный статус церкви в сравнении с синагогой – это тема, на фоне которой мы встречаем весьма позитивное слово к церкви в этом послании. Вступительное обращение имеет большое значение. Приветствие исходит от Христа, Который «Святой» и «Истинный». В 6:10 та же терминология используется в отношении Бога Отца – еще один пример в книге Откровения, где описания Бога Отца и Христа взаимозаменяемы. Здесь мы встречаем и прямое эхо книги Исаии 22:15-25. Там ключ от царского дома покоится на служении земного отпрыска Давида. Откровение объявляет, что Иисус имеет ключ. Несмотря на общественное влияние иудейской синагоги, только у Христа есть ключи от царства.

(3:8-9) Мотив дверей и входа продолжается в высказываемой оценке. Несмотря на их относительную незначительность, перед филадельфийцами отворена дверь. Павел эту метафору обычно рассматривал как возможность распространить служение на язычников (1 Кор. 16:9; Деяния 14:27). Но здесь все иначе. Иоанн утверждает, что Христос, а не могущественные силы местной синагоги, определяет условия вхождения в царство (см. 2:9). Поразительно, но Иоанн заявляет, что наступит время, когда все изменится, и даже принадлежащие синагоге признают Господа церкви.

(3:10-13) Поскольку церковь верна, здесь нет призыва к покаянию. В самом деле, увещание и обетование переплетены друг с другом. Замечательно обетование того, что верные будут сохранены от предстоящей «годины искушения», которая придет «испытать живущих на земле». Греческая конструкция «живущих на земле» встречается в Откровении десять раз, и всегда относится к тем, кто враждебен к людям Божьим (3:10; 6:10; 8:13; 11:10-дважды; 13:8, 14 – дважды; 17:8; ср. 17:2). Гнев Божий в видении с тремя казнями (6:1-16:20) нисходит на этих людей. Это произойдет в «годину искушения, которая придет на всю вселенную». Когда праведные будут запечатаны от этого гнева (7:2; 9:4), верные в Филадельфии будут причислены к запечатанным.  Как Петр, Иаков и Иоанн были столпами первой христианской общины в Иерусалиме (Гал. 2:9), так и эти верующие, если останутся верными, сыграют центральную роль («столп») в жизни обновленного народа Божьего: Нового Иерусалима (22:1-22:6).

Лаодикия (3:14-22)

(3:14) Расположенная в знаменитой Ликийской долине к востоку от Эфеса, и будучи одной из вершин треугольника между Иераполисом и Колоссами, Лаодикия была оживленным торговым центром в конце первого столетия. Церковь в Лаодикии, как в зеркале, отражала это благополучие. После описания Христа как «верного и истинного», теперь уже довольно стандартного описания (1:5; 3:7), дополнительный титул «начало создания Божия» может быть не только эхом гимна в послании к Колоссянам (1:15-20), но и изначальным предупреждением о связи духовной ответственности и материального имущества.

(3:15-18) После формулы «знаю дела твои» идет негативная оценка, «но, как ты тепл, а не горяч и не холоден, то извергну тебя из уст Моих». Поколения истолкователей связывали эту оценку с городским водопроводом, который через длинную систему акведуков доставлял жителям тепловатую воду – подходящая аналогия духовного уровня церкви. В частности, это противопоставление целебному качеству горячей воды в прудах близ Иераполиса и освежающим холодным источникам в Колоссах (Mounce, 109-110). Вода в Лаодикии не холодна и не горяча. Она застоялась. Вот так Господь оценил веру лаодикийцев. Приспособляясь к культуре, они заявляют о своем богатстве, но на самом деле «несчастны, жалки и нищи». Им нужно золото (дела, основанные на вере, огнем очищенной), или глазная мазь, духовный эквивалент знаменитого местного продукта, используемого в лечебных целях (Hemer, 196-201). 

(3:19-22) В свете столь неприглядной оценки можно ожидать строгого призыва к покаянию. Он наличествует, но предваряет его слово любви. Бог всегда призывает свои творения «образумиться» на основе любви. Вероятно, вторя Иисусовой притче о слугах, ожидающих пришествия Господа (Лк. 12:35-38// Мк. 13:34-36), Иоанн иронично описывает Иисуса, стоящего вне Своей церкви, ожидая, что Ему отворят. Основываясь на знаменитом полотне Хольмана Ханта в Соборе Святого Павла в Лондоне, многие воспринимали слова «стою у двери и стучу» как Христов призыв ко внешним принять Его как личного Спасителя. Это центральный аспект благовестия, но здесь речь идет не о нем. Как и в притче Иисуса, где хозяин рассчитывал, что его слуги будут бодрствовать, ожидая возвращения хозяина, здесь Иисус призывает церковь в Лаодикии бодрствовать (посредством духовного служения дел любви), чтобы принять Его по Его возвращении.

Упоминание о том, что Иисус «будет вечерять», может отражать призыв к духовной реформации. Но это также может быть и призывом приготовиться к духовной встрече с Иисусом на Вечере Господней. Поскольку слова Откровения предназначались для чтения вслух на собрании (1:3), некоторые комментаторы даже сделали вывод, что здесь находилась одна из первых «литературных пауз» в книге, когда было уместно прервать чтение и перейти к принятию Вечери Господней (3:22; 8:1; 11:18; 15:4; 19:10, ср. Garrow, 50-51).

Несомненно, церковь призывается услышать слова Христа и покаяться. Делающим это обещано, что они разделят «престол» Господа в новом Божьем мире (20:4).

НЕБЕСНОЕ ВИДЕНИЕ ИОАННА:

ВИДЕНИЕ БОГА И АГНЦА НА НЕБЕСАХ (4:1-5:14)

Вступительный теологический акцент этого раздела (да и всей книги) заключается в вопросе о том, кто Господь мира. Принадлежит ли мир цезарю – или его современному аналогу – или же Богу и Агнцу (Иисусу Христу)? Это видение говорит о том, что стих 3:21 истинен. Бог сидит на Своем престоле и господствует над миром. Образ престола является центральным для всего раздела (4:2, 3, 5, 6, 9, 10; 5:1, 6, 7, 11, 13). Откровение 4 – видение Святого Сидящего, достойного хвалы. Откровение 5 представляет Агнца как в равной степени достойного хвалы.

Видение Святого Сидящего (4:1-11)

В этом разделе есть две пересекающиеся сцены. Первая - описание Бога в Его святилище (4:1-6а). Вторая – описание  хвалы у престола Божьего (4:6б-11).

(4:1-6а) В видении Иоанн взят на небо. Сцена у престола вторит описаниям в книге Исаии 6, Иезекииля 1, и, возможно, в книге Даниила 7:9-10. Бог находится в небесном тронном зале, аналогичном святому месту второго храма в Иерусалиме. В согласии с библейской традицией описания Бога не дается. Описать Бога – значит управлять им (Однако, заметьте любопытное упоминание о Его «деснице» в 5:1). Сравнения с великолепием драгоценных камней – вот наиболее близкий образ Бога из допустимых. «Радуга» может быть ссылкой на верность Бога завету. Вокруг престола  - двадцать четыре старца. Это небесные двойники двадцати четырех священнических жребиев в храме (1 Пар. 24:4; 25:9-13). Как представители народа Божьего, а также цари (1:6, 5:10), они сидят на престолах и полагают перед Ним  свои венцы (4:4, 10).

(4:6б-11) Вокруг престола – четыре животных. Это подобные херувимам фигуры, символизирующие всевидящую и всезнающую силу, исходящую от Божьего престола. Позднее экзегетические работы отцов церкви связывали их с четырьмя каноническими Евангелиями; но не это намеревался показать Иоанн. Вся сцена, особенно созвучная отрывку из Исаии 6:2-3 в стихе 8, есть изображение невиданного могущества. Почитание Домициана в культе императора было лишь бледным подобием хвалы, воздаваемой Богу, Которым «все существует и сотворено» (4:11). Однако Откровение опускает утверждение серафима из книги Исаии о том, что земля полна Божьей славы. Только после наступления нового Божьего мира в Откровении 21 Бог будет все во всем, и земля будет поистине исполнена Его славы.

Видение Агнца (5:1-14)

Как и в предыдущей главе, в этом разделе есть две сцены. Во-первых, вселенский поиск того, что достоин открыть книгу в Божьей деснице (5:1-7). Во-вторых, после того, как Агнец найден достойным, приводиться описание хвалы в Его адрес (5:8-14).

(5:1) Иоанн видит в Божьей десницу книгу «написанную внутри и отвне, запечатанную семью печатями». Возможно, книга имела внешнюю обложку с кратким изложением его содержания – отсюда и текст «внутри и отвне». Печатями в греко-римском мире запечатывались завещания и другие официальные документы. Аналог встречается в книге Иезекииля 2:9-10, где пророк получает свиток с будущим божественным предназначением. Подобным образом, содержание этой книги представляет Божью волю в отношении будущего, которая будет раскрыта далее в книге Откровения.

(5:2-7) Немедленный вопрос, заданный «сильным Ангелом» (10:1; 18:21) Божьего небесного суда, таков: «Кто достоин раскрыть книгу сию и снять печати ее?» Говоря кратко, кто достоин воплотить Божьи замыслы в отношении мира в грядущие дни? Такая задача требует неординарной личности. В самом деле, вселенский поиск оказывается безуспешным (5:3-4). Затем, в образе, напоминающем обнаружение Авраамом «овна, запутавшегося в чаще рогами своими» (Быт. 22:13), едва не оставшийся замеченный, у престола Божьего стоит «Агнец как бы закланный». Агнец достоин. Он побеждает. От колена Иудина (Быт. 49:9-10) и корня Давидова (Ис. 11:1, 10; Откр. 22:16) приходит Побеждающий путем креста.

АГНЕЦ

Примерно двадцать восемь раз Откровение описывает Иисуса как Агнца. Это предпочтительное слово для обозначения Иисуса в Откровении. По хронологии Евангелия от Иоанна Иисус распят на кресте в то время, когда закалывали пасхальных ягнят. Иисус как униженный, но теперь вознесенный антитип пасхального агнца – ключевой момент в образном ряду Откровения. Любопытно, что Откровение использует для обозначения  Агнца уменьшительное греческое слово «арнион», а не обычное «амнос», выбранное другими новозаветными авторами, в том числе автором четвертого Евангелия (Ин. 1:29, 36; Деяния 8:32; 1 Пет. 1:19). Простейшее объяснение состоит в том, что Иоанн питал лингвистическую склонность к уменьшительной форме. (См. Откровение 11, где он постоянно переходит от обычного слова «книга» – «библион» к уменьшительной форме «библаридион», книжечка). Жертва Христа, как идеального антитипа, приносит множество благ, в том числе устранение человеческой потребности использовать жизнь невинных животных в религиозных целях.

(5:8-14) Принятие Агнцем книги вызывает целый взрыв хвалы вокруг Божьего престола. Вызывая в памяти традиционную храмовую практику сопровождения музыкальными инструментами принесения жертв, четыре животных и двадцать четыре старца, под аккомпанемент лиры (в другом переводе – гуслей) возносят принесенному жертвенному Христу хвалебный гимн (5:9-10). Своей кровью Агнец искупил новую империю (церковь), которая  будет царствовать в новом Божьем мире (5:10). Иоанн видит намного превосходящее все, что только можно представить в культе императора: «тьмы тем и тысячи тысяч Ангелов» воздают семикратную хвалу Агнцу (5:12). В 4:11 Бог «достоин славы и чести и силы». В 5:13 и «Сидящий на троне» (Бог) и Агнец получают «хвалу и честь, и славу, и силу». Воистину, не цезарь, но Бог и Агнец осуществляют верховную власть над миром. Именно это небесное измерение реальности приглашает лицезреть своих читателей Иоанн.

Семь печатей: конспект грядущего кризиса (6:1-8:1)

Великим достижением Империи, согласно римской пропаганде, был «pax Romana»: ситуация мира и стабильности. Вергилий в «Энеиде», другие литературные произведения римлян, а также культ императора, прославляли этот мир. Но Иоанн видит нечто совсем иное. Он предвидит годину кризиса, который наступит во всем мире (3:10). Несмотря на римскую пропаганду, это не Золотой Век. Новое небо и новая земля придут только после полного распада существующего порядка. В трех наборах из семи видений (печати, трубы, и чаши гнева: 6:1-16:21) Иоанн излагает хронику крушения существующего порядка. Только после этого он сосредоточивается на окончательном исходе истории.

Первые четыре печати сняты (6:1-8)

(6:1-8) Пришло время Агнцу снять печати и посвятить зрителей в тайные Божьи замыслы относительно будущего. Захария видел всадников, стерегущих землю (1:8-10; 6:1-8). Иоанн вновь встречает их в своем видении. Иоанн последовательно видит белого, рыжего, вороного и бледного коня, на каждом из них весьма странный всадник. Поскольку всадник в Откровении 19:11-16 на белом коне, некоторые видят во всаднике на белом коне в 6:2, имеющем лук, Христа. Но всадник в 6:2 открывает время опустошения и смерти для всего мира, что едва ли типично для власти Христа. Всадник на белом коне представляет войска, собирающиеся для грядущего конфликта. Возможно, это первый намек на распад Рима. Всадник на рыжем коне несет меч, чтобы «взять мир с земли». Всадник на вороном коне с весами символизирует социальную несправедливость и голод для многих; череду завершает всадник Смерть. То, что видит Иоанн, выражает Божье воздаяние, которое готово обрушиться на его взбунтовавшееся творение. В начале суд ограничивается «четвертой частью земли» (6:8). Но в литературной последовательности книги он распространяется на «треть» (9:18), и, наконец, в завершающей серии видений напасти не имеют ограничений (16:1-4). Божий замысел по приведению природы к разладу состоит не просто в наказании, а в отвлечении человечества от идолопоклонства, и приведении к покаянию (9:20-21). Увы, вплоть до конца многие в ответ на этот призыв будут потрясать кулаками (16:9-11).

Пятая печать (6:9-11)

(6:9-11) Переходя от последовательности 3+4 в письмах к последовательности 4+3, сцена полностью переключается на другую группу. Иоанн видит «души» на небе – под небесным «жертвенником». В земном храме жертвенник для всесожжений был местом, где изливалась жертвенная кровь. Души находятся на небесах, поскольку были убиты за свое «свидетельство» миру о Боге (6:9). Иоанн не проясняет личность этих мучеников. Среди них могут быть находившиеся в числе народа Божьего в прошлом (Мф.23:33-36); но, в пророческом смысле, почти наверняка это, в основном, те, кто умрет за веру в предстоящей схватке с покровителями императорского культа.

Мученики вопиют о справедливости и спрашивают, «доколе» Бог будет удерживать Свой гнев на «живущих на земле» (см. 3:10-13). Это не мольба о воздаянии, но скорее, забота о репутации Бога (Mounce, 148). Как долго Божье верховенство будет пренебрегаться, пока не будет признано людским сообществом (Мф. 6:9-10)? Затем наступает шок. Каждому мученику «даны белые одежды» как знак победы Агнца (ср. 3:5; 7:9, 13, 14; ср. 19:8). Но им также сказано, что они должны ждать «еще малое время» (см. «Сюжет и послание»), пока другие мученики не дополнят число. Иоанн ссылается на грядущий кризис с поклонением императору. Хотя обращение адресовано к мученикам, настоящей аудиторией является церковь на земле. Она должна терпеливо пережить колоссальные испытания до прихода нового Божьего мира. Семь церквей должны внимать этому.

Шестая печать (6:12-17)

(6:12-17) После времени испытаний приходит окончательный Божий суд над неправедными, сродни ветхозаветному «Дню Господа». Он начинается со страшного «землетрясения» (8:5; 11:13, 19; 16:18), и мы чувствуем его ужас. Заметьте, что в 6:12, 11:13 и 16:18 говорится о «великом землетрясении». Это явная ссылка на одно и то же событие: страшную травму в конце времен. Используя почерпнутый из Ветхого Завета образ «Дня Господня», Иоанн подчеркивает, что все слои общества будут призваны к ответу перед Богом. Даже находящиеся на вершине власти не избегнут суда (6:15). Перед окончательным приходом нового Божьего мира все будут вынуждены признать верховную власть Христа (6:16-17; Фил. 2:10-11).

Вставка: 

Наложение печати на праведных на земле и их победа (7:1-8)

В повествовании Иоанна после времени кризиса и суда наступает новый Божий мир. Это видение излагается в 7:9-17. Таким образом, в отрывке 6:1-7:17 Иоанн выделяет основные черты будущих эсхатологических событий. Вся остальная книга Откровения излагает подробности этих уже предсказанных событий. Но что произойдет с народом Божьим перед исполнением предсказанного? Вставка отвечает на этот вопрос.

(7:1-8) Иоанн рассказывает о положении верных во время грядущего кризиса. Они получат Божью печать, оберегающую от окончательного Божьего суда над делающими злое (7:3). Это означает, что их дело завершится триумфом. Некоторые из верных будут убиты. Гарантия избавляет не от мученичества, а от богооставленности.

Иоанн пользуется образами священной войны. Перед войной ветхозаветные лидеры всегда делали перепись воинов (Чис.1:2-3, 44-45; 26; 2 Цар. 24). Подобным же образным рядом в этом тексте описывается церковь во время кризиса (Bauckham, Climax, 215-229). Число 140000 имеет не буквальное, а символическое значение. Это число колен Израилевых (12), возведенное в квадрат и умноженное на тысячу (ср. Чис. 31:4-6). Поскольку церковь есть Израиль Божий, Иоанн свободно пользуется терминологией, взятой из истории израильского народа. Перечисление колен – явная догматическая конструкция. Иуда (колено Мессии) стоит на первом месте. Дан, в более  поздней традиции колено отступников, опущено в списке. Различные сектантские группы часто присваивают число 144000 себе. Другие истолкователи рассматривают 144000 в противовес «великому множеству» в 7:9 как христиан из иудеев. Мы считаем, что эти взгляды неверны. Иоанн понимает 144000 как церковь, активно воюющую против идолопоклонства, такого, например, как культ императора его времени. Это символ верной церкви, которая сохранится, поскольку находится под защитой Божьей печати. 

Божий народ собран перед Его престолом при победе (7:9-19)

Откровение 7:1-8 сосредоточено на начале кризиса. Наконец, во всеобъемлющем видении будущего, под образом «великого множества» Иоанн описывает верных всех веков, празднующих победу Агнца в конце кризиса (7:9-19).

(7:9) «Пальмовые ветви» символизируют триумф (1 Мак. 13:51; Ин. 12:13)

(7:11-12) Семикратное описание хвалы перед Божьим престолом связывает сцену с изначальным явлением непостижимой Божьей силы в 4:11 и 5:13. Ангелы возвещают превосходства Бога.

(7:14) «Великой скорбью» называется пора великих испытаний, с которой, по видению Иоанна, столкнется церковь. 144000 – непосредственные, но, возможно, не единственные, о ком идет речь.

(7:15-17) Образы сцены вокруг Божьего престола соответствуют Празднику Кущей. Обычно на этом празднике ставились палатки, чтобы разместить ликующих людей. Но на празднике окончательной Божьей победы Сам Бог даст кров Своим людям.

С 6:1 по 7:17 Иоанн выделяет основные черты будущих событий, предвещавшихся при снятии печатей с книги. Остальное действие (8:2-16:21) – лишь повторение этих событий, украшенное дополнительными подробностями.


Седьмая печать (8:1)

В своем знаменитом фильме «Седьмая печать» режиссер Ингмар Бергман истолковал «безмолвие на небе» как метафору отсутствия Бога в современном мире. Но для Иоанна все как раз наоборот. Краткое затишье, «как бы на полчаса», служит лишь короткой паузой перед пересмотром событий, очерченных в 6:1-7:17 с помощью видения Семи Труб (8:2-11:18). Седьмая Печать есть литературный прием, переносящий читателя в новые перспективы грядущего кризиса.

СЕМЬ ТРУБ: КРИЗИС УГЛУБЛЯЕТСЯ (8:2-11:18)

Эта серия видений усиливает описание грядущего конфликта между последователями Агнца и приверженцами имперских культов. Видение семи печатей представляет Божий суд и воздаяние в образе четырех всадников, имеющих «власть над четвертой частью земли».

(6:8) Со звуком первых четырех труб воздействие этого суда на pax Romana распространяется на «треть» земли и космоса. Однако находящиеся под чарами культа императора по-прежнему реагируют идолопоклонством и сопротивлением верховной Божьей власти (9:20-21).

Первые четыре трубы (8:2-13)

(8:2) Опять же череда событий берет начало на небесах. Иоанн видит «семь Ангелов». Это Архангелы или «Ангелы лица Его» (Ис.63:9). В традиционной иудейской апокалиптической ангеологии они находятся в непосредственном присутствии Бога (1 Енох 20:2-8). Как вестник грядущего кризиса, каждый из них получает трубу.

(8:3-4) Продолжая анахронистический образ Божьего тронного зала как второго храма, Иоанн видит «иного Ангела» у жертвенника с фимиамом (8:3). Фимиам символизирует молитвы святых (5:8). Молитвы возносятся верными во время кризиса (ср. 6:9-11). Верные спрашивают, скоро ли Божья воля исполнится на земле, как и на небе.

(8:5) Затем внезапно приходит ответ. Бог действует. Его Ангел помещает горящие угли из алтаря в кадильницу (для воскурения благовоний) и повергает на землю – в форме страшных казней.

(8:6) Сигнал каждой трубы открывает новую казнь. Образный ряд созвучен выражению Божьей силы воздаяния в отношении египтян. Бог Моисея показал Свое превосходство над богом фараона (Исх.7:8-11, в особенности 9:16). Существует явная пауза между сигналом первых шести труб (8:7-9:19) и седьмой трубой (11:15-18). Выделение первых шести труб напрямую созвучно отрывку из книги Иисуса Навина 6:3-20. Израильтяне шесть дней маршировали вокруг Иерихона, провозглашая разрушение города, которое случилось на седьмой день (ср.Garrow,23).

(8:7) Сочетание града, огня и крови напоминает седьмую египетскую казнь (Исход 9:13-25; ср. Пс. 77:44, 47-48; 104:29, 32).  Некоторые рассматривают современную эпоху как “pax Romana». Иоанн видит ее подобной времени казней, обрушившихся на Египет.

(8:8) «Большая гора, пылающая огнем, низверглась в море». Извержение Везувия в 79 г.н.э. произвело огромное впечатление на древних. Иоанн вспоминает это событие, возможно, как метафору для описания ужасов времени кризиса. 

(8:10-11) Горькая трава полынь означает загрязнение пресной воды (буквально «источников воды») – яркая метафора представления тогдашнего маргинала о римском правосудии.

(8:13) Иоанн вводит еще один структурный мотив в свою композицию с помощью тройного провозглашения «горе!». Возможно, это контрапункт трисагиону (тройному утверждению Божьей святости) в 4:8. Три «горя» отмечают вершину Божьего гнева на взбунтовавшееся творение (9:12; 11:14), соответствуя трем последним трубам. Седьмая труба приводит к разрушению Рима или Вавилона (11:15-18:27, особенно 18:10, 16, 19). Орел (в одном из переводов) озвучивает эти проклятия. То же греческое слово (аэтос) означает гриф, что и могло иметься в виду в данном случае (ср. Мф. 24:28//Лк.17:37)

Пятая и шестая трубы (9:1-21)

(9:1-2) Соответственно с переключением с четвертой на пятую трубу акцент смещается с воздействия Божьего гнева на природу на страдания человечества. Точно так же схема 4+3 организации семи печатей очевидна. Загадочная звезда (Ангел?) получает ключ от преисподней. Как и в случае с ящиком Пандоры, после открытия бездны все силы зла изливаются на землю. Демонические силы начинают проявляться во всей красе.

(9:3-11) Подобные саранче твари (Иоиль 1-2) выпускаются на землю. Это порочные демонические создания, полулюди, полупресмыкающиеся. Подобно  персонажам мультфильмов, они являют собой карикатуру на злых людей. Иоанн язвительно высмеивает имя их правителя. По-еврейски его имя звучит как Авадон, «погибель». Греческий эквивалент – Апполион, что слишком похоже на Аполлона, чтобы аудитория Иоанна этого не заметила. Аполлон был образцом красоты и силы в Греко-римском мире. Многие римские правители заявляли о своих отношениях с Аполлоном. Но, по иронии, их правление  несло не красоту и силу, а разрушение. Пока люди в мире терпят мучения, Божья печать на челах Его верных защищает их от страданий при нападении этих тварей (9:4; см. 13:16).

(9:12) Первое горе орла (грифа) заканчивается. Впереди еще два.

(9:13-21) Обращаясь к небесному жертвеннику (8:2-5) шестой ангел позволяет демоническим силам к востоку от Евфрата вторгнуться в Римскую Империю и причинить несказанные разрушения. Цивилизованное римское общество считало парфян (основная культура к востоку от Евфрата) свирепыми воинами, способными в любое время нанести им колоссальный урон. Преувеличенное число всадников и мистические описания их силы не должны затемнять основную мысль: наступает хаос, когда Бог позволяет демоническим силам вести себя в мире, как им заблагорассудится (Koester, 100). Подобный беспорядок должен явиться результатом поворота от идолослужения к единому истинному Богу. Однако «прочие люди … не раскаялись» (9:20).

Вставка: открытая книга (10:1-11:14)

Как и в видении со снятием семи печатей, существует вставка между шестой и седьмой трубами. Подобным же образом вставка распадается на две части (10:1-11 и 11:1-14). Другой сходный пункт с семью печатями в сосредоточении на людях Божьих, упрямо идущих к окончательной победе. В итоге верующие узнают, что пророческое свидетельство ради Агнца нелегко, но победа несомненна.

 (10:1-2) С тех пор, как Агнец взял книгу из Божьей десницы, мы услышали лишь о снятии с нее печатей (6:1-8:1). Снятие печатей дает конспект событий, которым «надлежит быть вскоре» (1:1; 22:6). В центре рассмотрения вновь оказывается книга и ее послание, которое начнет раскрываться в 11:1 с большей конкретностью. «Сильный Ангел» (из 5:2) вновь появляется, держа «книжку», которая теперь раскрыта. Некоторые сомневались, та ли это книга, о которой говорится в 5:1-8. Иоанн использует уменьшительное греческое слово «библаридион»  в 10:2 вместо обычного слова «библион» в главе 5. Однако использование уменьшительных форм характерно для Иоанна, и два греческих термина используются взаимозаменяемо в 10:8 и 9. Книга главы 10 та же, что и в главе 5. Ангел… весь сотворенный порядок – море и сушу. Содержание книги будет иметь значение для всего мира.

(10:3-7) Ангел готов произнести новые слова суда («семь громов»). НО все внезапно замирает. «Времени уже не будет» (10:6). Вместо новых слов суда акцент смещается на раскрытие послания книги: «тайна Божия … как Он благовествовал рабам Своим пророкам» (10:7). Это решающий момент в развитии повествования книги. До сих пор апокалипсис (откровение) перемещалось от Бога ко Христу, и к ангелу (хранителю книги). Теперь оно перейдет к Иоанну, и через его слово к рабам Божьим (ср. 1:1, 10:7). «Тайна» созвучна Даниилу 12:1-10. Там Даниил слышит разговор Ангелов о событиях, которые произойдут в период трех с половиной лет перед концом. В широком смысле эти события имеют отношения к кризису и Божьему замыслу оправдания праведных, но Даниил не понимает их, и слова, полученные им, «запечатаны до конца» (Дан. 12:4, 9). Теперь Ангел готов раскрыть смысл этих пророческих слов Иоанну, который затем донесет их до своих читателей (рабов Божьих) поскольку время близко (10:7; 11:15-18).

(10:8-11) Иоанн берет и съедает раскрытую «книгу», таким образом, вводя послание в глубину своего естества. Послание «сладко как мед» на его устах, но становится «горьким» по приближении к «чреву» (10:9). Послание сладко, поскольку избранные будут защищены, и в итоге спасены (11:15-17). Послание горько, поскольку перед приходом нового Божьего мира его людям придется пройти через страшный кризис (Mounce,210). Слово о том, что Бог защитит Своих людей при последнем испытании в пленении народов Сатаной, будет изложено на протяжении остальной книги. Это становится очевидным во второй части вставки (11:1-4).

(11:1-2) Иоанн начинает излагать тайну книги. Как и в 10:8-1, где он съел книгу, пророк Иоанн становится актером в истолковании того, что «сладко и горько». Ему «дана трость, подобная жезлу», чтобы измерить храм (ср. Иез. 40:3-5). Измерительная трость – обычно инструмент строителя, но Иоанн использует ее для разграничения. Находящиеся в храме есть запечатанные Богом (7:2-8; 9:4). Находящиеся во дворе вне храма будут повержены враждебными силами (т.е. идолопоклонническими народами). Иоанн сосредоточивается на судьбе церкви во время грядущего кризиса. Ранее Иоанн изображал церковь как Израиль (7:2-8), теперь рисует церковь в образе иерусалимского храма. Народ Божий (сладость) будет сохранен на протяжении грядущей напасти (10:1). Но некоторые в церкви (вне святого места) пострадают (горечь), разделив участь иерусалимского храма в 586 г.до н.э. и в 70 г.н.э . (2:14-15, 22-24; 3:15; ср. Koester, 107). Время кризиса ограничено. Откровение 11:2 выделяет народам «42 месяца» для попирания святого города. По выражению Даниила святые будут угнетаемы «до времени и времен и полувремени» (Дан. 7:25;12:7). Позднейшая экзегеза связывает период в три с половиной года с удалением Илии в пустыню, и он возникает как библейский символ ограниченного времени испытаний (11:6; от Луки 4:25; Иакова 5:17).

(11:3-4) Теперь внимание переключается на Божью защиту пророческого свидетельства церкви  в предстоящую годину кризиса. «Два свидетеля», символизирующие пророческую миссию церкви идолопоклонническому миру, «будут пророчествовать 1260 дней» (42 месяца). Иоанн толкует видение Захария «двух масличных дерев» после изгнания (Зоровавель царь и Иисус Навин первосвященник) как пророческое свидетельство царей и священников народа (ср. Зах. 4:1-14).

(11:5-6) Еще более явно труд двух свидетелей созвучен Илии (огонь из его уст, 4 Цар. 1:9-12, засуха по его молитве, 3 Цар. 17:1) и Моисею (казни в Исх. 7:14-18).

(11:7) Из бездны, открытой в 9:2, выходит страшный зверь, который сражается со свидетелями (13:7) и убивает их. Более ранние ссылки на мученичество находятся в 6:9-11 и 7:13-14. Подобно Антипе (2:13), в годину великого кризиса верная церковь становится церковью мучеников.

(11:8-10) Зверь убивает пророков и их трупы «оставлены на улице». Иисус был убит на видном месте у дороги (Мф.27:39// Мк. 15:29). Народы под чарами зверя оставляют тела пророков лежащими, открыто меняют дары на унижение пророков, и даже не позволят достойно их похоронить.

Предположительно под «великим городом», который духовно называется Содом и Египет, где и Господь наш распят», понимается Иерусалим. В остальных случаях «великим городом» (16:19; 17:18; 18:10, 16, 18, 19, 21) называется Вавилон (Рим). Однако ранее пророки называли Иерусалим Содомом и Гоморрой (Ис. 1:9-10). Сопоставляя 3 с половиной дня с 3 с половиной годами и выбирая ветхозаветный образ Иерусалима как оскверненного места, Иоанн говорит, что те же силы, которые стояли за смертью Иисуса в Иерусалиме, теперь нападают на Его верных последователей. 

(11:11-12) Как вставка в видении семи печатей заканчивается оправданием верных (7:9-17), так и воскресение оправдывает двух свидетелей. По позднейшей иудейской традиции ни Моисей, ни Илия не пережили смерть. Последователи Агнца проповедуют с силой Моисея и Илии, но их судьба связана со смертью, погребением и воскресением Иисуса (Bauckham, Theology, 85). 

(11:13-14) После принятия Богом жертвоприношения Илии зрители захватывают пророков Ваала, чтобы пророк убил их (3 Цар. 18:40). Все же семь тысяч остаются верными Богу (3 Цар. 19:18). В 11:13 наступает еще один акт суда. Вместо семи тысяч, найденных верными во времена Илии, землетрясение убивает семь тысяч. Но в предвкушении окончательной Божьей победы под давлением неслыханных бедствий выжившие, чье число намного превосходило число погибших, признают славу Бога (ср. 3 Цар. 18:39; Дан. 2:46-49; 3:18-30). Здесь мы видим указание на конечный исход – народы присягнут на верность Агнцу. Второе горе прошло. Еще одно горе (разрушение порочного Вавилона) грядет вскоре.

Седьмая труба (11:15-18)

(11:15) Бог наконец утверждает Свою суверенную власть над миром.

(11:16-17) Это послание сходно по функции с песней вышедших из великой скорби в 7:11-17. Кризис завершился. Двадцать четыре старца хвалят Бога (4:10-11; 5:8-14; 7:11-17). Стоит отметить, что Бог описывается как Тот, Кто «есть и был». Обычное описание «и грядет» отсутствует (не в синодальном переводе!). Судя по всему, Иоанн признается, что хронологическая последовательной видений привела ко времени окончательного прихода Божьего для суда. Будущее наступило.

(11:18) Еще должна произойти одна важная вещь: суд над бунтующими народами. На основе Псалма 2 грядущий суд над этими народами уже провозглашен в 2:26-27. Теперь Иоанн сосредоточится на этом суде. Это будет третьим и последним горем (11:18-19:21).

СЕМЬ ЧАШ ГНЕВА:

РАЗРЕШЕНИЕ ИМПЕРСКОГО КРИЗИСА (11:19-16:21)

Вставка: Кризис поклонения императору (11:19-15:4)

Два последовательных панорамных повествования обрисовали детали грядущего кризиса, ведущего к новому Божьему миру (6:1-8:1; 8:2-11:18). Третья последовательность как повторяет, так и развивает события, начинающиеся в 11:19. Она вновь включает серию из семи видений: семь чаш гнева представляют полноту Божьего гнева, изливающегося на взбунтовавшееся творение (15:5-16:20).  Эти видения также прерывают последовательность изложения (11:19-15:4). Поскольку этот набор видений предшествует семи чашам гнева  вместо следования за шестым эпизодом, как в видениях печатей и труб. Скорее всего, Иоанн изменил свой порядок из соображений контекста и акцента. В 11-й главе  1260 дней времени кризиса являются центральной темой. Главы 12-13 сохраняют сходный акцент на природе кризиса, включая его продолжительность (сравни 11:3 с 12:6, 14), так что логика глав 11-13 служит созданию связи. Это поддерживает общее послание книги о том, что на протяжении великого кризиса Бог защитит Своих людей. Логика семи чаш гнева указывает на полное завершение, устраняя необходимость во вставке в повествовании между шестой и седьмой чашами гнева.

Жена и дракон 11:19-12:17

(11:19) Как и в предшествующих видениях, действие начинается на небе и впоследствии воздействует на землю. Небесный храм «отверзается», и Иоанну даже позволено заглянуть в святая святых и увидеть «ковчег завета Его». В отличие от главы 4 Иоанн не останавливается на грандиозности видения, но связывает его с теофанией на горе Синай (Исх. 19:16-19). Там Бог вновь утвердил свое верховенство над творением, вступив в завет с Израилем. Здесь Бог, поражая взбунтовавшиеся народы, готовится закончить Свой труд новым творением. Только тогда Его присутствие заполнит землю, как оно заполняет небеса.

(12:1-2) Еще находясь на небе, Иоанн видит великое знамение. Этот знак - «жена», в описании которой видны параллели с созвездием. Некоторые более поздние истолкователи определяли эту жену как Марию, которую они почитали в качестве Царицы небесной. Но для Иоанна жена с ее «венцом из двенадцати звезд» (все двенадцать колен 7:4-8) есть просто народ Божий, предназначенный управлять народами (2:26-27). Жена в родах (Ис. 26:16-18; Мих. 4:10). Она готова родить младенца (Иисуса), который будет Мессией, Тем, Кто покорит народы.

(12:3-6) Появление женщины в родах привлекает внимание пугающей фигуры: «большого красного дракона», извивающегося, подобно змее. Иоанн определяет его как сатану (12:9). Описание дракона использует древнюю терминологию  в отношении  чудовищ, созвучную Ветхому Завету (Пс. 73:13-15; Иов 41; Ис. 27:1). Жена рождает «младенца мужеского пола». Сатана, словно Ирод (Мф. 2:1-12), заинтересован в том, чтобы помешать младенцу прийти к власти и вырвать народы из его владычества. Сатане это не удается. Через послушную смерть и воскресение Иисус возносится по правую руку от Бога (Фил. 2:6-11). Но, подобно тому, как Илия бежал в пустыню от мести Иезавели (3 Цар. 19), так и последователи Иисуса конца времен должны пострадать от гнева сатаны в короткое время кризиса (1260 дней, ср. 11:3): период интенсивного давления с целью заставить их ассимилироваться с языческой культурой. Достаточно интересно, что пустыня не враждебна жене (ср.опыт Илии в пустыне), но становится ее убежищем (ср. 21:1). Это место, «приготовленное для нее Богом».

ЛЕГЕНДА ОБ АПОЛЛОНЕ И ИМПЕРАТОРЫ

Римские императоры часто связывали себя с легендами об Аполлоне, боге красоты и мужественности, рассматривая себя частью его рода. В одном из широко распространенных в Асии мифов Гера посылает дракона убить Лету, беременную от Зевса. Северный ветер уносит Лету в безопасное место на острове. Там, под защитой богом, Лета рождает близнецов: Артемиду (чей главный храм находился в Эфесе) и Аполлона, который вскоре после рождения убивает дракона (в Дельфах), и помимо всего прочего, открывает легендарную эпоху процветания. Подобные истории подкрепляли гражданские культы и поклонение императору в городах Асии. В главе 12 Иоанн, возможно, ссылается на элементы этих историй (Collins, Combat, 91; Dieterich, 117-122). Но для Иоанна настоящая схватка между женой и драконом есть столкновение народа Божьего и сатаны.

(12:7-12) Ретроспективно Иоанн приводит некоторую предысторию дракона. Иоанн видит войну на небе. Михаил, Архангел Божьего окружения, связывается с событиями последних дней (Дан. 12:1), и его ангелы сражались с сатаной и его ангелами. Иоанн напрямую ссылается на смерть и утверждение Иисуса. Теперь Иисус одесную Бога (12:5). Громкий голос на небе возвещает, что благодаря победе Христа сатана потерял свое место клеветника на праведных (Иов 1:9-11; 2:4-5) и, что очень важно, «низвержен» на землю. Здесь его последняя позиция, ибо «он знает, что немного остается ему времени».  Тем временем те, кому уготовано претерпеть мученичество во время кризиса, могут быть уверены в том, что тоже разделят божественную победу Агнца (12:11).

(12:13-17) Несмотря на обещания победы в 12:7-12, эта финальная сцена конфликта между женой и драконом призывает читателей готовиться к яростному нападению сатаны. Возможно, в качестве пародии мифа об Аполлоне, жене (людям Божьим) «даны два крыла большого орла» для защиты во время кризиса (ср. Исход 19:4; Ис. 40:31). Поклоняющиеся Артемиде, императору могут восторгаться историями о спасении матери Аполлона от дракона; но они бледнеют в сравнении с Божьими победами в Исходе, и, теперь, в сохранении жены – церкви. Заметьте, что «прочие от семени ее, сохраняющие заповеди Божии и имеющие свидетельство Иисуса Христа», отмечены особым вниманием сатаны. То, что в некоторых переводах дается как «ее потомство», по-гречески излагается странной фразой «ту сперматос аутес», буквально «ее семя», что созвучно Бытию 3:15.Посредством этого необычного использования слово «семя» (обычно связываемого с мужчиной) Иоанн выдает, что древний конфликт, начавшийся в Эдемском Саду между сатаной и людьми Божьими, достигнет пика во время кризиса. Это будет максимальным сгущением мрака непосредственно перед рассветом нового Божьего мира. 

Союзники дракона: морской зверь и земной зверь (13:1-18)

Морской зверь (13:1-10)

Дракон начинает войну против людей Божьих (12:17). Он «выходит из моря», традиционной обители чудовищ. Как будто ожидая, что некто придет ему на помощь.

(13:1-2) Зверь возникает из моря, места хаоса в библейском мире (напр, «бездна» в Быт. 1:2; ср. Пс. 88:9-10). Он становится первым союзником сатаны. Зверь имеет «семь голов и десять рогов». Эта символика истолковывается в главе 17 (см. Откровение 13 и 17 и «Легенду о возвращении Нерона»). Зверь воплощает характеристики мировых империй, описываемых в книге Даниила 7:3-7. Зверь представляет огромную политическую власть, которая во времена Иоанна была сосредоточена в руках римских императоров. «Дракон дал ему силу свою и престол свой  и великую власть».

Откровение 13 и 17 и легенда о возвращении Нерона

Причудливая черта современной жизни Запада – число рассказов о встречах с якобы живым Элвисом Пресли (умер 16 августа 1977). На самом деле, карикатуры на эти явления сами превратились в индустрию. После смерти Нерона возникло поверье, что на самом деле он жив, и находится либо в восточных римских провинциях, либо в Парфии. Политические движения  империи в 69-89 г.г.н.э. питались этим убеждением.  Очевидно, пророк Иоанн разрабатывает версию этого поверья в своем описании морского зверя, исцелившегося от «смертельной раны» в 13:3. Он описывает возрождение Римской Империи после беспорядков, связанных с падением Нерона, и последующей гражданской войной. Схожий мотив, судя по всему, дает информацию для видения семи царей и Зверя в 17:9-18. Пять императоров пришли и пали. Шестой (возрожденная династия Флавиев?) возникает, а седьмой последует вскоре. Затем возникает восьмой царь, «возрожденный Нерон(?)». Наконец, когда Рим находится в зените мощи, десять царей подвластных империи царей передают власть этой ужасной фигуре, которая является пародией («был, и нет его, и явится», 17:8) Божества (1:4, 8, 17; 4:8; 21:6; 22:13). Иоанн использует мотив «возвращения Нерона», приходящего вновь под маской зверя, как метафору финального сопротивления земной власти Богу. Вернувшийся Нерон покоряет себе все (даже сам Рим), только затем, чтобы быть поверженным Агнцем (17:13-14; 19:17-21). Несмотря на то, что в Откровении 13 и 17 неясностей более чем достаточно, подобное прочтение согласовывается с общественным миром и идеологией династии Флавиев, особенно в эпоху правления Домициана (ср. Bauckham, Climax, 423-452).

(13:3-4) Одна из голов морского зверя выглядит «смертельно раненной». Поразительно, что то же греческое слово для обозначения «смертельной раны» (сфазеин) также используется в стихе 8 (ср. 5:6) для описания Агнца. Для проницательных Агнец, принесенный в жертву на Голгофе, но теперь оправданный, имеет всю силу и власть. Римские императоры заявляли о своей власти неоправданно. «Смертельная рана» относится к страшной власти Рима, предположительно, утраченой при самоубийстве Нерона (годы правления 54-68 н.э.). Но после гражданской войны, продолжавшейся чуть больше года, которая произошла вслед за смертью Нерона, власть во дни Иоанна вернулась, став еще свирепее («исцелела») с возрождением тогдашней династии Флавиев. Для Иоанна, возможно, пользовавшегося мифом о возвращении Нерона (См. выше), Флавии стали устрашающими во время кризиса. Таким образом, вместо поклонения Богу и Агнцу (5:13-14), под чарами могущества возрожденной империи люди поклоняются императору и его главному покровителю: сатане.

(13:5-10) Упоминание о «сорока двух месяцах» ясно отождествляет власть зверя со временем кризиса, который Иоанн видит на горизонте (11:2-3; 12:6, 14). 13:5-7 использует греческий «aorist пассив» эдотэ – «дана» ( в другом переводе – «осуществлять») четырежды. Хотя зверь и преследует людей Божьих (13:7), существуют ограничения. Читатель узнает, что Бог и позволяет, и ограничивает работу злых людей. Добро и зло не борются на равных. Зло имеет определенные пределы. Упоминание «имен, написанных в книге жизни» и «Агнца, закланного от создания мира», могут привести к мысли об идее предопределения. Но заметьте, 3:5 подразумевает, что лишь посредством своей неверности верующий может лишиться своего места в книге и в новом мире, который Бог приготовил для своих людей с начала времен. Причем это наш выбор.

(13:10) Этот стих имеет множество вариаций в текстуальной традиции. Общая идея состоит в том, что «всякий, взявший меч, от меча и погибнет» (Мф. 26:52). Иоанн утверждает, что не посредством меча верные победят идолопоклонство культа императора. Стоит отметить, что не существует описания битвы при возвращении Христа во славе (19:11-18), лишь объявление о том, что Его враги повержены. Христова победа в битве не описывается, но подразумевается. Возможно, Иоанн говорит, что Христос уже победил посредством жертвенной любви; и что в итоге идолопоклонство слабее преданной любви.

Земной зверь (13:11-18)

(13:11) Земной зверь присоединяется к морскому. Это указывает на вселенский масштаб (земля и море) теневой сатанинской триады. Обман – основная черта в описании земного зверя. Намек на это виден уже в описании его «двух рогов, подобных агнчим», что есть пародия на истинного Агнца Божьего. Позже этот зверь, который  «говорил как дракон», называется «лжепророком» (16:13; 19:20).

(13:12-13) Роль земного зверя состоит в содействии поклонения императору (13:12). Ученые сомневаются в конкретном определении личности земного зверя. Есть ли это символ жречества гражданских культов или поддерживающее власть чиновничество, или и то, и другое? Один истолкователь утверждал, что земной зверь соответствует богатой элите Асийского римского общества, представители которой в основном и занимали различные посты, включая жреческие (Friesen, The Beast, 62). В любом случае, имперские культы, поддерживающие Римскую Империю, были способны добиваться искренней преданности своих приверженцев. Есть у них даже свои двойники в чудесах пророческих свидетелей по типу Илии (11:5; ср. 4 Цар. 1:10). Уже Иоанн видит их влияние в Асии. В грядущие дни оно будет повсеместным.

(13:14-17) Труд лжепророка (земного зверя) достигает своей кульминации в воздвижении статуи морского зверя: римского императора. Храмы с огромными статуями римских императоров были найдены в результате археологических раскопок в провинции Асия (современная западная Турция). Разительному  примеру идолопоклонства содействовало передвижение статуи, производя у доверчивых впечатление фигуры живого императора. Различные культы метили или татуировали своих последователей, как рабов, как показатель их принадлежности к культу. Дух Святой налагает печать на христиан при крещении. Греческое слово харагма – «начертание» (13:16-17) зачастую обозначало официальную печать кесаря. Не поклоняющиеся идолам, отмеченные Святым Духом, регулярно исключались из обычной  экономической деятельности римской элитой.

(13:18) Морскому зверю присвоено специальное число. В древнееврейском языке, поскольку арабские цифры не использовались, каждая буква алфавита имела численный эквивалент. Численным эквивалентом Кесаря Нерона было число 666. Иногда последняя буква имени – «н» - опускалась, уменьшая число на 50, и в некоторых манускриптах Откровения встречается число 616. Иоанн тем самым просто говорит, что при грядущем великом кризисе силы идолопоклонства перейдут в наступление со свирепостью атаки Нерона на христиан в Риме.

Последователи Агнца и их враги (14:1-20)

Описание морского зверя (возрожденной Римской империи) утверждает, что он пойдет «войной на святых» (верующих) и победит их (13:7). Земной зверь, заместитель морского зверя, лишает всякого возможности вести обычную экономическую деятельность без своего одобрения. Забота о статусе верных возрастает. Иоанн завершает вставку в начале кризиса поклонения императору с кратких зарисовок о статусе верных (14:1-5; 15:1-4) и судьбе их врагов (14:6-20)

Последователи Агнца (14:1-5)

(14:1) Агнец собирает Своих людей, которые, после нападения дракона и его союзников обращаются к Нему за защитой. В более раннем упоминании о последователях Агнца до времени кризиса их число  было указано как 144000 (7:4-8). Теперь, в разгар битвы, они стоят на «горе Сион» (ср. Пс. 2:6). Гора Сион или Святой Город в Библии понимался как место защиты и спасения в конце времен. Не указывая никакого конкретного местоположения, Иоанн сочетает в своем описании элементы земли и неба. Этим подчеркивается, что у Бога есть особый способ сохранить верующих в безопасности. Будучи верными Богу, они являются полной противоположностью последователям зверя, носящим его начертание (13:15-16). «На челах своих» (символически) последователи Христа носят имена Агнца и Его Отца.

(14:2-5) Небесные звуки сопровождают Иоанново видение людей под защитой. Они слышат «новую песнь» оправдания (5:8-10). В 7:2-7 144000 сочтены для подготовки к священной войне. Израильские войска воздерживались от половых отношений, готовясь к исполнению воинского долга (Втор. 23:9-14). Безбрачие становится метафорой верности и готовности. «Те, которые не осквернились с женами» (символическое определение всех верных) это те, кто не вошли в орбиту демонической власти Империи. «Непорочные» есть первенцы окончательной Божьей жатвы среди народов.

Судьба врагов (14:6-13)

Сцена переключается на судьбу врагов. Будто подчеркивая масштаб суда над ними, Иоанн дает читателю предварительные наброски грядущих ужасов.(14:6-13) Три ангела в 14:6, 8, 9 изрекают серию провозвестий. В 14:6-7, созвучно сути послания двух свидетелей (11:3-13), первый Ангел произносит общий призыв обитателям земли оставить свое идолопоклонство и обратиться к Богу небес (ср. 9:20-21). «Вечное Евангелие» не есть весть о спасении в Иисусе, но вторит Исаии 52:7, где благовестие объявляет Божье пришествие для оправдания праведных и суда над злыми. Находящиеся под чарами поклонения императору предупреждаются, что Бог придет и будет судить справедливо. Второй Ангел определяет Вавилон (Рим) как источник скверны. А третий Ангел (14:9-11) дает суровое предостережение всем, кто поддается обольщениям злой системы. Находящиеся в семи церквях должны обратить на это особое внимание и остаться верными. Их призывают к «терпению» и «соблюдению Божьих заповедей» (14:12). Каждая из семи заповедей блаженства в Откровении обращена к верным Иисусу. Вторая заповедь обещает верным покой в Господе. Во время грядущего кризиса многие претерпят мученичество, но их покой в Господе гарантирован.

Видение жатвы и точила (14:14-20)

Иоанн назвал Сыном Человеческим Иисуса (1:5, 12-18); Иисус уже собрал верных как первенцев последней жатвы (14:4). Теперь в двух отчетливых образах собирания урожая зерна (14:14-16) и винограда (14:17-20) Иоанн заранее описывает страшную участь нераскаявшихся.

(14:14-16) Образ серпа для жатвы созвучен Иоилю 3:13 (ср. притчу о плевелах в Мф. 13:24-30; 36-43). Также вторя Даниилу 7:13-14, этот отрывок рисует «подобного Сыну Человеческому, сидящего на облаке», который заносит свой серп над всей землей. Играя на образе первенцев, некоторые понимают этот текст как указание на то, что Сын Человеческий грядет собрать верных для Себя; но, как и в Иоиле 3:13, образ жатвы, скорее всего, описывает суд над порочными.

(14:17-20) Суд является темой и сцены с точилом. Общее слово, связывающие два раздела, это слово «серп». На основе Исаии 63:1-6 собирание ягод и раздавливание их в точиле есть яркий образ окончательного Божьего гнева на нераскаявшихся. С образным литературным преувеличением бойня в точиле уподобляется реке крови, которая поднимется «даже до узд конских» (ср. 1 Ен. 100:3). Расстояние в 1600 стадий (320 километров) имеет символический смысл. Скорее всего, это ссылка на видение вселенского поражения Божьих врагов. Точно так же, как Бог несомненно защитит Своих верных в годину великого кризиса, так же не вызывает сомнения и его наказующий гнев, обрушивающийся на бунтующее творение. 

Обрисована сцена для полного описания Бога, поражающего Своих врагов. Читатели в церквях, стремящиеся к ассимиляции с культами или присоединению к ним, должны внять предостережении.

Песнь Моисея и Агнец (15:1-4)

(15:1) Как и в 12:1, 3 Иоанн видит еще одно «знамение на небе, великое и чудное». Откровение связывает предшествующее изложение возникающего кризиса культа императора со взглядом на его истоки в борьбе между женой и драконом. Это знамение, «семь Ангелов, имеющих семь последних язв», сосредоточено на разрешении кризиса: неудержимом излиянии Божьего гнева.

(15:2-4) В 12:1 «знамение явилось на небе». После вставки о кризисе поклонения императору (12:1-13:18) идет краткий очерк положения верных (14:1-5). В 15:1 появляется еще одно знамение. Затем перед новым действием мы получаем возможность бросить еще один взгляд на положение верных, открывающее нам больше сведений о них (15:2-4). Вновь Иоанн видит небесный океан вокруг Божьего престола - «стеклянное море». Но есть одно решающее отличие от предыдущего описания в 4:6. Стеклянное море «смешано с огнем». Это указывает на то, что в у Божьего престола празднование победы Его народа описывается здесь после столкновения. Схватка со «зверем и образом его», и с носящими «число» его, выливается в мученичество во время великого кризиса. Поэтому море смешивается с огнем. За поражением фараона последовала триумфальная Песнь Моисея (Исход 15:1-18). Однако Израилю продолжают угрожать народы. При новом Исходе Божья победа над народами идолопоклонства будет полной. Победители поют «песнь Моисея» и «песнь Агнца». Примечательно, что в Исходе 15:14-16 народы находятся в страхе и смятении после их поражения у моря. Но, предвосхищая поражение дракона и его союзников, которая освободит народы из-под власти идолопоклонства, Иоанн указывает на время, когда «все народы придут» к Богу с хвалой (ср. 21:24; 22:2).

Ангелы с чашами появляются на небе (15:5-16:1)

(15:5-8) В 5:8 «четыре животных и двадцать четыре старца» перед престолом Божьим держат «золотые чаши фимиама, который есть молитвы святых». Теперь «одно из четырех животных», будто в ответ на эти молитвы, дает «семь золотых чаш, наполненных гневом Бога», Ангелам, выходящим из Божьего храма (ср. 6:9-11; 19:1-2). Дается повеление излить всю полноту ярости Божьего гнева на бунтующее творение (ср. 11:19). 

Семь чаш гнева изливаются (16:2-21)

(16:2-9) Как и в двух предшествующих наборах видений (семи печатей и особенно семи труб), первые четыре язвы в последовательности связаны друг с другом. Язвы в начале падают на людей на суше, «имеющих начертание зверя». Вторя шестой язве египетской (Исх. 9:10-11), вначале язва проявляется в виде страшных язв. Далее (соленое) «море» превращается в кровь (ср. Исх. 7:20-21). Точно так же «пресные воды» становятся кровью. Эти язвы уже не падают на четвертую часть суши (6:8), или на третью ее часть (8:7). Теперь полная ярость Божьего гнева обрушивается на идолопоклонников; и все же, ожесточенные в своем бунтарстве, они отказываются покаяться. Подобно хору в греческой драме, ангел вещает, что суд праведен. Наконец, кровь святых и пророков получает оправдание. Теперь, из глубин космоса «солнце» сжигает бунтующее человечество.

(16:10-11) Как и в случае с пятой трубой (9:1-11), гнев Божий сосредоточивается на силах зла, определяемых здесь как «престол зверя» (т.е. гражданские культы и места поклонения императору, ср. 2:13). Для Иоанна проявлением престола зверя были гражданские культы и поклонение императору в таких местах, как города Асии. Идолопоклонники в этих местах подвергаются мучениям. Тем не менее, бунтари продолжают отказываться от оставления своих путей.

Армагеддон

В популярном сознании Армагеддон предстает как образ страшной катастрофы, подобной ядерной войне. В Писании это слово появляется лишь единожды, в Откр. 16:16, где им обозначается место финального столкновения между силами мирового лидера «возрожденного Неронова типа» и людьми, принадлежащими Агнцу. Подобно большинству вещей в откровении, оно имеет символическое значение. Армагеддон по-еврейски буквально означает «гору» (Ар) Мегиддо. Упоминание о горе всегда озадачивало комментаторов. Мегиддо – это равнинная местность на севере Израиля. Но для Иоанна образ горы служит местом суда, скорее всего, в противовес горе Синай, символизирующей Божью защиту Своего народа (14:1-5) Таким образом, Армагеддон символизирует окончательное поражение Божьих врагов. Сегодня можно побывать на … руинах древнего города Мегиддо и обозреть равнины, где проходили многочисленные битвы (зачастую между народом Божьим и его врагами). Поэтому Мегиддо по определению служит идеальным символом описания финального Божьего суда над силами, собравшимися против Него.

(16:12-16) Давая более подробное описания шестому видению семи труб (9:13-19), Иоанн возвращается к Евфрату. У берега великой реки стоят «цари от восхода солнечного». Почти наверняка это десять царей из 17:12-14. Эти вожди собираются против Восточной Римской Империи под руководством бесовского лидера. Этот лидер, идущий из-за Евфрата, намерен разрушить Рим и устремить свои взоры на Агнца и Его последователей (17:12-17; ср.  вышеприведенный экскурс о «Легенде о возвращении Нерона»).  Являя собой триаду бесовских сил («три духа нечистых, подобных жабам»), он есть воплощение зла. Более поздние истолкователи называют их вождя Антихристом, хотя Писание оставляет этот термин для тех, кто отрицает божественность Христа (ср. 1 Иоанна 2:18, 22; 4:3, 7).  Иоанн предваряет более полное рассмотрение этой фигуры в главе 17, приводя его к финальному сбору его сил против Агнца и Его последователей, напоминающих ветхозаветный День Господень (16:14// 17:14). Место сбора – Армагеддон (см. выше). Исход этой битвы подробно излагается в 17:14 и 19:17-21. Но посреди этой ужасающей сцены третья заповедь блаженства (16:15) дает облегчение. Верующие заверяются в том, что если они хранят свою одежду (добрые дела), то не «пойдут нагими» (не падут) при суде.

(16:17-21) Летопись окончательного поражение сил дракона и его союзников приводится в 19:11-20:10. Но перед Армагеддоном отмечается участь Вавилона (Рима), воплощения всякого сопротивления пути Агнца. Читатель был подготовлен к его разрушению в видении семи труб (8:2-9:21; 11:15-18), явно созвучного 6-й главе из книги Иисус Навин. Иоанн описывает судьбу Рима языком, почерпнутым из Божьей теофании на Синае (Исх. 19:16-19). Для народа Израиля Исход был движением из Египта, приходом к Синаю, и завершился овладением Землей. Для Иоанна новый Исход пролагает себе курс через спасение в Агнце, и завершается, когда центр сопротивления Богу рушится под полнотой «ярости Его гнева». Огромные градины (Иисус Навин 10:11?) пали на Вавилон. Но до самого конца его обитатели отказываются покаяться. Рим побежден «Совершилось!» (16:17). Но ретроспективно, из-за его значения как средоточия всякого зла, Иоанн описывает его взлет и падение подробно (17:1-18:24).

СУДЬБА ОТСТУПНИЧЕСКОГО ГРАДА-ЖЕНЫ И ЕЕ СОЮЗНИКОВ 
(17:1-21:8)

Вавилон: Порочная жена (17:1-18)

Жена на звере багряном (17:1-6)

Читатель уже встречал объявление о падении града под названием Вавилон (14:8; 16:19). Благодаря разрушению Иерусалима в 586 г.до н.э. Вавилон в Писании рассматривается как традиционный враг народа Божьего. После разрушения Иерусалима Римом в 70 г.н.э. в иудейской апокалиптике Рим, теперь понимаемый как Вавилон,  принимает на себя его роль (4 Ездра 11-12; Прор. Сиб. 5:12-27). Иоанн, христианский пророк из иудеев, разделяет подобное мнение и теперь начинает писать свод претензий к Риму.

(17:1) Греческий текст 17:1 открывается двенадцатью словами, практически идентичными с 21:9, которые вводят описание другого града-жены: нового Иерусалима. Кроме этого, синтаксическая и лексическая структура остальной части стиха 17:1 являются близкой параллелью 21:9, создавая критические пограничные маркеры для последних глав Откровения. Апокалипсис подводит к завершению свою основную структурную часть контрастом двух жен-городов. Читатель вынужден решать, к какому граду он принадлежит. Ангел показывает Иоанну первую жену: «великую блудницу». Упоминание о «водах многих» (Иер. 51:13) немедленно устанавливает связь с Вавилоном, построенном на множестве каналов. Позже, в 17:15, Иоанн аллегоризирует упоминание о водах, описывая избыток богатства и власти Рима.

(17:2) Кооптируя в свое правительство многих региональных правителей и провинциальные элиту, Рим построил Империю. Поскольку Иоанн глубоко чужд этой системе, она его нисколько не впечатляет. Он называет ее «блудодеянием».

(17:3-6) Иоанн уносится в «пустыню», который для ветхозаветных пророков есть то, чем станет Вавилон (Иер. 51:26, 29, 43; Ис. 13:20-22). Эти пророчества находят свое исполнение в судьбе (нового) Вавилона, Рима. Глава 17 представляет Рим в нескольких образах. Он и блудница, и «багряный» (цвет проституции) зверь», определенный в главе 13 как возрожденная Римская Империя. Об этом звере будет рассказано подробнее вскоре. Сначала внимание сосредоточивается на блуднице. Как покровительница поклонения императору и сопутствующим сквернам, она несет чашу соблазнов: «кровь святых», явная ссылка на тех, кто умер за Иисуса во время великого кризиса. «На челе ее» написано имя. Противовесом ей служит Агнец. Его имя, знаемое по проницательности Его последователей, не открыто для всеобщего обозрения (19:12-13). 

Объяснение тайны жены и зверя (17:7-18)

(17:7-8) Предисловие к имени жены в 17:5 начинается с греческого слова «мистерион» - «тайна». Личность жены как Рима ясна. Теперь Иоанну обещано полное объяснение тайны, которое начинается с разговора о самом звере. По мере развития объяснения зверь предстает как зловещая пародия на Христа, «Который был, есть и грядет». (См. комментарий к 1:4). Общая ссылка относится к главе 13 с ее хроникой взлета, падения и возрождения Римской Империи при Флавиях. Роскошь Рима увлекает наивное население, «живущих на земле», в верность идолопоклонству (13:8, 12, 14; 17:2). Но точно так же, как зверь должен вернуться в «бездну», так и его последователи обречены страдать в похожем месте, поскольку их имена не записаны в книге жизни (20:15).

(17:9-11) Иоанн переходит к раскрытию смысла «семи голов» зверя (ср. 13:1). Вначале он связывает семь голов с «семью горами» - очевидная ссылка на семь холмов Рима. Но есть и другая ссылка. Семь голов также обозначают «семь царей» (римских императоров). Ученые проявили завидную изобретательность в попытке определения личностей этих семи императоров, но без знания, того, с кого Иоанн начинает свой список, эти усилия бесплодны. В символическом мире Иоанна конкретные личности императоров не важны. Семь есть число всеобщности (Bauckham, Climax,406). Шесть уже пришли. Следующий царь будет властвовать «малое время». За ним последует восьмой, фигура, подобная возвратившемуся Нерону («был и нет его»). Этот царь воплощает худшие качества всех предыдущих властителей. Парадоксально, что при своем возвращении он лично приведет Рим к разрушению посредством гражданской войны (17:11, 16). Мы должны подчеркнуть, что Иоанн не дает здесь урока истории Рима первого столетия, но проводит богословскую мысль. Силы идолопоклонства какое-то время будут находиться на сцене, но это время ограничено. В конечном итоге они переступят черту и ускорят собственное крушение. Будь-то Рим первого века, фашистские идеологии двадцатого, или секуляризм двадцать первого, они «остаются лишь малое время», и подвластны пути Агнца.

(17:12-18) После объяснения смысла семи голов зверя (13:1; 17:3, 7) Иоанн истолковывает «семь рогов». Это власть имущие восточной части Империи (17:12), которые, вместе со своим вождем, воплощенным зверем, возвращаются с одной конечной целью – поразить Агнца, «Господа господствующих и Царя царей» (17:14; ср. 16:12, 16). Опьяненные собственной властью, вначале они разрушают блудницу – сам Рим (17:16-17). Посредством этого внутреннего конфликта Иоанн говорит, что в итоге город-блудница падает под грузом собственных излишеств. Затем на короткий период, «один час», силы, разбившие Рим, обращают свои взоры на Агнца. Но перед развязкой (19:11-21) необходимо подробнее рассказать о падении Рима. Это произойдет в следующей главе.

Плач над Вавилоном (18:1-24)

Бывали ли вы когда-нибудь в большом портовом городе, вроде Нью-Орлеана или Лондона, и наблюдали за тем, как огромные грузовые суда входят в гавань и выходят из нее? Иоанн, изолированный на Патмосе, возможно ежедневно видел корабли, направлявшиеся в разные уголки Империи. В своей торговле Рим казался неуязвимым. Но с небесного наблюдательного пункта Рим, опьяненный своей властью и поклонением самому себе, уже пал (18:2; ср. 16:17-21). В насмешливой панихиде по нему Иоанн приводит свой список претензий к Риму.

Падение Вавилона (18:1-8)

(18:1-2) Авторитетный ангельский вестник повторяет предыдущее объявление 14:8 о падении Вавилона (ср. 16:19). Созвучно описанию Иезекиилем падения Тира (Иез. 26-27) и пророчества Иеремии против Вавилона (Иер. 50-51), Рим лишается своей власти.

(18:3) Пока Рим имел власть, ему были преданы все слои общества – в особенности властители провинций («цари  земные») и «купеческие» элиты.

(18:4-8) Иоанн вновь предостерегает людей Божьих не ассимилироваться с Римом. Слова «Выйди от нее, народ Мой, чтобы не участвовать вам в грехах ее» хорошо описывает тему, повторяющуюся на протяжении всей книги. Вызывая в памяти язык судебного дела по завету, так часто используемый ветхозаветными пророками для обличения грехов Израиля и народов, «глас» бичует Рим за его излишества.

(18:9-10) Три группы, тесно связанные с властной структурой Империи, теперь поочередно выражают глубокую печаль от ее утраты. Властители провинций («цари земные»), разделявшие римское богатство («блудодействовавшие с ней») скорбят первыми. Неясно, те же это цари, которые пришли с востока вместе с вождем типа «возрожденного Нерона» и разрушили Рим (16:12, 16; 17:12, 16). Скорее всего, это не взбунтовавшиеся цари востока (17:12, 16), но административные вожди вообще, которые горюют об утрате своей огромной власти. Заметьте, что слово «горе» (18:10) повторяется для каждой группы (18:16, 19).

(18:11-17а) Из трех групп вполне уместно наибольшее внимание получают «купцы». Перечень товаров (18:12-13)  - точное резюме античной коммерции. Последнее упоминание о «душах человеческих» (ср. Иез. 27:13) является эвфемизмом работорговли. Роскошь и великолепие Рима основывалась на деградации людей. Община веры в Иисуса превознесла людей. Общества, построенные исключительно на силе и богатстве, в конечном итоге принижают человеческую ценность.

(18:17б-19) Подобно Амстердаму 17-го века или Лондону 19-го века, богатство Рима заключалось не в самом городе, но в его торговле. Мореплаватели являются неотъемлемой частью этой системы. Теперь они оплакивают падение Империи.

(18:20-24) 18:20 и 24 служат вехами финального утверждения роковой судьбы Вавилона (18:21-23). Эти ключевые стихи отвечают на вопль мучеников в 6:9-11. После великого кризиса Вавилон получил справедливое воздаяние. Небеса, включая апостолов-основателей и пророков церкви (ср. 21:14), приглашаются разделить похвалу Бога за эту победу. Его люди и пути, долго пренебрегаемые, теперь оправданы. Ситуация стала обратной. Пьянящая чаша, полная «крови святых» (17:6), которую держала блудница-Рим, теперь стала чашей гнева (18:6).

Брак Агнца (19:1-10)

Вавилон в руинах, но дракон и его союзники еще нацелены на финальную схватку с Агнцем (19:11-21; ср. 17:12-14). Тем не менее, победа над Вавилоном и предвкушаемое царство Агнца в новом творении  - причины для празднования. Праздничная вставка задает тон рассказу об окончательном поражении дракона и его союзников.

(19:1-2) Подобно 7:9-10 и 15:2-4, Иоанн слышит «на небе громкий голос как бы многочисленного народа». Великое множество (19:1, 6) славит Бога за победу как небесный хор. Между их краткими хвалебными гимнами в 19:1-2 и 19:6-8 вставлено доксологическое восхваление от «двадцати четырех старцев и четырех животных». Поразительно, что все три песни начинаются с возгласа «Аллилуия» (хвала Яхве) – единственный пример такого провозглашения в Новом Завете (19:1, 4; ср. 19:3). В библейском понимании «аллилуия» есть утверждение победы. Великое множество хвалит Бога за Его победу над Вавилоном. Это справедливость, а не злорадство. Молитва мучеников (6:9-11) получает ответ.

(19:3) Дальнейший показатель хвалы, «дым» злого града, возносится к Богу, как противовес предыдущим молитвам святых, также возносимых к Богу (5:6; 8:3).

(19:4) «Двадцать четыре старца и четыре животных» оказывали почести Агнцу в 5:6-10. Теперь, как и в 5:13-14, они поклоняются Богу.

(19:5) Время воздаяния хвалы «голосом от престола» и антифонным ответом. Это последнее появление двадцати четырех старцев и четырех животных. В 19:7 они присоединяются к почитанию Агнца.

(19:6-8) Небесное множество возвращается, восхваляет Бога, и объявляет о «браке Агнца». В согласии с древними свадебными обычаями невеста (люди Божьи) и жених (Христос Агнец) отпразднуют свой союз тем, что жених приведет невесту в Свой дом на празднество. Праздник уже предвкушается. Христос вернется вскоре и будет обитать со Своим народом в новом творении (19:11-16; 21:9-22:7). Невеста в «виссоне чистом» (добрые дела церкви) являет собой разительный контраст мерзостям блудницы в главе 17.

(19:9-10) Ангел-истолкователь напоминает читателям в церквях четвертую заповедь блаженства «званых на брачную вечерю Агнца». Слыша слова Ангела «сии суть истинные слова Божии», Иоанн падает ниц перед представителем небесной свиты в позе восхищения. Но Ангел поправляет его. Только Бог достоин поклонения (ср. 1:20; 22:9). Ангелы находятся на одном уровне с самим Иоанном, держащим «свидетельство Иисуса» (1:9), и им не должно поклоняться. На самом деле, любое пророческое слово в церкви подпадает под этот критерий.

Воин на белом коне (19:11-16)

После вставки 19:1-10 Иоанн начинает завершать свое описание судьбы противников Агнца (17:1-21:8). После разрушения Вавилона внимание переключается на судьбу сил, собранных для битвы против Агнца; не только «царей всего мира» (16:14; ср. 18:3, 9), и их бесовского лидера, но и двух союзников дракона: (морского) зверя и лжепророка (земного зверя). В порядке, обратном их появлению в Откр. 12-13, они брошены «в озеро огненное, горящее серою» (19:20), и дракон (сатана) следует за ними в 20:10.

Поскольку это не только поражение земных властей, но и конец всего старого порядка, Иоанн рассматривает этот раздел как свежее откровение или видение. Рефрен «я увидел» (19:11, 17, 19, 20:1, 4, 11; 21:1-2 (седьмой?)) структурирует движение от поражения зла к «новому небу и новой земле». 

(19:11-12)  «Всадник» на «белом коне» говорит о пришествии Христа. В 1:5 Иисус определяется как «пистос»- верный  и в 3:7 как «алетинос» - истинный. В 3:14 Он называется «верным и истинным свидетелем». Он уже не кроткий земной Иисус, но воин, идущий для суда над бунтующим творением. Его «очи как пламень огненный» (ср. 1:14, 16). По разительному контрасту с Вавилоном, который открыто пропагандировал свое имя (17:5), Он имеет имя, «которого никто не знал, кроме Его самого». Видимо, здесь Иоанн намекает на тайну взаимоотношений Отца и Сына внутри Божества.

(19:13-14) Поразительно, что перед окончательной битвой Христос «облечен в одежду, обагренную кровью». Его победа уже одержана на Голгофе (5:12; 12:5, 11). Его пришествие знаменует поражение Его врагов; но, кроме того, признание Его врагами его предыдущей победы на Голгофе. Хотя Его сущность неопределима (19:12), Агнец, как и другие Его титулы, определяемы. Как «Слово Божье» сошло с небес для уничтожения египтян (Мудр. 18:15-19), так и Иисус, Слово Бога, приходит со Своими воинствами для того, чтобы разбить Своих врагов. «Воинства небесные», следующие за «Всадником», «облечены в виссон белый и чистый». Обычно под этим понимают ссылку на второе пришествие Христа с Его Ангелами (Мф. 24:30-31; 26:53; 2 Фес. 1:7). Ангелы вполне могут присутствовать при этом. Но описание также проводит параллель с верными свидетелями, пережившими великий кризис (6:11; 7:13-14; 19:8). Они тоже разделят с Ним победу.

(19:15-16) Как обещано в 2:26-27 (созвучно Пс. 2), бунтующие народы будут сокрушены (ср. 12:5). Пришло время Помазаннику Господню подавить Своих врагов и ввести их в «точило Божьего гнева» (14:19). Как указано в предварительном упоминании на это время в 17:12-14, Христос приходит как «Царь царей и Господь господствующих».

Великое пиршество (19:17-18)

В 19:7-8 небесное множество объявляет о пире Агнца. Теперь звучит еще одно объявление. Ангел созывает птиц на великую вечерю Божью (14:6). Вместо того чтобы противники Христа поедали животных, и праздновали свою победу с обилием роскоши, ими питаются птицы. Сцена созвучна отрывку из книги пророка Иезекииля 39:17-20, где пророк видит птиц и животных, пирующих на трупах орд воинов княза Гога (ср. 20:7-10). Гог и Магог,  традиционные враги Израиля на севере, становятся метафорой для описания Иоанном сил, собравшихся против Агнца в этой решающей битве (16:13-14, 16; 17:12-14). Иоанн щадит читателя, не излагая кровопролитных подробностей битвы. Это не соревнование (19:15, 21). С теологической точки зрения, «вечеря Бога» это не только время радости в присутствии Агнца, но и празднование поражения всех сопротивляющихся Богу.

Гибель зверя и лжепророка (19:19-21)

Имеет значение, что, пока воины гибнут в битве (19:21), два союзника дракона (13:1-18) находятся в центре этого восстания, и взяты в плен. Эти два союзника – не только представители фракций внутри Римской Империи, но и символическое воплощение всего противодействия Агнцу. Оба «живые брошены в озеро огненное, горящее серою». Апокалиптическая литература регулярно говорит об огне как о финальном наказании для творящих зло (1 Ен. 54:1; Мф. 13:42). Представляет ли это собой уничтожение или непрекращающееся наказание неясно. Очевидно лишь то, что вердикт в отношении зла окончателен. Агнец одержал абсолютную победу.

Поражение сатаны (20:1-10)

Вслед за структурой, сосредоточенной на словах-связках «я увидел» (19:11, 17, 19), следующий раздел сосредоточен на поражении сатаны. Ранее в 12:7-9, 13-17 сатана (дракон) был лишен места в небесном окружении. На земле он яростно преследовал людей Божьих, особенно при кризисе поклонении императору, обманывающего народы (12:17-13:18). Теперь сатана спустится еще на ступень ниже. Уже в 9:11 и далее «бездна» (место обитания демонических сил) разверзлась, выпуская на землю силы зла (11:7). Появляется безымянный Ангел, держащий «большую цепь». Сатана заключается в «бездну» (20:3). «Тысячу лет» он не сможет обманывать «народы». Иоанн описывает поражение сатаны в двух стадиях (20:1-3; 7-10). Это подчеркивает, что поражение сатаны не частично, но абсолютно. Вся участь сатаны служит вехами для прекрасного описания радости наград и защиты верных (20:4-6). Божья защита включает в себя и мучеников, которых ждет наслаждение жизнью в новом Иерусалиме под непрерывной властью Агнца.

Диспенсационный премиллениализм.

Нынешние события на Ближнем Востоке, мягко говоря, внушают беспокойство. В умах многих они указывают на возможность того, что мир движется к некоему великому кризису, или к концу истории. Воспринимающих историю очами христианской веры это наводит на мысль о втором пришествии («парусии») Христа.  На протяжении христианской истории многие верили в то, что у Бога есть «пророческое расписание», завершающееся поражением зла и наступлением Золотого Века. Упоминание о связывании сатаны и правлении Христа в течение тысячи лет в 20:1-6 активно фигурирует в подобных рассуждениях.

Со второго века многие в церкви (Папий, Иустин Мученик, Тертуллиан) понимали тысячу лет в Откровении 20:1-6 буквально. Из этого текста они делали вывод о том, что будет иметь место тысячелетнее царство Христа на земле. Такой взгляд обозначается термином хилиазм («тысяча лет» по латыни). Некоторые называют это историческим премиллениализмом, поскольку он утверждает, что мир пройдет через серию ужасных событий незадолго до (пре-) возвращения Христа, Который будет царствовать тысячу лет (миллениум). С другой стороны, многие не принимали такой позиции (Hill, 2-8). Они истолковывали тысячу лет, как и большую часть книги Откровения, символически.

По мере того, как века шли, а Христос не возвращался, многие начали толковать миллениум как небесное царство Христа в церкви (Тиконий и Августин). В средние века влиятельной была позиция Иоахима Фиорского (1135-1202). Он рассматривал 1260 дней в Откровении 11:3 и 12:6 как 1260 лет испытания церкви. Он был убежден, что время обновления начнется после 1260-го года, а затем наступит миллениум. Истолкователи эпохи Реформации под 1260 годами понимали папство до Реформации. Римский порядок должен быть отброшен через проповедь чистого Евангелия, и после новой эры мира (миллениума) Христос вернется получить покаяние народов. Реформатор 19-го столетия Александр Кэмпбелл придерживался одной из версий такого взгляда, известного как постмиллениализм.

Значительное развитие истолкования миллениума произошло в девятнадцатом века в Британии. Джон Нельсон Дерби (1800-1882), основатель Плимутского Братства, связывал 1260 дней с книгой Даниила 9:24-27 (пророчество о 70 неделях), и делал вывод о том, что 69 недель лет (то есть 483 года) прошло до Пятидесятницы. Но затем Божье пророческое расписание было остановлено до времени восстановления Израиля на его исторической земле. Вскоре после этого церковь будет «восхищена» прямо в присутствие Христа, а затем отступники и Израиль пройдут через семилетний период скорби. В середине его, после 1260 дней, многие в Израиле обратятся ко Христу в покаянии. После скорби обновленный Израиль будет править со Христом на земле тысячу лет, за чем последует окончательный суд, когда Бог будет «всем во всем». Поскольку Дерби делил историю на серию диспенсаций, соответствующих книге Даниила, его теория известна как диспенсационный премиллениализм. Эта теория получила развитие у американских евангеликов в начале двадцатого века и стала весьма популярной после сионистского воссоздания Израиля как национального государства. Билли Грэм является одним из видных американских евангеликов, разделяющих этот взгляд. В последнее время Хэл Линдси в книге «Покойная великая планета Земля» и в продолжении, и в серии романов и фильмов «Оставленные позади» Тима ЛаХея и Джерри Б. Дженкинса заработали на этом значительный капитал.

Однако, помимо сомнительных толкований текста, диспенсационный премиллениализм вызывает и серьезные теологические возражения. Прежде всего, он предполагает, что, поскольку Божье расписание еще не запущено, христиане в течение двадцати веков заблуждались, веря в то, что Христос может вернуться в любое время. Пророк Иоанн вряд ли мог бы в это поверить (1:1, 3; 22:7, 12). Диспенсационный премиллениализм заигрывает с неизменной людской слабостью – горделивой убежденностью в том, что нынешнее поколение значительнее других, поскольку станет свидетелем конца истории.

Тысячелетнее царство со Христом (20:4-10)

Одновременно с заключением сатаны Христос царствует с мучениками («душами обезглавленных за свидетельство Иисуса») «тысячу лет». Этот знаменитый отрывок является самой спорной мыслительной единицей в Откровении. Крайне символичный, он служит единственным упоминанием на тысячелетнее царство Христа в Писании. Он спорен, поскольку многие отказываются рассматривать его как исключительно символический, и предвкушают буквальное тысячелетнее царство Христа на земле. (см. «Диспенсационный премиллениализм»).

(20:4) Повторяющаяся фразеология «(и) увидел я» открывает раздел. Иоанн видит «престолы». Это явное созвучно с отрывком из книги Даниила 7:9, где «поставлены были престолы, и воссел Ветхий днями», чтобы судить народы. Однако не только божественная фигура сидит на престолах, но и «мученики» периода великой скорби, которые «не поклонились зверю, ни образу его. Они ожили и царствовали со Христом тысячу лет». (Откровение 20:4 повторяет «езесай», тот же греческий глагол, который переведен как «ожил» в 2:8). Продолжая следовать Даниилу (7:22), царство следует понимать не в смысле произнесения суда, а как восстановление верных для владычеством над сотворенным порядком (Быт. 1:26-28; Откр. 3:21; 5:10). Другой перевод (NIV в английском) предполагает, что только «мученики» получат престолы и будут владычествовать. Греческий текст менее ясен. Иоанн видит «души обезглавленных … за слово Божие». Но следующее относительное местоимение на греческом («хойтинес») затем меняется на именительный падеж, говоря о тех, кто «не поклонился зверю…». Имеется ли в виду другая группа, или речь идет конкретно о мучениках, с точки зрения грамматики неясно. Скорее всего, Иоанн указывает, что все, оставшиеся верными во время скорби, остались ли они живыми или умерли, будут царствовать в это время владычества. Они исполняют 6:11 и наслаждаются благословениями победы (1:5-6; 7:14; 12:11). Миллениум (по латыни «Милле» - тысяча + «аннус» - год) есть раскрытие Божьего триумфа над всем злом (McKelvey, 81). Он символические утверждает, что те, кто оспаривал право зверя на власть и пострадал за это, в итоге будут победителями (Bauckham, Theology, 107). Происхождение числа «тысяча» неясно. Некоторые считают его версией древней идеи о разделении мировой истории на семь тысячелетий (1 день=1000 лет), заканчивающихся седьмым (или восьмым) днем бесконечного покоя (Послание Варнавы 15:3-9; 2 Ен. 33:1-2). Таким образом, конец творения повторяет его начало. Согласно с идеей возвращения Эдемского человеческого владычества истолкование в иудейских кругах Бытия 2:17 (1 день=1000 лет) о том, что продолжительность жизни Адама из-за греха была меньше отведенной тысячи лет (Книга Юбилеев. 4:29-20). Возможно, Иоанн говорит, что это миллениум, когда верные  раскроются для всей полноты благословений человеческого существования, задуманного Богом во время Адама.

(20:5) Царство со Христом есть «первое воскресение». Откровение не указывает, где оно происходит. Если забежать вперед, то в 20:7-10 подразумевается, что оно происходит на земле. Но место не имеет значения (ср. 14:1-5), поскольку старый порядок все равно переродится в новое небо и новую землю (21:1). Если понимать, что не только мученики, но и все верные разделят тысячелетнее царство (7:9-17; 12:11-12; 14:1-5), тогда это следует истолковывать как обещанное воскресение к жизни верных. Подразумеваемое «второе воскресение»  - это финальный суд над нечестивыми (см. ниже 20:12-15).

(20:6) Пятая заповедь блаженства вновь увещает читателей семи церквей не капитулировать перед языческой культурой, но стремиться быть среди тех, кто будет царствовать со Христом и не испытает «второй смерти»: участи тех, кто не принадлежит Агнцу (20:14).

(20:7-10) Армии сатаны выступили против Агнца в 19:19-21. Тогда же они были побеждены, а два союзника сатаны брошены в «озеро огненное, горящее серою» (19:20). Пришло время описать, как «дьявол» (дракон) разделяет ту же участь. Зверь и лжепророк не могли сравниться с силами «Слова Бога» (19:11-21). Подобным же образом, повторяя 19:19-21 и вновь вторя Иезекиилю 38-39 (финальная битва Израиля с его мифическими северными соседями, Гогом и Магогом), сатана собирает армию духов для последнего выступления против Божьих людей. Но он лишь тень своего прошлого существования. Полностью бессильный, он брошен в огненное озеро.

Суд над нечестивыми (20:11-15)

(20:11-15) Хотя и этот раздел не избежал некоторой непоследовательности, его логика достаточно ясна. Созвучно Даниилу 7:9-10, устанавливается престол. Но, в отличие от утверждения престола в 20:4, на этот раз «Бог» восседает на «великом белом престоле». Иоанн видит стоящих перед ним мертвых. Как и в книге Даниила, раскрываются книги; всякий, «кто не записан в книге жизни, брошен в озеро огненное». Этот отрывок часто цитируется как описании всеобщего суда над добрыми и злыми. Но не такую мысль проводит Иоанн. Иоанн уже предполагает воскрешение и оправдание людей веры (20:4-6). Откровение 20:11-15 описывает суд наказания (Lambrecht, «Final Judgements”, 380). Мертвые «второго воскресения» в 20:12-13 – это неправедные, которые призываются к ответу и судятся по их делам. Это те, «имена которых не записаны в книге жизни» (17:18). Их судьба, наряду с преисподней («смерть и ад») решена. Заметьте, что сцена полностью сосредоточена на суде. В повествовании Иоанна праведные уже оправданы. В 21:1-8 Иоанн начнет праздновать их оправдание.

Новый порядок творения (21:1-8)

С 17 главы Иоанн сосредоточился на судьбе порочного града-жены, Вавилона, и его союзников. Теперь Иоанн переключает внимание на другой град-жену. Исаия описывает Иерусалим как невесту (Ис. 52:1; 61:10). Уже в 19:1-10 происходит объявление о свадьбе Агнца. Все это подготовка к появлению «нового Иерусалима», святой и непорочной невесты Христа в 21:9. Как и в 19:1-10, этот раздел предвосхищает столь великое событие. Он изложит как в зрительных (21:1-2), так и слуховых (21:3-5) ощущениях (Roloff, 234-235). Громкий голос в 21:3-4 соответствует видению «нового неба и новой земли» в 21:1. Божий глас в 21:5-8 соответствует увиденной Иоанном частички «нового Иерусалима» в 21:2.

(21:1) «Новое небо» и «новую землю» следует понимать в библейских терминах. Бог является Творцом и того, и другого (10:6; Быт. 1:1). Будучи Творцом, Бог непрестанно взаимодействует с миром. Здесь Иоанн, вторя Исаии 65:17, видит полностью обновленное творение (Рим. 8:19-21; Откр. 21:5). В Библии «новое» может пониматься двумя способами: (1) замещение; (2) обновление. Здесь греческое слово кайнос (новый), скорее всего, означает, что старое обновилось, став чем-то «новым». Старого «моря» хаоса больше нет. Творение будет функционировать верно.

(21:2) В центре этого нового творения «новый Иерусалим». Целые поколения описывали «Святой Град» как место. Но для Иоанна средоточием нового творения будут люди, которые насладятся непосредственным доступом к славе Бога. После отступничества Иерусалима пророки искали новый  идеальный Иерусалим (Ис. 65:18-19). Авторы апокалиптических произведений грезили о небесном прообразе (4 Ездра 7:26; 8:52; 13:36; 2 Бар. 4:2-6). Теперь обетование, данное церкви в Филадельфии (3:12) исполняется. Новый Иерусалим – есть символ Божьего покоя для верных Ему людей.

(21:3-4) Иоанн слышит объявление о том, то Бог будет обитать со Своими людьми, что сильно напоминает 7:15-17 и книгу Иезекииля 37:27. Как и в 7:15-17, центральный образ – иудейский праздник кущей. Люди возводили палатки, приглашая Господа обитать с ними в память о Божьей близости в пустыне. Уже во Христе Бог пришел и «обитал» («эскеносен» по-гречески) среди нас (Ин. 1:14). Теперь, в новом творении, Божья скиния («скене» по-гречески, «обитель» в другом переводе) обитает с людьми (не с «народом») всех рас и этнических групп. Смерти, слез, и боли, столь типичных для старого творения, больше нет. Истинное намерение Бога в отношении Его творения, наконец, реализовалось.

(21:5-8) В 1:8 Бог объявляет Себя «Альфой и Омегой». Теперь Бог говорит вновь, на этот раз более подробно. Он снова говорит, что Он есть «Альфа и Омега». Но, что важнее, Он возвещает: «Свершилось». В 16:17 схожим выражением объявлен суд над Вавилоном. Здесь греческий язык идеально указывает на то, что обновление творения завершено. Все новое будет процветать. Читателя не должна одолевать сентиментальность. Новое творение предназначено для верных. Особо останавливаясь на обольщенных культами и поклонением императору («чародеям, идолослужителям»), Иоанн напоминает нам, что их судьба связана не с новым творением, а со «второй смертью».

ПОЯВЛЕНИЕ НЕПОРОЧНОГО ГРАДА-ЖЕНЫ:

Нового Иерусалима (21:9-22:5)
Изложив подробности судьбы порочного града-жены Вавилона и его союзников, Иоанн готов рассмотреть другой град-жену: новый Иерусалим. С самого начала важно отметить, что новый Иерусалим – есть символ людей Божьих, живущих в обновленном мире (21:1-2). Рисуя портрет этого города, Иоанн соединяет разные фрагменты образов рая и идеального мира из видений ветхозаветных пророков. Однако этот набор искусных описаний метафоричен. Это «люди как место, а не место для людей» (Gundry, 254).

Город представляется и описывается (21:9-14)

(21:9) Иоанн начинает этот раздел, используя практически тот же язык, как и в 17:1. В частности, отметьте параллельную терминологию обоих текстов: «И пришел ко мне один из семи Ангелов … и сказал: пойди, я покажу тебе». Также в обоих текстах греческое слово, переводимое как «пойди» - деуро – весьма необычно. Как мы отметили в 17:1, это главная черта,  структурно разграничивающая книгу. Под «невестой» явно понимается верная церковь, теперь радующаяся моменту своего оправдания (19:8-9).

(21:10) Вавилон (Рим) располагался на семи холмах. Иоанн возносится на «великую и высокую гору». Это явно созвучно Иезекиилю 40:2, где гора служит местом нового храма в Иерусалиме. Видение Иезекииля (Иез. 40-48) вот-вот исполнится и даже будет превзойдено.

(21:11-14) Город наполнен присутствием «славы Божьей». Божья слава пребывала в храме (Иез. 43:2-4), а затем на Иисусе Христе (Ин. 1:14). Место вечного Божьего пребывания с Его людьми уподоблено присутствию редкой жемчужины (4:3). Подобно древним городам, над двенадцатью воротами нового Иерусалима начертаны имена благодетелей. Имена «двенадцати колен сынов Израилевых» над «воротами» и «двенадцати апостолов» на «каменных» «основаниях» (Мф. 16:16-20) являются символом града как совокупности людей Божьих.

Град построен на материалах из рая (21:15-21)

Град имеет форму идеального куба – около 1400 миль в диаметре. Невозможно принимать это описание как буквальное. Куб символизирует святая святых, изначально находившуюся в старой скинии, и встроенную в Иерусалимский храм. Как и в отношении Божьей славы, эти измерения являются символом Божьего присутствия со Своим народом. Еврейская транскрипция греческого слова «ангелос» (ангел) имеет численное значение 144, измерение стен (в локтях) (Bauckham, Climax, 398). Это служит противовесом числу зверя (666), силе, стоящей за порочным градом-женой. Отметьте также, что произведение 1400 и 1000 – это число верных людей Божьих в Откровении 14:1, 3. Стена и ее основания построены из драгоценных райских камней (Иез. 28:13-14; Ис. 54:11-12). Утраченные после изгнания людей из рая, теперь они возвращаются в виде украшений града-невесты. Они вновь служат противовесом мерзостям града-блудницы  (17:4).

Повиновение народов (21:22-22:5)

(21:22-23) В центре любого античного города находился «храм». Иезекииль видел идеальный храм главным строением нового Иерусалима (Иез. 40-48). Но новый Иерусалим – это люди! «Слава Божия осветила его, и светильник его – Агнец».

(21:24-27) Город  - благословение для «народов». Легионы, призванные зверем и сражавшиеся за Рим, понесли заслуженную кару (19:15, 17-21). Но для людей из каждого племени, присягнувших на верность Агнцу, настал их день (7:9; 21:7). Исаия говорил о дне, когда «слава Господня» явится в Сионе (Ис. 60:1). Вслед за этим он приводит описание «народов», совершающих паломничество в знак признания статуса Сиона (Ис. 60:2-22). Иоанн пользуется этим языком не только для того, чтобы намекнуть на то, что еще остались «язычники», но как символ вселенского охвата всех искупленных. Теперь всем искупленным открыт доступ в город, поскольку «ворота его не будут запираться днем» (21:25). 

(22:1-2) Вновь вторя Иезекиилю (47:1-12), а также Эдемским темам (Быт. 2:10-14), Иоанн изображает конец времен как возвращение к началу райского существования. Хотя это символ духовных благословений, он, должно быть, имел огромную привлекательность для членов вытесненных на обочину жизни семи церквей. Животворящая река Иезекииля (47:1-12) теперь «исходит от престола Бога». «Древо жизни» (Эдем),  возвращение которого обещано в 2:7, становится огромным садом, покрывающим оба берега «реки», и дающим полное исцеление и вечную жизнь всем искупленным народам города.

(22:3-5) Бог и Его люди живут в полном общении. В Бытии после того, как люди отвернулись от Бога, мир был проклят (Быт. 3). Теперь проклятье преодолено, и искупленные обращают свои лица к Богу и агнцу. В этом непосредственном присутствии они не боятся смерти. Они живут, поскольку имена Отца и Агнца начертаны на их челах (14:1). В потрясающем присутствии Божьего света «ночи там не будет!» (21:25, 22:5).

Эпилог (22:6-21)

Заключительные стихи возвращают нас к форме и стилю, сходному с прологом и вступительными приветствиями писем семи церквам (1:1-8). Таким образом, они подчеркивают заявление о подлинном труде пророка, который слышит слова Воскресшего Господа.

(22:6-7) Ангел, показавший Иоанну драгоценное видение восстановленного рая (22:1), подтверждает, что пророчество достойно доверия (ср. 1:1-2). Затем следует напоминание читателям, усиленное шестой заповедью блаженства, о том, что все это «произойдет вскоре». По непосредственному впечатлению акцент ставится на приближающемся великом кризисе и его разрешении в поражении Вавилона. Верные читатели, живущие после падения Рима, иногда недоумевают, почему новый Божий мир не наступает. Следует помнить, что грядущий кризис, который видел Иоанн – это метафора. Мы должны понимать, что в культуре всегда существуют те или иные версии Рима, соблазняющие верующего приспосабливаться к их идолопоклонническим претензиям. Пророчества этой книги излагают уместную реакцию на этот вызов; но, как и вообще в Новом Завете, истина заключается в том, что никто не знает, когда Бог решит завершить Свой искупительный промысел в истории (Мф. 24:36; Мк. 13:32-36). Первые христиане ожидали, что это время наступит вскоре. Каждое поколение поддерживает такое ожидание.

(22:8-9) Как в 19:10 (см. 2:1), Иоанну говорится, что только Святой достоин абсолютного почитания. Даже небесный сонм Ангелов подчиняется Ему.

(22:10-11) В отличие от Даниила, которому было велено запечатать свое послание (Дан. 12:4), Иоанна предупреждают не следовать этому прецеденту. Небесные тайны предыдущих апокалиптических писаний должны были быть раскрыты в последние дни (Дан. 12:9). Для Иоанна эти последние дни наступили.

(22:12-13) В 1:8 и 21:6 Бог есть «Альфа и Омега». Но в 1:17 и 2:8 Иисус называется «Первым и Последним». На протяжении всего Апокалипсиса преобладает бинитарный взгляд на Бога и Агнца как достойных поклонения. Иоанн подчеркивает это, прибегая к титулам Иисуса, используемым ранее по отношению к Богу.

(22:14-15) Седьмая заповедь блаженства воздает почести омывающим свои одежды. Слова созвучны 7:14 и истолкованию Христова искупления на основе сюжета исхода. Израиль был спасен из Египта под защитой крови Агнца. Христианские верующие и мученики прибегают к подобной же защите во Христе, их жертвенном Агнце.  Интересно, что в 7:14 говорится об «омывших» в прошедшем времени (Greek Aorist). В этих стихах Иоанн использует настоящее время (греческую причастную форму). Стоящие перед перспективой мученичества читатели Иоанна вновь и вновь призываются укреплять силу своей веры – в противном случае они могут оказаться среди неправедных, ярко описываемых здесь.

(22:16) Читатели вновь заверяются в том, что послание исходит от Христа (1:1). Иоанн излагает мессианские атрибуты Христа. Он есть «Корень» (Ис. 11:10), «Потомок Давида» (5:5; Рим. 1:3) и «Утренняя Звезда» (2:28; ср. Ис. 60:3; Чис. 24:17).

(22:17) (Святой) «Дух и невеста» (церковь) позитивно откликаются на обещание Агнца прийти вскоре. Точно так же и все «слышащие» вторят призыву. Наряду с ожиданием пришествия Христа, возможно, слова отражают призыв к участию в Вечере Господней, которая вполне может следовать за чтением этих слов в церквах. Но полной ясности в этом вопросе нет.

(22:18-19) Предупреждение не добавлять и не отнимать ничего из пророческой вести вторит словам Моисея о Божьем слове (Втор. 4:2; 12:32; ср. Письмо Аристею 310-311). Это предупреждение не будущим переписчикам, а читателям. Послание Иоанна - это слово Воскресшего Господа, и не должно искажаться. Хотя это предостережение относится конкретно к Апокалипсису, христианские истолкователи оправданно относят его ко всему массиву канонических книг, которые представляют собой Божье слово Его церкви.

(22:20) Приближаясь к своему завершению, произведение приобретает доксологический характер. Постоянный рефрен «гряди, Господи Иисусе» созвучен древнему арамейскому возгласу «маранафа» (О, Господь, приди», 1 Кор. 16:22). Хотя этот возглас предвосхищает появление Иисуса в собрании, это не должно затуманивать надежды на Его несомненное возвращение в конце веков (Harrington, 223).

(22:21) Доксологическая тема продолжается в книге, завершаясь благословением. Поскольку приветствие в послании семи церквам открывается словами «Благодать и мир» (1:4), Иоанн использует сходную формулу для завершения книги.

ТЕОЛОГИЧЕСКИЕ ТЕМЫ

Когда Иоанн редактировал свои видения на Патмосе, он вряд ли мог представить себе, что это пророческое письмо, адресованное «семи церквам в провинции Асия» (1:4) завершит канон Нового Завета. Однако, возможно, промыслительно и, несомненно, оправданно эта книга захватывающе приводит библейскую историю к торжественному финалу. Откровение  - не книга мрачного рока, а обещание церкви маргиналов, что после трудных времен придет победа.

Во время Иоанна церковь стояла перед горьким выбором: либо ассимилироваться с окружающей культурой, либо столкнуться с жестоким гонением. На протяжении всей истории, христиане, жаждавшие нового Божьего мира, неизбежно сталкивались с похожим выбором. По имени они цари и священники (5:10). Однажды они будут реально царствовать вместе с Христом. В настоящий момент мир их презирает. Христианская жизнь вращается вокруг конфликта между этими двумя фактами. Но хотя церковь – есть борющаяся контркультурная община, она не лишена средств. За всем и превыше всего стоит внушающий страх Бог, которого Иоанн называет «пантократор», «Властитель всего» (1:8; 4:8; 1:17; 15:3; 16:7, 14; 19:6, 15; 21:22). Никакой человеческий институт, даже могущественная Римская Империя, не выстоит против Него. В первом веке поверхностному взору Рим казался неуязвимым; но победил именно Агнец – Сын Божий (2:18). Он держит ключи смерти и ада (1:18) и в итоге откроет новый мир как Царь царей и Господь господствующих (17:14).

Однако и Бог, и Агнец, обладатели вселенской власти, признают человеческую свободу. Бунтующее творение терпеливо призывается к покаянию (9:20-21). Ирония в том, что хотя Агнец (Иисус), небесный Господь, будет центром искупленного нового Иерусалима, в ключевой сцене Он стоит у двери одной из Своих ошибающихся церквей, тихо и ненавязчиво прося позволения войти. Бог дает нам свободу, на основе любви, выбрать наш приход к Нему. Бог также дает нам свободу ненавидеть и отвергать Его, хотя Иоанн недвусмысленно напоминает нам о том, что зло будет наказано. Этим победительным словом благодати нельзя пренебречь. Для насмешника, который, подав плечами, говорит, что в итоге «Бог должен простить -  в конце концов, это Его работа», Откровение звучит как набат. В семи заповедях блаженства Иоанн предупреждает, что даже церкви должны иметь это в виду. Божье верховенство и царство попирается бунтующим человечеством, но это не будет длиться вечно. Правосудие, а не злобная месть, над порочными свершится. Но даже это не последнее слово. Откровение завершается приглашением. Все приглашаются присоединиться к Агнцу в новом Божьем мире. «Всякий, кто жаждет, приди».
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