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Предисловіе. Общій поводъ изслѣдованія: „о послѣднихъ судьбахъ 
міра н человѣка",'·—Значеніе эсхатологіи въ общей системѣ знанія и 
въ области нравственности.—Значеніе для догматическаго богословія 
и исторіи догматовъ.—Значеніе для Евангельской исторіи вообще 
ж для частныхъ періодовъ Церковной исторіи.—Общій руководствен- 
ный принципъ изслѣдованія.·—Трудность изслѣдованія и границы его.

Вступленіе* Современное состояніе міра; взглядъ Новозавѣтнаго 
Писанія на это состояніе и его раскрытіе. Значеніе явленія Спа
сителя міра въ общей жизни міра и человѣка. Пониманіе объема 
и значенія проявленій зла и грѣха въ мірѣ нослѣ явленія Хриета: 
явленіе зла и соблазна во внутреннемъ мірѣ человѣка, во взаим
ныхъ сношеніяхъ между людьми и во внѣшней внѣчеловѣческой 
природѣ; объясненіе ихъ воспитательнаго и подготовительнаго зна
ченія· Конечное развитіе зла: антихристіанство и антихристъ· Па- 
киявленіе Хриета. Отношеніе Св. Писанія къ рѣченію вопроса из
слѣдованія; ученіе Au. Павла относительно даннаго* вопроса Общій 
выводъ и указаніе главъ изсдѣдбванія.. .. . ..............................................

ГЛАВА 1-я. Всемірное распространеніе вѣры во Хриета· Установка 
понятія о распространеніи вѣры. Мнѣніе о теоретическомъ развитіи 
вѣры и его опроверженіе. Дѣйствіе вѣры въ сферѣ нравственнаго 
чувства и области знанія. Качественный характеръ распространенія 
Христіанства въ общемъ и частностяхъ. Необходимое условіе—sine 
qua non—распространенія христіанства; выраженія: „Проповѣдь 
Евангелія и Царствія а и „проповѣдь покаянія**. Трудность выполненія 
атого условія, необходимость выполненія. Выраженіе „проповѣдь во 
свидѣтельство—τό €ύαττ&юѵ €ΐς μαρτύριον“, объясняемое: а) πο от
ношенію къ лицу проповѣдниковъ—Апостоловъ и ихъ преемниковъ; 
сила свидѣтельства проповѣдниковъ христіанства; историческое сви
дѣтельство объ обнаруженіи зтой еилы въ ваше время; Ъ) проповѣдь 
во свидѣтельство по отношенію къ слушателямъ проповѣди: пропо
вѣдь во свидѣтельство какъ проповѣдь въ изобличеніе· Точное опре
дѣленіе и раскрытіе понятія: изобличеніе проповѣди Евангельской; 
обличеніе міра о грѣхѣ  ̂ о правдѣ и о судѣ· Іоанн* 16, 8—11. Уясне
ніе нризняка всемірной проповѣди Евангельской, тѣсно связаннаго съ 
основнымъ характеромъ ея распространенія.*..................................
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Gmpan.
Раскрытіе признака всемірности, усвояемаго проповѣди Евангель

ской; оправданіе объясненія мѣстами изъ Евангелія Іоанна. 10, 16;
12, 82..................................................................................................................  3 8 -4 0

Количественный объемъ распространенія проповѣди Евангельской.
Мѣсто распространенія Евангелія—„вся вселенная": объясненіе это- 
го выраженія. Послѣдовательный ходъ и преемственный порядокъ 
распространенія Евангелія, опредѣляемый по отношенію къ благода
ти избранія въ Церкви Христовой. Предсказаніе II. 3. о всемірно
сти Церкви Христовой. Взглядъ Св. Ап. Павла на всемірность про
повѣди Евангельской общій и въ частности въ посланіи къРимл. 1J, 
χΐ. 12, какъ необходимое изъясненіе и дополненіе ученія Евангель
скаго о томъ же предметѣ. Побужденіе для Апостола говорить пре
имущественно объ обращеніи Израиля...................................................... 40—43

Мысль Апостола Павла объ обращеніи Еврейскаго народа ко 
Христу, какъ отвѣты па вопросы: въ какомъ видѣ, при какихъ об
стоятельствахъ и въ сопровожденіи какихъ елѣдствій обратится 
Израиль ко Христу. Образъ обращенія Іудеевъ ко Христу, изъяс- 
няемый изъ сопоставленія 15 и 12 стиховъ 11-й главы посланія къ 
Римлянамъ, подтвержденіе изъясненія выраженіемъ Апостола: „весь 
Израиль спасется* изъ стиха 26-го. Вопросъ о побудительномъ 
обстоятельствѣ обращенія Израиля, рѣшаемый Апостоломъ въ связи 
съ отвѣтомъ на вопросъ объ обращеніи ко Христу всѣхъ языче
скихъ народовъ: стпх, 25 и 26-й 11 гл. къ Римлянамъ. Анализъ 
этихъ стиховъ; выраженія: „отъ части", „полнота языковъ внидетъ“,
„и такъ весь Израиль спасется Примиреніе съ ними выраженія 
1 Ѳесс. 2, 16. Подтвержденіе мысли Апостола объ обращеніи Из
раиля и языковъ въ^ихъ взаимномъ отношеніи словами Господа:
Лук. 21, 24 и Мѳ. 24, 34. Указаніе дѣйствительныхъ притонъ обра
щенія Израиля на основаніи должнаго пониманія: Римл. 11, II—14 
и 26, 27; сопоставленіе съ этими стихами мѣстъ изъ Мѳ. 23, 39 и 
Дѣян. 3, 21, при надлежащемъ изъясненіи ихъ. Посредникъ обра
щенія Израиля ко Христу—пророкъ Илія въ сопровожденіи проро
ка Эноха. Свидѣтельство о будущемъ явленіи и дѣятельности перва
го пророка. Мѳ. 17, 10—13 и парл.; неправильное толкованіе этого 
свидѣтельства; толкованіе, согласное съ священнымъ преданіемъ. 
Слѣдствія обращенія Израиля; необходимость этихъ послѣдствій. За
ключеніе главы и отношеніе къ послѣдующимъ....................... ................  43—74

ГЛАВА 2-я. Антихристіански и антихристъ. Относительный инте
ресъ этой главы изслѣдованія для вѣрующаго и приблизительный ея 
объемъ.

Ученіе Христа Спасителя объ антихристіавствѣ; раскрытіе этого 
ученія. Ненависть къ христіанамъ среди всѣхъ народовъ, которымъ 
возвѣщено будетъ христіанство; соглашеніе кажущагося противорѣ
чія. Соблазнъ въ христіанствѣ и усиленіе его внѣ христіанства; 
вражда можду вѣрующими во Христа и невѣрующими. Появленіе
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ложныхъ пророковъ и производимое ими прельщеніе; усилившееся 
въ обществѣ развитіе беззаконія и слѣдствіе этого: незамѣнимая 
утрата главнаго принципа христіанства—любви. Фантъ будущаго 
изсякновенія любви во многихъ, по изображенію Ап. Павла во вто
ромъ носл. къ Тим. 3, 1 и д; частный анализъ этого мѣста изъ
пастырскаго посланія съ общимъ взглядомъ на него.............................

Другая мрачная черта поведенія людей послѣдняго времени—не
вѣріе, по предсказанію Господа и словамъ Ап. Павла. Основа бу
дущаго факта отпаденія многихъ отъ вѣры; ближайшіе виновники 
этого печальнаго факта—лжехристы и лжепророки; опредѣленіе этихъ 
личностей, сравненіе ихъ между собою и ихъ вліяніе на общество 
христіанъ. Связь лжепророковъ съ демонами, опредѣляющая харак
теръ н силу ихъ ученія п дѣйствія па людей. Опасность отъ нихъ 
„избраннымъ", т.-е. истиннымъ христіанамъ; дѣйствіе, ихъ на несча
стную часть человѣчества, ио свидѣтельству Ап. Павла 1 Тим. 8.
16. 4, 1. Характеристика этой несчастной части человѣчества въ
Апокалипсисѣ Св. Іоанна Богослова Ап. 17 и 18 гл.............................

Тѣсная связь новозавѣтнаго ученія объ антихристіанетвѣ съ уче
ніемъ объ антихристѣ. Отношеніе антихриста къ антихриетіанству 
и, въ частности, къ апостасіи, по изъясненію св. Отцовъ и учите
лей Церкви на основаніи Св. Писанія. Названіе антихриста и его 
предтечи лжепророка „звѣрями"; объясненіе этого названія. Упот
ребленіе имени антихриста въ Новоз. Писаніи: 1 Іоанн. 2, 18, 22;
4, 3. 2 Іоанн. 7; различіе въ употребленіи; намекъ на спеціальное 
приложеніе этого пмени въ первомъ посл. Іоанна 2, 22 съ показані
емъ основанія такого приложенія. Филологическое значеніе имени
антихристъ................................................................; ......................................

Внутренняя, собственная среда, изъ которой выходятъ всѣ про
являющіеся Богу и Христу Его, а также выйдетъ и послѣдній, рѣ
шительный противникъ Христа. Происхожденіе и сущность анти
христа, по изъясненію Тайнозрителя. Апок. 13, 1. 2 и 17, 10 —18: 
звѣрь изъ моря и звѣрь изъ бездны; пониманіе этихъ образовъ; 
взаимное ихъ соотношеніе. Сходство новозавѣтнаго антихриста еъ 
ветхозавѣтнымъ, открываемое на основаніи словъ Апок. 17, 8. 11. 
Антихристъ—сила политическая, міровая и богохульная, по замѣча
нію многихъ св. Отцовъ и учителей Церкви, изъявившихъ апокали
псическія пророчества........................................... ........................................

Отношеніе къ антихристу, какъ политической силѣ, великаго лож
наго пророка. Лицо этого лжепророка, черты его, по изображенію 
Апокалипсиса; олицетвореніе въ немъ всего ложнаго пророчества; 
дѣйствительность его личнаго явленія. Дѣятельность ложнаго проро
ка антихриста съ трехъ сторонъ ея проявленія. Мнѣнія относитель
но численнаго имени антихриста 666—этого знака печати лжепроро
ка. Общее сужденіе относительно характера лица и дѣятельности 
лжепророка........................................................................................................

Страп
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!—104



Антихристъ капъ сила идолятривная—выдающая себя за Бога.
Мысль объ этой силѣ прикровенно выражаемая въ Евангеліи Мѳ. 24,
15. Экзегетическій анализъ этого мѣета: разборъ внѣшняго построе
нія текста; опредѣленіе Евангельскаго понятія: мерзость запустѣнія— 
τό βδέλυγμα τής έρημώσ€ΐυς—изъ сличенія съ таковымъ понятіемъ въ 
пророчествѣ Даніила п изъ мѣста Евангельскаго, разсматриваемаго 
самомъ по себѣ. Подтвержденіе добытаго опредѣленія свидѣтельства
ми древнихъ: Святаго Григорія Богослова, блаж. Ѳеодорита и др.
Взглядъ на одностороннее опредѣленіе понятія „мерзость запустѣ
нія**. Подтвержденіе и уясненіе мысли объ антихристѣ, какъ силѣ 
богопротивной, изъ Ев. I. δ, 48; общее объясненіе этого текста и 
но поводу его рѣчь о принятіи антихриста Іудеями: пониманіе са
маго этого принятія и указаніе основанія, иочему антихристъ будетъ
скачала принятъ Іудеями.......... .......... . ......................................и ............. 104—114

Ученіе Св. Ап. Павла объ антихристѣ. Отношеніе ученія Апосто
ла Павла объ антихристѣ ко веему Новозавѣтному ученію о томъ 
же предметѣ. Поводъ для Апостола языковъ къ изложенію ученія объ 
антихристѣ. Анализъ этого ученія хіпо стольнаго. Антихристъ какъ 
опредѣленное лицо; отношеніе къ пеку „тайны беззаконія"; объяс
неніе этого выраженія изъ сопоставленія съ выраженіемъ „тайна 
благочестія". Два параллельныя наименованія антихриста у Ап. Пав
ла: „человѣкъ грѣха"—„сынъ погибели". Изъясненіе этихъ наимено
ваній: происхожденіе антихриста; конечная судьба, ожидающая его. 
Отношеніе антихриста къ діаволу. Разныя мнѣнія объ атомъ отноше
ніи; разборъ ихъ.............................................................................................. 114 --120

Характеръ и образъ дѣйствія антихриста. Антихристъ—против
никъ Христу; обозначеніе чертъ этой противоположности. Против
леніе антихриста Боі7 (άντίχριστος—άντίθεος); форма этого против
ленія, отношеніе этой черты противленія къ предшествующимъ. Глав
ная черта характера личности антихриста—автотепзмъ, г.о Св. Ап.
Павлу; тѣсно связанныя съ зтой чертою черты: антихристъ—лжецъ 
и беззаконникъ. Взглядъ на изображеніе Апостоломъ Павломъ лич
ности антихриста· Мѣсто и степень противленія антихриста Христу
и Богу................................................ ............................................................120 — 125

Дѣятельность антихриста, выражающаяся во всей силѣ и знаме
ніяхъ и чудееѣхъ ложныхъ; изъясненіе этихъ понятій. Отношеніе 
сатаны къ чудодѣйственной силѣ антихриста. Отношеніе Бога къ 
чудодѣйственной дѣятельности антихриста и его вліянію на людой,
нравственно упавшихъ................................................. .................................. 125—128

Цѣль божественная при явленіи антихриста, разсматриваемая сама 
по еебѣ; сравнительно съ цѣлію сатанинскою при томъ же явленіи.
Смыслъ явленія и дѣятельности антихриста и безпокойное, полное 
тяжелыхъ бѣдствій, положеніе общества при пемъ. Предѣлъ дѣятель
ности антихриста; гибельная его судьба и кара отъ Господа Хри- 
ста; средства этой кары...................................................................................128—135
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Вопросъ о времепп явленія антихриста. Отвѣтъ на этотъ вопросъ 

въ Св. Евангеліи отъ Луки. Опредѣленіе времепи явленія антихри
ста Апостоломъ Павломъ; характеръ этого опредѣленія. Понятія 
„удерживающее essa ято κατέχον“ и „держай“ == ό κατέχυυν* антихри
ста; объясненіе этихъ понятій; отношеніе къ нимъ и установка долж
наго объясненія понятія „τό κατέχαν“. Общая точка зрѣнія Апосто
ла языковъ на понятія „держай" и „удерживающее*; усмотрѣніе ея 
и усвоеніе, подтверждаемое авторитетомъ нѣмецкихъ богослововъ и 
взглядомъ Св. Библіи на сущность и основной характеръ всей все
мірной исторіи.....................................................................................................135— 144

ГЛАВА 3-я. Второе пришествіе Христа. Обсужденіе связи третьей 
главы съ предшествующими. Разборъ мнѣній протестантскихъ бого
слововъ о второмъ пришествіи Христа; мнѣнія отожествляющаго 
мысль о второмъ пришествіи Христа съ мыслію о Его воскресеніи, и 
мнѣній объ исключительно духовномъ пониманіи пакигрншествія 
Господа. Указаніе основаній этого послѣдняго пониманія; ихъ опро
верженіе. Двойственный смыслъ слова парусія или накиттрншеегвіе, 
возможное примиреніе этой двойственности; оправданіе этого взгля
да па оеповапіи свидѣтельствъ Господа. Общая мысль о пакинрише- 
ствіи Христа, отражающаяся въ частныхъ наименованіяхъ Новымъ 
Завѣтомъ этого славнаго событія будущаго—видимость пакииришс-
етвія; его повсюдность въ поднебесной. Мо. 24, 27. 28.......................  145—156

Отношеніе христіанъ къ грядущему событію ііакипрпшествія Хри- 
ета выраженное въ притчахъ. Нравственное состояніе человѣческа
го общества непосредственно иродъ временемъ накипрвшествія Хри
стова. М<>. 24, 37; ср. Лук 17, 28: безпечность, невнимательность къ 
признакамъ времена, матеріальность душевнаго настроенія, раскры
тыя съ указаніемъ отношенія къ настоящему времепи...........................156—173

Непосредственно ближайшіе признаки втораго пришествія Господа 
въ области природы; движенія въ небесныхъ сферахъ и потрясенія 
на поверхности земной. Взглядъ па отношеніе этихъ необычайныхъ 
космическихъ явленій къ природѣ въ ея конечной судьбѣ и къ че
ловѣческому обществу. Мѳ. 24, 29. Лук. 21, 25. 26 и паралл, И ск о
выя объясненія даннаго мѣста изъ Евангелій и несогласіе съ ними. 
Непосредственно ближайшій знакъ на небѣ или знаменіе втораго 
пришествія Господа; изъясненіе его, согласное съ мнѣніемъ объ 
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П Р Е Д И С Л О В І Е .

Въ русскомъ народѣ издавна, какъ свидѣтельствуетъ древне
русская письменность, замѣтно живое стремленіе къ слушанію 
мсжду прочимъ словъ и поученій о будущей судьбѣ міра и че
ловѣка. Нѣтъ сомнѣнія, что изображеніе страшнаго суда нѣкогда 
сильно, вели вѣрить преданію, воздѣйствовавшее на сердце Про
свѣтителя Россіи свѣтомъ евангельскимъ, и донынѣ еще продол
жаетъ дѣйствовать на пстинно-религіозныя сердца вѣрующихъ, 
останавливающихъ свое вниманіе на атомъ изображеніи въ хра
махъ, иди при храмахъ Божіихъ. Воспитательное дѣйствіе этого 
изображенія или этой картины, равно какъ и того, что она на
поминаетъ и вызываетъ въ сознаніи, оказавшееся столъ благо
дѣтельнымъ при просвѣщеніи Руси христіанскою вѣрою, сохра
няетъ всю цѣну и значеніе и для послѣдующаго времена. именно, 
оно весьма важно въ дѣлѣ нашего умственнаго и нравственнаго 
самоусовершенствованія. Ученіе о концѣ бытія, предваряемомъ 
страшнымъ и великимъ днемъ всеобщаго суда Господня, также 
какъ п ученіе о началѣ міра, знаменуемомъ чрезъ возникновеніе міра 
ангельскаго, составляютъ два конечные полюса въ общей системѣ 
человѣческихъ знаній· Везъ этихъ двухъ полюсовъ, безъ знанія 
причинъ первичныхъ п конечныхъ общій кругъ знаній человѣче
скихъ не имѣлъ бы стройной связи и цѣльной замкнутости. Но 
знаніе о началѣ міра п его кончинѣ особенно важно въ дѣлѣ 
успѣха нравственности. Если мысль о началѣ міра устремляетъ 
наше сознаніе къ Премудрому Основоположптелю п Устроителю 
вселенной, то представленіе о грядущемъ, хотя и не близкомъ, 
концѣ міра служитъ святому настроенію вѣрующаго во Христа. 
Это представленіе конечной судьбы сущаго, по замѣчанію нѣмец
каго апологета Дютарта, имѣетъ практическій характеръ: ‘) оно

*) D. 01n\ Ernst Luthardt, Die Lehrc von den letztea Dingcn 8. Aufl S. 
8. cp. G. 8.
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предупреждаетъ отъ мечтательнаго нетерпѣнія, увѣщеваетъ къ 
вѣрности и бдительности, со святою важностію говоритъ совѣсти 
и наполняетъ сердца чувствомъ утѣшенія ‘). Это же ученіе оп
равдываетъ н вѣрный смыслъ изреченія премудраго сына Сира- 
хова: помни послѣдняя твоя и во вѣки не согрѣшишь “).

Но на ряду съ нравственнымъ значеніемъ эсхатологическій во
просъ, пли вопросъ о будущей судьбѣ міра и человѣка имѣетъ 
и догматическій интересъ; рѣшеніе этого вопроса важно не только 
для высокаго утѣшенія и ободренія сердца, но и для истиннаго 
просвѣтлѣнія и укрѣпленія ума богословствующаго. То обстоятель
ство, что развитіе теологія началось съ эсхатологіи, что въ числѣ 
основныхъ, элементарныхъ истинъ были истины эсхатологическія"), 
говоритъ за то, что истинное знаніе теологіи не можетъ быть 
безъ знанія эсхатологіи. Разсматриваемая въ строго выработан
ной и вполнѣ оформленной системѣ богословской догматической 
науки, эсхатологія, какъ извѣстно, составляетъ послѣднее завер- 
шительное звено, вѣнецъ, такъ сказать, всего стройнаго разви
тія наукн богословія.

Вѣрное пониманіе н сознательное усвоеніе Евангельской исто
ріи также возможно только въ связи съ яснымъ пониманіемъ и 
должнымъ усвоеніемъ предмета предлежащаго изслѣдованія. Въ 
самомъ дѣлѣ, возможно ли глубокое, внутреннее пониманіе всего 
Евангелія, особенно же Евангелія св. Іоанна Богослова, безъ 
духа святой христіанской любви, именуемой союзомъ совершен
ства, 4) любви, которая была движущею силою при первомъ воз
никновеніи Евангельской исторіи, остается могучимъ рычагомъ

*) См. Jalirbuch fftr deut. Tlieolog. 13. R  4 Κ. 1868.
*) Греческое наименованіе главнаго предмета этого нареченія ,,τά έσχατα 

(отъ 2χσατος съ перестановкою έσχατος) въ связи ео подобными же наиме
нованіями встрѣчающимися въ другихъ мѣстахъ Св. Библіи (напр. έσχατη 
ήμέμα (Іоанн. 6, 39. 40. 44. 54; ср. 11, 24) послужило филологическимъ осно
ваніемъ къ образованію слова эсхатологія, т. е. ученіе о „послѣднемъ \  о по
слѣднихъ событіяхъ во вселенной; въ параллель съ этимъ наименованіемъ можно 
поставить богословскіе термины: христологія—ученіе о лицѣ Христа, и теоло
гія въ тѣсномъ смыслѣ, т. е. ученіе о Богѣ по существу и существеннымъ 
свойствамъ,

*) Евр. 6, 2.
*) Колос. 3. 14.
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при теперешнемъ ея усвоеніи и распространеніи. А такая лю- 
бовь всего лучше поддерживается и согрѣвается размышленіемъ 
о имѣющемъ быть второмъ пришествіи Христа Спасителя и пред
варяющихъ, равно какъ и сопутствующихъ, обстоятельствахъ это
го пришествія. Только искренняя любовь подвигнула учениковъ 
Господа пдти съ Нимъ на гору Елеонскую н здѣсь, когда Свя
тый предметъ ихъ любви возносился предъ очами ихъ на обла
кахъ на небо, они прониклись еще большимъ чувствомъ любви. 
И эта любовь въ св. Ученикахъ Господа тогда же получила для 
себя подкрѣпленіе и оживленіе въ обѣтованіи, принесенномъ не
бесными вѣстниками, что „сей Іисусъ вознесыйся отъ васъ на 
небо, такожде пріидетъ, имже образомъ впдѣсте Его идуща на 
небо". *) Это радостное душевное настроеніе легло въ основаніе 
всей послѣдующей дѣятельности Апостоловъ. Ихъ живая вѣра и 
твердое убѣжденіе въ правотѣ христіанской проповѣди, еще бо- 
лѣе окрѣпшія въ день Пятидесятницы, Силою свыше прояснен
ныя, стали средствомъ, при помощи котораго „достигается мир
ная побѣда": распространеніе вѣры нашей. Такъ какъ рас
пространеніе вѣры во Христа составляетъ главный моментъ 
Церковной исторіи, обнимаетъ всѣ періоды ея развитія, перво
образъ же ея есть исторія Евангельская, то понятно и съ этой 
стороны, въ какомъ тѣсномъ отношеніи и какой генетической 
связи съ пониманіемъ и обзоромъ всей Церковной исторіи нахо
дится ученіе о пакнпрешествін Господа и о соединенномъ съ 
нимъ прославленіи Церкви п мірообновленіп.

Останавливая теперь вниманіе на отпошеніп частныхъ періо
довъ общей Церковной исторіи къ ученію о будущей судьбѣ 
міра п человѣка легко замѣтить, что чѣмъ ближе къ временамъ 
первохристіанства стоитъ извѣстный періодъ исторіи и жизни 
какого-лпбо христіанскаго народа, тѣмъ ближе предстоитъ вни
манію вѣрующаго ума и сердца вопросъ о будущей судьбѣ міра 
и человѣка. Въ вѣкъ Апостольскій, какъ извѣстно, этимъ вопро 
сомъ особенно сильно интересовались (напр. Солунскіе христіа
не, Коринѳскіе); въ вѣкъ непосредственно послѣапостольскій вле
ченіе къ занятію эсхатологическпмъ вопросомъ нѣсколько было 
умѣрено обсужденіемъ и разслѣдованіемъ другихъ вопросовъ въ

') Дѣян. 1, 11.
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области христіанскаго вѣроученія — вопросовъ умозрительнаго 
свойства, (напр., вопроса объ отношеніи Сына Божія къ Богу 
Отцу, и затѣетъ, вопроса о соединеніи двухъ естествъ п волъ въ 
лицѣ Богочеловѣка). Однако и тогда надежда на то, что касается 
послѣдней судьбы міра и человѣка, не была удѣломъ только нѣ
которыхъ истинно и глубоко вѣрующихъ, *) но господствовала 
надъ всею Церковію, особенно во время жестокихъ гоненій отъ 
Траяна и М. Аврелія. Въ послѣдующія времена, когда языческая 
философія въ лицѣ неоплатоннковъ и гностиковъ начала возста
вать противъ вѣчно живыхъ истинъ христіанства, интересъ къ 
эсхатологическому вопросу возросъ: онъ началъ снова занимать 
умы и сердца людей вѣрующихъ. Къ этому времени принадлежитъ 
появленіе Сивиллинъ книгъ (VI в.) и житія св. Андрея юроди
ваго (Υ—УПв.). Нѣтъ сомнѣнія, что каждому времени принадле
житъ своя задача изслѣдованій въ области лп то вопросовъ 
нравственныхъ, религіозныхъ, или политическихъ, тѣмъ не менѣе 
есть такіе вопросы и задачи, которые не теряютъ своего живаго 
интереса, сохраняютъ полную цѣну п значеніе для всякаго вре
мена таковъ именно вопросъ эсхатологическій, вопросъ о послѣд
нихъ судьбахъ міра и человѣка; и вели занятіе этимъ вопросомъ 
выпадаетъ, по замѣчанію протестантскаго богословія, преимуще
ственно на долю нашего времени, (начиная отъ Венгеля въ Вюр- 
тенбергѣ до нашихъ дней), то это тѣмъ пріятнѣе и отраднѣе въ 
воду общаго характера и направленія нашего времепп. Нагое 
врсмя очень падко на разнаго рода новости, но можетъ ли быть 
выше и зпачительнѣе того отдѣла богословія, который разсуж
даетъ о „rebus novissimis"—событіяхъ обновленія міра и че
ловѣка?

Главное существенное требованіе, или общій руководственный 
принципъ по отношенію къ характеру изслѣдованія нашего пред
мета, указываемый между прочимъ и частными историческими 
попытками подобнаго изслѣдованія, есть ютъ, чтобы не разумѣніе 
предшествовало и служило вѣрѣ, но вѣра споспѣшествовала и 
служила, направляя разумѣніе—non intelligere, ut credas, sed cre
dere, ut intelligas, или: путемъ вѣры идти къ разумѣнію, путемъ 
же разумѣнія къ болѣе твердой вѣрѣ—per fidem ad intellectum;

') Напр. Св. Іустина мученика и Св. Иринея Ліонскаго.
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per intellectum ad firmiorem fidem. Должное проведеніе этого прин
ципа въ ходѣ всего изслѣдованія представляетъ немалую труд
ность, трудность сохраненія правильнаго взаимоотношенія къ 
предмету изслѣдованія вѣры и знанія, вѣрующаго сердца и пыт
ливаго ума. Бывали и есть случаи, что при попыткахъ изслѣдо
ванія напгего вопроса брала перевѣсъ пытливая любознатель
ность, стремящаяся открыть совершенно завѣсу будущаго, дать 
рѣшеніе вопроса „о послѣднихъ судьбахъ міра и человѣка" свы- 
ше той мѣры, какая указана для рѣшенія его въ Св. Писаніи, 
„дополнить®, какъ выражаются, пробѣлы иди пропуски въ биб
лейскомъ разсказѣ о будущемъ; *) доходило при атомъ дѣло до 
того, что съ открытіемъ завѣсы будущаго представляли вмѣсто 
живаго будущаго, полнаго богатымъ содержаніемъ, только сла
бое, блѣдное его отраженіе плп пустой его призракъ. Такъ пы
тались устранить изъ христіанства ученіе о 2-мъ пришествіи 
Христа для всемірнаго суда п воскресенія, о вѣчномъ блажен
ствѣ и осужденіи, пзмѣнивши все этоили въ простое отвле
ченное понятіе безсмертія, иди въ процессъ земной исторіи (ПІил- 
леровское „Die Weltgeschichte—das Weltgericht") и въ діалек
тическое развитіе въ ней существа духа а), признавая въ тоже 
время ясныя и опредѣленныя свидѣтельства Св. Писанія о судѣ 
п воскресеніи за простую аккомодацію къ іудейскому вѣрованію, 
соединенному съ ожиданіемъ земнаго Мессіи, грознаго карателя 
враговъ Израиля п возстановителя народа обѣтованія во всемір
номъ владычествѣ. Только сердечная вѣра, подкрѣпляемая п 
согрѣваемая благодатію Св. Духа, можетъ обуздывать подобные 
порывы ума, стремящагося преждевременно приподнять завѣсу 
будущаго. Это впрочемъ не значитъ, что при подобномъ отноше
ніи сердца къ уму въ дѣдѣ пониманія ученія о послѣднихъ судь
бахъ міра и человѣка останется въ атомъ ученіи иного невра
зумительнаго, широкое поле для сомнѣній п недоумѣній; нѣга, 
стоитъ только немного проясниться лучу сердечной вѣры, какъ

*) См. В. Сахарова. Очерки развитія п происхожденія эсхатэю ги. идей и 
образовъ на востокѣ. Чт. въ Общ. люб. дух. Просвѣщенія. Февр. 1879 г., 
64 стр.

8) См. Fleck, De regno divino P. 458, 481. Rucbert. Christi. Philosoph. 
Bd. 11. S. 434. Cp. взглядъ Weiss’a на судъ и паЕИпришествіе Христа, при
веденный въ Его Ет. Gescbicbte. Bd. 1.
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открывается поразительная ясность христіанскаго ученія *) о 
послѣднихъ дняхъ міра и будущей жизни человѣка—ученія, ко
торое для ума „ кажется “ только весьна краткимъ и по большей 
части прикровеннымъ. ~) Сдержанность же или обузданіе любоз
нательной пытливости ума въ дѣлѣ изслѣдованія Новозавѣтнаго 
ученія о послѣднихъ судьбахъ міра и человѣка вполнѣ разумна 
и основательна, такъ какъ само Св. Писаніе называетъ нѣкото* 
рые частные пункты эсхатологическаго ученія „тайнами" 8) на 
богословскомъ же языкѣ называемыми „cruces interpretum", го
воритъ, что полный смыслъ для пониманія ихъ въ будущей жизни. *) 
Въ силу такого таинственнаго характера предмета нашего изслѣ
дованія Св. Писаніе при изображеніи и раскрытіи его употреб
ляетъ нерѣдко образы; среди богатства и разнообразія этихъ 
образовъ экзегету настоитъ особая нужда опредѣлить, что соб
ственно относится къ образному представленію дѣла и что именно 
составляетъ самое дѣло, сущность образовъ. Въ Новозавѣтномъ 
Св. Писаніи впрочемъ представляются эсхатологическія истины, 
понятія и опредѣленія, безспорно, и внѣ приточнаго, образнаго 
покрова. На эту-то безобразную эсхатологію мы и направимъ 
преимущетвенно вниманіе нашей богословствующей мысли: при
точныхъ же изложеній н образныхъ представленій эсхатологиче
скихъ истинъ въ Н. Завѣтѣ касаться будемъ въ той мѣрѣ, въ 
какой это несомнѣнно потребуется для полнаго раскрытія и 
всесторонняго разъясненія Новозавѣтнаго ученія о послѣднихъ 
судьбахъ міра и человѣка.

*) Таже статья Сахарова на 126 стр.
*) Ibid. Ст. 65.
г) Рима. 11, 25; 1 Кор. 16, 61.
4) 1 Кор. 13, 12.
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Пакъ пряное слѣдствіе любви Божественной ко всему, полу
чившему бытіе отъ Бога,—міръ въ началѣ долженъ былъ быть 
живымъ отраженіемъ этой премудрой, творческой любви. Не 
должно было находиться въ немъ никакого нестроенія и гнету
щаго безпорядка, въ области ли то внѣчеловѣческой природы 
ила жизни человѣка, а также п въ сферѣ его взаимныхъ отно
шеній. И дѣйствительно, изъ рукъ Творца все произошло въ 
наилучшемъ и совершенномъ видѣ. „Вся, елика сотвори Богъ, 
бяше добра зѣло“ *). Стройная цѣлесообразность и разумный 
порядокъ въ устройствѣ природы были изначальными, отличи
тельными ея признаками. Замѣчаемыя u теперь внимательнымъ 
окомъ естествоиспытателей и непредубѣжденныхъ любителей при
роды прекрасные ея качества составляютъ только остатокъ того 
первоначальнаго благоустройства и красоты мірозданія, о ко
торыхъ свидѣтельствуетъ и книга книгъ — Св. Библія ц религі* 
озно-миѳическія сказанія нѣкоторыхъ народовъ древности (напр., 
Индусовъ и Грековъ героическаго періода). *) Еъ сожалѣнію, 
мрачное и горькое событіе въ жизни и исторіи разумно свобод
ныхъ существъ міра, отложеніе одного изъ высочайшихъ и пер
вѣйшихъ духовъ отъ Бога, проявленіе имъ вмѣсто покорной любвн 
и должнаго благоговѣнія къ Богу-Творцу и Промыслителю все
ленной начала горделиваго самолюбія и. суетнаго самообожанія 
повлекло велѣдъ за нимъ какъ за виновникомъ зла сначала пер
возданная человѣка, а потомъ весь міръ въ бездну грѣха, суеты 
п тлѣнія со всѣми ихъ частными проявленіями и видоизмѣненіями.

') Бнт. 1, 31.
Золотой вѣкъ въ иіросоаерцанін Гезіода.
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Что эта мысль о теперешнемъ, падшемъ состояніи міра непро
извольное созданіе воображенія, а живая дѣйствительность, такъ 
это непосредственно и живо можетъ замѣчать н ощущать всякій 
человѣкъ внимательный къ явленіямъ приходы и ходу исторіи. 
Различнаго рода бѣдствія и несчастія, наводненія, землетрясенія 
потеря близкихъ сердцу—что это иное, какъ не живое свидѣ
тельство прокравшагося въ природу нестроенія, разстройства,— 
не прямое обнаруженіе закона суеты и тлѣнія?

При сопоставленіи теперешняго падшаго состоянія міра съ его 
прошедшимъ, первоначальнымъ состояніемъ естественно предпо
лагать, что настоящее состояніе его не есть прочное и неизмѣн
ное, что долженъ наступить моментъ возвращенія міра къ пер
вобытному, совершенному состоянію; иначе допущеніе мысли о 
неизмѣнности теперешняго, несовершеннаго состоянія міра про
тиворѣчило бы понятію о благости, премудрости и всемогуще
ствѣ Творца.

Взглядъ на временность и преходимость теперешняго состоя
нія· міра вполнѣ подтверждаетъ Священное Писаніе Н. 3. Назы
вая весь міръ въ настоящемъ его состояніи словомъ вѣкъ—αιών ') 
соотвѣтственно еврейскому употребленію слова olam — вѣкъ, 
міръ, оно тѣмъ уже показываетъ временность, преходимость міра; 
тоже оно дѣлаетъ и при собственномъ употребленіи наименова
нія для міра- κόσμος s), наименованія виервые появившагося у 
древнихъ Грековъ для означенія міра со стороны его художест
веннаго цѣлаго п благоустройства. Въ объясненіе непрочности, 
неустойчивости современнаго состоянія міра тоже Нвз. Слово 
Божіе нерѣдко именуетъ настоящій вѣкъ пли міръ вѣкомъ і лука
вымъ *), объединяетъ современный міръ съ діаволомъ *), какъ 
владѣніе съ его владѣтелемъ, называетъ духа тьмы княземъ міра 
сего 5), иди даже богомъ вѣка cero ‘), а его аггеловъ міродер- 
жптелями 7).

ο  1 Troi. 1, 17; Евр, 1, 2; 11, 3. 
-) 1 Іоанн. 2, 17 и 1 Кор. 7, 31. 
>) Гал. 1, 4.
4) Еф. 2, 2; ср. 1 Іоанн. 5, 19.
5) Іоанн. 16, 11.
*) 2 Кор. 4, 4.
’) Еф. 6, 12.



Допуская дѣйствіе п власть алаго начала въ теперешнемъ со
стояніи міра, Писаніе Н. 3. говоритъ о колеблемости и измѣняе
мости теперешняго міра *), отмѣчаетъ въ его бытіи извѣстные 
періоды. Изображая съ надлежащею живостію и обстоятельно
стію важныя событія жизни міра п псторіи то радостныя, то 
печальныя (первоевангеліе въ Раю, праотцамъ, всемірный потопъ, 
Сѵнайское законодательство), Св. Писаніе съ особенною любовію- 
останавливается на событіяхъ, знаменующихъ наступленіе вре- 
ни Новозавѣтнаго. Оно называетъ это время „полнотою Бременъ" 
п указуетъ, что съ явленіемъ Христа - Солнца правды и истины 
окончаніе вѣка грѣховнаго, суетнаго наступило, предначался 
вѣкъ будущій, новый и совершенный 3).

Нельзя не примѣтить, что Нзв. Писаніе, говоря о состояніп 
міра и исторіи съ начала Нвз. времени, выражается вообще нѣ- 
сколько восторжено, эмфатически, а вели п въ буквальномъ, пря
момъ смыслѣ, то собственно по отношенію къ Лицу Самого Хри
ста - Совершителя спасенія міра. Оиъ дѣйствительно путемъ 
Своей крестной смерти и славныхъ воскресенія п вознесенія на 
небо одержалъ побѣду надъ княземъ міра—діаволомъ п надъ 
подчиненномъ ему грѣховнымъ міромъ. О силѣ и дѣйствіи своей 
побѣды надъ духомъ тьмы—діаволомъ Христосъ не разъ свидѣ
тельствовалъ какъ собственнымъ Своимъ словомъ, такъ и дѣломъ. 
Еще при началѣ своего общественнаго служенія Онъ низложилъ 
діавола, пытавшагося было искусить Его, а въ продолженіе Сво
его трехлѣтняго съ половиною пребыванія на землѣ не разъ из
гонялъ демоновъ изъ бѣсноватыхъ. Эту власть надъ злыми духа
ми Господь передалъ и своимъ ученикамъ въ числѣ 70-ти при 
торжественномъ Своемъ заявленіи о внезапномъ н быстромъ низ
ложеніи силы бѣсовской. Замѣчательно, что при томъ же Еван
гельскомъ событіи, заппсаннномъ только у Евангелиста Луки 8), 
Господь устремилъ мысль и чувство Своихъ учениковъ отъ сует
ной, грѣховной земли къ небу; причиною радости учениковъ по
ставилъ не чудеса изгнанія ими злыхъ духовъ нзъ бѣсноватыхъ, 
живущихъ на землѣ, а то, что имена ихъ написаны на небесахъ,

*) Евр. 12, 21.
s) 1 Кор. 10, 11, Евр. 9, 21. 1 Іоаня. 3, 14, ср. Іоавгн. 5, 24. 
’) Лук. 10, 18.



т. е., что они удостоились спасенія, п блаженство ихъ на небе
сахъ несомнѣнно. Впрочемъ надо сказать, что Господь нашъ 
Іисусъ Христосъ, еще будучи на землѣ, силою своего творче
скаго всемогущества и предначалъ возстановленія,-видимой при
роды изъ ея рабскаго, суетнаго положенія. Примѣры тому даны 
Евангельской исторіею: такъ Онъ укрощалъ бурю; увеличивалъ 
силу естественныхъ продуктовъ и претворялъ ихъ сущность (на
сыщеніе пятью хлѣбами 5000 человѣкъ, претвореніе воды въ вино); 
похищалъ изъ устъ смерти, при Своей смертной кончинѣ вско- 
лебалъ всю землю, въ знакъ проявленія Своего правосудія, а, по 
воскресеніи Своемъ, становился внѣ условій пространства.—Ко
нечно въ той мѣрѣ, какъ истинно вѣрующіе во Христа входятъ 
во внутренное тѣсное общеніе и единеніе съ Нимъ еще здѣсь, 
на землѣ, они отрѣшаются отъ условій этой временной суетной 
жизни, приближаясь чрезъ Христа-Спасителя къ Богу-Источннку 
жизни и безсмертія, обращаясь къ истинной религіи, духовно- 
нравственно оживаютъ и воскресаютъ. Нравственное воскресе
ніе и нравственный судъ уже совершаются надъ истинно вѣ
рующимъ еще въ здѣшней земной жизни ‘) и притонъ въ добрую 
для него сторону, такъ что вѣрующій тогда можетъ сказать съ 
Апостоломъ: „ желаніе иный разрѣшитися н со Христомъ быта 3). 
Само собою понятно, что такое идеальное состояніе вѣрующаго 
можетъ быть плодомъ долгой борьбы вѣрующаго со своею грѣ
ховною природою и бываетъ въ сущности доступно только нѣ
которымъ избранникамъ Божіимъ, во внѣ оно нерѣдко сказывается 
чудесными необычайными дѣйствіями надъ окружающею природою-

А между тѣмъ, по смыслу основной заповѣди Христіанства о 
любви ко всѣмъ людямъ, спасительная истина Христова ученія 
и благая вѣсть о Его Лидѣ и дѣлѣ должна распространиться 
по всему земному шару, среди всѣхъ народовъ. Какъ истина, 
удовлетворяющая высшимъ потребностямъ человѣка—этого ра- 
зумно-свобвднаго существа,—ученіе Хрістіанское и должно быть 
усвояемо добровольно, безъ принужденіи и стѣсненій человѣка. 
Лоэтому-то и съ пришествіемъ Христа оставлено въ мірѣ дѣй-

*) Іоанн. δ, 20 и д.
*) Фад. 1, 23.
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ствіе злаго начала,. хотя не въ такой степени и силѣ, капъ до 
явленія Христа, Божественный Основатель нашей религіи, по 
словамъ притчи о пшеницѣ и плевелахъ *), оставляетъ рости и 
послѣдніе наравнѣ съ первою, разумѣя подъ плевелами соблазны 
и дѣла беззаконія, грѣха. Каждый вѣрующій человѣкъ чрезъ 
уклоненіе отъ этихъ дѣлъ грѣха и избраніе и осуществленіе тре
бованій Евангельской истины долженъ показать свое слѣдованіе 
совершенному закону истинной свободы во Христѣ *),

Въ силу этого соображенія обществу истинно вѣрующихъ во 
Христа или Церкви предлежитъ еще пройти путь Креста, нрав
ственной борьбы ц испытаній, быть воинствующею, прежде чѣмъ 
откроется будущее, блаженное состояніе ея въ Царствѣ славы. 
Въ этомъ смыслѣ и отношеніи земная жизнь вѣрующихъ во Хри
ста или Церкви должна служить и служитъ дѣйствительнымъ 
отобразомъ земной жизни ея Основателя. Подобно тому, какъ 
Онъ въ продолженіе всего Своего земнаго поприща и служенія 
отражалъ то невидимаго врага всего человѣчества—злаго духа— 
діавола, то видимыхъ его приверженцевъ—книжниковъ и фари
сеевъ,—Церковь Христова постоянно должна испытывать и пре- 
побѣждать искушенія внутреннія ли то, или внѣшнія со стороны 
злой силы—діавола. Въ Евангельскомъ словѣ Самимъ Господомъ 
ясно намѣчены тѣ стороны, съ которыхъ могутъ приходить иску
шенія для человѣка вѣрующаго. Это во 1-хъ, удручающая сто
рона земной жизни—усиленныя, чрезвычайныя заботы и попече
нія о временныхъ житейскихъ благахъ, и во 2-хъ, сторона увле
кающая—прельщенія и очарованія богатствомъ и другими пред
метами земныхъ удовольствій ’). Имѣя въ виду тѣ же стороны 
земныхъ соблазновъ и искушеній, слово Апостольское, въ лицѣ 
Апостола любви Іоанна Богослова, обозначаетъ ихъ со стороны 
увлекающей и соблазняющей человѣка. Оно услѣживаетъ въ че
ловѣкѣ похоть плоти 4), въ силу которой человѣкъ можетъ увле
каться плотскими, чувственными предметами и удовольствіями,— 
похоть очесъ, въ силу которой человѣкъ склоняется къ скупости,

*) М«. 18, 24—30. 
!) Іак. 1, 25.
*) Мѳ. 13, 22.
‘) 1 Іоанн. 2, 10.
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зависти, честолюбію и славолюбію, и, наконецъ, гордость житей
скую, по которой человѣкъ, очарованный предметомъ своей 
страсти, доходитъ до ослѣпленія, такъ что, падши нравственно, 
мечтаетъ о себѣ, какъ высшемъ многихъ смертныхъ. Насколько 
можетъ быть сильно дѣйствіе злаго начала въ человѣкѣ пока
зываетъ Св. Ап. Павелъ* Онъ говоритъ „вѣмъ, яко не живетъ 
во мнѣ, сирѣчь въ плоти моей, доброе; еже бо хотѣти проле
житъ ми, а еже содѣяти доброе, не обрѣтаю. Не еже бо хощу 
доброе, творю: но еже не хощу злое, сіе содѣваю“ *).

Какъ въ единичномъ человѣкѣ, такъ и во взаимныхъ личныхъ 
и международныхъ отношеніяхъ проявляется дѣйствіе злаго на
чала въ Христіанскомъ мірѣ. Войны, междоусобія, возстанія и во 
времена Христіанства—ботъ первыя, для всѣхъ очевидныя и ощути
тельныя проявленія зла. Имъ нерѣдко сопутствуютъ и ими подчасъ 
вызываются нестроевая и въ области видимой природѣ. Глады, 
моровыя язвы, волненія и бури на морѣ, землетрясенія на сушѣ ■ 
эти бѣдствія прямо увеличиваютъ ужасы войны. Спаситель міра 
нискодько не отрицаетъ дѣйствіе такихъ жестокихъ бичей чело
вѣчества. Напротивъ, Онъ совершенно ясно предсказываетъ о па
губныхъ явленіяхъ какъ въ обществѣ человѣческомъ, такъ д во 
внѣшней видимой природѣ. „Услышати нмате брани и слышанія 
бранемъ,—такъ говоритъ 2) Бож. Учитель своимъ ученикамъ, а 
въ лицѣ ихъ и всѣмъ своимъ послѣдователямъ,—востанетъ бо 
языкъ на языкъ и царство на царство и будутъ глады и пагубы 
(моровыя язвы) и труси (землетрясенія) по мѣстомъ". Рѣчь у 
Господа объ отихъ грозныхъ событіяхъ п явлепіяхъ жизни между
народной и соціальной, какъ явленіяхъ заурядныхъ, притонъ 
выражена въ чертахъ самыхъ общихъ: ни время войнъ, ни пред
ставленіе о воюющихъ сторонахъ строго не опредѣлены, Λ по
тону нельзя относить это предсказаніе только ко временамъ 
предъ разрушеніемъ Іерусалима и пытаться изъяснять истори
чески, а слѣдуетъ толковать и понимать въ общемъ смыслѣ, въ 
примѣненіи ко всему обширному кругу исторіи человѣчества, 
какъ это п толкуется церковно-богослужебпымъ примѣненіемъ 
и употребленіемъ Евангельскаго чтенія о войнахъ. Пониманіе

4) Римл. 7, 18, 19.
*) Мѳ. 24, G, 7.
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предсказанія о войнахъ въ общемъ смыслѣ подтверждается п 
тѣмъ, что Господь на ряду съ предсказаніемъ о войнахъ говоритъ 
и о военныхъ слухахъ (слышанія бранемъ). Военные слухи—это 
не то, таобы военный гулъ иди шумъ вблизи мѣстъ сраженій или 
битвъ *), а слухи или извѣстія, долетающіе съ разныхъ мѣстъ о 
сраженіяхъ и стычкахъ, подобно тому какъ и вѣсти о землетрясе
ніяхъ, случающихся по разнымъ мѣстамъ (слав.: труся по мѣстомъ).

Но еслп и въ Христіанскую пору жизни приходится время отъ 
времени испытывать бѣдствія и ужасы войны, а подъ вліяніемъ 
военныхъ слуховъ стоять почти всегда, то чѣмъ же положеніе 
Христіанина, спасеннаго и искупленнаго крестными заслугами 
Хриета, отличается отъ тѣхъ, которые еще не удостоились бла
годати искупленія? Тѣмъ, что истинный Христіанинъ всегда 
долженъ сохранять нравственное мужество. „Зрите, не ужасай
теся* а) заповѣдуетъ Господь Іисусъ Христосъ своимъ истиннымъ 
послѣдователямъ по отношенію къ войнамъ и другимъ бѣдствіямъ 
природы и общества. Если Христіанину, какъ доброму воину 
Христову, слѣдуетъ вести борьбу со своими внутренними грѣхов
ными страстями и похотями, то тѣмъ болѣе ему слѣдуетъ быть 
стойкимъ по отношенію къ внѣшнимъ бѣдствіямъ и несчастіямъ. 
Основаніе существованія послѣднихъ тоже, что и первыхъ.

Необходимыя проявленія грѣховнаго начала въ мірѣ человѣче
скомъ -  бѣдствія п несчастія остались, какъ сказано, въ Новоза
вѣтное Христіанское время какъ испытательныя средства для 
укрѣпленія людей въ добро-нравственномъ направленіи. Еслп для 
иервосоздашіаго человѣка, нравственное развитіе котораго находи
лось еще въ зародышѣ, дана была заповѣдь, открывавшая воз
можность уклоненія его съ праваго пути, то для человѣка крѣп
каго вѣрою въ Бога п духовно облагодатаствованнаго оставлены 
Творцомъ дѣйствительныя проявленія зла во внѣшней природѣ 
и человѣческихъ сношеніяхъ, какъ сильныя побужденія для нрав-. 
ственной борьбы и развитія человѣка. Отсюда понятно, что всѣ 
такія проявленія злаго грѣховнаго начала въ мірѣ человѣческомъ 
имѣютъ значеніе и цѣль не сани по себѣ, а только настолько, 
насколько способствуютъ нравственно-доброму развитію человѣка.

·) Какъ думаетъ Орпгснъ въ толкованіи па Евангеліе отъ Матѳея. Migno 
Т. XIII. і>. 104G.

'-) Мѳ. 24, 6.
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Богъ, вели и попускаетъ искушенія въ формѣ разныхъ соблаз
новъ, бѣдствій и несчастій, то не оставляетъ насъ покуситься 
паче, еже можемъ, но творитъ со искушеніемъ и пзбытіе, яко 
возможи намъ понести *). Искушенія, такимъ образомъ, разви
ваютъ въ насъ нравственную мощь и энергію.

Само еобою разумѣется, что такое испытательное, развивающее 
значеніе за бѣдствіями и несчастіями въ мірѣ должно оставаться 
иевѣчно; иваче самое развитіе и усовершенствованіе въ нрав
ственномъ отношеніи человѣка продолжалось бы въ безконечность 
и разумная цѣль несчастій, бѣдствій, нестроенъ? въ теперешнемъ 
мірѣ была бы недостижима. Къ тому же и библейскій взглядъ 
на бѣдствія и несчастія по отношенію къ видимой природѣ не 
даетъ права заключать о ихъ несмѣняемости. Самъ Спаситель 
называетъ бѣдствія и несчастія въ теперешнюю пору міра сло
вомъ ωδίνες, заимствованнымъ отъ представленія мукъ рожденія 
чревоболящей. Наименованіе это не образное только, а имѣетъ 
ясное и прямое отношеніе къ существу предмета, имъ обозна
чаемаго. Какъ муки чревоболящей предваряютъ и приготовляютъ 
новое рожденіе, такъ и бѣдствія и несчастія въ мірѣ служатъ 
подготовительною ступенію къ рожденію изъ этого бѣдственнаго 
грѣховнаго міра, міра новаго, совершеннаго.

Но при настоящемъ состояніи міра вмѣстѣ съ развитіемъ и 
усовершенствованіемъ человѣка въ духовно-нравственномъ отно
шеніи, вмѣстѣ съ обнаруживающимся все болѣе и болѣе ростомъ 
общества истинно-вѣрующихъ во Христа иди Церкви и шествіи 
ея отъ славы въ славу усиливаются и утончаются соблазны и 
искушенія со стороны злаго духа—діавола. Идеи совершенной 
истины, вѣрнаго добра и безспорной красоты могутъ принимать 
и принимаютъ видъ призрачной истины, обманчиваго добра п 
поддѣльной красоты. Приточно *) эта мысль выражается въ на
именованіи нашимъ Господомъ соблазновъ міра плевелами, т.-е. 
травами сорными, по внѣшнему виду сходными со злаками год
ными для употребленія въ пищу,—а также и въ запрещеніи 
Господомъ преждевременно отдѣлять п выбирать плевелы, чтобы 
не выдергать вмѣстѣ съ ними и пшеницы.

·) 1 Кор. ю, 13.
*) Мѳ. 18, 24—30.



Продолжающееся дѣйствіе алаго начала въ мірѣ, уже и обла- 
годатаствованномъ крестными заслугами Искупителя, въ концѣ 
концовъ скажется во всей доступной и попущенной ему Богомъ 
силѣ, въ явленіи и дѣйствіи антихриста, который не только бу
детъ склонять человѣчество на путь грѣха и беззаконія, но и кос
нется искупительнаго дѣла Самого Христа, пытаясь подорвать его. 
Но Церкви Христовой, ила общества истинно-вѣрующихъ во 
Хрпста „врата адовы" не одолѣютъ. Не говоря уже о томъ, что 
къ послѣднему времени - времени явленія антихриста Евангель
ская проповѣдь о Христѣ распространится по всему міру и 
истинно-вѣрующіе во Христа будутъ во всѣхъ предѣлахъ зем
наго шара, въ самихъ истинно-вѣрующихъ во Христа достаточ
но разовьется духъ нравственнаго мужества и терпѣнія, чтобы 
нашло себѣ оправданіе слово Христово: „претерпѣвъ^ же до 
конца, той спасется* *)·

Временно возросшей и рѣзче, очевиднѣе проявившейся силѣ 
зла въ концѣ дней міра будутъ соотвѣтствовать большія бѣд
ствія п нестроенія въ мірѣ человѣческомъ п во внѣчеловѣческой 
природѣ. Тогда какъ за время распространенія на землѣ обще
ства истинно-вѣрующихъ во Христа иди Церкви разныя нестрое
нія и перевороты въ мірѣ суть только „Αρχή іШѵшѵ“ — муки 
начинательныя, правда и теперь уже довольно сильныя и под- 
готовляющія міръ къ его лучшему и Солѣе совершенному буду
щему, при концѣ настоящихъ дней міра эти „Άρχή іШѵшѵ* бу
дутъ уже въ полномъ смыслѣ ώδινες—муками конечными и совер- 
шительными, которыя будутъ предвѣщать для людей, не готовыхъ 
и предавшихся мірской безпечности и власти антихриста, не
минуемую гибель, а для истинно-вѣрующихъ явятся необходимыми 
условіями міровозрожденія, преобразованія всего міра въ „новое 
небо п новую землю правды Какъ всякое преобразованіе со
провождается необходимыми измѣненіями, такъ и будущее совер
шенное преобразованіе м іра будетъ  сопровождаться сильнѣйшими 
измѣненіями и переворотами во вселенной, для которыхъ Слово 
Божіе не находитъ другаго болѣе вѣрнаго и точнаго наименова
нія, какъ ώδινες — муки чревоболящей, достигающія особенной

М АІ«. 24, 13. (J[i. Адовая. 8, 10 2



— 10 —

силы напряженія я дѣйствія въ моментъ ея разрѣженія отъ 
бремени.

Эти муки рожденія, которыя и наукою физіологическою счи
таются сильнѣйшими ивъ мукъ и болѣзней человѣчества, опре
дѣлены были, какъ извѣстно изъ первыхъ страницъ Св. Библіи, 
вь качествѣ наказанія прародительницѣ Евѣ за ея преступленіе 
воли и закона Всевышняго. Конечныя, завершительныя муки 
всего міра будутъ также дѣйствіемъ того же закона проклятія, 
которому подпалъ весь міръ вслѣдствіе грѣхопаденія человѣка. 
Муки эти, муки міровыя будутъ конечными, съ одной стороны, 
потону что больиіе не повторятся, какъ и бѣдствія при потай
номъ преобразованіи міра, а, съ другой стороны, потоку что пред
вѣщаютъ послѣ себя, какъ уже сказано, лучшее, новое и болѣе 
совершенное состояніе міра. И дѣйствительно, когда Евангель
ское ученіе распространится по всему міру, когда среди всего 
многочисленнаго и разноплеменнаго населенія земнаго шара про
несется радостная и спасительная вѣсть о Христѣ и Его ученіи, 
когда все обширное общество истинно - вѣрующихъ во Хрпста 
иди Церковь Христова выдержитъ послѣднюю, рѣшительную 
борьбу съ княземъ міра въ лицѣ антихриста, тогда именно про
бьетъ часъ освобожденія этого грѣховнаго, во злѣ лежащаго, 
міра изъ-подъ дѣйствія закона проклятія, азъ-подъ ига суеты и 
тлѣнія.

Какъ эта рѣшительная судьба міра совершится, на это Ново
завѣтное Слово Божіе даетъ прямой п рѣшительный отвѣтъ. 
Представляя начало или происхожденіе міра не случайнымъ, 
самопроизвольнымъ явленіемъ, но дѣломъ Всеблагой ц Всемогу
щей Воли Божьей, оно п кончину его изображаетъ не бекъ осо
баго дѣйствія Всемогущества Божія. Но какъ при первоначаль
номъ явленіи предметовъ и существъ міра дѣйствовало всемогу
щее слово втораго лица Св. Троицы, 'гакъ п при опредѣленіи 
послѣдней судьбы мірозданія главнымъ дѣйствователемъ явится 
Господь I. Христосъ нашъ Спаситель и Искупитель. „Онъ, по 
словамъ св. Григорія Назіанзена 1), есть Творецъ вѣковъ, Онъ 
же Совершитель и Преобразователь сотвореннаго".

V См. огасіо 36. Migne, Т. XXXVI 26С р.
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Дѣло искупленія Христоыъ всего рода человѣческаго найдетъ 
тогда при второмъ явленіи Искупителя свое завершеніе. Паки- 
явившійся Христовъ, находясь въ единеніи съ Богомъ Отцемъ п Св. 
Духомъ, приведетъ тогда въ единеніе съ Собою и всѣхъ вѣрую
щихъ; Онъ ихъ, имѣющихъ въ себѣ благодатный начатокъ Св. 
Духа, усыновитъ Богу-Отцу, сдѣлаетъ сонаслѣдниками Себѣ. 
Еслп и въ настоящей жизни такое дѣйствіе единенія вѣрующихъ 
съ Своимъ Главою Христомъ предощущается, то при будущемъ 
Его славномъ явленіи оно совершится. Тогда найдетъ свое ис
полненіе послѣдняя воля, выраженная Искупителемъ въ Его 
первосвященнической за насъ молитвѣ къ Богу Отцу: „да всп 
едино будутъ; якоже ты, Отче, во мнѣ, и азъ въ тебѣ, да н 
тіи въ насъ едино будутъ"—„хощу, да идѣже есмь азъ, и тіи бу
дутъ со иною: да видятъ славу Мою" ‘). Это единеніе вѣрую
щихъ съ ихъ Главою Христомъ, неразрывно соединенное съ ихъ 
прославленіемъ, произойдетъ прежде всего путемъ выдѣленія ис- 
тинно-вѣрующихъ изъ всего обширнаго круга людей, которымъ 
будетъ проповѣдано слово Евангельское. Прославившись по сво
имъ душевнымъ свойствамъ и совершенствамъ, истинно - вѣрую
щіе во Христа прославятся и съ тѣлесной стороны своего бытія; 
не будетъ исключенія ни для кого азъ вѣрующихъ. ІІрежде от
шедшіе нашп отцы и братья примутъ, по волѣ и силѣ дѣйствія 
всемогущества паки-явившаго Христа, новыя, безсмертныя п 
славныя тѣла; оставшіеся въ живыхъ къ тому времени также 
испытаютъ славное преобразованіе въ своихъ тѣлахъ. Виновникъ 
зла, суеты п тлѣнія, князь міра сего, діаволъ вмѣстѣ со своимъ 
главнымъ выразителемъ—антихристомъ изгнанъ будетъ изъ этого 
міра въ мѣсто вѣчной гибели; туда же пойдутъ и всѣ лишившіе 
себя благодати Божіей и подпадите подъ вліяніе и власть злой 
силы — діавола.

По изгнаніи князя тьмы изъ міра съ его послѣдователями и 
приверженцами и вмѣстѣ съ прославленіемъ тѣлъ праведниковъ 
н нстинно-вѣрующихъ наступитъ пора п для прославленія всего 
всечеловѣческаго міра. Законъ проклятія надъ міромъ яе бу
детъ уже имѣть мѣста и лишится силы дѣйствія, послѣ того 
какъ исе человѣчество въ своемъ цѣломъ обратится ко Христѵ,

*) Іоанн. 17, 21. 24.
2*
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а чрезъ Hero п къ Богу Творцу и Отцу. Искупитель Хрпстосъ, 
освободившій человѣка отъ грѣха, проклятія п смерти, при Сво
емъ второмъ пришествіи на землю и будетъ Освободителемъ 
всего міра отъ узъ суеты и тлѣнія.

Когда же наступитъ этотъ счастливый моментъ полнаго пре
образованія міра и облаженствованія человѣка, новозавѣтное 
Слово Божіе точно не опредѣляетъ. Оно только говоритъ, что 
будетъ послѣдній день міра, подобно тому, какъ былъ н первый 
день его. День этотъ былъ единственнымъ въ своемъ родѣ: ве
черъ въ немъ предшествовалъ утру. Послѣдній, оный день также 
будетъ днемъ необычайнымъ и великимъ; глубокая таинствен
ность времени наступленія этого дня окружаетъ его.

ІІо самой уже необычайности н таинственности послѣдняго дня 
нельзя не ожидать его, а по тѣмъ великимъ событіямъ, которыя 
совершатся въ этотъ день (второе пришествіе Христа, пораже
ніе имъ злой силы—діавола и антихриста, воскресеніе мертвыхъ, 
всемірный судъ и міропреобразованіе) не можетъ не быть наше чув
ство ожиданія этого дня вполнѣ живымъ и никогда не упадающимъ. 
Священные писатели Новаго Завѣта, какъ сани были преис
полнены радостнымъ и восторженнымъ чувствомъ ожиданія дня 
пака — пришествія Христова и обновленія міра, такъ и своихъ 
читателей постоянно склоняютъ къ тому же чувству; возбужде
ніемъ его они столько же пользуются для утѣшенія вѣрующихъ, 
сколько и для духовно-нравственнаго ободренія ихъ и предосте
реженія отъ совращенія съ пути истины и правды. Св. же Аи. 
Павелъ этому чувству ожиданія будущаго прославленія п обно
вленія человѣчества и міра даетъ оченг. широкое распростране
ніе; онъ усматриваетъ его проявленіе даже въ неразумной «не
человѣческой природѣ.

Въ посланіи къ Римлянамъ св. Апостолъ Павелъ какъ утѣше
ніе вѣрующихъ въ прцлучающихся имъ страданіяхъ нынѣшняго 
вѣка выставляетъ ютъ общеизвѣстный фактъ, доступный созна
нію всякаго, внимательнаго къ явленіямъ природы, что „чаяніе 
твари откровенія сыновъ Божіихъ чаетъ* ').

Мѣсто изъ посланія къ Римлянамъ, въ которомъ апостолъ 
языковъ говоритъ объ ожиданіи твари, замѣчательно въ томъ

*) Phmj. 8, 19.
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отношеніи, что оно подтверждаетъ и уясняетъ вышеизложенныя 
наыи мысли объ отношеніи всего міра къ вѣрующему человѣче
ству и о тѣсной связи судьбы перваго съ судьбою послѣдняго.

Безутѣшное сердце вѣрующихъ римскихъ христіанъ, ио мысли 
апостола, дѣствнтельно могло успокоиться и умиротвориться, ибо и 
вся тварь ожидаетъ и ожидала откровенія славы сыновъ Божіихъ 
Подъ сынами Божіими здѣсь въ посланіи къ Римлянамъ, какъ 
и въ другихъ мѣстахъ Писанія, не иной кто разумѣется, какъ 
истинно-вѣрующіе во Христа и Бога, по силѣ этой вѣры нахо
дящіеся во внутренномъ нравственномъ единеніи съ Богомъ— 
единеніи точнѣе п живѣе выражающемся въ понятіи сыновства 
къ Богу Отцу п братства къ вочеловѣчевшемуся Сыну Божію. 
Чѣмъ иолнѣе и богаче по содержанію понятіе твари, преиспол
ненной даннаго ожиданія, тѣмъ большіе утѣшенія для истанно- 
вѣрующихъ въ ихъ нынѣшнихъ временныхъ страданіяхъ. А по
нятіе твари, о которомъ здѣсь упоминаетъ апостолъ языковъ, 
дѣйствительно богато по своему содержанію. Содержаніе его 
строго опредѣляется у апостола по противоположенію его дру
гому понятію „сыновъ Божіихъ". Въ силу этого противоположенія 
подъ тварію у апостола нользя разумѣть пи общаго понятія 
человѣчества—человѣчества въ его совокупности, какъ мысли
маго единства '), ни частнаго понятія дохристіанскаго языче- 
ски-іудейскаго міра ®), ибо какъ при томъ, такъ и при другомъ 
пониманіи строго не выдерживается противоположеніе понятія 
„сыновъ Божіихъ" понятію „твари". Въ самомъ дѣлѣ: если по
нятіе „твари" означаетъ все человѣчество вообще, то и пред
ставленіе „сыны Божій" входитъ въ объемъ этого понятія, ибо 
сыны Божій, искренно-вѣрующіе и истинно любящіе Бога, со
ставляютъ часть человѣчества, притомъ часть лучшую, его, такъ 
сказать, честь и красу. Если же подъ „тварію" разумѣть не хри
стіанскій язычески-іудейскій міръ, который дѣйствительно въ 
Писаніи не рѣдко различается отъ сыновъ Божіихъ п имъ про- 
тивонолагается 3), то и тогда полнаго противоположенія въ на
шемъ мѣстѣ нѣтъ н быть не можетъ, ^христіанскій языческя-

·) ІІротивъ Fromaim’a.
’) ІІротивъ Eostoi’a.
J) М]). 16, 15; ср. Мѳ. 28, 19
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іудейскій міръ все-таки весь предопредѣленъ Богомъ ко спасенію; 
Христосъ Спаситель своими крестными заслугами усвоилъ право 
сыновства Божій всѣмъ людямъ. Къ тому же п филологическое 
употребленіе слова „тварь—κτίσις" показываетъ, что оно нигдѣ 
въ Писаніи не ставится для озвученія ^христіанскаго міра въ 
противоположность христіанскому; для такого обозначенія св. 
писатели обыкновенно пользуются словомъ „κόσμος" *). Наиме
нованіе „тварь", употребленное въ смыслѣ живой и прямой про
тивоположности представленію „ сыновъ Божіихъ" — дѣлу осво
бождающей и спасающей дѣятельности Бога-—можетъ означать 
въ данномъ мѣстѣ апостола только внѣчеловѣческій міръ—при
роду, дѣло собственно творческой дѣятельности Бога. Правда, 
къ дѣлу творческой дѣятельности Бога принадлежитъ и все че
ловѣчество — это высшее и преимущественное твореніе, въ 
особенности же человѣчество не обратившееся ко Христу и 
такимъ образомъ не освобожденное благодатно; п въ Св. Пи
саніи оно дѣйствительно называется въ атомъ смыслѣ „тварь41 s). 
Но мы должны разсматривать въ нашемъ мѣстѣ слово и 
понятіе „тварь", какъ уже сказано, не безотносительно, само 
въ себѣ, а въ его противоположеніи понятію „сыны Божій". 
Принимая во вниманіе противоположеніе понятія „тварь11 поня
тію „сыны Божійпредположимъ два члена противоположенія: 
съ одной стороны, природу—внѣчеловѣческій міръ и человѣче
ство, какъ дитя природы *), съ другой—сыновъ Божіихъ—хри
стіанъ. Но объединеніе въ словѣ и понятіи „тварь" естествен
наго человѣчества и неразумной природы, хоти и возможно съ 
той точки зрѣнія, что внѣшняя природа въ человѣкѣ дѣйстви
тельно олицетворяется (Lange), что человѣкъ составляетъ выс
шую степень природы, однако не удобно, какъ объединеніе въ 
одномъ словѣ двухъ разнородныхъ понятій —неразумной природы, 
и человѣка, одареннаго разумомъ. Неудобства этого легко избѣ
гнуть, вели подъ „тварію" разумѣть у апостола опредѣленно что-

*) Іоан. 1, 9; 8, 23; Кол. 2, 8.
*) Мр. 16, 15. Еол. 1, 23.
8) По Olshausen-y, Comment. fiber Rom. 8, 19. s. 801: κτίοις—универсумъ 

съ виѣхрист. человѣкомъ; по Lange: Bibelw. ftber Rom. κτίσις—природа вмѣ- 
стѣ съ человѣкомъ понимаемомъ съ чувственной стороны.
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либо одно: природу, иди естественное человѣчество. При ясно 
обозначенномъ у апостола противоположеніи понятія твари по
нятію сыновъ Божіихъ, подъ „тварію" нелогично разумѣть ес
тественное, ^христіанское человѣчество; слѣд. подъ κτίσις—тва
рью единственно и исключителі>но можно разумѣть только нера
зумную внѣчеловѣческую природу. Подъ тварію, о которой го
воритъ апостолъ въ посланіи къ Римлянамъ, разумѣетъ внѣче
ловѣческую именно природу и св. Златоустъ, коего уста, по одному 
замѣчательному выраженію, »есть Павловы уста"; да такое раз
умѣніе соотвѣтствуетъ и намѣренію апостола, желающаго указать 
Римскимъ христіанамъ въ утѣшеніе на очевидное теперешнее 
состояніе всечеловѣческой природы.

Характеристика апостоломъ теперешняго состоянія нечело
вѣческой природы иди окружающаго насъ міра, какъ состояніе 
ожиданія, необходимо вызываетъ въ сознаніи вопросъ, есть ли 
то, чего ожидаетъ природа, нѣчто для нея внѣшнее, пли же 
имѣетъ непосредственное отношеніе къ ней и такимъ образомъ 
тѣсно связано съ ея будущей судьбою?

Не напрасно св. ап. Павелъ подмѣченное имъ въ природѣ 
чувство ожиданія представляетъ особенно сильнымъ и напряжен
нымъ. Въ краткомъ вышеприведенномъ нареченіи о теперешнемъ 
состояніи твари онъ употребляетъ два слова, выражающія поня
тіе ожиданія. Это, вопервыхъ, глагольное понятіе или сказѵемое: 
„чаетъ", и вовторыхъ, понятіе субъекта или подлежащаго: „ча
яніе твари". Чаяніе, въ подлинникѣ: Άποκαραδοκία *) означаетъ 
сильное, напряженное ожиданіе, все болѣе и болѣе возрастаю
щее въ своеп степени и проникающее все существо предмета 
или лица ожидающаго, въ настоящемъ случаѣ—твари. Такое 
живое п сильное ожиданіе твари или природы можетъ быть у 
нея только къ тому, что непосредственно ея касается, затронь 
ваетъ ея сущность.

Теперешнее трепетное ожиданіе твари или природы является 
для нея тѣмъ существеннѣе, что св. апостолъ изъясняетъ это 
состояніе природы изъ обстоятельствъ, его вызывающихъ, пначе

*) Άποκαραδοκία отъ глагола караЬокеш значащаго: поднявъ голову высма
тривать, ожидать съ особеннымъ вниманіемъ (Златоустъ)} предлогъ Άπό уси
ливаетъ въ атомъ глаголѣ понятіе ожиданія.
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путемъ историческимъ. При атомъ изъясненіи все болѣе и болѣе 
становится для читателя несомнѣннымъ, что качество ожиданія 
проникаетъ всю внѣчеловѣческую природу, коренится внутри 
нея; иочему и имѣетъ для себя вполнѣ достаточную причину и 
направляется къ одной опредѣленной цѣли.

„Суетѣ бо тварь повинуся (ύπετάγη) не волею, но за повинув- 
шаго ю“ *). Каждое здѣсь слово апостола .направлено къ тому, 
чтобы утвердить читателя въ мысли, что замѣчаемое теперь въ 
природѣ подчиненіе суетѣ, вырыжающееся въ разныхъ ея бѣд
ствіяхъ и нестроеніяхъ, не есть состояніе ея собственное и 
первоначальное, полученное природою съ первыхъ дней ея бытія 
п потому не подлежащее никакому существенному измѣненію. 
Тварь или природа подчинилась суетѣ съ теченіемъ времени; 
поэтому апостолъ и выражается о подчиненіи твари: ύττετάγη 
(аористъ, выражающій начальный моментъ прошедшаго дѣйствія); 
а не говоритъ: ύποτετακται или ύποκεΐται, каковыя выраженія ука
зывали бы на первоначальную измѣняемость или суетность тва
ри ®). Но это подчиненіе твари суетѣ какъ произошло въ ней 
съ теченіемъ времени, такъ и отлично отъ подчиненія человѣка 
суетѣ. На этой второй мысли апостолъ настаиваетъ съ особен
ною силою, чтобы вмѣстѣ съ тѣмъ показать, что и ожиданіе 
твари лучшаго будущаго принадлежитъ ей самой и отлично отъ 
ожиданія человѣка, хотя и сходно съ симъ послѣднимъ. Тварь 
какъ тварь подчинилась суетѣ и подчинплась не волею, но за 
повинувшаго ю. Человѣкъ волею подчинился смерти, ибо волею 
согрѣшилъ 5); природа же внѣчеловѣческая не волею повинуся 
суетѣ, потому что природа, какъ не одаренная разумомъ п во
лею, не имѣла ни побужденій, нп силъ выдтп изъ своего перво
начальнаго состоянія и само по себѣ не сдѣлала ничего, чтобы 
могло навлечь на нее суету. Она подчинилась суетѣ „за пови
нувшаго Этимъ послѣднимъ словомъ природа внѣчеловѣче
ская, идущая у апостола подъ общимъ названіемъ твари, сбли
жается съ человѣкомъ. Человѣкъ—виновникъ подчиненія твари 
суетѣ, хотя не безъ попущенія Божія; но никакъ нс Богъ 4).

*) Римл. 8, 20.
*) Противъ Ѳеодорита, Грація, Креля, Де-Ветте, Фромана.
») Евр. 10, 26.
4) Противъ Гофмана, Heil. Schrift 3 Тіі. 831. — Шмпда, ВіЫе Tlieologie 5 

557 и Мейера.
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Богъ ннкогда въ Свящ. Писаніи не называется виновникомъ 
страданія, не представляется причиною его; въ Писаніи есть 
только примѣры, гдѣ говорится о страданіяхъ ряди (ёѵека) Бога, 
но объ этомъ у апостола въ данномъ мѣстѣ посланія къ Римля
намъ нѣтъ упоминанія. Итакъ, отвергаемое многими экзегетами 
отношеніе „повинувшій" къ человѣку есть единственно правиль
ное; его признаетъ и св. Златоустъ '). Человѣкъ чрезъ сбой 
грѣхъ, какъ самъ подчинился смерти я), такъ и природу подчи
нилъ суетѣ. За то, человѣкъ падшій не могъ питать надежды на 
освобожденіе пзъ-подъ ига смерти, да и не питалъ бы ея, если- 
бы не обѣтованіе, данное человѣку вскорѣ послѣ паденія; при
рода же п безъ обѣтованія ожидала и ожидаетъ лучшаго бу
дущаго.

Упоминая о подчиненіи твари суетѣ въ надеждѣ, апостолъ 
тѣмъ самымъ общее понятіе ожиданія твари въ теперешнемъ ея 
состояніи сводитъ на болѣе частное опредѣленіе надежды и за- 
тѣмъ тотчасъ же показываетъ смыслъ этого подчиненія твари 
суетѣ на упованіи 3). Тварь подчинилась ничтожеству, суетѣ 
единственно съ тѣмъ иди по тому, что при самомъ уже подчи
неніи ея суетѣ предносилось ей, въ формѣ предчувствія, и осво
божденіе, которое сдѣлаетъ ее сообщницей славы дѣтей Божіихъ: 
ибо только при этомъ понятіи будущаго освобожденія твари и 
объясняется, какъ эта внѣчеловѣческая природа-тварь, не быв
шая сана по себѣ виновницей своей печальной участи, могла и 
должна была подпасть подъ иго суеты и тлѣнія.

При выясненіи понятія ожиданія твари въ теперешнемъ ея 
состояніи суеты п тлѣнія, апостолъ продолжаетъ держать въ умѣ 
мысль π о человѣкѣ, предназначенномъ также къ освобождаю
щей славѣ, почему о твари-природѣ внѣчеловѣческой выражается 
съ особеннымъ логическимъ удареніемъ: „и сама тварь освобо
дится". Утѣшительная мысль апостола о будущемъ освобожденіи 
твари отъ подчиненія суетѣ иди, какъ онъ опредѣленнѣе и точ
нѣе выражается, отъ рабства тлѣнію въ формѣ разнаго рода 
бѣдствій: болѣзняхъ, голодѣ, смерти, гибели и т. п. ведетъ его

*) Златоустъ, Бесѣда 14 па носл. въ Римл. 343 етр.
*) Римл. 7, 24; 5, 12.
’) Рдмл. 8, 21.
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къ тому, чтобы о самыхъ этихъ бѣдствіяхъ выразиться соотвѣт
ственно общему своему представленію о настоящемъ выжида
тельномъ состояніи твари. Бирочекъ апостолъ дѣлаетъ упомина
ніе объ отношеніи твари къ разнаго рода внѣшнимъ обнаруже- 
ніямъ ея рабскаго состоянія съ точки зрѣнія общеизвѣстнаго 
и общепризнаннаго факта. „Вѣна бо, говоритъ онъ, яко вся 
тварь ^воздыхаетъ и соболѣзнуетъ даже донынѣ“ *). Еслибы 
тварь - природа внѣчеловѣческая не ожидала въ настоящемъ 
своемъ состояніи лучшаго будущаго, еслибы настоящія ея бѣд
ствія были необходимымъ выраженіемъ первоначальнаго и суще
ственнаго ея свойства измѣняемости, то природѣ - твари не 
было бы η основанія относиться къ своимъ бѣдствіямъ п нестрое- 
ніямъ воздыхая, болѣзнуя; ибо почему же болѣзновать и воз
дыхать отъ внѣшнихъ бѣдствій, когда эти бѣдствія — явленія 
вполнѣ существенныя и естественно необходимыя? Взглядъ на 
эти бѣдствія и несчастія мѣняется, какъ скоро такого рода не- 
строенія природы являются выраженіемъ ея рабскаго подчиненія 
суетѣ п тлѣнію. Рабство предполагаетъ освобожденіе, п тварь, 
находящаяся теперь въ рабствѣ тлѣнію, освободится отъ этого 
несчастнаго состоянія: этого она желаетъ п ожидаетъ и объ 
атомъ воздыхаетъ; но осуществленіе ея желанія и ожиданія про
изойдетъ вмѣстѣ съ освобожденіемъ человѣка отъ узъ смерти п 
тлѣнія. Тварь - природа освободится въ свободу славы чадъ Бо
жіихъ. Да ц теперь вели она вслѣдствіе рабскаго своего состоя
нія болѣзнуетъ и воздыхаетъ, то не одна; эти ея проявленія 
отношеній къ теперешнимъ бѣдствіямъ п несчастіямъ сходны съ 
отношеніемъ человѣка къ недугамъ тѣлеснаго организма. Св. 
апостолъ это ясно обозначаетъ, когда, съ одной стороны, гово
ритъ о твари, что она (^воздыхаетъ и соболѣзнуетъ, а съ другой, 
продолжаетъ: „и не только она, но п мы сами, имѣя начатокъ 
Св. Духа, п мы въ себѣ стенаемъ, ожидая усыновленія, искупле
нія тѣла нашего* а).

Ходъ мыслей апостола о настоящемъ состояніи міра показы
ваетъ такимъ образомъ несомнѣнно, что св. апостолъ мыслитъ о 
мірѣ п его настоящемъ въ отношеніи къ будущему въ связи и

*) Рима. 8, 22. 
Рши, 8, 2В.
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неразрывно съ мыслію о будущемъ состояніи человѣка, будущую 
судьбу перваго разсматриваетъ нераздѣльно отъ будущей судьбы 
послѣдняго. Такой способъ пли характеръ мышленія св. апосто
ла о предметѣ, насъ занимающемъ, обусловливается не только 
добрымъ намѣреніемъ апостола; именно не многословнымъ, сжа- 
жатымъ п точнымъ разсужденіемъ о настоящемъ состояніи міра 
дать утѣшеніе вѣрующимъ Римскимъ христіанамъ въ ихъ бѣд
ствіяхъ; но онъ требуется и изъясняется изъ общаго всему Свящ. 
Писанію обыкновенія заниматься болѣе человѣкомъ, чѣмъ окру
жающею его природою. Такъ это замѣчается съ первыхъ же 
страницъ Св. Библіи, при изложеніи повѣствованія о началѣ или 
происхожденіи сего видимаго міра; точка зрѣнія у св. писателей 
не мѣняется и при дальнѣйшемъ разсужденіи о жизни и спасе
ніи человѣчества. Вѣрные самимъ себѣ они и при изложеніи 
мыслей о будущей судьбѣ мірозданья останавливаются болѣе вни
маніемъ на конечной судьбѣ человѣка, чѣмъ міра. О послѣдней 
они говорятъ въ такой мѣрѣ, въ какой это требуется болѣе об
стоятельнымъ изложеніемъ мыслей- о будущемъ состояніи чело
вѣка. Объясненіе этого явленія, что Св. Писаніе болѣе занимается 
мыслію о человѣкѣ, чѣмъ объ окружающемъ его мірѣ, заклю
чается въ томъ, что у Писанія главная цѣль приблизить человѣка 
къ Богу, показать условія и обстоятельства этого приближенія, 
начертать путь спасенія и оправданія человѣка предъ Богомъ.

Что касается частнаго отношенія мысли о будущемъ состояніи 
міра къ представленію о будущей судьбѣ человѣка, то св. ао. 
Павелъ мысль о будущей судьбѣ міра сопоставляетъ съ мыслію 
о будущемъ славномъ состояніи нашемъ по тѣлу. Такое сопо
ставленіе и понятно, ибо только тѣлесною нашею стороною мы 
имѣемъ отношеніе къ внѣшнему, окружающему насъ міру. При 
настоящемъ порядкѣ бытія это отношеніе насъ къ міру, природѣ 
въ концѣ концовъ сказывается нашею тѣлесною смертію, пере
ходомъ нашимъ по тѣлу въ общую экономію природы. Ожидаемое 
будущее прославленіе наше по тѣлу предполагаетъ освобожденіе 
тѣла напгего отъ теперешнихъ узъ суеты и тлѣнія, иначе,— 
наше воскресеніе. Но воскресеніе нашего тѣла требуетъ и из
мѣненія условій теперешняго нашего бытія, иначе сказать, об
новленія всего мірозданія, предпачинательно являющагося въ 
весеннемъ обновленіи природы. Дѣйствіе смерти, уничтоженное
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въ человѣкѣ, предполагаетъ и изъятіе ея изъ всеіо обширнаго 
круга мірозданія. Такъ оба эти славныя будущія событія: вос
кресеніе нашего тѣла и прославленіе міра, касающіяся будущей 
судьбы человѣчества и міра, взаимно связываются. Связь этихъ 
будущихъ событій подтверждается со стороны историческихъ 
условій, подновляющихъ ихъ наступленіе—и со стороны вели
каго историческаго событія, способствующаго ихъ совершенію, 
т.-е. накипришествія Христа.

Несомнѣнно, что всемірное распространеніе христіанства — 
это первое подготовительное историческое условіе къ гряду
щему прославленію природы — есть исполненіе основной за
дачи человѣчества, приближаетъ послѣднее къ Богу, способ
ствуетъ къ проясненію и оживленію въ человѣчествѣ Духа Боже
ственнаго, начатокъ котораго витаетъ въ человѣчествѣ, и есть 
основаніе теплой и живой увѣренности нашей въ воскресе
ніи плоти нашей. Но что то же великое историческое событіе: 
всемірное распространеніе Евангелія имѣетъ отношеніе и ко 
всему міру, веей природѣ,—это необходимо слѣдуетъ изъ основнаго 
смысла Первоевангелія, даннаго праматери Евѣ, что Сѣмя жены, 
т.-е. Спаситель міра, сотретъ главу змія, князя тьмы, міродержда, 
діавола; распространяемое теперь Церковію Христовою слово 
Евангельское есть продолженіе и исполненіе того, на что ука
зываетъ обѣтованіе Первоевангелія. Слово Евангельское, воздѣй
ствуя на сердца человѣческія, уничтожая въ нихъ все грѣховное, 
плотское, посредственно чрезъ это воздѣйствуетъ и на всю внѣ- 
человѣческую природу, такъ какъ между міромъ нравственнымъ 
ы міромъ физическимъ существуетъ тѣсная, нравственная связь 
и необыкновенныя явленія перваго сопровождаются необыкновен
ными явленіями послѣдняго. И Христосъ Спаситель, посылая 
Своихъ апостоловъ на проповѣдь, давъ имъ власть надъ всѣми 
бѣсноватыми н больными *) признакомъ увѣровавшихъ въ Не- 
го поставилъ то, что они именемъ Его будутъ изгонять бѣ
совъ; будутъ говорить новыми языками; будутъ брать змѣй; 
и вели что смертное выпьютъ, не повредитъ имъ; возложатъ 
руки на больныхъ и они будутъ здоровыми 2). Дѣйствительно при-

■) Лук. 9, 1—2.
») Мр. 10, 17. 18.
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рода ввѣчеловѣческая, отличавшаяся такимъ образомъ во време
на земной жизни Христа Спасителя на всемогущее Его слово, 
откликается п теперь религіозному сознанію вѣрующаго христіа
нина, кока наконецъ во всемъ своемъ объемѣ и цѣлости не 
должна будетъ, вслѣдъ за всемірною проповѣдью о Христѣ, сбро
сить съ себя тяжелое иго суеты и тлѣнія. Конечно, это прибли
женіе міра къ первоначальному своему райскому, первобытному 
состоянію не обойдется безъ особеннаго охраненія своего влія
нія и теперешней своей силы со стороны князя тьмы, міро- 
держца—діавола. Но искушенія со стороны злой силы діавола 
пт> лицѣ антихриста по отношенію къ христіанскому міру долж
ны будутъ престать, какъ и искушенія по отношенію къ самому 
Христу. Христосъ паки явившійся будетъ побѣдителемъ князя 
міра—діавола п его выразителя—антихриста ц для всего охри- 
стіанизованпаго міра, какъ нѣкогда былъ побѣдителемъ въ Сво
емъ Лицѣ. Тогда же Христосъ, возвысивши насъ съ духовной 
стороны, произведетъ всемогущею Своею силою и воскресеніе 
плоти нашей, необходимо связанное съ міропреобразованіемъ. 
Эти благотворныя дѣйствія Христа совершатся путемъ всемір
наго суда, какъ нѣкогда въ принципѣ произошли чрезъ посред
ство всемірной Голгоѳской жертвы.

Изъ всего вышесказаннаго съ необходимостію слѣдуетъ, что 
историческія событія, касающіяся будущей судьбы міра и чело
вѣка-всемірное распространеніе христіанства, антнхрыстіанство 
и антихристъ, второе пришествіе Христа, воскресеніе мертвыхъ, 
мірообновленіе со всемірнымъ судомъ имѣютъ тѣсную, логиче
скую и генетическую связь. Отсюда и изложеніе ученія о этихъ 
событіяхъ съ точки зрѣнія Новозавѣтнаго Писанія мы представ
ляемъ съ необходимыми кратическами и эстетическими сообра
женіями въ одномъ богословскомъ изслѣдованіи подъ названіемъ 
о конечныхъ судьбахъ міра и человѣка, воспользовавшись при 
этомъ учеными замѣчаніями гг. критиковъ на первое изданіе 
того же изслѣдованія *).

*) (І[ раздѣливъ предварительно все изслѣдованіе иа два отдѣла. Первый 
отдѣлъ о предварительныхъ обстоятельствахъ пакипришествія Христова: все
мірномъ распространенія христіанства и пришествіи антихриста): примѣчаніе 
но строгому вниманію і;т. требованіямъ Цензуры.



Г Л А В А  I.

Всемірное распространеніе вѣры во Христа.

Вѣра во Христа, какъ удовлетворяющая высшимъ стремленіямъ 
человѣка п сообщающая душѣ его жизнь п миръ, есть, по суще
ству своему, благодатный даръ Божій, совершавшійся въ призы
ваніи, оправданіи и освященіи человѣка. Милосердьѣ Господа 
въ силу искупительныхъ заслугъ Христа, даровалъ этотъ даръ 
всѣмъ людямъ для ихъ спасенія. „Нѣсть иного пмени подъ не- 
бесѣмъ даннаго въ человѣцѣхъ, кронѣ имени I. Христа, о нем- 
же подобаетъ спастися намъ“ *). „И намъ даровася, еже о Хру
стѣ, вѣроватп въ Него“ а). Но не всѣмъ людямъ заразъ предла
гается этотъ даръ; подобное сообщеніе вѣры имѣло бн необхо
димымъ слѣдствіемъ механическое, несвободное усвоеніе ея; ме- 
жду тѣмъ какъ это, по существу дѣла, является невозможнымъ. 
Вѣра во Христа отнюдъ не подавляетъ свободы человѣческаго 
духа и въ подвигѣ вѣры человѣкъ является самобытнымъ и са
модѣятельнымъ; отъ этого зависитъ нравственное достоинство 
человѣка вѣрующаго „блаженни невидѣвпііи п вѣровавшей 
Санъ Основоположникъ нашего спасенія всегда требовалъ п ожи
далъ азъ внутрп человѣка идущаго тока вѣры, прежде чѣмъ со
вершалъ какое-лпбо чудо по вѣрѣ. 4).

По такому понятію о вѣрѣ, естественно дѣйствіе ея на людей 
подлежитъ закону постепеннаго развитія. Эта мысль о постепен
номъ развитіи вѣры есть мысль Самого Господа, Который пред-

') Дѣан. 4, 12' 
у) ФіШІШІ. 1 29.
*} Іоапн. 20, 21)*
*) Мѳ. 9, 27. 28.
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ставилъ ее въ образѣ притчи о зернѣ горчичномъ, которое, бу- 
дучи малѣйше всѣхъ сѣмянъ, возрасло мало-по-малу въ дерево, 
подъ вѣтвями котораго должны находить миръ всѣ страждущіе 
п обремененные. Конечно, по такому дѣйствію вѣры Христовой, 
она прежде всего н главнымъ образомъ имѣетъ отношеніе къ 
сферѣ нравственнаго чувства. Но нерѣдко вѣру христіанскую 
ставятъ въ отношеніе къ уму человѣческому; соотвѣтственно 
челу, качественный характеръ распространенія вѣры дли ея раз
витіе сравниваютъ съ развитіемъ науки, искусствъ н изобрѣтеній; 
говорятъ о болѣе ясномъ свѣтѣ разума и христіанскаго познанія, 
о нравственномъ усовершенствованіи христіанскаго человѣчества. 
Т-Іо такой взглядъ на христіанство слиткомъ безцвѣтенъ п безжиз- 
пенъ; оиъ представляетъ христіанство простымъ, теоретическимъ 
ученіемъ, которое, проходя чрезъ человѣческую мысль, перера
батывается въ болѣе ясное познаніе и разумѣніе и чрезъ умъ 
вліяетъ на побужденія иди мотивы нравственнаго, человѣческа
го самоопредѣленія. При такомъ взглядѣ на христіанство сфера 
его вліянія слиткомъ суживается, такъ какъ не всякій способенъ 
къ отвлеченнымъ, умственнымъ соображеніямъ и воспріятіямъ п 
не у всякаго воля способна опредѣляться строго разсудочными 
мотивами. Къ тому же еслибы развитіе христіанства вполнѣ со
отвѣтствовало умственному развитію, то теперешнее время долж
но бы считать за болѣе лучшее въ нравственномъ отношеніи, 
чѣмъ время первохристіанства, между тѣмъ какъ исторія церкви 
свидѣтельствуетъ противное. Конечно, съ другой стороны, нель- 
зя отрицать отношеніе вѣры вообще н вѣры откровенной къ зна
нію. Увѣренность во взаимодѣйствіи вѣры u знанія необходимо 
слѣдуетъ изъ мысли о тѣсномъ взаимодѣйствіи ума и сердца въ 
человѣкѣ. На отношеніи вѣры къ знанію основывается бытіе и 
развитіе науки богословія, какъ это выяснилось въ исторіи рас
крытія для вѣрующаго сознанія догматовъ вѣры христіанской. 
Впрочемъ, останавливая вниманіе на дѣйствіи вѣры въ сферѣ 
нравственнаго чувства, прежде всего надо сказать, что вѣра хри
стіанская имѣетъ отношеніе и дѣйствуетъ спасающимъ и оправ
дывающимъ образомъ на сердце, воспринимающее и питающее 
вѣру. „Сердцемъ вѣруется въ правду0 *)· Въ атомъ отношеніи

«) Римл. 10, 10.
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дѣйствіе вѣры можетъ быть и дѣйствительно есть весьма широко; 
ибо сфера жизни п дѣятельности сердца гораздо обширнѣе об
ласти отвлеченно - разсудочной дѣятельности. Но такъ какъ, съ 
другой стороны, сердце' служитъ и источникомъ злыхъ грѣхов
ныхъ проявленій, и дѣйствія зла, грѣха вполнѣ еще неустранимы 
при теперешнемъ состояніи природы и міра, то и распростране
ніе вѣры Христовой представляется въ общей картинѣ какъ со
вершеніе побѣды силы крестной надъ грѣхомъ, и самая носи
тельница вѣры Христовой, Св. Церковь въ настоящемъ, своемъ 
состояніе называется воинствующею. Евангеліе представляется 
не книгою, а живымъ существомъ, дѣятельною, живою силою, 
побѣждающею все, что хочетъ противиться его распространенію ’). 
Въ силу чего п апостолъ евангелистъ Іоаннъ Богословъ въ пер
вомъ своемъ соборномъ посланіи замѣчаетъ: „сія есть побѣда, 
побѣдившая міръ, вѣра вата* а), а въ Апокалипсисѣ 3) рисуетъ 
живой п наглядный образъ этой побѣды. Всадникъ въ вѣнцѣ, 
на бѣломъ конѣ, съ лукомъ въ рукѣ—вотъ черты этого образа. 
По смыслу Апокалипсическихъ видѣній: „отверзеніе семи печа
тей*, въ цослѣдовательномъ порядкѣ показывающихъ суды и 
опредѣленія Бога по отношенію къ грѣховному міру, первое ви
дѣніе, именно всадникъ въ вѣнцѣ, на бѣломъ конѣ означаетъ 
всемірно-объемлющее, побѣдное слово Божіе, которое, по пред
сказанію Самого Господа, должно быть проповѣдано всѣмъ на
родамъ земли. Всѣ черты видѣнія или образа идутъ къ такому 
значенію его. Бѣлый конь — это образъ побѣднаго и славнаго 
шествія слова Божія но землѣ, такъ какъ бѣлыя кони символъ 
и принадлежность славы побѣдителей, съ тріумфомъ возвращаю
щихся съ поля битвы; лукъ со стрѣламп—образъ всепроницаю- 
щей силы слова Божія; побѣдный вѣнокъ на головѣ всадника— 
образная черта явнаго могущества слова крестнаго надъ языче
скими царями и народами. Въ другомъ мѣстѣ Апокалипсиса 4) 
пророчески созерцается уже и результатъ сказанной побѣды:

*) Мнѣніе Наполеона І-го υ Кпаиго.іія Ом. у Шаффа, los. (Jlir. ais ѴѴпшІог 
der Geschichte.

!1 Тоаіш. 5, 4.
;1) Анок. (і, 2.
*) Λποκ. 7, {).
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„предъ престоломъ и Агнцемъ стоятъ избранные отъ всякаго 
языка и колѣна, п людей и плетенъ*, Что пророческому взору 
тайнозрителя, живо и быстро устремляющемуся въ глубь и даль 
Бременъ, представляется осуществившимся и достигнувшимъ сво- 
его окончательнаго результата, то, по словамъ другихъ новоза
вѣтныхъ писателей, находится еще на пути къ своему полному 
осуществленію.

Частное разсмотрѣніе, на основаніи мѣстъ Новозавѣтнаго пи
санія, качественнаго характера распространенія христіанства по 
необходимости должно носить на себѣ отраженіе общей, только 
что указанной, черты распространенія^ въ то же время и сви
дѣтельствовать о постепенности распространенія вѣры Христовой.

По Евангелію отъ Матѳея Санъ Господь нашъ Іисусъ Хрп- 
стосъ свидѣтельствуетъ: „проповѣдей Евангеліе Царствія". Этими 
словами Господа дается исходный пунктъ для частнаго разсмо
трѣнія вопроса о качественномъ характерѣ распространенія хри
стіанства. Понятіемъ благовѣствованія царствія, о которомъ го
воритъ Христовъ, вызывается въ нашемъ сознаніи мысль о цар
ственномъ, властномъ дѣйствованіи слова евангельскаго на сердца 
человѣческія. Воспринятое слово евангельское порабощаетъ и 
подавляетъ всѣ грѣховныя, грубо чувственныя проявленія души 
человѣческой, проясняетъ и возвышаетъ истинно - царственное, 
богоподобное достоинство человѣка. Такъ какъ при этомъ слово 
евангельское, пли проповѣдь христіанства направляется главнымъ 
образомъ на сердце, то и ея дѣйствіе совершается не внѣш
нимъ, чувственно наблюдаемымъ образомъ, но внутреннимъ, со
кровеннымъ. Отсюда и говорится въ другомъ.мѣстѣ Новозавѣт
наго Писанія, что „царствіе Божіе внутрь есть“ '), 8Ъ притчи 
же сравнивается слово евангельское съ сѣменемъ, брошеннымъ 
внутрь почвы земной 2) пли съ закваской. Конечно, языкомъ 
этой притчи дается еще та мысль, что слово евангельское не 
всегда и не вездѣ дѣйствуетъ равномѣрно, какъ и сѣмена илп 
дрожжи не въ одинаковомъ количествѣ находятся въ каждомъ 
пунктѣ поля, иди каждой дозѣ тѣста. Благодать слова Евангель
скаго захватываетъ то меньшее, то большее количество сердецъ,

‘1 Лук. 17, 21.
s) Mu. 18, 81. Ж д. Мр. 4, 20—29.

3
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воспринимающихъ ее, при чемъ наблюдается то основное пра
вило, что „иного званныхъ, мало же избранныхъ" ‘).

Если такъ, то значитъ, существуетъ нѣкоторое условіе, при 
которомъ евангеліе царствія дѣлается спасительнымъ, обращает
ся въ яблаговѣствованіе спасенія" 2). Царственное слово еван
гельское, чтобы быть спасительнымъ, требуетъ отъ слушающаго 
проповѣдь выполненія одного необходимаго условія—это покая
нія. „Богъ нынѣ, т. - е. во времена христіанства, повелѣваетъ 
человѣкомъ всѣмъ всюду покайтеся" 3)· Чтобы истинно и пло
дотворно усвоить евангельскую проповѣдь, совершенно прони
кнуться ея духомъ и требованіями, само собою разумѣется, не
обходимо всякому, впервые знакомящемуся съ христіанствомъ,— 
будетъ ли то отдѣльный человѣкъ или цѣлый народъ, — отрѣ
шиться отъ прежняго, грѣховнаго образа мыслей и дѣятельности, 
отъ прежней, языческой жизни и языческаго міросозерцанія. 
Искренное сознаніе недостаточности и грѣховности дохристіан
скаго образа жизни и дѣятельности, порожденное этимъ созна
ніемъ, живое и пламенное стремленіе къ усвоенію жизни и дѣя
тельности иной, именнно проповѣдуемой и открываемой въ Еван
геліи, составляютъ необходимую подготовительную ступень къ 
вступленію въ благодатное царство Христово или Церковь. „Ио- 
добапге проповѣдатися во имя Его покаянію и отпущенію грѣ
ховъ во всѣхъ языцѣхъ" *). Та сторона, съ которой характеризуется 
въ этихъ словахъ проповѣдь евангельская, указываетъ прямо на 
исполненіе предварительнаго условія проповѣди. Проповѣдь во 
имя Іисуса, т.-е. проповѣдь, основанная на атомъ славномъ кис
ни, отъ него получающая свое полпое значеніе и несомнѣнную 
силу, должна имѣть въ виду прежде всего у всѣхъ народовъ, 
средн которыхъ распространяется, покаяніе ихъ, иди перемѣну 
всего духовнаго религіозно-нравственнаго и умственнаго напра
вленія ихъ жизни, существенный и совершенный переворотъ въ 
ней, а потомъ уже и прощеніе грѣховъ слушателей проповѣди, 
даруемое въ крещеніи, т.-е. по вступленіи въ христіанское обще-

*) Мѳ. 20, 16. 
*) Еф. 1, 13. 
г) Дѣян. 57, 80.
*) Лук. 24, 48.
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ство, или церковь. Проповѣдь о предварительномъ условіи для  
вступленія въ царство Христово не исключаетъ проповѣди о 
самомъ царствѣ; напротивъ, проповѣдь покаянія входитъ въ бла
говѣстіе о царствѣ Христовомъ какъ часть въ цѣлое} послѣднее 
необходимо предполагаетъ и требуетъ первой. Поэтому пропо
вѣдь во имя Іисуса „покаянія" не составляетъ предмета суще
ственно отличнаго и вполнѣ новаго сравнительно съ проповѣдію 
Евангелія Царствія. Говоря точнѣе, проповѣдь о покаяніи слу
житъ исходнымъ пунктомъ Евангельской проповѣди о спасеніи. 
Что это именно такъ, оправдали и доказали на примѣрѣ своей 
миссіонерской, проповѣднической дѣятельности санъ Христосъ ’) 
п Его Предтеча *), равно какъ и первые послѣдователи Хри
ста—св. ученики и апостолы 3).

Требованіе нравственной перемѣны, измѣненія всего внутрен
няго религіозно-нравственнаго и умственнаго настроенія въ ду
шѣ каждаго, желающаго принять христіанство, такъ прекрасно 
выраженное въ притчѣ о закваскѣ, 4) есть требованіе важное и 
для своего исполненія нуждающееся въ немаломъ времени, но 
свойственное каждому времени.

Не легко человѣку отрѣшиться отъ прежняго образа жизни} 
отказаться отъ убѣжденій и религіозно-нравственныхъ воззрѣній, 
которыя онъ всосалъ, такъ-сказать, съ молокомъ матери. Примѣръ 
ожесточенной и кровавой борьбы язычества съ Христіанствомъ 
въ первые вѣка христіанской исторіи съ достаточною нагляднос
т ію  показываетъ, какъ трудно было и чего стоило языческому 
человѣчеству отрѣшиться отъ древнихъ, хотя и ложныхъ, вѣро
ваній и ученій, перемѣнить ихъ на новое, но истинное ученіе 
христіанское. Однако какой бы цѣны ни стоила эта перемѣна 
язычества на христіанство, съ какою бы нравственною ломкою 
ни соединялась она, — проповѣдь Христіанская требовала ея; 
„покайтеся14 было первымъ словомъ проповѣдп вездѣ и всегда. 
Ибо изъясненію Ап. языковъ самое богатство благости, крото-

·) Мр. 1, 15.
5) Мѳ. 3, 2.
3) Наяр. Дѣли. 2, 38.
4) Мѳ. 1В, 33*

9*
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сти, долготерпѣнія Божія состоитъ въ томъ, что благодать Божія 
всякаго человѣка ведетъ къ покаянію. *)

Извѣстно практическое правило, что слова убѣждаютъ, а при
мѣры увлекаютъ. Въ силу этого проповѣдники христіанства не 
просто только требуютъ отъ своихъ слушателей покаянія и нрав
ственнаго исправленія ихъ жизни,—но и живо свидѣтельствуютъ 
истинность своихъ словъ правотою своей жизни и дѣятельности, 
нерѣдко же и тѣмъ, что приходится имъ терпѣть за слово Хри
стово. При эхомъ проповѣдь покаянія дѣлается проповѣдію 
во свидѣтельство живой истины христіанства. Въ высшемъ своемъ 
появленіи такая проповѣдь во свидѣтельство (€ΐς μαρτύριον) s) 
можетъ быть настолько горяща и истинна, что готова всякій 
разъ довести проповѣдника до мученичества 8) п дать ему воз
можность вкушенія благихъ плодовъ вѣры.

Конечно проповѣдь Христіанская съ такимъ обнаруженіемъ или 
заявленіемъ ея силы въ лицѣ проповѣдниковъ напоминаетъ преж
де всего времена первохристіанскія. Дѣйствительно, указаніе на 
проповѣдь такого рода мы находимъ въ рѣчи нашего Божествен
наго Учителя къ Апостоламъ при первомъ посланіи ихъ на дѣло 
миссіонерства,— той рѣчи, гдѣ разсматриваются главнымъ образомъ 
обстоятельства частной миссіи Апостоловъ среди народа Израиль
скаго 4). Но нельзя думать, что проповѣдь во свидѣтельство, 
понимаемая въ смыслѣ запечатлѣнія проповѣди мученичествомъ, 
имѣла отношеніе только къ лицу Апостоловъ. Тотъ же Божест
венный Учитель въ послѣдствіи времени въ рѣчи сходной съ „на
ставительною* рѣчью, нѣсколько разширяя свой взглядъ на дѣло 
миссіонерства, предвидитъ въ далекомъ будущемъ то, что при
дется испытать всѣмъ вообще проповѣдникамъ Его имени, гово
ритъ о жестокихъ преслѣдованіяхъ и гоненіяхъ, могущихъ от. 
крыться противъ вихъ, и при атомъ выразительно замѣчаетъ, что 
это прилучится имъ во свидѣтельство, т.-е. преслѣдованія долж
ны будутъ послужить для проповѣдниковъ путемъ къ тому, чтобы 
они дали живое, горячее свидѣтельство о своемъ Госнодѣ.

*) Рима. 2, 1. 4, 9, 10, 12,
*) Мѳ. 24, 14.
а) См. Lauge Bibelwerk. Evaug. Matth. 1808 S. 3. 49: также Dorner, De 

0ratione Clir. oscliatul. 1844 p. 49.
4) Лук. 21, 13; ep. Мѳ. 10, 18, Meyer’a Сошт, къ атому мѣсту. Дѣля. 23,11,
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Живое исполненіе предсказанія Господа о печальной участи 
проповѣдниковъ Евангелія совершается и на нашей, такъ-сказать 
памяти. Еще въ 50 годахъ въ Возѣ почившій Царь-мученикъ 
обратилъ свое Монаршее вниманіе на противодѣйствіе должному 
успѣху Алтайской миссіонерской проповѣди со стороны язычни
ковъ въ лицѣ ихъ родичей-старшинъ, или зайзановъ. Противо
дѣйствіе христіанскому дѣлу, которое систематически, такъ-ска- 
зать, проявлялось на Алтаѣ до 60-хъ годовъ, повторяется мѣ
стами ы въ наши дни. Несмотря на то, что миссіонеры хри
стіанства для успѣха своей проповѣди примѣняютъ уже опре
дѣленную. практикой выработанную программу *) проповѣданія 
Слова Божія, пользуются устройствомъ Христіанскихъ училищъ, 
переводомъ священныхъ, боговдухновенныхъ книгъ на туземные 
языки; все-таки препятствія ихъ дѣлу встрѣчаются не малыя. То 
язычники присылаютъ депутацію съ заявленіемъ, что не желаютъ 
слушать проповѣди христіанской, то онц запрещаютъ располо
женнымъ изъ среды своей входить въ сношенія съ православными 
(какъ наир. калмыки), то, наконедъ, открыто противостоятъ про
повѣдникамъ Слова Божія въ лицѣ своихъ ламъ бурятскаго про
исхожденія, или заграничнаго изъ Монголіи (въ Забайкальской 
области). Послѣдніе, какъ жрецы языческаго культа, не только 
среди инородческаго населенія, зараженнаго шаманскими суевѣ
ріями, распространяютъ буддизмъ, но и вторгаются въ среду 
крещеныхъ христіанъ, употребляя разныя мѣры и средства для 
достиженія своей цѣли. Невольно приходится замѣчать плоды 
ихъ вліянія. Такъ, по словамъ одного миссіонера, гдѣ прежде 
язычники съ охотою и удовольствіемъ слушали рѣчь о Господѣ 
н не оказывали противодѣйствія крещенію, тамъ теперь слышишь 
рѣзкій отказъ и видишь явное уклоненіе отъ бесѣдъ. Вокругъ 
дворовъ и юртъ появились буддійскіе флаги. Особенно сильно 
сказалось вліяніе ламъ на богачей* Они чаще стали посѣщать 
дацаны (языч. капища) и нѣкоторые отдали своихъ дѣтей на 
воспитаніе къ живущимъ вблизи нихъ бурятамъ *).

*) Эта инструкція, или программа извѣстна подъ заглавіемъ: наставленіе 
священнику, назначенному для обращенія невѣрныхъ и руковод;ствованія об- 
раненныхъ къ христіанской вѣрѣ.

*) Московскія Епарх. Бѣдой. 1885, № 43, стр. 601. Другія свѣдѣнія о про
тиводѣйствіи христ. правосл. миссіи почерпнута иами лз% писекъ сь Алтая,



—  30 —

При гакомъ враждебномъ отношеніи къ дѣлу проповѣдниковъ 
христіанства понятенъ такой, нанр., статистическій фактъ, что 
въ Забайкальской области на все языческое населеніе въ 145,254 
чел. приходится только 20,000 туземнаго населенія, просвѣщен
наго свѣтомъ проповѣди Евангельской,. Что же касается общаго 
числа христіанъ на всемъ земномъ шарѣ, то ихъ, несмотря на 
превосходства умственныя, нравственныя и даже матеріальныя, съ 
пхъ стороны, считается 439 милліоновъ при 900 милліонахъ язычни
ковъ. По вѣроисповѣданіямъ христіане представляются въ такомъ 
статистическомъ взаимноотношеніи: протестантовъ 125 милліоновъ, 
католиковъ 220 милліоновъ и православныхъ 100. милліоновъ. 
Но вся исторія миссіи христіанской, несмотря на разный ея ха
рактеръ, неопровержимо показываетъ то, что сила свидѣтельства 
проповѣдниковъ о Христѣ и его ученіи стоитъ въ прямомъ от
ношеніи къ участи, постигавшей проповѣдниковъ: чѣмъ печаль
нѣе п тяжелѣе эта участь, тѣмъ сильнѣе и живѣе проповѣдни
ческое слово, и это не столько въ силу нравственныхъ убѣжде
ній проповѣдниковъ Христіанства, сколько по силѣ содѣйствую
щей имъ благодати Св. Духа. „Не вы будете глаголющій, но 
Духъ Святый — говоритъ Господь проповѣдникамъ Евангелія 1) 
вслѣдъ за повелѣніемъ всемірно проповѣдывать его, пли же вы
разительно замѣчаетъ въ Евангеліи Луки: положите на сердцахъ 
вашихъ, пе прежде поучатся отвѣщавати: азъ бо дамъ ламъ 
уста п премудрость, ей же не возмогутъ протпвитися паи отвѣ- 
щати вси противляющіпся вамъ“ ®). „Проповѣдники христіанства, 
ученики Христовы должны приложить къ сердцу, запомнить, что 
имъ не слѣдуетъ оказывать чувствъ смущенія и· безпокойства 
при ихъ святомъ дѣлѣ, какъ это свойственно ври трудномъ дѣлѣ 
естественному, невѣрующему человѣку, не знающему п не могу
щему знать высшаго источника своей жизни и силы. Проповѣд
никамъ Евангелія дана будетъ высшая сила жизни· и дѣятель
ности: Духъ Святый 3). Не безъ отношенія къ этой силѣ Хрп-

нечатавшихел въ тѣхъ же Вѣдомостяхъ и отрасти изъ отчета оберъ-прокурора 
Св. Сѵнода за 1883 г., а также п за 1886 г. Цервовн. Вѣдомости 1889 г., 
.>6 11, стр. 101.

') Мр. 18, 11.
*) Лув. 21, 14, 15.
*) Мѳ. 10, 19, 20.
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СТОСЪ говоритъ ученикамъ: „я дамъ вамъ уста и премудрость“. 
Хотя понятія: „уста и премудрость*, разсматриваемыя въ своей 
отдѣльности, могутъ служить выраженіемъ естественныхъ прояв
леній человѣческаго духа: 1) конкретно обозначать самыя слова 
проповѣди Евангельской; 2) абстрактно же обозначать премуд
рость—даръ говорить мудро, соотвѣтственно времени, мѣсту, об
стоятельствамъ и т. д. *); однакоже въ такомъ соединеніи п 
согласно принятому словоупотребленію въ Св. Писаніи вы
раженіе: „уста п премудрость“ равносильно выраженію: „слова 
дли слово премудрости (λόγος σοφίας)" и означаетъ одинъ азъ 
даровъ Св. Духа, перечисляемыхъ Ап. Павломъ въ 14 главѣ 1-го 
посланія къ Коринѳянамъ. Этотъ даръ проявляется въ дѣлѣ 
первоначальнаго изложенія вѣры Христовой п свѣдѣній объ этой 
вѣрѣ 2), тѣсно связанныхъ съ подаваніемъ добро-нравственныхъ 
совѣтовъ; касается же онъ непосредственно дѣйствительной силы 
н быстроты распространенія проповѣди Христовой. Владѣющіе 
этимъ даромъ премудрости представляется настолько сальными s), 
что никто пзъ проявляющихся не можетъ противимся или от- 
вѣщаватп имъ. Само собою разумѣется, что здѣсь рѣчь о невоз
можности не безусловной, а только относительной; проповѣдни
камъ Евангелія противорѣчили; но переселить слово ихъ (перего
ворить) но были въ состояніи всѣ противящіеся — такъ сильно 
было слово ихъ. „ОтъМеня, говоритъ Господь, получите вмѣстѣ 
и премудрость и благорѣчивость, такъ что всѣ противящіеся, 
хотя бы соединились заодно, не возмогутъ противостоять вамъ, 
ни по премудрости, т.-е. силѣ мыслей, ни по краснорѣчію п не- 
погрѣшительностя языка. Посему п священники удивлялись не
обычайной мудрости Петра и Іоанна, зная, что опи іірежде были 
люди простые (4, 13) 4).

Предложенное намп изъясненіе выраженія: „проповѣдь во сви
дѣтельство" не исчерпываетъ вполнѣ содержанія и смысла этого 
выраженія *). Понятіе свидѣтельства предполагаетъ не только

*) Августинъ, Хр. Наука ки. 4, стр. 290.
*) Гоіубевъ, Обозрѣніе носа. Ап. Павла въ Коринѳ. 1861 г., стр. 203.
3) Дѣли. 6, 10.
*) Ѳеофилактъ, t  1107 г.
*) Продавъ Меуег-а въ изъясненіи на наше выраженіе. Lange, Εν. Matth, 

1475. S.
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того, кто. свидѣтельствуетъ, но также, или еще болѣе, того, для 
кого производится свидѣтельство; ноэтону и выраженіе * κήρυγ
μα είς μαρτύρων" должно разсматривать и по отношенію къ ли
цамъ, слушающимъ проповѣдь. По отношенію къ этимъ лицамъ 
дѣйствіе проповѣди во свидѣтельство обнаруживается въ изобли
ченіи ихъ внутренняго состоянія, ихъ душевной жизни, ихъ по
веденія. Съ этой стороны „проповѣдь во свидѣтельство" болѣе 
приближается къ понятію: „проповѣдь покаянія", ибо моментъ 
раскаянія, изобличенія и раскрытія внутренняго своего состоя
нія есть главный въ понятіи покаянія.

Въ виду такого преобразовательнаго дѣйствія проповѣди Еван
гельской на сердца слушающихъ проповѣдь,—дѣйствія очень не
легкаго, Отцы и Учители Церкви *) восточной выраженіе „ про
повѣдь во свидѣтельство" приравниваютъ къ выраженію: пропо
вѣдь въ изобличеніе, въ осужденіе. Но понятіе обличить, иди, 
сильнѣе, изобличить не тоже, что осудить, хотя и близко грани
читъ съ нимъ послѣднимъ. Дѣйствіе обличенія отличается отъ 
дѣйствія осужденія, какъ осужденіе отъ наказанія. Обличить — 
значитъ вывести наружу что - либо скрытое внутрп, преимуще
ственно зло, неправду. По отношенію къ міру, лежащему во злѣ, 
такое дѣйствіе Евангельской проповѣди имѣетъ полное приложе
ніе. Но понятіе раскрытія зла, неправды, ихъ изобличеніе пред
полагаетъ судебное дѣйствіе, такъ какъ одио изъ главныхъ от
правленій суда есть отдѣленіе добра отъ зла. Отсюда π понятно 
замѣчаніе нѣмецкаго богослова Ебрарда, что объявленіе Цар
ства Вожія чрезъ Евангеліе есть судъ (κρίσις) для народовъ, ко
торый откроетъ между ними безбожно настроенныхъ, что и вы
ражается посредствомъ €ΐς μαρτύριον αύτοΐς 2). Это же объявле
ніе Царства Божій чрезъ Евангеліе зажигаетъ радужный лучъ 
надежды въ сердцѣ православнаго, даже, напр., Араба, который, 
какъ православный, твердо хранитъ въ сердцѣ надежду на Бѣ
лаго Царя и Сѣверную Русскую державу, въ которыхъ онъ ви
дитъ осуществленіе своихъ идеаловъ и къ которымъ примѣняетъ 
всѣ предсказанія пророковъ о водвореніи единой вѣры и вѣчнаго 
мира на землѣ 3).

*) Напр. Златоустъ Ѳеофилактъ.
*) Olshausen^ hiblisclie Commentar ftbcr Evaug. Mattii. 882* S. Cp. Злато

уста, Толк. на Мѳ. 1 т. 526 стр. Москва, 1843 г.
5) Моск. Вѣд., 1889. № 67, стр. 5.
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Чтобы живѣе и полнѣе представить изобличающее дѣй- 
ствіе проповѣди Евангельской п отличить его отъ граждан
скаго, судебнаго дѣйствія, остановимъ вниманіе на одной ци
татѣ изъ Евангелія Іоанна '): „обличитъ (Св. Духъ) міръ о 
грѣсѣ и о правдѣ и о судѣ. О грѣсѣ убо, яко не вѣруютъ въ 
Мя, о правдѣ, яко ко Отцу Моему яду и ктому не видите Мене, 
о судѣ же яко князь міра сего осужденъ бысть“. Съ трехъ сто
ронъ, по отношенію къ тремъ предметамъ, представляется здѣсь 
изобличающее дѣйствіе проповѣди Евангельской на сердца чело
вѣческія: это грѣхъ, правда п судъ. Но этими предметами обни
мается вся совокупность христіанской истины и воѣ уклоненія 
отъ нея. Указывая на эти предметы обличенія, проповѣдь Еван
гельская производитъ обличающее дѣйствіе на человѣка - грѣш
ника всесторонне. Сначала, конечно, міръ грѣшниковъ обличается 
со стороны гнѣздящагося въ людяхъ грѣха, грѣховныхъ склон
ностей и привычекъ, почему и говорится въ текстѣ о понятіи 
грѣха безъ члена (έλεγίει τον κο'σμον περί αμαρτίας). Но грѣхов
ная сторона человѣческаго существа главнымъ образомъ и суще
ственно вынаружпвается въ грѣхѣ невѣрія въ Іисуса какъ Хри. 
ста, совершившаго искупленіе всего міра. Ііто не вѣритъ во Хри
ета - Искупителя, тегъ коснѣетъ во грѣхахъ, въ которыхъ зачи
нается и съ которыми раждается. Поэтому п указаніе христіан
скою проповѣдію на черту невѣрія во Хриета (яко не вѣруютъ 
въ мя) есть вѣрный признакъ обнаруженія пагубной грѣховности 
лицъ, впервые освѣщаемыхъ и просвѣщаемыхъ свѣтомъ Еванге
лія. Такое изобличеніе міра грѣшниковъ со стороны ихъ жесто
каго п упорнаго беззаконія, нравственной испорченности совер
шается какъ устнымъ н письменнымъ, такъ еще болѣе фактиче
скимъ объявленіемъ силы Евангелія, представленіемъ н само
свидѣтельствомъ небесной жизни во Христѣ. Что касается уст
наго свидѣтельства объ истинѣ Евангелія, то примѣръ этого 
устнаго свидѣтельства, замѣчательнаго по постепенности и бла
готворности своего обличающаго дѣйствія на душу слушателя, 
можно видѣть въ увѣщающемъ и утѣшающемъ пророческомъ 
словѣ Коринѳской Церкви Бременъ Ап. Павла8). Относительно же

') Іоанн. 16, 8—11.
!) См. 1 Кор. 14, 24, 25. Ср. Объясненіе Гоіубева въ его обоар. лося, къ 

Корпнѳ. етр. 217—223.
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фактическаго объявленія силы Евангелія нельзя не замѣтить 
словами архимандрита Михаила ^послѣдствіи Епископа Курска
го): „несомнѣнный фактъ, что духовный организмъ Церкви Хри
стовой на землѣ есть такое поразительное явленіе, что при со
зерцаніи его самый невѣрующій п враждебный дѣлу Христову 
міръ будетъ постепенно приходить п приходить къ сознанію 
своей неправоты, преступленія, грѣха и мало-по-малу будетъ об
ращаться и обратится къ вѣрѣ во Христа *).

Но міръ грѣшныхъ людей не всегда можетъ коснѣть въ гру
бомъ своемъ грѣховномъ состояніи. По остающимся еще въ его 
сознаніи слабымъ признакамъ добра, онъ можетъ создавать для 
себя блѣдный идеалъ праведности и стараться осуществить его 
въ жизни. Такъ это было, напр., съ народомъ іудейскимъ, кото
рый праведность представлялъ подъ образомъ по внѣшности безъ- 
укоризненнаго исполнителя закона Божія—фарисея. Такое внѣш
нее, чисто формальное пониманіе праведности можетъ уживаться 
съ весьма сильными и вредными, внутренними, нравственными 
недостатками. Но міръ сквозь тусклое зеркало своего внутрен
няго самосознанія не можетъ п не хочетъ видѣть своихъ нрав
ственныхъ пятенъ. Въ чувствѣ своего нравственнаго упорства 
и самообольщенія міръ іудейскихъ мнимыхъ праведниковъ санъ 
далъ ясное, неопровержимое свидѣтельство своей неправды, когда 
не призналъ - Величайшаго въ мірѣ Праведника, Идеалъ истинной 
праведности, п даже удалилъ его изъ области видимаго міра, — 
удалилъ въ то время, когда Онъ совершалъ дѣло оправданія 
человѣка предъ Богомъ. Правда, это было дѣломъ современныхъ 
Христу Іудеевъ, но ихъ мнимой праведности могутъ быть при
частны всѣ люди міра, чуждающіеся идеала истинной праведно
сти, даннаго Творцомъ Богомъ во Христѣ. Этотъ идеалъ истин
ной праведности во Христѣ не остается замкнутымъ въ немъ Са
момъ. Господь Богочеловѣкъ въ славномъ событіи вознесенія 
своего съ земной почвы и посажденіи одесную Бога Отца на не
бесныхъ, съ дарованіемъ власти на небѣ и на землѣ, даетъ жи
вое свидѣтельство праведности Своей, необходимо существенной 
для всего міра *); при чемъ, сало собою разумѣется, обнаруживается

') Толи. Ев. Іоанна 17, 21, стр. 547. 
») Іоанн. 14, 2 - 4 ,  28. 16, 28, 17, 13.
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лживость исканія правды инымъ какпмъ-лпбо образомъ, кронѣ ис
тинной вѣры во Христа. Проповѣдь христіанская всегда указы
вала и указываетъ на фактъ воскресенія и вознесенія Хряста, 
какъ на дѣйствительное п сильнѣйшее доказательство праведно
сти Христа, приближенія Его къ Всесвятому Богу со стороны 
богочеловѣческой Его природы. Эта доказанная праведность Хри
ста не остается въ Неиъ только лично, но сообщается и Его 
Церкви, какъ Его тѣлу. Общество истинно-вѣрующихъ, или цер- 
ковь Христа, по заповѣди Ея Основателя, стремится проявлять 
качество святости и непорочности въ жизни своихъ членовъ и 
ботъ  представляется какимъ - то чудеснымъ, необыкновеннымъ, 
изъ ряда вонь выходящимъ явленіемъ; жизненная сила, движу
щая обществомъ Христовымъ, является едва уловимою для лю- 
дей міра, составляющею предметъ ихъ недоумѣнія. Только, быть 
можетъ, случайно возникающая въ сознаніи людей міра, мысль, 
что сила, внушающая христіанамъ чувство правоты ихъ дѣла п 
ученія, и есть пменно та сила, которую міръ доселѣ устранялъ 
изъ области своего сознанія, помогаетъ разрѣшенію даннаго не
доумѣнія. Чувство влеченія къ Богу, какъ сознательное стремле
ніе, лежащее въ основаніи нравственной потребности человѣче
ской природы, въ виду проповѣди о Христѣ, возникаетъ въ лю
дяхъ міра съ новою энергіей и составляетъ для нихъ мотивъ 
для ихъ рѣшимости къ добру. Проповѣдь Евангельская не за- 
медливаетъ поддержать это благодатное влеченіе въ людяхъ міра, 
она именно показываетъ, что сила, движущая христіанствомъ; 
обнаруживающаяся въ высотѣ и святости его характера и чу
десности его распространенія, есть Христосъ, Котораго міръ воз
ненавидѣлъ и удалилъ изъ видпмой земной области. Результа
томъ такого дѣйствія проповѣди бываетъ то, что грѣшный міръ 
признаетъ свое прежнее отношеніе ко Христу неправымъ, свое 
представленіе о правдѣ, нѣкогда уживавшееся съ чувствомъ от
верженія Христа—Высочайшаго Праведника, ложнымъ: такъ из
обличается міръ о правдѣ. Примѣръ такого изобличенія видимъ 
въ 1-й апостольской проповѣди въ день сошествія Св. Духа на 
Апостоловъ, когда Ап. Петръ отъ лица всѣхъ Апостоловъ въ за
ключеніе своей торжественной рѣчи о лицѣ Христа Спасителя 
міра сказалъ: „и такъ твердо знай весь домъ Израилевъ, т, - е.
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весъ народъ Еврейскій *), что Господь содѣлалъ Господомъ и 
Хрнстомъ свго Іисуса, котораго вы распяли*1 *). Велѣлъ за эти
ми словами слышавшіе ихъ умилились сердцемъ; сердца ихъ были 
какъ бы прободены или пронзены (κατενύγησαν τη icapbiqt 3), и 
оии быстро обратились ко Христу. Не всегда, впрочемъ, такое 
благопріятное слѣдствіе изобличенія міра о правдѣ; въ иныхъ 
случаяхъ изобличеніе міра въ неправдѣ или въ мнимой правдѣ 
вело еще къ большему ожесточенію людей міра: такъ нерѣдко 
было во время проповѣднической дѣятельности самихъ Апосто
ловъ, когда одна часть слушавшаго ихъ общества обращалась 
ко Христу, а другая ея ожесточалась 4); такъ безъ сомнѣнія бу
детъ до конца Бременъ.

Но дѣйствіе изобличенія міра проповѣдію Евангельскою не 
останавливается только на сторонѣ раскрытія грѣха и указанія 
ложнаго понятія о правдѣ, господствующаго въ мірѣ. Богодух
новенная проповѣдь Евангельская раскрываетъ въ очахъ людей 
міра и ихъ конечную судьбу; она доводитъ до сознанія міра не
обходимость грядущаго на него суда, заставляетъ міръ признать 
свое осужденіе, и это потому, что самый князь міра сего осуж
денъ. Осужденіе князя міра-дьявола совершено крестомъ и вос
кресеніемъ Господа: страданіемъ и смертію Искупителя уничто
женъ тяготѣвшій надъ міромъ со времени грѣхопаденія приго
воръ проклятія и у князя міра отнята возможность дѣйствовать 
по нему; воскресеніемъ же Господа упразднена въ принципѣ 
смерть, и у того, кто имѣлъ державу смерти, взято это оружіе 
со всѣми его вредоностными принадлежностями. Вмѣстѣ съ осуж
деніемъ князя міра послѣдовало и осужденіе міра невѣрующихъ 
во Христа, подчиненныхъ этому князю. Смыслъ этого осужденія 
какъ міра, такъ и его князя, заключается въ томъ, что міръ со 
своимъ княземъ безсильны въ своей враждѣ иротивъ Христа; 
дѣло Христа одерживаетъ верхъ надъ всѣмъ Ему враждебнымъ; 
крестъ Христовъ настолько оказывается широкимъ и далекимъ,

') Обращается Апостолъ здѣсь только къ Евр. народу потону, что къ Ев
реямъ говорилъ онъ эту рѣчь (ст. 5) и ихъ теперь хотѣлъ обратить къ вѣрѣ 
во Христа и познанію Его. Арх. Михаилъ. Кн. 1. Толк. Ап., стр. 82.

*) Дѣли. 2, SG.
*) Св. Сѵнодъ перевелъ: умилились сердцемъ, Дѣли. 2, 87. Ср. I. .1. Яны- 

шева, Правословно-Христіанское ученіе о нравственности. М. 1887 г. Стр. 281.
4) Дѣли. 2, 41 ст.



что дѣйствія его распространися на весь міръ, и одни изъ міра 
подпадаютъ подъ сѣнь этого креста, а другіе отторгаются. Не
минуемое слѣдствіе такого раздѣленія въ мірѣ — ослабленіе его 
силы — дается сознанію людей міра само собою; проповѣдію же 
Евангельскою разъясняется это еще болѣе, такъ что слабость и 
безсиліе міра в<) враждѣ противъ Христа открывается вполнѣ, 
а вмѣстѣ съ тѣмъ изобличается міръ и о судѣ.

ІІо такому дѣйствію изобличенія проповѣди Евангельской на 
сердца слушающихъ ее и соотвѣтственнаго ему обозначенія 
основнаго характера ея распространенія раскрывается вѣрное п 
истинное понятіе объ ея всемірности. Проповѣдь Евангельская 
называется всемірною п распространеніе ея представляется все
мірнымъ по признаку ея всемірнаго объявленія ’), а не пріятія. 
Смыслъ выраженія, „проповѣдь во свидѣтельство" (κήρυγμα εις 
μαρτύριον) характеризуетъ понятіе всемірности именно по этому 
признаку. „Κήρυγμα εις μαρτύριον" есть проповѣдь только огласи
тельная, знакомящая съ 1-ми началами вѣры, проповѣдь на- 
столь же быстрая, насколько и всеобъемлющая ®). Такой смыслъ 
выраженія: »κήρ... είς μαρτύριον" выводится непосредственно изъ 
начальныхъ словъ повелѣнія, даннаго Христомъ Спасителемъ 
Своимъ ученикамъ не задолго до вознесенія: „шедше научите 
вся языки—тгореиѲеѵтес μαθητεύσατε πάντα τά έθνη “ а). Вмѣстѣ съ 
повелѣніемъ „ идти" дается приказаніе „учить". Не. говоря уже 
о томъ, что изъ самаго сопоставленія этихъ двухъ понятій не
посредственно слѣдуетъ мысль о проповѣданіи Евангелія посту
пательно быстромъ, самое понятіе „μαθητεύειν" говоритъ о перво
начальной дѣятельности проповѣдниковъ христіанства огласи
тельной, тѣсно связанной съ представленіемъ пріобрѣтенія все 
бблыпаго и большаго количества учениковъ или послѣдовате
лей 4), а не назидательной и совершительной. Послѣдняя какъ 
болѣе продолжительная дѣятельность наставленія въ оглашаемомъ 
ученіи, имѣющая въ виду глубокое усвоеніе и всестороннее прі
ятіе проповѣдываемаго ученія обозначается въ Новомъ Завѣтѣ 
обыкновенно глаголомъ: „διδάσκειν" 5).

*) Ср. Златоустъ. Толи. на Ев. Мѳ. 1 Т. 626 стр. Москва.
·) Ср. „εις μαρτύριον* Μβ. S, 4 ст. „έπέχβιν tij) διδασκαλία11 1 Тли. 4, 16.
») Me. 28, 19.
«) Дѣли. 14, 21.
s) Дѣли. 5, 42; 2, 42.
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Мысли о проповѣди во свидѣтельство, какъ проповѣди все
мірной не по признаку повсюднаго пріятія, а по признаку все
мірнаго объявленія, нисколько не ослабляетъ извѣстное изрече
т е  Господа въ Ев. Іоанна 10, 16: „и ини овцы имамъ, яже не 
суть отъ двора сего: и тыя ми подобаетъ привести и гласъ мой 
услышатъ: н будетъ едино стадо и единъ пастырь", а напротивъ 
служитъ для нея подтвержденіемъ. Изречете это указываетъ не 
болѣе какъ на универсальный (всеобщій) характеръ христіанства 
въ противоположность партикуляризму іудейства, или, иными сло
вами, на τό, что, по разрушеніи преграды, раздѣлявшей Іудеевъ 
и язычниковъ въ В. 3., въ Н. 3. и послѣдніе, т.-е. язычники 
должны имѣть доступъ въ царство Христово; въ такомъ именно 
смыслѣ раскрылъ и уяснилъ мысль указаннаго изреченія Госпо
да Св. Ап. Павелъ въ посланіи къ Еф. 2, 12—22.„Той сотвори 
обоя (іудеевъ и языки) едино и средостѣніе ограды (изъ обря
довъ В. 3) разори... законъ заповѣдей (ветхозавѣтныхъ) ученмп 
(т.-е. посредствомъ заповѣдей въ уставахъ Евангельскихъ) упразд
нивъ". Подобная же мысль о христіанствѣ, какъ религіи пред
назначенной для всѣхъ людей, о привлеченіи ко Христу п поль
зованіи благами Его Царства всѣхъ безъ различія рода и пле- 
мени высказывается и въ другомъ мѣстѣ Евангелія Іоанна, именно 
въ 12, 32. Здѣсь Господь, по поводу и въ виду приближающихся 
п готовыхъ обратиться къ Нему нѣкоторыхъ изъ прозелитовъ- 
Еллиновъ (ст. 20) высказываетъ общую мысль: „и аще азъ воз
несенъ буду отъ земли, вся привлеку къ Себѣ". Общее выраженіе 
„всѣхъ привлеку" должно понимать въ томъ смыслѣ, что Христовъ, 
вознесенный на крестѣ и путемъ креста восшедшій на небо въ 
царство славы, въ это свое царство привлечетъ всѣхъ изъ цѣ
лаго міра, а не однихъ только овецъ дома Израилева. Лежащее 
въ основѣ такого пониманія представленіе противоположности 
міра языческаго и Израиля допускаетъ мысль о „всѣхъ" только 
въ общемъ смыслѣ, въ смыслѣ совокупности людей озъ всякаго 
народа, а не одного только Израиля '). Въ другихъ мѣстахъ 
Новозавѣтнаго Св. Писанія объемъ этихъ „всѣхъ", обратившихся 
ко Христу, настолько разгоиряется, что Христосъ представляется

*) Ср. Okhausen’s. Сипи», іііюг Еѵ. Іоііаппіз 32С. S ер. Златоуста.
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возвѣщающимъ Евангеліе находящимся даже въ темницѣ духамъ'). 
Впрочемъ, что касается болѣе опредѣленнаго и полнаго объема 
„всѣхъ", то мысль о немъ совершенно исключается какъ общимъ 
ходомъ рѣчи, такъ и отсутствіемъ опредѣленнаго члена при 
,,ττάντας“ въ Св. Евангеліи Іоанна 12 гл. ст. 20. Хотя въ притчахъ 
о званныхъ на брачный пиръ а), о дѣлателяхъ въ виноградникѣ *), 
о званныхъ на вечерю *) Санъ Спаситель наі ладно изображаетъ 
дѣйствіе привлеченія со стороны Бога всѣхъ грѣшниковъ къ 
покаянію и вѣрѣ, а чрезъ нихъ п къ Царствію Божію; тѣмъ не 
менѣе дѣйствіе „привлеченія* людей со стороны Бога не есть 
нравственно принудительное дѣйствіе, а влеченіе свободной любви, 
основывающееся на свободномъ расположеніи воли каждаго от
дѣльнаго человѣка. „Какъ магнитъ привлекаетъ не все, къ 
чему приближается, а одно только желѣзо, такъ и Богъ ко всѣмъ 
приближается, но привлекаетъ только тѣхъ, которые способны и 
обнаруживаютъ нѣкоторое сродство съ Нимъ...® 5).

Послѣ того какъ показанъ основной характеръ распростране
нія проповѣди Евангельской и изъясненъ основывающійся на 
немъ признакъ всемірности христіанства, мы имѣемъ возможность 
пониманія количественнаго объема распространенія христіанства: 
намъ, съ одной стороны, дѣлается яснымъ, почему проповѣдь 
Евангельская, начавши распространяться по всему міру съ пер
выхъ дней псторіи христіанской и причтомъ довольно сильно, 
все еще на пути своего распространенія, а, съ другой, понятнымъ, 
почему ата проповѣдь должна объять весь міръ, дойти до отда
ленныхъ предѣловъ вселенной къ концу Бременъ. Но перейдемъ 
одиакожъ къ подробному изъясненію мыслей Новозавѣтнаго Пи
санія о количественномъ объемѣ распространенія Евангельской 
проповѣди въ будущемъ.

Проповѣдь христіанская, начавшись съ Іерусалима, мало-по- 
малу обнимаетъ всѣ народы и страны земли. Узке въ вѣкъ Апо
стольскій, въ исполненіе словъ Самого Господа: „подобать; про- 
повѣдатнся Евангелію во всѣхъ языцѣхъ, наченше отъ Іеруса-

*) 1 Петр. з, 19.
3) М«. 22, 2—14.
3) 20, 1—16.
*) Лук* 14, 10—24,
*) Ѳеофилактъ ыа Ев. Іоанна 6, 44.
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липа *)—и даже до послѣднихъ земли*, *) вѣра во Христа про
повѣдана была въ Іерусалимѣ, потомъ въ Іудеѣ, Самаріи и да- 
лѣе. Предѣлъ Евангельской проповѣди: „послѣднія земли"—это 
не границы только земли обѣтованной или Палестины, ясныя ѵже 
изъ обозначенія странъ: Іудеи, Самаріи, а границы всей земли, 
всего земнаго шара. Въ такихъ-то широкихъ предѣлахъ пропо
вѣдь о Христѣ, начатая Св. Апостолами, неустанно продолжает
ся преемниками Св. Апостоловъ и будетъ продолжаться, пока 
при концѣ Бременъ не дойдетъ до послѣднихъ предѣловъ все
ленной.

Ясное указаніе на широкую область распространенія проповѣ
ди Евангельской или вѣры во Христа можно находить въ сло
вахъ Самого Господа: „Евангеліе проповѣстся по всей вселенной11 
и синонимичныхъ имъ выраженіяхъ, „во свидѣтельство всѣмъ 
языкомъ*; 8) „во всѣхъ языцѣхъ*, 4) „по всему міру" 5) и, на- 
конецъ, „во всей твари*. ®) При обширномъ кругѣ распростра
ненія проповѣди Евангельской нельзя дѣло представлять такъ, 
чтобы одинъ народъ за другимъ въ преемственномъ порядкѣ при
ходилъ въ общеніе жизни со Христомъ; но распространеніе вѣ
ры совершается то здѣсь, то тамъ, то въ странахъ ближнихъ, 
то дальнихъ; какого бы то ни было средоточнаго пункта посте
пенно разширяющихсл круговъ миссіонерства вѣры Христовой 
указать нельзя, пбо проповѣданіе и пріятіе вѣры совершается 
по волѣ Бога призывающаго, а не по наиередъ разсчитаннымъ 
человѣческимъ мышленіемъ путямъ. А Богъ Самъ, какъ замѣчено 
ио смыслу выше помѣченныхъ притчей Спасителя, иризываетъ 
всѣхъ грѣшниковъ въ покаянію и вѣрѣ.

Во времена Св. Апостоловъ предварительно п такъ сказать, 
преобразователь^ совершилось дѣло всемірнаго распространенія 
вѣры во Христа; всѣ народы извѣстнаго тогда міра, есдп не чрезъ 
проповѣдь нъ собственномъ смыслѣ и открытіе Церквей, то чрезъ

') ;І)К. 2-1. 47. 
·) Дѣли. 1, 8. 
») Лук. 24, 47.
4) Дѣли. 1, S. 
3) Мр. 13, 10.
“) Мо. 26, 18.
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слухъ о великомъ дѣлѣ Христовомъ стали исповѣдывать вѣру во 
Хриета. Даръ вѣдѣнія разныхъ языковъ, ниспосланный на апо
столовъ въ великій день Пятидесятницы и многочисленное въ 
этотъ день собраніе Лидъ изъ  разныхъ странъ и народовъ въ 
горницѣ Сіонской открыли первую возможность ко всемірному 
распространенію проповѣди Евангельской. Особенно сильно со
дѣйствовалъ дѣлу этого распространенія вѣры Христовой Св. Ап. 
Павелъ, получившій за свою широкую и нравственно-илодотвор- 
иую проповѣдническую дѣятельность среди язычниковъ названіе: 
„Апостола языковъ**. Разумѣя успѣхъ проповѣди и остальныхъ 
апостоловъ, по отношенію къ которымъ Св. Павелъ признавалъ 
себя „меньшимъ", онъ уже въ свое время свидѣтельствовалъ *) 
торжественно и открыто, пользуясь словомъ пророческимъ, „во 
лею землю изыде вѣщаніе ихъ (апостоловъ) п въ концы вселен
ныя глаголы ихъ“. Заимствованіе Св. Апостоломъ этого свидѣ
тельства изъ прор. Пс. 18, 5 показываетъ, что онъ фактъ распро
страненія вѣры во Хриета не ограничивалъ предѣлами извѣстнаго 
въ его время міра 2). т.-е. Римской имперіей, ни тѣмъ менѣе ду
малъ о проповѣди Апостольской единичнымъ личностямъ изъ то- 
го или другаго народа, могиламъ встрѣтиться Апостоламъ на 
пути ихъ миссіонерской дѣятельности 3). Мысленный взоръ Апо
стола, при приведеніи указаннаго свидѣтельства, устремляясь въ 
глубь будущихъ временъ, въ нихъ пророчески созерцалъ распро
страненіе вѣры Христовой, что подтверждается и собственнымъ 
свидѣтельствомъ Апостола въ посланіи къ Колоссянамъ „упова
ніе благовѣствованія сущее въ васъ, якоже и во всемъ мірѣ: и 
есть плодоносно и растимо* *). Образныя выраженія этого сви
дѣтельства несомнѣнно показываютъ, что Апостолъ языковъ, го
воря о посѣвѣ начатковъ (упованіе благовѣствованія) вѣры Хри
стовой во всѣхъ странахъ извѣстнаго тогда римскаго міра, сое
диняетъ съ этимъ предсказаніе о все большемъ и большемъ воз-

*) Римл. 10 и Кол. 1, 5. 6 также 23.
2) Предстанете проглядывающее въ толковыхъ трудахъ Златоуста п Ѳео

филакта, а особенно у HofmannJa Rudolfa, Die Wiederkunft Christi. 1850.
S. 40.

3) Мнѣніе приводимое y Ol3bausan’a, Corament. 4 te Aufl. 1, S. 881.
*) Кол. 1, & б.Ср. 2 Тилг. 4, S.

4
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растаніи зтого посѣва въ будущемъ. Изъ терновниковъ Св. Пи
санія широкій взглядъ на дѣло миссіонерства Евангельской про
повѣди усматривалъ у Апостола Павла блаж. Августинъ *).

Но Св. Ап. Павелъ, не только вообще высказывается о широ
кой, всеобъемлющей области распространенія вѣры во Христа, 
отчасти уже очевидной въ его время, но и въ частности пред
лагаетъ ученіе о распространеніи Евангелія между всѣми наро
дами въ посланіи къ Римлянамъ. а)

Придерживаясь обычнаго раздѣленія Св. Писаніемъ міра че
ловѣческаго на двѣ неравныя части: „Израиль п языки 8) „(όΙςραήλ 
και τά έ'θνη.““) Апостолъ языковъ говоритъ объ обращеніи ко 
Христу какъ Израиля, такъ и языковъ. Впрочемъ мысль Апосто
ла преимущественно останавливается на обращеніи Израиля ко 
Христу.

Бакъ ни казалось нѣкоторымъ изъ современниковъ Апостола 
обстоятельство обращенія Израиля ко Христу мало понятнымъ 
или даже невозможнымъ, самъ Св. Апостолъ признаетъ, что по 
идеѣ Израиль имѣетъ преимущественное право на принятіе Хри
стіанства, ибо онъ издревле приготовлялся ко Христу: ему при
надлежатъ и усыновленіе, и слава, и завѣты, и законоположеніе, 
и богослуженіе и обѣтованія; его отцы и отъ него Христось по 
плоти. Перемѣна теперешняго политическаго положенія Израиля 
сравнительно съ ветхозавѣтною его эпохою приготовленія къ 
Мессіи-Христу, фактическое положеніе Израиля — разсѣяніе его 
между всѣми народами, по всему земному шару, способствующее 
Израилю быть впослѣдствіи проводникомъ религіозныхъ, хри
стіанскихъ идей, еще болѣе убѣждаетъ Апостола въ мысли о 
весьма важномъ значеніи Израиля въ дѣлѣ миссіи Христіанской. 
Почему Апостолъ тѣхъ изъ своихъ современниковъ, которые вы
сказывали рѣшительное сомнѣніе въ будущемъ обращеніп Израиля 
ко Христу, называетъ „παρ’ έαυτού φρόνιμοι® *), т.-е. людьмп 
считающими самихъ себя не въ примѣръ умными, слиткомъ до-

0  Си. его Epystola LXXX. 
s) Римл. 11, 25.
3) Римл. 11, 11—12,—Дѣля. 13, 46; 18, 6. 
') Римл. 11. 26.
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вѣрчивымп къ своимъ собственнымъ умственнымъ силамъ и по
нятіямъ *), а слѣд., и мало основательными.

При разсужденіи объ обращеніи Израиля ко Христу Апостолъ 
находитъ для себя возможнымъ отвѣтить на слѣдующіе вопросы: 
какимъ образомъ, иди въ какомъ видѣ совершится обращеніе 
Израиля ко Христу, при какихъ обстоятельствахъ и къ какимъ 
поведетъ неминуемымъ слѣдствіямъ. Конечно, Апостолъ санъ 
прямо не ставитъ этихъ вопросовъ и тѣмъ менѣе рѣшаетъ каж
дый изъ ннхъ въ отдѣльности и по порядку. Несмотря на это, 
ученіе Апостола объ обращеніи Израиля ведется такъ, что не 
исчезаетъ при немъ возможность обращать вниманіе и къ Еван
гельскому ученію о томъ же предметѣ, иными словами, изъяснять 
эту рѣчь Апостола въ связи съ ученіемъ Евангелія о распро
страненіи Христіанства. Не отдѣльныя недѣлимыя личности изъ 
каждаго народа, до котораго донесется слово Евангелія, а на
роды какъ народы въ цѣломъ своемъ составѣ въ слухъ уха 
пріимутъ проповѣдь о Христѣ, — вотъ общій и главный взглядъ 
Апостола языковъ на обращеніе всѣхъ народовъ въ вѣрѣ во 
Христа и прежде всего на фактъ обращенія народа обѣтованія, 
т.-е. Израиля.

Пользуясь для выраженія внутренняго, тѣснѣйшаго и суще
ственнаго отношенія вѣрующихъ племенъ нли народовъ ко Хри
сту употребительнымъ еще въ ветхозавѣтвыхъ г) писаніяхъ об
разомъ природныхъ вѣтвей на основномъ стволѣ виноградной 
маслины 3), Апостолъ языковъ въ то же время употребляетъ рядъ 
отвлеченныхъ понятій для выраженія какъ печальнаго, тепереш
няго факта отторженія Израиля отъ пстинпой вѣры Христовой, 
такъ и будущаго радостнаго событія обращенія Израяля ко Хри
сту. Называя первый фактъ то отложеніемъ (ή άιτοβολή), то от
паденіемъ (т5 ήττημα), онъ второе событіе обозначаетъ понятіямп: 
пріятіе (ή πρόςληψις), исполненіе (τό πλήρωμα). Повидимому, самп 
по себѣ эти понятія не представляютъ особенной трудности для 
пониманія, при взаимномъ ихъ сопоставленіи они поясняютъ 
другъ друга; но интересно прослѣдить смыслъ ихъ употребленія

*) Ср. іжзегест. Меуег’а на этотъ цитатъ.
2) Ср. паіір. ЗІе. 5, 1 и д. Іереи. 2, 21. Іе». 15, 1 и д. 19, 10 л др.
) Ршд. 11,10—24.

4?
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въ священномъ языкѣ библейскомъ, чтобы такимъ путемъ под
твердить высказанную уже мысль Апостола объ образѣ будущаго 
обращенія Израиля ко Христу. Не останавливаясь долго внима
ніемъ на поня'ііи „отложеніе", которое, по противоположенію его 
у Апостола понятію „пріятіе*, означаетъ исключеніе Евреевъ за 
грубое невѣріе ко Христу п ожесточеніе противъ Бога изъ народа 
обѣтованія, должно намъ точнѣе п полнѣе опредѣлить понятіе: 
„ отпаденіе Израиля", чтобы отсюда ясенъ былъ для насъ смыслъ 
понятія: „пріятіе или исполненіе Израиля". ‘Ήττημα—слово это 
непосредственно принадлежитъ языку греческому, священному 1); 
у классическихъ писателей оно не встрѣчается, а потону и 
смыслъ его нужно искать въ сознаніи писателей священныхъ. 
Въ 1-й разъ это слово употребляется у LXX: Ис. 31, 8 въ вы
раженіи: „έ'σονται €ΐς ήττημα" — будутъ въ побѣждены (рѣчь о 
разбитыхъ Ассиріянахъ). Нѣкоторые нѣмецкіе ученые я) перево
дятъ эти пророческія слова: „будутъ въ незначительномъ числѣ"; 
смыслъ, придаваемый такимъ переводомъ слову „ήττημα" въ Нс. 
31, 8, переносится и на „ήττημα" у Апостола въ посланіи къ 
Римл. 11,12. Но не говоря уже о степени справедливости и точ
ности такого перевода указаннаго слово выраженія у LXX срав
нительно съ еврейскимъ подлинникомъ, въ нашемъ мѣстѣ у Апо
стола „ήττημα" никакъ не можетъ значить: недостаточное число, 
малочисленность (paucitas) увѣровавшихъ въ Мессію Іудеевъ 4). 
Ибо при „ήττημα" въ посланіи къ Римл. находится опредѣленіе 
„αυτών" указывающее въ связи съ опредѣленіемъ „αυτών" при 
„παράπτωμα" того же стиха на невѣрующихъ Іудеевъ; а ихъ какъ 
во времена Апостола, такъ и теперь очень не мало. Гораздо 
лучите и прямѣе другое пониманіе для слова ήττημα непосред
ственно вытекающее ивъ точнаго пониманія первоначальнаго 
употребленія этого слова у пророка Исаіи. Въ пророчествѣ Исаіи 
находится свидѣтельство объ Ассиріянахъ, что они έ'σονται €ΐς 
ήττημα. Слова эти, какъ буквальный переводъ еврейскихъ словъ 
„игыо ламамъ", означаютъ, что Ассирійцы молодаго поколѣнія

*) Ие. 81, 8. LXX и 1 Кор. 6, 7.
а) У классиковъ встрѣчается только ήττα, пропивая. ѵію% Plut. Laeli. Г. 195.
3) Баѵмгартенъ Крузіусъ, Висипитъ и др.
*) Какъ 11. Розановъ, Обозрѣніе посланій Св. Апостоловъ. М. 1686, стр. 89.
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(елав. „юноты“ же будутъ въ побѣждена) нѣкогда будутъ въ со
стояніи низшемъ обыкновеннаго, въ состояніи несвободы, раб
ства, словомъ, будутъ не тѣмъ, чѣмъ они были и должны были 
быть по своему могуществу. Находившіеся въ ветхозавѣтное 
время у Ассиріянъ въ плѣну Іудеи и въ новозавѣтное время 
чрезъ свое невѣріе во Христа стали не тѣмъ, чѣмъ они должны 
были быть по своей идеѣ; попали въ состояніе низшее и худшее 
прежняго,—состояніе нравственнаго и религіознаго упадка, ко
торое Апостолъ и обозначаетъ словомъ „τό ήττημα“. Этотъ смыслъ 
слова ήττημα, передаваемаго въ славянскомъ текстѣ словомъ „от
паденіе", а въ русскомъ „оскудѣніе", и есть его полный и соб
ственный смыслъ. Послѣ такого опредѣленія слова ήττημα въ на
шемъ мѣстѣ у Апостола открывается намъ точный смыслъ п сюва 
πλήρωμα, который Апостолъ мыслитъ въ сопоставленіи и противо
положеніи съ словомъ ήττημα. „Τό πλήρωμα—исполненіе" не можетъ 
означать круглаго, полнаго числа и давать мысль объ обращеніи 
ко Христу всего народа Божія въ общей совокупности всѣхъ 
его членовъ, ибо и „το ήττημα" не означаетъ уменьшеннаго, не
достаточнаго числа, которое бы указывало на Израиля, ослаб
леннаго въ своемъ количествѣ, по причинѣ отпаденія большей 
части его членовъ, переставшихъ быть вслѣдствіе невѣрія соб
ственною частію народа Божія ')· „То πλήρωμα® въ соотвѣтствіе 
принятому нами опредѣленію „то ήττημα" означаетъ такое со
стояніе Іудейскаго народа, въ которомъ онъ вполнѣ и всецѣло 
оказывается тѣмъ, чѣмъ онъ долженъ быть, — состояніе его, какъ 
народа Божія. Принятіе Іудейскаго народа въ нѣдро христіан
ства Апостолъ мыслитъ какъ τό πλήρωμα Іудеевъ. Это значитъ: 
Апостолъ представляетъ себѣ обращеніе Іудеевъ въ христіанство, 
какъ обращеніе избраннаго народа Божія, какъ обращеніе есте
ственнаго Израиля, а не духовнаго Израиля, какъ Гал. 6, 16. 
Такимъ образомъ Апостолъ имѣетъ въ виду обращеніе ко Хри
сту народа Іудейскаго, какъ народа, а не обращеніе каждаго изъ 
членовъ этого народа порознь иди всѣхъ въ совокупности. Об
щее понятіе обращенія народа ко Христу не означаетъ еще об
ращенія всѣхъ безъ исключенія отдѣльныхъ личностей, принад
лежащихъ къ тому иди другому народу; такъ ооращеніе Св. Вла-

*) Пробивъ Meyer’a. Commentar Briefs an d. R6mer. S. 398.
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диміромъ Руси въ христіанство не значило обращенія всѣхъ безъ 
исключенія Русскихъ, жившихъ въ его время.

Понимая образъ обращенія Израиля ко Христу, какъ обраще
ніе цѣлаго народа, мы въ томъ же смыслѣ и объемѣ должны 
понимать пророчество Ап. Павла и объ обращеніи всѣхъ наро
довъ ко Христу; ибо Апостолъ и относительно язычниковъ го
воритъ: „полнота языковъ войдетъ въ Церковь*. Мысль Апостола 
объ образѣ обращенія Іудеевъ ко Христу находитъ для себя 
дальнѣйшее подтвержденіе и разъясненіе въ словахъ: „весь Из
раиль спасется—πας Ισραήλ σωθήσεται“ 1). „Весь Израиль —πας 
Ισραήλ“ никогда въ священномъ библейскомъ языкѣ не употре
бляется для означенія совокупнаго и полнаго числа отдѣльныхъ 
Израильтянъ '), но означаетъ въ святой Библіи всегда и вездѣ 
Израиля, какъ народное цѣлое, какъ народную единицу ®). Въ 
2 Пар. 12, 1 читается относительно Іудейскаго царя Ровоама: 
„έγκατελιπε τάς έντολάς κυρίου — остави заповѣди Господній, и 
затѣмъ прибавляется: „и весь Израиль съ нимъ—και πας Ισραήλ 
μετ’ αύτοΰ*. ΙΙο смыслу авторъ книги Паралипоменонъ послѣд
ними словами дѣлаетъ напоминаніе о нѣкоторомъ нарушеніи за
повѣдей Божіихъ со стороны народа Израильскаго, хота иные 
члены этого народа п остались вѣрными закону Божію 4). По
лому и мысль его ο „πας Ισραήλ® должно понимать какъ мысль 
о народѣ въ его общемъ единствѣ; въ такомъ же смыслѣ п объ
емѣ понималъ мысль о всемъ Израилѣ и Апостолъ Павелъ въ 
Римл. 11, 20. Вели писатель ветхозавѣтной книги представляетъ 
Израиля какъ цѣлый народъ, оставившій Бога п забывшій ис
полненіе Его заповѣдей, то писатель Новозавѣтной книги гово
ритъ о цѣломъ народѣ Израильскомъ, имѣющемъ обратиться ко 
Христу и чрезъ то получить спасеніе. Дѣло обращенія отдѣль
ныхъ народовъ ко Христу, какъ извѣстно азъ исторіи распро
страненія христіанства, совершалось вдругъ по дѣйствію того п 
другаго благопріятнаго христіанству обстоятельства. Народъ, какъ 
живой организмъ, сильно возбуждался этимъ обстоятельствомъ и

*) Римл. П, 26.
!) Противъ Меуег’а.
а) Ср. LXX. 1 Дар. 7, 5; 25, 13. Цар. 12, 1. 2 Пар. 12, 1.
‘) Ибо во Іудѣ бяку словеса блага. (Самей пророкъ). 2 Пар. 12, 12.
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въ одинъ рѣшительный, но вмѣстѣ и счастливый момента своей 
жизни и исторіи принималъ Христіанство. Такъ народъ Русскій 
при славно-державномъ князѣ Владимірѣ. Народъ Израильскій 
при своемъ обращеніи не составитъ, согласно съ взглядомъ Св. 
Апостола, исключенія изъ этого общаго правила. Въ какой же 
рѣшительный моментъ своей исторической жизни и по какому 
побудительному обстоятельству обратился Израиль ко Христу?

Отвѣтъ на этотъ вопросъ даетъ Апостолу Павлу случай и мѣсто 
высказаться объ обращеніи ко Христу всѣхъ языческихъ народовъ. 
ІІасколько Апостолъ старается поставить на видъ читателю это 
послѣднее обстоятельство, настолько у него п самый отвѣтъ на 
вышепоставленный вопросъ является не совсѣмъ прямымъ и от
крытымъ. У Апостола отвѣтъ на вопросъ о побужденіи обраще
нія Израиля ко Христу стоитъ въ связи съ отвѣтомъ на во
просъ, до какого временп продлится ослѣпленіе Израиля. „Ослѣ
пленіе отъ части Израилевы бысть, дондеже исполненіе языковъ 
внидетъ" ') ботъ какъ свидѣтельствуетъ Апостолъ языковъ о вре- 
мсни и побудительной причинѣ обращенія Израиля, называя это 
сиое свидѣтельство „тайной—τό μηστήριον". Останавливая вниманіе 
на общемъ опредѣленіи Апостоломъ характера своего свидѣтель
ства объ обращеніи Израиля, мы должны сказать, что слова сви
дѣтельства „ослѣпленіе съ Израилемъ было или сталось (γέγονε)“ 
не заключаютъ въ себѣ ничего таинственнаго: ожесточеніе Изра
иля противъ Христа было дѣломъ очевиднымъ какъ для самого 
Апостола, такъ п для всѣхъ его современниковъ; оно обнаружи
лось, какъ нельзя лучше и болыпе, въ послѣдніе дни земной 
жизни Христовой, будучп не задолго до нихъ предсказано а). 
Таинственное, то, чего нельзя было понять и объяснить силою 
человѣческаго ума, до познанія чего можно было дойти только 
при содѣйствіи Божественнаго откровенія, въ вышеприведенномъ 
свидѣтельствѣ Апостола—это опредѣленіе срока невѣрія и оже
сточенія Израиля: „дондеже исполненіе языковъ внидетъ". Къ 
атому опредѣленію имѣютъ отношеніе п выраженіе: „отъ части 
поставленное на срединѣ словъ „ослѣпленіе Израиля*. Невиди
мому все сдововыраженіе: „ослѣпленіе отъ части Израилевы бысть"

») Римл. 11, 25.
*) Мѳ. 23, 37—39.
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означаетъ печальное состояніе Израиля какъ случай съ нѣкото
рою его частію. Но у Апостола, какъ сказано, рѣчь о будущей 
судьбѣ всего Израиля, какъ народа, а не одной только его части; 
къ тому же образъ выраженія „отъ части® нельзя связать съ 
„тш Ισραήλ® *), подобная связь выражена была бы такъ: „με'ρει του 
Ισραήλ®. Въ той же формѣ и связи, въ какой выраженіе „από μέ
ρους* находится въ нашемъ мѣстѣ, оно естественно должно быть 
нарѣчнымъ ближайшимъ опредѣленіемъ, имѣющимъ цѣлію обо
значить предметъ, къ которому относится, какъ нѣчто предвари
тельное, временное, доселешнее въ противоположность послѣду
ющему, позднѣйшему, заключительному. Такое значеніе для вы
раженія „άηό μέρους — отъ части® приложимо и къ другимъ мѣ
стамъ употребленія его у Ап. Павла: Римл. 15,15; 15, 24; 1 Кор. 
1, 14. Какъ нарѣчное опредѣленіе и притонъ собственно вре
мена, „από μέρους® относится въ мѣстахъ его употребленія къ 
глаголу, какъ грамматической формѣ, которою преимущественно 
выражается понятіе времена,—въ нашемъ мѣстѣ къ глаголу γέ~ 
γονε—бысть. При отношеніи нарѣчнаго опредѣленія „отъ части® 
къ глаголу бысть—тетоѵеѵ, оно можетъ выражать илп ту мысль, 
что явившееся еще не вполнѣ явилось, или ту, что явившееся 
составляетъ часть того, что должно явиться. Такъ какъ первой 
мысли по отношенію къ ожесточенію Израиля нельзя допустить: 
ожесточеніе Іудеевъ противъ Христа выразилось такъ сильно, 
какъ только могло выразиться; то нужно остановиться на вто
рой; прп ней все выраженіе Апостола: „ослѣпленіе отъ части 
Израилевы бысть® получаетъ такой смыслъ: съ Израилемъ слу
чилось ослѣпленіе только временное, коего нельзя считать не
измѣннымъ и имѣющемъ продолжаться до конца исторіи Изра
иля. Если теперь Израиль, народъ Еврейскій, не вѣруетъ во 
Христа, то въ будущемъ онъ обратится ко Христу; въ основѣ 
этой увѣренности Апостола лежитъ глубокое убѣжденіе: „нерас- 
каянна (непреложны), говоритъ онъ, дарованія и званіе (призна
ніе) Божіе® ®). Частные, нерѣдко случающіеся и въ наше время 
примѣры обращенія Евреевъ ко Христу служатъ уже оправда
ніемъ пророчества Апостола языковъ о конечной судьбѣ Изра-

‘) Противъ Fjitsche, Kreh’la и др.; такъ Меуег. 
а) Ршм. 11, 29.
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ила. Но Апостолъ, говоря о провсшедшемъ ожесточеніи Израиля 
Жакъ временномъ явленіи, далѣе опредѣляетъ, до какого момента 
времена оно продлится, „дондеже исполненіе языковъ внидетъ *)· 
Замѣчательно, что сказавши это, подошелъ Апостолъ, незамѣтно 
для читателя, къ обозначенію мысли объ обращеніи языческихъ 
народовъ ко Христу. Въ то время, когда Іудейскій народъ бу
детъ находиться въ духовномъ ослѣпленіи, войдетъ (είσελθη) пол
ная мѣра народовъ—το πλήρωμα των ёѲѵшѵ—войдетъ туда, куда 
Іудейскому народу, по причинѣ и за время его ослѣпленія, войти 
стало невозможнымъ—вотъ полная мысль Апостола. Образъ вы
раженія Апостола: „внидетъ—είσέλθη" легко объяснимъ для пасъ, 
вели мы припомнимъ различеніе у того же Апостола въ отноше
ніи къ Церкви Христовой „внѣшнихъ® (оі еНш) и „внутреннихъ" 
(οί ёсгш 2). Первыми Апостолъ называетъ невѣрующихъ, стоящихъ 
внѣ лона Церкви Христовой. Язычники, какъ невѣрующіе, суть 
внѣшніе (οί е'2ш); обращеніе ихъ въ нѣдра Христовой Церкви 
естественно представить какъ вхожденіе въ нее. Вхожденіе въ 
Церковь Христову, а не вхожденіе на небо, какъ мечтаютъ 
Ирвингіане, предстоитъ полнотѣ язычниковъ. Какой смыслъ въ 
выраженіи Апостола: „полнота язычниковъ?" Такъ какъ у Апо
стола выраженіе: „полнота язычниковъ" стоитъ въ отношеніи къ 
выраженію „весь Израиль", а это послѣднее выраженіе пначе 
обозначается какъ полнота ихъ, т. - е. Израильтянъ, то и „пол
нота языковъ® означаетъ полное число языческихъ народовъ. Выше 
мы поняли мысль о полнотѣ Израильтянъ, какъ мысль объ Из
раилѣ въ его народномъ дѣломъ, народной единицѣ; примѣни- 
тельно къ этой мысли изъяснено нами и выраженіе: „весь Из
раиль". Если теперь выраженіе „весь Израиль" означаетъ Израиля 
въ смыслѣ и объемѣ народнаго цѣлаго, народной единицы, то и со
отвѣтствующее ему выраженіе—„исполненіе языковъ" указываетъ 
на народы, представляющіе, каждый въ своей отдѣльности, на
родное цѣлое, народную единицу. Язычники обратятся ко Хри
сту, по свидѣтельству Ап. Павла, не отдѣльными личностями, а 
цѣльными народами и племенами. Апостолъ языковъ санъ далъ 
прямое и а:шюе подтвержденіе такому своему свидѣтельству;

4) Рима, 11, 25.
*) См. 1 Кор. 5, 12, 13.
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таю  онъ проповѣдывалъ слово Евангельское народамъ Малоазій
скимъ, народу Греческому въ столицѣ его Аѳинахъ, народу Ла
тинскому (въ Римѣ). Само собою разумѣется, что Апостолъ, го
воря о вхожденіи въ Церковь Христову языковъ, могъ выразить
ся и просто „ языки -  τά ?θνη“ внидутъ. Но онъ счелъ нужнымъ 
употребить выраженіе „полнота языковъ*. Это для того, чтобы 
усилить понятіе: „языки—τά έθνη показать, что понятіе должно 
брать въ полномъ и цѣломъ его объемѣ, какъ скоро рѣчь захо
дитъ объ обращеніи народовъ ко Христу. Дока хотя нѣкоторая 
часть народовъ находится внѣ Христовой Церкви, до тѣхъ поръ 
конца ослѣпленію Израиля не наступитъ *)«— такъ пначе выра
жается мысль Апостола о времени обращенія народовъ ко Хри
сту. Обращеніе полноты Израиля, Израиля въ его народномъ 
цѣломъ произойдетъ тогда, когда войдетъ въ Церковь полнота 
языковъ, т.-е. когда обратятся ко Христу невѣрующіе язычники 
какъ народы.

Соотвѣтствіе или соотношеніе между будущимъ фактомъ обра
щенія Израиля ко Христу, какъ народа, іі фактомъ обращенія 
совокупности язычниковъ, какъ народовъ же, выражается у Апо
стола кратко словомъ „п тако“ (весь Израиль спасется). Не со 
стороны только преемства и послѣдовательности врсменп надо 
понимать это соотношеніе, а со стороны образа щи способа со
вершенія этихъ важныхъ событій будущаго. Это потому, что 
слово „тако“ (ойтш) нпкогда у Апостола Павла не означаетъ об
стоятельства временп 8), а всегда родъ юга способъ совершенія 
событій 3). Такъ какъ выше показанъ уже Апостоломъ образъ 
обращенія въ нѣдра Церкви Христовой Израиля, то можно ду
мать, что Апостолъ оборотомъ рѣчи: „и тако“ дѣлаетъ заключе
ніе своимъ мыслямъ объ обращеніи Израпля ко Христу. Присма
триваясь ближе къ мыслямъ Апостола въ данномъ мѣстѣ, мы 
дѣйствительно должны допустить здѣсь общій выводъ мыслей 
Апостола, Съ этой точки зрѣнія для насъ будетъ понятно и со
отношеніе здѣсь мыслей Апостола. При тѣсномъ видимомъ отно
шеніи мысли Апостола, „и тако весь Израиль спасется® къ прсд-

*) Ср. Hofmanns, Ileil. Selir. 8 Th. 497, S. 
s) Пропить OIsliansen’-a, KreliPa, Bi8ping’-a, Do Wette. 
a) Ср. 1 Ѳессл. 4, 17; Гал. 6, 2; 1 Kop. 14, 25.
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шествующей мысли о вхожденіи въ Церковь Христову полноты 
языковъ, а этой послѣдней мысли къ мысли о временномъ только 
ожесточеніи Израиля, мы общій кругъ мыслей Апостола въ дан
номъ мѣстѣ должны выразить такъ: теперешнее ослѣпленіе въ 
вѣрѣ Іудейскаго народа есть только временное; оно престанетъ 
п престанетъ именно чрезъ то, что войдетъ въ Церковь Христову 
полнота языковъ, т.-е. язычниковъ; такимъ образомъ чрезъ это 
обстоятельство (и тако) вызванное прекращеніе ожесточенія Из
раиля необходимо поведетъ къ спасенію Израиля и, притонъ, 
какъ народа въ соотвѣтствіе обращенію ко Христу полноты язы
ковъ, какъ народовъ же. Этимъ послѣднимъ фактомъ — фактомъ 
обращенія всѣхъ языческихъ народовъ ко Христу, возбудится и 
въ народѣ Израильскомъ ревность обращенія ко Христу. На
мекъ на это даетъ самъ же Апостолъ въ 11-мъ стихѣ 11 главы 
посланія къ Римлянамъ. Повидимому представляется страннымъ, 
какъ это Израпль, проникнутый чувствомъ невѣрія ко Христу, 
вдругъ, но дѣйствію извѣстнаго уже церковно-историческаго об
стоятельства перемѣнить это свое внутреннее состояніе на со
стояніе глубокой спасительной вѣры во Христа. Но подобное со
поставленіе двухъ разнородныхъ фактовъ является у Ап. Павла въ 
посланіи къ Римлянамъ совершенно простымъ п естественнымъ; оно 
напоминаетъ намъ подобное же обозначеніе совпаденія начала 
просвѣщенія людей съ концомъ ихъ ослѣпленія въ рѣчи къ жи
телямъ просвѣщеннаго Коринѳа '). Такъ замѣчаютъ, что Св. Па
велъ любитъ опредѣлять моменты наступленія иди окончанія 
одного событія по моментамъ прекращенія пли наступленія со
бытія противоположнаго.

Мысли Апостола объ историческомъ моментѣ обращенія Іу
деевъ, такъ выраженной, нисколько не противорѣчитъ свидѣ
тельство того же Аностола въ посланіи къ Ѳессалоникійцамъ: 
„постиже на нихъ гнѣвъ до конца — (Ιφθασεν έπ’ αύτούς ή όργή 
eis τέλος 3). Это свидѣтельство аностола яликовъ не означаетъ 
того, что гнѣвъ Божій сотретъ съ лица земли невѣрный Богу 
народъ Іудейскій еще во время и въ состояніи его ослѣпленія; 
смыслъ свидѣтельства скорѣе противоположный. Относящееся

*) См. 2 Кор. 5, 16. Еели знали Хриета по плоти, то юанѣ уже не знаемъ.
*) 1 Ѳессал. 2, 16.
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къ глаголу „Ι'φθασεν^ слово η€ΐς τέλοςС{, соотвѣтствующее Еврей- 
слому „лехалаа, показываетъ, что тяготѣющій теперь на Іудеевъ 
гнѣвъ Божій получитъ конецъ, достигнетъ своего предѣла, сдѣ
лаетъ вполнѣ свое дѣло. Все выраженіе этой мысли приравни
вается такимъ образомъ къ выраженію пророка Даніи на въ 
12, 7: „кончится разсѣяніе горсти народа святаго“ *).

Доселѣ раскрытое намп ученіе ап. Павла объ обращеніи Из
раильскаго и языческихъ народовъ ко Христу въ ихъ взаимномъ 
отношеніи имѣетъ для себя твердое основаніе въ ученіе Христа 
Спасителя о томъ же предметѣ. Если не видѣть вмѣстѣ съ Ори- 
геномъ мысли объ обращеніи Израиля, какъ народа, ко Христу 
въ краткомъ замѣчаніи напіего Божественнаго Учителя о про
зябшей смоковницѣ, которое находится въ эсхатологической рѣчи 
Господа 2), по Евангелію Матѳея, то все-таки ту же мысль въ 
связи съ мыслію объ обращеніи языковъ можно усматривать въ 
эсхатологической рѣчи Христа Спасителя,%о Евангелію Луки 3), 
Хотя эта рѣчь предсказаніе о конечной судьбѣ Іерусалима за
ключаетъ вмѣстѣ съ пророчествомъ о кончинѣ міра, однако 
мысль объ обращеніи Іудеевъ ко Христу иредъ кончиною міра 
не прямо въ ней выражается, а лить выводится изъ словъ, го
ворящихъ собственно о конечной судьбѣ Іерусалима· „Іеруса-

*) См. Hofmanns Scliriftbewies II. Th. 649, S.
*) См. Μυ. 24, 33 и 34 ст, Оригенъ, размышляя о смоковницѣ, упомина

емой въ атомъ мѣстѣ Евангелія, скачала понимаетъ подъ ней всякаго стре
мящагося къ жизни блаженной, а потомъ съ отношеніемъ къ Лук. 13, 7, го
воритъ: „можетъ подъ оною смоковницею разумѣться народъ обрѣзанія, къ 
которому лришелъ алчущій Господь и когда не нашелъ плода на ней, по 
единъ признакъ жизни, сказалъ: никогда отъ тебя никто да не вкуситъ плода. 
Migne. ХПІ. р. 1683. Орйгеневекое аллегорическое объясненіе смоковницы 
раздѣляетъ Штиръ (Stier): Die Reden d. Herrs Iesu. 3. AufL: изъясненіе на 
Мѳ. 24, 32. 33, и Ауберленъ (Auberlen, Propli, Daniel. S. 363). Ha это объ
ясненіе Dorner въ своемъ спеціальномъ сочиненіи: De oratione Cliristi escha- 
tologica. 1844 p. 75, nota 35, замѣчаетъ: думаю, что объясненіе бодѣе остро
умно, чѣмъ истинно. Лука ничего не имѣетъ относительно смоковницы про
клятой по зловѣщему признаку: почему онъ самъ едвали такъ разумѣлъ пашу 
притчу. Затѣмъ переходъ къ народу Іудейскому былъ бы неожиданъ, никакимъ 
признакомъ не указанъ. Ибо ничего ты не имѣешь въ отношеніи къ смоков
ницѣ проклятой или сухой оѵЩ κατηραμένν} или ?ηρα дазке члена указатель
наго αΰτη (какъ стх, 34).

*) Іук. 21, 24.
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лішъ будетъ попираемъ языкн, дондеже скатаются времена 
языкъ“--вотъ этп слова*

Судьба Іерусалима тѣсно связана съ нравственнымъ и рели
гіознымъ состояніемъ народа, коего онъ былъ богослужебнымъ 
центромъ и священною столицею. По одному пророчеству, ска
занному Хрпстомъ не задолго до эсхатологической рѣчи, Іеру
салимъ подвергнется опустошенію ') и осадѣ со стороны языч
никовъ, такъ какъ не хотѣлъ собрать чадъ своихъ ко Христу, 
теперь по другому пророчеству Божественнаго Учителя печаль
ной судьбѣ Іерусалима предсказывается счастливая перемѣна; 
тяжелому его современному состоянію предвидѣлся въ будущемъ 
предѣлъ. Само собою понятно, что это обстоятельство опятъ 
должно стоять въ тѣсной связи съ перемѣною нравственно-ре- 
лигіоэнаго состоянія чадъ Іерусалима. Такъ какъ Іерусалимъ счи
тается представителемъ п мѣстомъ національнаго единства всего 
Израильскаго народа, какъ народа Божественнаго обѣтованія и 
благодатнаго избранія, то благопріятный поворотъ въ судьбѣ Іе
русалима предполагаетъ дѣйствительный и рѣшительный перево
ротъ въ религіозно нравственномъ сознаніи современнаго Изра
иля, переходъ его азъ теперешняго невѣрія въ вѣру, а именно 
Израиля какъ народнаго цѣлаго, народной единицы. Свѣтлый 
лучъ обращенія Іерусалима ко Христу и теперь сіяетъ уже въ 
щедродателі.номъ устроеніи Ихъ Величествами Маріи Магдали- 
шшскаго храма на Елеонѣ. Грядущая благопріятная судьба 
столицы Израиля необходимо отразится на доброй судьбѣ цѣ
лаго народа обѣтованія. Правда, при первомъ взглядѣ на со
временное положеніе Израиля, находящагося въ разсѣяніи, 
между всѣми народами, по истинѣ отведеннаго во вся пре
дѣлы земли и раздѣленнаго, повидимому, на атомы, трудно 
предположить возможность обращенія его, какъ народнаго цѣ
лаго, ко Христу. Но п въ современномъ печальномъ п разстро
енномъ состояніп связь между разбросанными членами еврейской 
націи непорвана; оиа постоянно даетъ себя такъ иди иначе чув
ствовать и будетъ сохраняться до времени исполненія пророче
ства о послѣдней судьбѣ Іерусалима и міра. Теперешнее факти
ческое положеніе Израиля между всѣми народами по всему зем
ному шару, поспособствуетъ уму быть «послѣдствіи проводни-

') Мо. 23, 87. 3S.
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комъ религіозныхъ христіанскихъ идей и имѣть въ будущемъ 
весьма важное значеніе въ дѣлѣ миссіи христіанской

„Аминъ глаголю вамъ, не мимо идетъ родъ сей, дондеже вся 
сія будутъ* *). Въ атомъ нареченіи Господа съ полною силою 
утвержденія и непререкаемостію историческаго свидѣтельства 
высказывается мысль о ^прохожденіи со сцены жизни и исто
ріи, постоянномъ пребываніи и сохраненіи въ предѣлахъ извѣ
стнаго времени и мѣста, рода сего, о столицѣ котораго давалъ 
Господь предсказаніе, т.-е. народа Іудейскаго, а не христіанска
го ®), п тѣмъ менѣе генераціи только современниковъ Хриета “). 
Понятіе времени или лѣтъ жизни вообще ошибочно здѣсь под
разумѣвается 4) нѣкоторыми экзегетами подъ словомъ: родъ 
(γενεά)—generatio; такое значеніе отнюдь не есть первоначаль
ное и коренное. Доказательствомъ тому служитъ происхожденіе 
нашего слова отъ γένω и сродство его съ довольно большою ге
нераціею словъ, какъ γένος, γέννα, γενέθλη, γονή, γόνος π др. 
Всѣ эти слова первоначально указываютъ на пропсхожденіе, 
родъ, а потомъ уже имѣ.ютъ значеніе и возраста съ необходимо 
предполагаемымъ при атомъ количествомъ лѣтъ. Періодъ жизни 
одного поколѣнія — именно современниковъ Хриета — слиткомъ 
кратокъ, чтобы на протяженіи его могли совершиться всѣ тѣ 
пріуготовляющія и предваряющія второе пришествіе Хрнста со
бытія и дѣйствія, которыя разумѣются подъ „πάντα ταΟτα—подъ 
всѣмъ этимъ0 въ разсматриваемыхъ словахъ Господа. Притонъ 
же не въ намѣреніи Хриета было означенными словами прибли
жать и укорачивать срокъ наступленія послѣднихъ событій въ 
мірѣ. Значеніе γενεά въ смыслѣ вѣрующихъ во Хриета, хота и 
можно допустить въ данномъ мѣстѣ, причемъ слова: „не мимо- 
идетъ родъ сей, дондеже вся сія будутъ* получаютъ такой смыслъ: 
Дерковь останется непобѣдимою, пока исполнится все, по слову 
Христову 5), что сказано о непреоборимой силѣ Церкви *);— од-

·) Мв. 24, 34.
2) Пропивъ Labge.
3) Воротивъ 01shausen’a.
4) См. обзоръ генеалогіи этого многосложнаго слова у Pomona, Ibld. рр. 

7 6 -8 4 .
*) т .  2в, is.
·) Ср. Златоустъ и Оригенъ.
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нако скорѣе и естественнѣе всего встрѣтить въ эсхатолоі’вческой 
рѣчи Господа упоминаніе и о послѣдней судьбѣ Іудеевъ, а не 
однихъ только христіанъ. Еслибы христіанъ разумѣлъ исключи» 
тельно Христосъ въ γενεά, то сказалъ бы слушателямъ: „αμήν λέγω 
ύμΐν δτι ού μή καρέλθη не ή γενεά αΰτη, а: η γενεά ύμών или ύμε- 
τέρα“ (не мимойдетъ родъ вашъ). Употребленіе слова γενεά для 
обозначенія народа Іудейскаго отверженнаго—есть обычное, часто 
встрѣчающееся въ книгахъ какъ Новаго *), такъ и Ветхаго За
вѣта я). Примѣняя это слово въ послѣднемъ значеніи тогда, когда 
говорилъ о судѣ надъ Іудеями s), Христосъ Спаситель употреб
ляетъ то же самое слово и въ томъ же значеніи, когда говоритъ 
п объ ихъ спасеніи. Не мимойдетъ родъ сей, т.-е. родъ или на
родъ Іудейскій “. Несмотря на свое теперешнее разсѣяніе между 
всѣми языками, онъ сохранитъ свое національное единство, на
родную цѣлость, и не исчезнетъ со сцены жизни и исторіи. По
добно сему и Іерусалимъ—столица Іудеевъ—будетъ только по
пираемъ —Ισταπτατουμένη, а не попранъ—πατηθήσεται, т.-е. будетъ 
въ попраніи продолжительное время, дока исполнятся времена 
языкъ. Понятіе полноты времени или временъ, нерѣдко встрѣ
чающееся въ Св. Писаніи, большею частію имѣетъ благопріятное 
значеніе *)·, такое же значеніе, надо думать, имѣетъ оно и въ 
выраженіи Евангелиста Луки: „исполнятся времена языкъ*. Не 
наступленіе карательнаго и испытующаго суда надъ языками 5) 
должно видѣть въ выраженіи „исполненіе языческихъ Бременъ", 
а завершеніе періода исторической жизни язычниковъ, предназна
ченнаго имъ для исполненія карательнаго суда надъ Іерусали
момъ. Такъ какъ не одинъ языческій народъ (Римляне) враж
дебно относился къ Іерусалиму, а нѣсколько, каждый въ свое 
время, то и замѣчается: „времена языкъ0, а не „ в р е м я и  такъ 
какъ, съ другой стороны; историческая жизнь языческихъ наро-

*) Напр. Мо. 12, 46; Лук. 17, 25.
*) Напр. Лев. 20, 18 и др. Іерем. 7, 29: отверзе Господь и отрине родъ

творящій сія.
а) Мо. 24, 36.
‘) Напр. Мр. 1, 15. Га*. 4, 4. Евр. 1, 1. Еф. 1, 10.
») Наир. Olsliausen flber Evang. 1 В. 2 Abth. 889. ср. Schott im сопи», p.

328 и Lange, Εν. Lue. 328. S.
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довъ находила и находитъ для себя завершеніе или окончаніе въ 
христіанствѣ, то и въ выраженіи „исполненіе Бременъ языковък 
можно видѣть указаніе на время призванія и обращенія языче
скихъ народовъ въ христіанскую вѣру *) Съ наступленіемъ это
го отраднаго для истинно - христіанской души времени согла
суется, какъ нельзя лучите, и окончаніе долгаго срока нопранія 
Іерусалима со стороны язычниковъ. Лить только язычники дѣ
лаются христіанами, они перестаютъ быть орудіями карательнаго 
суда надъ Іерусалимомъ; Іерусалимъ становится для нихъ не 
мѣстомъ богомерзкаго попранія,» мѣстомъ благовѣйнаго почита
нія и священной памяти. Такимъ образомъ въ теченіе долгаго 
періода времени многіе языческіе народы, съ разныхъ странъ 
свѣта s), дѣйствительно ли подходившіе съ боевою силою къ Іе
русалиму, или знавшіе о немъ только по наслышкѣ, обратятся, 
согласно предсказанію самого Христа Господа объ исполненіи 
Бременъ языковъ, съ благоговѣйнымъ чувствомъ къ Іерусалиму, 
какъ мѣсту страданій, смерти и воскресенія Христа Спасителя. 
Народъ Іерусалимскій не исчезнетъ съ лица земли за все время, 
пока все это произойдетъ, пока совершится распространеніе и дѣй
ствіе Евангелія по всеиу земному шару. А когда все это прои
зойдетъ въ виду и на глазахъ, такъ сказать, народа Іудейскаго, 
то и у него пробудится способность вѣры и слышанія слова Бо- 
жія. Разумѣя подъ „вся сіл“ въ изреченіи Господа: „не мимо- 
адетъ родъ сей, дондеже вся сія будутъ" по преимуществу знакъ— 
σημεΐον втораго пришествія Господня, т.-е. распространеніе и 
дѣйствіе Евангелія по всему земному шару, чрезъ что всѣ созрѣ
ютъ для послѣдняго суда, Дорнеръ заключаетъ такъ: „итакъ, 
если Христосъ говоритъ, что все это (πάντα τοΰτα) произойдетъ 
при существованіи этого народа, то вмѣстѣ съ тѣмъ говоритъ, 
что у него также возстановится способность вѣрованія и слы
шанія слова Вожія“ *). По свидѣтельству Апокалипсиса *), об
щество истинно - вѣрующихъ во Христа Израильтянъ дѣйствп-

*) См. Stier, D. Reden. d. H em  Jesu, 3 Autt. Erkl. 24 v. 21 k&p. Lue. Cp. 
Dorner, Ibid. P. 70. 

s) См. М ѳ .  8, 11. Лук. 13, 29.
') Dorner, Ibid. 71. p.
«) Апок. 11, 1. 2. An. 7.
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тельно займетъ въ послѣднія времена святую землю и градъ 
святый Іерусалимъ п будетъ поклоняться истинному Богу въ 
храмѣ Іерусалимскомъ. Обстоятельства времони тогда будутъ са
мыя разнообразныя: съ одной стороны, это уже будетъ время, когда 
религіозные умы и сердца всѣхъ народовъ всего земнаго шара 
христіанствомъ направятся уже къ тому общему центру, гдѣ 
впервые оно появилось, съ другой стороны, это будетъ лора, 
когда языческое боговраждебное направленіе будетъ стараться, 
проникнуть въ среду израильскаго общества, такъ что только 
опредѣленное число истинныхъ почитателей Господа Бога сохра
нится отъ этого языческаго натиска. Какія же собственно об
стоятельства будутъ благопріятствовать счастливой перемѣнѣ въ 
судьбѣ Израиля?

Конецъ ожесточенія Израиля и соединенное съ нимъ начало 
его обращенія ко Христу нельзя представлять какъ моменты, 
сами собою явившіеся въ исторіи народа Божія, безъ всякихъ 
достаточныхъ къ тому причинъ. Обращеніе единичнаго человѣка 
кь вѣрѣ во Христа обусловливается, какъ извѣстно, двумя при
чинами: внутреннимъ расположеніемъ со стороны человѣка, и от
вѣчающимъ на это благодатнымъ содѣйствіемъ со стороны Бога; 
обращеніе цѣлаго народа также обусловливается этими двумя 
причинами. Израиль, насколько онъ обратится ко Христу какъ 
отдѣльный народъ, яе составитъ исключенія изъ этого общаго 
правила. Апостолъ Павелъ, съ одной стороны, говоритъ, что 
пробужденная обращеніемъ всѣхъ народовъ ко Христу ревность 
въ Израилѣ побудитъ его обратиться ко Христу 1), съ другой— 
пользуясь пророческимъ словомъ, замѣчаетъ „пріидетъ отъ Сіона 
пзбавляяй и отвратитъ нечестіе отъ Іакова. И сей имъ отъ мене 
напѣтъ, егда отъиму грѣхи ихъ" 8).

Съ перваго раза при чтеніи этихъ словъ Апостола представ
л ю с я , какъ будто имѣющее быть пришествіе Христа, Его слав
ное явленіе будетъ тѣмъ дѣйствіемъ со стороны Провидѣнія, 
которое обратитъ Израиля ко Христу, сдѣлаетъ его достойнымъ 
имени завѣтнаго народа. 111,которые экзегеты, общее упоминаніе

') Риил. 11, 11— 14. 
») Ш(1 ѵ. 2 6 -3 7 .

5
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о которыхъ дѣлаетъ Лютд,рдтъ ’), дѣйствительно думаютъ, что 
явившійся во славѣ Христосъ произведетъ сильное чарующее 
впечатлѣніе на закоренѣлое сердце Іудеевъ и воспламенитъ въ 
немъ искру вѣры въ Себя, какъ Мессію. Какъ бы ни было есте
ственно думать, что предваряющая и содѣйствующая благодать 
Божія изберетъ именно явленіе Христа Царя и Судіи орудіемъ 
къ тому, чтобы обратить въ христіанскую вѣру Іудейскій на
родъ, всегда лелѣявшій мысль о Мессіи, какъ Царѣ п Освобо
дителѣ; тѣмъ не менѣе думать такъ нельзя. Не говоря уже о 
томъ, что указаніе такой причины обращенія Израиля нѣсколько 
противорѣчило бы разсмотрѣнному выше побужденію къ обра
щенію Израиля и отрицало би въ живомъ и подвижномъ Изра
илѣ извѣстную долю самобытности и самостоятельности, изъясне
ніе словъ Апостола: „пріидетъ отъ Сіона избавитель® относи
тельно втораго пришествія Христа и соединеннаго съ нимъ 
отраднаго факта обращенія Іудеевъ, замѣтно не проникаетъ 
должнымъ образомъ въ смыслъ словъ св. апостола Павла ®), за
бываетъ свидѣтельство св. ап. Петра *) и не обращаетъ надле
жащаго вниманія на слова Самого Христа 4) относительно того 
же предмета.

Предвѣщая будущую печальную судьбу Іерусалима., Христосъ 
сказалъ сынамъ Израиля: „глаголю вамъ, яко не имати меня ви- 
дѣти отсели дондеже речете: бдагословенъ грядый во выя Го
сподней Смыслъ заключительныхъ словъ этого пророческаго 
изреченія 4) показываетъ, что Евреи нѣкогда признаютъ боже
ственное достоинство грядущаго Спасителя, выражая это при
знаніе въ обычномъ привѣтствіи восточныхъ пилигримовъ къ 
Нему, грядущему во славѣ. Расположившее къ этому привѣтствію 
признаніе Іудеями божественнаго учителя за Мессію, очевидно, 
должно предшествовать событію втораго пришествія Хрдста, а 
не вызываться имъ. Мысль о такомъ сочувственномъ и радост
номъ отношеніи сыновъ Израиля къ грядущему нѣкогда Христу, 
трудно лршшряемая съ теперешнимъ отношеніемъ Евреевъ ко

Die Lebre von den letz.en Dingen, 3. Auflage 1885 S. 117. 
% Римл. 11, 11—14.
*) Дѣли. 3, 21.
‘j Мѳ. 23, 39.
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Христу п христіанству, побуждала нѣкоторыхъ экзегетовъ ‘) 
съузить объемъ подлежащаго (субъекта) въ стихѣ 39, 23 гл. Мѳ. 
и представить въ описательной формѣ: aliqui saltem ex vobis, 
сближая такимъ образомъ ст. 39 съ 28 стихомъ 16 главы Еванге
листа Матѳея (нѣцыи отъ здѣ стоящихъ) и относя собственно къ 
свидѣтелямъ преображенія. Но подлежащее въ нашемъ стихѣ 
то же самое, что въ ст. 37-мъ, именно: дѣти Іерусалима, каковое 
наименованіе употребляется обыкновенно въ смыслѣ обозначенія 
всего народа Іудейскаго, объединеннаго около Іерусалима какъ 
одно семейство; почету же въ этомъ объемѣ и смыслѣ оно не 
можетъ быть понято въ стихѣ 39? Недоумѣніе другаго рода воз
никаетъ по отношенію къ нашему стиху, именно: нельзя- ли въ 
явленіи благословеннаго пришествія, которое предполагается раз
сматриваемымъ привѣтствіемъ, видѣть какоечіибо пасхальное ше
ствіе Христа, или шествіе другаго какого-либо пилигрима *) въ 
Іерусалимѣ? Но стоитъ лить сообразить, что Христосъ говоритъ 
о Своемъ именно пришествіи, которое принадлежитъ будущему 
времени и которое легко будетъ узнать по предваряющему его 
торжественному привѣтствію со стороны Іудеевъ,—говоритъ это 
послѣ недавно происшедшаго торжественнаго входа Его въ Іеру
салимѣ, который дѣйствительно сопровождался восклицаніемъ: 
„благостенъ грядый во имя Господне*—стоитъ, говоримъ, все это 
понять и сообразить, чтобы освободиться отъ подобнаго недоумѣ
нія. Везъ сомнѣнія, одинаковость привѣтствія, разъ уже провоз
глашеннаго при пришествіи, или вшествіи Господа въ Іерусалимъ, 
ручается за то, что и пришествіе, о которомъ рѣчь въ 39 стихѣ 
нашего мѣста, должно признать за пришествіе именно Христа. 
А что пришествіе, о которомъ рѣчь въ 39 стихѣ 23 гл. Мѳ. есть 
не какое другое, а будущее второе пришествіе Христа, за это 
свидѣтельствуетъ какъ торжественность этого пришествія, такъ 
и выраженіе „грядый" въ привѣтствіи, нерѣдко употребляемое 8) 
въ писаніи для обозначенія Христа, вторично шествующаго съ 
неба для суда надъ міромъ.

Ап. Петръ въ рѣчи, сказанной предъ Іудеями по поводу исцѣ-

Bucer; си. Cremer, Die esehatol. Rede Jesu Christi. 1860. S. 6.
!) Такх Wieseler и Paulus.
J) Особенно часто въ Апокал. 2, 5. 16.

5*
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ленія хромата отъ рожденія, обличаетъ ихъ въ распятіи Іисуса 
Хрпста '), убѣждаетъ къ раскаянію 2), обѣщаетъ 2-е пришествіе 
Хриета *) и въ доказательство этого пришествія далѣе говоритъ, 
что „небеса приняли Хриета до лѣтъ устроенія (άποκαταστάσεως) 
всѣхъ, яже глагола Богъ усты всѣхъ Святыхъ Своихъ Пророкъ, 
отъ вѣка* 4), т.-е. до времени исполненія всего предсказаннаго 
Пророками, слѣдователь^ и многихъ изреченій объ обращеніи 
Израиля ко Христу ®). Такимъ образомъ, по свидѣтельству Ан. 
Петра, обращеніе Израиля ко Христу, какъ исполненіе одного 
изъ данныхъ объ Израилѣ пророчествъ, должно предшествовать 
2-му пришествію Хрпста съ неба, а не вызываться этимъ при
шествіемъ.

Что касается до надлежащаго пониманія вышеприведенныхъ 
словъ Ап. Павла,то Апостолъ, правда, говоритъ въ нихъ о будущемъ 
пришествіи (ή£ει), но мѣсто, откуда совершится это пришествіе, 
обозначаетъ „отъ Сіона—έκ Σίών“, лице же, имѣющее иридти: 
„Освободитель—ό ρυόμενος. Въ другихъ мѣстахъ “) своихъ по
сланіи апостолъ не разъ и ясно говоритъ, что пришествіе Хри
стово будетъ ек или απ’ ουρανού—съ неба. Выраженія „ отъ Сіо
на* и „съ неба* никакъ нельзя отожествлять между собою. 
Иное бы дѣло, еслибы сказано было у Апостола Σιών 4’ѵекеѵ, 
Сіона ряди, какъ ото дѣйствительно находится у LXX Ис. 59, 
40; тогда было бы можно думать, что Апостолъ представлялъ бу
дущее пришествіе Хрпста съ неба и пменно для Сіона. Но Апо
столъ, заимствуя изъ LXX йс. 59, 20 приводимыя въ Римл. 11, 
26 слова, намѣренно перемѣняетъ, Σιών, ёѵекеѵ*—„Сіона ряди* 
въ „ек Σιών“—„отъ Сіона* п это какъ разъ противъ споего же 
постояннаго ц обычнаго обозначенія мѣста, откуда придетъ Хри- 
стосъ— словомъ: iS οΰρανοΟ Очевидно, что Апостолъ при выра-

*) Дѣян. 3, 18—18.
*) Ст. 19.
3) 20 ст.
4) 21 ст., слово άποκαταστάσεως вдѣеь, по контексту, лучше принимать въ 

:шачепіе исполненія, совершенія, ио ие возстановленія въ прежнее состояніе, 
возобновленіе. См. ІІрцб. къ Твор. Св. (Ленъ 17 часть, ι·ι·ρ. 630. ср. Dr. ІІег 
ІагЬ. І)іі‘ lefzen Dilige. S 154.

;) См. объ утихъ ш;реч. Auberlcn. Prophet Daniel. 3 Ansi. ст. 340 стр.
‘) Напр., 1 Ѳеес. 4, 16.
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женіи „figet ек Σιών -  придетъ отъ Сіона" разумѣетъ нѣчто иное, 
только не 2-е пришествіе Христа съ неба. Названіе лица, кото
рое придетъ, 6 φυόμενος—Освободитель, тавже не даетъ права 
видѣть въ этомъ лицѣ строгаго судьи и мздовоздаятеля, въ ка
чествѣ котораго придетъ Христосъ при 2-мъ Своемъ пришествіи. 
Правда., у Ап. Павла грядущій съ неба Іисусъ называется „из
бавляющій- отъ гнѣва" *), но въ приложеніи къ Іудейскому на
роду названіе δ ρυόμενος, понятое въ смыслѣ Освободителя отъ 
гнѣва, нпкакъ не мирится съ мыслію, что этотъ-то именно Ос
вободитель и обратитъ своимъ пришествіемъ закоренѣлыхъ Іу
деевъ къ Себѣ, какъ хотятъ думать вышеупомянутые экзегеты. 
Если Христосъ въ будущемъ явится Іудеямъ, какъ Освободитель 
отъ гнѣва, на нихъ теперь тяготѣющаго, то значитъ этотъ гнѣвъ 
дойдетъ до своего конца (εις τέλος) г), совершитъ свое дѣло; а 
такъ какъ этотъ гнѣвъ можетъ прекратиться не прежде, чѣмъ 
Іудеи обратятся ко Хрпсту и вмѣсто своей правды поставятъ 
правду Христову, то значитъ ко времени пришествія Освободи
теля, Который, такъ-сказать, во очію всѣхъ сниметъ съ Іудеевъ 
слѣды гнѣва Божія, Израиль уже увѣруетъ во Христа.

Второе пришествіе Христа такимъ образомъ не можетъ на 
основаніи словъ Ап. Павла: „ пріидетъ отъ Сіона Избавитель и 
отвратитъ нечестіе" быть представлено, какъ событіе, имѣющее 
послужить въ рукахъ Провидѣнія побудительнымъ средствомъ къ 
обращенію Израиля. Въ рѣшительной протпвоиолоягаости съ ука
заннымъ изъясненіемъ стоятъ тѣ 3) экзегеты, которые не только 
не соглашаются видѣть въ Римл. 11, 26 у Апостола мысль о 
2-мъ пришествіи Христовомъ, какъ могучемъ средствѣ къ обра
щенію Іудеевъ, но даже прямо отвергаютъ у Апостола въ дан
номъ мѣстѣ всякую мысль о будушемъ пришествіи Христовомъ. 
Они говорятъ, что Апостолъ, приводя слова: „пріидетъ отъ Сіона 
избавляяй" и д., ивъ пророка Исаіи, видѣлъ въ нихъ только иро- 
рочество о томъ, что уже исполнилось съ 1-мъ пришествіемъ Іисуса 
во плоти, какъ то: отрадную мысль о примирительномъ дѣлѣ 
Христа и предсказаніе о возстановленіи Богомъ завѣта съ тѣми

·) 1 Ѳесс. 1, 10.
*) 1 Ѳеес. 2, 16.
*) Такъ, напр., Меуег.
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изъ Іудеевъ, ной уже увѣровали во Христа, какъ чрезъ Его про- 
новѣдь, такъ и чрезъ проповѣдь Его учениковъ и послѣдовате
лей. Чтобы разобрать мнѣніе этихъ экзегетовъ, намъ должно раз
смотрѣть пророческія слова 26 и 27 стиха 11 главы Римл., срав
нительно съ тѣмъ текстомъ LXX, изъ котораго взяты Апосто
ломъ эти слова. Выполненіе этого должно насъ, невидимому, от
влечь отъ рѣшенія на основаніи разсмотрѣнныхъ словъ Апостола 
вопроса о средствѣ, которое будетъ употреблено Божественнымъ 
Провидѣніемъ для обращенія народа Израильскаго ко Христу; 
но мы надѣемся путемъ такого разсмотрѣнія дойти до рѣшенія 
этого именно вопроса.

Прежде всего должно замѣтить, что Апостолъ слова: „пріидетъ 
отъ Сіона *) избавляяй—егда отънму грѣхи ихъ" беретъ не изъ 
одного мѣста пророчествъ Исаіи по LXX, но изъ двухъ. Взявши, 
съ извѣстнымъ уже намъ измѣненіемъ, изъ LXX Ис. 59, 20 сло
ва: „пріидетъ отъ Сіона избавляяй и отвратитъ нечестіе отъ Іа
кова. И сей имъ отъ мене завѣтъ", Апостолъ за симъ продол
жаетъ пророчественное изречете словами изъ Ис. 27, 9: „егда 
отъиму грѣхъ его, иди въ соотвѣтствіе предыдущему множествен
ному: „нечестія" (άσεββίας)—грѣхи ихъ “.Чрезъ такое сліяніе двухъ 
пророчествъ Апостолъ желаетъ выразить ту мысль, что исполненіе 
Божественнаго обѣтованія надъ народомъ избранія, состоящее въ 
отвращеніи нечестія отъ Іакова и его освященіи, само собою 
предполаетъ прощеніе грѣховъ Израиля. Толкователи, относящіе 
указательное мѣстоименіе αΰτη (сей), т.-е. завѣтъ къ послѣду
ющему обстоятельственному предложенію: „когда сниму съ нихъ 
грѣхи ихъ", поставляющіе такимъ образомъ завѣтъ въ прощеніи 
грѣховъ,—конечно, не согласятся видѣть у Апостола только-что 
указанную мысль въ 27 стих. 11 гл. къ Римл. По нимъ весь атотъ 
ст. значитъ: это есть, ели въ томъ состоитъ мой завѣтъ съ ними, 
что я имъ прощу грѣхи ихъ *). Но слово завѣтъ—διαθήκη, 3) 
служащее у LXX переводомъ для Еврейскаго слова: „berith", 
по общему употребленію его въ Св. Писаніи, означаетъ услов-

') Рига. 11, 26, 27.
*) См. Kurzgefasst. exeget. Handb. z. N. T. de Wette. Br. an. Eom. 16S. S.
*) О значеніи слова διαθήκη въ его отношеніи къ συνθήκη см. О. Смирно- 

ва, Филол. замѣ1!, о языкѣ Новаго Завѣта. 107 и 108. стр.
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ленный договоръ ила союзъ, опредѣляющій на будущее время 
должныя отношенія между Богомъ и человѣкомъ. Понимаемое въ 
такомъ смыслѣ слово и понятіе—завѣтъ—διαθήκη, очевидно не 
можетъ само состоять въ томъ, что можно считать за его условіе, 
но должно предполагать это условіе и на него указывать. Въ 
нашемъ мѣстѣ διαθήκη—условный договоръ—указываетъ именно 
на обстоятельство предшествующаго прощенія грѣховъ Израиля: 
(δταν άφελωμαι τάς άμαρτίας σύτών), какъ на свое условіе. Въ ос
новномъ текстѣ Исаіи, изъ котораго Апостолъ взялъ разсматри
ваемыя слова, прощеніе грѣховъ Израиля также является усло
віемъ, предшествующимъ факту оставленія Израилемъ идолопо
клонства: отвращеніе отъ грубаго идолопоклонства является 
плодомъ (пира) дарованнаго свыше Израилю прощенія грѣховъ 
(гасиръ хаттото). Такимъ образомъ Апостолъ находится въ полномъ 
согласіи съ основнымъ текстомъ, когда прощеніе грѣховъ Израиля 
считаетъ за дѣйствіе, обнаружившееся прежде дѣйствія отвра
щенія Израиля отъ нечистиваго идолопоклонства,—дѣйствія, не
разрывно свазаннаго съ дѣйствіемъ откровенія благодатнаго за
вѣта. Но вели понятіе завѣта и тѣсно связывается (αυτη *) ή πα<5 
έμοΟ σιαθήκη) съ понятіемъ отвращенія нечестія отъ Іакова, всс- 
таки это послѣднее понятіе нельзя считать за обозначеніе при
мирительнаго дѣла Христова, такъ какъ этому дѣлу Христову про
щеніе грѣховъ не предшествуетъ, нанротивъ слѣдуетъ за нимъ, 
какъ за своею причиною. Если же въ выраженіи: „отвратитъ нече
стіе отъ Іакова“ нѣтъ слова ояримиряющемъ искупленіи, то и въ 
предшествующемъ, тѣсно связанномъ съ нимъ, выраженіи: „прі
идетъ отъ Сіона избавляла" нѣтъ рѣчи о бывшемъ уже явленіи 
Хрпста во плоти; воплощеніе п искупленіе стоятъ между совою 
въ тѣсной существенной связп: гдѣ недостаетъ перваго, тамъ не 
можетъ быть рѣчи и о второмъ.

Какое же прпшествіе Христа разумѣется подъ выраженіемъ: 
„пріидетъ отъ Сіона избавляяй“ а)? Въ евр. текстѣ, гдѣ значится, 
что къ обратившимся въ Іаковѣ отъ грѣховъ пріидетъ Освобо
дитель, подъ пришествіемъ Освободителя можно разумѣть то 
пришествіе Господа, которое послѣдуетъ за бывшимъ прежде

*) Ούτός въ отличіе отъ <ЗЬе указываетъ обыкновенно на предыдущее.
*) Такъ Hofmann.
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отверженіемъ со стороны Іакова своего Освободителя и имѣ
ющемъ наступить затѣмъ обращеніи Іакова къ Христу Искупи
телю. Апостолъ языковъ, хотя привелъ слова пророка Исаіи по 
тексту LXX, однако могъ имѣть въ виду и основной еврейскій 
текстъ, который, вѣроятно, невольно ему припоминался, какъ 
знатоку законовъ и пророковъ при цитированіи Ветхаго Завѣта. 
На основаніи еврейскаго текста Апостолъ Павелъ по всей вѣ
роятности, приведя пророчество Исаіи по LXX: „пріидетъ отъ 
Сіона", разумѣлъ подъ этими словами еще будущее явленіе Мес
сіи, и это тѣмъ болѣе, что и у самого Пророка нъ 59 гл. рѣчь 
6 конечномъ завершеніи исторіи Израиля. Только подъ этимъ 
явленіемъ, какъ кажется, нельзя въ нашемъ мѣстѣ у Аиостола 
видѣть будущаго явленія Господа съ неба—главный моментъ Его 
явленія, но только ютъ начальный моментъ втораго явленія 
Господа всему міру, когда Онъ представится взорамъ человѣче
ства какъ бы грядущимъ съ востока по направленію отъ Сіона— 
ек Σιών *).

Израиль въ виду паки Грядущаго Христа воскликнетъ Ему: 
„благословенъ грядый во имя Господней Тогъ Господь, во имя 
Коего будетъ благословлять грядущаго Христа Израиль, заклю
читъ снова съ Израилемъ Сбой завѣтъ, знаменіемъ п проявле
ніемъ чего и будетъ служить шествіе къ Израилю Освободителя- 
Мессіи, очищающаго его въ глазахъ міра отъ нечестія. Но Іе- 
гова не прежде заключитъ съ Израилемъ завѣтъ, возстановитъ 
Израиля въ его прежнее достоинство—народа Божія,—нс иреж- 
де, чѣмъ проститъ ему его грѣхи. Прощеніе грѣховъ Израиля, 
такимъ образомъ, по пророческимъ словамъ Апостола будетъ пред
варять грядущее возстановленіе завѣта ыежду Богомъ нИзраилемъ, 
слѣд. предшествовать полному обращенію Израиля ко Христу. 
Можно думать, что прощеніе Богомъ грѣховъ Израиля будетъ тѣмъ 
милостивымъ дѣйствіемъ со стороны Бога, которымъ Богъ отзо
вется на ревность Іудейскаго народа къ обращенію въ христіан
ство,—ревность возбужденную въ Израилѣ фактомъ обращенія 
ко Христу всѣхъ языческихъ народовъ. Древній пророкъ гово
рилъ, что отвращеніе Іудейскаго народа отъ идолопоклонства 
будетъ плодомъ прощенія грѣховъ Израиля; новый пророкъ, иоль-

*) LXX. Ие. 58, 20 и Рима. 26. 11.
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зуясь словами того древняго пророка, какъ бы такжс, хота и 
прикровенно, говоритъ: обращеніе Израиля къ почитанію истин
наго Господа Бога и Христа Его будетъ плодомъ прощенія ену 
грѣховъ, слѣдствіемъ снятія съ него всякой отвѣтственности за 
нихъ. Тоже подтверждаетъ св. апостолъ Іаковъ 5, 15. 10.

Посредникомъ ьъ дѣлѣ прощенія тягчайшихъ грѣховъ Изра
иля и обращенія его ко Госиоду и Христу, возстановителемъ 
истинныхъ теократическихъ отношеній народа избранія къ своему 
завѣтному Богу явится пророкъ Илія—второй предтеча прише
ствія Христова. Онъ, какъ свидѣтель Лица и дѣла Господа предъ 
ожесточенными Іудеями, имѣетъ подлѣ себя еще другаго свидѣ
теля, по указанію Апокалипсиса '). Издавна утвердившееся цер
ковное мнѣніе признаетъ въ атомъ другомъ свидѣтелѣ Эноха ®). 
Св. отцы Церкви думали, что предсказаніе о будущемъ прише
ствіи этого пророка заключается въ словахъ: „Энохъ прило
жися, образъ покаянія родомъ." 3). Образомъ своей дѣятель
ности (превращеніемъ воды въ кровь н пораженіемъ земли яз
вою), направленной на возбужденіе во Израилѣ чувства покая
нія, этотъ другой свидѣтель можетъ напомнить древняго Моисея, 
(какъ Лютардтъ), однако таинственная участь его тѣла, поднятіе 
на небо, ііослѣ трехдневной смерти, легко сопоставляемая съ 
болѣе яснымъ и живо утвердившимся въ сознаніи чудеснымъ взя
тіемъ Эноха „яко на небо", издавна послужила поводомъ къ 
признанію въ немъ именно Эноха. Что касается самого Иліи, 
какъ свидѣтеля славы грядущаго Господа, то на него указываетъ 
не только его чудесная дѣятельность, упоминаемая въ Апокали
псисѣ, 4) сходная съ дѣятельностію пророка Эноха; но π разговоръ 
Самого Господа нашего со своими учениками,. бывшій вскорѣ послѣ 
событія Преображенія 5). Ученики Христа обратились къ Нему за 
разрѣшеніемъ вопроса по поводу утвердившейся въ народѣ Ев-

*> Апок. 11, 4.
:) Это издавна утвердившееся мнѣніе о будущемъ явленіи Иліи и Эноха, 

прямо идетъ протнвъ соображенія, признававшаго въ „двухъ свидѣтеляхъ" 
Апокалипсиса олицетвореніе закона п Евангелія. См. Karsten, Н. Die Ietz- 
ten Dinge. 1885 S. 156.

3) Сир. 44, 15.
*) Анок. 11, 6.
‘) Мѳ. 17. 10-18; Mp. 9, 1 1 -1 3 .
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рейскомъ молвы объ Иліи пророкѣ, который будто долженъ пред
шествовать Мессіи и уготовлять ему путь. Молва эта основывалась 
на пророчествѣ послѣдняго изъ ветхозавѣтныхъ пророковъ—Ма
лахіи, который отъ лица Божія говоритъ: „се Азъ послю вамъ 
Илію Ѳесвнтянина прежде пришествія дне Господня великаго и 
просвѣщеннаго* *). Ученики спрашивали Христа: „что убо книж
ницы (представители народной молвы) глаголютъ, яко Иліи по
добаетъ пріити прежде"? Вопросъ выражалъ недоумѣніе учени
ковъ, соединенное съ чувствомъ недовѣрія къ книжникамъ; какъ 
то и другое могло быть вызвано въ сознаніи учениковъ явле
ніемъ Иліи при преображеніи Господнемъ. Извѣстно, Илія тогда 
скрылся вмѣсто того, чтобы остаться на землѣ, согласно народ
ной молвѣ, и заняться подготовительною дѣятельностію предъ ли- 
цемъ Мессіи-Христа. На предложенный вопросъ учениковъ Бо
жественный ихъ Учитель отвѣчалъ: „Илія убо пріидетъ прежде, 
п устроитъ вся. Глаголю же вамъ, яко Илія уже пріиде п не 
познанія его и т. д.“ Смыслъ отвѣта Господа толкуютъ такъ: 
безъ сомнѣнія, долженъ придти Илія (какъ и пророчествуется объ 
атомъ); а Я вамъ говорю, что онъ уже пришелъ (пророчество о 
немъ уже исполнилось въ лицѣ Іоанна Крестителя) 2). Ио тол
ковать смыслъ разсматриваемыхъ словъ Спасителя исключитель
но объ одномъ Іоаннѣ Крестителѣ односторонне. Правда, Хри
стовъ въ другомъ замѣчаніи относительно Іоанна Крестителя на 
зываетъ его Иліею s) и къ нему прилагаетъ извѣстное пророче
ство Малахіи, пророчествовавшаго объ Иліи грядущемъ; но вы
сказывая положеніе „Онъ, т.-е. Іоаннъ Креститель, есть Илія" 
обусловливаетъ это положеніе словами: „вели хотите принять", 
чѣмъ показываетъ, что Іоаннъ есть Илія въ извѣстномъ опредѣ
ленномъ слыслѣ *), а не безусловно, Какъ рьяный проповѣдникъ 
покаянія, Іоаннъ Креститель легко можетъ разумѣться подъ об
разомъ Иліи въ отвѣтѣ Спасителя на вопросъ учениковъ объ 
Иліи, но только во второй половинѣ этого отвѣта. Что же ка
сается первой половины отвѣта: „Илія пріидетъ прежде. п устро-

*) Мал. 4, 5. 6.
*) См. Olsk Commentar, uber Matfch. 17, 10—13. Anmerk.
*) Мѳ. И , 14.
4) Лук. I, 17; cp. Apx. Михаила; Тола. Еванг* 3 вн. 40 стр.
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ига все", το здѣсь подъ Иліею никакъ нельзя разумѣть Іоанна 
Крестителя. Пришествіе Крестителя было уже совершившимся 
фактомъ, какъ и замѣчается объ этомъ далѣе въ отвѣтѣ Хри
ста, говорить объ этомъ фактѣ какъ о будущемъ было бы ана
хронизмомъ: греческое — έρχεται — пріидетъ*, поставленное въ 
настоящемъ времени, не должно насъ приводить въ сомнѣніе, 
потому что „έρχεται* употребляется и въ значеніи будущаго 
времени *), какъ употреблено и въ нашемъ мѣстѣ, что видно изъ 
соотвѣтствія ему будущаго, άποκαταστήσει πάντα—устроитъ все, 
собственно: возстановитъ все“. Смысломъ послѣднихъ словъ опре
дѣляется дѣятельность Иліи, имѣющаго иридіи въ будущемъ. 
Греческія слова άποκατάστασις, άποκαθίστημι означаютъ возстано- 
леніе правильныхъ, истинныхъ отношеній, нарушенныхъ чѣмъ- 
либо. Что никакія иныя нарушенныя отношенія, какъ именно 
теократическія, и не у какого-либо другаго народа кромѣ Еврей
скаго посланъ будетъ возстановить Илія,—объ этомъ можно за
ключить съ одной стороны, по личности самого возстановителя 
отношеній, съ другой—по самому смыслу и значенію возстанов
ляемыхъ отношеній. Возстановитель должныхъ отношеній Изра
иля къ Богу—пророкъ Илія, „великій ревнитель по истинной 
религіи во времена безбожія и религіознаго отупѣнія народа Бо
жія", горячій проповѣдникъ покаянія. Гдѣ же онъ долженъ явить 
ся и дѣйствовать какъ не у народа, отступившаго отъ истинной 
вѣры предковъ, закоснѣлаго въ своемъ невѣріи ко Христу— 
Мессіи? Отношенія, возстановителемъ которыхъ явится Илія, об
нимаютъ всю жизнь частную и общественную, окрашиваютъ сво
имъ колоритомъ всѣ проявленія той и другой жизни, почему и 
возстановленіе ихъ мыслится какъ возстановленіе всего; а гдѣ 
же были съ такимъ значеніемъ отношенія, какъ не у народа Ев
рейскаго, и какія иныя отношенія были такого рода, какъ не 
теократическія? Но, разумѣя подъ „возстановленіемъ всего" воз
становленіе теократическихъ отношеній народа обѣтованія, съ 
которыми соединялось для народа избранія все для него доро
гое, мы никакъ не должны понимать эти возстановляемыя отно
шенія въ грубо-чувственномъ видѣ, т.-е. думать, что Евреи нѣ
когда чрезъ вѣру въ обѣтованнаго Мессію—Христа сдѣлаются

>) Ερχεσθαι-Франц. aller,
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всесвѣтными обладателями, властителями надъ всѣми народами 
внѣеврейскаго происхожденія. Такое грубо-чувственное понима
ніе не достойте словъ Спасителя. I. Христосъ, говоря о гряду
щемъ Иліи, что онъ „устроитъ все“, разумѣлъ подъ этимъ не 
иное, какъ то, что и пророкъ Малахія въ словахъ: „обратитъ 
сердце отцовъ къ сынамъ и сердце сыновъ къ отцамъ ихъ“ ')> 
или: „уравняетъ нутъ предо Мною“ 3); оба эти текста обобщают
ся и объединяются въ словахъ Господа: „возстановитъ все“.

Слова пророка Малахіи объ обращеніи сердца отцовъ къ сы
намъ Отцы и учители Церкви толкуютъ объ обращеніи сердца 
Евреевъ ко Христу. Такъ блаж. Августинъ говоритъ: „обратитъ 
сердце отца къ сыну, т.-е. сердце Отцевъ къ дѣтямъ, ибо един
ственное за множественное LXX приняли. И смыслъ ость такой, 
чтобы сыны (т.-е. Іудеи) такъ разумѣли законъ, какъ отцы разу
мѣли его, т.-е. пророки, въ числѣ коихъ былъ и Моисей s). Изъ 
Отцевъ Церкви Восточной Св. Іоаннъ Злотоустъ въ объясненіе на 
занимающія насъ слова изъ Евангелія Матѳея говоритъ 4):„ слова 
эти показываютъ, что весвитянинъ придетъ предъ тѣмъ при 
шествіемъ, когда будетъ судъ. Онъ (т.-е. Хрпстосъ) вмѣстѣ по
казываетъ п причину пришествія его. Что эта за причина? Дабы 
онъ, пришедшіе убѣдилъ Іудеевъ принять вѣру въ I. Христа, и 
дабы, когда Сей пріидетъ, не всѣ они совершенно погибли; по- 
сему Онъ, приводя имъ на память сіе, сказалъ—и устроитъ пся, 
т.-с. исправитъ невѣріе Іудеевъ тагдашняго времени. Въ томъ же 
смыслѣ бл. Ѳеофилактъ Болгарскій на слова Св. Марка: „Илія 
пришедъ устроитъ воя “--замѣчаетъ: это значитъ вотъ что: когда 
придетъ Илія Ѳестштянинъ, онъ умпритъ непокорныхъ Іудеевъ и 
приведетъ ихъ къ вѣрѣ, и такимъ образомъ содѣлается пред
течею втораго пришествія Христова. Илія долженъ устроить все, 
п не будетъ тогда Еврея невѣрующаго, но всѣ повѣрять пропо
вѣди, кто только услышитъ ее отъ Иліи ■’). Того же толкованія 
натего мѣста изъ Евангелія держится и святый Іоаннъ Дамас
кинъ въ своей Догматикѣ.

*) Малая. 4, 6.
*) Ibid. 3, 1.
3) De civit. Dei. LXX. c. 29.
4) См. Бесѣда 57 на Ев. Mo. 476 стр.
*) Благ. ч. 2, Каз. 1857 г. стр. 124 и 125; ср. ч. 1. 302 стр.
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Обращеніе Израиля ко Христу, имѣющее совершиться при по
средствѣ главнымъ образомъ великаго п грознаго пророка древ
ности ') Иліи, должно несомнѣнно имѣть свон слѣдствія. Такъ 
какъ Израиль обратится не только вслѣдствіе милосердія Божій, 
но и какъ народъ избранія а), какъ Израиль достойный своего 
кисни, поэтому нельзя думать о немъ одинаково съ другими 
народами въ вопросѣ объ обращеніи его ко Христу. Да и само 
Св. Писаніе не уравниваетъ Израиля съ прочими народами, что 
видно изъ раздѣленія Св. Писаніемъ всего видимаго міра существъ 
разумныхъ на двѣ неравныя половины: Израиль и язычники 
(δ Ισραήλ и τά Ιθνη) 3). Прочіе народы имѣютъ церковно-исто- 
рическое призваніе; Израиль священно-историческое. Поэтому, 
села Израль обратится, то этотъ фактъ будетъ имѣть слѣдствія 
не только для церковной исторіи, но и священная исторія, исто
рія спасенія, которая замолкла съ конца апостольскаго времени, 
получитъ нѣсколько новыхъ, свѣтлыхъ и радостныхъ страницъ, 
описывающихъ пополненіе новозавѣтныхъ пророчествъ.

Какого рода будутъ слѣдствія обращенія Израиля, показываетъ 
великій Апостолъ языковъ, подробно раскрывшій ученіе объ об
ращеніи .Израиля. Въ 11-й главѣ своего посланія къ Римлянамъ, 
стихахъ 12-мъ іі 15-мъ, Апостолъ дѣлаетъ намекъ на эти слѣд
ствія; но уже изъ этого намека легко заключить о важности 
дотъ  слѣдствій. Стихъ 12-й выводитъ важность слѣдствій обра
щенія Израиля изъ сопоставленія ихъ со слѣдствіями его паде
нія. „ Вели паденіе ихъ (Іудеевъ) богатство міру и оскудѣніе ихъ 
богатство язычникамъ, то тѣмъ болѣе полнота ихъ". Такъ какъ 
слѣдствія паденія Израиля разсматриваются въ 1-й половинѣ 
этого стиха ио отношенію къ языческому міру “), то я слѣдствіи

') ІІротивъ Lutliardfa, D. Lehre von ilen letzten Dingcn. 3. Aufl. S. 152.
‘) Римл. 11, 29.

Me. 10, 5, 6. Дѣли. 13, 46; 18, 6. Римл. 11, 25.
ΤΤλοΟτος κόσμου; πλοΰτος έθνών. Кавъ по двухчленному параллелизму 1-й 

подомни 12-го стпха, такъ и по уиотребяющеиуся иногда у Ап. Павла зна
ченію слова κόσμος можно думать, что πλούτος въ обояхъ случаяхъ относится 
къ одному и тому же объекту—именно язычникамъ. Различіе же употребленія 
въ 1-мъ случаѣ: πλοΟτυς κόσμου, а во 2-мъ πλούτος iOvibv объясняется нросто 
тѣмъ, что Апостолу слѣдствіе паденія Израиля напоминаетъ о слѣдствіи паде
нія Адама, а потому и разсматривается имъ кавъ слѣдствіе для міра, напро-
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обращенія Израиля во 2-й половинѣ стиха могутъ быть раз
сматриваемы относительно языческаго же міра; иначе: 2-я поло
вина стиха должна быть дополнена соотвѣтственно 1-й половинѣ, 
какъ и дѣлаетъ это Мейеръ: εί το παράπτωμα αυτών πλούτος 
έθναιν, πόσψ μδλλον τό πλήρωμα αύτών—πλοΟθος Ιθνών γενήσεται. 
Слѣдствія какъ паденія, такъ и обращенія Израиля по Апостолу 
прилагаются къ одному и тому же языческому міру, только слѣд
ствія обращенія Израиля оказываются богаче слѣдствій его па
деніе. Слѣдствіе паденія Израиля для язычниковъ было богат
ствомъ (πλοΟτος), т.-е. источникомъ спасенія (fons salutis); отпа
деніе Израиля вызвало примиреніе (κοταλλαγή) языковъ съ Бо
гомъ, какъ объясняетъ самъ же Апостолъ въ ст. 15-мъ. Какое 
же слѣдствіе обращенія Израиля будетъ значительнѣе этого 
слѣдствія? Какое богатство болѣе изобильное получитъ языче
скій міръ отъ обращенія Израиля сравнительно съ тѣмъ богат
ствомъ, какое овъ получилъ отъ паденія Израиля? „Ζωή έκ νεκ
ρών—жизнь изъ мертвыхъ"—отвѣтимъ словами апостола. Что же 
это за Ζωή έκ νεκρών? Насколько противоположны понятія, со
единяющіяся въ этомъ слововыраженіи, настолько различны и 
объясненія, которыя даются ему. Чтобы не входить въ разсмот
рѣніе всѣхъ этихъ различныхъ объясненій, перечень которыхъ 
можно найти у Мейера и Ланге въ ихъ комментаріяхъ, слѣдуетъ 
остановить вниманіе на тѣхъ объясненіяхъ, которыя ближе всего 
идутъ къ дѣлу.

Въ изреченіи „жизнь изъ мертвыхъ0 точно также, какъ въ 
выраженіяхъ „живый изъ мертвыхъ" „воскреснуть", или„ возстать 
изъ мертвыхъ", вторая половина изреченія „изъ мертвыхъ" слу
житъ къ ближайшему опредѣленію того понятія, съ которымъ 
соединено и съ которымъ поэтому мыслится неразрывно, какъ 
„единичное понятіе" (eingeitlicher Begriff. Hofm.). „Жизнь пзъ 
мертвыхъ", „живущій изъ мертвыхъ" и т. п., это любимыя вы
раженія Ап. Павла, заключающія, невидимому, противорѣчія, но 
въ сущности обозначающія одну истину, неизмѣнную п самой 
себѣ равную. Яри тѣсномъ логическомъ отношеніи выраженія „изъ

тивъ того мыель, что Израиль сталъ ниже того, чѣмъ онъ долженъ быть, какъ 
народъ Божій, напоминаетъ противоположность между Израилемъ и «пиками. 
См. Hofmaims. Heil. Solui'. III. ТЪ. 478. 8
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мертвыхъ" къ слову „жизнь" въ слововыраженіп: „жизнь изъ мерт
выхъ", все это послѣднее выраженіе неможетъ значить: „жизнь 
сообщенная Іудейскимъ народомъ—нравственно умершимъ языч
никамъ ‘); или христіанамъ изъ язычниковъ 2), оно значитъ или 
духовное оживленіе духовно-умершаго языческаго міра, или ожив
леніе природы среди общаго царства смерти. Въ пользу 1-го ме
тафорическаго значенія выраженія: „жизнь изъ мертвыхъ" обык
новенно ссылаются на параллель: „живущій изъ мертвыхъ" 
но неудачно, ибо это послѣднее выраженіе само должно быть 
понимаемо нс въ переносномъ, & въ буквальномъ смыслѣ 4). Ме
тафорическое значеніе нашего мѣста впрочемъ не оправдывается 
п само по себѣ, независимо отъ параллели. Нравственное, ду
ховное оживленіе, которое сообщитъ языческому міру при своемъ 
обращеніи Іудейскій народъ, теперь нравственно умершій, пред
полагаетъ, что и самый міръ языческій во время обращенія Из
раиля будетъ находиться въ нравственномъ оцѣпененіи. Но по 
Ап. Павлу славное дѣло обращенія Израиля произойдетъ вслѣд- 
ствіе того, что всѣ языческіе народы преисполнены будутъ горя
чей вѣры во Христа; примѣромъ такой вѣры они возбудятъ рев
ность къ обращенію въ Христіанство среди того народа, кото
рый дотолѣ останется еще внѣ вѣры во Христа, т.-е. среди 
Израиля. Нѣтъ слова, что дѣло кожно представлять и такъ: когда 
Іудейскій народъ возжелаетъ обратиться ко Христу, языческіе на
роды будутъ живо вѣрить во Христа. во время же начавшагося 
дѣйствительнаго обращенія Израиля ко Христу языки отпадутъ 
отъ Него, плп, по крайней мѣрѣ, значительно охладѣютъ въ вѣрѣ 
въ Наго. Но вслѣдъ за полнымъ обращеніемъ Израиля наступитъ 
снова оживленіе вѣры въ языческомъ мірѣ; языческій міръ, при 
видѣ обратившагося Израиля, дотолѣ закоренѣлаго въ своемъ 
невѣріи, возвратится спять къ тому недавнему прошлому, кото
рое онъ переживалъ до начала обращенія Израиля. Не говоря 
уже о томъ, что такое представленіе дѣла отличается сильною 
искусственностію, трудно предположи^ при велъ что слѣдствіе

*) ІІротивъ Reitlimayer, Luthardfa, Lechler’a идр.
*) Противъ Н, Розаыова.
3) Римл. 6, 13.
*) ІІротивъ Philippi; ер. HofmaEa HeiL Schr. III. Th, £* 245 и 4S2.
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обращенія Израиля чѣмъ-либо отличаюсь отъ слѣдствія его па
денія. Въ самомъ дѣлѣ, вслѣдствіе отверженія проповѣди Еван
гельской Израилемъ возвѣщено Евангеліе язычникамъ; язычники 
обратились ко Христу и вмѣстѣ съ тѣмъ пробудились отъ смерти 
къ жизни ‘). Вслѣдствіе принятія Израилемъ Христіанства языч
ники, предъ тѣмъ отпадшіе отъ Христіанства, снова примутъ его 
и духовно оживутъ. Различія въ слѣдствіяхъ для языческаго 
міра, происшедшихъ отъ факта отверженія η принятія вѣры Из
раилемъ поэтому нѣтъ никакого; между тѣмъ какъ этн слѣдствія 
должны имѣть различіе и притонъ въ такой степени п силѣ, что 
слѣдствія обращенія Израиля должны превышать, должны быть 
богаче слѣдствія паденія Израиля. Слѣдствія паденія Израиля 
для міра языческаго Апостолъ выражаетъ однимъ словомъ: „при
миреніе міра—καταλλαγή κόσμου". Что можетъ быть вшпе этого 
спасительнаго примиренія язычниковъ съ Богомъ чрезъ Христа? 
Что можно считать за дальнѣйшее развитіе его? Это только то, 
что дается при собственномъ пониманіи „жизнь пзъ мертвыхъ*. 
Древніе хорошо понимали слѣдствіе п значеніе для міра отрад
наго факта будущаго обращенія Израиля ко Христу, когда дер
жались буквальнаго пониманія „жизнь изъ мертвыхъ"; съ ними 
согласенъ и толкователь Мейеръ; ихъ мнѣніе варіпруетъ, хоти 
повндимому и независимо отъ древнихъ, Гофманъ съ Лютардтомъ 
Слова 1-го гласить такъ: „единственный прогрессъ сравнительно 
съ дѣйствіемъ примиренія міра, соотвѣтствующій противополож
ности: ή αποβολή—отложеніе п ή πρόσληψις—пріятіе въ ст. 15, 
11 гл. Рпмл. —тотъ, который выводится при собственномъ пони
маніи выраженія: ,,Σωή έκ νεκρών—жизнь изъ мертвыхъ". Какъ 
въ 5, 2; 8, 11, мы видимъ, что Апостолъ п въ нашемъ мѣстѣ 
отъ состоянія спасенія, которое непосредственно дается с.ъ вѣ
рою въ Іисуса, возвышается мыслію до завершенія его, которое 
состоитъ въ тѣлесномъ оживленіи духовно облагодатствованнаго 
міра. Далѣе Гофманъ продолжаетъ, что тогда какъ отложеніе 
(Preisgebung) Іудейскаго народа довело міръ до примиренія с,ъ 
Богомъ, его (И:ір.) принятіе въ благодатное общеніе съ Богомъ 
будетъ имѣть слѣдствіемъ то, что примиренный съ Богомъ міръ

') ('р. ііапр. Кф. 5; Кпл. 2, 18.
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освободится отъ проклятія смерти и, примирившись съ Богомъ, 
совершится въ тѣлесномъ прославленіи 1). Это важное слѣдствіе 
обращеніе Израиля разумѣетъ и Ауберленъ 3), когда сближаетъ 
Апостольское выраженіе „жизнь изъ мертвыхъ “ съ Евангель
скимъ названіемъ новаго состоянія міра: „пакибытіе—παλιγγε
νεσία^ Твердое основаніе живой увѣренности Апостола Павла въ 
существенномъ для жизни міра значеніи факта будущаго обра
щенія всего Израиля ко Христу лежитъ въ представленіи отно
шенія Израильскаго народа къ св. патріархамъ, съ которыми 
Израиль такъ же генетически сомкнутъ, какъ тѣсто (φύραμα) съ 
своими основными элементами (άπάρχη) я).

Судя по смыслу факта обращенія Израиля ко Христу и по 
его важному послѣдствію, остается только вмѣстѣ съ Св* Ап· 
Павломъ 4) подивиться путямъ Промысла Божія. Вслѣдствіе не
вѣрія во Хриета Израиль сдѣлался отверженнымъ у Бога, мѣсто 
его заняли въ Царствѣ Божіемъ увѣровавшіе во Хриета языче
скіе народы. Важный фактъ въ исторіи миссіи Христіанства со
вершится, когда Христіанство между языческими народами рас
пространится; но онъ не безслѣденъ и не безъ значенія для 
судьбы самого Израиля. Израиль фактомъ обращенія язычниковъ 
добудится обратиться ко Христу и изъ послѣдняго народа снова 
сдѣлается народомъ священно - историческаго призванія. Между 
тѣмъ какъ въ званномъ мірѣ язычниковъ проявится дѣйствіе 
великаго отступленія отъ вѣры и Церковь конца собственно со
хранится во Израиль пменно въ 144,000 запечатлѣнныхъ 5). Это 
числовое обозначеніе выражаетъ умноженіе числа 12 (совокуп
ности колѣнъ народа Божія) на то же число, но взятое уже въ 
тысячахъ. Иначе эти „запечатлѣнные называются дѣвственниками 
какъ радующіеся и выражающіе въ пѣсни свою теплую радость 
по отношенію ко Христу, грядущему отъ Сіона. Эта радость об
ратившагося ко Христу народа Израильскаго тѣмъ будетъ воз-

*) Hofmann. Ibid. 483. S.
*) Auberleti, Prophet Datiiel. 3 Aufl. S. 361. 
s) Рима. 11, 16.
*) Ришг. 11, 33,
ь) Апок. 7 гд.

6
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вышеннѣе, что она возникнетъ среда замѣтнаго къ концу Бре
менъ факта отпаденія отъ Христа увѣровавшихъ въ Hero языч
никовъ. Неоспоримое такимъ образомъ славное событіе гряду
щаго будущаго—обращеніе ко Христу народа Израильскаго при
мыкаетъ, съ одной стороны, къ имѣющему обнаружиться мрач
ному событію нравственнаго упадка въ Церкви Христовой и къ 
явленію антихриста, а съ другой стороны, къ славному факту 
въ исторіи спасенія—2-му пришествію Христа.



Г Л А В А  II.

А н т и х р м с т і а н с т в о  й А н т и х р и с т ъ .

Мрачный фактъ будущаго нравственнаго и религіознаго упадка 
въ церкви Христовой иредносится религіозному сознанію хри
стіанина, согласно слову божественнаго откровенія. Въ какихъ 
размѣрахъ онъ предстанетъ и раскроется — это для предостере
женія и огражденія истинно-вѣрующей души христіанскоЗ повѣ
дано въ словѣ евангельскомъ и апостольскомъ. Оставаться къ 
атому глухимъ было бы опасно для дѣла нашего спасенія, тѣмъ 
болѣе, что начальныя проявленія этого факта обнаруживаются 
такъ или иначе въ нате время, въ будущемъ же откроются осо
баго рода отступленіемъ, или отпаденіемъ въ церкви Христовой.

Такъ какъ ходъ жизни общества истинно-вѣрующихъ во Хри
ста, или церкви не прикатится и не видоизмѣнится, то и буду
щій фактъ отпаденія отъ вѣры Христовой сравнительно будетъ 
имѣть нѣкоторое отношеніе ко времени первоначальныхъ гоненій 
на церковь Христову. Санъ Божественный Основатель нашей 
религіи, имѣя въ виду общее отношеніе всѣхъ отрицательныхъ 
направленій нынѣшняго вѣка, сказалъ: „тогда (τότε) не означая 
этимъ союзомъ строго опредѣленнаго времени (какъ &геі), а 
только общую послѣдовательность во времени ')—предадятъ вы 
(т.-е. учениковъ Христа, а въ лицѣ ихъ и всѣхъ вѣрныхъ по
слѣдователей Христа) въ скорби и убіютъ вы; и будете ненави- 
дпмя всѣми языки (υπό πάντων των εθνών) имене моего ради“.

') Ср. Мв. 24, 9 τότΐ е* Лук. 21, 12, «ρό τούταιν ά«άντ«ν η Мр. 13, 9:
βλίΐΠ5Τ€ Ы,

6*
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Подобно тому, какъ въ первое время христіанства, и въ послѣд
нее, когда вѣра христіанская, яо предсказанію Господа, распро
странится между всѣми народами, обнаружится слѣпая нена
висть по отношенію къ христіанамъ, средп всѣхъ же народовъ, 
прямое предательство первыхъ въ скорбь и смерть, и это не
рѣдко за одно ими христіанъ *), за то, что они исповѣдуютъ имя 
Христа, готовы быть Его вѣрными учениками п послѣдователями. 
Какъ это такъ, легко понять изъ того соображенія, что распро
страненіе проповѣди евангельской, слышаніе ея нс предполага
етъ необходимо усвоенія ея слушателями. Проповѣдь евангель
ская на извѣстнаго рода слушателей можетъ подѣйствовать об
личающимъ и ожесточающимъ образомъ. Изъ птихъ-то обличен
ныхъ и ожесточенныхъ и составляется первое общество против
никовъ Евангелія и проповѣдуемаго имъ христіанства. 'Число 
ихъ увеличатъ еще слабые въ вѣрѣ христіане; чѣмъ усилятъ со
мнѣніе относительно вѣры Церкви въ лицахъ, находящихся пнѣ 
Церкви, и такимъ образомъ произойдетъ, что „соблазнятся мнови 
(σκανδαλισθήσονται πολλοί 8). Затѣмъ, несмотря на сходство лож
наго направленія, слабовѣрующіе люди п совсѣмъ невѣрующіе 
ііредадятъ другъ друга и возненавидятъ другъ друга (καί ύλλήλους 
παροώώσουσι και μισήσουοτιν «λλήλους) —и :>то даже къ ближай
шихъ земныхъ отношеніяхъ родства и дружбы ").

На иочвѣ нравственнаго разлада и настроенія .кодой міра ра
зовьется въ будущемъ, но словамъ Божественнаго учителя, лож
ное пророчество, иди учительство; явятся выразители мрачнаго 
настроенія общества—ложные пророки, выдающіе себя за истин
ныхъ пророковъ Христа.

Выступивъ въ одеждѣ овецъ, эти волки хищные призрачнымъ 
п примрачнымъ своимъ ученіемъ прельстятъ многихъ, нначе ска
зать, увлекутъ многихъ силою своего ложнаго краснорѣчія на 
лживый нуть грубаго невѣрія и гибельнаго отпаденія отъ вѣры 
Христовой (πλανήσουσι πολλούς *). Въ тѣсной связи съ :)тимъ

·) Ср. Ирт. Преобрази. „Апологіи Іустина филей:. “ на 40 стр.
*) Мо. 24, 10. Скйѵ&аКог, по намѣчала) са. !ілатоуста, έστ! т<к κ«λύμμ«τκ 

τής όρθης όδοίί.
3) Лук. -1. 16; Μρ. 13, 12.
4) Глаголъ πλανάω и прободныя оть наго слова часто у потреплются вь

Писаніи дли «^каченія антихристіанскаго дѣла. 2 Іоанн. 7, Оеіч*. й, П.
-· П еір . О, 17; ЛіШ і. ІУ, 14; 1«, і20: 1 Тля. 4, δ.



— 77 —

качнется развитіе беззаконія, котораго главное мѣсто дѣйствія 
внѣ Церкви, но которое, усилившись, окажетъ вліяніе и на чле
новъ самой церкви: во многихъ изъ нихъ охладится огнь *) хри
стіанской любви: „за умноженіе беззаконія изсякнетъ (ψυγησεται) 
любы многихъ а) (ή αγάπη τΦν πολλών)“. Мысль объ изсякнове- 
ніи любви, этого истиннаго христіанскаго начала, есть заключи
тельная мысль въ предсказаніи Христа Спасителя объ отрица
тельномъ направленіи имѣющемъ развиться по отношенію къ 
христіанству какъ внѣ Церкви, такъ и среди самой Церкви. По 
связи этой заключительной мысли съ рядомъ мыслей, ей непо- 
средстпенно предшествующихъ, несомнѣнно видно, что предска
заніе объ этомъ отрицательномъ направленіи въ обществѣ чело
вѣческомъ не можетъ относиться только къ печальнымъ обстоя
тельствамъ Іудеи предъ разрушеніемъ Іерусалима, или вообще 
ко времени первохрыстіанскому. „Еслц подобное тому, что изоб
ражаютъ эти мысли, и случилось предъ разрушеніемъ Іерусалима, 
о чемъ п повѣствуетъ намъ Іосифъ Флавій въ своемъ сочиненіи 
о войнѣ Іудейской !і), то это былъ только слабый отобравъ пред
сказаннаго Спасителемъ сильнаго и безпримѣрнаго упадка въ 
Церкви къ концу Бременъ, упадка, который св. Ап. Павломъ 
обозначенъ даже особымъ именемъ аностасіи—отпаденія (άπο- 
οτασία) *), u на которомъ собственно и осуществится предсказа
ніе Господа о будущемъ изсякновеніа любви между лгодьма*.

Въ высшей степени прискорбный фактъ изсякновевія чувства 
любви среди людей міра приметъ въ будущемъ самые широкіе 
размѣры. О нихъ мы можемъ судить, раскрывши ученіе св. Ап. 
Павла о будущихъ тяжелыхъ временахъ въ жизни u исторіи че
ловѣчества. Во второмъ своемъ пастырскомъ посланіи къ ученику 
своему епископу Ефесскому Тимоѳею 5) великій апостолъ язы
ковъ прямо и рѣшительно говоритъ: „сіе вѣждь, яко въ послѣд
нія дни настанутъ времена люта® (καιροί χαλεποί) и затѣмъ изоб
р а ж а е т ъ  нравственное состояніе будущаго, основная черта

‘) Дуй. 12, 40.
*) М«. 24, 12.
*) Bell. Iud. IV, 6. 3. Іосифъ Флавій родился въ 37 г. но Р. Хр.
*) Ѵя. Olsh. ап. Еѵ. Mattii. 8S0, 5; ср. бл. Ѳеофп.і. на Кв. М». 412 стр.
5) Ом. 2 Тим. 3, 1 и д.
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котораго изсякновеніе любви. Выраженіе „послѣдніе дни* (έ'σ- 
χαται ήμέραι). указываетъ въ рѣчи Апостола на дни существованія 
міра буквально послѣдніе; это, кажется, не подлежитъ ни малѣй
шему сомнѣнію. Только тогда „послѣдніе дни" и ему подобныя 
выраженія могутъ обозначать вообще все новозавѣтное время, 
когда указываютъ на время событій уже прошедшихъ и осущест
вившихся *) на глазахъ самихъ апостоловъ. Всякій же разъ8), 
когда выраженіе „послѣдніе дни* употребляется въ Н. 3. о со
бытіяхъ будущихъ, еще имѣющихъ наступить послѣ апостольскаго 
времени, оно означаетъ послѣднее время христіанскаго вѣка, 
время, непосредственно предшествующее второму пришествію Хрн- 
ста и концу міра ’). Но въ указанномъ мѣстѣ посланія къ Тимоѳею 
апостолъ именно говоритъ о будущемъ времени. „Наступятъ вре
мена люта", замѣчаетъ онъ объ этомъ времени. „Времена люта", 
т. е. времена о которыхъ можно вполнѣ выразиться иолатынв: 
„ubi vix reperias, quid agas", когда едва откроешь, что дѣлать;— 
времена (καιροί), живо и рѣзко отмѣчаемыя своими дикими нра
вами. „Будутъ бо (Ισονται) человѣцы самолюбцы" (οί άνθρωποί 
φίλαυτι), такъ начинаетъ апостолъ характеристику грядущихъ 
лютыхъ «ремень. Не единичныя только личности, а цѣлая опре
дѣленная совокупность людей (οι άνθρωποι) н Критомъ даже изъ 
христіанъ будетъ дышать самолюбіемъ. Что именно многіе изъ 
христіанъ сдѣлаются самолюбивы, а не язычники, такъ это видно 
изъ того, что нехрнсгіане - язычники давио уже были таковыми, 
ибо самолюбіе есть исходный пунктъ отпаденія отъ истиннаго 
Богопочитанія. Подобно тому какъ при началѣ земной исторіи 
человѣчества самолюбіе было отличительнымъ признакомъ чело
вѣчества—и при концѣ исторіи человѣчества грубое самолюбіе 
лицъ, внѣгано исповѣдующихъ Христа, явится единственнымъ 
двигателемъ ихъ жизни; пзъ этого пагубнаго чувства, какъ изъ 
мутнаго источника, произойдутъ и разовьются всѣ другіе пороки, 
приписываемые апостоломъ людямъ послѣдняго времени. Ботъ 
почему апостолъ опредѣленіе „самолюбцы" и ставитъ впереди

*) Напр. Дѣли. 2, 17; Евр. 1, 1.
’) Сн. Хр. Чт. за 1861 г. Февр. ЗУ4 стр.; ср. Philippi: D. bil>l. rnul kirchl 

Lehre ѵ. Antichr. 1877 r. S. 49.
') Ср. 2 ІІетр. 8, 8, Іуд. ст. 18,
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другихъ наименованій, характеризующихъ „послѣднихъ" людей. 
Внѣшняя основа самолюбія есть исканіе и пріобрѣтеніе личныхъ 
только выгодъ п полное нерадѣніе объ истинной пользѣ и вы
годѣ ближняго; на это-то и намекаетъ апостолъ краткимъ вы
раженіемъ: „сребролюбцы* вслѣдъ за указаніемъ главной, суще
ственной черты: „самолюбцы“. Указывая затѣмъ на частныя 
черты самолюбія, св. ап. Павелъ говоритъ о людяхъ послѣдняго 
времени: „величавы, горды®—не только пустые хвастуны вели- 
чающіеся, хвастующіеся тѣмъ, чего не имѣютъ (άλαΖόνες), но и 
дѣйствительные гордецы, люди надменные (υπερήφανοι), нагло 
завѣряющіе, при видимомъ презрѣніи лицъ окружающихъ, всѣхъ 
и обо всемъ, при слѣпомъ самомнѣніи, будто отъ нихъ исключи
тельно зависитъ то, что они хотятъ сдѣлать видимо на пользу 
и благо ближняго; п естественно, какъ такіе, хульннцы, не сдер
жанные на языкъ, даже въ отношеніи къ предметамъ божествен
нымъ—„богохульны“ ’) (βλάσφημοι). Въ отношеніи же къ семей
ному и соціальному кругу, прежде всего „родителямъ противящійся" 
(γονεΟσιν άττευυεΐς), а вслѣдствіе того презирающіе законный авто
ритетъ, какимъ прежде всего является въ глазахъ дѣтей авто
ритетъ родителей. Примѣчательно, что черта презрѣнія къ 
начальственному авторитету и въ посланіи св. ап. Іуды 2) 
поставляется въ числѣ чертъ, характеризующихъ антихристіан
ское поведеніе людей послѣдняго времени. Въ связи съ этою 
чертою невниманія къ начальству тѣ же люди обозначаются 
„неблагодарными" s) (αχάριστοι), людьми не хотящими ни знать, 
ни чувствовать какой-либо благодарности къ земнымъ ли то, иди 
небеснымъ благодѣтелямъ. При отсутствіи же чувства благород
ства п естественной гуманности, люди послѣднихъ Бременъ утра
тятъ всякое религіозное чувство, для нихъ не будетъ ничего 
священнаго н святаго въ мірѣ—„неправедна® (ανόσιοι); они утра
тятъ чувство истинной человѣчности, не будутъ имѣть даже такой 
любви, какая существуетъ между родителями н дѣтьмп — „не- 
любовни" 4) (άστοργοι), а въ отношеніи къ ближнимъ: „непримщш-

*) 1 Тли. 1,13.
*) Іуд» 1, 8: Мечтатели, оскверняющіе плоть, отвергающіе начальство, зло

словящіе высокія власти.
2) Ср. Яук. 6, S5.
♦) См. Римі. 1, 81.
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тельны" ‘) (άσπονδοι), — мало питающіе уваженія къ правамъ 
другихъ „продерзиви" не хотящіе заключать какой-ли дружествен
ный союзъ (возносдивы), или сдерживать разъ данное, по обѣ
щанію ли то, или по необходимости, слово; (прелагатели): на
мотавъ прибѣгающіе къ тайному, скрытному злословію ближняго: 
клеветницы (διάβολοι.) Этимъ чертамъ поведенія по отношенію къ 
ближнимъ будутъ соотвѣтствовать и внутреннія душевныя черты 
людей послѣдняго времени. Люди эти будутъ невоздержницы 
(άκρατεΐς), т. е. ^властвующіе надъ своими душевными страстя
ми®) и аффектами „невоздержны и въ языкѣ, и во чревѣ, и во 
всемъ другомъ"3) (некротцы — ανήμεροι), не имѣющіе тихаго, 
спокойнаго и осторожнаго расположенія духа; враги всякаго 
блага даже для себя (неблаголюбцы — άφυλάγαθοι)4); предатеде 
(προδόται) — не то, чтобы открытые пзмѣнникп христіанству п 
христіанскимъ убѣжденіямъ, но во всякомъ случаѣ люди утратив
шіе всякій признакъ вѣрности иди дружбыs), отсюда „нагія" 
(προπειεΐς) *), смѣлые до безразсудства, люди, дѣйствующіе подъ 
вліяніемъ дикихъ страстей, по стеченію внѣшнихъ обстоятельствъ, 
а ие по высшимъ разумнымъ и справедливымъ соображеніямъ, 
люди, однимъ словомъ „неосновательные" 7); „напыщенные" (те- 
τυφωμένοι), совершенно отуманенные собственнымъ самомнѣніемъ. 
„Сластолюбцы паче, нежели боголюбцы" (φιλήδονοι μάλλον ή φιλό
θεοι) "), болѣе гоняющіеся за плотскими чувственными удоволь
ствіями, чѣмъ стремящіеся къ Богу9), имѣющіе, на конецъ, только 
внѣшній видъ и форму (μόρφωσιν),0) благочестія, увлекательную 
для другихъ, внутренняго же его содержанія и силы чуждые 
(отвергшіеся).

*) См. Римл. Ibid.
*) 1. Кор. 7, 5: άκρααία.
*) Такъ св. Златоустъ.
4) Такъ бл. Ѳеофилактъ.
Ц) Ср. Златоустъ.
в) Ср. Дѣля. 1», 86.
7) То же у св. Златоуста.
·) См. Gramm. Winers. Aufl. 4  S. 479.
·) Ср. 1 Іоанн. 2, 15. Римл. 16, 18; Фил. 8, 18.
|в) Μάρφιποις въ наст. мѣстѣ не то, что μόρφωοις въ Римл. ‘2, 2(1 См. объ 

игомъ у св. олатоуета. Бесѣды на 2-е посл. къ Тииоѳ* въ русскомъ нерев. 
1859 г. ст. 11(1
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Бромѣ намѣченной, видимой связи между отдѣльными чертами 
внутренняго поведенія людей послѣдняго времени, можно усма
тривать еще въ этихъ чертахъ общую идею безпорядочности и 
разнузданности людей этого времени. При этой разнузданности 
и расшатанности нравственныхъ отношеній изсякнетъ и религі
озная любовь между людьми; они не будутъ вѣрить силѣ благо
честія, сущности его, сокровенному отъ міра содержанію благо
честія (τό τής εύσεβείας μυστήριον), неразрывно связанному съ 
живою вѣрою въ Бога, воплотившагося и прославленнаго при 
рожденіи, крещеніи и вознесеніи и въ силу этого сдѣлавшагося 
предметомъ вѣры и любви христіанской. Люди же антихристіан
скаго направленія, преданные различнымъ страстямъ, изображе
ніе коихъ мы только что указали у апостола, само собою разу
мѣется, не будутъ имѣть сердечной любви къ духовной истинѣ; 
да и не могутъ ее имѣть, сердце ихъ занято злыми страстями и 
въ немъ не остается мѣста для такой любви, какова любовь къ 
истинѣ христіанской. Если они прежде и имѣли эту любовь, то 
тогда, когда сдѣлались грубо порочными, этой любви въ нихъ не 
стало, и вѣрно о нихъ слово апостола: „любве истины не прі
явши *). Какъ утратившіе любовь къ истинѣ, люда послѣднихъ 
Бременъ утратятъ и спасительную ея силу, или, по иной терми
нологіи апостола, отрекутся силы благочестія. Но такъ какъ 
истина къ совершенномъ ея значеніи, истина христіанская, 
слиткомъ близка и очаровательна для человѣка, то люди по
слѣднихъ Бременъ, хотя н откажутся внутренно отъ существа 
христіанства, но въ то же время будутъ держаться внѣшней его 
формы; переставши быть внутренно христіанами, они внѣшно 
будутъ казаться ими. Личина внѣшняго благочестія будетъ скры
вать отъ нихъ низость ихъ нравственнаго паденія п въ то же 
время свидѣтельствовать, что такіе люди, хотя по своему по
веденію мало чѣмъ отличаются г) отъ языческаго общества вредъ 
временемъ перваго пришествія Христа, но слышали п знаютъ 
проповѣді. евангельскую, а потону не могутъ избѣжать обличи
тельнаго ея гласа.

*) 2 веселя. 2. 10.
г) Этимъ объявляется параллель между 2 Тим. 3, 2 и д. и Римі. 1, 29 и 

сіѣд.
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Послѣдовательнѣе людсй, которые только внѣшнимъ образомъ 
будутъ христіанами, въ послѣдніе дни окажутся тѣ „нѣцып“, о 
которыхъ св. ап. Павелъ свидѣтельствуетъ, что рѣшительно от
ступятъ отъ вѣры. Указаніе на печальную черту будущаго не
вѣрія въ человѣчествѣ можно усматривать въ той общей типич
ной обрисовкѣ Христомъ будущаго отрицательнаго направленія 
въ Церкви, которую мы представили выше. Но вели тамъ невѣ
ріе обозначается на первой еще ступени своего развитія, какъ 
колебаніе въ вѣрѣ и религіозный соблазнъ (соблазнятся мнозй), 
то къ послѣднимъ днямъ міра, это чувство невѣрія у людей ан
тихристіанскаго направленія усилится и разові.ется въ положи
тельное отступленіе отъ вѣры. Нашъ Божественный Учитель, 
указывая именно на этотъ печальный фактъ будущаго въ родѣ 
человѣческомъ, кратко, но сильно сказалъ: „Сынъ человѣческій 
нрншедъ обрящетъ ли вѣру на землѣ“ ').

Почвою, на которой разовьется фактъ отпаденія многихъ хри
стіанъ отъ вѣры къ концу времена, будетъ безнравственное ду
шевное состояніе этихъ многихъ; ближайшими виновниками иди 
производителями этого отпаденія явятся лжеучители—лжехристы 
и лжепророки (ψευδόχρκτοι και ψ€υϊ>οπροφήτ«ι) а), „Обнаруживаю
щаяся въ этихъ личностяхъ, говоритъ !!) нѣмецкій богослова, г. 
Крекеръ, противоположность въ отношеніи къ истинному Христу, 
Его пути п его пророкамъ будетъ такого рода, что всякое укло
неніе на сторону этихъ лжепророковъ есть уже рѣшительный, 
прямой нутъ къ всецѣлому отпаденію отъ истины на сторону 
лжн, отъ Христа во слѣдъ лжехристы Грозить будетъ вѣрѣ 
христіанъ великая опасность отъ названныхъ лжеучителей и при 
томъ сильнѣе отъ лжепророковъ, чѣмъ отъ лжехриотовъ. Послѣд
ніе, какъ и лжесловесники времени исрвохриетіанекаго, суть са
мообольщающіеся фаватнкн, они станутъ выдавать собл за пос
ланниковъ Божіихъ, какъ нѣкогда въ эпоху до 70 или 80 г. по 
Р. Хр. гоеты (γόητες) Ѳевда *) и какой то Египтянинъ, упоми-

‘J Лук. 18, 8.
!) Мо. 24. 24. Ср. Бесѣды Златоуста на это мѣсто. Ч. 8. 1830 т. стр. 306, 

307.
*) Н. Cremer, Die nshatol. Rede 87. S.
*) los, Artiqu. 20, 5, I. 20, 8, (i; Bell. Juti. 2, 13, I н <1.
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наемый н въ книгѣ Дѣяній Апостольскихъ ‘). Появленіе ихъ то 
здѣсь, то талъ, одновременно, сопровождаемое быстролетною вѣс
тію: „здѣсь Христосъ", иди „талъ" *), соотвѣтствующее повиди- 
мому открывшемуся тогда въ обществѣ вѣрующихъ сильному 
желанію η влеченію ко Христу, будетъ рѣзкимъ изобличеніемъ 
ихъ лжи, ибо Христосъ единъ, и когда явится вторично, то 
явится какъ молнія, исходящая отъ востока и сіяющая до за
пада. Что касается лжепророковъ или лжеучителей 8), то они 
какъ по характеру своей личности, такъ и по смыслу и силѣ 
евоей дѣятельности будутъ служить къ большему соблазну, и 
прельщенію вѣрующихъ. Невидимому ревностные поклонники 
христіанства, выразители его духа въ духовной, удаляющейся 
отъ всего чувственнаго, жизни и мысли, лжеучители на самомъ 
дѣлѣ будутъ имѣть только образъ благочестія, силы же его от
вергнутся. Собственое внутреннее сознаніе лжепророковъ не 
скроетъ отъ нихъ двойственности и ненормальности ихъ внутрен
няго душевнаго состоянія; въ собственной совѣсти они будутъ 
чувствовать эту ненормальность, носить печать неправоты своей 
мысли и жизни. Они будутъ, по Апостолу, людьми сожженными въ 
совѣсти евоей *).

Но печать нравственной неправоты, извѣстная внутреннему 
сознанію лжеучителей, не мало не задержитъ ихъ страшной дѣ
ятельности. О твертись силы истиннаго благочестія, они ста
нутъ дѣйствовать подъ вліяніемъ силы выше земной, но темной. 
Въ самомъ ихъ наименованіи лжепророками указывается на эту 
силу. Входящее въ составъ этого наименованія понятіе лжи, 
коварства вѣрно сознаетъ п ясно опредѣляетъ Св. Кириллъ Але
ксандрійскій (V в.)· Онъ на текстъ: „починенъ пославшій Меня, 
котораго вы не знаете" *) замѣчаетъ: „пославшій мя иетиненъ 
значитъ не такъ, какъ вантъ (закоренѣлыхъ Іудеевъ) лжелюбедъ, 
т.-е. діаволъ, коего духа вы приняли п дерзаете ложно проро
чествовать" *). Какъ сани лжесловесника, по внутреннему своему

*) Дѣли. 21, 38.
!) Мѳ. 24, 23.
*) 1 Тим. 4, 2. Петр. 2. 1: ψευδοπροφήτ«ι-ψ€υδοδι6ά<:κ«λοι.
») Тин. 4, 2.
·) Іоанн. 7, 28.
») J. Р. Migne, Т. LXXIII. Р. 717.
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состоянію, будутъ находиться подъ сильнымъ, неотразимымъ влі
яніемъ отца лаки, такъ и ихъ ученіе будетъ, по Апостолу, уче
ніемъ бѣсовскимъ (bibacKaXia δαιμόνιων) *). Оно будетъ проис
ходить отъ демоновъ, начнетъ проповѣдыванья не безъ ихъ 
лукаваго внушенія, отъ чего и зависитъ тайна вліянія этого уче
нія. Какого будетъ прельщеніе ученіемъ лжесловесниковъ, такъ 
это, между прочимъ, видно изъ того, что лжесловесники, съ одноі 
стороны, станутъ говорить, что Христосъ находится въ цустынѣ— 
мѣстѣ ненаселенномъ и безплодномъ, съ другой, — утверждать, 
что Онъ въ потаенныхъ комнатахъ—мѣстѣ всякихъ запасовъ и 
с о к р о в и щ ъ и ,  при такой крайней противоположности ихъ за
вѣреній, имъ все-таки будутъ вѣрить. Конечно, завѣреніемъ: 
„Онъ, т.-е. Христосъ въ пустынѣ"... „Онъ въ потаенномъ мѣстѣ 
(слав: въ сокровищахъ)® будущіе лжепророки станутъ приспособ
ляться къ представленію перваго явленія Господа въ смирен
номъ и униженномъ видѣ и пришествія Его Царства непримѣт
нымъ и какъ бы скрытнымъ образомъ 3), — но этимъ же изоб
личать свое направленіе, боящееся свѣта, кроющееся во тмѣ'). 
На кого будущіе лжепророки окажутся не въ состояніи подѣй
ствовать демонскою прелестію своеѵо ученія, для тѣхъ они со
творятъ знаменія и чудеса: „дадятъ знаменія велія а чудеса 
(σημεία μεγάλα και τέρατα), якоже прельстите, ащо возможно и 
избранныя"5). Въ чудесной дѣятельности лжеучителей ещс бо
лѣе обнаружится дѣйствительная связь ихъ съ алою сатанин
скою силою, такъ какъ не иначе какъ атою силою они будутъ 
имѣть возможность производить знаменія u чудеса") съ ложною

*) 1 Тля. 4, 1.
η  Мо. 24, 26.
5) .Іук. 17. 20; ср. Іоанн. 7, 27.
‘) Сошп. Olshaus. йЬег Еѵ. Matth. S. 893. 1 Дшп.

Мѳ. 24, 24.
*) „Чудо,0 „знаменіе,1' различаютъ не одинаково. Ио однимъ чудо (τ^ρας) 

означаетъ то, что происходитъ несогласно еъ законами природы, —- знаменіе 
(βημβίον)—то, что Сминаетъ нротивъ общей притоки. Уенгмь: ^паленія тро
гаютъ разумъ; чудеса поражаютъ чувства, ихъ пядь производитъ ужасъ. Лук. 
21, 11; Дѣян. 2. 19. Знаменіе на небѣ: Быт. 1, 14; чудо на землѣ: 2 Пар. 82, 
31. Возможность ложныхъ чудеса утверждаетъ еще <'п. Писаніе Ветхаго За
вѣта. —Волхвы—маги Фараона повторяютъ до извѣстной птичій чудеса Мои
сея. Во Втхз. 18, 10 запрещаетъ Гос.поді. грѣхи чародѣйства.· запрещеніе пред
полагаетъ возможность запрещаемаго. Втор. 13, 1—8.



— 85 —

цѣлію п значеніемъ. Таковыя чудеса есть очевидныя проявленія 
злаго духа надъ вещественною, видимою природою. Насколько 
видимая, бьющая въ глаза, дѣйствительность производитъ болѣе 
сильное и глубокое впечатлѣніе, чѣмъ отвлеченное ученіе, (verba 
movent, exempla trahunt), настолько и чудесная дѣятельность 
лжеучителей вредъ концомъ міра можетъ произвести болѣе ча
рующее дѣйствіе сравнительно съ ихъ ученіемъ, хотя бы το и 
на избранныхъ. Кто это избранные, въ возможности соблазна ко
торыхъ указывается мѣрило опасности отъ будущихъ лжеучите
лей? „Избранные" (οί έκλεκτοί)—это истинные и вѣрные послѣ
дователи Хрпста, члены непреодолимой Церкви Христовой, глав
ный составъ Царства Божія на землѣ, Названіе ихъ избранными 
объясняется сходствомъ ихъ положенія среда обличаемаго Еван
геліемъ и ожесточеннаго міра съ тѣми, которымъ еще въ Вет
хомъ Завѣтѣ усвоено имя избраныхъ (бахиръ) '), т.-е. удостоив
шихся благодатнаго вѣчнаго избранія ко спасенію со стороны Гос
пода. Въ отношеніи къ таковымъ-то избраннымъ Господь, вслѣдъ 
за упоминаніемъ о соблазнѣ отъ лжеучителей, предостережитель- 
но замѣчаетъ: „блюдптеся: се прежде рѣхъ вамъ вся.“

Какъ пзбранные Христовы не далеки будутъ отъ опасности 
подпасть подъ дѣйствіе соблазна со стороны будущихъ лжеучи
телей—ясно можно представить, взявши во вниманіе ясное сви
дѣтельство Сп. Ап. Павла. Онъ въ своемъ первомъ посланіи къ 
Тимоѳеюа) несмотря на то, что торжественно и открыто воз
вѣстилъ о величайшей тайнѣ благочестія или истинѣ, содержи
мой и охраняемой Церковію, показалъ все живое и богатое со
держаніе ягой истины,—тутъ же, рядомъ говоритъ u объ отпа
деніи отъ вѣры Церкви, -  отпаденіи, которое въ другомъ мѣстѣ 
своихъ посланій именуетъ: „тайною беззаконія" *). Апостолъ и 
самъ, какъ будто внутренно пораженный неожиданностію своего 
пророчества о будущемъ великомъ отпаденіи отъ Церкви, выра
жаетъ его, ссылаясь на ясное и опредѣленное свидѣтельство Св. 
Духа: „Духъ жѣ явстиеннѣ глаголетъ, яко въ послѣдняя времена 
отступятъ нѣцыи отъ вѣры" 4).

·) Ис. 42, г—43, 20. 45, 4. 65, 9. 15. 22.
*} 1 Тіш. а, 16. 4, 1.
*) 2 Ѳеес. 2, 7.
*) 2 Тим. 4, I.
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Господь Іисусъ Христосъ Сэмъ не разъ замѣчалъ, во время 
своей общественной проповѣди, относительно избранныхъ: „ино
го званыхъ, мало же избранныхъ® *). Многимъ, очень многимъ, 
или даже всѣмъ (по употребленію слова „многіе® въ Св. Писа- 
саніи3) возвѣщено будетъ слово Евангельское, но но своему 
обличающему и ожесточающему образу дѣйствія на закоренѣлыя 
сердца, далеко не всѣми оно будетъ принято; далеко не всѣ 
окажутся въ числѣ истинныхъ и твердыхъ послѣдователей Хру
ста. Скользкій нута нравственнаго упадка п растлѣнія, безгра
ничнаго довѣрія къ лжеучителямъ доведетъ несчастную часть 
человѣчества до совершеннаго отпаденія отъ истинной вѣры 
Христовой. Апостолъ языковъ—Св. Павелъ разумѣетъ эту часть 
человѣчества подъ неопредѣленнымъ мѣстоименіемъ „нѣцін®; 
Апостолъ же и Тайнозритель Св. Іоаннъ Богословъ говоритъ въ 
своемъ Апокалипсисѣ о части человѣчества, отдѣлившейся отъ 
религіознаго союза съ Богомъ—такой части, которая обнимаетъ 
совою множество людей, народовъ, племенъ и языковъ 3). Этой 
части человѣчества, въ параллель наименованію другой части— 
„избранные® усвояется также образное ветхозавѣтное наимено
ваніе,—наименованіе „великой любодѣйцы® 4).

Примѣчательна характеристика этой великой любодѣйцы въ 
Апокалипсисѣ Св. Іоанна Богослова 5), въ сжатомъ видѣ пред
ставляющая выше разсмотрѣнную нами характеристику Св. Ап. 
Павломъ настроенія человѣческаго общества въ послѣднее время 
предъ кончиною міра, Церковь невѣрная, или та часть человѣ
чества, которая не обнаружитъ, на закатѣ дней теперешняго хода 
жизни п исторіи, истинной вѣры въ Бога п должнаго исполненія 
Его святаго закона, дѣйствительно вступитъ въ тѣсное сношеніе 
съ міромъ грѣховнымъ, ему будетъ служить и опираться на его 
грубую силу ®). Такъ какъ по Ев. Іоанну Богослову 7) проявле
нія грѣховнаго міра—это похоть плоти, похоть очесъ н гордость

*) Мн. 20, 16; ср. 22, 14.
*) Напр. Мо. 26, 28. Дѣля. 12, 12. 
5) Алое. 17, 15.
4) ІЫ<1. ст. 1.
·) Апок. 17 и 18 гл.
*) Ibitl. 17, 3. 7. 9.
*) 1 Іоанн. 2, 10.
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житейская, το п церковь невѣрная въ концѣ дней обнаружитъ 
эти именно страсти. Члены такой церкви будутъ, прежде всего, 
людьмп въ высшей степени плотскими и чувственными; они вмѣ- 
сто чаши скорбей своего Учителя, по образному нареченію Тай
нозрителя, станутъ услаждаться чашею ]) мерзостей и нечистота 
любодѣйства своего, т. - е. будутъ слѣпыми приверженцами чув
ственнаго матеріальнаго культа, или идолослуженія (похоть пло
ти). Преисполненные наружнаго благочестія и въ то же время не 
чуждые чувствъ грубаго честолюбія и тщеславнаго славолюбія 
члены невѣрной церкви будутъ, далѣе, любить роскошь и ком
фортъ, станутъ устроять пышныя церемоніи для сильныхъ міра 2), 
святыхъ цѣлей пытаться достигать грѣшными средствами, будутъ 
проповѣдывать исключительно мечемъ и золотомъ s) (похоть 
очесъ). Въ тѣсной сваей съ этимъ п наконецъ христіане невѣр
ной церкви окажутся людьми въ высшей степени надменными п 
гордыми. ЬІесмотря на значительный сбой упадокъ нравствен
ный, они станутъ мечтать ο себѣ слиткомъ высоко, будутъ ду
мать, что настолько превосходятъ другихъ своихъ ближнихъ, что 
могутъ безгранично и безповоротно распоряжаться ихъ участію 4) 
н жизнію (гордость житейская). При упадкѣ истинной вѣры, при 
упадкѣ характера совершенной нравственности, однимъ словомъ, 
при пустотѣ своего внутренняго душевнаго состоянія, несчаст
ная часть человѣчества предъ концомъ міра не останется одна- 
кожъ безъ всякой вѣры; потерявши силу благочестія, она сохра
нитъ нѣкоторый его видъ. Непреложный законъ психической 
жизни, что у всякаго человѣка, перестававшаго вѣрить совер
шенной истинѣ, всегда на мѣсто ея въ умѣ и сердцѣ выступала 
ложь въ формѣ суевѣрія съ дикими и вредными ея послѣдствія
ми,—еще разъ и во всей силѣ оправдается на этой несчастной 
части человѣчества. Люди послѣднихъ Бременъ, отказавшись вѣ
рить абсолютной истинѣ христіанской, повѣрятъ абсолютной лжи 
въ лицѣ антихриста. Такой рѣшительный и гибельный шагъ въ 
дѣлѣ релпгіозно-нравственной жизни несчастная чаетъ человѣче-

V Апок. 17, 4.
*) Апок. 17. 2; 18, 3. 9. 
а) 17, 4.
*) 18, 24.
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ства сдѣлаетъ не безъ прянаго вліянія и живаго содѣйствія 
предтечи антихриста-лжепророка, котораго можно назвать вели
кимъ по отношенію къ предшествовавшимъ илн современнымъ 
ему лжепророкамъ, такъ сказать, малымъ.

Всѣ великіе двигатели человѣчества въ томъ илп другомъ духѣ 
и направленіи являются въ свое время; они бываютъ живымъ 
плодомъ этого времени, необходимымъ произведеніемъ той среды, 
въ которой являются. Связь антихриста и его великаго лжепро
рока со своимъ временемъ, со своею средою также не подлежитъ 
ни малѣйшему сомнѣнію. Изъ ангихристіанства ложно настроен
наго человѣчества выродится со своимъ лжепророкомъ антихристъ. 
На отношеніе антихристіанства, или, какъ оно еще честнѣе на
зывается въ Св. Писаніи, апостасіи (отступленія) къ антихристу 
обращали вниманіе многіе Отцы и учители Церкви. Они сбли
жали ученіе объ апостасіи — отступленіи послѣднихъ людей съ 
ученіемъ объ антихристѣ, „называли послѣдняго отступленіемъ11 ')· 
Но это, отнюдь, не въ смыслѣ отожествленія самою антихриста 
съ духомъ и направленіемъ антихристіанскимъ въ послѣднія вре
мена, какъ думаютъ нѣкоторые изъ протестантскихъ богослововъ 
(Филинии, Кеймъ) и большая часть русскихъ раскольниковъ. Ве
ликій учитель языковъ, св. Ап. Павелъ ясно различаетъ апоста
сію—антихристіанство отъ антихриста, наступленіе первой пред
полагаетъ прежде явленія послѣдняго а). И у Св. Отцевъ и учи
телей Церкви антихристъ называется отступленіемъ только лить 
по тому, что какъ самъ будетъ „отступникомъ*, такъ и другихъ 
будетъ стараться принудить къ отступленію отъ Христа. „Анти
христъ, по замѣчанію Филиппы *), какъ самъ выродится изъ ве
ликаго отступленія, такъ съ другой стороны, великое отступле
ніе доведетъ до конца, организуетъ его п консолидируетът.-е. 
дастъ прочный и устойчивый укладъ.

Понятіе грубой силы, принужденія, дикаго поираиія всякаго 
человѣческаго достоинства н авторитета, а также и понятіе хитраго 
коварства и обольщенія—эти понятія основныя въ ученіи о лицЬ 
и дѣдѣ антихриста п его лжепророка. Со стороны такихъ-то

') Проф. Нильскаго o«'j. антихристѣ протонъ раскольникомъ. 44 етр.
*) 2 <>есе. 2, У.
') Ь\ Philippi, ЗЛс hiblisdie uuJ iurehlielip Lelire ѵош Auticlir. К<77, 01. S.
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пменно понятій антихристъ и его предтеча—великій лжепророкъ 
называются въ Апокалипсисѣ *) „звѣрями**. Греческое слово 
θηρίον, звѣрь означаетъ такого звѣря, у котораго звѣрская при
рода особенно рѣзко проявляется и даетъ себя чувствовать, какъ, 
напр., у дикихъ звѣрей: геены, шакала, тигра, въ отличіе отъ 
домашнихъ прирученныхъ животныхъ, или какъ, напр., у змѣи 
въ отличіе отъ другихъ пресмыкающихся гадовъ. Далѣе слово 
θηρίον въ греческомъ языкѣ употребляется для означенія звѣря 
въ противоположность человѣку; а у Ап. Павла слово „звѣрьѣ 
употреблено въ посланіи къ Тимоѳею а) и о человѣкѣ для озна
ченія его звѣринаго нрава. „Критяне всегда лжецы, злые звѣри» 
утробы лѣнивыя". Дикая свирѣпость разъяреннаго звѣря, съ од- 
ной стороны, и коварство змѣя, съ другой, сосредоточиваются въ 
именп „звѣрь", которымъ означается антихристъ и его лжепро
рокъ въ Апокалипсисѣ. Но, какъ по отношенію къ нѣкоторымъ 
людямъ наименованіе ихъ звѣрьми ясно и наглядно показываетъ, 
что у такихъ людей совершенно утратился образъ и подобіе Бо- 
жіе, что на мѣсто „дыханія Божія" выступила у нихъ, при всей 
ихъ головной мудрости и духовномъ образованіи, пошлость, ни
зость, лукавство внутренняго содержанія пхъ души,—такъ это въ 
высшей степени идетъ по отношенію къ антихристу съ его лже
пророкомъ. Впрочемъ наименованіемъ ихъ звѣрьми останавли
вается болѣе вниманіе на сторонѣ ихъ грубой дикости, необуз
данной свирѣпости, чѣмъ на сторонѣ лукавства, хитрости. И дѣй
ствительно, далѣе мы увидимъ, какъ въ силу звѣрской своей 
природы апокалипсическіе звѣри, т.-е. антихристъ и лжепророкъ, 
направляются противъ Бога и всего, что отъ Бога, дышатъ огнемъ 
ненависти ко Христу и Его Св. дѣлу.

Какъ ішя „звѣрь", такъ и имя „антихристъ" у послѣдняго, 
имѣющаго явится въ концѣ времена противника Христа и Цер
кви, есть пня общее ему „со всякимъ противникомъ I. Христа, 
отвергающимъ Божество и ученіе Христа, а также вооружаю
щимся противъ Его Св. Церкви 3). Св. Апостолъ и Евангелистъ 
Іоаннъ Богословъ показываетъ общность значенія п приложенія

*) Апок. 17, 8. П. 20. 10; ср. 13, 11. 
η Тли. 1, 12.'
·) Прибавь къ тв. С!в. Отц. 17 ч. 411 стр.
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имени: антихристъ. Въ соборныхъ посланіяхъ Апостола любви 
имя *) это встрѣчается поперемѣнно, четыре раза 3), то въ чи
слѣ множественномъ, то въ числѣ единственномъ: въ первомъ 
случаѣ безъ члена, во второмъ съ членомъ. Различіе въ такомъ 
употребленіи имени должно указывать и на различіе въ смыслѣ 
и значеніи имени. И на самомъ дѣлѣ такъ. Когда Апостолъ го
воритъ объ антихристахъ неопредѣленно, безъ члена, то чрезъ 
это означаетъ противниковъ Хрпста вообще, въ цѣлой ихъ со
вокупности, тѣмъ болѣе, что нѣкоторые пзъ нихъ были извѣстны 
во времена самого Апостола; отчего Апостолъ п выражается о 
нихъ въ прошедшемъ времени: быта (яынѣ антихриста мнозп 
быта 3). Когда же говоритъ объ антихристѣ въ числѣ единствен 
номъ, ограждая это имя членомъ, то, безъ сомнѣнія, разумѣетъ 
нѣкоторое особенное опредѣленное лицо, которое принадлежитъ 
еще будущему времени; почему Апостолъ и свидѣтельство объ 
его пришествіи выражаетъ въ будущемъ временп: „антихристъ 
грядетъ (ο αντίχριστος έρχεται'4) 4).

При общемъ приложеніи нарицательнаго имени антихристъ какъ 
къ противникамъ Христа вообще, такъ и къ противнику Его по 
преимуществу, ν Апостола, однако, находится прямой намекъ п 
на то, что это имя главнымъ образомъ и виолнѣ идетъ къ тому, 
кто явится лично „въ послѣдній часъ“ (έν έσχατη ώρα), въ по
слѣднее время. Такой намекъ можно видѣть въ словахъ Апосто
ла и Евангелиста Іоанна: „кто есть лживый (ό ψήστης) течію 
отметаяйся, яко Іисусъ вѣсть Христосъ; сои есть антихристъ, 
отметалися Отца и Сына* г>). Тогда какъ „антихриста млози*

*) Имя ,,αντίχρΐίτοςα обяаапо споимъ нроисхоікдетемъ I. Лог.кмову, равно 
какъ имена ό λόγος для втораго и 6 παράκλητος для 8-го Лица IV  Троицы. 
Отъ христіанъ имя антихриста усвоено и Іудейскою теологіею, въ которой 
антихристами называются Валаамъ нѣкій и Арминій. () нихъ—смотри: Gflo- 
rer. d. labrb. d. Heils 11. S, 401 it Gesenius in der. allg. Kncydop. v. Ersch. 
π Gruber. Th, IV. Art. Anti diri st. De Wette, Dogmatik. p. lite.

·) 1 Іоанн. 2, 18, 22; 4, 3. 2 Іоанн. 7.
J) 1 Іоанн. 2, 18.
4) „*Σρχ€ται“ по свойству греческаго языка есть собственно настоящее 'ламѣнп- 

тельное для будущаго, употребляемое обыкновенно для оиначепін будущаго со
бытія, или дѣйствія, которое непремѣнно исполнится.

I Іоанн. 2, 22.
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представляются лжеучителями, вышедшими пзъ среды христіан
скаго общества н ложно толкующими его ученіе (ψευδοπροφήται); 
отличительною чертою собственно антихриста, по которой и от
носится главнымъ образомъ къ нему это имя, выставляется у 
Апостола отрицаніе Іисуса, какъ Хриета, какъ Сына Божія.

Что имя „антихристъ “ идетъ собственно и прямо къ послѣд- 
нему противнику Хриета п Церкви—это видно п пзъ филологи
ческаго значенія этого имени. Въ имени άντίχριστος первую со
ставную часть именп άντι нельзя понимать 1) только въ такомъ 
значеніи, какое этотъ предлогъ имѣетъ большею частію внѣ сло
женія и въ сложеніи со словами βασιλεύς, θεός, τύπος, λύτρος, 
(άντιβασιλεύς, αντίθεος, άντίτυπος, άντίλυτρον); нельзя принимать 
пмя антихриста за обозначеніе того, кто отнимаетъ мессіанское 
достопнство у Хриета и самовольно прилагаетъ его къ себѣ, кто 
поставляетъ себя на мѣстѣ Хриета, кто является лжемессіею по 
отношенію къ истинному Мессіи—Христу. Нѣтъ; должно предлогъ 
„анти“ въ словѣ „антихристъ" понимать въ смыслѣ враждебной 
противоположности, въ смыслѣ „противъ“, какъ обыкновенно въ 
сложныхъ греческихъ словахъ—съ αντί (αντιλέγω, άντίκειμαι), такъ 
что антихристъ означаетъ буквально: противника Хриета 2) —лицо, 
которое всѣми силами и способами стремится уничтожить самую 
одою о Хрпстѣ. Въ атомъ рѣзкое и существенное отличіе анти
христа отъ лжепророковъ, лжемессій, которые признаютъ пдею о 
Христѣ, но ложно ее истолковываютъ ®).

При тѣсномъ отношеніи всѣхъ вообіце противниковъ Хриета 
п пъ частности послѣдняго къ той средѣ, пзъ которой они вы
ходятъ—отношеніи, засвидѣтельствованномъ общностію ихъ на
званій: звѣрюга, антихристами, слѣдуетъ остановить вниманіе на 
характеристикѣ этой среды.

Уже выше указаны нами на основаніи словъ Св. Апостола 
Павла черты поведенія человѣческаго общества предъ Бременомъ 
явленія антихриста. У Св. же Апостола и Евангелиста Іоанна 
Богослова мы встрѣчаемъ болѣе полное и общее обозначеніе сре-

*) Противъ F. Philippi. Xbid. S. 50.
а) Такъ изъясняютъ имя антихриста Ѳеофилактъ. Укуиеній и мпогіе изъ 

новѣйшихъ толконниковъ.
») Ср. Ollis. 876. S. 1. В. 4. Aufl.

7*
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ды, изъ которой выродится антихристъ. Евангелистъ Іоаннъ но 
разъ *) въ своемъ Евангеліи высказываетъ мысль Самого нашего 
Божественнаго Учителя, что міръ есть источникъ ненависти ко 
Христу и Его Божественному дѣлу,—міръ какъ совокупность *) 
всего враждебнаго Христу и Его Св. Дѣлу, всего невѣрующаго въ 
Него,—міръ, какъ безпокойная, мятущаяся совокупность, масса, 
(апок. море, воды)8) „людей и народовъ, племенъ и языковъ”, еще 
не обращенныхъ ко Христу. Изъ этого-то безпокойнаго п сует
наго міра невѣрующаго иди полувѣрующаго человѣчества выходитъ 
тотъ апокалипсическій четырехсоставный звѣрь, который нерѣдко 
толкователями принимается 4) исключительно за единичное лицо 
антихриста, но котораго правильнѣе и ближе къ тексту можно п 
должно признавать за живой, совокупный образъ всѣхъ вообще 
богопротивныхъ, антихристіанскихъ силъ.

Конечно, очень нетрудно сблизить, или даже отожествнть съ 
этимъ четыресоставнымъ звѣремъ Апокалипсиса идею объ антп- 
христѣ, такъ какъ этимъ аллегорическимъ изображеніемъ живо 
и наглядно обозначаются тѣ соціальныя условія и отношенія, 
среди которыхъ вынаружптся единичная личность антихриста. 
Но сопоставленіе образа четыре—составнаго звѣря у Тайнозрителя 
Іоанна Богослова съ подобнымъ же аллегорическимъ изображе
ніемъ у Даніила--пророка, а также совокупность чертъ апока
липсическаго звѣря изъ моря и удобное ихъ изъясненіе въ смыслѣ 
теоретическомъ несомнѣнно убѣждаютъ насъ въ томъ, что этотъ 
аллегорическій зрѣрь не есть олицетвореніе самого антихриста, 
или же болѣе живое и образное представлепіе „человѣка грѣха, 
сына погибели".

Что касается сходства четыресоставнаго апокалипсическаго 
звѣря съ предметомъ пророческаго видѣнія у Даніила въ 7-й 
главѣ его пророчествъ, то его нельзя не примѣтить даже съ перваго 
взгляда. Даніилъ, по изображенію означенной главы его проро-

1) іоіінн. 15, 19. 17, 14.
*) Ср· 1. Іоанн. 5, 19. Ср. Мо. 24. 9.
») Апок. 13, 1 II 17, 15.
*) См. Филарета Черниг. Догмат, Богословіе 407 стр. и Нильскаго, т% 

антихристѣ иротивъ раскольниковъ 27 стр. Такъ Karsten, Die letzteu Dinge
4 Auli. 1885, S. 167.
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чествъ, въ видѣніи созерцаетъ четырехъ звѣрей: 1-й подобенъ 
льву, а крылья у него орлиныя; 2-й похожъ на медвѣдя съ 3-мя 
долгими клыками между своими зубами; 3-й какъ барсъ, съ 4-мя 
головами п съ 4-мя на спинѣ крыльями, подобно птицѣ; 4-й не 
схожій ни съ какимъ извѣстнымъ звѣремъ,—онъ страшенъ и 
ужасенъ, а также весьма силенъ: большіе желѣзные зубы во рту 
у него и десять роговъ на головѣ его *). Звѣрь изъ моря апо
калипсическій есть, такъ сказать, совокупность тѣхъ 4-хъ звѣрей 
пр. Даніила. Отъ барса онъ имѣетъ тѣло, отъ медвѣдя ноги, отъ 
льва пасть, отъ четвертаго страшнаго звѣря Даніилова 10 ро
говъ, которые, какъ развѣтвленія, представляютъ развитіе зем
ной, мірской власти и силы, олицетворяемой, соотвѣтственно 
восточному символическому образу мыслей, въ звѣрѣ ветхозавѣт
наго пророка Даніила и звѣрѣ новозавѣтнаго пророка Іоанна.

Четыре звѣря, какъ это видно изъ объясненія самого же про
рока Даніила 2) и какъ можно выводить изъ сопоставленія ви
дѣнія этихъ звѣрей пророкомъ со сномъ Навуходоносора объ 
одномъ огромномъ 4-ре составнымъ тѣлѣ *), означаютъ четыре 
царства: Вавилонское, Мидоперспдское, Греческое и Рпмское съ 
Славяно-Германскими развѣтвленіями. Указаніе на эти же зем
ныя царства, посколько они заявятъ свое противленіе Христу и 
Богу, слѣдуетъ усматривать и въ 4-ре составномъ звѣрѣ апо
калипсическомъ; только съ тѣмъ различіемъ, что у пророка Да
ніила подъ 4-мя царствами уже ясно разумѣются, согласно при
нятому издавна церковному толкованію, четыре различныя міро
выя монархіи; въ 4-составномъ же звѣрѣ Тайнозрителя Іоанна 
видится міровая, человѣческая сила не въ ея раздѣльности, но 
въ ея совокупности, вообще, съ той стороны, съ какой она явитъ 
себя враждебною Богу и Богоустановленнымъ учрежденіямъ, а 
потому необходимо поведетъ къ воплощенію себя въ рѣшитель
номъ богонротивникѣ-антихристѣ. Основная мысль, пли идея, 
которую Тайнозритель выражаетъ единствомъ четырехсоставнаго 
звѣря та, что различныя всемірныя монархіи, йакъ скоро въ нихъ 
замѣтно даетъ себя чувствовать гнетъ недостойныхъ представи-

·) Дай. 7, 1 - 7 .  
») Дай. 7, 17.
*) ІЬІД. 2 иг,
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телей, суть только проявленія одного ц тогоже ыротивобожест- 
вепнаго принципа *)· Намекая на единство этого принципа, Св. 
Іоаннъ Богословъ тѣснымъ составомъ частей звѣря пзъ моря п 
ихъ взаимнымъ отношеніемъ характеризуетъ свойства исключи
тельно мірской, земной силы. „Барсъ, говоритъ Мейеръ ~), на
поминаетъ лукавство и невѣрность, смѣлость и свирѣпость; твер
дыя лапы медвѣдя указываютъ на хладнокровіе и осторожность, 
упорство и безстыдство; пасть льва говоритъ о высокомѣріи и 
алчномъ властолюбіи, а все въ совокупности свидѣтельствуетъ о 
коварствѣ и жестокости. Везъ сомнѣнія, во всей полнотѣ своей, 
этотъ образъ можетъ принадлежать только личному антихристу, 
но что пзъ этого образа принадлежитъ древней или повой поли
тикѣ, это мы знаемъ изъ исторіи. Впрочемъ, всякій символъ, 
напримѣръ—символъ льва, можетъ имѣть и обратную сторону, и 
исторія представляетъ панъ не мало народныхъ или національ
ныхъ правителей съ большими нравственными достоинствами*.

Останавливая главнымъ образомъ вниманіе на свойствахъ мір
ской, земной силы, Тайнозритель Богословъ какъ бы нскользь и 
сокращенно указываетъ иа различныхъ носителей и выразителей 
этой силы. Онъ говоритъ о семи головахъ и десяти рогахъ алле
горическаго звѣря. Семь этихъ головъ означаетъ семь различ
ныхъ главныхъ государствъ въ мірѣ, достигнувшихъ уже такой 
степени земнаго могущества, что о нихъ «послѣдствіи Тайнозри
тель говоритъ !|) какъ о семи рогахъ 4). Пяти пзъ этихъ госу
дарствъ ужс не стало, по изъясненію самого Апокалипсиса; это 
именно Ассиріи (Санхорибъ), Вавилона (Навуходоиосоръ), Мидо- 
Нерсіи (Киръ), МакедОпо-Греціи (Александръ Македонскій) η 
Сиріи (Антіохъ Епифанъ). Остается видоизмѣненный Римъ съ 
Германо-Славянскнми развѣтвленіями. Послѣднія, воспользова
лись наслѣдіемъ отъ древняго Рима, нѣкоторое время сами про
являли міровую силу звѣря, гнали церковь Божію и вели войну

') Ср. Auberlen, d. Prophet Daniel. 3. Aufl. S. 240.
*) Ibid. S. S. 268. 260.
3) Апок. 17, 9.
*) Символическое значеніе горъ раскрыто у Ауберісна. См. нсрпиодг ІІр. 

А. Романопа: Пророкъ Даніилъ п Лішкалшіспсъ Св. Іоанна. 1882 г. 312— 
314 стр.
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съ Агнцемъ, т.-е. со Христомъ. Но потомъ Агнецъ побѣдилъ ихъ; 
они сдѣлались христіанами, и на мѣстѣ языческихъ государствъ 
утвердилась система христіанскихъ государствъ. Это п значитъ, 
что голова звѣря была смертельно ранена. Впрочемъ седмерич
ное число головъ апокалипсическаго звѣря можетъ имѣть и· та
инственное священное значеніе. У апокалипсическаго звѣря изъ 
моря семь головъ такія же п столько, какъ н у дракона илп са
таны '), дѣйствующаго позади звѣря изъ моря. Такъ какъ, по 
міровоззрѣнію Іоанна Богослова, весь міръ лежитъ во злѣ (4ѵ 
τψ πονηρφ)а), во зломъ иди лукавомъ, т.-е. діаволѣ, насколько 
онъ— міръ протпвополагается иди удаляется отъ Бога, то понят
но, что п позади представителей грубой, мірской власти можетъ 
дѣйствовать п дѣйствуетъ духъ злобы. Но этотъ духъ, какъ духъ, 
хота п мрачный, старается отобразить седмеричное число духовъ 
Божіихъ въ седмеричномъ числѣ головъ аллегорическаго, апока
липсическаго звѣря пзъ моря. Только злой духъ при зтомъ, какъ 
отецъ лжп, является не совсѣмъ себѣ вѣрнымъ и послѣдователь
нымъ, Пытаясь отобразить седмеричное число духовъ Божіихъ 3), 
сатана семи головамъ аллегорическаго звѣря даетъ уста, гово
рящія гордо п богохульно (на головахъ звѣря имена хульна) п 
впослѣдствіи седмеричное число перемѣняетъ на десятичное, же
лая оспорить власть надъ міромъ у Агнца, имѣющаго семь роговъ 
(полнота силы). Десять роговъ звѣря изъ моря означаютъ также 
представителей царской власти. Это видно: вопервыхъ, изъ того, 
что рога рисуемаго у Апокалиптика звѣря имѣютъ на себѣ десять 
вѣнцовъ плп діадпмъ— символъ царственнаго достоинства, а, во- 
вторыхъ, пзъ прямаго свидѣтельства Апокалипсиса, признающаго 
въ 10-тн рогахъ 10 царей, которые еще не получили царской 
власти, но примутъ ее со звѣремъ, какъ цари, на одинъ часъ. 
Замѣчательный упадокъ царскаго авторитета, сопровождающійся 
гибельнымъ дѣйствіемъ попранія u разоренія предмета своего 
владычества— ботъ черты будущихъ десяти царей Апокалипсиса, 
которые, несмотря на то, что будутъ имѣть едину волю и однѣ 
мысли, передадутъ силу свою п власть звѣрю, который въ Апо-

') Апок. 12,3.
J) 1 Іоанн. 5, 19.
*) Апок. 1, 4; 4, 5; 5, 6.
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калішеисѣ называется „осьмымъ", но отношенію къ тѣмъ 7-ми 
царямъ, представителямъ власа® 7-ти могущественныхъ царствъ 
въ мірѣ, о которыхъ была рѣчь выше.

Звѣрь апокалипсическій, именуемый осьмымъ и означающій 
собственно злѣйшаго врага Бога и Богохранимаго соціальнаго 
порядка, имѣетъ близкое отношеніе къ четыресоставному звѣрю 
апокалипсическому: среди условій и обстоятельствъ, олицетво
ряемыхъ этимъ аллегорическимъ звѣремъ, онъ возникнетъ и ра
зовьется. Ботъ поэтому то и Апокалипсисъ въ концѣ рѣчи о 
звѣрѣ изъ моря говоритъ словами, имѣющими отношеніе соб
ственно къ антихристу— послѣднему противнику Хриета ‘). (Обо
значеніе времени дѣятельности антихриста). Тѣмъ не менѣе звѣ
ря, именуемаго „восьмымъ “, нужно отличать отъ звѣря изъ моря. 
Этотъ звѣрь не изъ моря, но изъ бездны, имѣетъ непосредствен
ную связь съ бездною, т.-е. съ тайниками демоническихъ силъ 
пагубы *). Онъ звѣрь багряный ®), въ знакъ расположенности его 
къ крови, преслѣдованіямъ и кознямъ; имена богопротивныя, 
украшавшія головы звѣря четырехсоставнаго и знаменующія ихъ 
нечестіе, покрываютъ все тѣло звѣря багрянаго, въ знакъ того, 
что боговраждебное^ проникнетъ его всецѣло п проявится въ 
немъ вполнѣ *). Онъ выдетъ изъ среды семи годовъ (ила царей) 
звѣря изъ моря,— это значитъ воплотитъ въ себѣ все то, что въ 
теченіе долгихъ вѣковъ накоплялось грѣховнаго, злато, боговраж
дебнаго въ жизни невѣрующаго п грѣховнаго міра, находящаго
ся въ постоянномъ смятеніи.

При полномъ развитіи антихристіанскаго, противозаконнаго 
бытія или сущности земная среда антихриста сближается съ сго 
подземною средою происхожденія — адомъ, пагубой. При тѣсной 
связи съ пагубною силою самого сатаны и при своихъ отличи
тельныхъ, характеристическихъ признакахъ „осьмыя* звѣрь въ 
Апокалипсисѣ у Іоанна Богослова не есть все-таки воплощеніе 
самого діавола— сатаны, а личность особая, единичная, — пред
ставитель антихристіанской идеи. Необходимость выразителя или

V Ановал. 18, 6.
*) Апокал. 17, 8; 11, 7; 'J, 11.
*) ПНЯ. 17, 3.
4) АцЬвгІеп, ibid. 310. S,
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воплотителя этой идеи ясно и живо сознаетъ нѣмецкій богословъ 
Ланге, когда говоритъ: „всякая господствующая идея настолько 
воплощается наконецъ въ одной, ила въ нѣсколькихъ личностяхъ» 
что онѣ становятся представителями ея. Позтому, еслибы даже 
Библія ничего не говорила объ антихристѣ, какъ о лицѣ, то самый 
духъ послѣднихъ Бременъ потребовалъ бы, чтобы явился, нако
нецъ, нѣкто антихристъ, который двинетъ возстаніе на Бога къ 
послѣднимъ предѣламъ его“ ’)· Имѣя такимъ образомъ сбой 
„raison d’etre“, звѣрь, таинственно называемый „осьмымъ" и 
означающій у Тайнозрителя никого другаго, какъ антихриста, въ 
конечной своей судьбѣ, по словамъ Апокалипсиса, также отли- 
чешь отъ діавола— сатаны а). Подобнымъ образомъ и ветхозавѣт
ный прообразъ антихриста Антіохъ Епифанъ былъ единичною 
личностію, на которую спмволически указываетъ, по свидѣтель
ству древнецерковнаго преданія, небольшой рогъ развившійся 
мало-по-малу среди десяти роговъ 4-го звѣря Данилова, предъ 
которымъ три изъ этихъ десяти исторглись *). По всей вѣроят
ности, Новозавѣтный Пророкъ съ мыслію объ атомъ ветхозавѣт
номъ Богопротивникѣ сказалъ относительно еще имѣющаго явить
ся новозавѣтнаго богопротивная: „звѣрь былъ, и нѣтъ его, и 
явится"4).

По средѣ, пзъ которой выйдетъ антихристъ, а также и по дру
гимъ яркимъ чертамъ, въ которыхъ изображается „осьмой1* звѣрь 
пзъ бездны, т.-е. антихристъ, въ Апокалипсисѣ, слѣдуетъ видѣть 
въ немъ силу политическую, міровую u богохульную. За тоже го
воритъ и сходство будущаго противника Христова съ Антіохомъ 
Епифаномъ, рьянымъ противникомъ Бога и Его закона въ ветхо
завѣтное время. Силу политическую въ звѣрѣ изъ бездны замѣ
чали многіе Отцы и учители Церкви, изъяснявшіе апокалипси
ческія пророчества5). Св. Ириней, (И в.), Епископъ Ліонскій, 
ближайшій ученикъ Св. Поликарпа, слушавшій наставленія не-

*) Энциклопедія Герцога I, 374 стр.
3) Апок. 20, 10.
*} Дай. 7, 8.
*) Апок, 17, 8.
*) Таковы Св. Ипполитъ (Ш в.), Ефремъ Сиринъ (ІТ в.), Бл. Іеро

нимъ (IV в.), Бл. Августинъ (IV в.), Св. Кириллъ Іерусалимскій (ІТ в.), Бл. 
Ѳеодоритъ (Т в.).
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посредственно изъ устъ самого Апостола и Евангелиста Іоанна, 
сближая символическое значеніе головъ и роговъ апокалипсиче
скаго звѣря изъ моря, говоритъ: „ очевидно, что оный имѣющій 
придти (при кончинѣ міра) трехъ изъ нихъ (десяти царей) умерт
вятъ, остальные же покарятся ему и санъ онъ сдѣлается осьмымъ: 
вмѣстѣ нападутъ они на Церковь “ *). Св. Кириллъ Іерусалимскій 
писатель IV вѣка, свидѣтельствуетъ объ антихристѣ: „человѣкъ 
богохульникъ и законопреступникъ, который получитъ царство не 
отъ предковъ, но похититъ власть посредствомъ волхвованія ®). 
Всякая сила политическая кронѣ средствъ внѣшнихъ,— орудій 
огня п меча, располагаетъ и внутренними средствами иросвѣіце- 
нія н образованія. Такъ сила политическая правильная п „законо
сообразная11; не иначе и сила политическая извращенная н без
законная. Фараонъ Егппетскій въ борьбѣ протнвъ истиннаго Бога 
п Его народа пользуется содѣйствіемъ Іаннія и Іамврія, ложныхъ 
пророковъ своего временп 3). Вавилонскій царь является въ со
провожденіи Халдейскихъ мудрецовъ, твердой опоры своего го
сударства 4). Антихристъ, какъ политическая сила, явится не 
бсзъ сопровожденія своего ложнаго пророка, котораго Отннгеръ 
иронически называетъ придворнымъ философомъ (Hofphilosoph) 
антихриста.

Ложный пророкъ послѣдняго противника Христа и Церкви, 
какъ его пособникъ, будетъ дѣйствовать въ духѣ н направленіи 
антихриста; ночему онъ носптъ съ послѣднимъ въ Апокалипсисѣ 
одинаковое иия звѣря, но звѣря наъ земли, т.-е. звѣря, одарен
наго земною мудростію и волею 5), или звѣря, произведшаго изъ 
болѣе иди менѣе твердаго, болѣе иди менѣе упорядоченнаго міра 
образованности и мудрости “). Образныя, отличительныя черты 
этого звѣря лжепророка, представленныя съ точки зрѣнія восточ
ной символики: два рога подобные агнчимъ и рѣчь дракона 7).

*) Adv. Haeres. 20 с. 440 р,
*) Св. Кирилла Іерусалимскаго огласительное поученіе XV. Сіше. Св. Іоанна 

Дамаскина. Точное наложеніе ирав. вѣры, кп. IV, гд. 24».
*) Исх. 7, 11, 22; 2 Тим. 8.
4) Дай. 2 гл.
*) Такъ Kliefotli.
*) Такъ Auberlen, 248, S.
г) Аиок. 13, 11.
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Рога эхи, вмѣстилище силы и крѣпости, отличаются внѣшнею 
скромностію и указываютъ на то, что ложный пророкъ будетъ 
стараться проявить такую же силу надъ человѣческими сердца
ми и умами, какъ Христосъ — непорочный агнецъ Божій*). Но 
рѣчь ложнаго пророка— рѣчь дракона— змѣя, прельстившаго нѣ- 
когда Еву, изобличаетъ въ немъ мудрость естественную, земную, 
антихристіанскую, бѣсовскую, (σοφία επίγειος) а). Выходя изъ об
ласти упорядоченныхъ отношеній человѣческой жизни, звѣрь изъ 
земли или лжепророкъ будетъ высказывать мысли, возбуждающія 
не безпокойныя страсти, но ученіе пламеобразное, строго обду
манное, основанное на знаніи человѣческихъ обычаевъ и правилъ, 
только приправленное мишурнымъ блескомъ сатанической мудро
сти. Эта мудрость, проповѣдуя невидимому христіанство, „обрѣзы
ваетъ въ немъ все, что есть сверхъестественнаго въ исторіи 
спасенія, въ пособіяхъ вѣры, въ славныхъ ея обѣтованіяхъ, сло
вомъ, все существенное" 3). IIо направленію и характеру своей 
дѣятельности ложный пророкъ Тайнозрителя, отожествляемый 4) 
у него со звѣремъ изъ земли, можетъ быть образомъ 5) всѣхъ 
ложныхъ пророковъ, о которыхъ Господь вообще сказалъ, обо
значая ихъ лицемѣріе: „приходятъ въ одеждѣ овчей, а внутренно 
суть волки хищные *). Но признавая въ послѣднемъ ложномъ 
пророкѣ выраженіе ложнаго пророчества вообще, нельзя отри
цать дѣйствительности появленія этого лжепророка, какъ отдѣль
наго лица предъ лицемъ антихриста. Лжепророкъ антихриста со
ставитъ прямую противоположность двумъ пророкамъ древности— 
Иліѣ и Эноху, имѣющимъ явиться, какъ мы знаемъ, въ послѣд
нія времена для утѣшенія п одобренія истинно вѣрующихъ. 
Впрочемъ независимо отъ этого противоположенія конечная судь
ба лжепророка, при которой онъ мыслится вмѣстѣ, но раздѣль
но отъ звѣря— антихриста, равно какъ и отъ діавола, также 
смыслъ и характеръ собственной дѣятельности лжепророка на
стоятельно требуютъ видѣть въ немъ отдѣльное лицо.

') Іоанн. 1, 29.
*) Іак. 3, 15.
*) Такъ Auberlen, ibid 316.
4) Апок. 19, 20; ср. 13, 12 и д. 
‘) Auberlen и др.
·) Мѳ. 7, 15.
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По общему смыслу и значенію своего лица п дѣла ложный 
пророкъ будетъ относиться къ антихристу такъ же, какъ истин
ный пророкъ и креститель Іоаннъ относится ко Христу. Ложный 
пророкъ своимъ проявленіемъ и дѣятельностію опредѣлитъ гря
дущаго противника Христа, какъ антихриста. Въ частности дѣя
тельность ложнаго пророка антихриста, какъ она описана въ 
13-й главѣ Апокалипсиса, характеризуется съ трехъ сторонъ, въ 
троякомъ отношеніи, рѣзко отмѣчаемомъ глагольной формой 
„Ttotei", въ нашей славянской библіи переданной словами: „тво- 
ряше“ ’)> „сотвори® s) п „сотворитъ" 3).

Вопервыхъ, дѣятельность великаго лжепророка характеризует
ся вообще какъ дѣятельность въ сферѣ духа на сознаніе людей. 
Неуловимую работу протпвохристіанскихъ идей велпкій лжеучи
тель въ концѣ дней принесетъ въ жертву развитію внѣшней силы 
антихриста; по содержанію, духу и направленію своего ученія 
онъ будетъ неудержимо стремиться къ тому, чтоЗы чувственно 
настроенные люди по всему лицу земли ноклонилисьантихрпсту, 
т.-е. признали его своимъ богомъ п оказали ему повиновеніе. 
Обитатели земли, слѣпо привязанные къ земнымъ, матеріальнымъ 
интересамъ, утратившіе всякую вѣру въ предметы духовные, не
видимые, легко и скоро подпадутъ вліянію ученія лжепророка, 
По силѣ этого вліянія на людей можетъ даже показаться, что 
лжепророкъ болѣе высшая п значительная сила, чѣмъ самъ ан
тихристъ. Но думать такъ вполнѣ рѣшительно нельзя *), або 
все-таки великій лжепророкъ будетъ въ служебномъ отношеніи 
къ антихристу.

Для успѣха своей служебной, проповѣднической дѣятельности 
лжепророкъ, вовторыхъ, проявитъ чудесныя свои дѣйствія. По
добно тѣмъ лжепророкамъ, о которыхъ предсказалъ нашъ Боже
ственный Учитель и которые сотворятъ велід знаменія и чудеса, 
послѣдній лжепророкъ — предтеча антихриста сотворитъ также 
знаменія п чудеса столько же многочисленныя, сколько и таин
ственныя. Въ основѣ этихъ чудесъ будетъ лежать то же таин-

*) Апок. 13 м . 12.
*) Ibid. от. 13.
3) Ibid. ст. 16".
*) Нротивъ Philippi, JD. Lelirc von Aaticlirist. S. 62.·
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ственное вліяніе злыхъ духовъ на землю, что и въ мнпмо-чуде- 
сахъ маговъ Египетскихъ. Изъ многихъ чудесъ лжепророка «ъ 
Апокалипсисѣ упоминается прежде всего то, что лжепророкъ 
низведетъ огонь съ неба на землю предъ взоромъ людей—и это 
въ соотвѣтствіе чуду Иліи и Эноха въ концѣ Бременъ *)· Далѣе 
у Тайнозрителя въ прогрессивно-возрастающемъ порядкѣ указы
вается еще чудо лжепророка. Помощникъ антихриста, лжепро
рокъ убѣдитъ людей еще прежде личнаго, для всѣхъ очевиднаго 
явленія антихриста, сдѣлать изображеніе его, т.-е. ясно выразить 
свою преданность антихристу, показать полное усвоеніе всѣхъ 
его антпхрпстіанскихъ свойствъ. Затѣмъ великій лжепророкъ 
оживитъ въ сознаніи людей это изображеніе антихриста, т.-е. 
сдѣлаетъ нѣчто похожее на воскресеніе Хриета, чтобы чрезъ это 
образъ антихриста поставить въ умѣ и представленіи людей на 
мѣсто образа Хриета. Конечно, съ другой стороны, образъ ан
тихриста можетъ имѣть очевидную, для всѣхъ наглядную дѣй
ствительность; въ такомъ случаѣ изображеніе антихриста, сдѣ
ланное людьми по внушенію лжепророка, должно имѣть аналогію 
въ изображеніи І-го Наполеона, выставленномъ нѣкогда въ бам
буковыхъ домахъ отдаленнаго Китая, среди своеобразныхъ ту
земныхъ боговъ; тогда и рѣчь иконы антихристовой нельзя пред
ставлять себѣ только какъ умную, духовную, совершающуюся въ 
представленіп молящихся (ein geistiges Reden) *), но какъ дѣйстви
тельную. Во всякомъ случаѣ сдѣланное и разсматриваемое чудо 
лжепророка сдѣлаетъ то, что многіе изъ образованнаго круга 
этого грѣховнаго міра къ концу дней его подпадутъ соблазну 
поклониться сдѣланному, по иниціативѣ ложнаго пророка, образу, 
пли образамъ антихриста, произведеннымъ ли только въ созна
ніи людей, пли же представленнымъ въ очевидной для всѣхъ 
дѣйствительности.

Съ третьей стороны дѣятельность лжепророка представляетъ 
дерзкое его обращеніе съ людьми, внѣшнее принудительное дѣй
ствіе на нихъ, соединенное сь дикимъ, ничѣмъ неоправдывае- 
мымъ произволомъ 3). Еслп икона, или идолъ, сдѣланный по прп-

■) Auou. XI, 5.
-) Такъ Генгстенбергъ.
*) Апок. 18, 1С—18.
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Казанію лжепророка, будетъ имѣть силу моментально убывать, 
прекращать жизнь непоклоняющихся ей ‘), то самъ лжепророкъ 
станетъ продожительно мучить ^признающихъ его ученія; па
губное свое вліяніе и дѣйствіе онъ простретъ на всѣхъ людей 
безъ различія ихъ пола, возраста, состоянія и положенія, н при 
томъ направитъ въ сферу самыхъ обычныхъ, ежедневныхъ отно
шеній. По словамъ Тайнозрителя, лжепророкъ сдѣлаетъ то, что 
всѣмъ малымъ и великимъ, богатымъ п бѣднымъ, свободнымъ п 
рабамъ, положено будетъ начертаніе на правой рукѣ ихъ, плп 
на челѣ ихъ. Это обычное выраженіе полной зависимости, или 
пздавна утвердившійся знакъ безусловнаго повиновенія какому 
либо лицу, въ настоящемъ случаѣ, антихристу—подобный, напр., 
начертанію именп полководца на плечахъ, иди кокардѣ воина 
также имени господина на лбу раба, будетъ имѣть такое практи
ческое дѣйствіе на людеі въ ихъ обиходной жизни, что не имѣ
ющіе знака антихристова лишатся даже малѣйшей возможности 
заниматься торговлею покупать что, или продавать; утратятъ всякія 
права гражданственности. Таинственное въ знакѣ, налаіасмомъ па 
людей великимъ лжепророкомъ, это число имени звѣря: 666. Оно 
всегда не мало затрудняло и затрудняетъ толкователей. Самъ 
Тайнозритель по отношенію къ замысловатому атому числу замѣ
чаетъ: „здѣсь мудрость* -), хотя съ другой стороны, и говоритъ, 
что это число человѣка, т.-е. число такое, численное обозначеніе 
коего въ буквахъ показываетъ нмя человѣка грѣха, т.-е. антих
риста. Какъ такое, означенное число, очевидно, не можетъ бить 
только символическимъ именемъ 3), не можетъ значить пня Адо- 
нпкама,того самаго, который упоминается въ первой книгѣ Ездры4) 
п у котораго будто бы было 666 дѣтей в). Св. Ириней, си. Ліон
скій, писатель начала третьяго вѣка по Р. X., переводя число 
666 на греческія буквы, обозначающія соотвѣтствующія цифры, 
составилъ имя Λατείνος. Но пня антихриста, этого опредѣленнаго 
лица, должно имѣть болѣе частный характеръ, чѣмъ это общее,

*) Ilid. Ст. 14. 16.
*) Ст. 18 Ibid.'
*) Символическое объясненіе этого числа G6G :іамислоиатос по своему ос

нованію ем. у Auberlcn’a, Ibid. 271—272. S. S.
‘) 1 Ездры 2, 13.
*) Противт. Гепгстенберга.
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идущее ко многимъ, имя „Латинянинъ®, т.-е. происходящій изъ 
Римскаго царства. Нѣмецкій экзегетъ Н. 3. Гофманъ, соглашаясь 
со св. Иринеемъ въ томъ, что число антихристово должно быть 
разсчитываемо по числовому достоинству греческихъ буквъ име- 
ни *), замѣчаетъ однако съ своей стороны, что это счисленіе 
недоступно каждому времени. Только когда явится послѣдній 
сатанинскій міродержецъ, люди, имѣющіе необходимую для счи
сленія способность и пониманіе, весьма легко найдутъ и поймутъ 
число антихристово а). Объясненіе довольно остроумное, такъ 
какъ все, что касается цѣны или счета, имѣетъ свое время. Для 
каждаго же времени остается несомнѣннымъ, что шестиричное 
число есть число будничнаго труда и работы; постояннаго без
покойства п усталости (666—три раза повторенное число рабо
чихъ дней въ недѣли); истинную же субботу (успокоеніе) даруетъ 
только Христосъ, а съ нею и новый день вѣчнаго міра.

Личность, а въ особенности дѣятельность послѣдняго великаго 
лжепророка очерчена I. Богословомъ довольно живо и обстоя
тельно; нельзя не замѣтить въ этомъ того, какъ сильно и глу
боко отпечатлѣлись на воспріимчивой душѣ св. Іоанна Богосло
ва рѣчи его Божествейнаго Учителя-идеала о ложныхъ проро
кахъ будущаго и легли въ основу собственныхъ пророческихъ 
воззрѣній Тайнозрителя на великаго лжепророка будущности. На 
взглядъ нѣкоторыхъ толкователей 3), великій лжепророкъ послѣд
няго времени въ изображеніи Апокалиптика является какъ бы 
другимъ антихристомъ; но это ошибочно, какъ и то, что послѣд
ній великій лжепророкъ—звѣрь изъ земли въ очахъ Тайнозри
теля стоитъ выше п виднѣе собственно антихриста, представля
емаго подъ образомъ звѣря изъ бездны. По смыслу и характеру 
однихъ чертъ въ дѣятельностп апокалипсическаго лжепророка 
несомнѣнно можно заключать, что лжепророкъ этотъ будетъ по
собникомъ злой силы антихриста и именно силы политической; 
ибо не съ понятіемъ лп этой силы связывается, напр., предста
вленіе о правѣ разрѣшенія, или запрета торговли? Тоже надо

’) Λατ«νος:λ—30+«·— 1-)-т—300 }€—5-И —10-)-ѵ— 50-f-O—70—|—σ—200=666.
2) Hofmaiiii’s Scrrifsbeweis.
■'') Такъ Philippi, ibid. 60. S.
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замѣтить π о наложенія лжепророкомъ знака антихристова. А по 
смыслу другихъ чертъ, равно какъ по общему направленію п ха
рактеру дѣятельности лжепророка надо думать, что виновникъ ея 
будетъ проводникомъ религіознаго почитанія и поклоненія поли
тической силѣ антихриста и въ этомъ отношеніи проявитъ себя 
какъ истый предтеча антихристовъ.

Кромѣ признака извращенной политической силы въ понятіи о 
самомъ антихристѣ черта самообожанія (идололятріп) имѣетъ 
весьма существенное значеніе. Антихристъ, будучи силою поли
тическою, богохульною, въ то же время есть сила, притязающая 
самолично на божеское почитаніе и религіозное поклоненіе. Из
вѣстное дѣло, что политическая сила, необузданная и беззакон
ная, рѣзко различающаяся отъ законосообразнаго правительства, 
направляемаго и охраняемаго Самимъ Богомъ, сила полная дика
го насилія и грубаго произвола—есть прямой результатъ того 
высокомѣрія, которое еще на порогѣ исторіи хотѣло создать себѣ 
имя въ постройкѣ башни до небесъ. Такая сила есть очевидная 
противоположность того всемірнаго владычества, которое принад
лежитъ единому истинному Богу; потону она всегда заключаетъ 
въ себѣ моментъ обоготворенія человѣка — пдололятріп. Еслп 
такая идололятрія была возможна въ отдѣльныхъ личностяхъ 
исторіп, то, она вполнѣ будетъ возможна и дѣйствительна въ 
человѣкѣ-антнхристѣ. Въ этомъ человѣкѣ человѣкъ самъ сдѣ
лается для себя богомъ, собственное я поставитъ для своего 
сознанія средоточіемъ всякой силы, мудрости п величія.

Мысль объ антихристѣ, какъ силѣ идололятрнвной,— силѣ, 
имѣющей выдавать себя за Бога п по атому отрицать псе то, 
что относится къ истинному Богопочтенію и Богопоклоненію,— 
находимъ прежде всего въ извѣстной уже намъ эсхаталогпческой 
рѣчи Господа нашего. Излагая эту рѣчь, св. ев. Матоей гово
ритъ въ связи съ мыслію объ имѣющемъ возникнуть, вслѣдствіе 
обличительнаго свидѣтельства всемірной проповѣди Евангель
ской, противодѣйствіи Евангелію: „и такъ (ούν) узрите мерзость 
запустѣнія, реченную Даніиломъ пророкомъ, стоящу на мѣстѣ 
святѣ (иже чтетъ, да разумѣетъ)". Связь этого 15-го стиха 24 
гл. Евангелія Матѳея со второю половиною дтпха предыдущаго 
(тогда пріидетъ кончина), а также отдѣльныя слова п выраженія 
стиха даютъ непредъубѣжденному читателю Евангелія живо и
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прямо замѣтить, что въ означенномъ стихѣ рѣчь о чемъ-то ва
жномъ и знаменательномъ въ отрицательномъ смыслѣ. Но, воз
держиваясь отъ общихъ сужденій по поводу глубокомысленнаго 
стиха, разберемъ текстъ стиха слово за словомъ п со стороны 
построенія словъ, чтобы безошибочнѣе и яснѣе понять его. 
Этого требуетъ по отношенію къ нашему стиху не только цѣль, 
съ какою мы его приводимъ, но и парентизисъ и д и  вставочное 
замѣчаніе въ концѣ стиха: „иже чтетъ, да разумѣетъ®.

Греческое построеніе нашего текста, разсматриваемаго самаго 
въ себѣ, показываетъ, что онъ есть сложное предложеніе, состо
ящее изъ главнаго: „узрите мерзость запустѣнія" (ϊδητε το βδε
λυγμοί της έρημώσεως) и двухъ придаточныхъ: „реченную Даніи
ломъ пророкомъ* (το ρηθέν διά Δανιήλ του προφήτου) и стоящу 
на мѣстѣ святѣ“ (έστώς іѵ τόττψ άγίψ). Оба эти придаточныя 
предложенія имѣютъ не одинаковую силу, какъ видно уже изъ 
того, что первое ограждено опредѣленнымъ членомъ, второе 
же безъ члена. Предложеніе, огражденное опредѣленнымъ чле
номъ, имѣетъ значеніе опредѣлительнаго, придаточнаго предло
женія: оно, будучи поставлено въ срединѣ стиха, опредѣляетъ, 
что выраженіе: Βτό βδέλυγμα τής έρημώσεως έστώς έν τόττψ άγίψ“ 
заимствовано у пророка Даніила, ,гдѣ слѣдовательно и должно 
искать ближайшій его смыслъ и значеніе. Второе же придаточ
ное предложеніе, сопоставленное непосредственно съ подлежа
щимъ главнаго предложенія въ текстѣ „τύ βδε'λυγμα τΟς έρημώ
σεως “, имѣетъ смыслъ предикативнаго, объяснительнаго предло
женія ‘), указывающаго характеристическій признакъ въ глав
номъ понятіи,—признакъ, безъ котораго понятіе „мерзость запу
стѣнія “ не имѣло бы эсхатологическаго значенія. Но это о 
внѣшнемъ построеніи нашего текста.

Что касается внутренняго содержанія текста, то образъ вы
раженія: „реченное Даніиломъ пророкомъ указываетъ не яа 
буквальное псполненіе пророчества Даніила въ 9, 27 3). Въ томъ 
случаѣ, когда Ев. Матѳей приводитъ исполнившееся пророчество, 
онъ обыкновенно замѣчаетъ: „да сбудется (δττως или ϊνα πλη- 
ραιθη) 3) реченное отъ Господа пророкомъ*. Соотвѣтственно это-

') См. Крюгеръ. Греч. грани, въ переводѣ Мысовскаго. 1870 г. 42 стр.
3) ІІротшіъ A«lierlen’a, 01scliausen’a и др.
*) Мо. 1, 22; 2, 16. 17. 23; 3, 3. 4, 14; 8, 17; 12, 17; 13, 35; 21, 4; 27, 9.

8
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му и въ нашемъ текстѣ, вели бы указывалось на исполненіе 
опредѣленнаго пророчества, было бы сказано: δταν οδν ι'6ητε πλη- 
ρωθήναι τό ρηθέν κ. τ. λ.α Но въ той формѣ, въ которой выра
женъ нашъ текстъ у Евангелиста, онъ обращаетъ вниманіе на 
все описаніе мерзости запустѣнія, встрѣчающееся у пророка Да
ніила, подобно тому какъ текстъ Ев. Матѳея 22, 31 указываетъ 
не на частное исполненіе ветхозавѣтнаго пророчества, но на мысль 
выводную изъ текста.

Раскроемъ же книгу пророка Даніила по переводу LXX; тамъ 
ны найдемъ, что выраженіе „мерзость запустѣнія" (βδελυγμα τ. 
έρημ.) встрѣчается три раза, въ трехъ мѣстахъ: 9, 27; 11, 31; 
12, 11; но въ каждомъ изъ этихъ мѣстъ безъ добавленія опре
дѣлительныхъ словъ: „стоящу на мѣстѣ святѣ“ (έστώς έν τ. 
άγίψ). Такое употребленіе нашего выраженія у пророка ясно по
казываетъ, что намъ не должно пріурочивать разсматриваемое 
изреченіе Евангелія Матѳея къ одному опредѣленному мѣсту изъ 
книги пророка Даніила. Правда, экзегетъ Ольсгаузенъ думаетъ, 
что нашъ текстъ указываетъ прямо на 9, 27 ст. Даніила, гдѣ 
будто бы впереди поставленное: „ётгі τό Ιερόν" соотвѣтствуетъ за
мѣченной у Евангелиста добавкѣ „стоящу на мѣстѣ святѣ“ . 
Но по новѣйшему изъясненію Ауберлена еврейское выраженіе 
въ Дапіиловскомъ свидѣтельствѣ; „al kenapli® — на крылѣ, пере
данное у LXX греческпмъ „етгі то iepov“ указываетъ не на кры
ло — πτερύγιον храма, или, какъ въ русскомъ переводѣ замѣчено 
курсивомъ; святилища, а на вершину, верхъ, крайность, сильное 
развитіе чсго-либо. При томъ же „alkenaph“ не придаетъ мер
зости, по евр. schikkuzim 9, 27 Даніила какого-либо особаго опре
дѣленнаго значенія, въ силу коего на это именно мѣсто Даніила 
долженъ бы указывать разбираемый нами текстъ. По замѣчанію 
того же Ауберлена, мерзость запустѣнія 9, 27 Даніила ннсколь- 
ко не отличается отъ той, о которой говорится п въ 11, 31 п 
въ 12, 11 того же Даніила.

Что же это за мерзость запустѣнія, неоднократно упомянутая 
у пророка Даніила? Мерзость ио-гречески βί>€λυγμα, по-еврейски 
schikkuzim (plur. maiestatis aut excellentiae) — это въ общемъ 
смыслѣ: „все содержаніе іх весь объемъ пдолопоклоненія" *); въ

1) Такъ Hengstenberg: см. Auberlon, d. Prophet Daniel. S. Autt. S. 108.



— 107 —

такъ-называемой „мерзости* культъ идолопоклоненія находитъ 
полное свое выраженіе, заслуживающее по истинѣ не меиѣе лол. 
наго отвращенія. Св. Іоаннъ Златоустъ въ объясненіи пророче
ства Исаіи *): „отринетъ человѣкъ мерзости сбоя  златыя и сере
бряныя* замѣчаетъ „βδελυγμα называется въ Писаніи ненавистное 
и достойное отвращенія*. На отрицательный и характеръ этой 
мерзости (βδέλυγμα) указываетъ и родительный предмета дѣйствія, 
или объективный, при βδελυγμοί: „βδε'λυγμα τής έρημώσεως*. „Мер
зость запустѣнія и въ силу этого опредѣленія есть нѣчто такое, 
что навлекаетъ опустошеніе и, такъ какъ βδ&υγμα — слово это 
постоянно берется въ Писаніи въ религіозномъ смыслѣ *), то 
βδέλυγμα της έρημώσεως есть нѣчто такое, что производитъ опу
стошеніе въ области истиннаго Богопочтенія п Богопоклоненія. 
По силѣ такого дѣйствія, вторгающагося въ сферу самыхъ вы
сокихъ и дорогихъ проявленій жизни человѣка, само это „нѣчто* 
не можетъ быть только отвлеченнымъ понятіемъ или ученіемъ; 
пѣтъ; оно должно имѣть наглядное значеніе н живой смыслъ, 
указывать на живую для всѣхъ понятную и очевидную дѣйстви
тельность. Не безъ особеннаго же значенія эта мерзость запу
стѣнія представляется на взглядъ Св. Писателей стоящею въ 
святомъ мѣстѣ, или тамъ, „гдѣ ей не должно* ®). Углублявшіеся 
въ изученіе пророчествъ Даніила видятъ мерзость, навлекающую 
опустошеніе или запустѣніе, въ грубой и богохульной силѣ міра, 
вторгшейся въ святилище Іеговы и соединившейся съ без
божниками, нарушителями святаго Завѣта съ Богомъ. Такое 
дикое вторженіе необузданной силы міра въ святилище Іеговы— 
Іерусалимъ лѣтъ почти черезъ 500 послѣ Даніила было совер
шено Сирійскимъ царемъ Антіохомъ Епифаномъ. Онъ, какъ из
вѣстно изъ книхъ Маккавейскихъ *), совершилъ безпримѣрное 
дотолѣ оскорбленіе святыпп Іерусалимской. Возмечтавши ввести 
во всѣхъ своихъ областяхъ культъ Юпитера Олимпійскаго, онъ 
мысленно самого себя объединилъ съ этимъ богомъ и пожелалъ, 
чтобы ему въ Іерусалимскомъ храмѣ воздавалась божеская по-

‘) Ис. 2. 20.
а) См. Н. Cremer, В—tlieol. Worterbuch. SS. 137 и 138. 
*) Мр. 13, 14.
*) 1 Маки. 1 и 2 гл.
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честь. Имѣя въ виду это ближайшее ко времени пророка опу
стошеніе Іерусалима, пророческій взоръ Даніила видѣлъ мерзость 
запустѣнія Іерусалима на пространствѣ Бременъ (напр., во вто
рую Іудейскую войну при Адріанѣ) еще и вдали; картина опу
стошенія Іерусалима представлялась пророку въ перспективѣ; 
лучъ его пророческаго зрѣнія при мысли о мерзости запустѣнія 
преломлялся и доходилъ до времени конца дней этого міра 1). 
Нашъ Божественный Учитель при словахъ о мерзости запустѣнія 
ссылается на Даніила пророка и поэтому говоритъ относительно 
этой мерзости такъ кратко, предполагая ее уже понятною слу
шателямъ пзъ пророчества Даніила и извѣстною по первому ея 
обнаруженію и дѣйствію, описанному въ первой книгѣ Макка- 
вейской. При этомъ умственный взоръ Божественнаго Учителя, 
устремляясь въ сторону прошедшаго, вызывая въ сознаніи уче
никовъ представленіе о мерзости запустѣнія, произведенной въ 
Іерусалимѣ Антіохомъ Епифаномъ, въ то же время направлялся 
и въ сторону будущаго: въ далекой исторической перспективѣ 
онъ прозрѣвалъ ту мерзость запустѣнія, которая еще обнару
жится въ Іерусалимѣ со стороны антихриста, коему Антіохъ, по 
свидѣтельству всѣхъ учителей Церкви, былъ прообразомъ. Что 
пророческому созерцанію нашего Спасителя при мысли о буду
щей мерзости запустѣнія въ Іерусалимѣ дѣйствительно предано- 
силосъ представленіе о грядущемъ и послѣднемъ противникѣ, 
такъ это видно уже изъ того, что нашъ Бож. Учитель, сказавши 
о мерзости запустѣнія: τό βδελυγμα τής έρημώσειυς (средній родъ), 
опредѣленіе этой мерзости высказываетъ, въ родѣ мужескомъ: 
έστώς έν τόπψ άγιοι — стоящій на мѣстѣ сватѣ. Нѣтъ нужды п 
права перемѣнять мужское, „έστώς® въ среднее „έστός“ въ ви
дахъ грамматическаго согласованія со среднимъ: „βί>έλυγμακ г); 
незаконно жертвовать въ пользу грамматики неповрежденностію 
древняго текста, тѣмъ болѣе, что въ настоящемъ случаѣ древній 
текстъ заключаетъ въ себѣ важный и несомнѣнный намекъ на 
лицо, которое въ самомъ себѣ проявитъ мерзость запустѣнія и 
станетъ, „гдѣ ему не должно". Этотъ намекъ грамматическимъ 
окончаніемъ причастнаго имени на антихриста, какъ на лицо, не

') См. Дай. 11 и 12 г.т.
'I Такъ Olsbansen согласно съ Frische 884. S. и Philippi.
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единственный въ своемъ родѣ; онъ напоминаетъ намъ апокалип
сическій намекъ на лицо антихриста мужескимъ „ ογδοος “ въ из
вѣстныхъ словахъ 17 гл. 11. ст. Апок. „τό θηρίον, δ ήν και ούκ 
Ιστιν, και αότός δκδοός έστιν, και εκ τών επτά έστιν.

Признавая въ словахъ Господа о мерзости запустѣнія, стоящей 
на мѣстѣ свитѣ, указаніе на лицо и дѣятельность антихриста, 
мы встрѣчаемъ въ эсхатологической рѣчи Господа такую мысль, 
отсутствіе которой трудно было бы въ ней объяснить, да кронѣ 
того возстановляемъ такое пониманіе и объясненіе „ мерзости за
пустѣнія*, какое въ древней Христіанской Церкви, по замѣча
нію Мейера *), было весьма распространеннымъ и общеприня
тымъ. Такъ дѣйствительно мы находимъ такого рода изъясненіе 
у Св. Григорія Назіанзена (IV в.). Въ концѣ XLTII orat., но ста
рому счету, онъ говорятъ по поводу словъ Господа о мерзости 
запустѣнія: „говорятъ, что храмъ въ Іерусалимѣ будетъ выстроенъ 
впослѣдствіи, когда Іудеи повѣрятъ антихристу какъ Христу, п 
онъ возсядетъ въ немъ и видимо будетъ царемъ всей вселенной. 
Придетъ же онъ для опустошенія міра, ибо мерзости принадле
житъ признакъ опустошенія14 г). Блаженный Ѳеодоритъ Кипр
скій (t 458 г.) подобнымъ же образомъ замѣчаетъ относительно 
мерзости запустѣнія: „Дѣйствительно, истинная мерзость запу
стѣнія міра — человѣкъ беззаконія, сынъ погибели, — разумѣю 
именно антихриста, который возсядетъ въ храмѣ Іерусалимскомъ, 
богохульствуя и показывая себя за бога" 3). Еще раньте ихъ 
обоихъ Св. Ириней Ліонскій 4) выраженіе Апост. Павла: „сѣсти 
ему въ храмѣ Божіемъ“ сближалъ съ Мѳ. 24, 15; а Орнгенъ въ 
объясненіе Даніиловскаго свидѣтельства: „скончаніе дастся на 
опустѣніе* Говоритъ: если и выстроенъ будетъ храмъ,, то вы
строится для того, кто воспротивится и превознесется выте 
всего, что называется или почитается Богомъ, такъ что сядетъ 
въ храмѣ Его, показывая себя какъ бы за Бога, котораго Гос- 
подь Іисусъ убьетъ духомъ устъ Своихъ и умертвитъ явленіемъ

л) См. Meyer’s Kommentar. an. Εν. Mattii.
*) Migne, Part. cursus complet, significatio in Ezechielem. T. XXX YI. 668 p. 
*) Cramer, Catenae graecorum patrum; cp. Migne T. LXXXl p. 1641.
*) Irin,, Y5 25.
·) Дай. 9, 27
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пришествія Своего. Слѣдователь^. какъ бы ни было пріятно 
кому, что воздвигнутъ будетъ этотъ Іерусалимъ на землѣ, все- 
таки не ложно будетъ то, что сказано: „свершеніе (consummatio) 
будетъ дано на разореніе его“ ').

Впрочемъ у того же Оригена немного ранѣе приведенныхъ 
словъ, равно какъ и значительно позднѣе ихъ, какъ бы уже въ 
заключеніе, толкуется мерзость запустѣнія, упоминаемая въ Еван
геліи Матѳея, о значительномъ римскомъ войскѣ, которое въ 
70 году по P. X. обложило Іерусалимъ. Такого рода объясненіе 
„το βί>. τής έρ., έστώς έν τ. άγ.“, различное отъ объясненія пер
ваго, высказывалось Оригеномъ въ рѣшительной формѣ, очевидно, 
при лежащей въ основаніи объясненія, хотя и не выраженной у 
Оригена, мысли, что Евангел. Лука въ 20 ст. 21 гл. пред
ставляетъ полную параллель 15 ст. 24 гл. Евангелія Матѳея. 
Ссылка на Ев. Луки, именно на его слова: „когда увидите Іеру
салимъ окруженный войсками, тогда знайте, что приблизилось 
запустѣніе его“, еще и въ нагое время служитъ, видимо, надеж
ною опорою къ тому, чтобы высказаться такъ рѣшптельно: „подъ 
мерзостію запустѣнія, стоящею на святомъ мѣстѣ (Марк. „гдѣ 
не должно") нужно разумѣть поставленіе на мѣстѣ Іерусалима 
п храма римскихъ языческихъ войскъ“ 2). Не говоря уже о томъ 
простомъ соображеніи противъ этого объясненія, что „обложеніе 
Іерусалима10, о которомъ говоритъ Евангелистъ Лука, далеко не 
одно и тоже со „стояніемъ мерзости запустѣнія на святомъ мѣ
стѣ", мы вообще должны замѣтить, что объяснять 15 ст. 24 гл. 
Мѳ. только о нашествіи Римскимъ языческихъ войскъ въ 70 г. 
на Іерусалимъ слиткомъ узко и односторонне. Разрушеніе Іеру
салима Римлянами, въ 70 г. по Р. Хр., на что несомнѣнно указы
ваетъ Лук. 21, 20, означаетъ только начало гибельной судьбы 
Іерусалима, которая, по милости Божіей, еще прекратится, чтобы, 
послѣ неопредѣленнаго срока, снова начаться и придти къ сво- 
ему концу. Между тѣмъ какъ въ 15 ст. 24 гл. Мѳ. рѣчь не о 
начальномъ судѣ надъ Іерусалимомъ, но о знаменіи тѣхъ послѣд-

«) Migne ХШ р. 1657.
*) Боголѣпенъ, Учебное руководство къ чтенію Евангелій въ Дух. Сем. Вяд, 

8. 1876 г. 33 стр. Id. 2. изд. 1886 г. 326 стр.
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нихъ Бременъ, съ которыя и чрезъ которыя все совершится *). 
Дѣло очень возможное, что пророческому взору Спасателя, при 
мысли о будущей мерзости запустѣнія на святомъ мѣстѣ, пред- 
носилось въ перспективѣ п ближайшее ко времени предсказанія 
оскверненіе Іерусалимскаго храма Зилотамп и вскорѣ затѣмъ 
опустошеніе Іерусалима чрезъ Римскія войска, предносился, быть 
можетъ, и печальный фактъ оскверненія храма постановкою въ 
немъ статуи императора, овладѣвшаго тогда городомъ 2) (Адріана). 
До всего этого могли дожить непосредственные ученики и слу
шатели Господа, почту слова Св. Луки, въ составъ которыхъ 
входитъ и 20 ст. 21 гл., служащій главною опорою для толкова
нія оспариваемаго нами, имѣютъ отношеніе только къ ученикамъ 
Христовымъ. Но у Евангелиста Матѳея, прп рецензіи асхатоло- 
гпческой рѣчи Господа, соотвѣтственно духу и характеру міро
созерцанія своихъ читателей, точка зрѣнія гораздо шире и общѣе, 
чѣмъ у Евангелиста Луки. Евангелистъ Матѳей, выходя изъ мы
сли объ общемъ характерѣ пророчества, которое всегда болѣе 
обращаетъ вниманія на конецъ историческаго развитія, чѣмъ на 
послѣдовательные періоды его, имѣетъ въ виду, приводи проро
ческое предсказаніе о появленіи мерзостп запустѣнія въ святомъ 
мѣстѣ, пагубную личность алаго генія антихриста и его время 
предъ кончиною міра.

Опущеніе изъ вниманія принятой нами точки зрѣнія на пред
сказаніе, хотя и краткое, Божественнаго Учителя о мерзости 
запустѣнія лишаетъ экзегетовъ должной строгости η послѣдова
тельности въ изъясненіи. Такъ извѣстный въ нѣмецкомъ бого- 
словскомъ мірѣ докторъ философіи и богословія профессоръ 
Ауберленъ, трудъ котораго нѣсколько въ сокращенномъ видѣ, 
подъ названіемъ: „Пророкъ Даніилъ и Апокалипсисъ Св. Іоанна®, 
существуетъ и въ русскомъ переводѣ, на страницѣ 108 нѣмецкаго 
изданія въ пророческомъ изреченіп 15 ст. 24 гл. Мѳ. усматривая 
предсказаніе о первомъ въ христіанскую эпоху разореніи Іеру
салима и оскверненіи его храма Зилотами, на страницѣ 327-й 
готовъ видѣть въ томъ же изреченіи указаніе на времена анти
христа. При нашемъ пониманіи смысла 15 ст. 24 гл. Мѳ. какое

’) Dr. Н. Karsteirs, Die letzten Dinge. 4 Aufl. 1886. S. 128. 
J) Такъ Златоустъ и Ѳеофилактъ.
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бы то ни было противорѣчіе избѣгается,—и мысль, что въ этомъ 
стихѣ находится прикровенное указаніе на антихриста, какъ на 
силу богопротивную, имѣющую выдать себя за Бога и готовую 
принять божеское поклоненіе и почитаніе въ святомъ мѣстѣ» 
является вполнѣ естественною н согласною съ общимъ духомъ 
и характеромъ пророчества вообще.

Такая мысль Господа объ антихристѣ не стоитъ одиноко; она 
находитъ для себя прямое и полное подтвержденіе въ словахъ 
же Господа, записанныхъ въ Евангеліи Св. Іоанна. Тамъ, между 
прочимъ, читаемъ, что Іисусъ Христосъ сказалъ къ невѣрующимъ 
Іудеямъ *): „Азъ пріидохъ во имя Отца Моего и не пріемлете 
Мене: аще ннъ пріидетъ во имя свое, того пріемлете*. Всякій 
безъ малѣйшаго затрудненія замѣтитъ, что въ этихъ немногихъ 
словахъ рѣчь Господа о какой-то темной личности, какъ противо
положности Господа, о какомъ-то „ иномъ который рѣшительно 
противоположенъ Лицу Христа, — противоположенъ со стороны 
свойствъ и дѣйствій, а также и со стороны отношенія къ нему 
Іудеевъ. Если по общему нашему вѣрованію Христосъ Спаситель 
есть истинный Богъ а), το п ютъ, хто, по словамъ же Хрпста, 
будетъ Его прямою и рѣшительною противоположностію, долженъ 
непремѣнно выдать себя за Бога. Если, далѣе, I. Христу, при
шедшему во имя Отца Своего Бога, подобаетъ истинная честь и 
поклоненіе, по ясному свидѣтельству Св. Церкви, то и пришед
шій во имя свое, какъ очевидная противоположность Христу, бу
детъ притязать на неподобающую ему честь и поклоненіе. Понят
но въ силу той же противоположности, этотъ „инъ“ будетъ пред
ставленъ „единичною, при концѣ дней міра особенно ярко высту
пающею личностію", а немногими личностями, какъ думаютъ 
иномыслящіе 3), насчитывающіе до 64 лжемессій, находившихъ 
довѣріе у Іудеевъ послѣ Христа 4).

Ясно намѣченная въ 5 гл. 43 стихѣ Ев. Іоанна мысль нашего 
Божественнаго учителя объ антихристѣ, какъ силѣ противной 
Христу и Богу, и въ то же время требующей себѣ божескаго поч-

*} Іоанн. 5, 43,
*) Іоанн. 1, 3.
*) Напр., РЫИррі.
*) Ebrard, Εν. loh. 61 г. 168 S. Ср. Lange на Ев. Іоанна въ данномъ мѣстѣ*
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тетя  и поклоненія,—силѣ, выражающейся въ единичномъ лицѣ,— 
находитъ полное раскрытіе въ ученіи Св. А. Павла объ антихри
стѣ, которое входитъ существенною частію въ новозав. ученіе 
объ антихристѣ. Но прежде разсмотрѣнія ученія Св. Апостола 
Павла объ антихристѣ остановимъ вниманіе на той мысли Стиха 
43-го 5-й главы Евангелія Іоанна, что инъ, имѣющій придти во 
имя Свое, принятъ будетъ Іудеями, не вѣровавшими въ Мессію 
Христа. Эта частная мысль, служащая къ подтвержденію общей 
мысли стиха о противоположности Христа антихристу, невиди
мому, противорѣчитъ собственному предсказанію Господа объ 
обращеніи Іудеевъ ко Христу и ученію Ап. Павла о томъ же 
предметѣ 3). Но Господь сказалъ о принятіи „иного", т.-е. ан
тихриста Іудеями къ лицамъ, обнаруживающимъ крайнюю закос
нѣлость и ожесточеніе своего сердца, къ лицамъ изъ Іудейской 
среды, которыя несмотря на великое чудо исцѣленія Іисусомъ 
38-милѣтняго разслабленнаго при Овчей к}пели, не хотѣли при
знать въ Чудотворцѣ Мессію Сына Божія. Такое ожесточеніе 
сердца Іудеевъ стояло въ связи съ предвзятымъ ихъ взглядомъ 
на Іисуса. Въ Немъ они не встрѣтили лица, которое осуществляло 
бы всѣ ихъ земныя надежды и ожиданія, не видѣли въ Немъ зем
наго царя, который доставилъ бы имъ всесвѣтное обладаніе, сдѣ
лалъ бы ихъ первыми гражданами всего міра. Антихристъ, кото
рый какъ мы выше видѣли, будетъ силою политическою, кото
рый, какъ ниже увидимъ, поставитъ „царственная своя“ въ Іе
русалимѣ, сдѣлаетъ Іерусалимъ столицею своего царства, будетъ 
какъ разъ по сердцу закоснѣлымъ Іудеямъ. Онъ найдетъ среди 
нихъ первый себѣ пріемъ, какъ нѣкогда находили его себѣ тѣ 
64 лжемессіи, счетъ которымъ подвелъ Эбрардъ. Но не забудемъ, 
что антихристъ явится силою богохульною: онъ придетъ во имя 
свое, самолюбіе будетъ основнымъ началомъ его жизни и дѣя
тельности. Сатанинское обѣщаніе, нѣкогда объявленное праро
дителямъ въ награду за возстаніе ихъ противъ владычества Бо
жія: „будете яко боги", найдетъ прямое свое исполненіе въ ан
тихристѣ. „Атеизмъ самый полный, атеизмъ доросшій до анти- 
теизма и до обоготворенія самого себя—автогенамъ"—вотъ что 
осуществится въ антихристѣ, на что прямо указалъ Бож. Учи-

3) Мѳ. 17, 11 ж пр. 23, 39. Римл. 11 Ы.
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тель словами: „инъ пріидетъ во имя свое“, и о чемъ не прики
нулъ упомянуть Его возлюбленный ученикъ, при объясненіи са
маго этого имени· Какъ такой, антихристъ явившись, отмѣнитъ 
богоустановленный законъ и праздники Іудеевъ. И ботъ Іудеи, 
только что, быть можетъ, обратившіеся къ антихристу, какъ къ 
Мессіи п принявшіе его, въ надеждѣ на осуществленіе своихъ 
мечтаній, должны будутъ—крайности сходятся!—отвергнуться его. 
•Начавшаяся тогда у Іудеевъ новая жизнь,—жизнь подъ гнѣвомъ 
антихриста,—будетъ залогомъ непремѣннаго исполненія проро
чествъ о нихъ. Надо думать, ч:то время этой новой для Іудеевъ 
жизни и есть время явленія и дѣйствія среда нихъ двухъ вет
хозавѣтныхъ пророковъ Иліи и Эноха, которые, явившись на 
землѣ, снова будутъ, какъ нѣкогда въ ветхозавѣтное время Зо
ровавель и Іисусъ, „двумя маслинами и двумя свѣщниками предъ 
Богомъ земли стоящими" *),—образныя выраженія, указыва
ющія на нравственно - плодотворную дѣятельность двухъ буду
щихъ пророковъ. Въ виду ихъ личности п чудесной ихъ дѣя
тельности' о которой также можно читать въ Апокалипсисѣ г), 
многіе изъ Іудеевъ 8) и совсѣмъ не послѣдуютъ антихристу. Эта 
часть Іудеевъ, конечно, будетъ счастливѣе той, которая, по край
нему ожесточенію Своете сердца и религіозному ослѣпленію, по
вѣрить сначала антихристу, пришедшему во имя свое, хота по
томъ вскорѣ и отвергнется его.

Ученіе Апостола Павла объ антихристѣ, въ изложенію кото
раго мы теперь переходимъ, отличается полною обстоятельностію 
п несомнѣнною живостію; на основаніи этого ученія Апостола 
языковъ антихристъ представляется намъ въ чертахъ ясныхъ п 
наглядныхъ, живо и глубоко напечатлѣвающихся въ нашемъ во
ображеніи и памяти. Къ обстоятельному изложенію ученія объ 
антихристѣ замѣтно побудила Апостола особенная склонность 
Солунскихъ христіанъ къ размышленію о послѣднихъ судьбахъ 
человѣчества. Апостолъ, преподавшій Солунянамъ сперва устно

*) Апов. 11, 4. Ср. Захар. 4, 8; 11, 14.
5) Апок. 11, 6.
*) Апост. Толковый, посланіе въ Римл. зач. 102 и 388 об. См. Нильскаго. 

Объ антихристѣ иротивъ раскольниковъ.
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наставленія относительно антихриста *), рѣшился, наконецъ, въ 
виду ложныхъ перетолкованіи его устной проповѣди, изложить о 
письменно ученіе о томъ же предметѣ.

Ученіемъ Св. Апостола Павла объ антихристѣ устраняется 
прежде всего всякая мысль объ идеальности *) этого лица, объ 
олицетвореніи его, напр., въ антихристіанскомъ духѣ временп, 
направленіи общества и т. п. Апостолъ въ рѣчи простой, опре
дѣленной, какъ бы исторической, ясно говоритъ о беззаконникѣ, 
врагѣ Христовомъ *), какъ о лицѣ единичномъ. Это признаютъ 
даже и тѣ 4), которые толкуютъ мысль Апостола Павла объ ан
тихристѣ, какъ мысль о простомъ абстрактѣ. Затѣмъ Апостолъ 
говоритъ объ антихристѣ, какъ имѣющемъ еще только явиться, а 
духъ антихристіанскій въ тѣхъ или другихъ гнилыхъ членахъ об
щества христіанскаго дѣйствовалъ уже во времена апостольскія. 
Дѣйствіе этого духа, конечно, не могло укрыться отъ проница
тельнаго взора Апостола, и Апостолъ знаетъ это дѣйствіе и выра
жается о немъ: „тайна беззаконія уже дѣется“ 5). Нельзя видѣть 
въ этихъ словахъ указанія на современное Апостолу существо
ваніе антихриста, нельзя считать слова: „тайна беззаконія" и 
„человѣкъ беззаконія “ за слова синонимическія,—говорить, что 
„человѣкъ грѣха, откровеніе котораго должно наступить въ оп
редѣленное Богомъ время, уже существовалъ во время Апостола, 
даже дѣйствовалъ, но не открыто, а только какъ μυστήριον τής 
ανομίας Изо всѣхъ возможныхъ объясненій выраженія „μυστή
ριον τής άνομίας—тайна беззаконія" наиболѣе основательнымъ и 
вѣрнымъ кажется намъ то, которое выводятъ изъ сопоставленія 
этого выраженія съ другимъ выраженіемъ Апостола: „τό τής 
εύσεβείας μυστήριον—тайна благочестіяП ослѣднее выраженіе 
по своему составу сходно съ выраженіемъ „μυστήριον τής ανομίας" 
и встрѣчается у того же Апостола Павла 7); поэтому, очевидно,

*) Ѳесс. 2, 5.
’) Мнѣніе объ идеальности антихриста защищалось особенно въ Evange- 

lisehen Kirchenzeitung. Iahrgang. 1847. Nr. 99.
*) Ѳесе. 2, 8.
*) Тань Philippi.
*) 2 Ѳесс. 2, 7.
‘) Такъ Philippi, ibid. S. 84.
’) 1 Тим. 8, 16.
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оно можетъ служить клюнемъ къ уразумѣваю смысла нашего вы
раженія, особенно, вели принять во вниманіе, что другахъ дан
ныхъ къ уразумѣнію „μυστήριόν τής άνομίας“ у Ап, Павла мы не 
находимъ. „Τό τής εύσεβείας μυστήριον—состоитъ въ томъ, что по 
домостроительству воплощенія Бога Слова, сила Божія соеди
няется съ немощію человѣческою, дѣйствуетъ и открывается въ 
человѣчествѣ и мірѣ и благодатно властвуетъ надъ умами и серд
цами людей. Соотвѣтственно этому; „τό μυστήριον τής ανομίας “ со
стоитъ въ томъ, что человѣкоубійца искони преданныхъ ему лю
дей, чрезъ сбои темныя вліянія, болѣе н болѣе пополняетъ 
своею духовною горделивостію, своимъ сатанинскимъ противле
ніемъ Христу *). Бакъ такая, тайна беззаконія дѣйствовала въ 
Вет. Завѣтѣ, но только предначинательно и гадательно; со всею 
же опредѣленностію и полнотою адской свирѣпости и лжи она 
дѣйствуетъ въ Новомъ Завѣтѣ. Слѣды ея дѣйствія ясно замѣчалъ 
Апостолъ Павелъ, когда признаки будущаго великаго отпаденія 
видѣлъ осуществляющимися отчасти въ свое время s). Уже по 
тѣмъ необычайнымъ и необъятнымъ для ума размѣрамъ, въ ко
торыхъ теперь дѣйствуетъ сила беззаконія, проявляясь съ 1789 
года въ соціализмѣ, коммунизмѣ и другихъ безбожныхъ обра
захъ мысли, она можетъ назваться тайною 3); но еще болѣе она 
заслуживаетъ наименованіе тайны по другому соображенію. Сила 
беззаконія, какъ нп свирѣпо она дѣйствуетъ въ настоящее Но
возавѣтное время, какъ ни старается проявляться, но все-таки 
не открывается во всей своей сущности; она произвела уже мно
гихъ антихристовъ (άντίχριστοι πολλοί) *), проявилась въ лицѣ 
ихъ, но не открылась еще въ одной опредѣленной личности 
антихриста-беззаконника (δ άντίχριστος—δ άνομος).

Мысль ο сходствѣ антихриста съ личностями, являющимися 
въ исторіи съ зловреднымъ направленіемъ и дѣятельностію для 
человѣчества, вовсе не должна насъ склонять въ пользу того 
взгляда, высказываемаго нѣкоторыми протестантскими богосло-

*) См. Бухарева, о Православіи въ отношеніи къ современности, стр* 185. 
Ср. Пр. Д. Богосл. Филарета. 2 изд. 464 стр.

*) 2. Тим. 3, 5; 1 Тим. 4, 7.
3) Гофманское пониманіе.
4) 1 Іоанн. 2, 18. Слич. Толкованіе Полотебнаго на это мѣсто 103—108 стр.



ваыи отрицательнаго направленія, будто антихристъ Аи. Павла 
чистый вымыселъ іудейской фантазіи, идея времени, которой (sic) 
увлеченъ былъ Ап. Павелъ *), или же на сторону того мнѣнія, 
что у Апостола Павла въ ученіи объ антихристѣ нѣтъ ничего но
ваго, а только заимствованіе у древняго пророка Даніила г). 
Нѣтъ; Апостолъ говоритъ объ антихристѣ, какъ опредѣленной, 
дѣйствительной личности, и притомъ будущаго времени. Въ уче
ніи своемъ объ антихристѣ Апостолъ сначала бросаетъ общій 
взглядъ на происхожденіе этого лица и конечную судьбу его. 
Такое опредѣленное указаніе двухъ крайнихъ пунктовъ въ жиз
ни антихриста Св. Ап. Павелъ дѣлаетъ двумя параллельными на
именованіями антихриста: „человѣкъ грѣха" (δ άνθρωπος τής αμαρ
τίας) и „сынъ погибели" (ό υίός τής άπωλείας). Подобнымъ же об
разомъ и Тайнозритель выражается о звѣрѣ, означающемъ у 
него антихриста: „звѣрь былъ и нѣтъ его и идетъ въ погибель".

Названіе „человѣкъ грѣха" (δ άνθρωπος τής άμαρτίας) неіьзя 
отожествлять съ другимъ названіемъ антихриста: „беззаконникъ" 
(άνομος)3). Ап. Павелъ ясно различаетъ оба эти названія, такъ 
какъ онъ строго разграничиваетъ и самыя понятія: грѣха и 
беззаконія (ή άμαρτία и ή όνομία)*). Тогда какъ названіемъ „безза
конникъ" дается понятіе болѣе о характерѣ и образѣ поведенія 
и дѣятельности антихриста: названіемъ „человѣкъ грѣха" указы
вается на его сущность и происхожденіе. Антихристъ будетъ 
человѣкъ, и, какъ человѣкъ, порожденіе первороднаго грѣха, 
который, по выраженію Лютардта, сдѣлался нѣкоторою объек
тивною силою въ исторіи человѣчества. Въ каждомъ человѣкѣ 
замѣчаются болѣе или менѣе слѣды, наслѣдственнаго первород
наго грѣха, каждый человѣкъ является въ той или другой сте
пени грѣховнымъ (αμαρτωλός), болѣе или менѣе сильнымъ при
верженцемъ грѣха; антихристъ будетъ, такъ-сказать, олицетво
реніемъ грѣха; грѣхъ (άμαρτία)— этотъ принципъ зла найдетъ въ 
антихристѣ своего человѣка, въ которомъ вполнѣ осуществится 
и обнаружится всѣмъ своимъ темнымъ содержаніемъ и гибель-
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Такъ Вертольдъ.
*) Такъ Баѵмгартенъ-Круяіусъ.
3) Какъ Арх. Ѳеодоръ (Бухаревъ) Lange и Philippi. 

Ринл. 4, 7.
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нимъ вліяніемъ (Ό άνθρωπος της αμαρτίας—totus immersus peccatis, 
gurges impietatis, sentina flagitiorum, mancipium simul et auctor 
peccati *). Такъ закъ затѣмъ грѣхъ царствуетъ преимущественно 
въ мрачномъ язычествѣ и такъ какъ современное антихристу 
общество отступниковъ отъ Христа образуетъ новое язычество, 
то антихристъ произойдетъ изъ язычества и именно этого но
ваго язычества. Предполагать ®), что .антихристъ произойдетъ 
изъ обыкновеннаго, невѣжественнаго и грубаго язычества, какъ 
оно Свящ. Писаніемъ противополагается Іудейству и Христіан
ству, совершенно произвольно; въ о дномъ названіи „человѣкъ 
грѣха" нельзя видѣть основанія для такого предположенія, по
тону что на крайней вершинѣ антихристіанскаго направленія 
общества, при полномъ развитіи антихристіанскихъ, анархиче
скихъ взглядовъ, убѣжденій и дѣйствій, въ обществѣ исчезаетъ 
всякое различіе между Іудеемъ и язычникомъ, подобно тому какъ 
и при добромъ свѣтломъ направленіи общества въ Христіанствѣ *).

Конечная судьба антихриста указывается въ другомъ его на
именованіи у Апостола: „сынъ погибели — δ υίός της άπωλ€ΐ'ας“. 
Это названіе прилагается какъ къ антихристу въ нашемъ мѣстѣ, 
такъ и къ Іудѣ Йскаріотскому въ Ев. Іоанна, чѣмъ еще разъ 
указывается на антихриста, какъ на опредѣленную личность.

') Саіоѵ.
-) Какъ св. Полотебновъ, Толи. ігосл. Ап. Іюбви. Стр. 109, 110.
3) Это же соображеніе имѣетъ силу и противъ діаметрально противополож

наго Полотебнову мнѣнія Вейса о происхожденія антихриста. „Человѣкъ грѣ
ха можетъ быть только Іудей и имепно джемессія". Weis!s Bibi. Tlieologie. 
Іудейское происхожденіе признавалось за антихристомъ вслѣдствіе его проти
воположности Христу, а тавже и вслѣдствіе того, что антихристъ усвоитъ 
себѣ мессіанское достоинство; многіе Отцы Церкви (Ириней, Ипполитъ, Ила- 
рій, Амвросій, Іеронимъ, Августинъ) думали, что антихристъ произойдетъ изъ 
колѣна Дапова, такъ какъ это колѣно, въ удѣлѣ котораго выставленъ былъ 
Іеровоамомт, золотой телецъ, вчиталось представителемъ всякаго безбожія и 
символически въ Библіи изображалось зміемъ (Быт. 49, 17), и такъ какъ, съ 
другой стороны, это колѣно въ Апок. 7, 5 и др. не упоминается при перечисле
ніи 144.000 избранниковъ изъ колѣнъ Израилевыхъ, слѣдующихъ за Агнцемъ.— 
Защитники языческаго происхожденія антихриста полагаютъ, что онъ явится въ 
Сиріи, иди въ Вавилонѣ; здѣсь обоснуетъ свое господство и двинется отсюда 
въ Іерусалимъ, возстановитъ въ немъ разрушенный храмъ и сядетъ въ храмѣ 
для принятія божескаго поклоненія.



Но какъ ііо отношенію къ Іудѣ наименованіе „сынъ погибели" 
означало, что онъ человѣкъ погибшій, потерянный, точно также 
и въ томъ же значеніи это наименованіе идетъ и по отношенію 
къ антихристу. Погибель, которая для антихриста составляетъ его 
стихію, для которой онъ сбой, есть погибель вѣчная, духовная, 
чрезъ отпаденіе отъ источника жизни *). Такое значеніе за вы
раженіемъ „ υιός της απώλειας" оправдывается и общимъ употре
бленіемъ этого слова въ Священномъ Писаніи Н. 3. *). Другіе 
хотятъ разсматриваемое названіе антихриста понимать въ пере
ходномъ (активномъ значеніи: человѣкъ „который для другихъ 
будетъ причиною погибели" *), иди же думаютъ связывать (ком
бинировать) переходный смыслъ съ непереходнымъ 4), какъ уже 
у Златоуста и потомъ у Бенгеля (qui et quam plurimos in perdi
tionem dabit praecipites et ipse in profundissimam perditionem 
abibit). Но двѣ послѣднія попытки пониманія нашего выраженія 
гораздо слабѣе вышеприведеннаго изъясненія.

Обоими разсмотрѣнными названіями антихриста онъ ставится 
въ тѣсное, существенное и прямое отношеніе къ злому духу — 
діаволу: онъ человѣкъ грѣха, а діаволъ отецъ — первовиновнпкъ 
всякаго грѣха и неправды 5); антихристъ — сынъ погибели, а по
гибель — пагуба собственно и назначена Богомъ для діавола в). 
На основаніи мысли о близости антихриста къ діаволу издавна 
строились разныя предположенія относительно внутренней сущ
ности и отношенія антихриста къ діаволу-сатанѣ. По однимъ 
ппсателямъ церковнымъ (Лактанцій, Гезихій Іерусалимскій, Іеро
нимъ), антихристъ будетъ самимъ діаволомъ, принявшимъ человѣ
ческій образъ чрезъ Ιμφάνεια (своего рода докетнзмъ, соотвѣт
ствующій христологическому докетпзму); онъ будетъ какъ бы 
сыномъ ц изчадіемъ сатаны. Но у Апостола прямо и рѣшительно 
говорится, что антихристъ будетъ человѣкъ грѣха, сынъ погибели, 
прочемъ далѣс дѣйствія его сравниваются съ дѣйствіями сата-
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*) А. Михаила. Толк. Ев. і і я . 3 - я  стр. 542.
4) Ср. Мѳ. 23; 10; Іоанн. 12, 36 и къ атому Wincr Gr&mmat. 6. Aufl, s. 213.
3) Такъ Sclileusn и Pe It.
4) Такъ Бд. Ѳеодоритъ, Экуменій, Филаретъ Черн. Heydenreich и Schott. 
δ) 1 Іоапн. 3, 8.
■) Мѳ. 26, 41.
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ны *). Другіе для приведенія параллели со Христомъ, считали 
антихриста прямо за воплощеніе сатаны: unus de hominibus; in  
quo totus satanas habitaturus sit corporaliter, говоритъ блажен
ный Іеронимъ s). Подобно Іерониму Стридонскому антихриста 
воплотившимся діаволомъ признавалъ и Ѳеодоритъ Курскій. Но 
не говоря уже о томъ, что для такого мнѣнія не достаетъ н при
зрака видимаго основанія, оно, кажется, вопервыхъ, слишкомъ 
много придаетъ значенія злу, признаетъ за нимъ реальную силу 
слишкомъ живую и дѣятельную, и, вовторыхъ, рѣзко отличается 
отъ обыкновеннаго представленія демоническаго вліянія на чело
вѣка въ формѣ сатанинскаго обладанія бѣсноватымъ. Изображеніе 
характера и образа дѣйствія антихриста 8), которое мы встрѣча
емъ у апостола велѣлъ за обозначеніемъ начальнаго и конечна
го пункта въ жизни антихриста, не можетъ также благопріятство
вать означеннымъ мнѣніямъ.

Со стороны характера своего и дѣятельности антихристъ на
зывается у Апостола: δ άντικεΐμενος — противящійся. Такъ какъ 
этимъ названіемъ LXX въ Зах. 3, 1 ст. перевели еврейск. слово 
satan, то, невидимому, есть основаніе предположить у Апостола 
въ названіи „противящійся* отожествленіе антихриста по его 
характеру и дѣятельности съ лицомъ сатаны, но только невиди
мому. Дѣйствительное основаніе для названія у Апостола антихри
ста „npoTHBHHKb-satan* лежитъ гораздо глубже. Чрезъ всю исторію 
проходитъ сатанинская вражда противъ спасительнаго дѣла Божія. 
Успѣху спасительнаго откровенія невидимому соотвѣтствуетъ 
успѣхъ сатанинскаго противленія. Побѣда надъ сатаною, кото
рую одержалъ Христосъ, какъ мы знаемъ изъ вступленія къ на
стоящему вашему труду, должна исторически совершиться въ 
Церкви Христовой. Со времени этой побѣды душою исторіи 
стада борьба сатаны противъ Церкви Христовой. Эта побѣда 
должна завершиться въ опредѣленномъ врагѣ Церкви, т.-е. анти
христѣ. Онъ-то поэтому и будетъ противникомъ Христа н Его 
дѣла безусловно и въ этомъ-то главнымъ образомъ проявится

‘) 2 Сол. 2, 8; ср. 9 стх.
*) Migne. Т. ХХТ р. 531; ср. у Olschaus.: „воплощеніе сатаны1'; тоже у 

блаж. Ѳеодорита Кирекаго. (V п.).
3) Ср. ст. 4 па 3, также см. 9 за 8, 2 Сол. 2 гл.
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его сходство съ сатаною. Сатана въ мірѣ духовъ является пред
ставителемъ вражды и ненависти въ отношеніи къ Творцу ду
ховъ и Господу; въ мірѣ людей „ человѣкъ грѣха® будетъ пред
ставителемъ противленія и враждебной дѣятельности противъ 
Творца „новаго *) человѣчества и Господа®. Онъ станетъ въ 
рѣзкое противодѣйствіе и рѣшительную противоположность со 
Христомъ 8). Каррикатура Хриета — антихристъ будетъ имѣть 
явленіе, обнаруженіе (άποκάλυψις) s) изъ скрытаго теперь состо
янія, и пришествіе (παρουσία) *) въ противоположность прише
ствію 5) и явленію ®) Хриета 7). Въ противоположность человѣ
ку, совершенно не знавшему грѣха 8), будетъ онъ человѣкомъ 
грѣха; въ противоположность Господу славы 9) будетъ сыномъ 
погибели, а въ противоположность „Сыну человѣческому*, уни- 
чижившеку Себя, отказавшемуся при уничиженномъ, земномъ 
состояніи, отъ своего Божественнаго образа 10) будетъ антихристъ 
превозносящимся выгае всего называемаго Богомъ, такъ что въ 
храмѣ Божіемъ сядетъ, выдавая себя за Бога “ ). Въ этой по
слѣдней чертѣ рѣзче всего выступитъ противленіе антихриста 
Христу. Апостолъ ясно и живо сознавалъ эту противоположность 
будущаго врага Церкви Христу, видимо и рѣзко отличающуюся 
отъ боготворенія даже Римскихъ Цезарей, а потому и написалъ 
противникъ и превозносящійся (δ άνηκείμενος και ύπεραιρόμενος) 
надъ всѣмъ, что называется богомъ (ётгі πάντα λεγόμενον θεόν)

*) Еф. 2, 15; ср, 2 Кор. 5, 17.
*) Противъ Philippi, Ibid. 82. S.
*) 2. Ѳесс. 2, 3. 6. 8.
4) Ст. 9.
·)  2, 8.
δ) 1, 7 ср. 1 Еор. 1, 7.
’) Αττοκάλυψις и ιιαρουοία—обаэти греческія слова употребляются у Ап. Пав

ла, какъ увидимъ далѣе, для означенія втораго славнаго пришествія Хриета, 
но когда рѣчь о противоположности явленія и пришествія антихриста όττοκά- 
λυψις '̂ и порошки Хриета, то подъ первымъ (άποκ.) разумѣется έπιδημία αισ
θητή въ различіе отъ έπιδημία νοητή (Тал. 1, 12), подъ вторымъ же (ηαρουσ) 
торжественное общественное явленіе (2 Петр. 1, 16) Хриета.

·) 2 Кор. 5, 21.
>) 1 Кор. 2, 8.

") Фил. 2, 6. 7.
“) 2 Ѳесс. 2, 3. 4.

9
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или почитается за божественное (ή σεβασμα), составляя такимъ 
образомъ общее названіе „ противника “ съ обозначеніемъ частной, 
но рѣзкой черты его противленія. „Если Богъ, по словамъ проф. 
Сабатье прюнель въ міръ въ лицѣ Мессіи, то антихристъ 
явится какъ отрицаніе радикальное и абсолютное, не только 
Христа, но и самого Бога". Почему у св. Златоуста антихристъ 
и называется: „αντίθεος".

Черта крайняго противленія антихриста Богу не расходится 
съ чертою противленія его Христу, какъ видно изъ 1 Іоан. 2, 
22. Кто лжецъ-это антихристъ, отвергающій Отца и Сына. Въ 
какой однакоже формѣ выразится противленіе антихриста Бо
гу? „Человѣкъ грѣха® превознесется выше всякаго (έτπ πάντα), 
христіанскаго ли то, или даже языческаго, такъ называемаго 
(λεγόμενον) а), бога, отвергнетъ всякій предметъ божескаго по
чтенія σε'βασμα—numen, слав.: чтилище) *); самъ сядетъ во хра
мѣ Божіемъ, выдавая себя за Бога. Были въ исторіи человѣ
чества люди, возстававшіе противъ Бога боговъ, обоготворяв- 
шіе самимъ себя (Александръ Македонскій), но не было еще та
кого человѣка, какимъ у Апостола Павла представляется анти
христъ въ отношеніи къ Богу. Антіохъ Епифанъ по словамъ 
пророка Даніила 4) говорилъ гордыя слова противъ Бога боговъ, 
презиралъ боговъ отцовъ своихъ, но въ то же время воздавалъ 
честь богу городовъ, богу храбрости и храмъ Іерусалимскій 
сдѣлалъ храмомъ Зевса олимпійскаго; нѣкоторые Римскіе импе
раторы усвояли себѣ титулъ „Dominus Deus“, дѣлали бюстовыя 
изображенія себя, но ставили эти идольчики въ храмѣ для по
клоненія, наравнѣ съ другими идолами языческаго культа; анти
христъ же отвергнетъ Истиннаго Бога и языческихъ боговъ, от
вергнетъ даже всякій малѣйшій предметъ суевѣрнаго обожанія 
и единственно и исключительно только себя провозгласитъ пред
метомъ Божескаго поклоненія и почтенія. Въ такомъ горделивомъ 
дѣйствіи антихриста видна главная черта характера личности 
антихриста—автотеизмъ, нами выше указанная, но въ томъ же

*) А. Sabatier, Apotre Paul. 1876. p. 104. 
*) Ср. 1 Kop. 8, δ.
3> Ср. Дѣян. 17, 23.
4) Дан. 8, 9 слич. 11, 8 и ел.
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дѣйствіи нельзя не замѣтить и рѣзкаго противорѣчія антихриста 
съ самимъ собою: отвергать всякаго Бога и въ то же время 
провозглашать себя за Бога!!.,. Но таково уже существенное 
свойство лжи или неправды: „лгать самой себѣ“. Въ антихристѣ 
же ложъ найдетъ полное свое осуществленіе. Имѣя это въ виду, 
Евангелистъ Іоаннъ Богословъ и называетъ антихриста лже
цомъ- δ ψεύστης, а св. Апостолъ Павелъ про антихриста замѣ
чаетъ, что Богъ въ немъ пошлетъ дѣйство лжи (ψεΟδος), обмана 
(απάτη, πλάνη) на людей, которые не увѣровали истинѣ *). Въ 
связи со свойствомъ антихриста— ложью находится то его ка
чество, что антихристъ есть прямой и рѣшительный противникъ 
закона, этого твердаго столпа справедливости и истины, а слѣ
дователь^ и правоваго порядка. Антихристъ, по Апостолу Павлу, 
есть беззаконникъ (δ δνομος), не просто человѣкъ безъ закона, 
но человѣкъ отрицающій законъ въ своемъ сознаніи, человѣкъ, 
который самъ составляетъ сознательное отрицаніе закона, пото
ну что онъ есть человѣкъ отрицающій добро и справедливость, 
защищаемыя опредѣленіями закона.

Ложную, саму себѣ противорѣчащую и безаконную личность 
антихриста св. Ап. Павелъ изобразилъ въ чертахъ смѣшанныхъ, 
заимствованныхъ отчасти изъ извѣстной исторической дѣйстви
тельности. Такъ онъ для изображенія характера антихриста во
спользовался, съ одной стороны, чертами, заимствованными изъ 
пророческаго изображенія личности *) Антіоха Епифана, и это 
тѣмъ болѣе, что послѣдній былъ прообразомъ антихриста 5). 
Отсюда характеристика антихриста у Ап. Павла замѣтно носитъ 
ветхозавѣтный отпечатокъ. Съ другой стороны, Ап. языковъ для 
изображенія антихриста примѣнилъ черту изъ представленія ха
рактера римскихъ императоровъ, требовавшихъ себѣ божескаго 
поклоненія; только эту черту измѣнилъ и прияаровилъ такъ, какъ 
она шла къ образу послѣдняго рѣшительнаго врага Христа и 
Бога.—Изъ Римскихъ императоровъ о Калигулѣ извѣстно 4), что

*) 2, Соя. 2, 11 и 12.
а) Дай. XI, 36: ύψωθήσεται καί μεγαλυνθήσεται Ітгі πάντα  Θεόν κ. τ. Л.
3) Бі. Ѳеодор. толк. на кн. Дай. по Русск. иерев. Твор. Св. Отц* Μ. XXIX. 

Твор. Ѳеодор. ч. 4, стр. 225.
*) См. D611iager. Christ и Kirche S. 278.

9*
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онъ приказалъ поставить бюстовое свое изображеніе въ храмѣ 
Іерусалимскомъ для поклоненія- Антихристъ не статуею своею, 
но собственною своею личностію будетъ присутствовать въ хра
мѣ Іерусалимскомъ; онъ сядетъ въ немъ, требуя себѣ божескаго 
поклоненія и служенія.

Что подъ „храмомъ Божіимъ, или Церковію* о которой упо
минаетъ Апостолъ при рѣчи объ антихристѣ, дѣйствительно ра
зумѣется храмъ Іерусалимскій, а не собраніе вѣрующихъ, такъ 
это видно изъ того, что этотъ только храмъ можно было назвать 
однимъ опредѣленнымъ храмомъ извѣстнаго опредѣленнаго Бога *). 
въ которомъ можетъ быть мѣсто для сидѣнія антихриста. Св. 
Отцы Церкви: Кириллъ Іерусалимскій 3) п Ириней Ліонскій 3) 
видѣли въ Βό ναός τόΟ ѲеоО“ нашего мѣста изъ посланій Павло- 
выхъ храмъ Іерусалимскій 4). Возраженіе Герляха 5), что Апо
столъ въ посланіи къ христіанамъ изъ язычниковъ въ Солуни 
подъ „храмомъ Божіимъ" не могъ разумѣть Іерусалимскій храмъ 
совершенно неосновательно. Соломоновскій храмъ въ Іерусалимѣ, 
который Христосъ очистилъ, въ которомъ первые христіане мо
лились и самъ Ап. Павелъ принесъ жертву очищенія *), этотъ 
храмъ всѣхъ народовъ имѣлъ и имѣетъ близкое отношеніе въ 
каждому христіанскому обществу, образовалось лп оно изъ язы
чниковъ, или іудеевъ. И у Ап. Павла подъ храмомъ—мѣстомъ 
святотатственнаго дѣйствія антихриста—разумѣется храмъ Іеру
салимскій, не какъ храмъ національно іудейскій, а какъ храмъ 
универсально христіанскій. Антихристъ, по Апостолу, врагъ не 
Израиля только, но Христа и Христіанства, или еслп и Изра
иля, то только настолько, насколько Израиль сдѣлается хри
стіанскимъ. Если онъ (т.-е. антихристъ) избираетъ именно Іеру
салимскій храмъ средоточнымъ пунктомъ для провозглашенія себя 
богомъ, вмѣсто Бога христіанскаго, то, очевидно, по тому, что 
этотъ храмъ въ его время сдѣлается христіанскимъ. И дѣйстви-

*) Жуя. 1, 9.
*) Оглас. поуч. 15, 4—8.
') Противъ ересей б, 25.
‘) Также Wieseler, Dollinger, Lunemann.
‘) Lange, Bibelwerk. N. T. въ нашему иѣсту. Exeg. Erlaut. S. 112. 
‘) Дѣли. 21, 26.
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тельно, Израиль, какъ мы знаемъ изъ первой главы предлежа
щаго изслѣдованія, предъ временемъ антихриста обратится ко 
Христу, и вмѣстѣ съ этимъ естественно предположить, что храмъ 
Іерусалимскій, будучи храмомъ Израиля, сдѣлается въ то же вре
мя христіанскимъ. Храмъ Іерусалимскій былъ нѣкогда символомъ 
національнаго единства Израиля; легко думать, что онъ будетъ 
такимъ символомъ и тогда, когда разсѣянный теперь Израиль 
обратится ко Христу и чрезъ то возстановится въ своемъ на
ціональномъ единствѣ. Апостолъ Павелъ не опредѣляетъ въ 
какомъ отношеніи Іерусалимскій храмъ, современный антихристу, 
стоитъ къ тому Іерусалимскому храму, который, во время писа
нія Апостоломъ посланія къ Ѳессалоникійцамъ, не былъ еще раз
рушенъ, но судьба котораго была уже извѣстна изъ пророчества 
Христа. Изъ словъ Апостола не видно, разумѣетъ ли онъ подъ 
„ό ναός του ѲеоО“ именно ютъ Іерусалимскій храмъ, который 
еще ветхозавѣтный противникъ истиннаго Богопочитанія Антіохъ 
Епифанъ обратилъ въ свое святилище, или же какой другой. 
Всю рѣчь Апостола о храмѣ, въ которомъ сядетъ антихристъ, 
можно понимать такъ, что св. Апостолъ воспользовался проро
ческими изреченіями Даніила объ оскверненіи храма Іерусалим
скаго, но самое исполненіе пророчества предвидѣлъ совершаю
щимся въ святилищѣ христіанскомъ. При этомъ разумѣется не 
чужда была еще мысль о всемірномъ распространеніи силы, вліянія, 
и дѣйствованія антихриста, которую онъ могъ разумѣть, соотвѣт
ственно библейскому слововыраженію *)> въ изреченіи: „сидѣть 
въ храмѣ Божіемъ“ и которая легла въ основаніе предсказанія 
Апокалиптика, что власть антихриста будетъ надъ всякимъ ко
лѣномъ и народомъ, и языкомъ и племенемъ ·).

Человѣкъ грѣха, антихристъ не удовольствуется тѣмъ, что ста
нетъ себѣ требовать божескаго почтенія; пѣтъ, онъ будетъ ста
раться доказать свое мнимобожеское достоинство чудесною своею 
дѣятельностію. Не имѣя въ виду того соображенія, что чудеса, 
вызываемыя сердечною вѣрою, не всегда п не необходимо тре
буются какъ доказательство божественности извѣстнаго лица и 
дѣла, человѣкъ грѣха явится именно „показующе себе, яко богъ

*) Си. 1 Кор. 5, 4. Еф. 1,20,21. Проф. Нильскаго объ антихристѣ. 66 стр.
*) А л о е . 13, 7.
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есть* (άποδεικνίις έαυτόν, δτι έστ'ι θεός); оаъ будетъ стараться до
казать (άποδεικνΰναι) ‘) не словами только, но и чудесными зна
меніями свое quasi божество. Видимое пришествіе антихриста, 
знаменательное его явленіе (ή παρουσία) въ мірѣ будетъ состоять 
(έστιν 4ѵ πάση δυνάμει, καί σημείοις και τερασι ψεύδους) „во всякой 
силѣ и знаменіяхъ и чудесѣхъ ложныхъ*; будетъ сопровождаться 
чудесною разнообразною дѣятельностію, но въ которой ничего 
не будетъ истиннаго (Злат.). Его δύναμις — внутренняя сила, не- 
смотря на все разнообразіе своихъ проявленій (πάσή), будетъ по 
характеру своему ψευδός — ложью. Не цѣль чудесъ антихриста 
хотѣлъ выразить Апостолъ словомъ ψευδός 8), ибо сочеталъ 
„δυνάμει ψεύδους*, и не движущую силу этихъ чудесъ “), ибо по
ставилъ „ψεύδους* безъ члена, но характеръ или свойство чу
десъ. Чудеса антихриста, подобныя чудесамъ египетскихъ волх
вовъ — scheker rnoptei — или современныхъ факировъ суть чуде
са ложныя, потому что они, будучи въ сущности своей не истин
ными, недѣйствительными, способны будутъ производить такое 
чарующее впечатлѣніе и дѣйствіе на людей, какъ будто они, въ 
самомъ дѣлѣ, произведеніе силы самостоятельной я истинной 4). 
Чудеса антихриста — это не пустые фокусы, но чародѣйства, 
которыя будутъ имѣть при случаѣ неотразимую силу дѣйствія на 
людей впрочемъ не на пользу, а ко вреду ихъ. Въ Апокалипсисѣ 
разсказывается одно изъ такихъ чудесъ, именно: внезапное исцѣ
леніе смертельно раненой головы антихриста юга звѣря *), что 
впрочемъ символически указываетъ на оживленіе вліянія и дѣй
ствія антихристіанской силы въ мірѣ.

Въ Евангеліи Матѳея, какъ мы видѣли, говорится, что чудеса 
слугъ антихриста — лжепророковъ готовы будутъ подчасъ прель
стить и избранныхъ *). Ап. Павелъ, обозначивши вообще чудо
дѣйственную силу антихриста, тотчасъ же затѣмъ опредѣляетъ 
ее въ частности, какъ σημεία — знаменія и какъ τέρατα — чудеса.

·) См. Olshaus. Bibi. Comm. 4. S. 506; ep. Злотоуетъ бееѣд. на 2 Ѳеос. 
етр. 40.

*) Такъ, напр., de "Wette, Liinemann.
*) Талъ, напр., Bisping.
0 Ср. Hofmans: Н. Sch. N. T. I. Тѣ. S. 337 и 338.
*) Апов. 13, 3.
«) Мѳ. 24, 24,
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Σημεία—знаменія означаютъ чудодѣйственную дѣятельность анти
христа съ той стороны, съ которой въ чудесахъ антихриста, про
явленіяхъ силы подземной, будетъ поражать нѣчто особенное, 
чрезвычайное, свидѣтельствующее о необычайности лица анти
христа; напр., низведеніе *) огня съ неба на землю предъ живу
щими на ней: τέρατα — собственно чудеса — означаютъ чудеса 
антихриста настолько, наскольво въ нихъ замѣтно будетъ нару
шеніе общаго, естественнаго порядка вещей, производящее пора
жающее и изумляющее дѣйствіе на сердца людей, не проникну
тыхъ духомъ истиннаго христіанства.

Чудеса антихриста, какъ въ ихъ всеобщности, такъ и въ част
ныхъ обнаруженіяхъ будутъ совершаться („κατ’ ένεγειαν του 
σατανά) — по дѣйству сатанину®. Еще при земной жизни Христа 
была попытка со стороны фарисеевъ объяснять чудеса Его какъ 
проявленія силы князя бѣсовскаго; это объясненіе вполнѣ не
пригодное ®), по словамъ Господа, въ первомъ случаѣ будетъ 
вполнѣ приложимо къ чудесамъ антихриста. Князь бѣсовскій, 
сатана дѣйствительно дастъ антихристу силу творить чудеса 3); 
въ этомъ отношеніи также проявится подражательное сходство 
антихриста со Христомъ, Мужемъ, засвидѣтельствованнымъ отъ 
Бога силами и чудесами и знаменіями *). Мысль, что сатана 
имѣетъ чудодѣйственную силу, которую можетъ проявлять, по 
попущенію Божію, еамъ и раздавать своимъ служителямъ, несо
мнѣнна; чудодѣйственность этой силы засвидѣтельствована исто
ріею: такъ изъ ветхозавѣтной исторіи Іова мы знаемъ проявленіе 
чудодѣйственной силы сатаны. Въ Новозавѣтное время сатана 
также показалъ свою чудодѣйственную силу Христу предъ вре- 
менемъ выступленія Его на поприще общественнаго служенія; 
при концѣ Новозавѣтнаго времени сила сатаны направится въ 
лицѣ антихриста съ особенною живостію на общество истинно 
вѣрующихъ во Христа или Церковь. Впрочемъ „сынамъ против
ленія" 5) можетъ быть извѣстна сила сатаны и безъ историче-

*) Апок. 13, 15.
*) См. Мѳ. 12, 12—26 и объясненіе Δρχ. Михаила на это мѣсто. 217 стр. 
') Апок. 13, 2.
‘) Дѣян. 2, 22.
*> Еф. 2, 2.
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скихъ примѣровъ, изъ ихъ внутренняго опыта и наблюденія. 
Этою чарующею силою сатаны воспользуется и корифей сыновъ 
противленія — антихристъ для прельщенія вѣрующихъ во Христа.

Указавъ на характеръ чудесъ антихриста, Апостолъ далѣе *), 
въ изъясненіе того, какъ такого рода чудеса могутъ оказывать 
чарующее дѣйствіе на людей, замѣчаетъ, что антихристъ будетъ 
владѣть всякаго рода обманомъ, которымъ и постарается приве
сти людей къ неправдѣ, или къ антихристіанскому безбожію. 
Успѣхъ антихриста въ атомъ смыслѣ и отношеніи будетъ зави
сѣть отъ того, что его мнимочудесная дѣятельность будетъ ка
заться вполнѣ соотвѣтствующею требованіямъ справедливости, 
хотя на самомъ дѣлѣ будетъ отрицаніемъ всякой справедливости. 
Впрочемъ жертвою обманчивой дѣятельности антихриста окажут
ся только люди погибающіе, т.-е. назначенные Правосуднымъ 
Богомъ къ вѣчной погибели (еѵ τοΐς απολλυμένοις). Вѣчная поги
бель будетъ для людей грѣшныхъ при антихристѣ наказаніемъ 
за то, что они сами въ своемъ сердцѣ потеряли любовь къ исти
нѣ. „Зане любве истины не пріяша, во еже спастися имъ" 2). 
Несмотря на то, что людямъ этимъ предлагалось не только по
знаніе истины, но п внѣдрялась или возбуждалась словомъ Еван
гельскимъ любовь къ ней, они все-таки не восприняли этой со
вершенной истины, открытой человѣчеству во Христѣ 3). А потому 
Богъ пошлетъ на такихъ людей или подчинитъ ихъ силѣ оболь
щенія (Ινεργείςι πλάνης); они легко и скоро пойдутъ по скользко
му пути суевѣрія, обмана и дойдутъ до того, что повѣрятъ лжи 
во всемъ ея богопротивномъ видѣ, увлекутся разнообразными 
ложными чудесами (πάσή δυνάμει ψεύδους) антихриста и поддадут
ся его очевидному, всевозможному обману неправды (πάση απάτη 
αδικίας). Такихъ несчастныхъ людей Тайнозритель видитъ *) во 
множествѣ происходящихъ изъ всякаго колѣна и народа, языка 
п племени.

Конечную цѣль, съ которою Богъ пошлетъ антихриста и до
пуститъ людямъ вѣрить въ него, выражаетъ Св. Апостолъ Павелъ

*) 2 Соя. 2, ю.
!) 2 Соя. 2, 10.
*) Іоапн. 14, 6.
*) Апок. 18, 7. 8.
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въ слѣдующихъ словахъ: „да судъ пріимутъ вси невѣровавшій 
истинѣ, но благоволившіе въ неправдѣ® '). Здѣсь прежде всего 
поставляется на видъ одновременность, съ которою всѣ заразъ, 
и безъизъятность, съ какою всѣ вмѣстѣ, назначенные къ осуж
денію, подпадутъ суду (κριθώοι πάντες) *), потомъ указывается и 
то, за что осужденные подпадутъ своей горькой участи (οί μη 
τηστεύσαντες τη άληθεια, άλλ’ εύδοκήσαντες έν τή αδικία). Между 
тѣмъ какъ сатана — непримиримый врагъ истины и въ силу злой 
своей природы постоянно замышляетъ и дѣлаетъ зло, грѣшный 
человѣкъ только по пзвращенностн своей прироры склоняется 
сначала мыслію, а потомъ волею къ неправдѣ, грѣху. Грѣхъ, 
иначе называемый ложью, обманомъ, плѣняетъ человѣка, пред
ставляетъ ему, что можетъ дать удовлетвореніе страстнымъ его 
желаніямъ, и человѣкъ, имѣющій потускнѣвшій свѣточъ совѣсти, 
внутренно отвращается отъ истины и правды, лежащей въ тай
никѣ его души. За отвращеніе отъ истины грѣшникъ сначала 
наказывается тѣмъ, что подпадаетъ неудержимому потоку лжи, а 
потомъ тѣмъ, что несетъ судъ, который свершится надъ самою 
этою ложью. Чтобы этотъ судъ былъ заключеніемъ исторіи чело
вѣческаго рода, должна, наконедъ, крайняя ложъ въ мірѣ придти 
къ господству въ полной своей силѣ, обнаружиться во всей своей 
мѣрѣ. Только тогда можетъ произойти рѣшеніе между нею и 
истиною, — рѣшеніе, которое и исполнится въ судѣ, обнимаю
щемъ всю совокупность людей, полныхъ безбожія и нечестія. 
Объ этомъ-то судѣ говоритъ Апостолъ, какъ дѣли, осуществле
ніе которой будетъ имѣть въ виду Правосудный Богъ, допуская 
явленіе антихриста 3). Божественная цѣль при явленіи антихри
ста будетъ діаметрально противоположна цѣли сатанинской при 
томъ же явленіи. Богъ допуститъ явленіе антихриста, чтобы въ 
немъ и чрезъ него обнаружилось все зло въ мірѣ, который во 
злѣ лежитъ *), чтобы затѣмъ осудить это зло и подвергнуть вѣч
ному осужденію, вѣчной погибели міръ злыхъ существъ. Сатана 
проявится въ антихристѣ, воспользуется этимъ человѣкомъ грѣха

*) 2 Соя. 2, 12.
*) КрСѵеіѵ здѣсь въ томъ же знаменіи, какъ у Іоанн. 3, 17. 18,
*) Ср. Hofm. Heil. Schr. Ν. Т. 1. ТЬ. 341. S.
4) 1 Іоанн· 5, 19.
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съ тою цѣлію, чтобы въ лицѣ его утвердить свое господство въ 
грѣшномъ мірѣ и сохранить міръ какъ свое владычество въ томъ 
рабскомъ положеніи, въ какомъ онъ теперь находится, со времени 
грѣхопаденія человѣка. Хорошо понимая, что *) впервые пере
дало міръ изъ-подъ власти перваго человѣка въ настоящее его 
порабощеніе, сатана постарается горделивую мысль „будете яко 
бози“ внушить послѣднему человѣку, — человѣку грѣха — и не 
только внушить, но и дать средство осуществить на самомъ 
дѣлѣ. И послѣдній человѣкъ покажетъ себя богомъ. Зная, что, 
съ одной стороны, было всегда орудіемъ темнаго господства надъ 
міромъ и чтб, съ другой, было слѣдствіемъ этого господства я), 
князь міра — сатана и то и другое постарается примѣнить на 
человѣкѣ — антихристѣ; послѣдній будетъ и человѣкъ грѣха и 
сынъ погибели и смерти по преимуществу. Наконецъ, ясно со
знавая s) то, что можетъ служить поразительнымъ свидѣтель
ствомъ сатанинской власти надъ міромъ, князь міра въ лицѣ ан
тихриста сотворитъ въ мірѣ многія ложныя знаменія и чудеса *). 
Нѣкогда Христосъ Спаситель, при Своемъ первомъ явленіи на 
землѣ, творилъ знаменія и чудеса въ природѣ и тѣмъ показалъ, 
или, вѣрнѣе сказать, предначалъ ея будущее славное обновленіе. 
Рѣшительный противникъ Христа и Его Царства, при явленіи 
антихриста, также сотворитъ знаменія чудеса въ мірѣ съ цѣлію 
сохранить несмѣняемое „statu quo“ міра, удержать міръ въ его 
рабскомъ положеніи и безграничной зависимости отъ „міродер- 
жителя тьмы вѣка сего Очевидно, за время жизни и дѣятельно
сти антихриста, борьба князя міра за суетный міръ и безуслов
ную власть надъ нимъ будетъ безпримѣрная, не знающая никакихъ 
границъ и предѣловъ; сатана въ лицѣ антихриста употребитъ все, 
что имѣетъ — и грѣхъ и смерть и волшебную магическую силу, — 
чтобы только сохранить за собою міръ, невольно подпадшій игу 
суеты и тлѣнія. Фактъ безспорный, что и въ настоящее время 
князь тьмы ведетъ непримиримую борьбу противъ всего добраго 
и святаго въ мірѣ, почему и Христова Церковь — представитель-

‘) 1 Тим, 3, 6; ср. 2. 14.
!) Еф. 1, 12; ер. Евр. 2, 14 и парадъ 
') Іув. 4, 5—7.
4) Anos. 13, 13,
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ница добра на землѣ, — противодѣйствующая этой борьбѣ, назы
вается воинствующею; но во время антихриста та же борьба про
явится гораздо сильнѣе и открытѣе. „Будетъ тогда скорбь велія, 
яковаже не была отъ начала міра доселѣ, ниже икать быти“ *),— 
б о т ъ  изречете Евангельское вполнѣ и мѣтко характеризующее 
мрачные дни отчаянной борьбы антихриста противъ всего свя
таго и добраго въ мірѣ. Выраженіе „ниже имать быти“ особенно 
сильно ручается за пригодность этого изреченія для подобной 
характеристики. Въ смыслѣ характеристики буквально послѣд
няго времени понималъ приведенныя слова и рядъ толкователей, 
указываемый Дорнеромъ, въ концѣ концовъ опирающійся на твер
домъ свидѣтельствѣ Св. Златоуста а). То же пониманіе удержи
вается и по отношенію къ слѣдующимъ за данною характери
стикою дней антихриста словамъ, говорящимъ ясно и не безъ 
особеннаго логическаго ударенія, что дни антихриста наконецъ 
прекратятся и это избранныхъ ради, т.-е. ради истинныхъ Хри
стіанъ. Это прекращеніе дней антихриста, быстрое ихъ скалы 
ваніе 3), произойдетъ лить тогда, когда скорбь—θλϊψις—всякаго 
рода, безпокойство и стѣснительность отношеній между людьми 
дойдетъ до высшей степени напряженія, такъ что будетъ гро
зить опасность гибели для „всякой плоти*, т.-е. для всякаго че
ловѣка слабаго и ограниченнаго въ своихъ силахь, гдѣ бы онъ 
ни находился на земномъ шарѣ. Конецъ времени антихриста про
изойдетъ такимъ образомъ тогда, когда, говоря языкомъ науч
нымъ, интенсивность дѣятельности антихриста совпадетъ съ 
екстенсивностію ея распространенія, когда напряженность этой 
бозпокойной дѣятельности совпадетъ съ широкимъ объемомъ ея 
распространенія.

Въ эсхатологической рѣчи Господа, гдѣ находится намекъ 4) 
на широкій объемъ грозной дѣятельности антихриста, есть ука
заніе и на степень безпокойства, причиненнаго антихристомъ. 
Такъ какъ Св. Евангелистъ Матѳей упоминаетъ о сосредоточеніи

0  Мѳ. 24, 21.
*) См. Dorner de oration. Chr. eshatol. p. 17. n. 9.
*) Me. 24. 22: κολοβιυθήσονται αί ήμέραι. Κολοβαιταί, по изъясненію Эравма, 

это тѣ, qui ultimas syllabas supprimunt.
*} ΤΤδσα σάρΕ стиха 24 той же главы Ев. Матѳея.
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мерзости запустѣнія, или антихриста (зто отожествленіе допу
щено нами выше не безъ основанія) преимущественно во Свя
томъ мѣстѣ, именно Іерусалимѣ, то и въ примѣръ безпокойства, 
причиненнаго антихристомъ, онъ указываетъ на тревогу и без
покойство людей въ гористой Іудеѣ. Предъ лицемъ грознаго и 
безпокойнаго антихриста не останется для людей, не хотящихъ 
ему слѣдовать, никакого другаго выхода и средства кромѣ бѣг
ства въ горы. И вотъ какими живописными чертами изображаетъ 
Евангелистъ это бѣгство. Кто во время обнаруженія полной силы 
мерзости запустѣнія очутится на кровлѣ дома *), ютъ не дол
женъ терять времени, чтобы сойти въ домъ и взять что либо 
пзъ него себѣ на дорогу, но долженъ безъ задержки и безъ 
оглядки спѣшить по кровлямъ, ища спасенія. Кто будетъ на полѣ 
при дневной работѣ и ноэтому безъ верхней одежды г), тотъ не 
долженъ за ней возвращаться домой; „ибо если находящіеся въ 
домѣ бѣгутъ изъ него, то тѣмъ болѣе не должно возвращаться 
тѣмъ, которые внѣ его“ 3). Бѣда отъ антихриста будетъ столъ 
велика, что Господь въ примѣръ жалобъ и сѣтованій людскихъ 
за то время ссылается на жалобный вой беременныхъ женщинъ 
и питающихъ сосцами, которыя хотѣли бы найти спасеніе въ 
бѣгствѣ, но не могутъ, по причинѣ симпатіи къ дѣтямъ (διά τήν 
προς τά τεκνά συμπάθειαν. *). Для полноты и живости картины стѣ
снительности отношеній за время дѣятельности на землѣ анти
христа въ Евангеліи указывается на обстоятельства „зимы® и 
субботы", среди которыхъ затруднительно спасительное бѣгство. 
Апокалипсисъ 5) не находитъ другаго болѣе живаго образа для 
обозначенія смятенія и безпокойства, причиненнаго человѣче
скому обществу антихристомъ, какъ образъ войны, которую по
ведетъ со святыми, т.-е. истинными христіанами антихристъ. Въ

’) На востокѣ, въ частное™ въ Палестинѣ, какъ извѣстно, дома устроятся 
съ плоскими крышами, огороженными перилами, такъ что по крышамъ мож- 
но прогуливаться.

*) Hesiod. Ор. 11, 9 по Ветстейну: γυμνόν агеіреіѵ. γυμνόν δέ βοαιτεΐν 
γυμνόν δ’ άμάεθαι. Virg. Georg. 1, 299: nudus ага, sere nudus (i. e. sine toga 
et. pallio). Цитатъ по Кремеру. 74 S.

a) Такъ Златоустъ.
*) Idem.
‘) Anos. 20, 7.
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числѣ вражескихъ силъ антихриста участвуютъ аллегорическіе 
народы „Гогъ и Магогъ®, символы всякой дикости и свирѣ
пости, *) въ которыхъ частнѣе видятъ Монголовъ или Гунновъ. 
Молитва, надежда на помощь Божію и тогда, въ скорбные дни 
антихриста, останетси въ числѣ спасительныхъ средствъ. По 
предмету этой молитвы, надо думать, что бѣдствія отъ антихри
ста постигать будутъ внезапно, во время, напр, праздника и ре
лигіознаго, благочестиваго настроенія духа почитателей его, когда 
бы, повидимому, всего менѣе можно ожидать наступленія такихъ 
карательныхъ бѣдствій.

Само собою разумѣется, истинному, вѣрному человѣчеству не 
чуждо будетъ желаніе скорѣйшаго прекращенія мрачныхъ дней 
антихриста. Для умнаго взора, прозрѣвающаго въ будущее, за
мѣтенъ гибельный конецъ антихриста, прекращеніе его беззакон
ной и злой дѣятельности, съ самаго начала ея, при первомъ яв
леніи антихриста. Мы видѣли, какъ мысль Тайнозрителя Іоанна 
и Апостола Павла быстро переносится отъ представленія про
исхожденія и появленія антихриста къ представленію его конеч
ной, гибельной судьбы. Тайна вліянія и дѣятельности антихриста 
и будетъ состоять въ томъ, что онъ, хотя съ первыхъ же дней 
своего явленія готовъ будетъ для погибели и смертная гибель 
будетъ висѣть надъ нимъ, какъ Дамокловъ мечъ, однако все-таки 
онъ будетъ жить и дѣйствовать въ человѣческомъ обществѣ въ 
продолженіе 3-хъ съ */* лѣтъ по числу времени обществен
ной дѣятельности Христа Спасителя. Такъ видно изъ Апока
липсиса 3) и такъ согласно съ голосомъ древне-церковнаго пре
данія. 3) По истеченіи даннаго срока дни антихриста прекратятся. 
Это впрочемъ не значитъ того, что за днями антихриста, за вполнѣ 
мрачнымъ и безутѣшно горькимъ временемъ его жизнедѣятельности 
наступятъ новые, свѣтлые дни земной жизни для избранныхъ, 
т.-е. христіанъ. Не нужно будетъ наступать этимъ свѣтлымъ 
днямъ, чтобы по нимъ судить о степени тяжести и горести дней 
антихристовыхъ. Иного дней тяжелыхъ и черныхъ было и будетъ 
въ жизни, какъ частныхъ лицъ, такъ и цѣлыхъ народовъ до

*) Ср. Iez ср. 38 и 39.
*) Апок. 13, 5.
3) Въ сочиненіяхъ Иринея Ліонскаго. Ипполита (Ш  в.).
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времени явленія антихриста; но въ его время и при его дѣятель
ности наступятъ такіе дни, которые по степени и силѣ своей 
мрачности и горечи превзойдутъ всѣ дай подобнаго же рода; 
сравнительно съ этими послѣдними днями дни антихриста будутъ 
самыми скорбными для человѣчества; ихъ содержаніемъ и ихъ 
характеромъ будетъ скорбь (θλΐψις) безутѣшная, какой уже бо
лѣе не повторится.

Соотвѣтственно напряженности борьбы и силѣ скорби и не
счастныхъ дней антихриста, погибель его будетъ быстрая и мгно
венная. Явится Господь Іисусъ и убіетъ беззаконника духомъ 
устъ Своихъ и упразднитъ явленіемъ пришествія Своего. Дуно
веніе устъ (τό πνεύμα *) του στόματος), это легкое средство упот
реблено будетъ Христомъ Спасителемъ для истребленія анти
христа—личной силы, которой ничто и нивто безъ этого прямаго 
средства всемогущества Божія не будетъ имѣть возможности от
странить или уничтожить въ мірѣ. Другое средство, указываемое 
Апостоломъ, — для погубленія антихриста, нераздѣльное отъ 
средства перваго,—это явленіе пришествія Христова (ή έπιφάνεια 
της παρουσίας). Это средство нельзя считать за существенно от
личное отъ перваго Христова средства для уничтоженія анти
христа. Но нельзя выраженіе έπιφάνεια τής παρουσίας переводить 
и вообще: „слава пришествія Христова® а), или же признавать 
за тавтологію—тождесловіе. Пониманіе выраженія: „явленіе при
шествія Христова* въ смыслѣ славы пришествія подрывало бы 
силу другаго средства для погубленія антихриста,·—средства, 
коего главное значеніе и состоитъ именно въ томъ, чтобы, неви
димому, ничего незначущимъ упразднить видимо иного значущее. 
Тождесловія нелЬзя признать, потому что прямое значеніе слова 
έπιφάνεια въ новое, языкѣ: явленіе, видимость, а не присутствіе, 
прибытіе (παρουσία); такъ въ этомъ значеніи употребляется слово 
έπιφάναα, когда говорится о явленіи Іисуса во плоти 3), или о 
пакиявленіи Его во славѣ 4). Оба указанныя средства рѣшитель
наго и окончательнаго дѣйствія Христа на антихриста относятся

*) ТТѵеОца—дуновеніе. С. Смирнова: Ф иолог. замѣч. на посл. къ Еф. 26 стр.
*) Такъ Кегп (по Гофманѵ).
») 2 Таи. 1, 10.
‘) 1 Тим. 6, 14; 2, Тим. 4, 1.
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между собою такъ, такъ глаголы, обозначающіе дѣйствіе этихъ 
средствъ. „Άναλίσκειν", по замѣчанію нѣмецкаго экзегета Гоф- 
мана, означаетъ истребленіе, которое ведетъ къ тому, чтобы 
противника болѣе не было на. лицо, не существовало, и „καταρ
γεί ѵ“ означаетъ уничтоженіе,. чрезъ которое противникъ пере
стаетъ быть тѣмъ, чѣмъ онъ можетъ быть и есть по своемѵ 
существу и дѣйствію. Простое дуновеніе устъ Госп.ода Іисуса, въ 
Апокалипсисѣ *) представляемое въ образѣ обоюдуостраго меча, 
въ посланіи же къ Евреямъ *) въ формѣ всепрони цающаго слова 
Вожія—совершеннаго исполненія правосудной и Святой воли,— 
ботъ то, что понудитъ антихриста исчезнуть съ лица земли, а 
видимое пакиявленіе Господа въ мірѣ произведетъ, что анти
христъ перестанетъ быть чѣмъ бы то ни было въ мірѣ. Хогя 
антихристъ изъ міра удалится отъ одного дыханія устъ Господ
нихъ, однако совершенное упраздненіе антихриста въ мірѣ, пре
кращеніе антихристова вліянія и дѣйствія на міръ, исчезновеніе 
всякой памяти о немъ совершится не отъ одного только этого 
дѣйствія устъ Господнихъ. Бсли въ началѣ мірозданія мановеніе 
устъ Господнихъ изошло для утвержденія порядка въ высшихъ 
сферахъ бытія, именно небѣ *); то теперь для истребленія анти
христа въ мірѣ дуновеніе устъ Господнихъ должно будетъ изойдти 
отъ Господа, видимо явившагося на землѣ. Это дуновеніе устъ 
Господа будетъ съ отрицательнымъ дѣйствіемъ, какъ было по
ложительное на учениковъ Господа вскорѣ послѣ Его воскресе
нія *). Господь нашъ I. Христосъ снова явится во славѣ и тогда 
отъ духа устъ Его исчезнетъ антихристъ и изгладится въ мірѣ 
всякое, хотя малѣйшее, представленіе и памятованіе о немъ. 
Антихристъ вмѣстѣ со своими великимъ лжепророкомъ брошенъ 
будетъ въ озеро огненное, горящее сѣрою, по словамъ Тайно
зрителя 6).

Что касается теперь интереснаго вопроса о срокѣ явленія 
антихриста и открытія его тяжкихъ временъ, то по отношенію къ

*) Anos. 19, 16. 
*) Евр. 4. 12.
0  Пс. 32, 6.
*) Іоан. 20, 22.
*) Апок. 19, 20.
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этому вопросу въ Евангеліи отъ Луки нашъ Господь и Учитель 
сначала говоритъ: „найдетъ внезапу день той (т.-е, предреченное 
время тяжелыхъ, неизъяснимыхъ скорбей отъ антихриста), яко 
сѣть (выраженіе часто употребляемое въ Писаніи *) для озна
чена погибели, опасности) пріидетъ на вся живущія на лицѣ 
всея земли* 8). А потомъ, побуждая христіанъ быть всегда го
товыми кь срѣтенію сихъ непредвидѣнныхъ бѣдствій, непосред
ственно за сказанными выше словами Господь замѣчаетъ: „бдите 
убо на всяко время молящеся, да сподобитеся убѣжатн всѣхъ 
сихъ, т.-е. послѣднихъ бѣдствій и искушеній отъ антихриста, 
хотящихъ быти и нотомъ стати передъ Сыномъ человѣческимъ* *). 
Св.‘Апостолъ Павелъ, отчасти повторяя мысль Евангелія отъ 
Луки о внезапномъ наступленіи „всегубительства* 4) на людей 
нечестивыхъ, предающихся мірской нѣгѣ н беззаботному спокой
ствію, въ то же время сообщаетъ нѣкоторыя новыя пояснитель
ныя свѣдѣнія относительно временн явленія антихриста. Правда, 
Апостолъ не съ математическою точностію опредѣляетъ время 
этого явленія, какъ, можетъ быть, желательно было бы для лю
бознательнаго человѣчества. Заключенный въ тѣсныхъ предѣлахъ 
„нѣсть ваше разумѣти времена и лѣта* св. Апостолъ языковъ 
сказалъ о времени пришествія антихриста только то что можно 
было сказать. Антихристъ по нему придетъ „въ свое время—еѵ 
тф έαυτοΰ καιρφ“ *), откроется во время ему исключительно при
надлежащее. Настоящее время не есть время антихриста, но оно 
не есть его только потому, что еще существуетъ то, что задер
живаетъ антихриста—το κατέχον; лить только это задерживающее 
устранится, наступитъ время антихриста.

Что это за „то κατέχον* и „δ κατόχων„ „удерживающее* и 
„держай", отъ „быть или не быть* котораго зависитъ явленіе 
или неявленіе (по времени) антихриста? Издавна это „задержи
вающее* служило не малою преградою, камнемъ преткновенія для 
пониманія читателей и экзегетовъ 2 гл. 2 посланіи къ Солуня-

‘) 1 Таи. 3, 7, 6, 9 и въ В. 3. Пр. 9, 3. 13, 14. 22. 5. 
*) Лук. 21, 35.
») Ibid стх. 36; слич. Мѳ. 24, 39. 36. 37.
*) 1 Ѳесс. 5, 3.
·) 2  Ѳессал. 2, 6.
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намъ. Составлено иного объясненій для этого „κατεχονκ и въ 
каждомъ комментаріи, даже самомъ краткомъ, можно встрѣтить 
перечень этихъ объясненій. Общее между пими только то, что 
они видятъ у Апостола въ „удерживающемъ" благодѣтельную 
силу, которая препятствуетъ открытію полной, рѣшительной 
вражды противъ Хриета и Бога, и которая устранится, если Богъ 
захочетъ и допуститъ,—или отольетъ, отступитъ, если Богъ ёе 
отзоветъ и отвлечетъ. Сила эта существовала во времена Ан. 
Павла (держай нынѣ=6 κατεχων йрті), существуетъ, очевидно, п 
въ наше время, такъ какъ антихристъ н теперь еще не явился. 
Не смотра однакоже на очевидность и постоянство существова
нія этой силы, экзегеты затруднялись въ болѣе точномъ опре
дѣленіи ея. Тогда какъ одни *) соглашались видѣть въ силѣ, 
задерживающей появленіе антихриста, силу политическую; дру
гіе (напр. Баумг. Крузіусъ) склонялись представлять въ той же 
силѣ силу духовную, религіозную. Естественность представленія 
послѣднихъ, невидимому, очевидна и, кажется, могла бы дѣйство
вать неотразимо. Что можетъ быть естественнѣе того представ
ленія, что единый Вседержитель (ό κατεχων)3) и Глава Церкви 
Своею владычественною силою (τό κατέχον) низлагаетъ всѣ про
явленія зла до послѣдняго антихристіанства? Можетъ лп быть 
чті> легче того соображенія, что подъ τό κατέχον разумѣется все
могущество Божіе, „которое все упорядочиваетъ, указываетъ 
всему свое время и часъ, опредѣляетъ какъ наступленіе, такъ и 
прекращеніе вражды протпвъ Бога* 8)? Естественностію этого 
представленія, легкостію такого соображенія мы были бы увле
чены вполнѣ, еслибы не та судьба, которая въ будущемъ пред
стоять удерживающему. Удерживающее въ будущемъ представъ 
ляется, по Апостолу, изъятымъ или устраненнымъ со сцены 
дѣйствительностп, во всякомъ случаѣ не дѣйствующимъ и не

*) Такъ уже T ertull. de resurr. carnis. 25 p. и между новѣйшими: D e W ette  
также Luterbeck π Lange.

*) Κατίχων отъ κατίχειν =  назначать, владычествовать см. D ollinger Chri- 
stenth . und K ircbe 2 te Anfl. S. 288. Amm.; хоти въ нашемъ мѣстѣ κατιίχπν 
идетъ въ значеніи задерживать, препятствовать, какъ доказываетъ авал. 
Р т ы . 1, 18.

*) Такъ P hilippi.
10
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существующимъ въ ножъ мѣстѣ, гдѣ существовало и дѣйствова
ло оно прежде. Глава же Церкви Христосъ — Богъ пребываетъ 
съ Церковію до окончанія вѣка, какъ Онъ Самъ сказалъ: „Се 
Азъ съ вами есмь во воя дни до скончаяія вѣка" *) и побѣжденъ 
быть не можетъ, хотя бы всѣ силы адскія устремились противъ 
Его устроенія. „Созижду Церковь Мою и врата адова не одо
лѣютъ ю“ ').

Еслп въ силу послѣдняго соображенія Христосъ s) не можетъ 
разумѣться подъ удерживающимъ, то не можетъ подъ нимъ ра
зумѣться и неразрывная со Христомъ Божественная сила Цер
кви, обладаемая по вѣрѣ, какъ то, Божественная истнна п бла
годать — и въ ихъ служителяхъ *) п въ откровеніяхъ 5) п въ да
рованіяхъ ') (χαρίσματα). Да и самый порядокъ, устроенный во 
внутренней области Божественной истины и благодати, — ска
жемъ словами покойнаго арх. Ѳеодора — (Бухарева), Іаковъ, что 
если послѣдователи сей истины и участники благодати окажутся 
среди враговъ истины п благодати, то должны, по слову Божію 
(2 Кор. 6, 7), самп изытп изъ среды (έκ μέσου) ихъ, п не при
касаться ихъ нечистотѣ и злобѣ,— а если примѣтятъ во внутрен
ней своей области оказавшагося кого-либо съ этою злобою и 
нечистотою, то должны изъять его изъ своей среды по сему 
слову: „измнте злато отъ васъ... да измется изъ среды (έκ μέσου) 
васъ содѣявый дѣло сіе“ (1 Кор. о). По такому порядку внут
ренней области Божественной истины и благодати, очевидно, — 
зло только отрицается п отвергается силою Божественной исти
ны и благодати, но само по себѣ не сдерживается отъ нея: на 
изъятаго изъ среды своей Церковь уже не простираетъ своей 
духовной власти, оставивъ его собственной пагубѣ, равно п вы-

■) Мѳ. 28, 20. 
s) Ibid. 16, 18.
3) Тяжъ Riock.
·*) Апостолахъ Павлѣ (так. Корре, Sohott, Iloyilonroidi и др.) илп Іаковѣ 

(такъ W ieselei·) илп вообще Апостолахъ (такъ Zwinsili, P ied ricb , Grinmi въ  
Stm l и Krit 1850. IV), таи . Laiige.

'■) Такъ Calvin.
s) По сообщ. I. Златоуста (Бесѣды на 2 п. Ѳеее. Рус. перев, 1859 г., стр. 

49 и иа оборотѣ).
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шедшіе изъ среды беззаконнаго общества оставляютъ это обще
ство собственному его произвожу и необузданности. Истина и 
благодать Господня свою внутреннюю или духовную власть u 
силу простираетъ на человѣка, доколѣ онъ признаетъ ее и пови
нуется ей; но, какъ скоро человѣкъ знать не хочетъ власти п 
силы Христовой, благодати и истины, то духовной области бла
годати и истины дѣлать съ нимъ нечего *)·

Согласиться съ рядомъ толкователей, начиная отъ Тертулліа- 
на, видящихъ въ „удерживающемъ" антихриста силу политиче
скую, по нашему мнѣнію, единственно возможно и законно, хотя, 
можетъ быть, на первый взглядъ покажется страннымъ, какъ 
это сила политическая, — сила огня и меча *) можетъ задержи
вать потоки нравственнаго зла и не допускать ему вполнѣ п 
окончательно обнаружиться въ единой личности беззаконника — 
антихриста. Странность этого представленія, впрочемъ, должна 
для насъ исчезнуть вполнѣ, если мы подъ силою политическою 
будемъ разумѣть то, что должно подъ нею разумѣть по разумной 
идеѣ о этой силѣ. Въ самомъ дѣлѣ, законная политическая сила 
есть не только внѣшняя сила огня и меча, но и сила внутрен
няя, нравственно-юридическая, поддерживающая въ человѣче
скомъ обществѣ, гражданскомъ ли то пли военномъ, законный 
порядокъ п отношенія, предохраняющая общество отъ всякихъ 
уклоненій отъ нормы закона. По такому понятію о силѣ поли
тической и св. Златоустъ, приведши два мнѣнія объ „удержива
ющемъ" антихриста, — однихъ, разумѣющихъ подъ ,,τό κατεχον" 
благодать Св. Духа, и другихъ, разумѣющихъ подъ „удержива
ющемъ" Римское государство, — склоняется въ пользу послѣд
нихъ. Какъ для св. Златоуста удобно было мысль объ „удержи
вающемъ0 антихриста, какъ нравственно-юридической силѣ, свя
зывать съ представленіемъ о Римскомъ государствѣ, этомъ со
временномъ Златоусту представителѣ и носителѣ законнаго права 
п порядка, такъ для насъ удобно п законно мысль объ „удер
живающемъ", изъясненную Златоустомъ, мыслить подъ образомъ

*) См. Ар. Ьеодора: о православіи въ отношеніи въ современности, 188 стр. 
'·) Такъ нерѣдко, хотя и не очень-то мѣтко, нѣкоторые мыслятъ о силѣ по

литической въ нашъ вѣкъ.
10*
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нашего, строго сообразнаго съ закономъ и установившимися из- 
старп священными обычаями и преданіями, государства и его 
силы. Такое наше представленіе объ „удерживающемъ" анти
христа тѣмъ болѣе будетъ справедливо, что и св. Апостолъ Па
велъ, сперва въ устномъ изъясненіи, а потомъ и въ письменномъ 
изложеніи ученія объ антихристѣ разумѣлъ подъ „удерживаю
щемъ® антихриста государство вообще, въ коллективномъ смыслѣ, 
какъ начало выражающее и охраняющее нравственный и право
вой порядокъ человѣческаго общества, какъ общую силу, обни
мающую, поддерживающую и развивающую нравственныя и ум
ственныя силы естественнаго человѣчества, йбо съ этой именно 
точки зрѣнія на государство Апостолъ придавалъ ему высокую 
цѣну и значеніе, заповѣдывалъ благоговѣйно, неукоснительно 
выражать молитвенныя чувства къ Богу за верховнаго Главу и 
представителя государства — Царя *), а вмѣстѣ и за тѣхъ, коп 
отъ него (т.-е. Царя) во власти, чтобы чрезъ нихъ общество 
человѣческое наслаждалось непостыднымъ миромъ и спокойстві
емъ. Что у великаго Апостола языковъ св. Павла въ ученіи объ 
антихристѣ-беззаконникѣ могла зайти рѣчь о государственной 
силѣ, а не о чемъ-либо другомъ, какъ удерживающемъ антихри
ста, понять не особенно трудно. Несомнѣнно, что достояніе Рим
ской классической силы н власти составляетъ выработка ею 
понятія права и законныхъ правовыхъ отношеній. Это незамѣ
нимое наслѣдіе Рима, которое онъ передалъ и послѣдующимъ 
историческимъ временамъ. Самъ Апостолъ Павелъ испыталъ на 
собственномъ опытѣ благотворность Римскаго законнаго права; 
подобнымъ же образомъ я Римскіе христіане его времени нахо
дились подъ защитою Римскихъ правовыхъ учрежденій. Другой 
первоверховный Апостолъ, Св. ІІетръ убѣждалъ Малоазійскихъ 
христіанъ быть въ повиновеніи п покорности Римской государ
ственной власти точно такъ, какъ Св. Павелъ то же нравствен
ное требованіе выражалъ предъ христіанами Великаго Города. 
При такихъ условіяхъ и обстоятельствахъ что могло въ сознаніи 
христіанъ предстать въ качествѣ силы, удерживающей потоки 
зла и соціальнаго безпорядка, какъ не Римская императорская 
власть?

ι) 1 Тям* 2, 2 я паралл.
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Учители древней Церкви дѣйствительно видѣли въ яудерживаю
щемъα антихриста Римское Царство, а въ „держай" Римскаго Це
заря, не исключая даже самого Нерона. Выраженіе этого взгляда 
можно встрѣтить у Св. Златоуста и Ѳеофилакта. Впослѣдствіи вре
мени, въ средніе вѣка, еретики, знаменующіе собою въ извѣстномъ 
смыслѣ ростъ мысли и сознанія, Валь^енсы, Виклефисты, Альби
гойцы и Гусситы *) разумѣли подъ „держай“ Апостола королей сво- 
его времени, напоминавшихъ своею силою и властію нѣкогда слав
ныхъ Римскихъ императоровъ, охранявшихъ въ свое время обще
ственное спокойствіе и законный порядокъ. Это послѣднее объ
ясненіе не стоитъ въ противорѣчіи съ первымъ. Св. Апостолъ 
Павелъ хотя для живаго примѣра и могъ имѣть въ виду при мысли 
о „держай“ и „удерживающемъ" Римскаго Цезаря, но не терялъ 
при этомъ и общей точки зрѣнія. Грозящую христіанамъ Солун- 
скимъ опасность при ученіи объ антихристіанствѣ въ мысляхъ 
и даже во внѣшнемъ поведеніи стать неправильно въ отношеніи 
къ общественной жизни и къ носителямъ силы и власти въ го
сударственномъ организмѣ Апостолъ языковъ думалъ устранить 
другимъ ученіемъ, именно тѣмъ, что въ самомъ государствен
номъ порядкѣ исполняется верховная воля Божія и управляетъ 
благодатная сила. Мысль о благодатной силѣ всегда присуща 
священнымъ писателямъ. Они въ своихъ боговдухновенныхъ кни
гахъ, хотя ясно намекаютъ иногда на тѣ или другія историческія 
личности и событія (преимущественно будущія), но всегда со сто
роннимъ понятіемъ о священномъ значеніи и назначеніи этихъ 
личностей или событій, съ представленіемъ о нихъ какъ орудіяхъ 
и средствахъ Высочайшаго Промысла Божія, находящихся подъ 
дѣйствіемъ благодати Божіей, ихъ освящающей ·) и направляю
щей. По ученію Православной Церкви ближайшими выразителя
ми и проявителями охраняющей благодати Божіей считаются Св. 
ангелы-хранители, коихъ покровительственной защитѣ каждый 
вечеръ мы ввѣряемъ себя въ молитвѣ къ Богу-Творду духовъ,

*) Впрочемъ предшественникъ Гуса придворный священникъ Миличъ само
го Карла IV, чешскаго короля, готовъ былъ признать за антихриста. См. 
Московск. Бѣдой. 1886 г. Ш 241. Изъ Праги.

*) Ис. 13, 3. Іоанн. 18, 14.
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готовностію которыхъ насъ защитить на пути спасенія ыы себя 
утѣшаемъ. Если такіе Ангелы есть у частныхъ лицъ, то они есть 
и у цѣлыхъ странъ и народовъ, и ихъ верховныхъ правителей. 
Съ мыслію-то о такихъ Ангелахъ охранителяхъ нравственнаго 
миропорядка мы подъ „удерживающимъ" безпорядочную и анар
хическую личность антихриста разумѣемъ государство, государ
ственную силу, но не иначе какъ укрѣпляемую чрезъ добрыхъ 
духовъ силою благодатною, божественною, — подъ „держай" же 
противника Христова подразумѣваемъ наивысшаго представителя 
или Верховнаго Главу Государства, имѣющаго особаго покрови
теля и блюстителя Ангела той страны или того народа, къ ко
торому принадлежитъ этотъ представитель. У Св. Апостола язы
ковъ при представленіи о „держай“ антихриста дѣйствительно 
могла быть и была мысль о Главѣ Государства, охраняемой и 
защищаемой добрымъ Ангеломъ. Такая мысль легко могла явить
ся въ сознаніи Ап. Павла подъ вліяніемъ мыслей Св. Пророка 
Даніила, коего пророчества о послѣднихъ временахъ имѣлъ въ 
виду новозавѣтный Апостолъ языковъ. У ветхозавѣтнаго Пророка 
добрый духъ является дѣйствующимъ даже въ языческомъ цар
ствѣ. Такъ въ книгѣ Пророка Даніила *) Ангелъ говоритъ ему: 
„я противустоялъ князю въ Персіи". Подъ княземъ Персіи 
здѣсь нельзя разумѣть земнаго владѣтеля Персіи; въ стихѣ 
13-мъ у пророка полагается ясное различіе „между царями или 
князьями Персіи" (malchei paras), и „сверхчеловѣческимъ над- 
мірнымъ княземъ Царства Персидскаго (sar malchut paras). Подъ 
княземъ въ Персіи, о которомъ напоминаетъ Даніилу добрый 
Ангелъ, слѣдуетъ разумѣть злаго духа враждебнаго Богу, дѣй
ствующаго въ Персидскомъ государствѣ съ цѣлію подстрекнуть 
земныхъ князей Персіи ко злу. Этому-то злому духу и оказалъ 
сильное, богатое добрыми послѣдствіями для народа Божія, со
противленіе добрый Ангелъ язычества, явившійся Даніилу. До
брый Ангелъ язычества есть такимъ образомъ въ Персіи „о 
κατέχων— держай, который задерживаетъ злаго ангела въ его 
дѣйствіи и усиливаетъ то, что уже существовало въ Персидскомъ 
государствѣ, какъ „το κατέΧον"; онъ, добрый ангелъ, внушаетъ

*) Дай. 10, 5. 13. 20.
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Персидскому государю дѣйствовать дружелюбно по отношенію 
къ народу Божію. Это добрый духъ, правящій въ языческой 
силѣ міра (Die Weltmacht), духъ проявляющійся въ нравствен
номъ, правовомъ порядкѣ язычества и назначенный Господомъ 
для осуществленія въ язычествѣ Божьяго опредѣленія о спасеніи 
Израиля. Впослѣдствіи въ Греческой монархіи, по заявленію 
добраго ангела язычества, онъ уже не будетъ имѣть силы влія
нія и дѣйствія; тамъ онъ, несмотря на помощь ему Михаила, 
одного изъ первыхъ князей, ангела царства Божія, долженъ бу
детъ „взяться отъ среды“ (έκ μέσου γενεσθαι), оставпть поле борь
бы п защиты; тоі'да-то придетъ антихристъ Ветхаго Завѣта (Ан- 
тіохъ Епифанъ). Если добрый ангелъ является споспѣшникомъ 
правителей въ языческомъ царствѣ, то тѣмъ болѣе его дѣйствіе 
надо допустить въ христіанскомъ православномъ государствѣ и 
съ мыслію о немъ изъяснять слово „держай® (ό κατέχων) Апо
стола Павла.

Въ заключеніе этой главы изслѣдованія надо замѣтить, что 
прпнятое нами объясненіе выраженія „Ь κατέχων* у Ап. Павла 
есть самое послѣднее, раздѣляемое многими нѣмецкими учеными 
богословами, какъ напр., Баумгартеномъ !), Этиленомъ *), Гоф- 
маномъ 3), Ауберленомъ 4), Лютардтонъ *). Оно опирается на 
общемъ всему Св. Писанію представленіи сущности и основнаго 
характера всей всемірной исторіи. Св. Писаніе, какъ особенно 
извѣстно пзъ ветхозавѣтныхъ книгъ Іова и Даніила, не останав
ливается подолгу на внѣшнихъ фактахъ исторіи, не ограничи
вается только созерцаніемъ внѣшнихъ явленій и событій исто
рическихъ. Оно снимаетъ предъ нами покрывало прагматизма 
исторіи, приподнимаетъ завѣсу, скрывающую отъ насъ міръ не
видимый, и даетъ намъ видѣть въ этомъ мірѣ духовъ, которые 
имѣютъ, ио волѣ Провидѣнія, несомнѣнное вліяніе и прямое воз
дѣйствіе на внѣшнія явленія и событія міра историческаго. Если

‘) A postelgescli. 1. S. 609 (по Гофману).
*) D e peccato in spiritum  sanctum . 1856, p. 156 ff.
*) D ie H eilige Sclirift. N . T . 1 Th. 3 1 8 -3 2 6  S. S. 
♦) Pr. Daniel. 67. S.
‘) L ehre von letzen  Dingen. S. 158. cp. 63. S.
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и обыкновенный ученый историкъ не ограничивается только из
ложеніемъ частныхъ событій исторіи, представленіемъ ихъ въ 
хронологическомъ порядкѣ, но раскрываетъ предъ нами общій 
духъ времени, въ добромъ или худомъ смыслѣ проникающій всѣ 
этн частныя событія, тѣсно ихъ связывающій и объединяющій 
между собою, то Св. Писаніе въ рѣчи о событіяхъ историческихъ 
на мѣсто безличнаго духа времени, дѣйствующаго въ добромъ 
или худомъ смыслѣ, поставляетъ личнаго духа или, вѣрнѣе еще‘ 
личныхъ духовъ добрыхъ и злыхъ, дѣйствующихъ въ исторіи. И 
ботъ на концѣ-то исторіи, когда разовьется антихристіанство въ 
сильныхъ размѣрахъ, наступитъ явремя зла и область темная®, 
когда удерживающій добрый духъ, дѣйствующій теперь въ пред
ставителяхъ законной власти, устранится, Св. Писаніе Новаго 
Завѣта, не безъ связи съ Ветхимъ Завѣтомъ, предвидитъ откры
тіе, по попущенію Вожію, времени зловѣщей анархіи и злосча
стнаго антихриста.



Г Л А В А  III.

Второе пришествіе Господа Іисуса Христа.

Съ вопросомъ о второмъ пришествіи Господа I. Христа мы 
входитъ въ самый центръ рѣшенія вопроса о совершеніи буду
щей конечной судьбы человѣчества и міра, тогда какъ двумя пред
шествующими главами изслѣдованія касались двухъ предвари
тельныхъ и подготовительныхъ обстоятельствъ грядущей судъ» 
бы міра.

При важности вопроса о второмъ пришествіи Господа внима
ніе ученыхъ нѣмецкихъ богослововъ останавливалось съ живымъ 
полнымъ интересомъ на рѣшеніе зтого вопроса, не оставляя подъ 
собою и дѣйствительной библейской почвы. Но такъ какъ оно 
временами уклонялось отъ должнаго regulum fidei, заключающем
ся въ Св. Преданіи, то по необходимости допускало пониманіе 
втораго пришествія Господня своеобразное, мало соотвѣтству
ющее буквальнымъ изреченіямъ о немъ въ Св. Писаніи Н. Завѣта.

Не останавливаясь вниманіемъ на мнѣніи тѣхъ богослововъ— 
нѣмцевъ, которые мысль I. Христа о второмъ пришествіи выво
дятъ изъ области іудеохристіанской фантастической апокалип
тики, какъ мнѣніи, *) вводящемъ въ сознаніе Божественнаго Учи
теля элементъ инородный и чуждый, мы разсмотримъ мнѣніе 
Вейфенбаха объ отношеніи мыслей Господа о своемъ второмъ 
пришествіи къ ученію о тридневномъ славномъ воскресеніи. Мнѣ
ніе о тѣсномъ отношеніи ученія о второмъ пришествіи къ ученію 
о воскресеніи Господа начало высказываться еще богословомъ 
Шлейермахеромъ, раздѣлялось Вейсомъ, и вполнѣ выяснилось

*) На атомъ мнѣніи останавливается евоею мыслію проф. Вейфенбахъ «а  
175 стр. своего труда D er  W iederktm ftsgedanke Jesu, Leipzig
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Вейфенбахомъ *), придемъ оно получило такое выраженіе, что 
обѣтованіе втораго пришествія Христа всецѣло исполнилось въ 
фактѣ воскресенія Господа.

Но дѣйствительное, безспорное отношеніе мыслей Господа о 
Своемъ пакипришествіи къ мыслямъ о Своемъ воскресеніи, какъ 
о двухъ событіяхъ, касающихся прославленія Господа, нельзя 
понимать такъ односторонне н узко, будто бы Господь отожест- 
влялъ предсказаніе о Своемъ славномъ воскресеніи съ мыслію о 
славномъ пакипришествіи. Основанія, которыя подыскиваются 
Вейфенбахомъ въ пользу такого отожествленія двухъ мыслей 
Господа Іисуса, не имѣютъ достаточной силы и твердости.

Прежде всего, одновременность перваго выраженія мыслей Гос
пода о Своемъ воскресеніи и Своемъ второмъ пакипришествіи 
въ періодъ третьей Пасхи вовсе не говоритъ за тожественность 
этихъ мыслей. Одновременно могутъ быть высказаны мысли со- 
верженно различныя, хотя и сходныя между собою. Господь, вы
сказываясь о Своемъ пакипришествіи въ воскресеніи, легко могъ 
высказаться о будущей силѣ и славѣ своей Церкви, славѣ, на
чавшей исполнятся по воскресеніи Господа, завершиться же 
имѣющей при славномъ Его пакипришествіи, предварительно и 
предначинательно показанномъ въ славномъ Его Преображеніи ®). 
Соображеніе въ пользу разсматриваемаго предположенія проф. 
Вейфенбаха, состоящее въ томъ, что Господь Іисусъ высказалъ 
мысль о Своемъ пакипришествіи какъ мысль радостно утѣши
тельную 3) для выраженной же при атомъ другой мысли глу- 
бокоприскорбной о грядущей своей смерти, также не можетъ 
быть принято.

Перемѣна Вейфенбахомъ экзегетическаго способа доказатель
ства защищаемаго имъ мнѣнія о тождественности мыели Господа 
о Своемъ пакипришествіи съ мыслію о воскресеніи—на догматиче
ское умствованіе, будто Господь въ высказываемой Имъ мысли 
о Своемъ пакипришествіи находилъ разрѣшеніе для происходя
щей внутри Его героической души борьбы въ виду грядущаго

*) W eiffenbaclis, D er W iederbunftsgedanke Iesu. L eipzig . 1873. 373— 
421. SS.

*) Mps. 8 ет. 27, 81. 9 гл. ст. 1 a паралл.
*) Луки 17, 24—25.
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къ Нему смертельнаго часа, недостойно Высокаго Лида Богоче
ловѣка, предполагаетъ въ святой душѣ Его такое психическое 
состояніе, которое можетъ возникать только въ натурѣ слѣпо 
привязанной въ тѣлесной сторонѣ бытія. Еъ тому же предвзятый 
взглядъ Вейфенбаха (petitio principii) въ проведеніи означеннаго 
мнѣнія доводитъ его до того, что онъ прямыя и ясныя свидѣ
тельства Господа Хрлста о Своемъ воскресеніи старается пред
ставить въ первоначальной, Бакъ онъ выражается, темной и не
понятной формѣ, вполнѣ унизившейся для сознанія учениковъ 
Господа только послѣ событія воскресенія (ex eventu). Видимое 
желаніе Вейфенбаха представить дѣло такъ, что Господь Санъ 
предъ Своею смертію о Своемъ славномъ возвращеніи къ ученикамъ 
(restitutio in integrum) выражался въ такой формѣ, что легко въ 
сознаніи ихъ возникало двоякое представленіе пли собственно о 
воскресеніи Господа, или же о Его пакипришествіп—заставляетъ 
названнаго нѣмецкаго богослова ложно толковать настроеніе 
учениковъ Хрпста вскорѣ послѣ событія страшной Его смерти и 
позабывать одно важное Евангельское обстоятельство. Если уче
ники Христовы, 40 дней спустя послѣ Воскресенія Господа, 
не могли еще отрѣшиться отъ своихъ мыслей и ожиданій 
устроенія Христомъ царства здѣсь на землѣ, то понятно, съ 
какими чувствами они должны были быть вскорѣ послѣ событія 
Крестной Его кончины. Чувство ихъ боязни непосредственно 
послѣ этого событія достаточно легко объясняется общимъ скла
домъ ихъ душевнаго состоянія и не требуетъ допущенія какой* 
то неопредѣленности и туманности въ предсказаніяхъ Господа о 
событіяхъ славнаго Своего состоянія, имѣющихъ наступить послѣ 
Его страдальческой кончины. Въ Евангеліи Іоанна засвидѣтель
ствовано, какъ Господь нашъ вскорѣ послѣ славнаго Своего Вос
кресенія сказалъ Маріи Магдалинѣ, что Онъ еще только восхо
дитъ въ славу Отца Своего,—обстоятельство это предполагаетъ 
явленіе Іисуса Хриета въ полной славѣ при Его второмъ при
шествіи. Это послѣднее замѣчаніе можетъ быть противопо
ставлено и мысли Шлейермахера *)» утверждающей, будто у 
Господа нашего Іисуса Хриета послѣ его славнаго Воскресенія 
не возникало въ разговорѣ Его съ Своими учениками и пред-

*) Der christi Glaube. 1835— 1836. В . П. S. 484 и д.



ставленая о второмъ пришествіи, значитъ, умозаключаетъ Шлей- 
ермахеръ, прежнія предсказанія Господа о своемъ какипришествіи 
и нашли свое исполненіе въ событіи Его воскресенія. Воротомъ 
съ большею рѣшительностію противъ этой мысли нѣмецкаго 
богослова Шлейермахера можно сказать то, что у учениковъ 
Господа не могло бы въ день Вознесенія такъ быстро въ сознаніи 
явиться представленіе объ устроеніи Господомъ Его Царства, 
еслабы въ теченіе 40 дней по вознесеніи Господь въ числѣ 
своихъ тайнъ Царства или Св. Церкви не упоминалъ о тайнѣ 
Своего славнаго будущаго пришествія на землю. Правда, при 
воспріятіи этихъ тайнъ, ученики Господа не могли еще, до при
нятія Св. Духа въ день Пятидесятницы, отрѣшиться отъ іудей
скихъ своихъ представленій о царствѣ Мессіи; это—фактъ, за
свидѣтельствованный Ап. и Ев. Лукою въ книгѣ Дѣяній Апо
стольскихъ; но какъ онъ ни ясенъ, тѣмъ не менѣе нельзя видѣть 
въ немъ, какъ погрѣпгительномъ, зерна для всего богатаго ново
завѣтнаго ученія о второмъ пришествіи Господа, имѣющаго за 
себя не мало собственныхъ выраженій Господа, какъ увидимъ 
далѣе.

Среди множества мѣстъ новозавѣтнаго Писанія, говорящихъ 
о накипришествіи Господа, есть такія, въ которыхъ рѣчь о ду
ховномъ пришествіи Христа въ своимъ послѣдователямъ. Таковы, 
напр., многія мѣста изъ Евангелія Іоанна, которое и все издавна 
носитъ названіе „духовнаго Евангелія (εύαγγελιον πνεματικό’ν)". 
Эти мѣста могли бы идти къ подтвержденію разобраннаго нами 
мнѣнія Вейфенбаха о изреченіяхъ Господа относительно своего 
пакппришествія, еслибы и въ нихъ было упоминаніе тольво о 
пришествіи Христа къ Своимъ ученикамъ в ъ . одухотворенномъ 
видѣ и тѣлѣ по воскресеніи. Но въ Евангеліи Іоанна подъ паки- 
прихпествіемъ Христа разумѣется прежде всего пришествіе Его 
купно съ Богомъ Отцемъ въ дарованіи вѣрующимъ Св. Духа ’)· 
Равнымъ образомъ въ томъ же Евангеліиа) и въ Евангеліи св. Мат
ѳея *) подъ пакипришествіемъ Христа въ аллегорическомъ смыслѣ 
можетъ разумѣться невидимое откровеніе Господа въ жизни Цер-
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‘) Іоанна 14, 19; 16, 16, 22.
*) Іоанна 14. 3.
>; М е. 23, 37—39.
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кви послѣ славнаго Вознесенія, особенно при разрушеніи Іеру
салима, а также для всѣхъ видимое и ощутимое откровеніе 
Евангелія Христова, побѣда Царства Христова и Его мессіан
скаго дѣла, послѣдовавшая будто бы вскорѣ за разрушеніемъ 
Іерусалима. Довольствуясь такимъ обиліемъ аллегорическаго смы
сла для понятія о пакипрншествіи Христовомъ, нѣкоторые нѣ- 
нѣмедкіе богословы исключаютъ изъ ученія Евангельскаго вся
кую мысль о видимомъ второмъ пришествіи Христовомъ. Въ 
доказательство одного духовнаго смысла и пониманія пакнпри- 
шествія Христа западные экзегеты приводятъ два главныхъ со
ображенія.

Вопервыхъ, ссылаются на спиритуализмъ ученія и проповѣди 
Христа и на характеръ Его Лица. Говорятъ, что это духовное, 
спиритуалистическое направленіе Христова ученія открывается 
въ идеѣ исполненія Хрипомъ (πλήρωσις) закона и пророчествъ 
ветхозавѣтныхъ. Христосъ явился Мессіею, но въ совершенно 
другомъ смыслѣ, нѣмъ какъ ожидали и желали Іудеи. Онъ ис
полняетъ ветхозавѣтный законъ *), но въ то же время возвышаетъ 
его до совершенно новаго значенія, придаетъ ему новый духов
ный смыслъ, преобразовываетъ его и проясняетъ. Новозавѣтное 
понятіе втораго пришествія Христа,—этого зерна всей пророчески 
мессіанской вѣры и Іудейской надежды,—не должно ли поэтому 
имѣть духовный характеръ,—иначе, т.-е., матеріально и буквально 
понимаемое, не будетъ ли оно отличаться тѣми признаками, ко
торые Іудеи по плотскому пониманію своего ума прилагали къ 
первому земному явленію Господа? По своему характеру основа
тель христіанской религіи является намъ подъ образомъ смирен
наго раба, кроткаго Сына человѣческаго, видящаго въ страда
ніяхъ и смерти Свое высшее и личное назначеніе, готоваго дѣй
ствовать на людей силою самоотверженной любви. Похожъ ли на 
него Христосъ Судія, тріумфально шествующій для суда надъ 
своими духовными врагами, съ цѣлію побѣдоноснаго· ихъ пора
женія п ниспроверженія? Не напоминаетъ ли скорѣе такой Христосъ 
Іудейскаго теократическаго Мессію? Вовторыхъ.въ пользу духовнаго 
пониманія парусіи (пакипришествія) Христа указываютъ на сим
волическій образъ рѣчей Господа, сохраненныхъ четырьмя еван-

«) Мѳ. 5, 17.
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глистами, преимущественно же Іоанномъ. Этотъ символизмъ 
находится въ тѣсной связи съ частымъ употребленіемъ гиперболъ 
и параболъ въ бесѣдахъ Господа о своемъ пакипршпествіи, онъ 
ясенъ, какъ Божій свѣтъ, въ такихъ мѣстахъ, капъ свидѣтель
ство Ев. Мѳ.: „отселѣ (δττάρτι) узрите Сына человѣческаго сѣдяща 
одесную силы и грядущаго на облацѣхъ небесныхъ" *)> или же 
какъ въ Ев. Іоанна ®), гдѣ Божественный учитель обѣщаетъ 
Своимъ ученикамъ, что они „отселѣ (άπ αρτι) узрятъ небо от
версто и Ангелы Божія восходящія и нисходящія надъ Сына 
человѣческаго". Въ высшей же степени символизмомъ (образно
стію) отличаются эсхатологическія рѣчи Господа и всѣ служа
щія для эсхатологическихъ понятій выраженія Господа. Такъ 
представленіе о всемірномъ судѣ и о томъ, что съ нимъ тѣсно 
связано: раздѣленіе добрыхъ и злыхъ, небо и адъ и т. п. Точно 
также даетъ себя чувствовать образный языкъ и въ обозначеніи 
частныхъ чертъ или признаковъ, характеризующихъ общее по
нятіе парусіи; такъ упоминаніе о трубахъ, возвѣщающихъ жите
лямъ земли второе пришествіе Господа, — о звѣздахъ, которыя 
спадутъ съ неба, облакахъ небесныхъ, которыя принесутъ Гос
пода, о быстротѣ всего этого дѣйствія, которое видимо будетъ 
заразъ всѣмъ людямъ и одновременно. На основаніи этпхъ-то 
данныхъ такъ умозаключаютъ къ духовному пониманію парусіп: 
вели все въ новозавѣтной эсхатологіи должно понимать фигу
рально и символично, если всѣ отдѣльные признаки понятія па
русіи, сколько бы мы пхъ не находили, должно представлять въ 
образномъ смыслѣ, то неужели само главное и основное понятіе 
парусіи плп пакипришествія Христа должно имѣть другой смыслъ? 
Должна ли парусія сама по себѣ оставаться нагляднымъ фактомъ, 
историческимъ событіемъ будущаго?

Высказанныя соображенія, служащія основаніемъ къ иносказа
тельному, духовному пониманію парусіп, не имѣютъ достаточной 
въ себѣ силы и твердости, чтобы на нихъ съ увѣренностію п 
вполнѣ положиться. Правда, съ перваго взгляда кажется, что 
предсказаніе Господа Іисуса о Своемъ славномъ, тріумфальномъ 
пакипришествія для открытія царства славы непримнрпмо съ

·) Мѳ. 26, 64.
*) Іоавн. 1, 51.
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духовною природою Царства Христова, съ духовнымъ характеромъ 
ученія Христа, и, наконецъ, съ характерными чертами наиглубо- 
чайшаго смиренія Божественнаго Учителя. Но на самомъ дѣлѣ, 
мысль о духовной природѣ царства Божія или Христова, пред
ставленіе о духовномъ характерѣ Его ученія не устраняетъ дѣй
ствительной вѣры и несомнѣнной надежды на торжественное, для 
всѣхъ видимое, пакипрншествіе Христа и открытіе Имъ Своего 
царства славы. Изъ одной уже притчи о пшеницѣ и плевелахъ 
легко вывести мысль, что настоящее состояніе царства Божія — 
царства благодати есть только состояніе подготовленія и разви
тія, необходимо предполагающее п требующее своего полнаго и 
окончательнаго завершенія въ царствѣ славы. Что касается ха
рактера Богочеловѣка, то дѣйствительно вѣрно, что Онъ обнару
живалъ черты самаго глубокаго смиренія: внѣшній образъ Бого
человѣка, нредуказанный еще у пророка Исаіи, есть образъ раба. 
Но не менѣе вѣрно и тб, что Богочеловѣкъ въ Своей земной 
жизни, путемъ Своихъ страданій и смерти, чрезъ состояніе своего 
уничиженія шелъ къ славѣ Своей и славѣ Своихъ учениковъ и 
послѣдователей, — той славѣ, которую имѣлъ у Отца Своего, 
„прежде міръ не бысть“. Это состояніе прославленія, къ кото
рому шелъ Господь нашъ, какъ Спаситель міра, обнаружилось 
довольно сильно, сначала въ событіп Преображенія Господа, за- 
тѣмъ, въ фактѣ славнаго воскресенія Христа, далѣе, въ событіи 
Его вознесенія на небо и, наконецъ, вполнѣ откроется въ явле
ніи Его славнаго пакипришествія. Сильный и прямой намекъ на 
это заключается въ словахъ ангеловъ къ ученикамъ при возне
сеніи Господа: „сей Іисусъ, вознесыйся отъ васъ на небо, також- 
де (т.-е. славно) пріидетъ, ишже образомъ (славнымъ) впдѣстѣ 
Его идуща на небо0. По взгляду нѣкоторыхъ нѣмецкихъ богосло
вовъ, напр., Кейма *), „Іисусъ только въ своемъ пакипришествіи 
становится Мессіею на землѣ, истиннымъ благодѣтелемъ (der 
Beseliger) учениковъ, побѣдителемъ того сопротивленія, о кото
рое готово было разбиться мессіонерское дѣло и не могло сокру
шиться по Божественному пророчеству". Соображеніе, заимствуе- 
мое въ пользу аллегорическаго пониманія парусіп отъ символи
ческаго, аллегорическаго характера рѣчей Господа вообще, и въ

*) Keim: G escbicbtliche Christus. 3 Auflage. 1866. S. 46.
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частности рѣчей эсхатологическихъ, можетъ имѣть нѣсколько 
иной смыслъ и направленіе. Всякій, безъ сомнѣнія, согласится, 
что притчи, эта словесная форма аллегоризма, — притчи эсхато
логическаго содержанія о плевелахъ, пшеницѣ и неводѣ *) своимъ 
возникновеніемъ и составомъ обязаны живой и дѣйствительной 
идеѣ суда отъ пакипришедшаго Христа — идеѣ, для чувственна
го представленія которой онѣ и предложены въ Евангеліи. Эта 
идея въ нихъ является основою приточнаго разсказа; поэтому 
она должна имѣть и имѣетъ дѣйствительное, живое содержаніе 
и реальное выраженіе; иначе трудно было бы понять безъ нея 
самыя эти притчи.

Но еслибы разсмотрѣнныя соображенія западныхъ экзегетовъ о 
пакипришествіи Христа имѣли полную силу и несомнѣнное зна
ченіе, то и тогда принимать ихъ за основанія духовнаго понима
нія втораго пришествія Христова было бы необдуманно и по
спѣшно. Въ нвз. писаніи находится еще цѣлый рядъ мѣстъ за
ключающихъ не прямыя свидѣтельства относительно факта паки- 
иришествія Христа,— мѣстъ, въ которыхъ пророчество о второмъ 
пришествіи Христа соединяется съ практическими выводами и 
требованіями, а слѣдовательно мыслится само это пакипришествіе 
Господа, какъ дѣйствительный, несомнѣнный фактъ оказывающій 
на нашъ образъ жизни такое, а не иное вліяніе и дѣйствіе. Сюда 
относятся мѣста, въ которыхъ Христосъ говоритъ, что существо
ваніе царства Божія на землѣ завершится κρίσις-омъ, внезапною 
катастрофою, судомъ, раздѣленіемъ добрыхъ и злыхъ; что само 
по себѣ уже требуетъ отъ насъ непрерывнаго бодрствованія и 
трепетнаго ожиданія. Въ томъ же смыслѣ и значеніи многократ
но, — то въ образахъ, то въ собственныхъ выраженіяхъ — встрѣ
чаются *) свидѣтельства Новаго Завѣта о неожиданности явленія 
Господа, нечаянности отдѣленія добрыхъ отъ злыхъ, неизвѣстно
сти часа пришествія Господня, требующей отъ насъ постоянной 
готовности и неусыпнаго бодрствованія.

Въ виду этихъ послѣднихъ мѣстъ, говорящихъ о пакипри
шествіи Господа, всякое духовное, аллегорическое пониманіе вто
раго пришествія Господа является рѣшительно невозможнымъ.

*) Мѳ. 13 м .
5) Напр. Мѳ. 25, 13; 1 Ѳеее. 5, 2 —4.
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Невозможно понимать парусію въ смыслѣ невидимаго откровенія 
Господа при событіи разрушенія Іерусалима, ибо это происше
ствіе совершилось не неожиданно и не сверхъ чаянія, какъ при
ходитъ воръ въ нощи, п далеко не произвело собою опредѣленія 
послѣдней, рѣшительной участи въ людяхъ. Невозможно толко
вать парусію Хрпста и о чисто духовномъ пакипришествіи, ста
немъ ли искать его въ прошедшемъ, или будущемъ временп; 
иными словами: нельзя толковать ііакипришествіо Господа въ 
смыслѣ объявленія п дѣйствія Евангелія, будетъ лп то при на
чалѣ его возвѣщенія, или концѣ его будущаго распространенія, 
пбо и о парусіи этого рода нельзя сказать, что она придетъ такъ 
внезапно, какъ воръ въ нощи, или что она назначена для выдѣ
ленія добрыхъ изъ среды злыхъ на вѣчныя времена.

Не отрицая такимъ образомъ дѣйствительнаго будущаго паки- 
пришествія Христа для суда надъ міромъ, мы согласно съ выше
упомянутыми нѣмецкими богословами допускаемъ и несобствен
ныя, фигуральныя нли образныя выраженія Христа Господа о 
Своемъ пакипришествіи. Таковы, напр., нареченія Спасителя о 
Своемъ второмъ пришествіи, какъ объ откровеніи Христа въ 
частныхъ событіяхъ и общемъ развитіи міровой исторіи *), плп 
какъ о духовномъ, благодатномъ посѣщеніи вѣрующихъ *)· Мысль 
о собственной, эсхатологической парусіи не стоитъ въ противо
рѣчіи съ мыслію о таинственномъ пакипрпществіп Христа. Если 
Христосъ опятъ и опятъ приходитъ въ великихъ благодѣтель
ныхъ событіяхъ и переворотахъ исторіи, неразрывно связанныхъ 
съ распространеніемъ Евангелія, п еслп въ этомъ проявляется 
сила и слава какъ Христа, такъ и Его Церкви, то надобно ждать 
полнаго обнаруженія этой силы, совершеннаго проясненія этой 
славы. Второе пришествіе Христа въ славѣ п будетъ актомъ 
этого обнаруженія. Оно будетъ завершеніемъ тріумфальнаго ше
ствія проповѣдуемаго теперь Евангелія, — шествія, со всѣми его 
слѣдствіями въ исторіи и жизни человѣчества, будетъ заключи
тельнымъ дѣйствіемъ великой драмы христіанства, конечною по
бѣдою дѣла Христова, великимъ торжествомъ Церкви Христовой, 
совершеннымъ и окончательнымъ осужденіемъ враговъ ея Такой

*) Такъ напр., Мѳ. 26, 64.
*) Ом. Іоапи. 14, 21. Дѣли. 8, 20 и носи.

11
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взглядъ на второе Свое пришествіе не чуждъ былъ ы Самому 
Божественному Учителю. Такъ можно думать, судя по свидѣтель
ствамъ Господа, въ которыхъ Онъ, говоря въ частности о при
шествіи Своемъ на будущій всемірный судъ, вообще разумѣетъ 
будущее славное Свое пакипршпествіе 1). Но такъ какъ слава 
дѣла Христова среди другихъ, великихъ переворотовъ исторіи 
обнаружилась и въ катастрофѣ надъ неувѣровавшимъ п непо
слушнымъ Іерусалимомъ, то Господь въ иныхъ предсказаніяхъ о 
Своемъ пакипришествіи могъ разумѣть и будущее событіе раз
рушенія Іерусалима, хотя, съ другой стороны, объ этомъ послѣд
немъ событіи Христосъ говорилъ и безъ всякой мысли о Своемъ 
второмъ пришествіи. Это было всякій разъ, когда Искупптель 
міра устремлялъ все свое вниманіе на будущую, горестную судь
бу Іерусалима 3), ее старался изобразить. Подобнымъ же обра
зомъ Божественный Учитель говорилъ пногда исключительно и 
о второмъ Своемъ пришествіи; въ послѣднемъ случаѣ всегда, 
какъ характеристическій признакъ, присоединялъ упоминаніе о 
неизвѣстности дня вторя го пришествія.

Обширное пониманіе слова Япарусія“, при допущеніи тѣсной’ 
связи между собственнымъ и несобственнымъ употребленіемъ 
этого слова, замѣчается еще у пророковъ 3). Такъ у нихъ подъ 
именемъ пришествія Господа разумѣется всякое особенное от
кровеніе Божественной силы и славы, для защиты вѣрующихъ въ 
Господа и для наказанія враговъ Его. Въ посланіяхъ Апостоль
скихъ также говорится о пришествіи Хриета не только какъ о на
рушь но и какъ о явленіи парусіи — ή έπιφάνεια τής παρουσίας 4).

Наименованіе „явленіе пришествія* (ή emcpcxveia τής παρουσίας) 
встрѣчается у Ап. Павла и ясно, что имъ обозначается событіе 
въ нѣкоторомъ смыслѣ отличное отъ парусіи, понимаемой въ 
обширномъ смыслѣ, постояннаго мыслимаго присутствія Хриета 
въ Церкви среди вѣрующихъ. Строго говоря, это только посто
янное, хотя и невидимое чувственными очами, присутствіе Хри- 
ста на землѣ въ организмѣ Церкви и можетъ быть названо па-

!) Ср. Златоуста, Толк. на Мѳ. 26, 64.
*) Мв. 23, 37, 38 и ларал.
3) Такъ у іоел* лреимущ.
*) 2 Ѳесс. 2, 8.
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русіею ‘); второе же славное, для всѣхъ видимое, появленіе 
Христа съ небесъ, вели и называется обыкновенно въ Писаніи 2) 
парусіею, то вслѣдствіе тѣсной связи будущаго пришествія Хри
ста съ теперешнимъ, невидимымъ Его пребываніемъ въ Церкви, 
подобно тому какъ разъ 8) названо этимъ именемъ и первое 
пришествіе Христа на землю при воплощеніи. Установившійся 
переводъ греческаго слова πορουσία русскимъ словомъ прише
ствіе, латинскимъ — adventus, оправдывается какъ приложеніемъ 
этого наименованія къ обоимъ пришествіямъ Христовымъ, такъ 
и филологическимъ употребленіемъ этого слова въ иныхъ случа
яхъ. Такъ именно въ посланіи къ Филиппійцамъ I, 26 встрѣча
емъ такое выраженіе: „чрезъ мое снова пришествіе къ вамъ® — 
διά τής ’εμής παρουσίας πάλιν πρός ύμδς; — есть и такія греческія 
фразы: „пришествіе Бога Слова къ людямъ® — παρουσία тоО ѲеоО 
λόγου εϊς ανθρώπους 4); — или вообще у Отцевъ: συγκαταβατική 
χριστού πρός ήμας παρουσία — снисходительное пришествіе Христа 
къ намъ, а также „прибытіе въ Италія^—εις, Ιταλίαν παρουσία5). 
Другія наименованія для втораго славнаго пришествія Христова, 
встрѣчающіяся въ нзв. Св. Писаніи — это: επιφάνεια *), явленіе 
(слово, употребляющееся ’) о первомъ пришествіи Христа), άπο- 
κάλυψις8) — явленіе (откровеніе), άττοκάλυψις τής δόίης *) — явле
ніе славы, φανερωσις ,0) — явленіе, и вообще царство Божіе — 
Βασιλεία θεοί): вѣдите, яко близь есть царство Божіе и).

Всѣми этими названіями, тожественными въ русскомъ перево
дѣ и синонимичными въ греческомъ подлинникѣ, выражается 
одна п та же мысль о пакипришествіп Христовомъ, пменно озна-

*) Fridas: τούτψ τό έναντίον σημαίνει ή άπουσία.
») Μο. 24, 8. 27. 37. 39. 1 KoJ>. 15, 23; 1 Ѳее. 2. 19; 8, 13; 4, 15: 5, 28;

2 Ѳее. 2, 1. 8. Іак. 5, 7. 2 Петр. 1, 1G; 3, 4, 12. 1 Іоан. 2, 28.
г)  2 Петр. 1, 10.
*) E useb. dem. еѵ. VIII, р. 258.
s) D ion. Hal. aut. Вош . 1. 45.
6) 1 Тин. 6, 14. 2 Тим. 4, 1. 8.
’) 2 Тим. 1, 10.
') 1 Кол. 1, 7. 2 Ѳеес. 1, 7. 13; 1 Петр. 1, 7.
*) 1 Петр. 4, 13.
*·) Кол. 8, 4; 1 Іоаин. 2, 28; 8, 2.
“ ) Лук. 21, 81.

11*
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чается несомнѣнная видимость, живая наглядность этого прише
ствія, илп парусіп ’). Видимость пакипришествія Христова нельзя 
ограничивать одною мѣстностію на земномъ тарѣ — Іерусали
момъ; напротивъ, непредубѣжденный читатель можетъ замѣтить, 
что Господь въ эсхатологической рѣчи засвидѣтельствовалъ о 
повсемѣстномъ распространеніи и о повсюдной, для всѣхъ до
ступной видимости Своего втораго пришествія. Употребляя для 
выраженія этого самое пригодное сравненіе, Онъ сказалъ: „яко- 
же молнія исходитъ отъ востокъ и является до западъ; тако 
будетъ пришествіе Сына человѣческаго" *). Извѣстенъ блескъ 
молніи, видимой даже ори солнечномъ сіяніи; извѣстна также 
быстрота распространеніи 3) молніи отъ одного края неба до 
другаго. Обѣ эти черты молніи ясныя и наглядныя сообщаютъ 
живописность указанному сравненію Господа и показываютъ 
смыслъ его; искать въ сравненіп 4) чего-либо помнмо этихъ чертъ 
было бы дѣломъ излишнимъ и неестественнымъ. Впрочемъ, раз
сматриваемымъ сравненіемъ не отрицается той частной мысли, 
раскрытой въ первой главѣ нашего изслѣдованія, что пришествіе 
Господа будетъ видимо со стороны востока и именно отъ Сіона, 
ибо п молнія имѣетъ мѣстное распространеніе.

При той поразительной живости н внушительной наглядности, 
съ какою непосредственному сознанію ближайшихъ учениковъ и 
послѣдователей Господа представлялось грядущее событіе пакп- 
нришествія Господа, легко понять охватившее учениковъ Госпо
да трепетное чувство ожиданія этого пакипришествія. Впрочемъ 
Господь Сэмъ, чтобы бдительность учениковъ Его u вообще 
всѣхъ истинно вѣрующихъ не была безпокойною, возникающею 
изъ одного трепетнаго страха предъ вторымъ пришествіемъ Его 
для суда надъ міромъ, показалъ, что эта бдительность должна

') Такъ Rud. Hofrn.
*) Мѳ. 24, 27.
3) По мнѣнію Вас. Вел. явленіе Господа будетъ моментальное, однако, это 

явленіе пелькя мыслить какъ τυπική ή σαρκική, но £ѵ δόΗη ката πάσης οικουμέ 
νης άθρόως.

*) Всякое такое исканіе возможно съ аллегорической точки зрѣнія на срав
неніе п мѣсто Евангелія, гдѣ это сравненіе находится. Такъ Августинъ нахо
дитъ зд'1'.сі. рѣчь о церкви въ отношеніи къ расколамъ п ересямъ. Кельвинъ 
думаетъ о „lux ovaugclii", распространяемомъ „instar fu lguris1·.
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соединяться съ постоянною готовностію и осторожною предусмо
трительностію въ дѣятельности *). Въ какой же собственно дѣя
тельности? Въ дѣятельности неусыпной охраненія и развитія ду
ховныхъ дарованій п внѣшнихъ благъ, данныхъ нааіъ отъ Бога, 
въ направленіп ихъ, а чрезъ нихъ и себа къ служенію и славѣ 
Божіей. Это въ общемъ; въ частности же смотря ио положенію 
η роду служенія каждаго члена общества вѣрующихъ во Христа 
или св. Церкви. Въ томъ и другомъ отношеніи при дѣятельно
сти истинно предусмотрительной у каждаго вѣрующаго всегда 
должно питаться чувство смиренной готовности къ радостной 
встрѣчѣ Господа, къ утѣшительному полученію „вѣнца правды" 
отъ Него, когда бы Онъ ни пршиелъ, вечеромъ, пли въ полночь, 
или поутру 2). Между тѣмъ какъ при горделивомъ признаніи сво- 
ей воли закономъ своей жизни, при слѣпой привязанности къ 
земнымъ заботамъ и чувственнымъ радостямъ явленіе иакипри- 
шедшаго Хрпста-Судіи можетъ показаться какъ бы нарушаю
щимъ порядокъ жизни. Въ этомъ смыслѣ Господь при своемъ 
иакнпришествіи сравниваетъ Себя съ татемъ, внезапно нападаю
щимъ на владѣніе домохозяина 3).

Общая мысль о благотворномъ слѣдствіи бдительности ио от
ношенію къ дню пакипришествія Христова выражается въ прит
чѣ „о домохозяинѣ, которому угрожаетъ воръ“ 4). Но эта же 
мысль основною нитію проходитъ п чрезъ три другія эсхатоло
гическія притчи непосредственно примыкающія къ притчѣ, въ 
которой встрѣчается только-что примѣненное замѣчательное вы
раженіе.

Въ притчѣ яо вѣрномъ и невѣрномъ домоправителѣ" 5) рѣчь 
Господа къ предстоятелямъ Церкви, каковыми были впершіе 
ближайшіе ученики Христа, какъ это можно заключать изъ обра
щеннаго къ нимъ начальнаго вопроса притчи: „кто убо (τίς ара) 
есть вѣрный рабъ" и д.? Ученики Христа или Апостолы еще 
раньше произнесенія этой эсхатологической притчи названы Хри-

*) М ѳ. 24, гл. 44 стх. ер. ео ст. 4 2 .
8) Мр. 13, 35.
3) Ср. Behrmann, Bibelstunden. 1879. 8 Th. 157 S. Патѣ.
4)  М ѳ .  24, 42 — 44.
*) ftid. 45—61.



стонъ рабами ■ Его ’) и имъ обѣщана высокая награда 2) при вто
ромъ пришествіи Христа. Полученіе этой награды обусловливает
ся вѣрностію въ сохраненіи ввѣреннаго достоянія и служенія— 
вѣрностію сознательною, тѣсно граничащею съ другимъ нрав
ственнымъ качествомъ — благоразуміемъ, слѣдовательно и имѣю
щею нравственное достоинство и цѣль. Переводя обозначеніе 
атого нравственнаго качества на обыкновенный языкъ церков
ный должно сказать, что благоразумная вѣрность приставниковъ 
Христа находитъ свое выраженіе въ благовременномъ сообщеніи8) 
слова Божія п благопотребномъ (έν καιρφ) раздаяніи другимъ 
членамъ общества Христова Св. Таинствъ и иныхъ даровъ ду
ховныхъ 4). Въ вѣкъ апостольскій такую именно дѣятельность 
проявляли сами Св. Апостолы, въ послѣдующія времена осуще
ствляютъ ее непосредственные ихъ преемники и предстоятели 
церкви. Безъ сомнѣнія, прекрасное нравственное качество бла
горазумной вѣрности въ служеніи и дѣятельности по долгу со
вѣсти далеко не чуждо сердца и гражданскихъ начальниковъ, 
которыхъ св. Златоустъ называетъ: βοί άρχοντες πολιτικοέ", почему 
ц они могутъ подразумѣваться подъ образомъ приточнаго вѣр
наго приставника надъ имѣніемъ или достояніемъ Господа. Для 
болѣе живаго и нагляднаго наиечатлѣнія въ сознаніи и памяти 
своихъ слушателей образа раба вѣрнаго, строго и свято отно
сящагося къ охраненію ввѣреннаго ему достоянія и одушевляс- 
маго живою увѣренностію полученія своего „вѣнца правды" нашъ 
Божественный Учитель ввелъ въ притчу и другой противополож
ный образъ —· образъ раба злаго и нерадиваго, мечтающаго такъ: 
„не скоро пріидетъ господинъ мой" 5). При чувствѣ спокойнаго 
самообольщенія предъ неизвѣстностію времени пришествія сво
его довѣрителя — господина негодный рабъ притчи злоупотре
бляетъ своимъ служеніемъ и положеніемъ, самодовольно вообра
жаетъ себя полнымъ господиномъ в) надъ ввѣреннымъ достояні-
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*) Мѳ. 10, 5 п оеоб. 24, 25.
0  Мѳ. 19, 28.
*) Мѳ. 24, 45.
4) 1 Кор. 3, 5. 4, 1 - 2 .  12, 28. 1 Сол. 5, 12— 13.
0  Мѳ. 24, 49.
6) Ст. 40.
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емъ, незаконно тѣснитъ своихъ товарищей сослуживцевъ, на
слаждаясь минутами настоящаго и вовсе не думая объ отчетѣ 
въ будущемъ.

За притчею о рабѣ вѣрномъ и нерадивомъ слѣдуетъ, по Еван
гелію Матѳея *), притча о десяти дѣвахъ, которую предложилъ 
своимъ слушателямъ Христосъ Спаситель, имѣя въ виду состоя
ніе всего общества вѣрующихъ въ Него, до времени Его пакп- 
пришествія, а не однихъ только предстоятелей церкви. Въ основу 
этой притчи положенъ разсказъ о десяти дѣвахъ, ожидающихъ 
жениха къ невѣстѣ. Главнымъ сюжетомъ разсказа является изо
браженіе замѣчательнаго обычая при заключеніи брака, впервые 
наблюдавшагося у народовъ Востока — Измаяльтянъ, а отъ нихъ 
перешедшаго впослѣдствіи къ Евреямъ. Невѣсту обыкновенно 
ночью изъ дома отца ея провожали вмѣстѣ съ женихомъ ея по
други въ домъ послѣдняго, предъ отходомъ въ брачное ложе; 
другія дѣвы ихъ встрѣчали; несли при этомъ около десяти дере
вянныхъ палочекъ, въ серединѣ коихъ находился сосудецъ на 
подобіе чашки, въ которомъ часть фитиля съ масломъ и смолою; 
эти предметы сопровождавшія невѣсту лица возжигали, освѣщая 
яуть шествія 2). Заимствованный отъ этого обычая съ его част
ностями образъ притчи о десяти дѣвахъ вызывалъ рядъ вопро
совъ, о которыхъ еще блаженный Августинъ замѣтилъ, что они 
съ трудомъ разрѣшимы. Въ самомъ дѣлѣ: что означаютъ самыя 
дѣвы притчи, ихъ десятичное число? имѣетъ ли какое значеніе 
елей въ сосудахъ дѣвъ, а также и самые сосуды и свѣтильники? 
Всѣ такіе и подобные вопросы по отношенію къ притчѣ о деся
ти дѣвахъ рѣшались толкователями различно. Св. Іоаннъ Злато
устъ видитъ въ этой притчѣ обозначеніе красоты дѣвства въ 
связи съ дѣлами милосердія къ бѣднымъ. Мысль о благотвори
тельности есть любимая мысль Св. Златоуста, и онъ раскрытіе 
ея замѣчаетъ во всѣхъ четырехъ эсхатологическихъ притчахъ, 
излагаемыхъ въ первомъ Евангеліи преемственно; въ притчѣ же о 
десяти дѣвахъ та же самая мысль представляется св. Отцу раскры
тою въ связи съ представленіемъ о красотѣ и высотѣ дѣвства. 
Соотвѣтственно этому, свѣтильники притчи у Златоуста значатъ

*) Мѳ. 25, 1 и д.
2) Liglitfoot, hor. liebr.
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даръ дѣвства, чистоту святости (τό καθαρόν τής αγιοσύνης), а 
елей — помощь въ отношеніи къ бѣднымъ (έ'λαιον Ь'е την περι τούς 
δεομένους βοήθειαν) *). Блаженный Ѳеофилактъ въ толкованіи 
разсматриваемой притчи слѣдуетъ Св. Златоусту. Оригенъ и со
гласно съ нимъ Іеронимъ видятъ въ притчѣ о дѣвахъ обозна
ченіе всѣхъ вѣрующихъ во Христа изъ среды всего рода чело
вѣческаго; причемъ подъ елеемъ со свѣтильниками разумѣется 
у нихъ живая теплая вѣра вмѣстѣ съ осуществленіемъ ея въ 
добрыхъ дѣлахъ. Судя по времени исполненія притчи, именно 
тогда (τότε) 3), въ послѣднее время, предъ паквпришествіемъ 
Христа, когда проповѣдь о Христѣ пронесется по всему земному 
шару, подъ дѣвами притчи разумѣются, по аллегорпческому тол
кованію, всѣ люди, изъ всего рода человѣческаго, вѣрующіе въ 
Господа нашего Іисуса Христа пакигрядущаго со славою сѵдити 
живыхъ и мертвыхъ. Число ихъ „десятьи не случайное, а упо
треблено, по іудейскимъ понятіямъ, въ качествѣ обозначенія 
общества 3). Наименованіе всѣхъ лнцъ, выводимыхъ въ нашей 
притчѣ, дѣвами объясняется изъ общеупотребительной священ
ной терминологіи, по которой Богъ называетъ себя обрученнымъ 
женихомъ общества своихъ вѣрующихъ, ищетъ въ этомъ обще
ствѣ теплой воспріимчивости къ Своимъ Божественнымъ откро
веніямъ, полной, неизмѣнной преданности и такого отношенія, 
какъ отношеніе возлюбленной къ Своему возлюбленному *). Такъ 
какъ такое отношеніе между вѣрующимъ человѣкомъ и Богомъ 
устанавливается чрезъ живое усвоеніе слова Евангельскаго или 
ученія Христова и чрезъ прямое осуществленіе его въ жизни, и 
такъ какъ, съ другой стороны, самое проповѣдуемое слово Св. 
Евангелія производитъ уже судъ, раздѣленіе 5) (κρίσις) между 
вѣрующими; то и дѣвы притчи, олицетворяющія въ себѣ вѣру-

*) Ср. Ениск. Курск. Михаила, Толк. Евангеліе T. I. 465 стр.
2) Мѳ. 25, 1 ср. 14 стх. 24 Евангелія Св. Матѳея.
3) Десять есть число заповѣдей, струнъ на гусляхъ; десять особъ составляли 

принадлежность свадьбы равно какъ и похорони десять человѣкъ необходимо 
было для богослужебнаго собранія; десять человѣкъ означаетъ такимъ обра
зомъ сообщество: G. Belirmann, ibid. 186. S.

4) Осіи 2, 19. 20 ср. етх. 15. Ис. 60 Іер. 2Г 2. Іез. 16, 20. Мая. 2, 14 ср. 
Мѳ. 9, 15.

5) Іоанна 12, 48.
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ющпхъ во Хрисга, раздѣляются па дѣвъ мудрыхъ п глупыхъ. 
Тѣхъ п другихъ дѣвъ указывается въ притчѣ по пяти. Это ра
венство числа дѣвъ не имѣетъ существеннаго значенія; оно не 
показываетъ, что ко второму пришествію Хриета окажется оди
наковое количество какъ истинно вѣрующихъ въ Хрпста, такъ 
п маловѣрующихъ или невѣрующихъ. Важно какъ въ двоякой 
характеристикѣ дѣвъ, такъ и въ ихъ количественномъ обозначе
ніи раздѣленіе ихъ на два рода, предостерегающее насъ и рас
полагающее къ осмотрительности въ дѣлѣ нашего спасенія. Дѣвы 
неразумныя называются тѣмъ же именемъ, какъ и дѣвы мудрыя» 
п это ихъ названіе имѣетъ лишь тотъ смыслъ, какъ и обозначе
ніе „плевелъ", травъ сорныхъ, по внѣшнему виду сходныхъ, съ 
травами годными въ пищу, — или обозначеніе гнилой рыбы *) въ 
другихъ притчахъ. Дѣвы неразумныя нашей притчи обнаружива
ютъ правда готовность идти во срѣтеніе своему жениху; но это 
пхъ дѣйствіе имѣетъ цѣну не большую, какъ готовность слушать 
слово Вожіе со стороны того, въ Ев. Матѳея упоминаемаго, без
разсуднаго человѣка, который по степени и качеству этой готов
ности уподобляется желающему построить домъ сбой на пескѣ а).

Самое главное основаніе къ различенію п отдѣленію дѣвъ без
разсудныхъ отъ дѣвъ мудрыхъ заключается въ томъ, что у первыхъ 
чувствуется недостатокъ нѣкоего свѣта предъ временемъ ихъ 
встрѣчи со своимъ женихомъ (свѣтильницы паши гаснутъ 3). 
Образъ свѣта есть весьма удачный образъ для обозначенія 
отношенія вѣрующихъ, олицетворяемыхъ подъ видомъ дѣвъ, къ 
Своему Возлюбленому Главѣ-Христу. Христосъ Самъ называетъ 
себя 4) свѣтомъ міра въ смыслѣ духовнаго просвѣщенія міра 
истиною божественною; вѣрующіе во Хриета, находящіеся съ 
Нимъ въ нравственномъ единеніи, также въ глубинѣ своихъ сер
децъ, какъ въ нѣкоторыхъ сосудахъ, таятъ свѣтъ добродѣтель
ной жизни. Въ какой мѣрѣ дѣйствіе этого нравственнаго свѣта 
направляется въ будущее, тѣсно связывается съ ожиданіемъ 
пакигрядущаго во славѣ Хрпста, въ такой мѣрѣ этотъ свѣтъ

*) Ме. 13, 28. 48.
*) Мѳ. 7, 26.
3) Ibid. 2$, ст. 8-й.
*) Іоан. 8, 12·



иди свѣтлость душъ, сопровождается свѣтлою надеждою будущей 
славы ’) и участіемъ въ наслѣдіи святыхъ во свѣтѣ ®). Такою 
свѣтлою не можетъ являться жизнь и дѣятельность христіанина 
безъ благодати Св. Духа, который и олицетворяется въ притчѣ 
подъ образомъ елея—образъ очень часто встрѣчающійся въ Св. 
Писаніи 3). Только подъ непрестаннымъ водительствомъ Св. 
Духа, оживляющаго чрезъ Таинства Св. Церкви сердца вѣрую
щихъ, онѣ, какъ мудрыя предусмотрительныя дѣвы, могутъ воз
дѣвать въ себѣ такую вѣру во Христа, свидѣтельствуя ее въ 
неусыпной доброй дѣятельности 4), и съ живою увѣренностію 
ожидать пакипришествія Господа. Несомнѣнно, съ другой сто
роны, что нѣкоторые нзъ вѣрующихъ во Христа (особенно за 
время охлажденія и упадка вѣры въ „послѣднія времена") по
дразумѣваются подъ именемъ дѣвъ глупыхъ. Это пменно тѣ вѣ
рующіе, которые имѣютъ привременную вѣру (fides temporaria), 
которые во время вѣруютъ и во время напасти отпадаютъ; дѣй
ствіе на ихъ сердца слышимаго ими слова Евангельскаго не 
глубоко п непрочно. Христіане этого рода правда внѣшно, 
устами своими исповѣдуютъ Христа; но въ сердцѣ ихъ нѣтъ 
вѣры глубокой и полной, которая состоитъ не во внѣшнемъ 
исповѣданіи имени Христова. Само совою разумѣется, что въ 
душѣ такихъ христіанъ нѣтъ свѣта истинной вѣры постояннаго 
и неослабнаго. При отсутствіи такого свѣта, христіане не рѣдко 
начинаютъ умственно дремать, а затѣмъ и засыпать, т. е. нрав
ственно умирать. Истинные христіане, эти дѣвы мудрыя, при
знаютъ, что Христосъ въ Своемъ лакипрвшествіи можетъ заме
длить, что слава Церкви Его наступитъ не скоро, быть можетъ, 
даже не во дни ихъ; тѣмъ не менѣе они донимаютъ, что сердца 
свои они должны постоянно, отъ колыбели до гроба, оживлять, 
подкрѣплять и очищать благодатію Духа Божія чрезъ таинства 
Св. Церкви.

Нравственная же цѣль, именно научить христіанъ чувству
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') Кол. 1 , 27.
!) Ibid. 12 ст.
*) Иех. 30, 22 — 33; Зах. 4, 3, 12. Дѣли. 10, 38. Евр. 1, 9. 1 Іоанн. 2, 

20 — 27.
*) Ср. Sommorlad, Gleiclm isse Jesu. Grieszen. 1887. S. 1(59.
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бодрствованія, предосторожности въ жизни въ виду грядущаго 
пришествія Христа Судіи, имѣется въ виду и въ притчѣ „о та
лантахъα *), какъ и въ притчѣ „о десяти дѣвахъ". Въ притчѣ о 
талантахъ всѣ вѣрующіе, какъ члены Церкви Христовой, ста
вятся въ извѣстномъ равномъ отношеніи къ Своему Учителю и 
Господу: рабы и господинъ, подобно какъ и въ притчѣ о десяти 
дѣвахъ: дѣвы и Женихъ. Тѣмъ не менѣе въ притчѣ о талантахъ 
нашъ Божественный Учитель имѣлъ особенную, ближайшую цѣль 
показать, что настоящее время жизни человѣчества до дня Его 
пакипришествія есть время упражненія въ добрыхъ дѣлахъ, а не 
просто только пора вѣры и надежды. Съ внѣшней стороны 
притча о талантахъ также несомнѣнно связывается съ притчею
о десяти дѣвахъ, какъ видно пзъ стиха 14-го 25 гл. Евангелія 
Св. Матѳея, примыкающаго чрезъ союзъ γάρ къ стиху 13-му, 
который содержитъ въ себѣ нравственный урокъ изъ притчи о 
десяти дѣвахъ. На этомъ замѣчаніи нельзя не остановить вни
манія въ виду того, чтобы притчу о талантахъ по Евангелію Св. 
Матѳея не отожествить съ сходною по построенію и идеѣ прит
чею о минахъ, по Евангелію Св. Луки 2), сказанною въ другое 
время и въ другомъ мѣстѣ.

Тѣсная связь между притчею о талантахъ и предшествующею 
ей притчею о десяти дѣвахъ подтверждается п со стороны отно
шенія обѣихъ этихъ эсхатологическихъ притчей къ притчѣ „о 
вѣрномъ и невѣрномъ домоправителѣТогда какъ въ этой 2-й 
эсхатологической притчѣ 3) вообще показывается существенная 
необходимость двухъ нравственныхъ качествъ — вѣрности и бла* 
горазумія — для будущаго тѣснаго единенія съ пакиявившимся 
Христомъ; въ слѣдующихъ за нею двухъ эсхатологическихъ прит
чахъ необходимость этихъ качествъ дли душевнаго нашего спа
сенія разсматривается въ раздѣльности, именно въ притчѣ о 
десяти дѣвахъ одно нравственное качество—благоразуміе, а въ 
притчѣ о талантахъ другое—вѣрность.

Если разсматривать притчу о талантахъ въ ея греческомъ по
длинникѣ, то въ самомъ началѣ ея нельзя не замѣтить нѣкото-

*) Мѳ. 25, 14 и д.
2) Лук. 19, 13.
3) Мѳ. 24, 4 5 - 5 1 .
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раго опущенія: части сравнительнаго періода, начинающейся 
союзомъ ώσπερ, славянск. якоже, недостаетъ прямаго соотвѣт
ствія. Для восполненія этого недостатка толковники прибавляли 
къ евангельскому тексту послѣ стиха 15-го 25 гл. Евангелія Св. 
Матѳея греческія слова: „обтш και δ υΙός του άνθρώπου ποιήσει*, 
или: „ οΰτως έσται και ή παρουσία του υΐοΰ του άνθρώπου г) а также: 
„ούτως κα'ι ή βασιλεία των ούρανών“, или: „ούτως τότε δμοιωθή- 
σεται ή βασιλεία των ούρανών τρισ'ι τοϊς δούλοις“ 2). Гораздо проще 
мысленно предположить у Евангелиста Матѳея въ указанномъ 
мѣстѣ 3) опущеніе вспомогательнаго глагола „ίσται“, такъ что 
со вставкою его 14-й стихъ 25 главы Матѳея будетъ начинаться 
такъ: „Ιστοί γάρ ώσπερ κ. τ. λ. и начало притчи стало быть бу
детъ таково: „бодрствуйте (изъ предыдущ. стиха), ябо Онъ, т. е. 
Сынъ человѣческій будетъ, окажется, какъ человѣкъ, который, 
отправляясь въ чужую страну, призвалъ рабовъ своихъ, и пору
чилъ имъ имѣніе свое. Здѣсь Іисусъ Христосъ сравниваетъ Себя 
съ человѣкомъ, который поручаетъ рабамъ своимъ наблюденіе 
надъ имѣніемъ своимъ. Сравненіе это примѣчательно, оно напо
минаетъ собою другое образное наименованіе Господа Себя 
Господиномъ (κύριος) во второй эсхатологической притчѣ. ГІо 
глубокому смыслу такое наименованіе указываетъ на значеніе 
Христа, какъ Священнаго Главы, по отношенію къ обществу 
пстйнно вѣрующихъ въ Него, исходатайствовавшаго этому обще
ству или Св. Церкви у Небеснаго Отца благодатные дары. Въ 
притчѣ о талантахъ тотъ же смыслъ и значеніе въ наименованіи 
Христа человѣкомъ, ввѣрившимъ свое имѣніе рабамъ своимъ, 
виденъ яснѣе, потому что въ этой притчѣ двукратно говорится 
объ удаленіи (άποδημεΐν) 4) Господа отъ рабовъ своихъ, по сдѣ
лали имъ порученія. Фактъ видимаго удаленія Христа отъ своихъ 
послѣдователей въ славномъ событіи Вознесенія, бывшее необ
ходимымъ и существеннымъ условіемъ ходатайствованнаго на 
нихъ ниспосланія 5) Духа Утѣшителя, не находится въ иротиво-

*) Такъ Мейеръ.
3) Такъ Штиръ.
3) Какъ и предполагаетъ Сѵнодскій русскій переводъ Евангелія Матѳея.
*} Мѳ. 25, 14, 16.
£) Бв. Іоанви 16, 7.
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рѣчін съ мыслію о постоянномъ пребываніи ') Христа. какъ 
Главы, среди всѣхъ Своихъ вѣрующихъ какъ таинственнаго тѣла. 
Это въ свое время замѣтилъ еще Оригенъ, ссылаясь на текстъ
1 Кор. 5, 3, гдѣ говорится о возможностей отсутствованія тѣломъ, 
но присутствованія духомъ въ извѣстной средѣ. Христосъ въ 
Своемъ Славномъ Вознесеніи удалившись тѣлесно отъ Своихъ 
вѣрныхъ послѣдователей присутствуетъ среди нихъ нравственно, 
духовно, такъ что онп, живою вѣрою соединяясь съ Нимъ ду
ховно, составляютъ единъ духъ съ Нимъ а). Всѣ вѣрующіе во 
Христа, всѣ члены искупленнаго Христомъ человѣчества въ прит
чѣ о талантахъ называются рабами Господа 3); въ притчѣ о 
вѣрномъ и невѣрномъ домоправителѣ этимъ образнымъ именемъ 
рабовъ называются одни только Апостолы и предстоятели Церкви.

Всѣ упоминаемые въ притчѣ о талантахъ рабы различаются 
по числу ввѣренныхъ каждому рабу дарованій и даровъ благо
дати. Это раздѣленіе подавало поводъ толкователямъ и въ изъ
ясненіи допускать три класса людей: а) болѣе совершенныхъ, 
б) менѣе совершенныхъ и в) простыхъ (буквалистовъ) въ дѣлѣ 
изъясненія божественныхъ писаній *), или же по признаку пріе
млемости вѣры Христовой: а) обратившихся ко Христу изъ 
Іудеевъ, Ь) — изъ язычниковъ и, наконецъ, с) закоренѣлыхъ 
Іудеевъ 5). Чуждымъ такой исключительности и односторонности 
въ пониманіи оказывается τό толкованіе, которое подъ разли
чіемъ числа талантовъ притчи разумѣетъ всю совокупность 
людей вѣрующихъ, средп которыхъ, по волѣ Вожіей замѣчается 
многоразличное раздѣленіе дарованій и даровъ духовныхъ г‘). 
Ио различію силъ и способностей дужп, по разнообразію харак
тера, по разности энергіи и направленій воли, однимъ словомъ, 
„протезу силы каждаго" (κατά την Ι&ίαν δύναμιν) распредѣляетъ 
Христосъ Господь свою благодатную помощь, ниспосылаетъ бла-

·) Мѳ. 28, 20.
'-) 1 Кор. 6, 17.
J) Противъ Ѳеофилакта и Де-Ветте.
*) 'Гакъ Оригенъ.
*) Таи. 11лaj.ilіі ІІиктакіііеіші (IV и.).
‘) Такъ си. Іонинъ Златоустъ. Ср.ІІр&вослаыіо-Хрінѵгіакг.ког ученіе о нрав

ственности ирот. I. Л- Янышева. М. 1887. Стр. 131.
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годатные дары, не подавляя природной силы и личной индиви
дуальности души каждаго вѣрующаго. Иному Онъ даетъ пять 
талантовъ, иному два, а иному одинъ, комуждо противу силы 
его *).

Талантъ, буквально означая извѣстную мѣру вѣса или цѣн
ности *), въ переносномъ смыслѣ означаетъ благодатныя духов
ныя дарованія для разнаго рода служеній, „которыя учредилъ 
Богъ въ Церкви s), еще во времена св. Апостоловъ, какъ-то: 
для наученія, пророчествованія, чудотворенія, дара языковъ; въ 
наше же время означаетъ также и другіе духовные дары, отно
сящіеся къ развитію и преуспѣянію науки, искусства, такъ какъ 
все это можетъ направляться во славу Божію. Дары или, по 
внушительному названію, таланты ввѣрены Провидѣніемъ чело
вѣку съ тѣмъ, чтобы онъ далъ строгій и своевременный отчетъ 
Богу въ благоразумномъ употребленіи и развитіи этихъ даровъ 
въ области ихъ примѣненія. Дидактическая мысль, что отъ че
ловѣка требуется самостоятельное развитіе того, что онъ не 
можетъ не признать, по собственному внутреннему убѣжденію, 
за благодатный даръ Провидѣнія, указывается въ притчѣ Господа 
кратко, но мѣтко. Господь Богочеловѣкъ, ввѣрившій людямъ 
вѣрующимъ благодатные дары, „отъиде абіе“ 4); этимъ краткимъ 
замѣчаніемъ намекается на то, что развитіе божественныхъ да
ровъ предоставлено участникамъ ихъ самимъ въ себѣ. И какъ 
увлекательно, какою силою вѣетъ отъ этого названія богодан
ныхъ человѣку даровъ—талантами! Оно уже само недремлющаго 
мысленно и душевно человѣка предрасполагаетъ болѣе или менѣе 
къ плодотворной дѣятельности въ той или другой сферѣ чело
вѣческой мысли и дѣла.

Нельзя думать, чтобы распредѣленіе талантовъ рабамъ притчи 
о талантахъ носило на себѣ печать преднамѣреннаго произвола 
и извѣстнаго предпочтенія однихъ рабовъ въ ущербъ или пользу 
другимъ. Каждый рабъ получаетъ свыше отъ Бога благодатную

') Мо. 25, 15.
8) Талантъ, звонкая монета заключалъ въ себѣ 3,000 саклей, а сикль 60 κ., 

одѣд. 1-й ==1,800 р.
’) 1 Кор. 12, 28.
«) Мѳ. 25, 15.
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помощь по мѣрѣ естественныхъ силъ своихъ. Справедливость 
требуетъ замѣтить, что получившій и единъ талантъ, т.-е. имѣю- 
щій дѣйствовать въ болѣе низшей и мелкой сферѣ дѣятельности, 
иногда дѣйствуетъ не менѣе успѣшно и плодотворно, тѣмъ рас
полагающій пятью талантами. Получившій отъ Бога пять талан
товъ,—это—тотъ, кто имѣетъ обиліе духовныхъ дарованій, спо
собностей и слѣдователь^ располагаетъ высшею возможностію 
дѣлать иного добра и себѣ и другимъ, во славу Божій. О рабѣ 
получившемъ два таланта отъ Бога упоминается въ разсматри
ваемой притчѣ главнымъ образомъ въ тѣхъ видахъ, чтобы рѣзче 
обозначить различіе въ раздѣленіи людямъ даровъ отъ Бога, 
равно какъ показать равенство *) въ полученіи награды при 
равномъ усердіи къ доброй дѣятельности. Что касается сужденія 
о будущей наградѣ рабамъ вѣрнымъ или христіанамъ, получаю
щимъ отъ Своего Божественнаго Главы-Христа благодатную по
мощь для разнаго рода доброй и успѣшной дѣятельности здѣш
ней временной жизни, то прежде всего надо замѣтить, что она 
опредѣляется соотвѣтственно степени усердія (studii voluntas) 
каждаго вѣрнаго раба Христова въ работѣ: Господь I. Христосъ 
при будущемъ раздаяніи награды за понесенные труды говоритъ 
каждому вѣрному рабу своему: въ маломъ, т.-е. въ употребленіи 
здѣшнихъ благъ, которыя называются малыми сравнительно съ 
будущими небесными радостями, ты былъ вѣренъ; надъ многимъ 
тебя поставлю; войди въ радость господина твоете" *). Этимъ, 
впрочемъ, не псключается представленіе о количествѣ сдѣланна
го каждымъ христіаниномъ на ввѣренные таланты: чѣмъ болыпе 
кто получаетъ, тѣмъ болыпе и строже отъ него востребуется. 
Эта мысль впдимо п просвѣчиваетъ въ словахъ притчи, что по
лучившій пять талантовъ и пріобрѣтаетъ на нихъ другіе пять, 
получившій два таланта п пріобрѣтаетъ на нихъ два 3).

Въ отношеніи выраженнаго въ притчѣ равенства количества 
пріобрѣтеннаго трудомъ количеству данныхъ отъ Бога силъ, на-

*) Эха мысль о всеобщемъ предназначеніи будущей награды должна утѣшать 
при неравенствѣ положенія и служенія въ «лѣтней земной жизни. Ср. Евг. 
Берсье, Бесѣды. Т. IL Спи. 1886* С!тр. 141, 142.

2) Мѳ. 25, 23.
3) Стхх. 20, 22.
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слѣдственныхъ ли то, или благопріобрѣтенныхъ, надо сказать, 
что такъ сдѣлано для того, что Богъ требуетъ отъ каждаго до
бра по мѣрѣ силъ, отъ Бога полученныхъ; въ практической жиз
ни могутъ быть п другія соотношенія между данными отъ Бога 
талантами п тѣмъ, что на нихъ пріобрѣтено: имѣющіе два, нли 
даже одинъ талантъ, могутъ пріобрѣсти на нихъ два, а надѣлен
ный пятью талантами — присовокупить къ нимъ только два. Во 
всякомъ случаѣ успѣшное развитіе данныхъ Богомъ талантовъ 
въ предпринятыхъ работахъ стоитъ на первомъ планѣ, по ясно
му требованію притчи Господней о талантахъ; за развитіе и пре
успѣяніе въ дѣятельности нравственной, религіозной, а равно п 
во всякой иной ко благу ближняго ожидаетъ каждаго дѣятеля 
награда. Въ чемъ она собственно состоитъ и когда именно по
слѣдуетъ, по указанію притчи? Присужденіе награды послѣдуетъ 
во время втораго пришествія Христова. И дѣйствительно, слав
ное пакипришествіе Христа постоянно разумѣется толковникамн 
въ разсматриваемой притчѣ, гдѣ ясно говорится, что будущее 
второе пришествіе Христово послѣдуетъ не такъ скоро ‘), какъ 
предполагали *) сначала ученики Господа и какъ это соотвѣт
ствовало теплой ихъ любви ко Христу и сердечному чаянію 
Его славы.

Къ мысли о томъ, какъ будетъ при второмъ пришествіи Хрп- 
ста-Судіи присуждаться награда рабамъ Христа за ввѣренные 
имъ для развитія таланты и какъ эти рабы, равно какъ и дѣвы 
„притчи о десяти дѣвахъ" встрѣтятъ и отнесутся къ пакипрн- 
шедшему Христу-Судіи, мы будемъ имѣть случай еще возвратить
ся, а пока остановимъ вниманіе на рабѣ притчи, получившемъ 
отъ своего Господа только одинъ талантъ и нисколько его не 
развившемъ. Поведеніе этого раба отличается нѣкоторою особ
остію  сравнительно съ поведеніемъ и дѣятельностію рабовъ, 
пріумножившихъ данные отъ Бога таланты. Что касается вну
тренняго смысла и значенія образа этого приточнаго раба, то 
образъ этотъ не совпадаетъ нп съ образомъ неправеднаго упра
вителя, расточавшаго богатство господина своего, нп съ обра-

п Мо. 24, ίί.
■) Дѣли 1, (>; ср. Лук. 10, 11. 
.) .Туи. 1U, !.
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зомъ блуднаго сына, прожившаго полученную отъ отца часть 
имѣнія *), на съ образомъ нимидосерднаго слуги, задолжавшаго 
десятью тысячами талантовъ 8), т.-е. 18.000.000 рубл. сер. Одинъ 
только приточный образъ— образъ человѣка, явившагося на бракъ 
царскаго сына не въ брачной одеждѣ 5)> подходитъ къ образу 
раба, получившаго одинъ талантъ. Въ обоихъ этихъ приточныхъ 
образахъ олицетворяются многіе не столько тяжкіе, смертно-со- 
грѣшившіе грѣшники, сколько христіане, нерадящіе о ввѣрен
номъ имъ отъ Бога благодатномъ дарѣ, или талантѣ, по лѣности. 
На образномъ языкѣ иносказанія такіе христіане только по пме- 
ни, имѣющіе натуру слабую, неспособную къ самостоятельному 
труду въ Царствѣ Вожіемъ, не примыкающіе, или не ассимили
р у ю т с я  въ общемъ составѣ Церкви къ другимъ христіанамъ 
съ болѣе твердымъ характеромъ и подъ ихъ руководствомъ не 
употребляющіе своего дара на пользу Церкви (яне отдающіе 
серебра своего торгующимъ, чтобы получить свое съ лихвою 4) 
именуются то безплодными вѣтвями® 5), то „мертвыми") ®), то, на
конецъ, „трупомъ* 7).

Наименованіе трупа встрѣчаясь въ изреченіп Ев. „пдѣже 
аще будетъ трупъ, тамо соберутся орли“ означаетъ не Іеру
салимъ только, или Израиля, физически и морально омерт
вѣвшаго, надъ которымъ собираются въ лицѣ Римскаго войска 
исполнители карательнаго суда Божія, образно представляемые 
въ изреченіи подъ именемъ орловъ 8). Такое слиткомъ ограни
ченное и тѣсное пониманіе нареченія не идетъ къ мысли пред
шествующаго нареченію сравненія пакипришествія Христа съ 
явленіемъ молніи, разрывать же связь мыслей въ данномъ мѣстѣ 
эсхатологической рѣчи Господа противорѣчило бы понятію о по
длинности и цѣлости этой рѣчи. Думать, что въ нашемъ образномъ 
изреченіи находится указаніе на отдѣльные карательные суды, ины
ми словами: указаніе на повторяющееся по временамъ духовное,

‘)  IbicL 15, 13.
*) Мѳ. 18, 24.
3) Мѳ. 22, 11.
*) Мѳ. 25, 27.
*) Іоаив. 15, 2.
*) Мѳ. 8, 22. ер. Еф. 2, 1.
’) Мѳ. 24, 28.
8) Тата Kcim. 'les. ѵ. N. IIT. S. 211.
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невидимое посѣщеніе (парусію) Господа, совершающееся на всемъ 
пространствѣ исторіи по мѣрѣ того, какъ отдѣльный народъ, иди 
цѣлое государство созрѣваютъ для кары гнѣва Божія, — думать 
такъ, говоримъ, несовсѣмъ послѣдовательно и строго логично. 
По такому смыслу разсматриваемаго изреченія въ немъ заклю
чался бы обрывъ и пониженіе мысли отъ единой для всѣхъ ви
димой парусіи Христа, — о которой рѣчь въ 27-мъ стихѣ 24-й 
главы Евангелія отъ Матѳея и которой нельзя не признать по
слѣдней, завершительной, — ко многимъ, невидимымъ п частнымъ 
парусіямъ, т.-е. былъ бы переходъ рѣчи отъ обозначенія всеоб
щаго цѣлаго къ указанію единичныхъ частей. Но въ такомъ слу
чаѣ напге изреченіе не прямо примыкало бы къ предшествующему 
сравненію, а еслпбы и шло, то въ словесномъ своемъ выраже
ніи имѣло бы нослѣ бтгои частицу Ы, чего однакоже въ немъ мы 
не встрѣчаемъ. Что касается употребленнаго въ изреченіи ите
ративнаго (учащательнаго) образа выраженія (δπου έάν), будто 
оправдывающаго открываемое толкователями въ этомъ изреченіи 
указаніе на многократность явленія пакипришествія Господа, 
карающаго рабовъ лукавыхъ и лѣнивыхъ, то твердо надо пом
нить, что этимъ изреченіемъ Господь указываетъ не на повто
реніе Его пакипришествія *) во времени, а на распространеніе 
его въ пространствѣ. Этимъ и объясняется употребленіе нарѣчій 
мѣста (δπου п έκεΐ) въ пзреченіи: „бтгои και έάν ή τό πτώμα, έκ€ϊ 
συναχθήσονται οί άετοί*. Божественный Учитель этимп словами 
выражаетъ ту мысль, что какъ ни далеко прострется, какъ ни 
широко разовьется гниль, нравственная испорченность и мерт
венность въ человѣчествѣ за время гибельной дѣятельности ан
тихриста, всюду достигнетъ и проникнетъ карательный судъ паки- 
пришедшаго Христа, совершаемый при посредствѣ Ангеловъ, 
представляемыхъ въ Св. Писаніи 3) подъ образомъ „орловъ®.

Еще въ Ветхомъ Завѣтѣ 8) народы, мятущіеся противъ народа 
избранія и возмущающіеся противъ Св. города Іерусалима пред
ставляются подъ образомъ трупа, стоящаго на ногахъ своихъ. 
Тотъ же образъ выраженія примѣняется и въ Новомъ Завѣтѣ

*) Противъ Lange. 
*) Іезек. 1, 10.
*) За*. 14, 12.
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для означенія народовъ, нравственно уведшихъ, и подъ предво
дительствомъ антихриста имѣющихъ въ концѣ дней міра напасть 
на Церковь Христову. Впрочемъ, для характеристики состоянія 
человѣческаго общества, непосредственно предшествующаго вре
мени пакипришествія Господа *), Новозавѣтное Писаніе употре
бляетъ и другія сравненія. Такъ оно сравниваетъ это состояніе 
съ безнравственнымъ состояніемъ рода человѣческаго предъ по
топомъ. По свидѣтельству Ев. Матѳея, Христосъ въ эсхатологи
ческой рѣчи къ Своимъ ученикамъ говоритъ вообще: „якоже 
бысть во дни Ноевы: тако будетъ и пришествіе Сына человѣче
скаго а). Въ основѣ такого сравненія проходитъ типическая пер
спектива всѣхъ карательныхъ судовъ Божіихъ надъ человѣче
скимъ родомъ, въ силу чего у Ев. Луки въ то же сравненіе вхо
дитъ еще представленіе о временахъ или дняхъ Лота 3).

Изъ сферы представленія о временахъ ветхозавѣтныхъ патрі
арховъ Лота и Ноя берутся Господомъ частныя черты для бли
жайшей характеристики несчастнаго состоянія человѣческаго 
общества въ моменты времени, непосредственно премыкающіе 
ко дню пакипришествія Хриета. Какъ во времена Лота и Ноя, 
такъ и предъ временемъ пакипрпшествія Господа въ человѣче
скомъ обществѣ, нравственно омертвѣвшемъ, обнаружится чрез
мѣрное увлеченіе земными наслажденіями (по Ев. Матѳею) и за
нятіями, какъ-то: торговлею, садоводствомъ, стройкою. Увлеченіе 
всѣмъ этимъ у людей послѣдняго времени будетъ въ такой сте
пени п силѣ, что они явятся мало понимающими внѣшніе при
знаки п обстоятельства своего времени п рѣшительно неспособ
ными къ внутреннему, духовному, истинно-христіанскбму настрое
нію, а также и къ вполнѣ разумной дѣятельности. Послѣдняя 
черта мѣтко схвачена на языкѣ притчи о десяти дѣвахъ, изъ 
коихъ пять являются съ угасшими свѣтильниками для встрѣчи 
жениха Хриета. Что касается первой черты, то она намѣчается 
краткимъ словомъ Евангелія, показывающимъ, что эти люди, какъ

') Здѣсь у насъ рѣчь о состоянія человѣческаго общества непосредственно 
предъ пакипришеетвіемъ Господа; каково оно было раньте ζ  какъ п о д г о т о в 

л я л о ^ ,  охарактеризовано въ предшествующей главѣ нашего послѣдованія.
*) Ме. 24, 37.
3) Лук. 17, 28.
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нѣкогда люди порочные иродъ потопомъ, потеряютъ всякую спо
собность разуыно-сознательной дѣятельности, предосторожности, 
предусмотрительности: „они и не думали (ούκ Ιγνιυσαν)“ *), замѣ
чаетъ о нихъ вообще Ев. Матѳей, безъ яснаго обозначенія объ
екта ихъ вѣдѣнія. Въ восполненіе этого Евангелистомъ далѣе 
указывается другая частная черта ихъ жизни: вкушеніе ими пищи. 
Она обозначается словомъ — τράιγοντες 2) (ядуще), употребляе
мымъ обыкновенно о кормленіи животныхъ. Что такого рЬда вку
шеніе пищи указываетъ на пониженіе псзхической дѣятельности 
въ людяхъ послѣдняго временп, объ этомъ свидѣтельствуетъ 
результатъ такого вкушенія пищи; онъ означается у Ев. Луки 
греческимъ словомъ κραιπάλη 3), буквально значущимъ отягченіе 
головы послѣ предварительнаго пьянства — μεθη -  п чрезмѣрна
го вкушенія пищи.

Къ глубокому сожалѣнію перемежающіеся признаки подобнаго 
чувственнаго, матеріальнаго настроенія общества замѣчаются п 
въ наше время. И о немъ говорятъ: духъ видимости и лжн про
ходитъ чрезъ міръ, духъ отпаденія отъ вѣры въ живаго Бога, — 
духъ, который только плоть считаетъ своею пособницею, ма- 
мону же и силы фабричной производительности богами, предъ 
которыми нерѣдко наше время преклоняется п падаетъ, отъ ко
торыхъ спасенія въ будущемъ ожидаетъ. Съ этими силами зла и 
Евангеліе должно мириться; отсюда христіанство человѣческаго 
разсчета, при всемъ стремленіи къ сообразному съ Св. Писаніемъ 
познанію, христіанство мірскаго настроенія п мірской привязан
ности при всѣхъ положеніяхъ вѣры въ распятаго и воскресшаго 
Господа, — христіанство самолюбія и безсердечности, взаимнаго 
недовѣрія къ имени Іисуса. Таково-то нерѣдко христіанство на- 
гаего времени, п въ такой-то формѣ оно проходятъ чрезъ всѣ 
состоянія, чрезъ всѣ отношенія и слои христіанскаго общества 4). 
Если такъ можно иной разъ выражаться о нашемъ временп, то 
каковы же будутъ люди буквально послѣдняго времени, вполнѣ 
отдавшіеся животнымъ своимъ инстинктамъ п страстямъ — эти

*) Мѳ. 24, 39.
*} 38 ст.
3) Лув. 21, 84.
4) Ср. Dr. Karsten, Dio let2ten Ditige. S. S. 142 и 148.



мертвые члены Церкви Христовой? Они окажутся рѣшительно 
невнимательными къ себѣ и своему времени вдлоть до самаго 
момента пака пришествія Христова, н съ этой стороны ихъ пол
ное сходство съ современниками Ноя. По замѣчанію св. Златоуста: 
„какъ въ то время, когда приготовлялся ковчегъ, люди не вѣ
рила, и даже тогда, когда онъ былъ готовъ и предвѣщалъ имъ 
близкое несчастіе, они спокойно смотрѣли на него н предавались 
удовольствіямъ, какъ будто не предстояло имъ никакого бѣдствія: 
такъ и теперь, хотя и явится антихристъ, за которымъ будетъ кон
чина, послѣ же кончины—наказанія и неизреченныя мученія; но 
въ людяхъ, оиъянѣвшихъ отъ разврата, п эти будущія бѣдствія 
не произведутъ никакого ощущенія страха" *). А св. ап. Павелъ 
для характеристики подобнаго душевнаго состоянія людей по
слѣдняго времени замѣчаетъ, что такіе люди будутъ говорить 
„миръ и утвержденіе, т.-е. радостей и удовольствій земныхъ, ме- 
жду тѣмъ какъ внезапу нападетъ на нихъ всегубительство г), 
якоже болѣзнь во чревѣ имущія, и не могутъ избѣжати“. Дни 
великой скорби въ мірѣ будутъ казаться для такого рода людей 
днями радости. Правда, для сердца и совѣсти грѣшныхъ людей 
послѣдняго времени, какъ и для имѣющей во чревѣ, неминуемы 
будутъ муки (суда), но за то такіе люди внѣшно станутъ пока
зывать внутренній миръ и взаимное спокойствіе. Въ самомъ 
Евангеліи встрѣчаются довольно живыя и наглядныя черты 
пагубной безпечности людей предъ моментомъ пакипришествія 
Христова: „тогда два будета на селѣ: единъ поемлется, а дру
гой оставляется. Двѣ мелющѣ въ жерновахъ: едина поемлется, 
и едина оставляется* 3). Въ то время, какъ люди будутъ зани
маться обычными своими работами, пакъ, наьр.: жатвой, мо
лотьбой, и не оказывать ни малѣйшаго предчувствія къ знаме
ніямъ врѳменъ, наступитъ славный и великій день пакиприше
ствія Господня.

По тѣсной связи міра нравственнаго съ міромъ физическимъ 
упадку нравственности въ человѣчествѣ предъ днемъ пакипри
шествія Христа Господа соотвѣтствовать будутъ необычайныя
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Св. Златоустъ на Еванг. Матѳея 324 стр. Бесѣда LXXYII,
*) 1 Ѳесс. б, 8.
») Ме. 24, 40,  ̂41.
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движенія во всей видимой природѣ. На мысли о замѣчательныхъ 
движеніяхъ п перемѣнахъ въ области природы, предваряющихъ 
пакидришествіе Сына человѣческаго, особенно любитъ остана
вливаться Новозавѣтное Писаніе; подобно тому какъ и ветхозав. 
писатели *), при изображеніи „дня Іеговы“, говорятъ о космиче
скихъ явленіяхъ и перемѣнахъ. Изображая міровыя явленія, 
предваряющія день втораго пришествія Христа, Евангелисты 
Матѳей и Маркъ повѣствуютъ о небесныхъ движеніяхъ, Лука о 
земныхъ, а Іоаннъ въ своемъ Апокалипсисѣ соединяетъ сказанія 
всѣхъ трехъ Евангелистовъ—синоптиковъ: „Абіе же (βύθεως Ье) 8)

*) Ис. 18, 4 и д, Іер. 4, 23; Іер. 7, 2; ср. 32, 7; Іоил. 2, 10 и д. 3, 3; 4, 14
2) Для тѣхъ, боя подъ днями скорби разумѣли не дни великихъ, никогда 

не слыханныхъ бѣдствій отъ антихриста, а дни разрушенія Іерусалима, слово 
εύθέως Мѳ. 24, 29 представляло не малый камень преткновенія; подыскано 
нѣсколько изъясненій, по количеству даже превышающихъ число буквъ въ 
этомъ греческомъ словѣ. Такъ, Глассій старается доказать, что ,,εύθέως* по
казываетъ медленность (moram) (Gloss. Philol. S. 1705 p. 951), ссылаясь для 
подтвержденія этого на мѣсто Мѳ. 13, 5. 4, 5. Другіе* (Wolf. Curae 1, 350 
ed. 2) переводятъ „εύθέιυς" нечаянно, непредвидѣнно, внезапно, что стара
ются доказать ссылкою на Іоанн. 6, 21. Дѣян. 12, 10. Апок. 4, 2; также 
Геродіанусъ ΥΙΙΙ, 1, у котораго упоминается ο „φυγή εύθείςι — внезапномъ 
бѣгствѣ Это значеніе принято было и у Вернсдорфія, который въ 1714 году 
разсуждалъ о нашемъ евангельскомъ текстѣ, и Олеарія, который утверждалъ, 
что въ Іов. 5, 3. Евр. слово „pit-om* LXX перевели словомъ „εύθ^ως*. Къ 
нимъ примыкаетъ и Schottius, Commentarium exegetico-dogmaticum sermo
num de reditu Iesu Christi. Ien. 1820, 98 sq., который думаетъ, что текстъ 
Матѳея есть греческій ^переводъ съ Еврейскаго идіома, и что Матѳей на
писалъ ,,pit-om“. По мнѣнію этихъ ученыхъ богослововъ смыслъ текста бу
детъ: всякій разъ, какъ наступаютъ явленія, указанныя въ 29 стихѣ, они 
происходятъ внезапно. Но всякій кто пишетъ: вдругъ послѣ бѣдствія, дума
етъ показать, что это бѣдствіе отдѣлено отъ послѣдующаго небольшимъ про
межуткомъ времени. Относить же вмѣстѣ съ Олеаріемъ ,,€ύθέωςα не къ μβτά 
την θλΐψιν τ. ή. έ., но къ глаголу σκοτισθήσβται кажется противоконструктно 
и едва ли поэтому возможно. Другіе какъ Sim. Episeopius полагаютъ, что 
подъ „θλΐψιν Ίφν ήμ€ρών £ке(ѵшѵ“ разумѣется всеобщее бѣдствіе, тяготѣвшее 
иадъ Іудеями послѣ сожженія ихъ города, въ продолженіе долгаго періода 
времени. Къ атому млѣнію примыкаетъ, кажется, Гофмаяъ (Weissagung und 
Erfiillung. 2. 276—278); но съ нимъ трудно согласить етихи 21 и 22.—Иные, 
какъ В. Scheibel (ср. Sehot. 1. с.), отсылаютъ пасъ къ божественному счету; 
ибо у Бога тысяча лѣтъ, какъ одинъ день; но Хриетосъ, научая людей, го
ворилъ человѣческимъ языкомъ. Ссылаются нѣкоторые на свойства пророче
скаго видѣнія, по которому далекія разстоянія могли казаться близко лежа-
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по скорби дней тѣхъ; т.-е. вскорѣ послѣ скорбныхъ дней анти
христовыхъ, или, какъ по Евангелисту Марку, въ тыя дни, по 
скорби той, солнце померкнетъ, и луна не дастъ свѣта своего 
(ού δώσει τό φέγγος αύτης) и звѣзды спадутъ съ небесе, и силы 
небесныя подвигнутся, говоритъ Ев. Матѳей. Евангелистъ же 
Лука предварительно знаменій въ небесныхъ свѣтилахъ упоми
наетъ еще „труси велицы по мѣстамъ и глади и пагубы (норы)" ‘). 
У Ев. же Іоанна Богослова находимъ такой распорядокъ въ зна
меніяхъ конца міра и пакипришествія Господа. Сперва произой
детъ великое землетрясеніе; затѣмъ, солнце станетъ мрачнымъ, 
луна сдѣлается какъ кровь; потомъ, звѣзды спадутъ съ неба и, 
наконецъ, небо скроется, свившись какъ свитокъ *). Непред
убѣжденный читатель легко замѣтитъ въ этихъ словахъ Тайнозри
теля описаніе дѣйствительныхъ явленій, хотя и не можетъ не 
выразить удивленія предъ необычайностію ихъ; но эта необычай
ность вполнѣ соотвѣтствуетъ ихъ знаменательности. Тогда какъ 
будущія необычайныя колебанія и потрясенія природы на боль
шинство безпечныхъ въ человѣческомъ родѣ окажутъ скорбное 
потрясающее дѣйствіе; въ самой внѣчеловѣческой природѣ, какъ 
невольно подпадшей игу суеты и тлѣнія, упомянутыя необы
чайныя явленія будутъ признакомъ ея обновленія и улучшенія. 
Если въ явленіяхъ, подобныхъ только что описаннымъ Ев. Лу
кою, упоминаемыхъ 3) Ев. Матѳеемъ и относящихся собстленно 
къ землѣ (гладахъ, пагубахъ, трусахъ по мѣстамъ), нельзя не 
признать начала мукъ рожденія новаго міра, то въ міровыхъ 
явленіяхъ, теперь занимающихъ наше вниманіе, нельзя не видѣть

щами: ибо мн видимъ нѣкоторыя звѣзды сосѣдними, между тѣмъ какъ одна 
отъ другой находятся иа далекомъ разстояніи. Но между разрушеніемъ Іеру
салима и послѣднимъ судомъ предполагается фактъ распространенія христіан
ства между всѣми народами, чего нельзя включить въ объемъ краткаго 
,,εϋθέαις“. — Иные прибѣгаютъ къ критическимъ поправкамъ: Weber приба
вляетъ „εύθέως" къ стиху 28-му, частицу же δέ полагаетъ послѣ μετά. Ξο это 
противъ всѣхъ кодексовъ и переводовъ древнихъ (Schott. 1. с. р. 95). Dor
ner, tract. teolog. Р. 18. et 14. Nota 6. Наше объясненіе „εύθέαις“ встрѣ
чается у Златоуста, Дорнера, Р. Гофмана и др.

*) Мѳ. 24, 29; Мр. 13, 24; Іук. 21, 25.
*) Апок. 6, 13 и 14.
3) Мѳ. 24, 7.
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конца этихъ мукъ. Земля паи міръ вообще, при современномъ 
его состояніи находящійся въ мукахъ рожденія, естественно 
долженъ имѣть конецъ этимъ мукамъ, и этотъ-то конецъ мукъ 
ознаменуется необычайными явленіями какъ на землѣ, такъ и 
на небѣ. Упоминаніемъ о землѣ и небѣ, двухъ раздѣльныхъ 
предметахъ, совокупнымъ указаніемъ которыхъ въ Св. Писаніи 
обыкновенно обозначается весь видимый міръ, ясно показы
вается, что и необычайныя знаменія на небѣ и землѣ будутъ 
имѣть отношенія ко всей видимой вселенной; они обозначатъ 
время ея преобразованія, хотя и не будутъ означать самаго пре
образованія. Что послѣднее вѣрно, такъ это видно изъ Ев. Мат
ѳея, гдѣ послѣ указанныхъ явленій въ небесныхъ свѣтилахъ упо
минается земля и живущія на ней племена *). Какъ земля при 
знаменіяхъ конца не преобразуется, а только готовится къ пре
образованію, такъ и небо. Свѣтила на немъ не исчезнутъ *), 
а только помрачатся,· относительно солнца съ луною это ясно 
показываютъ приложенныя къ нимъ сказуемыя: солнце померк
нетъ, луна приметъ кровавый видъ, иди не дастъ чистаго сво
его свѣта. Что касается звѣздъ, το о нихъ говорится въ Еван
геліи Матѳея, что онѣ спадутъ съ небесе — οί άστερες πεσοΰ- 
νται άπό τοΰ ούρανοΟ. Въ Апокалипсисѣ, правда, замѣчается: 
звѣзды небесныя падоша на „землю*; но невозможность паденія 
звѣздъ—тѣлъ несравненно большихъ земли—*) на землю, причемъ 
бы она осталась еще въ своемъ настоящемъ видѣ и состояніи, 
а также и совершенное умолчаніе въ Евангеліи о мѣстѣ паденія 
звѣздъ, безъ сомнѣнія, показываетъ, что и дѣйствіе будущаго 
паденія звѣздъ нужно понимать въ смыслѣ исчезновенія, прекра
щенія ихъ мерцанія,—въ смыслѣ угасанія, причемъ онѣ кажутся 
какъ бы упавшими невѣдомо куда на землю, подъ ними находя
щуюся. За такое пониманіе дѣйствія будущаго паденія звѣздъ 
говоритъ значеніе глагола πίπτω, употребленнаго въ Ев. Мѳ. 24, 
29 вмѣсто έκπίπτω въ смыслѣ исчезнуть 4).

‘) Мѳ. 24, во.
*») „Солнце померкнетъ, будучи не уничтожено, но побѣждено свѣтомъ при

шествія Христова®. Златоустъ.
*) Напр., „солнце въ 850,000 разъ тяжелѣе земли, и въ 1,400,000 болыие 

ея“: К. Фрамаріонъ „Исторія неба". 1879 г. Стр. 519,
*) Такъ Olshausen.
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Вмѣстѣ съ изчезновеніемъ свѣта въ свѣтилахъ неба предъ вто
рымъ пришествіемъ Христовымъ наступитъ полная утрата небес
ными свѣтилами теплота, столь благотворной для теперешней 
ж и зн и  въ мірѣ. По современной, общепринятой въ естественныхъ 
наукахъ такъ называемой теоріи развитія міра, всѣ, находящіяся 
теперь въ раскаленномъ состояніи, свѣтила (напр., солнце, Вене
ра и др.) постепенно охлаждаются вслѣдствіе того, что ихъ те
плота мало-по-малу улетучивается въ холодное міровое простран
ство. „Солнце— это звѣзда, подверженная измѣненіямъ. Уже на 
его поверхности показываются пятна и пятна довольно многочи
сленныя. Изъ вѣка въ вѣкъ эти пятна дѣлаются чаще. Солнце 
охлаждается, медленно теряетъ свою теплоту и свой свѣтъ... Въ 
данное время оно находится въ своей второй фазѣ, въ своемъ 
фотосфернческомъ періодѣ. Но все-таки наступитъ время, когда 
солнце вступитъ въ свою третью фазу и его отвердѣвшая по
верхность не будетъ уже испускать свѣта и теплоты, дарующихъ 
жизнь природѣ. То же случится и съ прочими планетами" *)· — 
Поэтому если въ Св. Писаніи — въ исторіи ли творенія *), или 
при упоминаніи о всѣхъ общеизвѣстныхъ свѣтилахъ совмѣстно *) 
заходитъ рѣчь о солнцѣ, лунѣ и звѣздахъ, объ органахъ и носи
теляхъ только свѣта, то этимъ не исключается мысль о гряду
щихъ измѣненіяхъ въ природѣ и теперешнихъ дѣйствіяхъ свѣ
тилъ неба. Указаніе на свидѣтельство Св. Писанія о солнцѣ, лунѣ 
и звѣздахъ, какъ носителяхъ свѣта, не даетъ еще нашъ права 
ослаблять изъясненіе мѣстъ Нзв. Библіи, касающихся будущей 
судьбы этихъ космическихъ тѣлъ, — ослаблять до такой степени, 
чтобы видѣть въ словахъ о солнцѣ померкшемъ и лунѣ не даю
щей свѣта своего простое обозначеніе солнечнаго и луннаго за- 
тмѣнія; въ рѣчи же о паденіи звѣздъ только указаніе на падаю
щія звѣзды. Всѣмъ извѣстно, что обычныя солнечныя и лунныя 
затмѣнія не бываютъ одновременно; напротивъ, затмѣніе солнца 
бываетъ только при новолуніи, затмѣніе же луны только при пол
нолуніи. Съ другой стороны, не неизвѣстно и необычное, чрез-

*) „Исторія неба" К. Фрамаріона 1879 г. Ibid. 
’) Быт. 1; 14. 15.
э) Ср. напр., Ис. 13, 9. 10, тавже 14, 12.
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вычайное затмѣніе свѣтилъ неба; такъ при смерти Христа Спа
сителя былъ мракъ по всей землѣ, во время полнолунія *). Не
обычайное дѣйствіе въ звѣздахъ предъ вторымъ пришествіемъ 
Христовымъ и кончиною міра указывается какъ сказуемымъ при 
звѣздахъ: „спадутъ съ небесе“, такъ еще болѣе слѣдующимъ за 
упоминаніемъ о звѣздахъ выраженіемъ: „силы небесныя подвиг
нутся”. Мы далеки отъ мысли понимать это выраженіе плеона- 
стически, т.-е. видѣть *) въ силахъ небесныхъ обозначеніе всей 
совокупности звѣздъ. Но мнѣнія, что данное выраженіе употре
блено именно о звѣздахъ небесныхъ, не можемъ не принять. Ко
нечно, это послѣднее мнѣніе нельзя ставить въ связь съ мнѣні
емъ древнихъ объ обитаніи ангеловъ на звѣздахъ, и такимъ 
образомъ выраженіе „силы небесныя подвигнутся* толковать о 
воинствѣ ангельскомъ, которое въ высшихъ сферахъ своего оби
танія придетъ будто бы въ движеніе и нѣкотораго рода безпо
койство предъ вторымъ пришествіемъ Христовымъ. Мысль объ 
ангелахъ-небожителяхъ является въ мѣстѣ нашего выраженія 
совершенно не идущею къ общему строю рѣчи, въ которой раз
суждавшей прямо и исключительно только о естественныхъ, над
земныхъ явленіяхъ3). Отношеніе упомянутыхъ у Евангелиста 
силъ неба къ звѣздамъ надо мыслить какъ отношеніе силъ и 
законовъ неба вообще къ свѣтиламъ небеснымъ и въ особенно
сти же къ звѣздамъ. Припомнимъ, что звѣзды въ книгѣ Іова *) 
являются прикрѣпленными къ небу, отношеніе неба къ землѣ 
представляется подъ видомъ господства неба надъ землею. Какъ 
господство видимаго неба надъ землею подчинено извѣстнымъ, 
болѣе ел и  менѣе опредѣленнымъ законамъ, такъ и связи звѣздъ 
съ самимъ небомъ поддерживаются и сохраняются извѣстными 
силами. Когда звѣзды спадутъ съ неба, самое небо измѣнится, 
тогда и вмѣстѣ съ тѣмъ силы5), поддерживающія отношеніе не
бесныхъ свѣтилъ какъ взаимно между ними, такъ и къ нашей 
землѣ, поколеблются (σαλευθήσονται), т.-е. придутъ въ безпоря-

·) Ме. 27, 45.
*) Противъ Olshausen—а.
*) Противъ Wetstein—а.
*) Іова 38, 41 и д.
*) Virtutes caelaram по Вульгатѣ.
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доеное, необычайное движеніе; свѣтила небесныя выдутъ изъ 
теперешнихъ своихъ орбитъ. Подобный же переворотъ произойдетъ 
и на землѣ; онъ обозначается въ Евангеліи Луки словомъ „σά
λος*— возмущеніе. Эклиптика земли и теперь постоянно накло
няется, а въ будущемъ можетъ дойти до того, что землѣ не воз
можно будетъ обращаться около солнца. Одинаковость, будущаго, 
необычайнаго дѣйствія на землѣ и на небѣ указываетъ и на оди
наковость слѣдствія этого дѣйствія для земли и неба, т.-е. на 
имѣющее вскорѣ постигнуть ихъ преобразованіе.

Въ необычайныхъ движеніяхъ и измѣненіяхъ небесныхъ свѣ
тилъ предъ днемъ пакипришествія Христа иные толкователа- 
аллегорпсты хотятъ видѣть образное выраженіе величайшихъ 
грядущихъ бѣдствій въ человѣчествѣ. Не говоря уже о несоот
вѣтствіи аллегорическаго объясненія текста Писанія о будущихъ 
движеніяхъ и измѣненіяхъ въ небесныхъ сферахъ его контексту, 
а также не упоминая о трудно согласимомъ разнообразіи въ изъ
ясненіи аллегористовъ'), самое главное основаніе аллегориче
скаго изъясненія — аналогія ветхозавѣтныхъ мѣстъ 2), преимуще
ственно изъ пророковъ, въ которыхъ дѣйствительно бѣдствія и 
несчастія разнаго рода, постигающія людей, представляются подъ 
образомъ помраченія небесныхъ свѣтилъ, — это основаніе не такъ

·) Такъ Гродій изъясняетъ Мѳ. 24, 29, объ упадкѣ христіанства; Дорверъ 
прямо нанротпвъ — объ упадкѣ язычества. Генгетепбергъ въ предисловіи къ 
своему Kircbenzeitung 1849 приводитъ также образное толкованіе. Помра
ченіе солнца и луны для Генгетенберга ееть образъ тяжелыхъ и печальныхъ 
Бременъ въ человѣчествѣ. „Противъ этого я могу, говоритъ Гебартъ, вонер- 
выхъ, поставить вопросъ, не было ли совершенно излишнимъ указывать въ 
образѣ аа печальныя и тяжелыя времена, послѣ того, какъ таковыя описаны 
прежде прямыми словами, и послѣ того, какъ упомянуто, какое дѣйствіе про
изведутъ печальныя и тяжелыя времена антихриста. При атомъ, въ етихѣ 29, 
24 гл. Мѳ. помраченіе солнца и луны представляется прямо слѣдующимъ за 
печальными и тяжелыми временами. И цитаты изъ Ветхаго Завѣта не доказы
ваютъ того, что онѣ должны доказать. Правда, мысль о потемнѣніи солнца и 
луны такъ же, какъ ихъ противоположность, встрѣчается въ Вхз. Библіи въ 
образномъ смыслѣ. Но гдѣ это бываетъ, находятся прямыя указанія для образ
наго толкованія... Но такъ какъ образное пониманіе здѣсь ничѣмъ не доказы
вается, то ничего не остается иного, какъ собственное п он и м ан іеHebart, 
Die zweite sichtbare Zukunft Christi. S. 45.

' )  Iep. 15, 9. Mhx. 3, 6; ср. Apx. Михаила на Дѣли. Ап. стр. 66.
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еще твердо и незыблемо, чтобы исключало возможность иного 
объясненія, не аллегорическаго. Всякій, конечно, согласится, что 
и ветхозавѣтные писатели не могли бы представленіями о ка
тастрофахъ въ небесныхъ областяхъ пользоваться какъ образами, 
еслибы эти катастрофы сами въ себѣ не имѣли когда-либо дѣй
ствительнаго обнаруженія, не должны бы были явиться во внѣ, 
дѣйствительно. Только потому, что небо нѣкогда придетъ въ ко
лебаніе и земля въ потрясеніе, только потому, что небо нѣкогда 
днемъ сдѣлается мрачнымъ и свѣтила на неяъ погаснутъ, — толь
ко по этому уже одному великія космическія явленія и состоянія, 
предносившіяся пророческому взору въ далекомъ будущемъ, мог
ли быть образами настоящей земной жизни и ея скорбей. Для 
лучшаго описанія бѣдствій настоящаго временп пророки есте
ственно пользовались въ качествѣ образовъ тѣми происшествія
ми, которыя, если наступятъ, будутъ имѣть слѣдствіями такія 
несчастія, коихъ и прежде никогда не было п послѣ никогда не 
будетъ.

При этихъ необычайныхъ и страшныхъ явленіяхъ въ области 
природы, естественное человѣчество, не проникнутое чувствомъ 
христіанскаго ожиданія дня втораго пришествія Христова, при
детъ въ замѣчательное замѣшательство. Люди грѣховнаго міра 
начнутъ издыхать (άποψύχειν) отъ страха бѣдствій, грядущихъ 
на вселенную, не умирать собственно, а теряться совершепно 
духомъ, изнывать, внутренно томиться сердцемъ при тревожномъ 
представленіи и непосредственномъ ощущеніи страшныхъ собы
тій природы, предваряющихъ послѣдній день. Со стороны психи
ческой, далѣе, овладѣютъ такими людьми чувства щемящаго уны
нія и тревожнаго недоумѣнія; чувства эти разовьются и возра
стутъ въ душѣ глубоко грѣшныхъ людей до такой степени, что 
Ев. Лука1) не находитъ другаго выраженія для означенія ея, 
какъ: „туга языкомъ отъ нечаянія, шума моренаго и возмущенія*. 
„Туга“ — (συνοχή) — это для всѣхъ замѣтное выраженіе боязни 
сердца*), сказывающееся въ общей сдавленности, стѣсненности 
всего организма. Такое психо-физическое состояніе, усвояемое 
большинствомъ людей чувственно и язычески настроенныхъ предъ

*) Іук. 21, 25, 26.
*) 2 Кор. 2,4: συνοχή καρΜας.
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днемъ парусіп Хрпста, сопровождаться будетъ въ нихъ чувст
вомъ великаго недоумѣнія отъ шума морскаго и возмущенія (έν 
άπορίψ ήχους θαλάσσης και σάλου). Глубокія волненія сердецъ 
человѣческихъ, соединенныя съ неотразимыми и бурными волне
ніями на морѣ, потрясенія коры земной и колебанія въ высшихъ 
сферахъ неба — ботъ  своего рода togii vovogu послѣдняго дня 
міра, подобное состоянію міра предъ первымъ днемъ его.

Среда глубокаго мрака, наступившаго во вселенной, и потем
нѣнія сознанія людей міра вдругъ засіяетъ никогда невиданный 
свѣтъ на небѣ, п всѣ люди, даже тѣ, которые думали скрыться 
въ пещерахъ п въ ущельяхъ горъ ‘), уводятъ его. Свѣтъ этотъ 
освѣтитъ подсолнечную, какъ молнія, отъ востока до запада, — 
освѣтитъ вдругъ и повсюду. То будетъ знаменіе Сына человѣче
скаго на небѣ2). Что это будетъ за знаменіе, съ точностію опре
дѣлить довольно трудно. Въ Евангеліи Матѳея говорится, что 
это знаменіе явится на небѣ (έν τώ ούρανώ) и произведетъ дѣй
ствіе на землю. Явленіе его на небѣ всего умѣстнѣе п прилич
нѣе, такъ какъ это знаменіе предваритъ явленіе Сына человѣ- 
скаго съ неба же; дѣйствіе же этого знака ближе всего коснется 
вѣрующихъ во Христа, будетъ состоять въ предъуказаніа имъ из
дали Его грядущаго во славѣ, хотя въ то же время проникнетъ и 
сердца невѣрующихъ, приверженцевъ и поклонниковъ антихриста. 
Вызванное явленіемъ этого знака состояніе плача *) всѣхъ шеменъ 
земли, т.-е. „человѣчества, потерявшаго всякія законныя, поли
тическія и общественныя отношенія и являющагося только въ 
формѣ національныхъ типовъ природы4)—должно считать за про
долженіе состоянія, возникшаго въ человѣчествѣ вслѣдствіе необы
чайныхъ грядущихъ явленій природы. Но дѣйствіе созерцанія Сына 
человѣческаго въ непосредственно предшествующемъ Его явле
ніе — знакѣ слѣдуетъ относить къ тѣмъ изъ среды человѣчества, 
которые до конца дней міра сохранятъ теплую вѣру во Христа, 
исполнены будутъ жпвой надежды на Него, и при упомянутыхъ 
необычайныхъ явленіяхъ природы восклонятъ головы п взоры

') Алое. 6 ,15 . 
*) Мѳ. 24, 30.
3) Мѳ. 24, 30.
4) Такъ Lange.
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сбои. Что касается противоположнаго мнѣнія, что въ атомъ зна
кѣ будутъ созерцать грядущаго Сына человѣческаго рѣшительно 
всѣ люди безъ различія, то допустить это не даетъ права ни одно 
слово контекста, особенно вели взять во вниманіе, что τό σημείοѵ 
του υί. τ. ά. отнюдь не означаетъ знаменія самого же Сына че
ловѣческаго ‘), не значитъ и чуда, которое произведетъ Сынъ 
человѣческій, какъ думаетъ Фрвтче, не довольствуясь сказаннымъ 
о необычайныхъ явленіяхъ природы въ стихѣ 29-мъ. Ибо въ 
противномъ случаѣ не видно, почему контекстъ не сказалъ: явсѣ 
племена земли узрятъ знаменіе", а поставилъ: „узрятъ Сына че
ловѣческаго*... Роосъ, толкователь Писанія, полный „тихой глу
бины®, по замѣчанію Делича, въ своихъ „vermischten Abhandlun- 
gen" выражается объ атомъ будущемъ знаменіи Сына человѣче
скаго такъ2): „это есть нѣчто видимое, ибо оно явится. 9то есть 
нѣчто, что явится въ небѣ, или на небѣ. Это есть нѣчто, что 
покажетъ пришествіе Судіи (?), являющагося въ своемъ прослав
ленномъ человѣчествѣ, ибо оно есть знаменіе Сына человѣческа
го. Когда такимъ образомъ увидятъ это знаменіе, то скажутъ: 
теперь грядетъ Тотъ, Который такъ часто называлъ Себя на зем
лѣ Сыномъ человѣческимъ. И они увидятъ Сына человѣческаго 
грядущаго на облакахъ небесныхъ съ великою силою и славою".

Это „нѣчто", повторенное у Рооса нѣсколько разъ, безъ со
мнѣнія, показываетъ, что сущность или природу знака, о кото
ромъ рѣчь, трудно съ точностію опредѣлить, несмотря на все 
стараніе. Дѣйствительно, разнообразіе составленныхъ опредѣле
ній *) свидѣтельствуетъ объ этой трудности, которую обходитъ 
каждый толкователь по своему. Самое древнее опредѣленіе этого 
знака: „знаменіе креста на небѣ"; (Златоустъ, Ефремъ Сиринъ 
н др.); болѣе новое: „явленіе свѣта, предварительный блескъ 
мессіанской славы" (Меуег). Думать, что предъ славнымъ при-

*) Такъ Bengel.
*) Выдержка эха приводится въ сочиненіи Cremer’a „Eschatalogisclie Rede 

les. Chr“. Ha 111 S.
’) Обзоръ различныхъ, частію совершенно нелѣпыхъ, изъясненій иашего 

„σημ£ΐον“ находится у Euiid. Hofmaim’a, D. Wiederkunft Christi S. S. 50—62. 
Его собственное разрѣшеніе проблемы (S. 59 и f.) не стоитъ, влрочемъ, вы- 
ше всѣхъ сомнѣній и недоумѣній, и источникъ его изъясненія не совсѣмъ 
чистъ.
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щр.ствіемъ Хрпста-Судіи явится необывновеяный свѣтъ на небѣ — 
отраженіе славы его пакипришествія — весьма естественно, пря
чемъ можно предполагать, что ютъ свѣтъ приметъ форму креста, 
который, по Св. Златоусту, свѣтлѣе солнца, или форму звѣзды'), 
подобно той, которая явилась предъ рожденіемъ Христа, или же, 
наконецъ, видъ огненнаго облака — столба, предшествовавшаго 
Израилю въ пустынѣ Аравійской. Въ первомъ, второмъ и третьемъ 
случаѣ знаменіе Сына человѣческаго будетъ знаменіемъ, вполнѣ 
соотвѣтствующимъ своей цѣли, — знаменіемъ, опредѣленно и ясно 
замѣтнымъ для тѣхъ, кои будутъ имѣть возможность видѣть его; 
почему слово „ знаменіе “ въ греческ. подлинникѣ поставлено съ 
опредѣленнымъ членомъ: „τό σημεΐον". Для полноты объясненія 
этого знаменія Сына человѣческаго можно указать на явленіе 
славы (Ь<5£<х) Божіей на небѣ и за яею видѣніе Сына человѣче
скаго, бывшее первомученику Стефану *). Св. Стефанъ среди 
своихъ жестокихъ мученій, перенесенныхъ имъ отъ Іудеевъ, уви
далъ утѣшительное знаменіе славы Божіей на небѣ, какъ знакъ 
своего освобожденія отъ земныхъ мученій со стороны своихъ 
враговъ; точно такъ и всѣ истинные послѣдователи Христа сре
ди скорбей и несчастій послѣдняго антихристова времени уви
дятъ на небѣ ясное отраженіе славы грядущаго Христа-Судіи, 
какъ радостный знакъ своего освобожденія. Честный крестъ, какъ 
символъ нашего освобожденія и спасенія всего скорѣе явится 
опять и во второе пришествіе Христово, какъ честный животво
рящій, достопокланяемый и святый скипетръ Царя-Христа ®).

Мнѣніе отцовъ Церкви, что это знаменіе Сына человѣческаго, 
пакигрядущаго со славою, явится на небѣ въ формѣ креста*), 
даетъ мѣсто тому предположенію, что знаменіе пакигрядущаго

0  Такъ OIshausen съ указаніемъ на Чиелъ 24, 17.
!) Дѣли. 7, 55.
*) Св. Ефремъ Сиринъ, Слово на честный крестъ въ Твор. Св. Отецъ. XIV 

41. Сн. Св. Кирилла Іерусал. оглас. поученіе. XY.
*) Крестъ пакипришествія Христова, имѣющаго произойти въ полночь (Lact 

inst. 7, 19 и Hieron. Т. ТІІ р. 203), по аналогіи съ крестомъ, явившемся 
равноапоетольному Константину, въ полумракѣ вечернихъ сумерокъ, произой
детъ отъ естественнаго колебанія свѣтовыхъ лучей (напр., луны), свойственна
го метеорологическимъ явленіямъ. Прав. Обозр. 1886 г. Іюль. 578 етр. Статья 
Р еи . М. Д. А. Архим. (нынѣ Епископа) Христофора.
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Хриета ближе всего будетъ имѣть значеніе для увѣровавшихъ 
къ тому времени Іудеевъ, считавшихъ нѣкогда крестъ за соб
лазнъ для себя, атеперь признающихъ въ немъ орудіе искупле
нія отъ грѣховъ. По отношенію къ самому пакипришествію Хри
стову, крестъ, предуказывающій Его, означитъ это шествіе Хрп
ста съ неба какъ побѣдное, славное, торжественное. Съ тѣмъ же 
смысломъ и значеніемъ будетъ громогласная труба ангельская, 
звукъ которой раздастся съ неба при второмъ пришествіи Хри
стовомъ и всѣми живущими на поверхности земной будетъ услы
шанъ. Въ частности, этотъ гласъ пакипришествія Христова име
нуется гласомъ Архангела, а самая труба— трубою Вожіею, илп 
послѣднею — „прозвучавшею по повелѣнію Божію“ ’). Повелѣніе 
отъ Бога Отца ири пакипришествіи Іпсуса Хриета Сына Божія, 
взойдетъ къ ангеламъ Божіимъ *). Они, по зову высшаго изъ ан
геловъ—архангела, возвѣстятъ 2) міру человѣческому второе при
шествіе Хриета, какъ нѣкогда объявили п первое *). Но если тог- 
да ангелы возвѣщали людямъ о мирѣ, миролюбивомъ — миротвор
номъ Царѣ-Искупителѣ, то теперь, при второмъ его пришествіи, 
будутъ взывать5) о Немъ какъ Судіи, и призывать земнородныхъ 
къ сильной битвѣ, къ полному уничтоженію враговъ Хрпста и 
Его Церкви, къ рѣшительному истребленію антихристіанской 
силы, пораженію князя міра ®).

Какъ далеко прострется этотъ зовъ ангельскій къ міру чело
вѣческому при пакипришествіи Христовомъ, объ атомъ въ Св. 
Евангеліи повѣствуется, что посланные изъ облаковъ Сыномъ 
человѣческимъ ангелы соберутъ избранныхъ Его отъ четырехъ 
вѣтровъ, отъ конецъ небесъ до конецъ ихъ, илп отъ конца зем
ли до конца неба 7). Тогъ же гласъ сонма ангеловъ коснется п 
слуха людей не избранныхъ, грѣховныхъ, дѣлающихъ беззаконіе, 
приверженцевъ антихрпста-беззакопнпка. Для сихъ послѣднпхъ

*) I Сол. 4, 16. 1 Кор. 15. 52.
*) См. Евр. 1, 6 и объясненіе Св. Григорія Ниескаго, противъ Евноыія. Кн. 

4-я Русек. переводъ при М. Д. А. т. XLI. Y, 452-453 стр.
») Мѳ. 13, 41; 24, 31; 25, 31.
») Іук. 9, 2 -1 4 .
·) Св. Златоустъ.
') 2 Ѳеее. 2, 8. 1 Кор. 15, 24 и д.
*) Мѳ. 24, 31: ср. Мр. 13, 27.
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будущій гласъ ангельскій при пакипришествіи Христа будетъ гро
момъ уничтоженія *), тогда какъ для избранныхъ, истинно вѣрую
щихъ, радостнымъ голосомъ освобожденія, спасенія. Еще дальніе и 
всеобъемлющее будетъ дѣйствіе трубы втораго пришествія Хри
стова. При дѣйствіи ея ангелы не только собираютъ избранныхъ 
Христовыхъ отъ четырехъ вѣтръ, но по звуку ея мертвые вос
кресаютъ, и живые измѣняются а). Какова сущность, или составъ 
этой трубы, въ новозавѣтномъ Оловѣ Господнемъ не говорится; 
о трубѣ пакипришествія Госиодня замѣчается только, что это 
труба Божія и послѣдняя. Оба такія опредѣленія прилагаются 
къ ней въ виду ея сильнаго и необычайнаго дѣйствія. Извѣстно, 
что еще въ Ветх. Завѣтѣ сильныя и необычайныя дѣйствія ирі- 
урочиваются къ звучанію послѣдней трубы (такъ напр., при взя
тіи Палестинскаго города Іерихона). По могущественности сво
его дѣйствія послѣдняя труба называется и трубою Божіею, при 
томъ же „она звучитъ по повелѣнію Божію и возвѣщаетъ при
шествіе Божіе" 8). Мы не можемъ при изъясненіи отвлечься отъ 
образа трубы; нужно быть живымъ свидѣтелемъ проявленія сущ
ности этого образа, чтобы понять его; толковники, желая изъ
яснить этотъ образъ, замѣняютъ его другими4), что, понятно, 
мало помогаетъ дѣлу. Относительно самаго собиранія ангелами 
голосомъ и трубою избранныхъ отъ четырехъ вѣтръ, съ не
сомнѣнностію можно признать изъясненіе, сдѣланное въ треть
емъ вѣкѣ Орденомъ, на основаніи ветхозавѣтной книги Числъ'): 
„отъ четырехъ вѣтръ священники, трубя трубою, собираютъ 
тѣхъ, которые изъ числа лагерныхъ Израиля (ex castris Israel), 
п ботъ , сообразно воинскому приготовленію священниковъ тру
бящихъ, ангелы Христа съ трубою великою созовутъ избранныхъ 
Его отъ четырехъ вѣтровъ" *). Расположеніе народа Божія по 
четыремъ сторонамъ міра образно означало, что народъ этотъ 
представляетъ въ извѣстномъ отношеніи коренныхъ жителей всей

') Ср. Исаіи 80, 30.
2) 1 Мѳ. 24, 81. 1 Кор. 15, 52; 2 Соя. 2, 1.
’) См. Wahl, Clavis N. Т. Ѵоі 11 pag. 441.
‘) Напр. „сигналъ® у Lange, „мановеніе" у другихъ.
6) Числъ 10, 1—10. 
f·) Migne Т. XIII, р. 1680.

іа
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земли *), поэтому и созывъ его отъ четырехъ вѣтровъ означалъ 
призывъ всей земли, сало еобою разумѣется только настолько, 
насколько на ней есть подобные но своей жизни и стремленіямъ 
ветхозавѣтному Израилю, живо сознающему свое истинное при
званіе. Этотъ образъ призыванія ветхозавѣтнаго Израиля отъ 
четырехъ вѣтровъ прилагается теперь къ созыву духовнаго но
возавѣтнаго Израиля отъ одного края неба до другаго,—созыву 
ко Христу, грядущему во Царствіи Своемъ, И понятно, какъ 
плотскій Израиль созывался для ратнаго дѣла п поддержанія 
чести Побѣдителя, такъ п духовный Израиль сорвется для того, 
чтобы составить военную, такъ-сказать, свиту Христа при Его 
парусіи, сущность которой есть побѣда.

Откуда π въ какомъ объемѣ будутъ ангелы собирать избран
ныхъ для встрѣчи пакигрядущаго Господа-Христа, на это есть 
ясныя указанія въ Словѣ Божіемъ. Такъ, Самъ Господь въ тѣхъ 
же наглядныхъ и живыхъ выраженіяхъ а), въ которыхъ указы
ваетъ на внезапность втораго пришествія Господня и наступле
ніе его среди занятій обыденной живни, даетъ свидѣтельство іі 
о томъ, что лица, достойныя Его встрѣчи, взяты будутъ для нея 
изъ всякаго человѣческаго общества, что на избраніе это не 
будетъ имѣть вліяніе ни общность мѣста, ни работы, ни даже 
общность положенія и семейной связи. „Въ то время, какъ всѣ 
безпечно будутъ заниматься дѣлами своими на селѣ, т.-е. въ мі
рѣ, единъ, т.-е. праведникъ будетъ взятъ для срѣтенія Господа
на воздухъ, а другой, т. е. грѣшникъ и недостойный срѣтнть 
Господа, останется долу“ 8), говоритъ бл. Ѳеофилактъ. „IIсви
дится и оставляются, учитъ Св. Златоустъ, и слуги и рабы, и 
тѣ, которые будутъ упражняться въ трудѣ, и тѣ, которые будутъ 
находиться въ праздности, изъ всѣхъ состояній. Хотя Іисусъ Хрп- 
стосъ и сказалъ,—что трудно спастись богатымъ; но здѣсь увѣ
ряетъ, что она не всѣ погибнутъ, равно и бѣдные не всѣ спасутся; 
но какъ изъ тѣхъ, такъ и изъ сихъ нѣкоторые погибнутъ® 4). Св. 
же Ап. Павелъ въ первомъ посланіи къ Ѳессалоникійцамъ гово-

') ІІс. 2, 2 и д. Мих. 4, 1 и д.
*) Мѳ. 24, 40—41, ср. Лук. 17, 34.
3) Благовѣстникъ св. Ѳеофилакта. Ч. I, стр. 424.
*) Св. Златоуста. Бесѣды па Ев. Мѳ. въ рус. переводѣ 1844. Ч. 3, етр. 826.
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Ритъ, что ко Христу, яри Его второмъ пришествіи, въ качествѣ 
Его славной свиты, соберутся не только живые, но и воскресшіе 
праведники.

Возводя дѣйствіе собранія праведниковъ вмѣстѣ съ явленіемъ 
пришествія Христа къ одному общему Виновнику всего—Богу и 
сообразно съ обстоятельствомъ, ло которому писалъ *) къ Ѳес
салоникійцамъ, разумѣя между собравшимися прежде всего умер
шихъ, Апостолъ въ рѣчи живой говоритъ Солунскимъ христіа
намъ, что какъ скоро въ нихъ есть истинная вѣра въ то, что 
Іисусъ умеръ и воскресъ, то вмѣстѣ съ этою самою вѣрою дана 
имъ и живая увѣренность, что Богъ чрезъ Іисуса приведетъ и 
умершихъ христіанъ вмѣстѣ съ Нимъ. „Аще вѣруемъ, яко Іисусъ 
умре и воскресе, тако и Богъ умершыя во Іисусѣ приведетъ съ 
нимъ а). Эта живая увѣренность, соединенная съ условіемъ теплой 
вѣры въ воскресеніе Христа; первенца изъ умершихъ, что въ приве
денномъ текстѣ выражается кратко, въ одномъ словѣ: „такоа,— 
не есть только личная увѣренность* Апостола, но основывается 
на непреложномъ свидѣтельствѣ слова Божія. „Сіе глаголемъ 
вамъ словомъ Господнимъ й говоритъ Апостолъ, подтверждая дан
ную увѣренность, а затѣмъ разъясняетъ подробно содержаніе са
мой увѣренности, сначала отрицательно 3), потомъ положительно 4).

Отрицательное и положительное изложеніе данной увѣренности 
Ап. Павелъ дѣлаетъ на основаніи Слова Божія· Экзегетъ Гоф- 
манъ разумѣетъ подъ этимъ словомъ Мѳ. 16, 27 и д.; другіе 
экзегеты (напр. Лютардтъ) иныя мѣста изъ Евангелій (выраженіе 
Господа въ притчи о десяти дѣвахъ Мѳ. 25), а Ѳеофилъ и Каль-

*) Обстоятельство, по поводу котораго писалъ Апостолъ языковъ Солуня- 
намъ, это то, что, по мнѣнію нѣкоторыхъ Ѳессалоникійскихъ христіанъ, толь
ко христіане, дожившіе до втораго пришествія Господа, будутъ участвовать 
въ славѣ Его, тогда какъ умершіе останутся внѣ наслажденія этою славою, 
лишены будутъ благъ пришествія Христова. Послѣднее обстоятельство наво
дило на Ѳессалоникійцевъ глубокое уныніе и горькую печаль, которую Апо
столъ сравниваетъ съ печалью язычниковъ, неимѣющихъ никакой надежды и 
потону предающихся безутѣшной скорби о своихъ мертвецахъ, какъ лицахъ, 
потерявшихъ блага земной жизни. 1 Ѳесс. 4, 13.

*) Ibid. ст. 14.
*) Ст. 15. Ibid.
*) Ст. 10 и 17.

18*
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винъ λόγος δγραφος—слово Господа, извѣстное лично Ап. Павлу по 
преданію. Но ни то, ни другое, ни третье нельзя разумѣть подъ 
„словомъ Господнимъ" въ данномъ мѣстѣ Апост. посланія. По
слѣднее потону, что въ нашемъ мѣстѣ писатель посланія выра
жается вовсе не 'гакъ, какъ въ книгѣ Дѣли. 20, 35, гдѣ дѣйстви
тельно находится единственный примѣръ ^записаннаго въ Еван
геліи Слова Господня, а дошедшаго до Ап. Павла по преданію. 
Первое потону же, почему и второе, именно: ни въ Ев. Мѳ. 16, 
27, ни въ другихъ цптуемыхъ изъ Евангелій мѣстахъ нельзя 
найти той особой мысли, въ подтвержденіе которой Апостолъ 
ссылается въ нашемъ мѣстѣ на λόγος Κυρίου. Единственно спра
ведливо подъ этимъ „словомъ Господнимъ® можно разумѣть осо
бое на настоящій случай откровеніе Христа Апостолу Павлу— 
άττοκάλυψις тоО μυστηρίου '). По свидѣтельству этого откровенія 
„мы живущій оставшіи въ пришествіе· Господне, не имамы пре
дварите умершихъ". Мысль въ этихъ словахъ, очевидно, та, что 
умершіе не позднѣе живущихъ примутъ участіе въ томъ, что 
надѣются получить отъ будущаго славнаго пришествія Христа 
живущіе; а не та, будто умершіе останутся навсегда мертвыми 8), 
и слѣд. ихъ не въ чемъ будетъ предварять живущпмъ. Какъ 
умершіе такъ u живущіе упоминаются Апостоломъ п взаимно со
поставляется въ нашемъ текстѣ не по смыслу общихъ категорій: 
однихъ къ смерти, другихъ къ жизни; но по требованію личныхъ 
отношеній, почему Апостолъ и присоединяетъ къ подлежащему 
приведеннаго выше изреченія мѣстоименіе личное: „мы живущій" 
(ημείς οί Ζώντες). Жители Солуня выражали глубоко скорбное 
недоумѣніе: „не будутъ ли они — нашп умершіе — лишены того 
блага, которое—мбг, ихъ пережившіе,—будемъ имѣть преимуще
ственно предъ ними"? Отвѣчая на это, Апостолъ говоритъ: „мы 
живущіе ничѣмъ не предваримъ умершихъ", не выходя такимъ 
образомъ изъ сферы личныхъ отношеній. Но Апостолъ, причи
сляя себя къ этой сферѣ,—къ сферѣ живущихъ, какъ и есте
ственно, вовсе не думалъ тѣмъ сказать, что питаетъ надежду 
дожить до втораго славнаго пришествія Христа *), и цричи-

*) Такъ Златоустъ, Ѳеофилактъ. De Wette, Olsbausen и Liinemann.
2) Протива» Ltinemann^a. 
z) Противъ 01shausen’a.
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сіяетъ себя къ лицамъ, имѣющимъ дожить до него *). Апостолъ 
Павелъ лично для себя предвидѣлъ конецъ своего земнаго по
прища не въ далекомъ будущемъ 2). Однакоже предположимъ, 
согласно съ мнѣніемъ извѣстныхъ нѣмецкихъ богослововъ, что у 
Ап. Павла было ожпданіе скораго пришествія Господа,—даже 
допустимъ, судя по выраженію Апостола, что онъ приписывалъ 
это ожиданіе не только себѣ, но и всѣмъ своимъ живымъ совре
менникамъ. Ближайшій выводъ изъ этого предположенія ютъ, 
что у Апостола была затаенная мысль, будто никто пзъ совре
менниковъ его не умретъ, вплоть до самаго втораго пришествія 
Господа. Мысль странная, и по меньшей мѣрѣ смѣлая, которую 
толкователи хотѣли устранить лить тѣмъ, что говорили, будто 
Ап. Павелъ только съ большинствомъ своихъ современнпковъ 
надѣялся пережить парусію Хрпста s). Но не спрашивая о томъ, 
на какомъ основаніи это говорили, мы ближе къ дѣлу поста
вимъ два вопроса: какое могло бы быть достаточное основаніе 
п побужденіе для Ап. Павла въ рѣчи, имѣющей главною задачею 
устранить неосновательную печаль Ѳессалоникійцевъ о своихъ 
умершихъ братіяхъ, давать завѣреніе п свидѣтельство о своей 
живой надеждѣ и надеждѣ своихъ современнпковъ пережить па
русію? Рѣшительно никакого. Затѣмъ, какъ могъ Апостолъ выда
вать за Слово Божіе свое личное соображеніе, что нпкто болѣе, 
кромѣ доселѣ умершихъ людей, не будетъ лишенъ счастія пе
режить второе пришествіе Господа? Экзегеты, признающіе за 
Ап. Павломъ надежду пережить славное пакипришествіе Хриета 
п въ то же время желающіе сохранить истинность, вѣрность 
„слова Божія®, говорятъ, что „λόγος Κυρίου" имѣетъ отношеніе 
собственно къ главной мысли, выражающейся въ ст. 15—17 1 
Ѳесс. 4 гл., между тѣмъ какъ къ мысли второстепенной этихъ сти
ховъ, выражающейся въ „ήμεΐς οί £ώντες“ 15 и 17, „λόγος Κυρίου“ 
отношенія не имѣетъ4), Не будетъ нужды прибѣгать къ такому 
искусственному раздѣленію стройной и связной рѣчи Апостола

*) Противъ Dewette, Lunemann’a, Usteri: Entwickelung. d. paul. Lelirhegr. 
S. 356.

*) Ф и і и п п .  1, 23.
J) Такъ Usteri. Ibid.
*) Такъ Lunemann. и Lange.
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въ указанномъ цитатѣ, — рѣчи характеризуемой вообще Бакъ 
λόγος Κυρίου, если мы скажемъ, что въ данномъ мѣстѣ Апостолъ 
выражаетъ свое, извѣстное уже намъ, завѣреніе только относи
тельно дѣйствительно уже умершихъ, и если упоминаетъ при 
этомъ о живущихъ, то съ понятнымъ само собою ограниченіемъ, 
разумѣя только тѣхъ живущихъ, на которыхъ еще не падетъ 
жребій: смерти прежде пришествія Христова ’)· Дѣйствительно, 
Апостолъ языковъ высказываетъ это ограниченіе ясно, присое
диняя къ главному понятію, „живущіе® (οί Μντες) опредѣленіе: 
„оставили въ пришествіе Господне" (οί περιλειπόμενοι *) άς τήν 
παρουσίαν τοΰ Κυρίου), гдѣ предлогъ εις не означаетъ „до“; но 
будучи связанъ съ „περιλείττεσθαι", выражаетъ понятіе назначе
нія, для какого именно случая, чтобы пережить его, живущіе 
останутся въ жизни 5). Понимать слово „оі περιλεητόμενόι остав- 
шіи“ въ томъ смыслѣ, будто оно опредѣляетъ οί ζώντες—теперь 
живущихъ, какъ назначенныхъ пережить второе пришествіе 
Христа,—нельзя, потому что во всей связи рѣчи нѣтъ и помину 
о назначеніи кого-либо, для чего-либо. Придавать наименованію 
„περιλειπόμενοι" смыслъ будущаго, какъ бы сказано было: „мы 
имѣющіе остаться*, столъ же мало основательно, какъ и за ря
домъ стоящимъ словомъ „ζμίιντες", которое очевидно имѣетъ смыслъ 
настоящей дѣйствительности. И мысль Апостола въ данномъ 
мѣстѣ его посланія движется въ кругѣ противоположности жи
выхъ и умершихъ христіанъ, какъ она дѣйствительно существо
вала въ его время 4). Выраженія: οί Σώντες и οί περιλειπόμενοι пе
реводить въ условной формѣ: „мы, если останемся въ живыхъ" 5), 
препятствуютъ постановленные при нихъ опредѣленные члены οί. 
„Для ограниченія οί ζώντες должно, говоритъ Гофманъ, служить 
рядомъ стоящее съ нимъ „οί περιλειπόμενοι" и показывать, въ 
какомъ объемѣ, и по смыслу конечно, съ какимъ условіемъ мы
слится „ήμεΐς οί 2ώντες; но притомъ такъ, что теперь въ жизни

*) См. Hofmann’s, D. lieil. Schr. N. test. 1 Th. 238. S.
*) Уже Іоаннъ Дамаскинъ замѣчаетъ: λίγων τή κοινή σηνηθεία τοΟ λόγου 

έχρήσατο τφ ήμεϊς οί Μι ντες δτι δέ τοΟτο, λέγει, έπάγει οί περιλενπόμενοι. Neue. 
Bibelstudien и Hodemanns S. 270. Anmerk. 2.

8) Cp. Winer.-Gramm. S. 377. c). 6).
‘) Токъ Hofmann, ibid.
*) Талъ Tnrrettin, Pelt (но Meyer’y).



находящееся общество людей, возвышаясь надъ этимъ условіемъ 
и теряя большее или меньшее число единичностей, которыя изъ 
него вымрутъ, является въ концѣ концовъ назначеннымъ къ пе
режито) того великаго дня" *).

Положительное выраженіе мысли, что умершіе не позднѣе жи
вущихъ примутъ участіе въ славѣ будущаго явленія Христова, 
Апостолъ дѣлаетъ въ 16 и 17 стихахъ 4-й главы 1-го посл. къ 
Солунянамъ. Умершіе во Христѣ, коихъ смерть, подобно какъ и 
жизнь 2), сокрыта во Христѣ, при второмъ пришествіи Его во
скреснутъ прежде, и только тогда (έπειτα въ отношеніи къ πρώ
τον) мы живущій (разумѣется измѣненные) восхищены будемъ 
вмѣстѣ съ ними на облакахъ въ срѣтеніе Господа на воздухѣ и 
такимъ образомъ всегда (πάντοτε) съ Господомъ будемъ. Отдѣль
ныя черты, коими описываетъ здѣеь Апостолъ встрѣчу христіа
нами своего Христа Господа, грядущаго во Царствіи Своемъ, по
нятны сами собою. Когда Господь снисходитъ съ неба,—по напра
вленію отъ Сіона, ибо Онъ представляется по вознесеніи над- 
мірныыъ,—тогда истинно вѣрующіе во Христа не могутъ далѣе 
держаться земли, ибо они должны показать себя въ глазахъ 
всего міра горячими послѣдователями Христа. И бо тъ  они—одни 
изъ земли, другіе съ земли; одни изъ-подъ ея праха, скрывав
шаго ихъ, можетъ быть, нѣсколько вѣковъ, другіе съ поверх
ности ея почвы, всячески ихъ притягивавшей,—увлечены будутъ 
на встрѣчу Христу Своему Господу. Облака, нѣкогда съ земли 
поднимавшія возносящихся на небо, снова спустятся на землю 
по направленію отъ Сіона, или Іерусалима. И на нихъ-то, какъ 
на нѣкоторыхъ колесницахъ, по выраженію Св. Златоуста, поне
сутся христіане въ срѣтеніе Господу. Господь грядетъ съ неба 
христіане несутся къ Нему навстрѣчу съ земли; очевидно Онъи 
они должны встрѣтиться въ воздухѣ,—области средней между 
небомъ и землею. Это именно и говоритъ намъ Апостолъ выра
женіемъ: „во срѣтеніе Господне на воздухѣ" (εις άπάντησιν του 
Κυρίου εις άε'ρα) и иного чего-либо этимъ выраженіемъ сказать 
не хочетъ. Тѣмъ не менѣе нѣкоторые нѣмецкіе Богословы за
даютъ себѣ по поводу этого выраженія Апостола вопросы: будутъ
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') Ср. Hofmann. Ibid.
*) Сравн. Римл. 6, 11.
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ли тогда жить съ Христомъ христіане на воздухѣ, плп на землѣ *)? 
воздухъ, гдѣ Онъ встрѣтится съ ними, выше нли ниже облаковъ? 
будутъ ли они дѣйствительно оставаться постоянно съ Нимъ, 
иди только на время будутъ увлечены іуда *) п т. п.? На всѣ 
подобные вопросы даетъ нѣкоторый поводъ живость рѣчи Апо
стола въ данномъ мѣстѣ его посланій. Однакожь въ свидѣтель
ствѣ Апостола Павла: „н тако всегда съ Господомъ будемъ*, 
слово „тако“ указываетъ не на мѣсто, куда христіане будутъ 
увлечены, чтобы встрѣтить Своего Господа, а на путь, какимъ 
христіане дойдутъ до того, чтобы быть вмѣстѣ съ своимъ Госпо
домъ. Равнымъ образомъ выраженіе: „Πάντοτε—всегда" не можетъ 
значить „на вѣки“ пли „до конца" 3); но значитъ 4) άδιαλείτττως 
безпрерывно, непремѣнно, во всякое время. Смыслъ употребленія 
Апостоломъ этого именно слова въ нашемъ мѣстѣ легко уяс
няется тѣмъ соображеніемъ, что Апостолъ хотѣлъ здѣсь устра
нить представленіе легко могшее возникнуть въ сознаніи его 
читателей,—представленіе, будто вѣрующіе восхищены будутъ 
только для мимолетнаго привѣтствія Господа 5).

Черта втораго пришествія Господа, на которой мы такъ долго 
остановили вниманіе, u которая касается собственно начальной 
радостной участи людей пстинно вѣрующихъ во Христа, именно 
ихъ будущей встрѣчи съ Грядущимъ Господомъ, служитъ чертою, 
уясняющею главную черту Его парусіи—славу Его явленія. Это 
ясно показалъ тотъ же Ап. языковъ, говоря въ посланіи къ 
Колоссаямъ о славѣ снисходящаго Христа, отражающейся на 
христіанахъ, живо встрѣтившихъ Его и вступившихъ съ Нимъ 
въ видимое, непрерывное общеніе. „Егда Христосъ явится, тогда 
п вы съ Нимъ явитесь во славѣ" ®), или какъ можно пояснить 
изъ другого мѣста Апостола: ^прославитесь" 7). Слава христіанъ,

*) Такъ Usteri см. внше.
s) Florke. d. Lehre ѵ. taus. Reich. ISO. 138 (no Hofmanu’y).
*) Тань De Wette.
*) Также какъ, замѣтимъ мимоходомъ, и въ возгласѣ архіерейскомъ: εύλο

γη μένος ό θ£0ς ήμών πάντοτε, νΟν καί dei καί εις αιώνα τφν αΙώνιον®.
0 Также Florke no Hofmann’y.
*) Колос. 3, 4.
’) Римл 8, 17.
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доселѣ въ нихъ скрытая *), тогда, при славномъ явленіи Христа 
обнаружится вполнѣ, и они съ нимъ ^прославятся.

Слава Христа при Его второмъ явленіи въ міръ есть въ то 
же время слава Бога Отца, выраженіе совершенствъ Божіихъ, 
которыми уже не разъ сопровождались явленія Божества въ мірѣ 
чувственномъ я которое обозначитъ пака явившагося Сына че
ловѣческаго, какъ истиннаго Сына Божія. Это та слава, о которой 
молилъ Искупитель міра въ первосвященнической молитвѣ Своей 8) 
и которая скрывалась въНемъ тогда въ воспринятомъ образѣ раба8). 
Отраженіе такой славы въ христіанахъ должно отличаться осо
беннымъ характеромъ всеобщности и силы. И дѣйствительно, 
если первымъ признакомъ славы пакпгрядущаго Христа Господа 
будетъ со стороны Его явленіе на небѣ Его славнаго креста, 
примирившаго насъ съ Богомъ п даровавшаго намъ благодать 
избавленія; то первымъ знакомъ прославленія Христа въ христіа
нахъ будетъ славное восхищеніе ихъ на облакахъ небесныхъ па 
встрѣчу къ Нему пакпгрядущему, и это восхищеніе напомнитъ 
славное шествіе Христа на облакахъ небесныхъ при вознесеніи. 
Но слава Христа при Его второмъ явленіи не ограничится только 
кругомъ Его учениковъ п послѣдователей. Смыслъ словъ Апо
стола: „Господь Санъ пріидетъ прославимся во святыхъ Своихъ 
и дивенъ быти во всѣхъ вѣровавшихъ* — таковъ, что среди 
нихъ своихъ вѣрныхъ послѣдователей Христосъ представляется 
въ Своемъ торжественномъ явленіи предъ лицомъ всего міра и 
при Своей, видимой для всѣхъ, будущей дѣйствительности. 
Правда, при этомъ явленіи Христосъ главнымъ образомъ про
славится въ своихъ святыхъ послѣдователяхъ, сдѣлается пред
метомъ несказаннаго удивленія во всѣхъ своихъ истинно увѣро
вавши хъ. Hb этимъ нп мало не исключается и то, что Христосъ 
тогда же прославится и предъ лицемъ всего міра, приведетъ 
весь міръ въ достойное удивленіе предъ Собою. Ибо само это 
прославленіе святыхъ, обнаруженіе въ нихъ Христомъ „Своего 
дивнаго величія" 4) не должно ли необходимо н неотразимо по-

*) 1 Петр. 3, 4  
3) Іоанн. 17, δ.
’) Филиіш. 2, 7 и даі.
*) Такъ Златоустъ.
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дѣйствовать на весь міръ? не долженъ ли весь міръ увидѣть 
тогда, что есть святость святыхъ, дотолѣ имъ незанѣчаемая; не 
долженъ ли увидѣть тогда и осуществленіе надеждъ вѣрующихъ 
и удивиться? Да; тѣмъ болѣе на этотъ вопросъ должно отвѣчать 
утвердительно, что въ самомъ разсматриваемомъ мѣстѣ Ап. Па
велъ говоритъ, что Господь прославится не только во своихъ 
святыхъ, т.-е. святыхъ Божіихъ человѣкахъ 1); но и дивенъ бу
детъ во всѣхъ вѣровавшихъ, — всѣхъ, гдѣ бы и когда бы они ни 
жили. Объемъ славы пакипришествія Господа въ стольномъ ко
личествѣ вѣрующихъ въ Него долженъ соотвѣтствовать и объ
ему всеобщаго ея распространенія2).

Впрочемъ для міра, насколько онъ къ тому времена будетъ за
ключать въ себѣ множество грѣшниковъ, увлекшихся мрачнымъ 
ученіемъ и гибельною дѣятельностію антихриста, великая слава, 
блаженный свѣтъ пакипришедшаго Христа окажется пламенѣю
щимъ огнемъ. Изображеніе втораго пришествія Господа въ пла
менѣющемъ огнѣ 3), символѣ грядущаго гнѣва *), довольно сильно 
и обычно въ Св. Писаніи. Господь откроется міру въ пламенѣ
ющемъ огнѣ подобно тому, какъ явился Моисею при горящей и 
несгорающей купинѣ, или какъ на горѣ Синаѣ; престолъ Его — 
пламень огненный *); въ огнѣ открывается его день ®); Онъ Санъ 
есть огонь поядающійт). Страшный блескъ Его величія поража
етъ все Ему враждебное. Огнь, расплавляющій стихіи, покажетъ 
всю свою силу только тогда, при второмъ пришествіи Христа, 
покажетъ такъ, какъ нпкогда, и обозначитъ судебный характеръ 
этого пришествія Господа въ послѣднюю земную эпоху міра. Та же 
огненная стихія и при каждой временной эпохѣ служитъ образомъ 
дѣйствія Св. Духа, все грѣховное очищающаго, и все нечистое 
попадающаго *). При сопоставленіи свѣта и огня — признаковъ

') Ор. 1 Ѳеес. 3, 18.
8) Ср. Іоанн. 17, 23.
*) 2 Ѳеес. 1, 8.
♦) 1 Ѳесс. 1, 10.
«) Дай. 7, 9.
*) 1 Кор. 8, 18.
’) Евр. 10, 27; 12, 29; ер. Же. 29, 6; 30, 80. 
') Ср. Мѳ. 3, 11, 12.
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втораго пришествія нетрудно различить, что признакомъ свѣто
вой славы второе пришествіе Христа болѣе указываетъ ва ту 
истину, что „Отецъ и не судитъ никого, но всякій судъ отдалъ 
Сыну“ ‘); свойствомъ же пламенѣющаго огня болѣе выражаетъ 
то, что Христосъ есть опредѣленный Богомъ Судія живыхъ и 
мертвыхъ2).

Лучезарный свѣтъ и пламенѣющій огонь втораго пришествія 
Христа вполнѣ будетъ для насъ понятенъ въ Евангельской кар
тинѣ этого пришествія Господня, если противопоставимъ ихъ 
глубокой темнотѣ небесныхъ свѣтилъ, имѣющей наступить ко 
времени же парусіи Христа. Но не забудемъ, что глубокій мракъ 
въ сферахъ неба въ связи съ потрясеніемъ и колебаніемъ кос
мическихъ его силъ будетъ означать пору преобразованія и 
пересозданія всего міра. Къ этому-то великому и необычайному 
дѣйствію прямое отношеніе имѣетъ сила Божія, всемогущество 
Божіе, въ сопровожденіи которой, или чрезъ которую совершит
ся пакипришествіе Сына человѣческаго въ прославленномъ тѣлѣ 
воскресенія и на облакахъ небесныхъ, какъ при вознесеніи Хри
ста Господа.

При всѣхъ указанныхъ и разсмотрѣнныхъ признакахъ буду
щаго пришествія Христова красною нитію проходитъ представ
леніе величія, торжественности этого пришествія. То же замѣчает
ся и при собственномъ выраженіи сущности втораго пришествія 
Христа: „ή παρουσία του υιοΰ τοΟ ανθρώπου*. Этимъ выраженіемъ, 
постоянно встрѣчающимся въ такомъ соединеніи словъ, не про
сто указывается на то, что пришествіе это будетъ пришествіемъ 
Сына человѣческаго, Который въ то же время есть и Сынъ Бо
жій 3), или на то, что пришествіе это будетъ пришествіемъ Сы
на человѣческаго *), Который будетъ судить родъ человѣческій; 
нѣтъ, выраженіе это имѣетъ смыслъ болѣе глубокій и полный. 
Оно употреблено въ устахъ Господа въ виду подобнаго же вы
раженія, встрѣчающагося въ книгѣ пророка Даніила*). Что это

*) Іоанн. 5, 22.
5) Дѣли. 10, 42.
*) Мѳ. 16, 18, 16. 
*) Іоанн. б, 22. 27.
*) Дай. 7, 18 и д.
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такъ, подтвержаетъ аналогія (сходство) между мѣстомъ изъ про
рока н выраженіемъ Господа: эта же самая аналогія ведетъ п 
къ вѣрному опредѣленію смысла самаго выраженія. Въ книгѣ про
рока Даніила явленіе Сына человѣческаго противопоставляется 
явленію страшнаго и ужаснаго звѣря. Сынъ человѣческій являет
ся предъ „Ветхимъ деньми", т.-е. Іеговою для побѣднаго своего 
шествія; явленіе это мысленно противопоставляется у пророка 
проявленію мерзости запустѣнія въ личной, міровой и злой си
лѣ — антихристѣ,— и знаменуется прежде всего рѣшптельною по
бѣдою надъ этою силою. Насколько теперь въ „мерзости запу
стѣнія" ила антихристѣ1) проявится, повидимому, побѣдоносно 
начало зла; настолько, пли же еще болѣе, въ парусіи Христа 
проявится начало добра дѣйствительнымъ, побѣдоноснымъ обра
зомъ, Въ полной а окончательной побѣдѣ добра, имѣющей вто
рично, при томъ болѣе торжественно, предъ лицемъ всего міра про
явиться въ лицѣ Сына человѣческаго пакипришедшаго, и должно 
признать главный смыслъ и значеніе будущаго пришествія Сына 
человѣческаго. Эта побѣда есть завершеніе побѣдоноснаго ше
ствія слова Евангельскаго по всему міру, послѣдняя степень 
земной славы Церкви Христовой. Такой ли побѣдѣ не свойствен
но величіе п торжественность? Представленіемъ ея снова мысль 
паша и сознаніе устремляется къ живому напечатлѣнію паки- 
пришествія Христова, хотя, съ другой стороны, чувство бо
дрости п предосторожности въ законной доброй дѣятельности 
должно предохранять настъ отъ слѣпаго увлеченія подобнымъ 
представленіемъ.

Къ величію и торжественности втораго пришествія Христова 
относится и τό, что дѣйствія его, (каковы: умерщвленіе анти
христа, воскресеніе мертвыхъ, измѣненіе живыхъ, послѣдній судъ, 
кончина міра и преобразованіе его) примыкающія, какъ мы могли 
замѣтить, къ признакамъ или свойствамъ парусіи совершатся 
яодновременно®, илп „почти одновременно" п совмѣстпо будутъ, 
такимъ образомъ, по выраженію великаго Апостола языковъ, 
моментами—καιροί, въ которыхъ проявится, или исполнится па- 
русія 8).

*) См. предшествующую главу нашего изслѣдованія.
*) Ср, Ltmemaim’s, Anmerk на 5 гі. посл. къ Соя.
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Въ рѣзкомъ противорѣчіи съ мыслію о совокупномъ иди одно
временномъ проявленіи дѣйствій парусіи находится ученіе, осно
вывающееся quasi на нѣкоторыхъ мѣстахъ нвз. писанія, отри
цающихъ будто бы моментальность дѣйствій парусіи,—это ученіе, 
извѣстное подъ именемъ хиліазма. Ученіе это расширяетъ кар
тину втораго пришествія Христа, придаетъ ей нѣкоторую двой
ственность, и такимъ образомъ составляетъ своего рода проти
воположность опровергнутому нами въ началѣ этой главы мнѣнію 
о невидимости втораго пришествія Христа, его духовности.

Хиліастическое ученіе особенно было распространено во 
времена непосредственно послѣапостольскія у еретпковъ Ке- 
ринфа *) (перваго вѣка) и Монтанистовъ (третьяго вѣка).
Учители церковные 1-хъ 3-хъ вѣковъ, державшіеся хилі
азма, былп Иапій Іерапольскій *), Іустинъ Философъ 5), Ири
ней 4), — еп. Ліонскій, Тертулліанъ 5), пресвитеръ Карфаген·^

*) Керинфъ, по замѣчанію церковнаго историка Евсевія, передающаго слова 
Кая, пресвитера Римскаго, утверждалъ, что послѣ воскресенія настанетъ зем
ное царство Христово, что люди тогда опятъ будутъ жить тѣлесно въ Іеруса
лимѣ, служа страстямъ и удовольствіямъ и что 1.000 лѣтъ пройдетъ въ брач
ныхъ празднованіяхъ. Евсев. Церк. ист. III, 28, стр, 146.

2) Папій Іерапольскій—во Фригіи, „бывшій, по мнѣнію нѣкоторыхъ, отцомъ 
и распространителемъ въ христіанскомъ мірѣ хиліастическихъ надеждъ гово
ритъ, что, по воскресеніи мертвыхъ, наступитъ царство Христово на этой 
землѣ видимымъ, чувственнымъ образомъ и будетъ продолжаться 1.000 лѣтъ. 
Евсев. Ibid. стр. 39.

3) Іустинъ Философъ около временп своего мученичества за вѣру Христову 
знаетъ христіанъ, не признающимъ будущаго, земнаго царства Христа въ 
Іерусалимѣ, также какъ и такихъ, кои считали Христа за простаго человѣка, 
по онъ и истинно вѣрующіе христіане знаютъ, что будетъ воскресеніе тѣла 
и тысячелѣтіе въ Іерусалимѣ, который устроится, украсится и возвысится, 
какъ свидѣтельствуютъ о томъ Іезекіиль, Исаія и др. пророки. Разговоръ съ 
Трифон. гл. 81, стр. 282.

*) Ириней, еп. Ліонскій, ученикъ Папія Іерапольскаго, конца 2-го столѣтія, 
выражается непрямо и исключительно о пришествіи тысячелѣтняго царства, 
но его толкованіе Апокалипсиса, по свидѣтельству Ебрарда, предполагаетъ 
согласіе его въ этомъ пунктѣ съ Ліонскою церковно своего времени.

*) Мы признаемъ, говоритъ Тертулліанъ въ своемъ сочиненіи противъ Мар- 
кіона, что намъ на землѣ обѣтовано славное 1.000-лѣтнее царство, прежде не- 
жели мы взойдемъ на небо въ новое состояніе, снустя 1.000 лѣтъ послѣ во
скресенія, во внові» созданномъ Іерусалимѣ, который ниспустится съ неба и о 
которомъ говоритъ Апостолъ, называя его нашею матерью на высотѣ и на
шимъ небеснымъ отечествомъ. Tertul. Contra Mare. 1. Т. с. 24.
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скій и друг. *), Въ настоящее вреря хиліастическое ученіе 
раздѣляется нѣкоторыми учеными нѣмецкими богословами, 
напр., Роте въ его догматикѣ; возобновлено съ нѣкоторыми 
особенностями анабаптистами, Сведенборгіанама, мормонами а 
другими мистиками и иллюминами. Сущность названнаго уче
нія можно характеризовать въ слѣдующихъ немногихъ сло
вахъ. — При Своемъ второмъ пришествіи на землю въ пред- 
онредѣленное время Христосъ прежде всего воскреситъ умершихъ 
праведниковъ: „первое воскресеніе"; при атомъ Христосъ Гос- 
иодь въ славной борьбѣ побѣдитъ Своихъ враговъ и сломитъ 
власть сатаны на тысячу лѣтъ; затѣмъ на такой же срокъ утвер
дитъ свое господство на землѣ ®). Іерусалимъ *), возстановленный 
изъ развалинъ, будетъ царскою резиденціею Хриета; вѣрные 
вмѣстѣ съ Нимъ станутъ управлять царствомъ, занимая почет
ныя должности. Послѣдователямъ Хриета въ хиліастическомъ 
царствѣ обѣщаются возможныя чувственныя наслажденія, какъ 
награда и отплата за претерпѣнныя ими въ предыдущую пору 
ихъ жизни страданія и лишенія ради имени Христова, прячемъ 
грубые, внѣ Церкви находящіеся, хиліасты, проповѣдывая воз-

*) Указаніе на Отцевъ учителей Церкви изъ 1-хъ трехъ вѣковъ христіан
ства, держащихся хиліастической доктрины, интересующійся читатель можетъ 
найти въ историческомъ очеркѣ хиліазма Я. ΙΊ. Алфіонова. Правосл. Собѣс. 
1876 г. кн. 5 и 7. Очеркъ прослѣживаетъ историческую судьбу хиліазма въ 
первый періодъ его существованія: выясняетъ историческія условія и обстоя
тельства, подъ вліяніемъ которыхъ и среди которыхъ первоначально явилось 
ученіе о 1.000-лѣтнемъ царствѣ Хриета на землѣ, изображаетъ исторію этого 
ученія какъ среди іудействующихъ сектъ, такъ и у Отцевъ и учителей Цер
кви, придерживающихся догматовъ хиліазма и, народецъ, указываетъ на 
историческія обстоятельства, имѣвшія вліяніе на ослабленіе значенія этого 
ученіе и даже на временное его исчезновеніе. Очеркъ написанъ живо и обсто
ятельство, съ проведеніемъ собственныхъ мнѣній автора какъ на сущность 
хиліастической доктрины, такъ и на отдѣльныя ея выраженія въ ученіи того 
или другаго писателя.

*) Karsten, D. letzten Dinge. 18S5. S. 195.
a) Смотря по обстоятельствамъ хиліасты признавали и другіе города резиден

ціею тысячилѣтняго царства: для монтанистовъ такимъ городомъ былъ городъ 
Пепуза во Фригіи, колыбель ихъ ереси, надъ которою они хотѣли видѣть не
бесный Іерусалимъ; для анабаптистовъ подъ главенствомъ Іоанна Лейденска
го—городъ Мюнстеръ въ Вестфаліи; длл мормоновъ Утака на соленомъ озе
рѣ въ Америкѣ и т. д.



—  189 —

становленіе закона Моисеева со всѣми жертвами, не стѣсняются 
обѣщать грубыя плотскія наслажденія, нисколько не уступающія 
въ своей чувственности мухамеданскимъ наградамъ въ раю; хи
ліасты же Церковные настаиваютъ на умѣренныхъ, хотя и чув
ственныхъ *), удовольствіяхъ. Сатана, по ученію хиліастовъ, свя
занъ будетъ на тысячу лѣтъ только; по прошествіп же этого 
срока, онъ будетъ снова развязанъ и вмѣстѣ съ антихристомъ, 
своимъ орудіемъ и его послѣдователями, выступитъ противъ 
Церкви Христовой, произведетъ ожесточенную борьбу, которая 
кончится погибелью сатаны и антихриста вмѣстѣ съ его привер
женцами и тогда-то послѣдуетъ второе,, всеобщее воскресеніе, 
всеобщій судъ и т. д. въ обыкновенномъ порядкѣ.

Основная мысль хиліазма, именно мысль, что христіанство 
должно быть силою не только поборающею и воинствующею, но 
всемірно-побѣждающею и всемірно-господствующею,—вѣрна въ 
своей сущности п имѣетъ глубокое и важное значеніе. Въ силу 
этой основной мысли хиліазма объясняется и особенная живу
честь этого ученія, въ различныя времена Церковной исторіи 
являющагося, „то въ плотскомъ, то въ духовномъ видѣ" 3). 
Кронѣ же основной мысли хиліазма, которая можетъ найти себѣ 
выраженіе и момимо него, все остальное въ хиліастическомъ 
ученіи противорѣчитъ духу и направленію всего новозавѣтнаго 
Писанія. Божественный Основатель христіанства вообще училъ 
о чисто нравственномъ, духовномъ, неземномъ характерѣ Своего 
царства и всякій разъ уклонялся 3), когда Ему выпадалъ случай 
обосновать земное царство подъ видимымъ Своимъ главенствомъ. 
Поэтому всѣ выраженія Его о царствѣ4), не исключая и вы-

') Какъ у Данія Іерапольекаго, такъ и у Иринея Ліонскаго говорится от
носительно хиліастическаго времени: придутъ дни, когда будутъ расти вино
градныя деревья и иа каждомъ будетъ по 10.000 лозъ, на каждой лозѣ по
10.000 вѣтокъ, на каждой вѣткѣ по 10.000 прутьевъ, на каждомъ прутѣ по
10.000 кистей и на каждой кисти по 10.000 ягодинъ и каждая выжатая яго- 
дина даетъ πσ 25-ти метровъ вина, и когда кто-либо изъ святыхъ возьметъ 
за кисть, то другая, (кисть) возопіетъ къ нему: я лучшая кисть, возьми меня; 
грезъ меня благослови Господа. То же относительно другихъ злаковъ. Си. 
Иринея противъ ересей У. 674.

*) См. Martenzen. Christliche Dogmatik. 1870. S. 442.
3) См. наир. Іоанн. 6, 15.
*) Напр. Мѳ. 6, 10.
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раженія о наслѣдованіи земли кроткими, должно понимать въ 
образномъ смыслѣ о высшихъ благословеніяхъ, о высшихъ бла
гахъ или въ Его Церкви на землѣ, пли, еще болѣе, въ будущей 
вѣчной жизни на небѣ. Апостолы также, когда говорили о цар
ствованіи вѣрныхъ со Христомъ, сонаслѣдіи Ему'), то не пред
ставляли раздѣльно снаяала временное царствованіе вѣрныхъ со 
Христомъ на землѣ, а потомъ уже и вѣчное блаженство на небѣ; 
но говорили только объ одномъ, именно послѣднемъ.

Частныя отдѣльныя мѣста изъ Новозавѣтныхъ Писаній, на ко
торыя имѣютъ обыкновеніе ссылаться хиліасты, представляютъ 
только кажущіяся основанія для ихъ ученія, которыя теряютъ 
даже видимый характеръ основаній при ближайшемъ ихъ раз
смотрѣніи. Такъ слова8) Самого Господа о томъ, что оставив
шій отца п матъ, жену и поле радн Него получитъ сторицею п 
животъ вѣчный наслѣдитъ, безъ сомнѣнія, должно понимать о 
замѣнѣ земныхъ благъ высшими духовными; иначе, какъ уже 
замѣтилъ бл. Іеронимъ3), въ высшей степени было-бы непри
стойно по поводу этихъ словъ мыслить о сотнѣ женъ каждаго 
добродѣтельнаго мущины, какъ о будущей наградѣ. Выраженіе 
Христа на тайной вечери, что Онъ не будетъ бодѣе пить отъ 
плода винограднаго, пока не станетъ пить съ учениками новое 
вино въ царствѣ Отца *), указываетъ, не говоря о другихъ возмож
ныхъ объясненіяхъ, чрезъ прибавку „καινόν—новое" къ „γέννημα— 
плодъ® *) на вино въ высшемъ смыслѣ, т.-е. на наслажденія ду
ховныя въ будущемъ небесномъ мірѣ ®). Главную точку опоры 
хиліазмъ находитъ въ Апокалипсисѣ, въ 1-й половинѣ 20-й гла
вы 7), въ силу чего представитель противохиліастической поле
мики во 2-й половинѣ 2-го вѣка, пресвитеръ Римскій Кай от
вергалъ даже подлинность п каноническое достоинство всего 
Апокалипсиса8). Въ 20-й его главѣ Тайнозритель видитъ, что

*) Іак. 2, δ. 2. Петр 1, 11. Риыл. б, 17. 2 Тим. 2, 11, 12.
*) Мѳ. 19, 20.
5) Ніегоп. oper. VII p. 1 р. 151.
4) Мѳ. 26, 29. На этотъ текстъ ссылается для доказательства хиліастиче

скаго своего мнѣнія Іустинъ Философъ и Св. Ириней.
‘) Прот. Смирнова. Особендости Греч. языка Новопав. М, 1886 г. 4 стр.
е) Ср. изъясненіе Lange къ этому мѣсту.
’) Такъ еще у Іустина Философа.
*) Свидѣтельство Обь атомъ у Eus. Н. Б. III. 28.
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драконъ скованъ на 1.000 лѣті; различаетъ между первымъ и 
вторымъ воскресеніемъ, говоритъ, что Христосъ будетъ царство
вать на землѣ со святыми въ продолженіе тѣхъ тысячи лѣтъ, 
въ которыя драконъ будетъ скованъ и но окончаніи которыхъ, 
снова раскованный, выведетъ народы съ Гогомъ и Магогомъ 
на борьбу противъ Господа. Протестантскій богословъ Роте1) 
въ своей догматикѣ, ссылаясь на это мѣсто Апокалипсиса, какъ 
на точное выраженіе ученія о хиліастическомъ царствѣ, долженъ 
былъ однако замѣтить, что оно въ нѣкоторой степени возбуж
даетъ сомнѣніе (schwankend), что описаніе состоянія совершен
ства земнаго творенія, которое мы читаемъ съ начала 20-й гла
вы Апокалипсиса, имѣетъ своимъ предметомъ вообще будущее 
совершенство земнаго творенія, не полагая различія между со
стояніемъ его во время хиліастическаго царства и по окончаніи 
его, слѣд., въ будущей жизни. Мы со своей стороны должны 
прибавить, что вели означенное въ 20-й главѣ Апокалипсиса ви
дѣніе понимать и буквально, то рѣзко замѣтно будетъ въ немъ 
отсутствіе чувственныхъ, наглядныхъ формъ и видимыхъ необхо
димыхъ принадлежностей (аксессуаровъ) того господства, о ко
торыхъ идетъ рѣчь: нѣтъ упоминанія въ видѣніи ни о Іеруса
лимѣ, яи о храмѣ. Къ тому же буквальное пониманіе *) этого 
загадочнаго и темнаго мѣста изъ Апокалипсиса является едва 
ли возможнымъ, при снесеніи его съ другими выраженіями Но
ваго Завѣта. Ни разу Новозав. Писанія, какъ мы уже имѣли слу
чай упомянуть, не говорятъ о видимомъ господствѣ Христа. на 
землѣ послѣ втораго Его пришествія (говорится только о цар
ствѣ въ домѣ Іакова, которому не будетъ конца3); скорѣе въ 
нихъ парусія Христа постоянно представляется такимъ образомъ, 
что дѣйствія ея: воскресеніе, послѣдній судъ и конецъ міра, не
посредственно, въ послѣдовательномъ порядкѣ примыкаютъ другъ 
къ другу. Такъ это у Ев. Матѳея въ главахъ 24-й и 25-й и еще

') Rothe, Dogmatik. 2 Th. Abth. S. 66.
*) Оно, т.-е. буквальное изъясненіе нашего мѣста изъ Апокалипсиса давно 

уже осуждено Церковно, 2-й Вселенскій Соборъ, (въ 381 г.) осуждая всѣ за
блужденія еретика Ашіо.іливарія, осудилъ вмѣстѣ съ тѣмъ его ученіе о тысяче
лѣтнемъ царствѣ Христовомъ.

*) Жук. 1, 32 и д.
14
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опредѣленнѣе въ книгѣ Дѣяній, но которой вознесшійся Хри
стосъ на небо долженъ остаться талъ до времени „совершенія 
всего“. Если теперь Апокалипсисъ разсуждаетъ о концѣ Бременъ, 
то, при означенное взглядѣ Новозав. Писанія, для періода вре
мени, предполагаемаго хиліастами между парусіею Христа и кон
цомъ міра, нѣтъ мѣста. Что касается отдѣльныхъ выраженій, 
обращающихъ на себя вниманіе въ 20-й главѣ Апокалипсиса и 
говорящихъ повидимому за хиліастическое ученіе, то относительно 
ихъ слѣдуетъ сдѣлать замѣчанія такого рода. Апокалипсическое 
выраженіе „тысяча лѣтъ®, встрѣчающееся въ означенной главѣ 
Апокалипсиса шесть разъ на протяженіи шести стиховъ (2—7), 
удобно и легко признавать за символическое число, подобно дру
гимъ числовымъ обозначеніямъ въ Апокалипсисѣ. Для правиль
наго пониманія этого символическаго, числа стоитъ только при
помнить извѣстное выраженіе изъ 2-го посланія Ап. Петра, гдѣ 
рѣчь о нѣкоторыхъ насмѣшникахъ, отрицающихъ второе при
шествіе Христово *): „сіе да не утаится отъ васъ, яко единъ 
день предъ Господомъ, яко тысяча лѣтъ, и тысяча лѣтъ, яко 
единъ день". Это апостольское слово говоритъ не только то, 
что время для Бога не составляетъ опредѣленнаго промежутка 
или предѣла, но прежде всего и главнымъ образомъ то, что 
Богъ, въ Своемъ высшемъ управленіи родомъ человѣческимъ, въ 
одинъ день можетъ произвести такое же сильное дѣйствіе н съ 
такими же неминуемыми слѣдствіями, какъ въ другой разъ въ 
тысячу лѣтъ п наоборотъ. Богъ по своей премудрости можетъ 
замедлить историческое развитіе такъ, что родъ человѣческій въ 
тысячу лѣтъ не уйдетъ далѣе, чѣмъ какъ въ иной разъ въ про
долженіе одного дня *). Въ силу этой двоякой возможности ты
сячу лѣтъ апокалипсическую принимаютъ или за число лѣтъ не
опредѣленное — все время (тысяча родовъ)8) отъ воплощенія 
Христова до пришествія въ міръ антихриста, которое будетъ 
предъ самою кончиною міра4), или же мыслятъ за самый корот
кій промежутокъ времени — за одинъ день, „который въ себѣ

*) 2 Петр. 8, 8.
*) Thirseh, Versach zur Herstellung des historischen Standpnnkts far die 

Kritik der neatestamentlichen Schriften, p. 107.
’) Псал. 104, 8.
4) Какъ Нильскій, объ антихристѣ; 172 етр.
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сосредоточитъ полноту и блескъ, раздѣляющійся въ другое вре» 
мя на ряды столѣтій"'). — Выраженіе „заключенъ сатана" при
нято издавна толковать о побѣдѣ христіанства надъ языческимъ 
идолопоклонствомъ, въ которой и чрезъ которую у сатаны отня
та власть надъ землею и вслѣдствіе которой Христосъ съ Свои
ми вѣрующими святыми и ангелами воцарился на землѣ нменно 
въ Церкви, невидимо духовнымъ образомъ. Что въ христіанской 
Церкви дѣйствительно, несмотря на всю грѣховность и несовер
шенство отдѣльныхъ членовъ ея, сила сатаны вообще сдавлена, 
такъ какъ та мерзость, которая проникала язычество и застав
ляла Отцовъ Церкви мыслить и говорить о язычествѣ какъ жи
лищѣ сатаны, въ христіанствѣ встрѣчается только въ разсѣян
номъ видѣ, — отрицать зто никто не согласится. Подъ „первымъ 
воскресеніемъ" въ Апокалипсисѣ разумѣется наступающая послѣ 
тѣлесной смерти духовная жизнь праведныхъ на небѣ, которые 
принимаютъ участіе въ небесной славѣ Христа и здѣсь на землѣ 
заслуживаютъ почитаніе человѣчества за нравственное свое ру- 
ководительство и прославляются въ нетлѣнныхъ мощахъ своихъ. 
Если въ Апокалипсисѣ говорится, что не всѣ умершіе участву
ютъ въ первомъ воскресеніи, то этимъ высказывается ни болѣе 
ни менѣе, какъ то, что продолженіе жизни безбожниковъ и не
честивыхъ въ мукахъ осужденія нельзя назвать собственно жиз
нію, что на ихъ физическую смерть нельзя смотрѣть какъ на 
воскресеніе къ жизни духовной, но слѣдуетъ видѣть въ ней осу
жденіе на смерть духовную. „Второе воскресеніе" есть общее вос
кресеніе плоти въ обыкновенномъ смыслѣ, и „вторая смерть"— 
вѣчное осужденіе вслѣдствіе послѣдняго суда. Если, наконецъ, 
въ Апокалипсисѣ говорится, что скованный драконъ, по истече
ніи опредѣленнаго срока, спять освобожденъ будетъ на короткое 
время, то этимъ, безъ сомнѣнія, пророчески указывается на ве
ликое отступленіе предъ кончиною міра въ связи съ явленіемъ 
антихриста— орудія сатаны*).

Послѣ того какъ такимъ образомъ хиліазмъ, отмѣжпвающій ты
сячелѣтній промежутокъ времени для земнаго славнаго пребыва-

*) Такъ Martens, Ibid. S. 445.
*) Это православное объясненіе 20 гл. Аііок. въ первой ея половинѣ раз

вивается у нѣмецкаго богослова Гепгстенберга въ его изъясненіи Анока. 
дипеиса.

14*
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нія Христа нослѣ его втораго пришествія является несостоя
тельнымъ, то не теряетъ ли чрезъ то свою живость и вопросъ 
о времена наступленія самаго этого пакипришествія? На людей 
чувственно настроенныхъ отсутствіе мысли о чувственномъ хи
ліазмѣ можетъ подѣйствовать въ томъ смыслѣ, что они станутъ 
обращать вниманіе только на естественный ходъ вещей отъ на
чала созданія и вовсе не думать о днѣ страшнаго втораго при
шествія, убѣждая и другихъ къ тому же. Такъ извѣстно, что Св. 
Апостолъ Петръ предвидѣлъ еще появленіе въ послѣднее время 
такихъ людей, которые, отдавшись влеченію своихъ порочныхъ 
страстей и слѣдя за естественнымъ ходомъ вещей въ природѣ 
отъ начала созданія, готовы будутъ не только сани не думать о 
времени пакипришествія Христова, но н другихъ отвлекать отъ 
всякой мысли объ исполненіи обѣтованія объ этомъ пришествіи 
Господнемъ. Опровергая и порицая такого рода людей Св. Апо
столъ внушаетъ истиннымъ христіанамъ „быть въ чаяніи и ско
рѣйшемъ ожиданіи пришествія Божіяго дня *). Съ тою же мы
слію и святымъ намѣреніемъ α нашъ Божественный Учитель не 
открылъ точнаго срока наступленія своего великаго дня. Каса
тельно вопроса о времени своего пакипришествія Господь (по 
Евангелію Марка) выразился такъ: „о дни же томъ или часѣ ни- 
ктоже вѣсть, ни Ангели, иже суть на небесѣхъ, ни Сынъ, токмо 
Отецъ8). Это невѣдѣніе Сына по отношенію ко дню втораго 
пришествія, безъ сомнѣнія, надо приписывать человѣческому 
естеству I. Христа, а не Божескому. Какъ Богъ Сынъ, нераз
дѣльный по существу и вѣдѣнію съ Богомъ Отцомъ, Господь 
нашъ знаетъ напередъ о днѣ своего пакипришествія на землю; 
почему (по Евангелію Матѳея) въ числѣ невѣдущихъ этого дня 
не упоминаетъ о Себѣ 3). Но во всякомъ случаѣ день пакипри
шествія Господня, какъ день великій и послѣдній текущаго вре
мена жизни міра и исторіи, подобно оному первому библейскому 
дню, стоитъ внѣ круга и преемства дней обычной жизни и съ 
отой стороны закрытъ отъ взора излишней любознательности 
мракомъ неизвѣстности. Но нравственная цѣль напоминанія объ 
этомъ днѣ пакппршпествія Христова лежатъ впѣ всякаго сомнѣнія.

*) 2 Петр. 2, 12.
*) Мр. 18, 82.
») Мѳ. 24, 32.
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В о с к р е с е н і е  м е р т в ы х ъ .

Славное дѣйствіе втораго пришествія Христова—воскресеніе 
мертвыхъ находится въ тѣсной, существенной связи со всемір
нымъ фактомъ искупленія и спасенія Хрнстомъ рода человѣче
скаго. Кто поэтому ясно понимаетъ и живо чувствуетъ истину 
спасенія во Христѣ, тотъ не можетъ не признать истины воскре
сенія смертнаго тѣла нашего; воскресеніе плоти является для 
него необходимымъ заключеніемъ христіанской мысли и послѣднею 
цѣлію христіанской надежды. Одна только слабая вѣра или по- 
лувѣра въ актъ спасенія во Христѣ можетъ ослаблять вѣрующую 
въ воскресеніе мысль пашу, превращать ее, или въ односторон
нюю философскую мысль „о безсмертіи души нашей", или въ 
кавое-то безотчетное представленіе „чего-то лучшаго8 по ту 
сторону гроба. Эти вполнѣ слабыя и блѣдныя представленія жизни 
вѣчной довольно были распространены въ Средніе вѣка (у Аль
бигойцевъ, Социніанъ) во второй половинѣ прошедшаго столѣтія, 
встрѣчаются въ нѣкоторыхъ философскихъ теоріяхъ *) древняго 
и новаго времени; къ нимъ близко умствованіе современныхъ 
намъ штундистовъ о всеобщемъ воскресеніи въ духовномъ,, пере
носномъ смыслѣ, умствованіе, начатки коего во времена Апосто
ла Павла высказывали нѣкіе Жменей и Филитъ 2).

Въ рѣзкое отличіе отъ этихъ отчасти еретическихъ, отчасти 
холодно разсудочныхъ представленій жизни загробной истинная

') У классическихъ Грековъ безсознательное бытіе тѣней героевъ въ аидѣ. 
7  Индѣйцевъ безличное сліяніе Бракъ съ своею сущностію.

*) 2 Тим. 2, 16—18.
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богословская мысль о будущемъ фактѣ воскресенія умозаклю
чаетъ такъ. Если Искупитель нашъ Господь Іисусъ Христосъ 
своею крестною смертію п воскресеніемъ совершилъ возстано
вленіе естества нашего въ первобытное состояніе, то человѣкъ, 
по временномъ въ актѣ смерти разлученіи его тѣла отъ души, 
снова долженъ сдѣлаться духовно тѣлеснымъ существомъ, какимъ 
онъ вышелъ изъ рукъ Творца.

На важность Петины воскресенія мертвыхъ, по которой она 
есть „ завершительный пунктъ всего божественнаго дѣла нагаего 
спасенія, его необходимѣйшее и важнѣйшее развитіе11 ,). Сашъ 
Господь нашъ указывалъ неоднократно. Такъ Онъ говоритъ о 
пей три раза въ своей чудной рѣчи, заключающей характери
стику Его спасительнаго дѣла: „Се есть воля пославшаго мя 
Отца, да все, еже даде ми, не погублю отъ него, но вовкрешу с 
въ послѣдній день. Се же есть воля пославшаго мя, да всякъ 
видяй Сына и вѣруяй въ него, имать животъ вѣчный, и воскрешу 
его азъ въ послѣдній день. Никтоже можетъ пріити ко мнѣ, аще 
не Отецъ пославый мя привлечетъ его, и воскрешу его азъ въ 
послѣдній день* *), называетъ себя прямо воскресеніемъ и жиз
нію 3), т. е., имѣющимъ въ Себѣ самомъ власть и силу воскре
шать и затѣмъ даровать жизнь вѣчную; свидѣтельство о своихъ 
чудесныхъ знаменіяхъ, въ отвѣтѣ вопрошавшему Его чрезъ двухъ 
учениковъ Крестителю, заключаетъ такъ: „мертвін востаютъ и 
нищимъ благовѣствуется *) Евангеліе11. Св. Апостолъ Павелъ 
объ отношеніи ученія о воскресеніи мертвыхъ ко всей Еван
гельской проповѣди о нашемъ спасеніи свидѣтельствуетъ 5): 
„если проповѣдуется, что Христосъ воскресъ изъ мертвыхъ, то 
какъ нѣкоторые изъ васъ говорятъ, что нѣтъ воскресенія мерт
выхъ? Если нѣтъ воскресенія мертвыхъ, если оно не возможно: 
то и Христосъ не воскресъ, такъ какъ Онъ также человѣкъ; 
а если Онъ не воскресъ, то проповѣдь наша есть проповѣдь о 
несуществующемъ, проповѣдь лжецовъ, и вы еще во грѣхахъ,

*) Такъ Cremer въ своемъ сочиненіи: Ueber der Zustand пасѣ dem Tode. 
S. 34.

*) Іоан. 6, 39, 40 и 44.
*) Іоанн. 11, 25.
‘) Me. 11, 5.
‘) 1 Kop. 15, 12-17 .
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какъ остающіеся безъ живаго Искупителя". Св. Павелъ заклю
чаетъ здѣсь отъ факта будущаго къ факту прошедшему, отъ 
факта воскресенія мертвыхъ къ факту воскресенія Христа, в 
полную увѣренность нашей вѣры въ дѣлѣ нашего спасенія при
зываетъ въ свидѣтели этихъ разновременныхъ фактовъ. Если въ 
насъ пѣтъ живой увѣренности въ будущемъ нашемъ воскресеніи, 
то не можетъ быть и вѣры въ истину воскресенія Христа, а если 
нѣтъ и этой вѣры, то и вся проповѣдь о нашемъ спасеніи 
тщетна: мы еще въ грѣхахъ. Довольно ощутимая нелѣпость 
этого послѣдняго вывода должна несомнѣнно убѣждать насъ въ 
истинности понятія и дѣйствія воскресенія. Мысль о воскресе
ніи Христа и нашемъ, доказанную такимъ образомъ отрицательно 
отъ противнаго, Апостолъ въ концѣ вывода выражаетъ и поло
жительно. „Нинѣ же Христосъ воста отъ мертвыхъ, начатокъ 
(απαρχή) умершимъ бысть“ *)· Христосъ, первенецъ и глава от
кровенія жизни и воскресенія, восталъ изъ мертвыхъ и тѣмъ 
далъ намъ полную увѣренность и несомнѣнное ручательство въ 
нашемъ воскресеніи. Воскресшимъ Христомъ впервые введетъ 
новый принципъ въ человѣчество—принципъ воскресенія, кото
рый, какъ принципъ, долженъ дѣйствовать далѣе и имѣть силь
ное и полное значеніе въ объемѣ всего человѣчества ®). На 
тѣсное внутреннее отношеніе ученія о воскресеніп мертвыхъ къ 
главному пункту христіанскаго вѣроученія—воскресенію Христа, 
находится указаніе и въ другихъ мѣстахъ Ап. Павла, напр., 
Фил. 3, 20—21; 2 Кор. 4, 14; 1 Ѳесс. 4, 14.

Еромѣ указаннаго по книгамъ св. Писанія Нов. завѣта важнаго 
значенія истины воскресенія мертвыхъ у св. Отцевъ и учителей 
Церкви приводятся и другія соображенія, заимствуемыя отъ здра
ваго разума, въ пользу той же истины. Такъ св. Златоустъ въ 
своей рѣчи о воскресеніи пользуется аргументомъ, заимствован
нымъ отъ представленія природы человѣка, состоящей изъ души 
и тѣла. „Если не воскреснетъ тѣло, говоритъ онъ, не воскреснетъ 
человѣкъ. Ибо человѣкъ не есть одна душа, но тѣло и душа,

*) 1 Кор. 15, 20.
*) Ср. Baur: Paulus, s. 60S. Воскресеніе Христа никоинъ образомъ не есть 

актъ Божій, относящійся къ Неыу одпому; ютъ же принципъ, который реа
лизовался въ Ненъ, „долженъ реализоваться и во всѣхъ другихъ людяхъ".



Итакъ, если душа только воскреснетъ, то половинное существо 
воскреснетъ, а не цѣлое. В прочемъ о душѣ воскресеніе собствен
но не утверждается. Ибо воскресеніе принадлежитъ тому, что 
упало и разрушилось; душа же не разрушается, а тѣло® *). Изъ 
западныхъ О. Церкви св. Амвросій Медіоланскій г) кратко, но 
вразумительно приводитъ аргументъ въ пользу истины воскресе
нія, заимствуемый пзъ мысли о справедливомъ предвѣдѣніи Бо
жьемъ. „Доводъ очевиденъ, что такъ какъ всѣ отправленія нашей 
жизни состоятъ въ сообществѣ тѣла и души, и воскресеніе за
ключаетъ или награду для добраго дѣянія, пли наказаніе для 
злаго, то необходимо должно воскреснуть тѣло, коего дѣянія об
суждаются. Ибо какимъ же образомъ душа призовется на судъ 
безъ тѣла, когда предстоять разсужденіе о ея сожительствѣ съ 
тѣломъ". Подобнымъ же образомъ разсуждаетъ и Тертулліанъ: 
„тѣло не есть субстанція, чуждая человѣка, потону что отъ са
маго зачатія и до послѣдняго издыханія она констатируетъ чело
вѣка вмѣстѣ съ душею, которая безъ него никакой заслуги и 
никакого преступленія не совершаетъ, и потону безъ него никогда 
не можетъ придти на судъ и получить вѣчное мздовоздаяніе" 3).

Послѣ того какъ оживленъ въ сознаніи нашемъ фактъ воскре
сенія мертвыхъ, говорящій такъ иного нашему вѣрующему уму 
н сердцу, вопросы о томъ, какъ совершится воскресеніе мерт
выхъ, въ какомъ объемѣ и въ какомъ видѣ предстанутъ воскрес
шіе, — являются сами собою въ сознаніи и напрашиваются на 
разрѣшеніе.

Дѣйствіе воскресенія или возстановленія разрушеннаго тѣлес
наго состава нашего произойдетъ силою всемогущества Божія, 
того самаго всемогущества, которое нѣкогда вызвало человѣка къ 
бытію изъ праха земнаго. Живо вѣрить въ это будущее возсо
зданіе человѣка даже легче и удобопріемлемѣе, чѣмъ въ бывшее, 
въ шестой день творенія, первоначальное созданіе человѣка. 
Тамъ, при первоначальномъ происхожденіи человѣка, не было 
еще личнаго человѣческаго духа, который долженъ былъ вооду-
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') Migne T. LXI, 355 p. et seq.
3) Lib. de fide resnrrectionis.
*) Tertull. De resurrectione. C. 7. et 8. Въ русскомъ переводѣ Кариѣева. 

τΙ. 3, 68 схр.
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шевить тѣлесный составъ: здѣсь, при возсозданіи нашего тѣла, 
сомознающій духъ уже есть, который и устремится въ возсоз
данное Богомъ тѣло наше. И самая матерія разрушенныхъ чрезъ 
смерть тѣлъ нашихъ также сохраняется промыслительною силою 
Божіею, и такимъ образомъ остается готовою для возсозданія. 
Это послѣднее и совершится, лить только всемогущею силою 
Божіею составныя части нашихъ тѣлъ изъ сокровенныхъ нѣдръ 
земли изъ глубинъ моря, или другихъ случайныхъ мѣстъ смерти ')> 
возвращены будутъ къ первоначальному своему совмѣстному су
ществованію, только болѣе славному, чѣмъ прежде. „Какъ ртуть, 
говоритъ св. Григорій Нисскій, пролитая на какомъ-нибудь по
катомъ и пыльномъ мѣстѣ, раздробляется на мелкіе шарики и 
разсыпается по землѣ, но, будучи кѣмъ-нибудь опятъ собрана въ 
одно цѣлое, сама собою сливается съ однороднымъ, ничего по
сторонняго не принимая въ свою смѣсь; такъ и человѣческій со
ставъ безъ всякаго затрудненія и самъ собою соединится въ 
прежнихъ своихъ частяхъ, ноль скоро послѣдуетъ Божіе на то 
повелѣніе8 3). Дѣйствіе первоначальнаго творенія приписывается 
второму Лицу Святыя Троицы, дѣйствующему въ единеніи съ 
Богомъ Отцемъ: „вся тѣмъ, Богомъ-Словомъ, быта, и безъ него 
ничтоже бысть, еже бысть“ 3); точно такъ же и дѣйствіе возсо
зданія тѣла нашего по смерти: „Отецъ мой доселѣ дѣлаетъ, и 
азъ дѣлаю. Якоже Отецъ воскрешаетъ мертвыя н живитъ, тако 
и Сынъ, ихже хощетъ живитъ" *). Внутренній зиждительный 
актъ воли Сына Божія направится при второмъ пришествіи Хри
ста ко всѣмъ, находящимся во гробахъ, которые внѣшнимъ обра
зомъ услышатъ воскрешающій голосъ Сына Божія, передаваемый 
трубою Архангела. Отношеніе третьяго Лица Св. Троицы Духа 
Св., возращающаго истинно вѣрующихъ и теперь въ жизнь ду
ховную, святую, къ дѣйствію будущаго нашего воскресенія также 
несомнѣнно. Апостолъ Павелъ ясно говоритъ, что воздвигшій

*) Сн. 38 Слово св. Ефрема Сирина. Творенія Св. От. М. Д. А. 1849. Т. 
XIII. 8 ч. 11 стр.

’) Св. Григорія Нисскаго, 0  душѣ и воскресеніи въ рус. пер. М. Д. А. 
стр. 199.

3) Іоан. 1, 3.
*) Ibid. δ, 17, 21.
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Христа изъ мертвыхъ оживотворитъ и мертвенная тѣлеса паши 
живущимъ Духомъ его въ насъ *); объ отношеніи всѣхъ трехъ 
Лицъ Св. Троицы къ дѣлу воскресенія выражается, что Богъ 
Отецъ воскреситъ мертвыхъ чрезъ Сына Своего Іисуса Христа 3) 
во Св. Духѣ. Отношеніе всѣхъ трехъ Лицъ Св. Троицы къ слав
ному дѣлу воскресенія объясняется равенствомъ и единосущіемъ 
Лицъ св. Троицы, въ силу чего ни одно изъ нихъ не можетъ 
творить того, что было бы согласно съ природою двухъ другихъ 
Лицъ. Въ Средніе вѣка различали отношеніе Бога Отца къ акту 
воскресенія, какъ отношеніе причины основоположительной (Αίτια 
προκαταρκτική), принципіальной, Сына же какъ причины дѣйству
ющей (Αιτία δημιουργική) и Духа Святаго—какъ причинѣ совер- 
шительной (Αιτία τελειοτική).

Въ основѣ такого различенія опятъ лежало сравненіе акта во
скресенія съ актомъ первоначальнаго созданія человѣка, отно
шеніе къ которому (акту) Лицъ св. Троицы для нашего мышле
нія различается подобнымъ же образомъ. Но такъ какъ понятіе 
будущаго воскресенія тѣла натего заключаетъ въ себѣ нѣчто 
болѣе, чѣмъ понятіе первоначальнаго творенія, и такъ какъ ис
ходный пунктъ воскресенія лежитъ въ нашей душѣ, которая по су
ществу своему безсмертна, то u для изъясненія дѣйствія воскре
сенія предполагается отношеніе Бога къ вѣрующей душѣ чело
вѣка, отношеніе внутреннѣйшее, болѣе твердое, постоянное, на
чинающееся еще въ здѣшней жизни. Человѣкъ-христіанийъ, об- 
лагодатоствованный животворящими дарами Св. Духа, по крест
нымъ заслугамъ Христа Спасителя, въ самомъ этомъ глубочай
шемъ вліяніи и воздѣйствіи Св. Духа носитъ залогъ, начатокъ 
освобожденія своего тѣла отъ узъ тлѣнія, уподобленія и по тѣ
лесному своему состоянію славному тѣлесному состоянію Христа 
Воскресшаго. Насколько человѣкъ ожидаетъ только своего осво
божденія отъ узъ тлѣнія, какъ завершенія жатвы воскресенія, 
начавшейся еще во Христѣ Воскресшемъ, настолько самое чувство 
ожиданія сопровождается у него въ настбящемъ стенаніями и 
воздыханіями отъ бремены суеты и тлѣнія въ разныхъ ея видахъ: 
болѣзняхъ, недугахъ, невзгодахъ жизни и τ · - π · Въ той же мѣрѣ

0  Римл. 8, 11.
*) 2 Кор. 4, 14.
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какъ человѣкъ освобождается отъ грѣха путскъ живой вѣры и 
доброй жизни по вѣрѣ, внутреннее распаденіе природы человѣка, 
проявляющееся особенно въ смерти, уже теперь, въ этой жизни 
уничтожается, хотя и не во всѣхъ обнаруженіяхъ, н первона
чальное идеальное отношеніе между плотію и духомъ человѣка 
возстановляется. Это и есть первое воскресеніе и слѣдующая за 
нимъ первая жизнь вѣрующаго. При сопоставленіи съ этою жиз
нію, физическая смерть, постигающая облагодатствованныхъ во 
Христѣ, съ точки зрѣнія идеи спасенія, должна казаться противо
естественнымъ явленіемъ, которое рѣшительно нейдетъ къ иде- 
ально-обновленному Христомъ порядку жизни и подрывало бы 
его въ основѣ, еслибы смерть въ концѣ концовъ не уничтожа
лась чрезъ пакиоживленіе, т. е. чрезъ наше воскресеніе въ славѣ. 
Воскресеніе въ духовномъ смыслѣ есть, такимъ образомъ, воскре
сеніе, дѣлающее возможнымъ будущее воскресеніе и его собою 
подновляющее. Умираніе духовно возстановленнаго человѣка 
является при этомъ условіи моментомъ вполнѣ безразличнымъ ы 
отсюда мало замѣтнымъ: „слушали словесе моего и вѣруяй по
славшему мя, имать животъ вѣчный" '): „азъ есмь воскрешеніе 
и животъ: вѣруяй въ мя, аще и умретъ, оживетъ8 2). Такому 
воззрѣнію нзв. Писанія соотвѣтствуетъ вполнѣ и то, что физи
ческое оживленіе умершихъ неправедниковъ и невѣрующихъ въ 
посланіяхъ св. Іоанна часто представляется не какъ воскресеніе, 
т. е. къ жизни, а какъ осужденіе къ смерти.

Мыслію о залогѣ Св. Духа въ истинно вѣрующемъ дѣйствіе 
могущества Божія для акта нашего воскресенія приближается 
къ ясному пониманію въ нашемъ сознаніи. Паша вѣра въ во
скресеніе переходитъ въ непрерывную, твердую увѣренность въ 
постоянныхъ личныхъ, отношеніяхъ Бога] къ вѣрующему чело
вѣку. Такъ какъ дѣйствіе Духа Божія было и на ветхозавѣт
ныхъ праведниковъ, то вѣра въ воскресеніе мертвыхъ идетъ еще 
изъ Ветхаго Завѣта *). Поэтому Самъ нашъ Божественный Учи
тель говоритъ о воскресеніи мертвыхъ нерѣдко безъ особаго изъ
ясненія; такъ, напр., о воскресеніи жителей Ниневіи и царицы

Іоан. 5, 24.
2) Іоан. 11, 25. 
гі Іова 19, 26.
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Савской *). Въ извѣстномъ же разговорѣ съ Саддукеями обли
чаетъ ихъ невѣріе въ воскресеніе, какъ незнаніе ветхоз. Писанія 
и силы могущества Божія. Также о дѣйствіи воскресенія Господь 
нашъ Іисусъ Христосъ говоритъ: „о воскресеніи же мертвыхъ 
нѣсте ли чли, еже речено бысть Богомъ глаголющимъ къ вамъ: 
„Азъ есмь Богъ Авраамовъ, Богъ Исааковъ, Богъ Іаковль", и 
отсюда выводитъ такое заключеніе: Богъ же вѣсть Богъ мертвыхъ; 
но Богъ живыхъ, пей бо тому живи суть а). Чтобы понять эти 
заключительныя слова Господа, должно выразумѣть слова: „Азъ 
есть Богъ Авраамомъ, Богъ Исааковъ, Богъ Іаковль“, изъ кото
рыхъ выведено заключеніе. Богъ могъ назваться Богомъ Авраама, 
Исаака, Іакова, прежде всего, потому, что защищалъ и благово
лилъ къ этимъ мужамъ ветхозавѣтной теократіи. Но еслибы толь
ко поэтому, то необъяснимо, почему же Богъ не назвалъ себя 
Богомъ Адама, Ноя, дли другаго какого-либо праведника ветхо
завѣтнаго; необъяснимо также u то, почему Богъ, оказавшій 
разъ иди два защиту и покровительство тому иди другому изъ 
ветхозавѣтныхъ праведниковъ, долженъ считаться защитникомъ 
навсегда и такимъ образомъ быть Богомъ живыхъ. Въ Новомъ 
Завѣтѣ Богъ называется также „Богомъ Іисуса Христа" 3), но 
не именуется Богомъ Петра апостола, Павла и т. под. Причина, 
почему единъ и тотъ же Богъ называется въ В. 3. Богомъ Авра
ама, въ Н. же Богомъ Іисуса Христа, лежитъ въ особыхъ отно
шеніяхъ Бога къ человѣчеству, посредникомъ которыхъ въ В. 3. 
былъ Авраамъ, въ Н. 3. Іисусъ Христосъ. Авраамъ былъ отецъ 
и представитель всей до хрпстіанской, теократической жизни 
плотскаго Израиля; I. Христосъ ходатай всего христіанскаго 
міра—духовнаго Израиля. Если Богъ называетъ Себя Богомъ 
Авраама, то этимъ названіемъ указываетъ на тотъ Завѣтъ, кото
рый Онъ заключилъ въ лицѣ Авраама съ человѣчествомъ и по 
которому назвалъ Себя именно его Богомъ. То же значеніе и въ 
новозав. наименованіи Бога „Богомъ I. Хрнста“. Отношенія Бога 
къ людямъ, начатыя въ лицѣ Авраама, представляются продол
жающимися и за предѣлами жизни праотца Еврейскаго народа;

') Мѳ. 12, 41 и д.
;) Мѳ. 22, 29—31; ср. Лук. 20, 38.
*) Рви. 16, 6. Еф, 1, 3.
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это показывается дополнительными словами имени: „Богъ Исаака 
и Богъ Іакова^. Въ лицѣ обоихъ этихъ патріарховъ подлинный 
характеръ авраамитской жизни не прерывался. Но еще болѣе про
долженіе тѣхъ, установленныхъ со времени Авраама отношеній 
Бога къ Еврейскимъ людямъ, свидѣтельствуется выраженіемъ 
Господа, что Онъ есть Богъ Авраама, а не то, что былъ, Про- 
должаемость теократическихъ отношеній Бога къ избраннымъ 
людямъ сопровождается непрерываемостію наслажденій благами 
этихъ отношеній. Если же одно изъ высочайшихъ благъ есть 
благо жизни, то и лица, съ которыми разъ установлены извѣст
ныя непрерывныя отношенія со стороны Бога (въ настоящемъ 
случаѣ такими лицами являются типичныя личности патріарховъ 
Авраама, Исаака, Іакова), должны пользоваться постоянно, безъ 
перерыва, жизнію, и никакъ не находиться въ смерти. Богъ не 
есть Богъ мертвыхъ, но живыхъ. Иначе, неужели наслажденіе, 
благами общенія съ Богомъ опредѣлено тѣсными границами этой 
временной жизни? Неужели отъ существа, которое жило въ близ
комъ общеніи съ Богомъ, ничего болѣе не остается ждать, кромѣ 
груды пыли и пепла? Неужели Вѣчный и Живой Богъ назвалъ 
Себя Богомъ труповъ, ѵже истлѣвшихъ и никогда не имѣющихъ 
возвратиться къ жизни? „Пѣтъ; Богъ лично заключилъ союзъ съ 
людьми и назвалъ Себя ио силѣ этого союза, люди, слѣд., должны 
быть вѣчно, потому что они сыны завѣта съ Вѣчнымъ Богомъ" *). 
Понятно, что въ разсмотрѣнныхъ словакъ Господа, говорящихъ 
о воскресеніи, какъ продолженіи этой временной, благодатной 
жизни, выставляется на видъ главнымъ образомъ неирерываемость 
жизни, придемъ остается неопредѣленнымъ п неяснымъ, нужно 
ли подъ непрерываемостію жизни разумѣть жизнь души, какъ но 
разрѣшеніи ея отъ тѣла въ актѣ временной смерти, такъ и по 
соединеніи ея съ тѣломъ въ актѣ воскресенія,—тѣломъ, преж
нимъ ли своимъ, пли даже новымъ. Не объясняютъ намъ этого 
и слова, находящіяся у одного Ев—ста Луки: „Бей бо тому 
живи суть (ττάντ€ς γάρ αύτφ Ζώσιν“). Слово „всп^ берется здѣсь 
не въ объемѣ только мертвыхъ (ѵекроі), но въ объемѣ всѣхъ во- 
обще людей, среди которыхъ мы различаемъ мертвыхъ и живыхъ.

*) См. Lange nacli Lukas S. 316, cp. Olshausen.
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Для Бога (αύτώ), какъ мертвые тѣлесно, такъ и живые, всѣ живы 
суть; смерть временная не полагаетъ для Бога различія между 
людьми; для Него, какъ видимый нами наглядно міръ людей, такъ 
и невидимый чувственными нашими очами міръ духовъ соста
вляетъ одно общество живыхъ вѣрующихъ.

Мысль о тѣлесномъ воскресеніи ладъ, наслаждающихся непре
рывною жизнію вслѣдствіе союза съ Богомъ—источникомъ жизни, 
неясная само по себѣ въ словахъ Господа о этомъ общеніи, мо
жетъ быть ясна при помощи дополнительнаго соображенія на 
основаніи тѣхъ же словъ Господа. Словами Господа, только что 
разсмотрѣнными, утверждается истина непрерываемости жизни 
людей, вступившихъ въ личное общеніе съ Богомъ; но жизнь 
человѣка, призываемаго въ личное общеніе съ Богомъ, слѣд., 
человѣка, какъ лица, можетъ быть мыслима вполнѣ дѣйствитель
ною только тогда, когда человѣкъ этотъ является въ тѣлѣ, такъ 
какъ человѣкъ безъ тѣла не былъ бы вполнѣ человѣкомъ, а ка- 
кимъ-то новымъ существомъ, а какъ новое существо нс могъ бы 
быть въ тѣхъ же отношеніяхъ къ Богу, въ какихъ былъ, будучп 
въ тѣлѣ. Такъ строится необходимое соображеніе о тѣлесномъ 
продолженіи жизни вѣрующаго, на основаніи мысли о непрерыв
ности жизни вообще и непрекращаемости отношеній нашихъ къ 
Богу.

Впрочемъ, такъ какъ тѣлесная сторона человѣка на нѣкото
рое время прекращаетъ свое существованіе въ настоящемъ сво
емъ впдѣ, то для изъясненія возстановленія тѣла въ послушное 
орудіе духа у Ап. Павла, на основаніи словъ Самого Божествен
наго Учителя '^указывается сравненіе возстановленія умершаго 
тѣла съ произрастеніемъ растенія изъ истлѣвшаго сѣыени. „Бе- 
зумне, говоритъ Ап. Коринѳянамъ, не хотящимъ принять фактъ 
воскресенія на вѣру, ты еже сѣеши, не оживетъ, аще не умретъ, 
и еже сѣеши, не тѣло будущее сѣеши, но голо зерно (γυμνός 
κόκκος), аще случится, пшеницы, или иного отъ прочихъ: Богъ 
же даетъ ему тѣло, якоже восхоіцетъ п коемуждо сѣмени свое 
тѣло* 2). Основная мысль сравненія Апостола заключается въ 
представленіи, что для достиженія высшей ступени жизни тре-

*) Іоанн. 12, 24. 
г) 1 Кор. 15, 36—38.
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буется оставленіе низшей. Сѣется голое зерно (γυμνός κόκκος); 
оно должно въ нѣкоторомъ смыслѣ исчезнуть, чтобы изъ него 
получилось растеніе, представляющее въ полнотѣ своего разви
тія и красотѣ своихъ формъ болѣе высшую, совершенную сте
пень жизни растенія, сравнительно съ голымъ его зерномъ. Тѣло 
человѣка такзке должно подвергнуться тлѣнію, чтобы изъ него 
получилось новое, совершенное тѣло воскресенія. Требованіе, 
неумолимый законъ смерти, тлѣнія въ томъ и другомъ изъ сра
вниваемыхъ процессовъ необходимо выполняется, и съ этой сто
роны сравненіе Апостола имѣетъ полную свою силу и жизнен
ное значеніе: оно показываетъ, какъ изъ видимаго уничтоженія 
возникаетъ новая, даже болѣе совершенная жизнь. Это, кажется, 
и хотѣлъ прежде всего выразить чрезъ разсматриваемое сравне
ніе Апостолъ, называя далѣе виновникомъ болѣе совершеннаго 
состоянія и болѣе полной и развитой формы растенія Бога, „на- 
рицающаго несущее яко сущее®, дающаго голому зерну растенія 
его тѣло. Но доразумѣваютъ въ сравненіи Апостола мысль еще 
болѣе полную и болѣе глубокую. Говорятъ, что высшая форма 
растенія развивается изъ низшей, потону что послѣдней имма- 
нентенъ (внутренно присущъ) зародышъ высшаго, — зародышъ, 
который Божескою, творческою силою приводится изъ своей 
скрытности въ состояніе очевидной для всѣхъ дѣйствительности. 
По отношенію къ тѣлу человѣческому это, говорятъ, значитъ, 
что воскреснетъ не всецѣло то самое тѣло, которое спускается 
въ нѣдра земли и истлѣваетъ, но именно то, что есть въ немъ 
неистлѣннаго, это то Божіею силою и возсоздается нѣкогда въ 
лучшее тѣло *). Допускаютъ, иными словами, въ оболочкѣ види
маго нашего тѣла другое тѣло, (λόγον σπερματικόν—Оригена) 
которое, какъ духовное орудіе, даже въ загробномъ мірѣ разви
вается вмѣстѣ съ благодатною душою до первообраза, который 
въ началѣ предносился творческой мудрости Бога относительно 
тѣлесности каждаго отдѣльнаго человѣка, но теперь чрезъ во
скресеніе долженъ достигнуть до полнаго осуществленія я).

') Н. Сергіевскаго. Объ основныхъ истинахъ Хр. вѣры. Ст. 146.
*) Арх. Иннокентія лекція въ сборникѣ лекцій Кіевскихъ професе., стр. 199. 

Ср. Одьсгауаена: Comm. iiber Rom. 326 S. Dr. Herman. Gerlach, Die letzen· 
Dinge. Berlin. 1869. SS. 77—79.
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При подобныхъ предположеніяхъ есть опасность допущенія 
частичнаго, формальнаго тождества нашего будущаго тѣла во
скресенія съ настоящимъ. Между тѣмъ изъ понятія воскресенія 
непосредственно слѣдуетъ, что тѣло наше должно воскреснуть и 
какъ бы обновиться. Не должно ли оно взяться, какъ просла
вленное, изъ прославленной земли? Но воскресеніе тѣла должно 
послѣдовать прежде прославленія земли, какъ увидимъ далѣе. й  
такъ, чтобы, съ одной стороны, сохранить какую-либо связь бу
дущаго тѣла съ теперешнимъ, а, съ другой, соблюсти принципъ 
изящества, совершенства, допускаютъ въ составѣ нашего тепе
решняго тѣла тѣло болѣе тонкое, эѳирное *) со стороны нер
вовъ, развѣтвляющихся по всему тѣлесному организму. Это 
тѣло, сохраняясь въ нѣдрахъ земли, возстановится въ будущее 
прославленное тѣло воскресенія. Но это опятъ силою всемогу
щества же Божія, которое, сохраняя то, что получило бытіе изъ 
рукъ Творца, возстановляетъ это для болѣе лучшаго существо
ванія. Св. Ап. Павелъ, уподобляя умершее тѣло зерну растенія, 
тѣмъ хочетъ сказать, что тѣло чрезъ смерть развивается; виро- 
чемъ не само но себѣ, но насколько оно проникнуто едине
ніемъ со Христомъ а), единеніемъ, полученнымъ чрезъ Таинства 
Крещенія и Причащенія. Будучи въ состоянія смерти, оно въ 
послѣдній день получитъ свою форму, болѣе совершенную и оду
хотворенную, подобно тому какъ и зерно растенія получаетъ отъ 
Бога болѣе высшую и совершеннѣйшую свою форму въ колосѣ.

Натеку понятію и увѣренности въ воскресеніи плоти, именно 
со стороны лучшихъ подкожныхъ ея частей, противорѣчатъ, не
видимому, мѣста самаго же Священнаго Писанія: „се же глаголю, 
яко плоть и кровь Царствія Божія наслѣдили не могутъ, ниже 
тлѣніе нетлѣнія наслѣдствуетъ“ 8), и Духъ есть, нже оживляетъ, 
плоть не пользуетъ ничтоже“ 4). Ибо ясно, что въ первомъ мѣстѣ 
Апостолъ Павелъ говоритъ только о преходиыой, чувственно 
ощущаемой крови и плоти, о грубо-матеріальныхъ ея частяхъ,

*) Сн. Franz. Splittgerbcr, Tod, Fortleben und Auferatehung. 1885. 248 и 
250 SS. 

s) 1 Kop. 15, 45.
3) 1 Kop. 15, 8.
4) Іоан. 6, 68.
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удѣлъ которыхъ смерть и тлѣніе· Равнымъ образомъ и въ спорѣ 
Господа съ Іудеями говорится не о „духѣ и плоти" въ собствен
номъ смыслѣ, но о духовномъ пониманіи словъ Господа, которое 
оживляетъ, между тѣмъ какъ плотское недомысліе словъ Господа 
совершенно не приноситъ никакой пользы.

И такъ твердо вѣруя въ воскресеніе плоти, какъ исповѣдуется 
въ символѣ Апостольскомъ 1), и усматривая генетическую связь 
будущей плоти нашей съ теперешнею, мы снова для укрѣпленія 
нашей увѣренности въ будущемъ нашемъ воскресеніи оживимъ 
въ сознаніи нашемъ мысль о всемогуществѣ Вопіемъ, которое 
укрѣпляетъ насъ въ надеждѣ на будущее воскресеніе наше. Пе
реносясь же мыслію къ сравненію Апостола акта воскресенія 
замѣтимъ, что растеніе изъ зерна воскресаетъ въ колосѣ къ 
новой, дальнѣйшей жизни не только какъ растеніе съ цвѣтами, 
но и какъ растеніе съ плодами 2); образованіе же и развитіе 
плода мы не можемъ понять вполнѣ, отчего св. Апостолъ Павелъ 
и замѣтилъ, что сѣмени растенія даетъ его тѣло Богъ; точно 
также, или еще болѣе, не можемъ вполнѣ постигнуть и акта 
воскресенія тѣла умершаго, какъ бы ни силились это выразумѣть; 
только насколько предметы вѣры доступны постиженію нашимъ 
разумомъ, настолько и актъ воскресенія для насъ изъяснился.

Еакъ дѣло всемогущества Божія актъ нашего воскресенія по
знается и съ той стороны, что онъ послѣдуетъ вдругъ, въ мгно
веніи ока (έν ατομψ, έν £ιπή όφθαλμού), при послѣдней трубѣ, 
какъ свидѣтельствуетъ св. Ап. Павелъ, или какъ св. Іоаннъ въ 
Евангеліи: „сущій во гробѣхъ услышатъ гласъ Сына Божія и 
изыдутъ", т.-е. какъ скоро услышатъ, такъ и выйдутъ тотчасъ 
же, ни мало не медля. Торжественность этой минуты тѣмъ пол
нѣе и совершеннѣе, что силою всемогущества Божія воскреснетъ 
множество людей не только праведныхъ, но и грѣшныхъ. Одна- 
кожь если воскреснуть грѣшники, то въ силу правосудія Божія 
не должны ли они воскреснуть во время иное, чѣмъ праведники, 
и даже инымъ какимъ образомъ? Отъ утвердительнаго или отри
цательнаго отвѣта на этотъ вопросъ зависитъ и рѣшеніе того 
вопроса, которымъ намъ теперь слѣдуетъ заняться, именно во-

*) См. трудъ. А. Гезена. Спб. 1884 г. 14 етр.
*) Противъ Olshausens, Commentar uber Corinth. S. 75S.

15
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проса объ общемъ объемѣ или количествѣ тѣлъ, имѣющихъ 
воскреснуть въ послѣдній день.

Количество тѣлъ воскресшихъ въ послѣдній день міра, по об
щему взгляду Св. Писателей, будетъ всеобъемлющее; воскреснутъ 
не только люди праведные, но и грѣшные. Со стороны образа 
воскресенія тѣла грѣшниковъ возстановятся не безъ генетиче
ской связи съ ихъ теперешними тѣлами; процессъ совершеннаго 
уничтоженія не коснется и ихъ тонкихъ, эфирныхъ, составныхъ 
частей тѣла. Только всемогущій воскресающій гласъ Бога, воз
двигающій мертвыхъ изъ гробовъ, по требованію Правосудія 
Божія, воздвигнетъ ихъ не къ славѣ, но къ осужденію.

Воскресеніе къ славной жизни есть въ собственномъ смыслѣ 
воскресеніе; о немъ часто, какъ объ одномъ '), говоритъ Новоз. 
Писаніе и представляетъ его какъ преимущество праведнпковъ 
и истинно вѣрующихъ предъ грѣшниками; напоминаніе объ этомъ 
именно воскресеніи скорѣй можно слышать и въ членѣ символа 
вѣры: чаю воскресенія мертвыхъ. Это воскресеніе предполагаетъ 
истинное соединеніе человѣка въ вѣрѣ и любви съ Богомъ—ис
точникомъ жизни и безсмертія, а подобное соединеніе и соста
вляетъ, по Писанію, истинную жизнь; вапротивъ, удаленіе отъ 
Бога не есть въ собственномъ смыслѣ жизнь, а скорѣе вторая 
смерть для вѣчнаго осужденіяа). Мрачное представленіе буду
щей злополучной участи грѣшниковъ приводило и приводитъ 
нѣкоторыхъ нѣмецкихъ богослововъ къ отрицанію въ Писаніи уче
нія о воскресеніи невѣрующихъ и грѣшниковъ, чѣмъ значительно 
съуживается объемъ воскресенія, потому что умершихъ къ по
слѣднему дню должно оказаться гораздо болѣе изъ невѣрующихъ 
во Христа, чѣмъ принявшихъ и усвоившихъ вѣру въ Него. Это 
потому, что фактъ всемірнаго распространенія вѣры во Христа 
относится только къ послѣднему времени, которое предваряютъ 
„времена языкъ"; да ипри дѣйствительности этого факта въ свою 
очередь окажутъ на людей пагубное дѣйствіе времена антихри
ста. Но у тѣхъ священныхъ писателей, на писаніяхъ которыхъ 3)

') Іук. 14, 14. 1 Кор. 16.
*) Анок. 20, 12.
*) Преимущественно указываютъ на выраженія Ев. Іоанна я Ап. Павла о 

воскресеніи вѣрующихъ.
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хочетъ опереться вышеупомянутое отрицаніе, ясно говорится о 
всеобщности воскресенія. Такъ у Е—ста Іоанна непреложно 
свидѣтельствуется: „грядетъ часъ, въ оньже вси сущій во гро- 
бѣхъ услышатъ гласъ Сына Божія и изъидутъ, сотворшіи бла
гая, въ воскрешеніе живота, а сотворшіи злая, въ воскрешеніе 
суда® '). Что въ этихъ словахъ Евангелія Іоанна рѣчь не о ду
ховно умершихъ и не о духовномъ оживленіи истинно вѣрую
щихъ, которое начинается еще въ настоящей, земной жизни и 
служитъ подготовленіемъ къ будущему тѣлесному воскресенію 
(какъ въ предшествующихъ словахъ Е — лія); но о будущемъ, 
всеобщемъ воскресеніи, какъ вѣрующихъ, такъ и невѣрующихъ 
ясно показываютъ отдѣльныя выраженія этихъ Е—скихъ словъ. 
Здѣсь опредѣленно говорится: „всѣ находящіеся во гробахъ*— 
(πάντες οί έν τοΐς μνημείοις), а не въ общемъ смыслѣ „мертвые 
(οί νεκροί)8 *),—наименованіе, нерѣдко 3) употребляющееся въ 
Н. 3. въ смыслѣ переносномъ, т.-е. и о духовно умершихъ. Вы
раженіе „находящіеся во гробахъ8 должно, конечно, понимать 
собственно, т.-е. о тѣлесно умершихъ, но не буквально только
о погребенныхъ во гробахъ 4) Далѣе, всѣ эти сущіе во гробѣхъ 
идутъ подъ двоякимъ опредѣленіемъ: „сотворшіи благая и со
творшіи злая8, т.-е. вѣрующіе во Хрнста, доказавшіе свою вѣру 
добрыми дѣлами, и невѣрующіе. Въ общемъ смыслѣ о тѣхъ и 
другихъ замѣчается, что они услышатъ (’ακούσονται), воскрешаю
щій гласъ Сына Божія, причемъ разумѣется, слышаніе этого 
гласа, столько же невольное (пофранц. entendre) со стороны 
невѣрующихъ, сколько и добровольное (ecouter) со стороны вѣ
рующихъ. Непосредственное дѣйствіе этого гласа выражается 
вторымъ сказуемымъ: „изыдутъ8 также въ общемъ смыслѣ, но- 
гречески: έκπορεύσονται, чѣмъ замѣтно указывается на выходъ 
изъ состоянія тѣла по смерти, на воскресеніе, какъ добрыхъ, 
такъ и злыхъ·, а не ίήσονται, чѣмъ бы ясно указывалось на нрав
ственное оживленіе, могущее быть только въ кругу людей, хотя 
сначала духовно умершихъ, но потомъ чрезъ вѣру во Христа

*) Іоанн. 5, 28, 29.
*) Ст. 25. Ibid.
*) Римл. 6, 2. 7, 10. 11. Еф. 2, 15.—5, 14. Евр. 9, 14.
*) Такъ Lange.

15*
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получившихъ ожпвотвореніе. Воскресеніе живота (άνάστασις ζωής) 
и воскресеніе суда—(’ανοκττ. κρί<Τ€υυς)—это обозначенія воскресе
нія во всемъ его широкомъ объемѣ: воскрешенія праведныхъ, 
ведущаго къ вѣчной жизни, и воскрешенія нечестивыхъ, веду
щаго къ вѣчному осужденію. Объ этомъ вѣчномъ осужденіи го
воритъ Ап. Іоаннъ въ извѣстномъ выраженіи изъ его перваго 
посланія: „не любяй брата, пребываетъ въ смерти" *). Очевидно, 
это выраженіе пзъ посланія Апостола Іоанна не противорѣчитъ 
указаннымъ изъ Е в—лія его же словамъ о всеобщемъ воскресе
ніи; вѣчное осужденіе предполагаетъ даже воскресеніе къ смерти, 
какъ нѣчто предшествующее, а не исключаетъ совершенно, какъ 
свое противорѣчіе.

Что касается ученія Ап. Павла о всеобщности воскресенія, 
то указываютъ *), какъ на свидѣтельства его въ отношеніи къ 
атому пункту, вопервыхъ, на Дѣян. 24, 15 и, вовторыхъ, на
1 Кор. 15, 20, Нѣмецкіе ученые богословы и экзегеты, столь 
тщательно изслѣдующіе писанія великаго Апостола, языковъ, 
одни совершенно отрицаютъ у Ап. Павла ученіе о воскресеніи 
невѣрующихъ, подвергая сомнѣнію fidem historicam Павловыхъ 
рѣчей въ Дѣяніяхъ Апостольскихъ а); другіе 4), хогя и видятъ 
въ посланіяхъ Павловыхъ мысль о воскресеніи невѣрующихъ 
наравнѣ съ мыслію о воскресеніи вѣрующихъ во Христа, однако 
воскресеніе невѣрующихъ относятъ, на основаніи мѣстъ изъ

4) 1 Іоанн. 3, 14.
s) См. Вскир. Макарія: Православно-догмат. богословіе. Т. 2-й. Стр. 479. 

Арх. Михаила: Толк. Еванг. кн. 3. Стр. 190.
з) Eotbe въ своей догматикѣ изданной Шенкелемъ (Dogmatik ѵ. Br. К. 

Rothe. 2 Th. 2 Abth. 1870), на стр. 74-й говоритъ: „сомнительно, допускаетъ 
ли Павелъ воскресеніе всѣхъ человѣческихъ индивидуумовъ, не освобожден
ныхъ, равно какъ и освобожденныхъ... Изъ Павловыхъ писаній видно, какъ 
будто онъ трактуетъ воскресеніе человѣческаго индивидуума, по крайней мѣрѣ 
истинное и полное, какъ обусловленное чрезъ возрожденіе и знаетъ слѣд. 
только о воскресеніи освобожденныхъ и т. под. Ср. также Rflckert-Comm. z, 
Br. ап. d. Rflm. 1, S. 377; cp. 347 S.

*) Такъ Meyer, Olshausen, Lange и Hofmann; a за ними множество дру
гихъ, напр. Ltitardt. Мейеръ въ данномъ пунктѣ о воскресеніи мертвыхъ, ка
жется, запутывается и противорѣчитъ: тогда какъ въ одномь мѣстѣ своего 
изъясненія иа 15 гл. 1 Кор. говоритъ объ окномъ всеобщемъ актѣ воскресе
нія, неживого ниже различаетъ нѣсколько актовъ воскресенія.
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тѣхъ же посланій Павловичъ, ко времени болѣе позднему, чѣмъ 
воскресеніе вѣрующихъ. Самое разногласіе нѣмецкихъ богосло· 
вовъ въ данномъ пунктѣ говоритъ уже не въ пользу ихъ; пра
вильное же пониманіе означенныхъ мѣстъ изъ ученія Ап. Павла 
прямо ихъ опровергаетъ. По поводу и относительно цитата изъ 
Дѣян. Ап. 24, 15 слѣдуетъ замѣтить, что здѣсь Ап. Павелъ, при 
защитѣ себя предъ Римскимъ прокураторомъ Феликсомъ, свидѣ
тельствуетъ, какъ онъ, въ согласіи съ закономъ и пророками, 
надѣется вмѣстѣ съ іудейскими своими обвинителями на буду
щее воскресеніе, которое „хощетъ быть мертвымъ, праведникомъ 
же и грѣшникомъ*. Свидѣтельство о всеобщности воскресенія,— 
всякій согласится,—довольно ясное и прямое, если не подвер
гать сомнѣнію историческую вѣрность рѣчей Ап. Павла, помѣ
щенныхъ въ книгѣ Дѣяній Апостольскихъ, какъ и признаетъ 
это процптованный выше богословъ Роте, выражаясь такъ: „если 
бы fides historica Павловскихъ рѣчей въ Дѣяніяхъ Ап. была 
выше всякаго сомнѣнія, то ученія о воскресеніи всѣхъ нельзя 
было бы оспаривать у Павла". Указаніе Апостола на свое согла
сіе съ пророками въ ученіи о всеобщемъ воскресеніи оправды
вается мѣстомъ *) изъ пророка Даніила: „Мнози г) отъ спящихъ 
отъ земной персти возстанутъ сіи въ жизнь вѣчную, а оніи въ 
укоризну и стыдѣніе вѣчное".

Несомнѣнность мысли о всеобщности воскресенія мертвыхъ съ 
точки зрѣнія Ап. Павла подтверждается и тѣмъ, что Ап. Па
велъ излагаетъ въ своемъ первомъ посланіи къ Коринѳянамъ. 
Излагая въ главѣ 15 этого посланія ученіе о воскресеніи мертвыхъ, 
Ап. Павелъ между прочимъ высказываетъ, какъ выше намп замѣ
чено, положительную мысль: „Христосъ воста отъ мертвыхъ, 
начатокъ умершимъ быеть“ (’απαρχή τών κεκοιμημενυυν). Не рискуя 
впасть въ произвольную ошибку изъясненія, можно считать вы
раженіе „начатокъ умершимъ" не за приложеніе къ подлежаще
му стиха: „Христосъ" 3), а за ближайшее опредѣленіе сказуе-

') Дай. 12, 2.
*) „Мнози" означаетъ всѣхъ умершихъ не въ ихъ массѣ, а въ ихъ отдѣль

ности, подобно какъ въ Н. 3. „πολλοί" и Βοί πολλοί" означаетъ „всѣхъ", какъ 
многихъ недѣлимыхъ въ противоположность одному (Рямл, 5 гл.).

3) ІІротивъ Меуег’а и др.
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маго Еслибы мы признали выраженіе Апостола: „начатокъ 
умершимъ за приложеніе къ имени“ Христосъ, какъ обыкновенно 
признаютъ, то въ такомъ случаѣ у насъ могла бы возникнуть 
мысль о Христѣ, какъ печаткѣ (άπαρχή) своей смерти *). Но 
Христосъ, очевидно, можетъ назваться „άπαρχή" начатокъ только 
относительно своего воскресенія, а никакъ не смерти. Христосъ 
умеръ не первый, и до него умирали люди, и до Него ангелъ 
смерти леталъ по смертнымъ; а воскресъ и воскресъ именно для 
непреходящей, безсмертной жизни Христосъ первый. Онъ есть 
первенецъ воскресенія; до Хриета если и воскрегоаемы были 
нѣкоторые умершіе, все-таки по воскресеніи умирали. Впрочемъ 
понятіе „άπαρχή начатокъ" вызываетъ въ сознаніи мысль не 
только о первенствѣ вообще, будетъ ли то во времени, или въ 
положеніи, но и въ частности мысль о первомъ плодѣ или снопѣ 
жатвы. Если такимъ образомъ Христосъ воскресъ изъ мертвыхъ, 
какъ (άπαρχή тшѵ κεκοιμημενών) начатокъ умершимъ, то должно 
ждать воскресенія, которое относится къ Его воскресенію, какъ 
полная жатва относится къ первому снопу, положившему начало 
жатвѣ. Выраженіе „οί κεκοιμημε'νοι—послав.: умершіе" въ разсма
триваемомъ изреченіи Апостола понимать о доселѣ умершихъ 
христіанахъ 8), причисленныхъ нами къ классу умершихъ, не 
даетъ права ни само выраженіе, лишенное всякаго ближайшаго 
опредѣленія, ни его связь. Можно скорѣе думать, что подъ „оі 
κεκοιμημένοι" разумѣются умершіе ранѣе времени воскресенія 
Хриета. Но Христосъ вѣдь называется первенцемъ относительно 
своего воскресенія и такимъ образомъ съ мыслію о воскресеніи 
всѣхъ тѣхъ, относительно которыхъ Онъ можетъ назваться пер
ворожденнымъ изъ мертвыхъ; а Христосъ называется первен
цемъ изъ умершихъ, по отношенію ко всѣмъ умершимъ, гдѣ бы 
и когда бы они ни умерли; сдѣдов., и подъ „οί κ€κοιμημενοι“ 
должно разумѣть всѣхъ лицъ, находящихся въ состояніи смерти 
до поры всеобщаго воскресенія, умершихъ ранѣе времени все- 
бщаго воскресенія.

*) Такъ Hofmann.
5) Ср. Ktickert,
3) Такъ, надр., Zezschwitz въ Zeitsch. f. Prot. ж Κ. 1863 г. April. S. 196* 

(По Гофману).
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Что опредѣлительное слово „тійѵ κεκοιμημένων“ умершимъ (дат. 
вм. род.) къ понятію вαπαρχή “ разсматриваемаго такста обни
маетъ всѣхъ, безъ исключенія, умершихъ ко времени пакипри- 
шествія Христа, слѣд., ко времени всеобщаго воскресенія, это 
ниже разъясняетъ намъ самъ Апостолъ. Высказавши въ отноше
ніи къ главному предмету своихъ мыслей въ данномъ мѣстѣ по
сланія правило Божественнаго управленія: нарушенное человѣ
комъ возстановить также чрезъ человѣка ') воплотившаго въ 
себѣ Бога, Апостолъ затѣмъ продолжаетъ: „якоже бо о Адамѣ 
вси умираютъ, такожде и о Христѣ вси оживутъ* *). Бакъ по 
отношенію къ первому „вси—(πάντες)“ объемъ его, безъ сомнѣнія, 
нельзя съуживать и ограничивать только вѣрующими во Христа, 
такъ этого никакъ нельзя дѣлать и по отношенію ко второму „вси“. 
Въ Адамѣ, родоначальникѣ человѣчества,' всѣ люди, безъ исклю
ченія, получили начало смерти и теперь умираютъ; во Христѣ— 
новомъ Адамѣ всѣ люди, безъ сомнѣнія, получаютъ начало но
вой жпзни и дѣйствительно оживутъ. Апостольскій взглядъ при 
словахъ стиха 22-го, очевидно, возвышается до созерцанія все
общей универсальности (всеобъемлемости) христіанства, какъ она 
раскрыта впервые Апостоломъ языковъ въ посланіи къ Римля
намъ, и утверждаетъ универсальность того, что, на взглядъ са- 
мого же Апостола, составляетъ ширь и глубь христіанства *). Все
общность воскресенія Апостолъ здѣсь видитъ оправдывающеюся 
въ будущей дѣйствительности; ему, при начертаніи стиха 22-го, 
безъ сомнѣнія, предносится мысль 4) Самого Божеств. Учителя 
нами выше разсмотрѣнная. Впрочемъ, обозначилъ ли Апостолъ 
въ нашемъ стихѣ воскресеніе суда, равно какъ и воскресеніе 
жизни, упоминаемыя раздѣльно Божественнымъ Учителемъ, на 
первый взглядъ можетъ казаться сомнительнымъ; не предноси- 
лось ли ему при мысли о Христѣ—родоначальникѣ новой жизни 
человѣчества представленія только о воскресеніи жизни? й  дѣй
ствительно, нѣкоторые экзегеты 5) изъясняютъ вторую половину

*) Кор. 15, 21.
*) Ст. 22.
») 1 Кор. 15, 14 
*) Іоан. 5, 29.
·) Талъ I. Mulle’n Studien. und. Krit. 1835, S. 751.
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нашего стиха въ смыслѣ только воскресенія людей для вѣчной, 
блаженной жизни; такъ какъ для такой жизни воскреснутъ толь
ко праведные, то и говорили, что Апостолъ словами „о Христѣ 
вси оживутъ Συυοττοιηθήσονται “ учитъ только о воскресеніи правед
никовъ, т.-е. истинныхъ христіанъ, а не о всеобщемъ заразъ 
всѣхъ воскресеніи. Это, говорили, подтверждается и тѣмъ, что 
Апостолъ далѣе говоритъ прямо о воскресеніи „Христовыхъ". 
Но глаголъ „оживутъ, оживать (Σιυοποιεΐσθαι)" не даетъ только 
одного простаго понятія о воскресеніи истинно вѣрующихъ 
христіанъ для блаженной жизни; онъ имѣетъ самое широкое зна
ченіе оживленія, оживотворенія вообще '), перевода изъ состоя
нія смертности, тлѣнія въ состояніи жизни, нетлѣнія '); какъ 
такой, глаголъ „£ωοποιεΐσθαι" получаетъ свое ближайшее ограни
ченіе или опредѣленіе обыкновенно только изъ контекста. Въ 
нашемъ мѣстѣ контекстъ говоритъ ясно о воскресеніи всѣхъ во
обще и каждаго въ отдѣльности; слѣд., можетъ ли быть сомнѣ
ніе въ томъ, что и ζωοποιεΐσθαι означаетъ воскресеніе всѣхъ, 
безъ исключенія, заразъ, будетъ ли то воскресеніе праведниковъ 
для жизни, или воскресеніе грѣшниковъ для осужденія. Но не 
противорѣчитъ ли такому широкому пониманію слова, „Zwouot* 
εΐσθαι оживать" стиха 22-го недалеко отъ него находящееся до
полненіе „во Христѣ ’еѵ τψ Χριστώ “? Ланге на это осторожно 
бтвѣчаетъ: „можно думать и сказать: все человѣчество имѣетъ 
во Христѣ принципъ воскресенія. Онъ, второй Адамъ, относится 
къ человѣчеству (собств.: внѣдренъ ist eingepflanzt) какъ уничто
жающій смерть, раздѣленіе души и тѣла; что, конечно, смотря 
по положительному пли отрицательному отношенію отдѣльныхъ 
лицъ къ Нему, приноситъ съ собою славное или мрачное свой
ство воскресшихъ" 3). И въ словѣ Божіемъ свидѣтельствуется: 
„нѣсть инаго имени подъ небесемъ, кромѣ имени I. Христа, дан
наго въ человѣцѣхъ, о Немъ же подобаетъ спастися" *). Широкому

*) Широтою евоего содержанія и употребленія глаголъ Ζωοποιεΐσθαι отли
чается отъ другаго глагола, хотя ему и синонимичнаго, означающаго воскре
сеніе: έγείρεσθαι С. Смирнова: Филол. зам.: 96 е. ср. 45.

*) Римл. 4, 17; 8, 11. 1 Кор. 15. 36.
*) Lange: Comment. въ нашему мѣстѵ.
*) Дѣян. 4, 12.
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ббъясненію понятія ίωοποιεΐσθαι въ смыслѣ воскресенія всѣхъ не 
противостоитъ также и то обстоятельство, что Апостолъ въ даль
нѣйшей рѣчи за стихомъ 22-мъ занимается преимущественно 
одною стороною, однимъ классомъ воскресшихъ, именно правед
никами, или, какъ оиъ выражается, Христовыми. Это обстоя
тельство говоритъ только о томъ, что раскрытіе мыслей о во
скресеніи по отношенію къ обѣимъ сторонамъ человѣчества хри
стіанской и нехристіанской въ общемъ не составляло задачи 
Апостола языковъ въ разсматриваемомъ нами мѣстѣ посланія къ 
Коринѳянамъ.

Однако, св. Ап. Павелъ не оставилъ совершенно внѣ своего 
вниманія и факта воскресенія грѣшныхъ. Въ томъ же посланіи 
къ Коринѳянамъ Апостолъ языковъ старается внушить своимъ 
слушателямъ, что при второмъ пришествіи Христа воскреснутъ 
всѣ: и праведники и грѣшники *), и вѣрущіе во Христа и не
вѣрующіе; но каждый въ своемъ чину илп порядкѣ: „Кійждо же 
во своемъ чину воскреснетъ (έκαστος Ье еѵ τώ ίίήιυ τάγματι, τ. е. 
άναστησεται)“ 2). Понятіе чина, ο которомъ упоминается въ этомъ 
изреченіи, не вызываетъ въ сознаніи представленія о послѣдо- 
тельности рядовъ лицъ воскресающихъ, какъ привыкли думать 
многіе изъ протестантскихъ богослововъ. Слово чинъ—τάγμα оз
начаетъ строй, порядокъ, отдѣленіе; въ силу чего все изреченіе 
Апостола значитъ: каждый воскреснетъ въ томъ разрядѣ, —а не 
„чинѣ только или классѣ должности" 3) праведниковъ или грѣш
никовъ, вѣрующихъ во Христа или невѣрующихъ, къ которому 
принадлежалъ во время земной своей жизни. „Дабы ты, говоритъ 
св. Златоустъ, слыша слово: „вой оживутъ" не подумалъ, что и 
грѣшники спасутся, онъ (т.-е. Ап. Павелъ) присовокупляетъ: 
„кійждо бо въ своемъ чину". Слыша о воскресеніи, не подумай, 
что всѣ получатъ равное воздаяніе: ибо если наказаніе понесутъ 
не всѣ равное, но весьма различное, то тѣмъ болѣе между 
грѣшниками и праведниками будетъ великое различіе11 *).

’) О воскресеніи умирающихъ внѣ Христа Апостолъ говоритъ не такъ прямо 
и опредѣленно. Ср. Правосл. Обозр. 1885 г. Дек. Стр. 760. Статья Віад. Со- 
ловьева: Догмат. разв. Церкви.

*) 1 Кор. 15, 23.
*) Какъ у Ефрема Сирина.
*) Бесѣда на поел. въ Коринѳянамъ τ. 2. Стр. 344. Стр. 390—391.
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Праведники или Христовы, Христу вѣровавшіе, воскреснутъ въ 
пришествіе Его, т.-е. Христа, говоритъ *) Апостолъ, выставляя 
на видъ славное воскресеніе христіанъ *), и не упоминая о во
скресеніи всѣхъ остальныхъ людей, чтобы не омрачить свѣтлой 
картины величественныхъ послѣдствій воскресенія Христа. Хри
стіане воскреснутъ, какъ лучшій плодъ жатвы воскресенія, пер
вый рангъ Лидъ воскресающихъ, слѣдующій, хотя и значительно 
позднѣе за (Ιπειτα) воскресеніемъ перваго плода этой жатвы, 
первенца воскресенія—Христа (απαρχή Χριστός). Остальные люди 
также воскреснутъ вмѣстѣ съ Христовыми, при второмъ при
шествіи Христа (при трубѣ пакипришествія всѣ мертвые воста- 
нутъ οί ѵекроі έγερθήσονται 1 ftop. 15, 52)s); но они воскреснутъ 
какъ худшій плодъ жатвы воскресенія, воскреснутъ какъ грѣш
ники *), въ воскресеніе суда.

У Ап. Павла вели и не говорится ясно и опредѣленно о во
скресеніи неправедныхъ и язычниковъ, то во всякомъ случаѣ 
это воскресеніе разумѣется подъ общимъ и отвлеченнымъ выра
женіемъ ст. 24, 15 гл. 1 Кор.: „еіта τό τέλος слав.: та же кон
чина ", содержаніе котораго далѣе раскрывается собственно въ 
признакахъ будущей, царственно судебной дѣятельности Хри
ста. Бл. Ѳеодоритъ, разсматривая этотъ текстъ подъ яо‘і тоО 
Χριστού Христовы" разумѣетъ праведниковъ, а „εΐτα τδ τέλος" *) 
поясняетъ „общее всѣхъ воскресеніе" ®), ибо когда совершится 
оно, тогда все пріиметъ конецъ 7).

*) 1 Кор. 16, 23.
*) „Воскресеніе праведныхъ" Іук. 14, 14.
3>Роте въ процитованвоиъ нами выше трудѣ ва стр. 75-й замѣчаетъ: „до

стой») замѣчанія, что Павелъ въ 1 Кор. 51, 12. 13. 15. 16 пишетъ всегда 
только ѵекроі безъ члена, когда естественно бы было, еслнбы онъ разумѣлъ 
воскресеніе „всѣхъ" написать οί ѵекроі". Въ 52 ст. мы именно встрѣчаемъ οί 
ѵекроі; выводъ отегода понятенъ.

♦) Дѣян. 24, 15.
‘) Творенія Бл. Ѳеодорита въ русскомъ переводѣ при М. Д. А. ч. 7-я, 

Стр. 282.
·) 1 Кор. 15, 24.
*) Ср. Бл. Ѳеофилакта: τό τέλοστών πάντων καί ανιτής τής άναστάσεως.
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Нѣмецкій эксегетъ Мейеръ и др. *) видятъ въ словахъ Апо
стола: απαρχή Χριστός—еіта το τέλος* указаніе на послѣдователь
ный порядокъ рядовъ воскресенія. „По Павлу, говоритъ Мейеръ, 
порядокъ воскресенія таковъ: 1) съ самаго Христа воскресшаго 
онъ уже начался; Христосъ открылъ актъ воскресенія, торже
ственно сопровождаемый воскресеніемъ праведниковъ Ветхоза
вѣтныхъ *); 2) при второмъ пришествіи Христа, для устроенія 
царства, воскреснутъ христіане; 3) наконецъ, наступитъ послѣд
нее отдѣленіе акта воскресенія, его заключеніе, которое, кавъ 
понятно теперь изъ предшествующаго, коснется нехристіанъ". 
Точнѣе, когда именно наступитъ это послѣднее отдѣленіе акта 
воскресенія, Мейеръ не опредѣляетъ по Апостолу; онъ бросаетъ 
передъ нами замѣчаніе: „какъ скоро или какъ поздно наступитъ 
этотъ актъ (точнѣе должно бы выразиться: отдѣленіе акта) послѣ 
парусіи (пакипришествія) не говорится" 3). Послѣдовательному 
до мельчайшей пунктуальности нѣмецкому уму, нашедшему неви
димому удобную почву для своихъ діалектическихъ разчлененій 
и разграниченій въ словахъ Апостола „απαρχή... έπειτα... εϊτα 
τέλος..." при совершеніи послѣдовательнаго движенія на пути изъ
ясненія означенныхъ словъ, приходится, сверхъ ожиданія, оста
новиться, замѣтить словно нѣкоторый перерывъ или обрывъ въ 
ходѣ своихъ мыслей. „Не говорится", какъ будто съ чувствомъ 
нѣкоторой досады и видомъ неудовлетворенной любознательности 
говоритъ Мейеръ, не находя у Апостола желаннаго, строгаго 
и точнаго обозначенія времени воскресенія нехристіанъ или не
вѣрующихъ,—не говорится, скажемъ мы, такъ, какъ бы, быть 
можетъ, сказалъ санъ Мейеръ, еслибы сталъ изображать передъ 
нами временную послѣдовательность и поступательное преемство 
рядовъ воскресенія. Другой осторожный нѣмецкій экзегетъ—бого
словъ Ольсгаузенъ не рѣшается высказать открытаго и смѣлаго 
Мейеровскаго сужденія: „не говоритса" по отношенію къ опре
дѣленію Ап. Павломъ времени воскресенія неправедниковъ. На-

4) Изъ новѣйшихъ богослововъ: Dr. Н. Karaten, Die letzten Dirige. 1886. S. 
187. F. Splittgerber, Tod, Fortleben und Auferstehung, 1885. S. 232—234· 

a) Мѳ. 27, 53.
*) Meyer’s; Kommentar. 5. Thls. 4. Aufl. S. 370.
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противъ онъ, *), при всей выдержанности своего экзегеса, готовъ 
видѣть у Ап. Павла въ 1 Кор. 15, 23, 24, мысль о времени во
скресенія нехристіанъ послѣ тысячелѣтняго на землѣ царства 
Христова. Мысль эта есть мысль Апокалипсиса, основанная на 
буквальномъ, одностороннемъ пониманіи первой половины 20-й 
его главы. Ольсгаузенъ это отчасти знаетъ, когда говоритъ, что 
Апокалипсисъ, какъ занимающійся вопросами о будущемъ ех 
professo, обстоятельнѣе изложилъ ученіе о воскресеніи сравни
тельно съ ученіемъ Ап. Павла о томъ же предметѣ.

Если Мейеръ, открывши незаконченность мыслей Апостола, 
при разсужденіи о преемственной смѣнѣ отдѣленій акта воскре
сенія мертвыхъ, можетъ чувствовать себя не вполнѣ счастливымъ 
и довольнымъ, такъ какъ не нашелъ въ словахъ Апостола того, 
чего, повидимому, желалъ, то Ольсгаузенъ, услѣдивши съ своей 
точки зрѣнія полную законченность мыслей Апостола въ рѣчи о 
будущемъ нашемъ воскресеніи, можетъ быть весьма покойнымъ, 
такъ какъ нашелъ у Апостола то, чего желалъ ио нѣмецкому 
складу своего ума. Разумѣется, спокойнымъ и счастливымъ можно 
быть всегда, при чтеніи извѣстнаго труда, когда по складу сво
его ума въ немъ находишь то, чего желаешь, хотя бы этого же
лаемаго дѣйствительно въ сочиненіи и не находилось допуская 
такимъ образомъ въ кругѣ своихъ мыслей нѣкоторое petitium 
principii. Нѣмецкимъ экзегетамъ, при чтеніи посланій Ап. Павла, 
часто приходится услаждаться такимъ мнимымъ чувствомъ до
вольства и удовлетворенія своей пытливой любознательности, 
когда они ищутъ въ рѣчи Апостола строгой опредѣленности п 
логической послѣдовательности нѣмецкихъ философовъ, и какъ 
будто находятъ. Послѣднее какъ разъ случилось, въ большей 
или меньшей степени, съ Ольсгаузеномъ, Мейеромъ, Ланге, Гоф- 
маномъ, Карстеномъ 3), при чтеніи и изъясненіи 1 Кор. 15, 22. 
23. Они стали искать и нашли въ этомъ мѣстѣ посланія то, 
чего въ немъ дѣйствительно нѣтъ, но что отыскать имъ было 
желательно и отчасти возможно. Но мы, безъ всякой предвзятой 
мысли, разъ навсегда должны замѣтить, что великій Апостолъ 
языковъ св. Павелъ, собственно говоря, и не училъ о двухъ

*) Olshauser^s: Komm. d. Briefs an d. Korintti. I. S. 685. 
a) Тоже Dr. H. Karsten. Die letzten Dinage. І885. S. 187.
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актахъ воскресенія изъ мертвыхъ, раздѣленныхъ между собою 
тысячелѣтнимъ ли то, иди какимъ-либо другимъ періодомъ вре
мени *}. Мысль Апостола языковъ останавливалась только на 
противоположеніи и сопоставленіи воскресшихъ изъ гробовъ, 
при пакипришествіи Христа, съ дожившими до этого славнаго 
момента въ исторіи нашего спасенія. Да и не могъ иначе умо- 
представлять о фактѣ воскресенія св. Апостолъ Павелъ. Нашъ 
Самъ Божественный Учитель, Христосъ Спаситель ясно пропо- 
дывалъ объ одновременномъ воскресеніи всѣхъ умершихъ, правед- 
ныхъ и неправедныхъ 8). Могъ ли Ап. языковъ, „имѣющій умъ Хри
стовъ", по замѣчанію Златоуста, учить иначе? Іоаннъ Богословъ 
въ своемъ Апокалипсисѣ также не могъ учить, въ противорѣ
чіе съ словами возлюбленнаго Учителя своего, о двухъ воскре- 
ніяхъ мертвыхъ, и въ этомъ смыслѣ, дѣйствительно, существуетъ 
полное согласіе между Апостоломъ любви и Апостоломъ языковъ, 
равно какъ и въ отношеніи ихъ обоихъ къ ученію Христа о 
воскресеніи. Правда, въ Апокалипсисѣ говорится о воскресеніи 
первомъ и изображается воскресеніе второе. Но подъ воскресе
ніемъ первымъ надлежитъ, по словамъ 3) въ Возѣ почивающаго 
Митрополита М. Филарета, понимать воскресеніе духовное, пред
варительное, сокровенное, то самое, которое и Ап. Павелъ ра
зумѣетъ, говоря: „востани спяй, и воскресни отъ мертвыхъ, и 
освятитъ тя Христосъ (Еф. 5, 14)“, воскресеніе обнаруживаю
щееся въ теченіе настоящей жизни нетлѣніемъ тѣлеснаго соста
ва праведниковъ. Воскресеніе же второе, изображенное у Тайно
зрителя, и есть общее воскресеніе всѣхъ людей; его то изобра
жаетъ намъ и Ап· Навелъ въ 1 Кор. 15, 23· 24; ср. 52 схх. 
Выраженія, которыя здѣсь употребляетъ Апостолъ (άπαρχή*.. 
ёгтеіта... еіга τό τέλος), дѣйствительно могутъ предубѣжденнаго 
читателя наводить на мысль о послѣдовательномъ преемствѣ 
актовъ воскресенія, или, лучше, отдѣленій этого одного гран
діознаго акта въ великой драмѣ исторіи человѣчества; но тѣже

*) Противъ F. Splittgerber’s, Tod, Fortleben und Auferstegung. S. 238.
2) Іоан. 5, 28. 29.
s) Чтенія въ Моск. Общ. Любителей Дух. Просвѣти. Кн. 7. 1869. Матеріалы 

для біографіи Филарета Μ. М. стр. 22 и 23. Также Слова и Рѣчи. Т. II. 
398—399. 1874.
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выраженія, правильно понятыя в должнымъ образомъ разъяснен
ныя, вовсе яа это не уполномочиваютъ. Блазнящія выраженія 
ст. 23 и 24 вызваны, какъ не трудно замѣтить изъ рѣчи Апо
стола, стоящимъ впереди ихъ выраженіемъ: кійждо во своемъ 
чину έκαστος έν τώ ιδίψ τάγματι“. Ηο τάγμα, послав. чинъ, не озна
чаетъ, какъ мы сказали выіпе, послѣдовательности рядовъ, а 
имѣетъ значеніе отдѣленія, класса, достоинства, званія. Отсюда, 
и вызванныя словомъ τάγμα дальнѣйшія выраженія Апостола: 
έπειτα... είτα... мы должны изъяснять, имѣя въ сознаніи предста
вленіе о званіи, достоинствѣ. Иначе сказать, мы должны эти 
дробящія выраженія Апостола понимать не какъ указывающія 
на послѣдовательный и преемственный порядокъ рядовъ воскре
сающихъ мертвецовъ,—понимать количественно, а какъ обозна
чающія достоинство тѣхъ, кои будутъ воскресать, т.-е. понимать 
качественно. Христовы, истинно вѣрующіе во Христа, воскрес
нутъ въ будущемъ (έπειτα) при славномъ пакипришествіи Христа 
(ёѵ τη παρουσία αύτοΟ), воскреснутъ на радость, „въ срѣтеніе 
Господне на воздусѣ закоренѣлые грѣшники и язычники во
скреснутъ въ ютъ же моментъ, но не радость; они воскреснутъ, 
какъ лица второстепенныя, или даже послѣднія, какъ конецъ 
воскресенія, εΐτα τό τέλος, въ воскрешеніе суда. Впрочемъ слово 
τέλος въ настоящемъ мѣстѣ у Апостола не можетъ только ука
зывать на лицъ воскресшихъ для суда и осужденія и имѣть 
такимъ образомъ тѣсный, ограниченный смыслъ. Если слово 
άπαρχή — начатокъ въ ст. 23, 15 гл. 1 Кор. имѣетъ живой и 
точный смыслъ, переданный въ Русскомъ довольно удачно сло
вомъ: „первенецъ", и указываетъ между прочимъ на время отъ 
Воскресенія Христа до Его пакиявленія въ міръ, какъ на такое, 
въ которое только воскресъ первенецъ жатвы, между тѣмъ какъ 
христіане, которые умираютъ, имѣютъ ждать конца ея *); то и 
τέλος -  кончина въ изъясненномъ мѣстѣ посланія въ Коринѳянамъ, 
какъ и въ другихъ мѣстахъ Писанія г), имѣетъ значеніе самое 
общее и широкое; въ объемѣ его мыслится столько же и во
скресеніе мертвыхъ, сколько и все другое, что произойдетъ при

‘) Hofmann’8, Heil. Schrift. II Th. 2. Abtli. 360. S.
*) Mp. 13, 7; Лук. 21, 3.



—  231 —

славномъ второмъ пришествія Христа, между прочимъ дѣйствіе 
измѣненія живыхъ, близкое къ дѣйствію воскресенія мертвыхъ.

Дѣйствіе будущаго измѣненія живыхъ людей мыслить одновре
меннымъ съ дѣйствіемъ воскресенія мертвыхъ, объединять мы
сленно и то и другое дѣйствіе втораго пришествія Христова 
подъ одпимъ общимъ понятіемъ „το τέλος “ представляется, по 
Апостолу, тѣмъ несомнѣннѣе, что измѣненіе живыхъ послѣдуетъ 
но тому же звуку послѣдней трубы, по которому произойдетъ и 
воскресеніе мертвыхъ, совершится такъ же быстро и чудесно 
(έν άτόμψ, еѵ βιπη όφθαλμοϋ), какъ и послѣднее. Измѣненіе жи
выхъ замѣнитъ для нихъ то дѣйствіе, которое по отношенію къ 
умершимъ называется ихъ воскресеніемъ; а изъ ближайшаго слѣ
дующаго увидимъ, что подъ общее понятіе „измѣненія всѣхъ* 
подходитъ, какъ частное понятіе воскресенія мертвыхъ, такъ и 
понятіе измѣненія живыхъ въ тѣсномъ смыслѣ. Въ силу того и 
другаго соображенія въ этой главѣ изслѣдованія нужно сказать 
и объ измѣненіи живыхъ. А такъ какъ въ ближайшемъ у насъ 
шла рѣчь объ объемѣ воскресенія, то намъ весьма кстати здѣсь 
опредѣленіе всеобщности воскресенія подтвердить и разъяснить 
изложеніемъ ученія объ измѣненіи живыхъ при второмъ прише
ствіи Христовомъ. Измѣненіе живыхъ людей, равнымъ образомъ 
какъ и воскресеніе мертвыхъ, составляетъ по Апостолу Павлу, одну 
тайну измѣненія всего рода человѣческаго при концѣ дней міра.

„Се“, съ особеннымъ удареніемъ въ 51-мъ стихѣ 15-й главы 
перваго посланія къ Коринѳянамъ говоритъ Апостолъ, „се тайну 
вамъ глаголю: вси бо не успнемъ, вси же измѣнимся (Ιδού μυ
στήριον ύμΐν λ^γω· πάντες μέν ού κοιμηθησόμεθα, πάντες 5έ άλλα- 
λησόμεθα"). Изреченіе Апостола ο будущемъ измѣненіи всѣхъ 
подвергалось разнымъ измѣненіямъ при начертаніи въ различ
ныхъ рукописяхъ. Можно положительно сказать, что сколько въ 
этомъ изреченіи отдѣльныхъ словъ, столько же изреченіе терпѣ
ло и измѣненій въ манускриптахъ (если не болыпе), а соотвѣт
ственно этимъ измѣненіямъ, получало различіе и въ своемъ 
смыслѣ и въ толкованіи. Въ Вульгатѣ, напр., изреченіе наше при
няло такой видъ: всѣ мы воскреснемъ, но не всѣ измѣнимся. 
Очевидно, понятіе воскресенія объясняется здѣсь въ общемъ 
смыслѣ, въ смыслѣ освобожденія отъ неминуемаго теперь ига 
смерти, а понятіе измѣненія привимается только въ лучшемъ
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смыслѣ измѣненія къ добру. Но въ томъ водѣ н построеніи, въ 
какомъ мы имѣемъ напге изреченіе, оно встрѣчается въ крити- 
чески-обработанныхъ изданіяхъ. Принимая изреченіе въ атомъ 
опредѣленномъ ') смыслѣ н видѣ, смыслъ его можемъ открыть 
не сразу.

Мейеръ разсматриваетъ нашъ стихъ въ связи съ послѣдую
щими стихами и говоритъ 2), что Апостолъ съ 51-го стиха на
чинаетъ опредѣлять то, что случится съ людьмп, которые будутъ 
еще жить на землѣ при второмъ пришествіи Христовомъ. Онъ 
переводитъ таинственное изреченіе Ап. Павла въ атомъ стихѣ 
такъ: „хотя не всѣ мы умремъ, но измѣнимся всѣ“ и придаетъ 
ему такой смыслъ: мы всѣ, которые еще будемъ жить во время 
парусіи Христа, не подвергнемся процессу смерти, но заживо 
измѣнимся.

Два вопроса стоятъ неразрѣшимыми при атомъ Мейеровскомъ 
пониманіи Апостольскаго изреченія объ измѣненіи всѣхъ. Изъ 
чего, вопервыхъ, читатели посланія, при чтеніи замѣчательнаго 
изреченія, въ которомъ πάντες встрѣчается два раза, могли за
ключить о томъ, что Апостолъ въ первомъ лицѣ множественнаго 
числа обоихъ глаголовъ разумѣлъ только извѣстную часть хри
стіанъ, именно живущихъ въ моментъ славнаго пакипришествія 
Христа? И какое, вовторыхъ, достаточное побужденіе было для 
Апостола къ тому, чтобы отрицать относительно лицъ, дожив
шихъ уже до парусіи Христа, случай ихъ смерти,—случай, кото
рый никому изъ читателей не могъ придти на умъ, нп для кого 
не могъ составить вопроса недоумѣнія или сомнѣнія 3).

Но независимо отъ этихъ вопросовъ, главное, что имѣется 
противъ Мейеровскаго объясненія нашего текста, такъ это вотъ 
что: Мейеръ своимъ пониманіемъ и переводомъ краткаго, но мно
гознаменательнаго изреченія Павлова объ „αλλαγή πάντων" пере
иначиваетъ слова Апостола. Ибо если слова: πάντες μέν ού κοι- 
μηθησόμεθα, πάντ«ς be άλλαγησόμεθα Мейеръ такъ переводитъ: wir 
werden zwar nicht Alie sterben, aber Alie wenvandelt werden. το,

‘) Cp. Eeicbe: Conmient. critik. in. N. Th. 1. S. 297. fif.
*) Cp. Meyer: Comment. 6. Th. 4. Aufl, 400. S. f.

• *) Это противъ A. Wabnitz’a. Revue th^ologique. 1881. .Ns 2. La croyanee a 
la. resurrectiou des corps en Palestiue. p. 117.



—  233 —

очевидно, онъ думаетъ чрезъ частицу μέν понятіе смерти не от
носить къ совокупности всѣхъ людей и понятіе измѣненія по
ставить чрезъ Ье въ прямую противоположность съ первымъ по
нятіемъ. Но тогда, понятно, разстановка словъ въ разсматривае
момъ сложномъ предложеніи должна бы быть въ греческомъ 
подлинникѣ такою: πάντες ού μέν κοιμηθησόμεθα, άγγαγησόμβθα be 
πάντες. Мейеръ, такимъ образомъ, допускаетъ въ изъясненіи дан
наго мѣста Св. Писанія перестановку частицъ μέν и Ье и н«- 
какъ уже не дѣлаетъ того, чѣмъ обыкновенно славится въ сво
емъ комментаріи, не изъясняетъ строго въ буквальномъ смыслѣ. 
Слова Апостола ясно намъ показываютъ, что μέν принадлежитъ 
къ первому πάντες и δέ ко второму. Везъ филологической натяж
ки, сообразно съ дѣйствательнымъ положеніемъ и разстановкою 
словъ, занимающее· наше вниманіе изреченіе Апостола, кажется, 
должно буквально перевести такъ: „мы всѣ, правда, не умремъ, 
но мы всѣ измѣнимся8. Вели эту отчасти отрицательную мысль 
выразить въ полной положительной формѣ, то она можетъ при
нять видъ такой: нѣкоторые изъ насъ умрутъ, но измѣненіе прои
зойдетъ со всѣми нами, какъ умершими, такъ и живыми. Необхо
димость смерти изреченіемъ Апостола отрицается не у субъекта 
„κίΑ“(ή μ €ΐς), мыслимаго при одномъ глагольномъ понятіи: „усинемъ, 
(κοιμηθησόμεθα)“; но при подлежащемъ „всѣ “ (πάντες μέν), въ пря
момъ, параллельномъ отношеніи къ коему стоитъ πάντες Ье, о 
которомъ утвердительно говорится, что люди, мыслимые подъ 
этимъ πάντες, измѣнятся. Кратче и обіцѣе сказать: въ разсма
триваемомъ нами изреченіи необходимость смерти положительно 
отрицается относительно полной совокупности всѣхъ людей; на- 
иротивъ того, необходимость измѣненія относительно всей сово
купности людей рѣшительно утверждается. Св. Златоустъ въ 
изъисненіе того же изреченія замѣчаетъ: „смыслъ его слѣдующій: 
не всѣ мы умремъ, но всѣ измѣнимся, даже и тѣ, которые не 
умрутъ; нбо и они смертны® '). Въ Златоустовомъ же смыслѣ 
пзъясняетъ 51 ст. 15 гл. къ Кор. и блаж. Ѳеодоритъ s).

Предложенное нами и подкрѣпленное авторитетомъ Отца п 
учителя Церкви изъясненіе изреченія Ап. Павла объ άλλαγή,

*) Бесѣда 42 пп ΐ-ο пос.г. къ Кор. ч. 2 руссн. ііерев. Стр. 405.
2) Творенія бл. Ѳеодорита. Ibid, ч. 7. Стр. 292,

16
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имѣющемъ постигнуть всѣхъ людей подъ звукъ послѣдней трубы, 
оправдывается и дальнѣйшею за 51-мъ стихомъ рѣчью Апостола, 
правильно понятою. Въ 52-мъ стихѣ Апостолъ упоминаетъ опятъ 
объ образѣ, пакъ исполнится приписанное всѣмъ, безъ различія, 
вѣрующихъ дѣйствіе будущаго измѣненія (αλλάσσεσθαι). Оно 
исполнится двоякимъ образомъ, соотвѣтственно двумъ классамъ 
людей, которые предполагаются словами Апостола: „не всѣ мы 
умремъ". Послѣдними словами относительно всеп вообще сово
купности людей отрицается, какъ мы сказали, возможность смер
ти, умиранія ко времени втораго пришествія Христова, и такимъ 
образомъ выдѣляется часть изъ общей массы всего человѣчества,— 
часть, которой необходимый жребій и удѣлъ смерть. Люди, при
надлежащіе къ классу умершихъ (оі ѵекроі), пзмѣнятся такимъ 
образомъ, что воскреснутъ нетлѣнными ' (έχβρθήσονται άφθαρτοι). 
Въ томъ самомъ обстоятельствѣ, что о нихъ у Апостола гово
рится не просто „воскреснутъ0, (εγερθήσονται), но возстанутъ не
тлѣнными (αφθαρτοι εγερθήσονται), лежитъ прямое указаніе на τό, 
что съ ними, при процессѣ воскресенія, произойдетъ измѣненіе 
изъ тлѣнія *) (φθοράς) въ нетлѣніе (αφθαρσίαν), и что, слѣдо- 
вательно, они могутъ быть подведены подъ категорію измѣняю
щихся. Что касается теперь другой части людей, которые еще 
не умрутъ ко времени парусіи (пакипрпгаествія) Христа, το о 
пей у Апостола 2) замѣчается вообще, что она измѣнится, безъ 
ближайшаго опредѣленія способа ея измѣненія (αλλαγής). Ап. 
Навелъ не употребилъ никакого новаго особеннаго слова, для 
означенія дѣйствія, которому подвергнется спеціальный классъ 
людей заживо измѣняющихся подъ звукъ трубы пакппришествія 
Христа; но поставилъ тоже, отнесенное имъ преждо къ обоимъ 
классамъ людей, άλλ(ίττ€σθαι. Причину этого можно предположить 
въ недостаткѣ болѣе точнаго греческаго глагола для означенія 
спеціальнаго дѣйствія будущаго измѣненія живыхъ. Это пред
положеніе, во всякомъ случаѣ, основательнѣе и правдоподобнѣе, 
чѣмъ то смѣлое предположеніе Мейера и произвольная догадка

*) Ср. ст. 42.
*) По Днстсльману (Кіи textkrit. Gedanke tilier. 1 Kor. 15, 51 пъ Jahrbli- 

cher t  d. Thoologifi. 15 B.) полный текстъ нареченія Ап. въ 51 ст. таковъ: 
ττάντ€ς οί μέν κοιμηθησόμεθα πάντες 6έ άλλαγησόμεθα.
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Дистельмава, которые, чтобы понимать άλλάττεσθαι 51-го стиха 
въ тѣсномъ смыслѣ, иди дѣлали (Мейеръ) перестановку слозъ 
51-го стиха, или вносплп ’) (Дыстельманъ) въ первую половину 
стиха членъ οί послѣ πάντες.

Въ 53-мъ стихѣ Апостолъ обосновываетъ описанное въ 52-мъ 
стихѣ двоякое измѣненіе (а не только, какъ думаютъ Мейеръ u 
Вабницъ, измѣненіе вѣрующихъ, оставшихся живыми до втораго 
пришествія Христова), высказывая абсолютную необходимость 
облегченія, все равно какъ смѣны одной одежды на другую, 
тлѣннаго и смертнаго нашего существа въ нетлѣніе и безсмертіе, 
такъ какъ по 50 стиху плоть и кровь „смертное естество® *) 
не можетъ наслѣдовать царства Божія. Мысленно раздѣлять 53 
ст. на двѣ половины и при первой половинѣ: „тлѣнному сему 
облещися въ нетлѣніе® мыслить о воскресеніи мертвыхъ; на- 
противъ, при второй: „мертвенному сему облещися въ безсмер- 
тіе-т5 θνητόν τούτο evb. άθαν...“ предполагать г) измѣненіе жи
выхъ, кажется, слиткомъ произвольно, и прямо запрещается 
стоящимъ въ обѣихъ половинахъ стиха словомъ „тоОто“ какъ 
при то φθαρτόν, такъ и при τό θνητόν, которымъ Ап. Павелъ, 
очевидно, указываетъ на свое собственное, подвергнутое перемѣ
намъ воздуха, пищи, а также собственнаго внутренняго состоя
нія, смертное тѣло. Скорѣе мысль Апостола въ настоящемъ мѣстѣ 
посланія можно представлять такъ, что параллельнымъ выраже
ніемъ ст. 53-го указывается сущность тѣла нашего, подлежащая 
двоякому роду пзмѣненія, ибо столько же посѣянное въ землю 
тѣло душевное (σώμα ψυχικόν) людей мертвыхъ, сколько и тѣло 
людей живыхъ при второмъ пришествіи Христовомъ можетъ на
зваться тлѣннымъ п смертнымъ (φθαρτόν και θνητόν) и, какъ та
кое, то п другое тѣло должно нѣкоторымъ образомъ облечься 
въ безсмертіе п нетлѣніе, т.-е. принять свойства αφθαρσία и 
άθανασία 8), чтобы имѣть возможность наслѣдовать Царство Божіе 
плП небесное.

Что вторую половину 53-го стиха п тожественную съ нею часть 
стиха 54-го нельзя выдѣлять по мысли п понимать необходимо

*) Ѳоодоритъ.
*) Какъ Мейеръ.
3) См. Hofmami’s Е>. Heil. Sehrift. Ν. Т. Korinth. 1. S. 403.

16*
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объ одномъ только частномъ дѣйствіи измѣненія живыхъ, доста
точно подтверждается u послѣдующими словами Св. Ап. языковъ. 
Какъ по внѣшнему построенію чрезъ частицы δταν π τότε, такъ 
и по самому внутреннему смыслу вторая половина 54-го стиха 
соотвѣтствуетъ первой половинѣ стиха. Это значитъ, что заим- 
ствуемое у Исаіи пророка изреченіе: „пожерта бысть смерть по
бѣдою" найдетъ свое исполненіе *), когда тлѣнное и смертное 
измѣнится въ нетлѣнное п безсмертное, Если смыслъ пророче
скаго нареченія оправдывается и соотвѣтствуетъ будущему дѣй
ствію въ нашихъ тѣлахъ: облеченія тлѣннаго и смертнаго тѣла 
въ нетлѣніе и безсмертіе, то значитъ оба дѣйствія прославленія 
нашего тѣла: какъ воскресеніе мертвыхъ, такъ и измѣненіе жи
выхъ объединяются и объединяются онн въ общемъ понятіи 
измѣненія. Однако пророческое слово ,,κατεπόθη ό θάνατος εις 
νΐκος" не только исполнится, но и будетъ провозглашено; это и 
указывается самымъ выраженіемъ: „γενήσεται ό λόγος 2) ό γεγραμ> 
μένος". Не входя ближе въ разсмотрѣніе того обстоятельства» 
какъ это у Апостола Павла Еврейское слово: „lanezah" могло 
быть передано по-гречески: εις νικος, мы можемъ замѣтить толь
ко, что греческимъ словомъ εις νΐκος въ изречены ,,κατεπόθη о 
θάνατος, εις νΐκος" выражается мысль не иная, какъ іі еврейскихъ 
словомъ „fcmezah" въ выраженіи пророка 3); billa gammavet 
lanezah" истребитъ на вѣки смерть. Эту мысль великаго ветхо
завѣтнаго пророка поясняетъ Св. Златоустъ. Приведшп слова 
Апостола: „пожерта бысть смерть побѣдою" Златоустый учитель 
церкви восточной изъясняетъ ихъ въ смыслѣ, въ какомъ и мы 
приняли: „побѣдою, т.-е. окончательно, такъ что не останется 
ни слѣдовъ ея, ни надежды на возвращеніе, когда тлѣніе будетъ 
поглощено нетлѣніемъ® *).

Впрочемъ, когда надъ смертію провозглашается окончательно 
побѣда, то при этомъ скорѣе мыслится чудесное превращеніе 
умершихъ, чѣмъ измѣненіе живыхъ. Торжественное объявленіе 
побѣды надъ смертію предполагаетъ ирежде всего, что мертвые.

*) Такъ Г). Wette, Meyer., Lange.
2) Ср. напр. LXX Іер. 20, 1. Αιιοκ. 1, S.
3) Ис 25. 8.
0  Златоуста. Бесѣда. 42. Ibid. 406 стр.
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эта добыча смерти, чрезъ возстановленіе своего тлѣннаго тѣла 
въ нетлѣнное и безсмертное приведены уже къ совершенной н 
окончательной побѣдѣ надъ врагомъ, которому въ свое время 
были порабощены. Чудесное измѣненіе живыхъ, если и мыслится 
при этомъ объявленіе торжественной побѣды надъ смертію, то, 
безъ сомнѣнія, не такъ прямо и непосредственно, какъ воскре
сеніе мертвыхъ Люди, имѣющіе дожить до втораго пришествія 
Христова, не испытаютъ на себѣ разрушительнаго дѣйствія 
смерти физической; жало смерти ихъ не коснется *), и въ этомъ 
смыслѣ, конечно, на такихъ людяхъ не видны будутъ ясно и 
наглядно слѣды побѣды надъ смертію. Правда, съ другой сторо
ны, въ людяхъ, долженствующихъ заживо подвергнуться чудес
ному измѣненію, подобно Эноху н Иліѣ. взятымъ живыми на 
небо, уничтожатся всѣ задатки смерти и въ этомъ смыслѣ, sine 
dubio, но отношенію къ людямъ, живущимъ во время славнаго 
пакиприніествія Христова, можно будетъ сказать: κατβττόθη θάνα
τος εις νικος. Но Апостольскій взоръ, какъ мы сказали, болѣе 
имѣетъ въ виду, при произнесеніи этого пророческаго изреченія, 
освобожденіе мертвецовъ отъ узъ смерти, ибо за провозглаше
ніемъ окончательной побѣды надъ смертію Апостолъ Павелъ съ 
торжествующимъ чувствомъ восклицаетъ словами, современнаго 
Исаіи, Израильскаго Пророка Осіи: „гдѣ ти, смерти, жало; гдѣ 
ти аде побѣда** г)? Смерть и адъ въ данномъ мѣстѣ посланія 
къ Коринѳянамъ у Апостола олицетворяю^, подобно какъ 
это дѣлается и въ Апокалипсисѣ *). Но у Тайнозрителя они на
глядно представляются вмѣстѣ какъ два вмѣстилища, заключаю
щія въ себѣ мертвецовъ; здѣсь же у Апостола мыслятся раз
дѣльно: смерть подъ образомъ кровожаднаго звѣря, напр., скор
піона съ кончикомъ хвоста, испускающимъ весьма опасный ядъ 
адъ же подъ образомъ темной побѣдной власти надъ мертвыми. 
Отрадная мысль о прекращеніи дѣйствія смерти надъ воскрес- 
ншмп мертвецами вызываетъ у Апостола радостное восклицаніе, 
въ которомъ нельзя не видѣть оттѣнка ироніи п которое въ бо-

f) Протиг.ъ Jungmann’a, Jnstitutiones Theologiae Dogmaticae. 211 p. Nota 
δ. 1885 an. 

s) 1 Kop. 16, 55. Oc. 13, 14.
{) Aiiok. 20, 13, 14
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лѣе полной и раздѣльной формѣ можно выразить такъ: смерть, 
гдѣ у тебя то ядовитое жало, которымъ ты такъ недавно смер
тельно ранила людей? Чудная мысль объ отдачѣ адомъ своихъ 
мертвецовъ, чрезъ процессъ всеобщаго измѣненія исцѣлявшихся 
отъ яда смерти—силы адской, выражается у Апостола въ формѣ 
краткаго, но глубоко ироническаго восклицанія: „смерть! гдѣ 
твое жало? Адъ, гдѣ твоя иобѣда?“

Двумя вопросами: „смерть! гдѣ твое жало? адъ! гдѣ твоя по
бѣда"? Апостолъ языковъ обозначилъ слѣдствія славнаго акта 
воскресенія по отношенію къ двумъ понятіямъ α силамъ: смерти 
и ада; затѣмъ намѣтивъ въ области нравственныхъ понятій муть 
къ развитію и раскрытію этихъ гибельныхъ силъ, сиѣшитъ тот- 
часъ же воздать благодареніе Господу Богу ')· Э'го выраженіе 
благодаренія сдѣлается для насъ болѣе живымъ u понятнымъ, 
когда мы, на основаніи главнымъ образомъ свидѣтельствъ того 
же Апостола, разсмотримъ слѣдствія воскресенія по отношенію 
къ самимъ тѣламъ воскресшимъ, скажемъ о свойствахъ воскрес
шихъ тѣлъ.

Объединеніе понятій измѣненія живыхъ тѣлъ u воскресенія 
умершихъ даетъ намъ право н въ рѣчи о свойствахъ воскресшихъ 
тѣлъ относить эти свойства и къ лицамъ, не прошедшимъ чрезъ 
воскресеніе, а подвергнувшимся при жизни тѣла только частному 
измѣненію.

Вопросъ о свойствахъ воскресшихъ тѣлъ, къ которому мы 
топоръ переходимъ, ость вопросъ очень трудный и важный въ 
ученіи о воскресеніи. Со стороны этого имеино вопроса ученіе 
о тѣлесномъ воскресеніи нашемъ подвергалось сомнѣнію и отри
цанію философствующаго ума еще во времена св. Аи. Павла; 
ему уже нѣкоторые изъ Коринѳскихъ христіанъ возражали: въ 
какомъ же тѣлѣ пріидутъ умершіе? г) (ττοίψ Ье σώματι έρχονται)? 
Отцы и учители Церкви, начиная съ 4-го вѣка, обращали серьез
ное вниманіе на этотъ вопросъ, причемъ нерѣдко расходились 
въ рѣшеніи его. Тогда какъ одни (Іустинъ, Аѳинагоръ, Тертул- 
ліанъ, Ириней п др.) прямо п рѣшительно утверждали тожде
ство воскресшихъ тѣлъ съ настоящими, другіе (какъ Оригенъ)

') 1 Кор. 15, 56 57.
s) 1 Кор. 15, 35.
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допускали только нѣкоторую связь будущаго тѣла воскресенія 
съ настоящимъ, признавая въ настоящемъ нашемъ бытіи тѣла 
нѣкоторый разумный начатокъ будущаго тѣла (λόγον σπερματικόν) 
воскресенія *).

Изъ общаго понятія измѣненія тѣла нашего воскресеніемъ 
необходимо слѣдуетъ, что тѣло наше воскреснетъ шоковымъ* 
чѣмъ каковымъ мы его имѣемъ въ настоящей земной жизни. Ме
жду тѣмъ само понятіе воскресенія тѣла тѣсно связывается съ 
представленіемъ возстановленія къ цовому бытію тѣла настоя
щаго, земнаго, только по смерти разрушившагося. Ѳома Акви- 
иатъ говоритъ о воскресеніи: „non potest resurgere, nisi quod 
cceidit*. Еще раньте, его папа Римскій Св. Григоріи Великій 
кратко и ясно свидѣтельствуетъ: „о воскресеніи именно не мо* 
жетъ быть рѣчи 'гамъ, гдѣ не возстановилось то, что упало" 
(non recte resurrectio dici potest, ubi non resurgit quod cecidit)2). 
Требованіе воскресенія того же самаго тѣла, которое мы носимъ 
въ здѣшней жизни, и которое воскреснетъ въ послѣдній день 
міра, необходимо слѣдуетъ пзъ того соображенія, что мы всѣ на 
судѣ Христовомъ должны получить возмездіе соотвѣтственно тому, 
что съ тѣломъ нашимъ сдѣлали, доброе или худое. Ботъ иочему 
ц св. Ап. Павелъ изъ мысли о воскресеніи тѣла выводитъ нрав
ственное правило 3) не употреблять тѣла на нечистыя, плотскія 
u беззаконныя дѣйствія, чсго не сдѣлалъ бы, еслибы будущее 
тѣло не было тоже, которое носимъ въ земной своей'жизші. Изъ 
раскрытаго нами выше взгляда 'Новозавѣтнаго Писанія объ об
разѣ воскресенія тѣла нашего таите лсгко убѣдиться, что во
скресшее тѣло паше будетъ имѣть тождество съ настоящимъ, 
панъ присущимъ тѣломъ, если не во всѣхъ рѣшительно частяхъ, 
то по крайней мѣрѣ со стороны генетической связи будущаго 
тѣла воскресенія съ настоящимъ. Слова св. Ап. Павла, что „мы 
имѣемъ созданіе отъ Бога (ек Θεου) храману нерукотворенну, 
вѣчну на небесѣхъ—въ жилище наше небесное (τό έ£ ουρανού) 
облещися желагоще* 4) вовсе не даютъ намъ права предполагать,

‘) Ср. А. Мартынова. Эсхатологія ев. Григорія ІІиескаго. Ст. 140.
2) Grigorii Magni, In. Iob. L. 14 c. 27.
3) Р има, 6, 12. 13; 1 Кор. 6, 14. 15. 19. 20.
*) 2 Корпію, δ, 1— 2*
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что будущее тѣло наше настодько различно ') отъ настоящаго, 
что должно именоваться небеснымъ, при сравненіи съ настоя
щимъ земнымъ тѣломъ. Выраженія Апостола: „отъ Бога" „не
бесное", далеко не означаютъ мѣста—откуда, или сущности, изъ 
которой будетъ взято, или будетъ состоять тѣло воскресенія, а 
единственно п исключительно показываетъ ту дѣйствующую при
чину, которая устроитъ будущее тѣло; ибо и въ другихъ мѣстахъ 
Незв. Писанія 8) выраженіе; „&Е ούρανοΰ® означаетъ устроенное 
Богомъ. „Богъ говорптъ 3) А. Wabnifz, съ высоты неба опредѣ
литъ тѣло, гдѣ Онъ и впервые опредѣлилъ его,—тѣло воскресе
нія (ср. 1 Кор. 15, 48: θ€0ς ίήδωσιν) для умершихъ чрезъ про
бужденіе этихъ мертвецовъ, для живущихъ (έπενδύσασθαι етптто- 
θοΟντες) чрезъ измѣненіе, о которомъ рѣчь шла въ 1 Кор. 15, 
51“. Богъ, какъ мы выше видѣли, чрезъ зиждительную дѣятель
ность Св. Духа поддерживаетъ и сохраняетъ предназначеніе те
перешнихъ, хота и мертвенныхъ 4), нашихъ тѣлъ къ будущему 
ихъ прославленію н одухотворенію. Святые Божій человѣки живо 
чувствовали на тѣлѣ смиренія своего его будущее предназначе
ніе. А св. Ап. Павелъ пряно и рѣшительно говоритъ: „подо
баетъ тлѣнному сему тѣлу не совлещися, но пооблещися въ не
тлѣніе® *). Бл. Ѳеодоритъ видѣлъ ') въ этихъ словахъ Апостола 
указаніе какъ бы перстомъ на ученіе о воскресеніи не другаго 
какого-лпбо тѣла, а того же самаго смертнаго тѣла, которое 
подвержено закону тлѣнія.

При основномъ тождествѣ тѣлъ воскресенія съ настоящими 
земными нашими тѣлами ко все'й силѣ удерживается признакъ ина- 
ковости, различимости будущихъ тѣлъ нашихъ отъ настоящихъ. 
Это понятіе различимости, касаясь прежде всего новыхъ свойствъ 
будущаго нашего тѣла воскресенія, простирается далѣе на раз
личіе тѣлъ праведниковъ п грѣшниковъ и на различныя степени 
ихъ совершенства или несовершенства. Если и о нашемъ физіо
логическомъ тѣлѣ, несмотря на то, что оно подлежитъ постоян-

') Противъ ЬесЫег'а въ его Apost. и uacliapost Zeitalter. 1857. S. 181. 
*) Мѳ. 21, 25; ср. Іоан. 3, 27.
3) Revue theologique 1881. N. 2, р. 181.
*) Римл. 8, 11.
*) 1 Кор. 15, 53; ен. 2 Кор. 5, 4.
·) Migne, Patr. Cursus completus. T. LXXXII. p. 868.
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ному обмѣну веществъ, въ продолженіе же извѣстнаго количества 
лѣтъ дѣлается совершенно новымъ, мы думаемъ какъ объ одномъ 
и томъ же собственномъ пашемъ тѣлѣ, то тѣмъ болѣе это мы 
должны сказать о тѣлѣ, которое чрезъ воскресеніе возстановится 
изъ глубины мрачной могилы и временнаго тлѣнія. Прямой на
мекъ на моментальное измѣненіе нашего тѣла пзъ тлѣнія въ 
нетлѣніе, при славномъ процессѣ воскресенія, слыпштся въ сло
вахъ Господа Спасителя о тѣлахъ воскресшихъ: „въ воскресеніи 
(έν τή άναστάσει) они какъ ангелы Божій", не подлежащіе закону 
смерти и тлѣнія. Ясное же указаніе на отличіе воскресшаго на
шего тѣла отъ настоящаго, земнаго тѣла, при основномъ тоже
ствѣ обоихъ, находится въ томъ сравненіи тѣла, имѣющаго во
скреснуть, съ истлѣвающимъ въ землѣ сѣменемъ, которое Ап. 
Павелъ предложилъ Коринѳскимъ христіанамъ, для изъясненія 
образа воскресенія. Растеніе по своему внутреннему строенію и 
внѣшней формѣ отличается отъ своего зерна, сѣющагося въ зем
лю; также и тѣло воскресшее по своимъ качествамъ будетъ отли
чаться отъ тѣла настоящаго земнаго, подлежащаго погребенію. 
Отличіе это, не безъ отношенія къ сравненію Апостольскому, 
хорошо понялъ и обстоятельно, хотя и сжато, охарактеризовалъ 
Св. Григорій Нисскій въ обширномъ своемъ словѣ „о душѣ и 
воскресеніи". „Какъ пшеничное зерно по разложеніи своемъ въ 
земной глыбѣ... оставивъ количественную малость и въ качествѣ 
наружнаго вида отличительное свойство свое, не утратило само 
себя, но само въ себѣ пребывая, дѣлается колосомъ, весьма 
много отличаясь отъ себя самаго величиною, красотою, разно
образіемъ и наружностію: такимъ же образомъ и естество чело
вѣческое, оставивъ въ смерти всѣ свои отличительныя свойства, 
какія пріобрѣло страстнымъ расположеніемъ, разумѣю не честь, 
тлѣніе, немощь, разности возраста, не утратило себя самого; но 
какъ бы въ колосъ какой премѣняется въ нетлѣніе, славу, честь, 
силу, совершенство во всемъ, и жизнь его не естественными 
управляется уже свойствами, но переходитъ въ нѣкое духовное 
и безстрастное состояніе" 1). Въ этихъ словахъ Григорія Нис- 
скаго читатель легко замѣтитъ, какъ Св. Отецъ переходитъ въ 
такомъ своемъ размышленіи отъ образнаго сравненія апостоль-

*) Творенія св. Григорія Броскаго. Ч. 4. 321 и 322 стр.
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екаю къ собственнымъ словамъ Апостола относительно отличи
тельныхъ признаковъ тѣлъ нашихъ по воскресеніи. Собственныя 
слова и мысли великаго Апостола языковъ объ отличительномъ 
характерѣ тѣлъ воскресныхъ заключаются во всемъ ихъ объемѣ 
ц развитіи въ 12-тн стихахъ съ 39-го по δθ-й включительно 15 
гл. 1-го посланія къ Коринѳянамъ. Для самаго Апостола прямымъ 
переходомъ отъ вышеприведеннаго и разсмотрѣннаго сравненія 
тѣла нашего воскресшаго съ тѣломъ—растеніемъ, развившемся 
пзъ посѣяннаго въ землю голаго зерна,—переходомъ къ ясному 
обозначенію характеристическихъ чертъ тѣлъ по воскресеніи 
служитъ указаніе на различные организмы земли п неба. Какъ 
существуетъ плоть человѣковъ, плоть скотовъ, плоть птицъ и 
плоть рыбъ; какъ есть тѣла небесныя (σώματα Ιττουράνια -  плане
ты, но не тѣла ангеловъ '), пбо ангелы не имѣютъ тѣлъ) п тѣла 
земныя — плоти и организмы различныя, точно такжс тѣла во
скресенія будутъ различны отъ тѣлъ погребенныхъ. Примѣръ 
образованія пзъ первоначально созданной матеріи силою всемо
гущества Божія различныхъ по достоинству тѣлъ несомнѣнно 
убѣждаетъ насъ въ той истинѣ, что воскресшія націи тѣла бу
дутъ отличны отъ настоящихъ нашихъ грубыхъ тѣлъ. Упоминая 
о плоти людей, скотовъ, рыбъ ц птицъ Апостолъ присоединяетъ 
къ каждому предмету упоминанія опредѣленіе „нпаи п эту пни- 
ковость далѣе услѣживаетъ среди тѣлъ однородныхъ: „ила слава 
солнцу, и ияа слава лунѣ, и ина слава звѣздамъ: звѣзда бо отъ 
звѣзды разпствуетъ во славѣ*. Живо, такимъ образомъ, Апостолъ 
утверждаетъ въ сознаніи читателя мысль о внѣшней различіи 
мосты космическихъ тѣлъ извѣстныхъ при теперешнемъ земномъ 
нашемъ существованіи и при доселѣшнсмъ внѣшнемъ опытѣ и 
наблюденіи п затѣмъ эту сравнительную мысль примѣняетъ къ 
будущему славному дѣйствію въ нашихъ тѣлахъ—ихъ воскресе
нію: „тако и воскресеніе мертвыхъ". Слѣдующая затѣмъ рѣчь 
Апостола показываетъ, какими же пменно качествами будетъ 
различаться тѣло воскресенія отъ теперешняго нашего тѣла, Что 
и среди этихъ качествъ мы не найдемъ ни одного, которое бы 
указывало на новое существо или природу тѣла ііо воскресеніи? 
это будетъ ясно изъ слѣдующаго изъясненія.

') П ротіи· Λ. Wabuitz’a. 
!) 1 Кор. 15, 30—41.
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Первое и общее отличительное свойство воскресшихъ тѣлъ 
есть ихъ нетлѣніе (αφθαρσία). Тѣла паши воскреснутъ не для 
того, чтобы опять умирать; законъ смерти, тлѣнія уже не будетъ 
имѣть къ нимъ приложенія. Смерти, какъ силы разрушающей 
теперь тѣла наши на составныя элементы (части), уже не бу
детъ *). Вмѣстѣ съ тѣмъ уничтожится и все то, что ирн настоя
щемъ нашемъ земномъ пребываніи въ тѣлахъ, способствуетъ и 
предразиолагаетъ къ ихъ медленному умиранію. Ни сила холода, 
н іі жаръ пламени, иди нашествіе водъ не будутъ имѣть мѣста и 
гибельнаго вліянія на наши тѣла воскресенія; точно также от
странятся и тѣ органическія устроенія, которыя могутъ возни
кать изъ теперешняго, нерѣдко ненормальнаго отношенія тѣла 
къ душѣ: „ни плача, ни вопля, ни болѣзни не будетъ уже“ 3)· 
Тѣло истинно воскресшее будетъ послушнымъ орудіемъ души, 
всецѣло обращенной къ животворящему Духу Божественному и 
проявляющейся такимъ образомъ въ Ф ормѣ безсмертнаго духа. 
Само собою понятно, что чѣмъ чище и совершеннѣе душа, тѣмъ 
и отраженіе ея въ тѣлѣ воскресшемъ будетъ полнѣе; замѣчаемое 
u при теперешнемъ земномъ нашемъ пребываніи отпечатлѣніе 
душевныхъ нашихъ движеній на тѣлѣ, не ускользнувшее отъ на
блюдательности народной (пословица: лицо есть зеркало души) 
найдетъ тогда, въ тѣлахъ нашихъ по воскресеніи, полное при
мѣненіе* Мрачныя души грѣшниковъ также будутъ воздѣйствовать 
на ихъ тѣла по воскресеніи; нетлѣніе этихъ тѣлъ послужитъ къ 
большему ихъ осужденію и мученію. Вирочемъ справедливость 
требуетъ замѣтить, чго ІІвз. Писаніе и при изображеніи новыхъ 
свойствъ тѣлъ воскресшихъ имѣетъ болѣе и чаще въ виду тѣла 
праведниковъ, чѣмъ грѣшниковъ. Такъ и по отношенію къ свой
ству нетлѣнія тѣлъ Самъ Господь нашъ I. Христосъ говоритъ 
о тѣхъ, кои улучили вѣкъ оный, „ни умрети ктому могутъ, равни 
бо суть Ангеламъ и сынове суть Божій, воскресенія сынове су- 
ще“ 3). Замѣчательно, въ этихъ словахъ Господа отрицательная 
мысль о невозможности смерти для тѣла воскресшаго доказы
вается двумя утвердительными предложеніями, другъ друга до-

*) Апок. 21, 4.
*) Ibid.
*) Дуй. 20, 85, 3G.
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поясняющими: „равни бо суть ангеламъ" и „сыны суть Божій"; 
а эти предложенія въ свою очередь сводятся къ одной положи
тельной мысли, какъ къ своему доказательству: „воскресенія сы- 
нове суще". Не совсѣмъ обычно выраженіе: сынове воскресенія" 
Но оно легко п удобно объясняется изъ характера Еврейскаго 
словосочиненія: „сынъ воскресенія41. Это выраженіе ьъ Евангеліи 
Луки составлено по прямому противоположенію ветхозавѣтному 
выраженію: „сынъ смерти-ben gammavet"; причемъ въ первомъ 
выраженіи понятіе воскресенія такъ же, какъ вовторомъ понятіе, 
смерти, берется въ усиленномъ смыслѣ, въ смыслѣ совершенной, 
побѣждающей смерть, жизни, въ которой принять непосредствен
ное участіе призваны будутъ воскресшіе. По силѣ этого участія 
воскресшіе къ славѣ—суть сыны Божій (названіе обыкновенно 
употребляемое въ Св. Библіи для означенія Ангеловъ) и равны 
Ангеламъ. Само собою понятно, что Ангелы разумѣются здѣсь 
по своей природѣ какъ духи (πνεύματα) безсмертные, непосред
ственно участвующіе въ вѣчной жизни Бога Духа; ихъ духовной 
природѣ явятся подобными воскресшіе люди съ своимъ σώμα 
πνευματικόν духовнымъ тѣломъ ’), но не тожественными. На свой
ство же нетлѣнія будущаго нашего тѣла ясно указываетъ п Св. 
Ап. Навелъ въ извѣстныхъ уже намъ образныхъ словахъ: „Вѣмы, 
яко аще земная наша храмина тѣла (σκηνους собст. хижины) 
разорится, созданіе отъ Бога имамы, храмину нерукотворенну, 
вѣчну на небесѣхъ" 5).

Въ рѣзкомъ отличіи отъ нашего пониманія только что раз
смотрѣнныхъ словъ Апостола стоитъ пониманіе нѣмецкаго бого
слова Гофмана 5), который видитъ въ упомянутыхъ словахъ Апо
стола описаніе неба, а не изображеніе будущей нашей нетлѣн
ной тѣлесности, не беретъ въ должное вниманіе какъ параллель
наго сопоставленія у Апостола выраженій „οικία τ. σκήν." н „okobtt 
„έκ θεοΟ", такъ и весьма характеристическаго выраженія „еѵ τοΐς 
ούρανοΐς", а не „των ουρανών", какъ бы выразился Апостолъ, 
еслибы навязываемый Гофманомъ Апостолу смыслъ его словъ 
былъ вѣренъ. Живую увѣренность на полученіе будущаго, не-

‘) Ср. Olshausen.
’) 2 Кор. 5, 1.
*) Schriftsbeweis И. 2, 431».
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тлѣннаго тѣла ы присутствіе у вѣчнаго Бога Апостолъ выра
жаетъ настоящимъ преминемъ глагола έ'χομεν имамы" 1), идеаль
но представляя себѣ это будущее напте пріобрѣтеніе и владѣніе 
настоящимъ.

йзъ предѣловъ настоящаго, земнаго бытія мысль Св. Ап. Павла, 
уносящаяся въ область будущей славной дѣйствительности, не 
могла, конечно, остановиться на опредѣленіи одного именно 
свойства воскресшихъ тѣлъ—нетлѣнія, свойства скорѣе отрица
тельнаго, чѣмъ положительнаго. Поэтому Ап. языковъ вслѣдъ за 
указаніемъ свойства нетлѣнія даетъ опредѣленіе двухъ несомнѣн
но положительныхъ свойствъ тѣлъ воскресенія—силы и славы, 
объединяя ихъ затѣмъ въ одномъ общемъ и главномъ свойствѣ 
духовности. Конечно, и нетлѣніе, хотя и отрицательное свойство, 
имѣетъ прямое п тѣсное отношеніе къ положительнымъ свой
ствамъ нашихъ воскресшихъ тѣлъ; этимъ u объясняется, что 
нѣкоторыми экзегетами -), при опредѣленіи свойства нетлѣнія, 
указываются такія черты или признаки, которые скорѣе и правдо
подобнѣе относить къ положительнымъ свойствамъ. Изъ сихъ 
послѣднихъ первое есть слава тѣлъ воскресшихъ. „Сѣете», гово
ритъ Ап. Павелъ, не въ честь, востаетъ въ славѣ" % т.-е. сѣется въ 
область безчестія, уничтоженія, въ область обычнаго, неизбѣжнаго 
по причинѣ грѣхопаденія праотца Адама, разложенія; востаетъ 
окруженное славою, въ силу живой вѣры въ Христа — втораго 
Адама. Каково это будетъ свойство тѣлъ воскресшихъ, именуемое 
славою, очень многіе богословы, по свидѣтельству Юнгмана 4), за
трудняются точно опредѣлить. Не будучи выраженіемъ сущности, 
слава воскресшихъ тѣлъ однакоже будетъ проистекать изъ глу
бины прославленной души. „Чѣмъ чище внутри, тѣмъ славнѣе 
внѣ; чѣмъ бѣлѣе одежда, тѣмъ она кажется свѣтлѣе; чѣмъ яснѣе 
зеркало, тѣмъ лучите оно отражаетъ ликъ, который въ него гля
дится, говоритъ нѣмецкій писатель Гобель 5). Всѣ истинно вѣ-

1) 2 Кор. 5, 1.
') Напр. Dr. OswaW’ojM'b Escbatologie. Paderborn. δ. Aufl. S. 316.
3) 1 Коринѳ. 15, 3.
4) Jungmann. Institutiones Theologiae Dogmaticee specialis. Tract. de no* 

viss. 1885. p. 252.
Osterbeute. S. 219—20. Сы. Splittgerber, Tod, Fortleben. 4. Aufl· 265· S.
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рующіе нѣ когда будутъ сіять славою Господа, но отражать эту 
славу въ той мірѣ, въ какой они окажутся чистымъ зеркаломъ, 
т.-е. будетъ имѣть души святыя я непорочныя". Нося па себѣ 
не только образъ Бога, но и по возможности приближаясь къ 
Его подобію воскресшіе праведники въ тѣлахъ своихъ не будутъ 
уже имѣть какихъ-либо тѣлесныхъ недостатковъ, безобразій н 
уродствъ, которые и въ теперешнемъ нашемъ тѣлѣ признаются 
за изъянъ, трудно ступгевываемый даже кистью ретушера. О ты
лахъ воскресшихъ къ славѣ никакъ уже нельзя будетъ думать п 
сказать, что одна изъ нихъ воскреснутъ съ морщинистою, при
сохшею къ костямъ, кожею, со стянутыми жилами, съ прекло
ненною къ колѣну головою, съ трясущеюся, почти вовсе неспо
собною къ дѣятельности, рукою, дли съ изувѣченными п изуро
дованными другими членами, или же, наконецъ въ образѣ малораз
витаго младенца. Всѣ такіе и подобные недостатки, какъ нѣкія 
кожаныя ризы, данныя человѣку по грѣхопаденіи, по причинѣ 
его стыда, въ тѣлахъ воскресенія не будутъ уже имѣть мѣста. 
Ни старости, ни дѣтства, ни страданій отъ разнообразныхъ бо
лѣзней, ни вообще какого бы то ни было бѣдственнаго тѣлес
наго состоянія не будетъ въ нашемъ тѣлѣ по воскресеніи, по
добно тому какъ этихъ недостатковъ не замѣчалось и при перво
бытной жизни тѣла ‘). Было и есть мнѣніе, раскрытое у блаж. 
Августина, а изъ новѣйшихъ богослововъ-догматистовъ у Дор- 
нера 8) и Г. Крекера 3), о возрастѣ воскресшихъ, будто онп во
скреснутъ, согласно предѣлу земной жизни Христа, въ возрастѣ 
отъ 30 до 38 лѣтъ,—возрастѣ вполнѣ зрѣломъ п свѣжемъ, зе
нитѣ жизни, или въ томъ juvenile aetate, въ которомъ, по обще
принятому мнѣнію, п родоначальникъ человѣчества Адамъ былъ 
созданъ. Въ основу такого мнѣнія полагали лзъ посланія Ап. 
Павла къ Ефесеямъ, цитатъ (Еф. 4, 13)), въ которомъ, однако, 
рѣчь скорѣе о духовной зрѣлости и духовномъ ростѣ для позна
нія Христа. Это мнѣніе должно остаться не болѣе какъ только 
мнѣніемъ, не восходящимъ на степень непреложной Петины. Есть 
предположеніе другое, болѣе основательное, что каждый пзъ насъ

*) Ср. Св. Григорія Нпсскаго, слоио о  душѣ п воскресеніи, стр. 307—9. 
s) Dorners, System iler cliri-stlichon ({lanbenslohrp. В. II. S. 974. 
s) H. Cremers, Ucber den Zustand nach dem Tode. S. 71.
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воскреснетъ въ томъ возрастѣ п образѣ, въ которомъ померъ. 
Это предположеніе опирается на мѣсто изъ Апокалипсиса гл. 20 
ст. 12-й, гдѣ замѣчается, что воскреснутъ и предстанутъ на судъ 
Божій мертвецы малыя и великія. При подобномъ предположеніи 
возраста воскресшихъ моментъ ихъ славы проявляется въ чертѣ 
мпогоразличія п многообразія тѣлъ воскресшихъ. Впрочемъ, 
с е о л ь к о  и какихъ бы возрастовъ ни воскресли люди, ихъ буду
щей вѣчной жизни не будетъ смущать порывистость стремленій, 
необходимо связанная съ понятіемъ развитія (der Entwickelung’s); 
папротивъ спи будутъ раскрывать силы н способности своихъ 
возрастовъ изъ самихъ себя (die Entfaltung). Въ жизни вѣчной 
соединена будетъ вмѣстѣ и невинность дѣтскаго сердца и полнота 
внутренней и внѣшней зрѣлости и спокойствіе старости. Пѣтъ 
лучшаго сравненія для этой славной картины воскресшихъ тѣлъ 
какъ указаніе на разнообразіе въ убранномъ саду, замѣтное и 
для невооруженнаго глаза, и л а  же на многообразіе, господству
ющее въ небесномъ сводѣ. Еа$ъ опытный садовникъ убираетъ 
свой садъ деревьями и цвѣтами разной величины, п какъ въ 
видимомъ небѣ одна звѣзда превосходитъ другую не только по 
яркости свѣта, по п по величинѣ, такъ будетъ, по волѣ ВожіеіЬ 
п въ томъ мірѣ.

При болѣе точномъ опредѣленіи свойства воскресшихъ тѣлъ 
славы мы должны остановиться на положительной сторонѣ этого 
свойства. Припоминая общій взглядъ *) Св. писателей на пред
ставленіе свѣта, какъ выраженія понятія нравственнаго прево
сходства и высшаго совершенства, мы легко себѣ уяснимъ, какъ 
это Св. Писаніе 2) В. π II. Завѣта признаетъ славу будущихъ 
паптихъ тѣлъ за необыкновенный свѣтъ птихъ тѣлъ. Въ II. 3. 
Санъ Господь нашъ I. Христосъ говоритъ 3): „праведницы про
свѣтятся яко солнце, въ царствіи Отца ихъ*. И Ап. Павелъ 
свидѣтельствуетъ, что „Христосъ преобразитъ тѣло смиренія

0  Этотъ взглядъ отражается и въ религіозномъ сознанія Арійскихъ наро
довъ, называвшихъ Высочайшее во вселенной Существо—Бога по признаку не
обычайнаго свѣта: 'гакъ Deus, Ζεϋς — наименованія Бога, происходящія отъ 
санскритскаго корня diw свѣтить.

2) См. Дай. 12, 8.
*) Мѳ. 18, 43.



— 24« —

нашего, яко быта селу сообразну тѣлу славы Ею '). У того же 
Апостола воскресшія тѣла нашц сравниваются съ свѣтилами 
небесными, прячемъ различіемъ свѣта въ этихъ небесныхъ тѣ
лахъ, какъ мы выше замѣтили, образно указывается 2) на разли
чіе свѣтовой славы въ нашихъ тѣлахъ, соотвѣтственно различ
нымъ степенямъ совершенства жизни духовной. Примѣры буду
щаго прославленія нашего тѣла можемъ видѣть въ обоихъ за
конодателяхъ В. и Н. Завѣтовъ. О Моисеѣ извѣстно свидѣтель
ство изъ книги Исходъ а), буквально изъясненное Апостоломъ 
Павломъ *): „Сыны Израилевы не могли смотрѣть на лице Мои- 
сеево по причинѣ славы лица его“, которою онъ былъ облеченъ 
за время своего сорокодневнаго пребыванія съ Божествомъ, при 
написаніи закона. О Спасителѣ нашемъ также, при событіи Пре
ображенія, говорится въ Евангеліи 5), что „Лице Его просіяло, 
какъ солнце“, въ свѣтовомъ блескѣ, который сильно подѣйство
валъ на учениковъ и повергъ ихъ долу въ упоеніе блаженства % 
Не излишне при этомъ припомнить, что и ангелы чувственнымъ, 
видимымъ образомъ являются въ свѣтлыхъ тѣлахъ. Сходство 
жизни нашей по воскресеніи съ ангельскою необходимо требуетъ, 
чтобы и тѣла нашп, какъ и временныя тѣла ангеловъ, были сиѣ- 
тоносны. Впрочемъ свѣтъ воскресшихъ тѣлъ, какъ выраженіе ихъ 
^прославленія со Христомъ въ Богѣ, нельзя, разумѣется, при
равнивать 7) вполнѣ къ обыкновенному, эмпирическому и физи
ческому свѣту; всего скорѣе, его должно, какъ видно ивъ пред
шествующаго, понимать переносно и образно, какъ выраженіе 
собственной, духовной дѣйствительности или высшей чистоты 
нравственной *).

Тѣ славныя качества, которыя тѣло наше получитъ ио своемъ 
воскресеніи, останутся яри этомъ тѣлѣ постоянно -и неизмѣнно. 
Это потону, что тѣло наше воскреснетъ въ силѣ (έν δυνάμει). Оно

') Фил. 3, 21; Ср. Код. 1, 12 и 1 Тим. (і, 10.
г) 1 Кор. 1‘\  41—42.

Исх. 34, 29 и д.
<) 2 Кор. 3, 7.
‘) Мо. 17, 2.
·') См. подробнѣе ооь этомъ наше критико-бнбдіографическое изложеніе ст. 

г. Глубоковекаго: Преображеніе Господа. 1SS9 Стр. 17 и 18.
’) Противг А. Wabnitsra.
·) Мѳ. 6. 22.
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будетъ полно жизни и здравости; употребленіе его будетъ неустан
ное, благовременное. Той тяжелой борьбы, которая теперь не
рѣдко происходитъ отъ раздвоенія между духомъ нашимъ и пло
тію и которую такъ наглядно изобразилъ Св. Ап. Павелъ въ 
посл. къ Римл. 7, 18—24 и Галат. 5, 16— 17, вовсе не будетъ въ 
нашемъ тѣлѣ по воскресеніи, и тѣло наше этою борьбою не бу
детъ ослабляться. Отсюда, по воскресеніи, никогда на тѣлѣ на
шемъ не станетъ уже появляться краска стыдливости илп печать 
старческой хилости. Какъ время, такъ и пространство не будутъ 
служить ограниченіемъ для нашего тѣла воскресенія. Назначен
ныя для вѣчной жизни воскресшія тѣла нашп будутъ имѣть силу 
жить вѣчно; относительно понятія пространства, такъ нерѣдко 
теперь насъ стѣсняющаго и ограничивающаго, воскресшія тѣла 
напга станутъ чувствовать совершенную свободу п имѣть силу 
въ движеніяхъ своихъ слѣдовать быстротѣ мысли, а вслѣдствіе 
безусловнаго покоренія тѣла волѣ духа, по движенію этой воли, 
будутъ владѣть возможностію подняться на воздухъ для встрѣчи 
Христа, грядущаго во славѣ своей.

По атому послѣднему проявленію воскресшихъ и измѣненныхъ 
тѣлъ, равно какъ и по другимъ, выше указаннымъ качествамъ» 
легко замѣтить, что всѣ перечисленныя новыя свойства нашихъ 
тѣлъ въ пору ихъ послѣзагробнаго существованія такъ или иначе 
соприкасаются съ главнымъ свойствомъ тѣлъ воскресшихъ—ихъ 
духовностію. Св. Ап. Павелъ въ рѣчи и свойствахъ воскресшихъ 
тѣлъ и поставляетъ это послѣднее свойство духовности будущихъ 
тѣлъ нашихъ въ концѣ, какъ заключающее и объединяющее всѣ 
остальныя свойства. По обыкновенію раскрывая сб о и  мысли чрезъ 
противоположеніе, Ап. языковъ духовность будущаго тѣла про
тивопоставляетъ ’) теперешней его душевности; „сѣется тѣло 
душевное, востаетъ тѣло духовное; есть тѣло душевное п есть тѣло 
духовное*1. Понятія: „тѣло дуіпевное-σώμα ψυχικόν* п „тѣло ду- 
ховное-σώμα πνευματικόν* стоятъ въ тѣсной связи съ понятіями 
священныхъ писателей вообще и въ частности Ап. Павла о душѣ 
и духѣ. Душа (ψυχή)- низшая сторона внутренняго существа чело-

') 1 Кор. 15, 44.
17
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вѣка, имѣющая отношеніе іі къ жизни животныхъ вообще *) (ибо 
п животныя ио Писанію имѣютъ душу); духъ (πνεύμα) есть выс
шая сторона человѣческаго существа, обращенная 2) къ Духу 
Божію, насъ возраждающему, освящающему. Соотвѣтственно та
кому представленію о душѣ и духѣ, тѣло душевное есть тѣло 
приспособленное къ низшей сторонѣ человѣческой жизни душѣ, 
ею единственно опредѣляемое и управляемое,—тѣло, какъ чув
ственный органъ души, тѣло матеріальное, или, какъ его еще 
называетъ Св. Апостолъ, σώμα Хшікбѵ 3), тѣло перстное, земля
ное, которое мы носимъ на землѣ— σώμα έττίγειον4). Тѣло духов
ное есть тѣло, соотвѣтствующее, высшей сторонѣ человѣческаго 
существа — его духу, тѣло главнымъ образомъ п всецѣло опре
дѣляемое н управляемое духомъ, какъ органъ духа, назначенное 
для нашего какъ бы небеснаго жилища—σώμα έπουράνιον5). При 
этомъ, конечно, нельзя думать, чтобы наше будущее духовное 
тѣло не имѣло той души, которую мы имѣемъ въ нашемъ тѣлѣ 
уже здѣсь, на землѣ. Мы воскреснемъ съ тѣми же душевными 
качествами, какія отличали душу каждаго здѣсь на землѣ; толь
ко то, что имѣло отношеніе къ грубо чувственному, въ насъ не 
должно воскреснуть. Такимъ образомъ представленіе о душѣ п 
ея жизни также мало исключается понятіемъ о духовности на
шего тѣла по воскресеніи, какъ нисколько не устраняется мыс
лію о душевности нашего, настоящаго, земнаго тѣла представ
леніе о господствующемъ надъ этимъ тѣломъ духѣ. Это уже со
ображеніе идетъ отчисти противъ тѣхъ толкователей, которые 
изъ указаннаго Апостоломъ признака духовности нашего буду
щаго тѣла заключали, что Ап. Павелъ хотѣлъ сказать о тѣлѣ 
воскресенія, составленномъ изъ духа—πνεύματος, какъ нѣкоторой 
тонкой матеріи6). Какъ бы пс утончалп мы чувственную матерію

<) 1 Соя. 2, 8; Фил. 2, 30; Рявгл 16, 4; Лук, 0, 0; 12, 10.
2) Ср. 1 Кор. 2, 14, 15.
3) 1 Кор. 15, 48, 49.
*) Ст. 40, ср. 2 Кор. 5, 1, 2.
5) 2 Кор. 5, ibid.
6; Такъ Zoller въ D. theologisch. ІаЬгЬйсЪег, 1852 р. 297. Sabatier L’apotre

Paul. 1 ed. i 870 p. 277.
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тѣла, она все-тави останется матеріею, не лишенною чувствен 
ности, п, какъ такая, не можетъ наслѣдовать жизни вѣчной. Къ 
тому же, мысль объ образованіи будущаго нашего тѣла пзъ тон
кой эѳирной матеріи (какъ-то: пара, облака или эѳира, какъ хо
тѣли Евтихій, Оригенъ и даже Златоустъ, производящій эпитетъ 
будущаго нашего тѣла πνευματικόν отъ πνεύμα воздухъ) противо
рѣчила бы установленному намп выше понятію объ измѣненіи 
нашего тѣла воскресеніемъ. Съ другой стороны, нельзя для изъ
ясненія духовности нашего тѣла вдаваться п въ другую сппрп- 
туалистпческую крайность. Нельзя такъ одухотворять нате бу
дущее тѣло, чтобы въ немъ исчезла всякая грань п различіе 
между духомъ п плотію. Низшая сторона существа человѣческа
го, имѣющая отношеніе п къ жизни животныхъ, душа человѣче
ская не лишится въ будущемъ своихъ психофизическихъ свойствъ; 
въ славномъ тѣлѣ воскресенія она будетъ имѣть ихъ. Поэтому 
воскресшее наше тѣло будетъ способно изъ невидимости являть
ся чувству зрѣнія, хотя въ то же время открываясь зрѣнію, 
становиться опятъ неузнаваемымъ; тѣло воскресенія будетъ внѣ 
гранпцъ пространственное™, хотя п способно будетъ подняться 
на пространственныхъ облакахъ. Словомъ, будетъ воскресеніе 
плоти, хотя п духовной. Объ атомъ свидѣтельствуетъ символъ 
Апостольскій, говорящій о воскресеніи плоти ‘). Примѣръ Вос
кресшаго Господа съ плотію предохраняетъ насъ отъ спирпту- 
алпстпческой крайности въ пониманіи духовности воскресшаго 
тѣла нашего, а раскрытая выше нами мысль о тожествѣ вос
кресшаго тѣла нашего съ теперешнимъ, въ смыслѣ генетической 
связи перваго съ послѣднимъ, удерживаетъ насъ въ надлежащихъ 
границахъ при пониманіи духовности воскресшаго тѣла нашего.

Душевное наше тѣло, имѣя въ себѣ, прп условіяхъ здѣшней 
еще земной жизни, начатокъ духа, въ будущей жизни такъ одухо- 
творится, что легко будетъ замѣтно отличіе его, какъ духовнаго, 
отъ настоящаго душевнаго. Отличіе это характеризуется прежде 
всего отсутствіемъ двухъ инстинктовъ настоящаго душевнаго 
тѣла: инстинкта самосохраненія п инстинкта продолженія рода. 
Относительно перваго Св. Апост. Павелъ свидѣтельствуетъ, что

*) А. Гезена. Исторія Слав. перев. Символовъ вѣры, Спб. 1884. 14 етр.
17*
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теперешніе органы дла матеріальнаго процесса питанія г.ъ буду 
щемъ духовномъ пашемъ тѣлѣ упразднятся. „Брашно1) чреву, 
и чрево братнемъ: Богъ же н сіе н сія упразднитъ”, и это по
тону, что „плоть и кровь не могутъ войти въ духовное царство 
Вожіе“ а). Въ этомъ отношеніи воскресшее наше 'іѣло будетъ 
славнѣе нашего тѣла, которое мы имѣли бы въ Раю: таыъ тѣло 
нуждалось въ пищѣ отъ древа жизни; здѣсь, по воскресеніи, тѣло 
наше не будетъ имѣть никакой нужды въ пищѣ. Еслп п гово
рится въ Апокалипсисѣ "), что прославленныя тѣла наши будутъ 
вкушать отъ древа жизни и манны небесной: то это единственно 
справедливо можно понимать въ смыслѣ образовъ для означенія 
утѣшительной мысли о пріятномъ наслажденіи высокими дарами 
духовными въ будущемъ небесномъ мірѣ. Что касается инстинк- 
ка продолженія рода, то самъ Божественный Основатель нашей 
религіи сказалъ*): „въ воскресеніе ни женятся, ни посягаютъ®. 
„Въ воскресеніе" — этимъ выраженіемъ обозначается не только 
начальный моментъ новой жизни, котораго озлобляются дости
гнуть люди вѣрующіе, но и все вообще состояніе воскресшихъ 
людей въ будущемъ вѣкѣ, какъ показываетъ соотвѣтствующее 
мѣсто у Евангелиста Матѳея. Относительно образа лицъ вос
кресшихъ у него говорится: „въ воскресеніе ни женятся, ни но- 
сягаютъ, но яко ангелы на небеси суть*. Выраженіемъ: „не по
сягаютъ (οΰτε γαμίΣονται)11 указывается на родъ и способъ, какъ 
женщины еврейскія выходили заму асъ: дѣло замужества еврей
скихъ дѣвицъ единственно и исключительно зависѣло отъ главы 
семейства; онѣ безпрекословно должны были повиноваться волѣ 
родителя (почему и средній залогъ, выражающій понятіе состоя
нія, а не дѣйствительный—γαμίζονται)“. „Яко ангели Божій на 
небесн суть" этими словами ясно обозначается, что воскресшіе 
не совершенно и не всецѣло будутъ подобны ангеламъ, но ихъ 
жизнь и взаимныя отношенія въ духовномъ тѣлѣ воскресенія 
будутъ таковы же какъ отношеніе Ангеловъ Божіихъ между со-

*) 1 Кор. 6, 13. 
а) Ibid. 15. 50.
3) Апое. 2, 17—7, 16.
*) .Іук. 20, 35; Ср. Мѳ. 22, 30.
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бою, дышащее чувствами искренней любви и полной симпатіи. 
Потому и различіе пола, котораго впрочемъ въ природѣ ангеловъ 
нѣтъ, въ лицахъ воскресшихъ не отмѣнится; устранится только 
теперешнее, физіологическое отношеніе половъ между собою. Въ 
будущей жизни различія половъ въ этомъ смыслѣ *) утверждали 
древніе и многіе изъ новѣйшихъ богослововъ, защищая истину 
о неотмѣнной различимое™ половъ противъ нѣкоторыхъ Отцевъ 
Церкви и схоластиковъ, основывавшихъ свое возраженіе, кремѣ 
вышеприведеннаго 2) мѣста изъ посланія къ Ефесеямъ, на замѣ
чаемомъ несовершествѣ женскаго пола. Противъ этого послѣд
няго основанія уже блаженный Августинъ выставлялъ довольно 
вѣское соображеніе. „Тогда только, говорилъ онъ, недостаточное 
изъ плоти угонится, но сама природа ея сохранится. Родъ (полъ) 
женщины не есть недостатокъ, но есть природа, которая тогда 
не будетъ ни зачинать, ни рождать, потому и никакихъ браковъ 
не будетъ, — но однако... будетъ продолжать свое существованіе; 
и никогда она не будетъ раздражать страстность того, кто на 
нее взглянетъ, хамъ, гдѣ всякая страсть прекратится, и женщи
на будетъ служитъ новымъ основаніемъ къ тому, чтобы просла
влять мудрость и милость Бога, Который создалъ то, чего не 
было, и освободилъ отъ погибели то, что Онъ создалъ. Кто та
кимъ образомъ оба рода создалъ, Тотъ и оба опятъ сохранитъ*. 
Примыкающіе къ взгляду блаж. Августина на различіе половъ 
въ воскресшихъ духовныхъ тѣлахъ подтверждаютъ этотъ взглядъ 
о воскресеніи каждаго изъ насъ въ той же *) индивидуальности

‘) „Excludo tamen semine et lacte"—значится въ этомъ отношенія у древ
нихъ церковныхъ учителей вѣры; они разумѣютъ подъ этимъ рожденіе и 
кормленіе дѣтей, которое тогда должно прекратиться.

*) Ефес. 4,18.
3) Мысль о тожествѣ воскресшаго тѣла съ настоящимъ блаженный Іеронимъ 

развивалъ въ такой сильной степени, что говоритъ о тожествѣ волосъ и зубъ 
у лицъ умершихъ и воскресшихъ. Блаженный Августинъ (сіѵ. dei 22, 20) го
товъ былъ видѣть въ тѣлахъ воскресшихъ мучениковъ рубцы отъ ранъ, кото
рыя они потерпѣли за имя Христово во время пребыванія своего въ душев
номъ тѣлѣ. Возраженіе, что извѣстные члены и части тѣла не нужны будутъ 
въ будущемъ, Тертулліанъ, равпо какъ и Августинъ, старался устранить тѣмъ 
соображеніемъ, что члены скрѣплены не только для неблагороднаго служенія



-  254 —

духовномъ обликѣ), въ какой каждый пзъ насъ здѣсь на землѣ, — 
индивидуальности, очерчиваемой прежде всего различіемъ пола. 
Въ противоположность же Оригену и оригенистамъ, утверждав
шимъ, что воскресшій духовныя тѣла будутъ пола мужескаго, 
какъ пола болѣе совершеннаго, приближающагося къ своему, не
различимому по поламъ, Первообразу (Богу), указываютъ на из
вѣстныя слова Господа нашего Іисуса Христа о царицѣ Савской, 
или южно-аравійской*); сила доказательства мысли, заключаю
щейся въ этихъ словахъ, заимствуется отъ признака слабости, 
женственности этой южной царицы; именно, эта царица, слабый 
„^мощнѣйшій сосудъ® *) повѣрила мудрости Соломона и она 
какъ такая, хотя п женщина, по воскресеніи своемъ, осудитъ, 
нѣкогда при царѣ Соломонѣ сильный, а теперь невѣрующій на
родъ Іудейскій.

Положительная сторона свойства духовности нашего будущаго 
тѣла тѣсно примыкаетъ къ отрицательной. Тѣло наше разовьется 
до духовной формы жизни только благодаря тому, что нечистота 
въ томъ или другомъ видѣ приставшая къ тѣлу нашему въ его пад
шемъ состояніи въ будущемъ совершенно отпадетъ. Истинная раз- 
умно-нравственная свобода въ сынахъ Божіихъ, какъ называются 
вѣрные христіане у Св. Ап. Павла 3), будетъ тогда находить себѣ 
полное отраженіе въ ихъ тѣлесной сторонѣ. Конечно, мы стояли бы 
на точкѣ зрѣнія современныхъ условій нашего бытія, еслибы пы
тались опредѣлить свойство духовности нашего будущаго тѣла 
только какъ проницательность, ссылаясь при этомъ на то, что 
всякая внѣшняя матерія пориста. Еслп уже нужно указать нѣчто 
подобное и въ настоящей нашей жизни для объясненія будущей 
духовности нашего тѣла, то нотъ общеизвѣстный фактъ, что 
внѣшнее выраженіе лица отражаетъ внутреннее состояніе души; 
на этомъ основывается легкое распознаваніе души человѣка, удру
ченнаго печ-алію, волнуемаго гнѣвомъ, пылающаго вождѣленіемъ,

чувственнаго міра, но и назначены для болѣе высшаго употребленія; такъ 
напр., ротъ не только для ѣды, но н для рѣчи и хваленія Бога.

') Мо. 12, 42.
») 1 Петр. 3, 4.
3) Рим. 8, 19, 21.
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или наоборотъ: веселаго, незлобиваго, украшеннаго почтеннымъ 
качествомъ цѣломудрія ')· Внрочемъ, при современной діагности
кѣ (раснознаваніи), только сильныя душевныя движенія кожно 
замѣчать во внѣшнемъ обликѣ человѣка, при условіп, когда онѣ 
искусственно не скрыты; въ будущей же жизни очевидны будутъ 
всѣ даже малѣйшія оттѣнки душевныхъ состояній: „не инымъ 
чѣмъ каждый будетъ (по существу) и инымъ являться (во внѣ), 
но каковъ есть, такимъ и будетъ явенъ всѣмъ1*. Понятно, что 
для духовнаго тѣла грѣшниковъ въ атомъ будетъ мало отрадна
го. Тѣмъ пріятнѣе и отраднѣе для нстинно-вѣрующихъ христіанъ 
будетъ духовность ихъ тѣлъ. Не говоря уже о томъ, что при 
достигнутой духовности нашего тѣла всѣ душевныя дарованія и 
способности въ немъ сохранятся и даже получатъ болѣе безпре
пятственное развитіе: весь составъ нашего воскресшаго тѣла 
будетъ сообразенъ тѣлу воскресшаго Господа.

Пріятная и утѣшительная мысль о сообразности нашего тѣла 
по воскресеніи съ тѣломъ воскресшаго Господа заслуживаетъ 
того, чтобы быть отмѣченною особо. Эта мысль проходитъ крас
ною нитью въ рядѣ мыслей Ап. Павла отъ стиха 45 по 49-й 
15 главы къ Коринѳянамъ. Изслѣдуя эти стихи посланія, легко 
замѣтить цитатъ изъ ветхозавѣтнаго Писанія: „тако и писано 
есть: бысть первый человѣкъ Адамъ въ душу живу (είς ψυχήν 
ίώσαν), послѣдній Адамъ въ духѣ животворя щъ (εις πνεύμα Ζωο
ποιούν)" ~). Наименованіе „Адамъ" вызываетъ въ сознаніи мысль 
о родоначальникѣ в, такъ какъ вообще хгаковъ родоначальникъ, 
таковы п его потомки, то п въ частности надо полагать каковъ 
второй Адамъ, или прославленный человѣкъ Іисусъ, таковы будутъ 
ц воскресшіе вѣрующіе въ Него. Но чтоже есть и представляетъ 
ивъ себя второй Адамъ на взглядъ Апостола? Онъ есть πνεύμα 
Ζωοποιούν—духъ животворятъ. Что хочетъ. сказать этимъ Апо
столъ? Судя по связи между 45 и 44 стихами—не иное какъ-то, 
что второй Адамъ не есть тѣло душевное (σώμα ψυχικόν), како
вымъ было тѣло Іисуса во время земной Его жизни, но что Оиъ

*) Ср. Св. Григорія Нисскаго слово къ скорбящимъ объ умершихъ, русск. 
перев, ч. 7-я етр. 529—30.

а) Быт. 2, 7; Ср. 1 Еор. 16, 46.
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имѣетъ тѣло, сдѣлавшееся по воскресеніи духовнымъ (πνευματικόν), 
отчего второй Адамъ и сталъ духомъ животворящимъ (πνεύμα 
Ζωοποιούν), т.-е. человѣкомъ, ѵ котораго духъ сообразенъ съ тѣ
ломъ, которое есть тѣло воскресенія ‘). Если такое тѣло при
нимало и земную пищу а), то оно все-таки ассимилировало ее 
въ себѣ и вносило въ свою духовную форму жизни. Такъ зна
читъ обстоятельство вкушенія воскресшимъ Господомъ пищи не 
дѣлаетъ ограниченія для духовности Его воскресшаго тѣла. По 
добны атому тѣлу Воскресшаго Владыки Христа будутъ тѣла во
скресшихъ и измѣненныхъ праведниковъ пли вѣрующихъ. Пред
варенныя вполнѣ одухотворившпмся тѣломъ Христа, тѣла истинно 
вѣрующихъ въ Него не будутъ испытывать сорокодневный про
цессъ перехода пзъ душевнаго въ духовное, но воскреснутъ и 
тотчасъ же вознесутся на облакахъ для радостной встрѣчи Сво
его лаки грядущаго Господа. Ботъ почешу св. Ап. Павелъ ясно 
гзворптъ „яковъ небесный (οΐος δ έπουράνιος), т.-е. вознесшійся 
на небо Христосъ, тацы же (будутъ) и небесніи (τοιοΰτοι каі οί 
έπουράνιοι) 3), т.-е. тѣ которые будутъ носить образъ небеснаго 
(την εΙκόνα του έπουρανίου) 4). Небесный этотъ образъ воскрес
шіе примутъ тогда, когда „второй человѣкъ® (ό δεύτερος άνθρω
πος) придетъ съ неба во время Его пакв пришествія 5); тогда 
второй Адамъ оживитъ своимъ духомъ (πνεύμα ΣωοπόιοΟν) тѣхъ, 
кои на Него будутъ похожи “). Названіе Христа воскресшаго и 
прославленнаго „вторымъ человѣкомъ" указываетъ на Его чело
вѣческую, одухотворенную природу, съ которою Онъ возшелъ на 
небо при своемъ вознесеніи, пли же на Его „тѣло славы (σώμα 
τής δόΣης), о которомъ Апостолъ упоминаетъ въ посланіи къ Фи
липпійцамъ 7). Въ отвѣтъ на то, почему же человѣчество не сра- 
зу стало жить своею духовною, подобною прославленной Хри-

') Ср. Wabnitz. Ibid. р. 124. 
*) Іук. 24. 43; Дѣли. 10, 41. 
>) 1 Кор. 15, 48.
*) Ст. 49.
*) Ст. 47. 15 гл. 1 Кор.
6) Ср. ст. 22.
*) Фил. 3, 21.
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стомъ, жизнію, св. Апостолъ указываетъ на общій веему суще
ствующему законъ постепенности, на необходимость перехода 
отъ низшихъ формъ бытія къ высшимъ. Первый человѣкъ былъ 
образованъ изъ земли, а второй человѣкъ—Господь съ неба *). 
Тѣла воскресшихъ вѣрующихъ, которые во всемъ будутъ подоб
ны своему Воскресшему Родоначальнику 2), будутъ опредѣлены 
для нихъ съ неба отъ Бога, какъ это мы и видѣли выше при 
разборѣ текста 5 гл. 2-го посланія къ Коринѳянамъ.

Что касается тѣлъ невѣрующихъ во Христа или закоренѣлыхъ 
грѣшниковъ, воскресшихъ для осужденія, то какъ собственно 
воскресенія, т.-е. къ славѣ, такъ и положительныхъ свойствъ его 
они не удостоятся. Выше мы замѣтили о нетлѣніи п духовности 
тѣлъ воскресшихъ грѣшниковъ; славы же п силы въ этихъ тѣ
лахъ рѣшительно не будетъ, нагота отъ этихъ дивныхъ качествъ 
воскресшаго тѣла праведниковъ будетъ довольно ощутима для 
грѣшниковъ. Св. Ап. Павелъ объ этомъ печальномъ состояніи 
тѣлъ грѣшниковъ упомянулъ только вскользь, выразивши опасе
ніе относительно собственнаго воскресенія: „только бы намъ и 
одѣтымъ (въ духовное тѣло воскресенія) не оказаться нагими" 3). 
Аллегорическое объясненіе этого текста въ смыслѣ указанной на
готы идетъ еще отъ св. Златоуста и раздѣляется цѣлымъ ря
домъ древнихъ и новыхъ 4) толкователей. ІІоэтому безспорна 
кажется та мысль, что воскресшія тѣла закоренѣлыхъ грѣшни
ковъ будутъ, судя по общему противоположенію грѣшниковъ пра
ведникамъ, лишены славы, силы п блаженнаго нетлѣнія тѣлъ во
скресшихъ праведниковъ. Этимъ общимъ, отрицательнымъ опре
дѣленіемъ тѣлъ воскресшихъ грѣшниковъ мы и ограничимся, не 
рискуя, въ противномъ случаѣ, впасть въ безплодную и излиш
нюю фантастичность разсужденія. Для успокоенія порывовъ пыт
ливой любознательности относительно болѣе положительнаго и 
обстоятельнаго опредѣленія свойствъ воскресшихъ тѣлъ грѣш-

*) 1 Кор. 15, 48.
2) Ст. 49.
*) 2 Кор. б, 3.
4) Ѳеофилактъ, Экуменій, Анзельмъ въ Средніе вѣка; позднѣе Лютеръ, 

Кальвинъ и т. д.; изъ новыхъ Устери, Оіьсхаузенъ, Гофманъ.
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нпковъ замѣтимъ такъ, какъ выразился св. Златоустъ по по
воду мѣста ада: μή Ζητώ μεν, που ecrtv, άλλά πώς φεύγωμεν =  
не станемъ искать, гдѣ онъ (адъ), но какъ избѣжать его“; не 
станемъ съ чувствомъ внутреннаго безпокойства и крайняго 
волненія пзыскивать и опредѣлять, что за свойства воскресшихъ 
тѣлъ грѣшниковъ, но будемъ со спокойною совѣстію и истинно 
христіанскимъ настроеніемъ духа приготовлять свои тѣла такъ, 
чтобы они преобразились по воскресеніи въ славныя тѣла пра
ведниковъ.



Г Л А В А  У.

Послѣдній судъ и конечная судьба міра.

Славное событіе въ мірѣ человѣческомъ воскресеніе мертвыхъ 
найдетъ себѣ необходимое отраженіе и во внѣчеловѣческой при
родѣ; съ сею послѣднею произойдетъ тоже измѣненіе къ лучшему, 
какое каждый христіанинъ надѣется пережить въ своемъ, лич
номъ тѣлесномъ составѣ. Окружающая человѣка природа какъ 
вмѣстѣ съ человѣкомъ и за его грѣхопаденіе подпала игу суеты 
п тлѣнія, такъ вмѣстѣ съ человѣкомъ же должна испытать п 
освобожденіе отъ рабства тлѣнію. За это ручается не только 
связь творенія съ человѣкомъ какъ своею главою, (по свидѣтель
ству Св. Ап. Павла въ посл. къ Римлянамъ)*), но и глубокая 
скорбь и сильная тоска по своемъ освобожденіи, которая безсо
знательно проходитъ чрезъ всѣ части творенія и которая намъ 
невольно даетъ себя чувствовать и въ шумѣ осенняго вѣтра, 
играющаго съ отпадающими листьями деревъ, и въ жалостномъ 
крикѣ птицы, лишенной своихъ дѣтенышей и, наконецъ, въ от
вѣсныхъ скалистыхъ массахъ, дико, хаотически набрасывающих
ся другъ на друга отъ вулканическихъ потрясеній. Какъ про
клятіе постигло внѣчеловѣческую природу послѣ приговора, про
изнесеннаго Богомъ-Творцомъ за грѣхопаденіе человѣка, такъ и 
освобожденіе природы, ея возстановленіе въ первобытное состоя
ніе послѣдуетъ послѣ всемірнаго суда. Судъ этотъ и носитъ въ 
Нвз. Писаніи названіе всемірнаго потому, что коснется между

*) Рийл. 8, 22—23.
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прочимъ участи не только всѣхъ людей, но и всего внѣчеловѣ- 
ческаго творенія.

Въ знакъ особеннаго вниманія къ послѣднему суду нѣкоторые 
экзегеты, не безъ библейскаго, вирочемъ, основанія'), считали 
всемірный судъ, по времени совершенія, событіемъ послѣдующимъ; 
кончину же или преобразованіе міра и воскресеніе мертвыхъ 
предыдущимъ, мысленно при этомъ предваряя послѣднее, т.-е. 
воскресеніе первымъ, т.-е. событіемъ міропреобразованія 2). Но 
воскресеніе мертвыхъ будетъ предшествовать прославленію міра. 
Это, вопервыхъ, потому, что дѣйствіе міропреобразованія — сож
женіе стихій огпемъ уже предначнетъ гибельную участь грѣшни
ковъ, теперь блюдущихся для своей погибели, а потомъ ц вос
кресшихъ для нея. Вовторыхъ, потому, что совершенно вѣрно 
соотвѣтствуетъ естественному порядку, чтобы сперва глава, т. е. 
человѣкъ, а потомъ члены, т.-е. остальныя творенія прославились. 
Внрочемъ прославленія и воскресенія отдѣльныхъ деревъ и звѣ
рей 3), а также родовъ ихъ 4) не послѣдуетъ: жизнь органическихъ 
существъ кронѣ человѣка ограничивается только послѣдователь
ницъ преемствомъ и смѣною родовъ, съ прекращеніемъ родова- 
го преемства прекратится и ихъ существованіе. Вътретьихъ, 
воскресеніе людей будетъ предшествовать всему міропреобразо- 
нію и потому, что продитованное мѣсто изъ посланія къ Римля
намъ „откровеніе дѣтей Божіихъ" разсматриваетъ какъ будущій 
фактъ, къ которому направляется желаніе и воздыханіе твари, 
прежде чѣмъ она достигнетъ дѣли собственнаго прославленія. 
Правда, при допущеніи мысли о воскресеніи людей прежде про
славленія міра и отрицаніи мысли о взятіи ихъ прославленныхъ 
тѣлъ изъ прославленной земли является возраженіе: „гдѣ же

*) Апок. 20, 11.
s) Такъ Karsten’s, Die letzten Dinge. S. 217. Изъ древнихъ Св. Ефремъ 

Сиринъ. Слово 38 и 40 Твор. Св. Отцевъ. М. Д. А. 1849 г. Ч. 3-я 11 и 45 стр.
3) Что навязываетъ Fromann объясненію κτίσις 8-й главѣ къ Римл. въ смыслѣ 

нечеловѣческаго міра. См. Iahrbiicher fttr Deut. Theologie. В. 8. 1 Heft 
1868 г. ет. Fr0mann’a. Да и ло первоначальному плану Творца особямъ цар
ства растительнаго и животнаго не предназначено безконечной жизни. Ср. 
Прав. Обозр. 1884 Λ» 3. Стр. 456.

*) Такъ Philippi въ ст. 19, 8 гл. въ Римл.
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воскресшіе человѣки будутъ находиться во время „міроваго по
жара?® Еще въ четвертомъ вѣкѣ объ этомъ вопросѣ разсуждалъ 
блаженный Августинъ, отвѣчая на него такъ: „воскресшіе люди 
будутъ пребывать въ тѣхъ высшихъ областяхъ, куда пламя бу
дущаго міроваго пожара также мало достигнетъ, какъ и вода 
всемірнаго потопа; ибо ихъ тѣла будутъ такого рода, что они, 
гдѣ захотятъ святые, тамъ и будутъ; бояться лн имъ, ставши 
безсмертными и невредимыми, силы огня, когда смертныя п тлѣн
ныя тѣла трекъ отроковъ въ пещи пламенной (Даніилъ 3, 11 и д.) 
могли остаться невредимыми “? Что касается времени совершенія 
послѣдняго суда, то и относительно его у нѣкоторыхъ церков
ныхъ писателей *) существуетъ предположеніе, что открытію 
страшнаго суда будетъ предшествовать міропреобразованіе, ибо 
въ Апокалипсисѣ „уготовляемый страшный престолъ" для Судіи 
міра мыслится уже послѣ „ появленія новаго неба и новой зем
ли®. Возникающее вслѣдствіе этого предположенія затрудненіе 
по отношенію къ сказанному нами въ началѣ главы устраняется 
тѣмъ соображеніемъ, что міропреобразованіе тѣми ила другими 
признаками проявится прежде суда, но окончательно совершится 
послѣ всеобщаго суда.

Подъ понятіями „судъ®, „судить® (κρίσις, кріѵеіѵ) разумѣется 
дѣятельность, различающая и раздѣляющая хорошее и доброе 
отъ худаго и алаго; по отношенію къ послѣднему, т.-е. злому она 
принимаетъ видъ осужденія; судъ—κρίσις переходитъ такимъ об
разомъ въ понятіе осужденія—κατάκριμα. Такъ судъ человѣческій; 
не пначе и судъ Божескій. Богъ въ своей судебной дѣятельно
сти отдѣляетъ то, что согласно съ Евангеліемъ, отъ того, что 
противоположно и враждебно ему. Евангельская проповѣдь въ 
своемъ распространеніи и дѣйствіи является, по волѣ Бога, 
именно тѣмъ пробнымъ камнемъ—оселкомъ, на которомъ изобли
чаются и различаются люди въ ихъ внутренной, духовно-нрав- 
ственной жизни, въ ихъ поведеніи. Уже съ самаго начала рас
пространенія Евангелія въ мірѣ человѣческомъ идетъ эта раз
личающая, судебная дѣятельность Бога и проходитъ все послѣ-

*} Ефрема Сирина. Слово 89. Ibid. 35 етр. Ср. А. Мартынова, Эсхатологія 
Св. Григорія Ниеекаго етр. 152.



дующее время человѣческой исторіи, дока не найдетъ полнаго 
своего выраженія и завершенія въ послѣднемъ всеобщемъ судѣ. 
Судъ Евангелія, совершающійся надъ отдѣльными лпдамп и об
ществами людей еще црп временной ихъ жизни, въ настоящемъ 
земномъ мірѣ ’), болѣе ясно и ощутительно проявляющійся по 
переходѣ ихъ за порогъ вѣчности, судъ внутренній, не для всѣхъ 
примѣтный п понятный, обнаружится во всей своей полнотѣ п 
силѣ при концѣ этого видимаго міра, тогда онъ будетъ судомъ, 
объявленнымъ надъ всѣми и предъ всѣми заразъ, будетъ судомъ 
рѣшительнымъ п окончательнымъ, не допускающимъ нп повто
ренія, ни измѣненія.

Необходимость посдѣдняго суда послѣ такого взгляда па него 
является несомнѣнною. И дѣйствительно, только недоразумѣніе 
могло высказаться о ненужности или излишествѣ дѣйствія все
общаго суда послѣ дѣйствія всеобщаго воскресенія мертвыхъ— 
этого воскресенія живота и воскресенія суда4). Справедливость 
требуетъ замѣтить, что само воскресеніе мертвыхъ является съ 
тѣмъ или другимъ характеромъ, смотря по опредѣлительности вос
кресшихъ къ такому или иному приговору суда. Но значеніе 
послѣдняго суда не исчерпывается еще значеніемъ его какъ пол
наго завершенія предшествующихъ ему частныхъ судовъ надъ 
родомъ человѣческимъ. Болѣе важное значеніе послѣдняго суда 
Новозавѣтное Писаніе показываетъ, когда изображеніемъ его хо- 
четъ вызвать въ сознаніи читателей представленіе о высочайшей 
славѣ и истинномъ величіи Лица Судіи Богочеловѣка, о торже
ственной побѣдѣ Его дѣла надъ силами ему противодѣйствую
щими. Это бываетъ всякій разъ, когда Новозавѣтное Писаніе 
вообще мыслитъ послѣдній судъ неразрывнымъ со вторымъ слав
нымъ пришествіемъ Христовымъ, п въ частности, когда обозна
чаетъ намъ всѣ отдѣльныя черты учепія о послѣднемъ всеоб
щемъ судѣ.

Отношеніе послѣдняго суда къ Лицу Богочеловѣка п значеніе 
его какъ дѣла прославленія, назначеннаго Богомъ-Отцомъ Сыну
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*) О еудѣ какъ настоящемъ Господь говоритъ въ Іоап. 8, 1S, 19; 5, 24; 12, 
31; 16, 11.

2) Такъ Gerlacli: Die letzten Dingc. S. 110.
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Божію, показывать слова Самого же Нашего Божесттвеннаго 
Учителя: „Отецъ не судитъ наколу же, но судъ весь даде Сы
новъ да вси чтутъ Сына, якоже чтутъ Отца" 'X находящіяся 
въ непосредственной связи со словами Его же о всеобщемъ во
скресеніи. Дѣло искупленія человѣчества, говоритъ Арх. Ми
хаилъ, по предвѣчному Совѣту Божію предназначено совершпті, 
Сыну Божію; вмѣстѣ съ симъ Ему же принадлежитъ власть со
вершить, безъ сомнѣнія, въ единеніи съ волею Бога Отца, п 
судъ надъ тѣми, кто не увѣруетъ въ Него какъ Искупителя и, 
отвергнувъ Его, останется въ состояніи неискупленныхъ, слѣдо- 
вательно подлежащихъ гнѣву Божію за грѣхъ и осужденію® 2). 
На всеобщемъ судѣ, такимъ образомъ, подводится отчетъ всему 
дѣлу искупленія и спасенія нашего. Поелнку же во всякомъ от
четѣ познается какъ успѣхъ извѣстнаго дѣла, такъ и слава со
вершителя его, то и въ послѣднемъ судѣ обнаружится слава Ис
купителя нашего; какъ п въ Евангеліи Іоанна замѣчается, что 
цѣль предоставленія суда Сыну Божію та, чтобы всѣ чтили Сына, 
т.-е., воздавали Ему такое же почтеніе иди славу, честь и по
клоненіе, какое подобаетъ Отцу, раз., поклоненіе Божественное. 
Та же мысль о славѣ Сына Божія на послѣднемъ судѣ выражается 
Новозавѣтнымъ Писаніемъ, когда говорится, что Сыну Божію 
дана власть производить судъ, потому что Онъ есть Сынъ Чело
вѣческій 8). Наименованіе „Сынъ человѣческій*, употребленное 
въ Ев. Іоанна безъ члена (υίός άνθρώιτου) находится въ связи 
съ извѣстнымъ мѣстомъ изъ пророка Даніила, гдѣ говорится, что 
Сынъ человѣческій-Ьеп enosch является къ престолу Ветхаго 
деньми, чтобы облечься силою и величіемъ 4). Облеченный отъ 
Бога Отца побѣдною силою и высочайшимъ величіемъ Сынъ че
ловѣческій придетъ на судъ предъ всѣмъ родомъ человѣческимъ 
п произведетъ его. Онъ произведетъ судъ всеобщій и истинный, 
потому что „все дано въ Его руку". Достоинство Судіи прина
длежитъ Ему какъ Искупителю, п Онъ придетъ на судъ какъ

4) Іоан. 5, 22, 23.
2) Арх. Михаила: Тола. Ев. кн. 3, стр. 186.
3) Іоанн. 5, 27.
*) Дай. 7, 13—14.
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Искупитель, для завершенія своего дѣла искупленія, для опре
дѣленія того, какъ человѣчество воспользовалось заслугами иску
пленія, затѣмт. для открытія царства славы средп вѣрующаго 
человѣчества п прославленія всего мірозданія.

Изъ словъ нашего Божественнаго Учителя, только что разсмо
трѣнныхъ, несомнѣнно ясно, что послѣдній судъ надъ міромъ 
произведенъ будетъ Имъ, при Его славномъ пакиприіпествіи. 
Между тѣмъ въ нѣмецкой богословской литературѣ существуетъ 
мнѣніе D-ra W. Weiffenbach’a, которое старается доказать ')і 
что мысль о Своемъ павыпри шествіи Іисусъ Христосъ никогда не 
высказываетъ въ связи съ мыслію о производствѣ Имъ же, во 
время этого пришествія, послѣдняго рѣшительнаго суда. Мѣста 
Новозавѣтнаго Писанія *), заимствуеиыя изъ Евангелія и потомъ 
подтверждаемыя мѣстомъ изъ Апокалипсиса *), служащія для 
названнаго протестанскаго богослова основаніемъ къ утвержде
нію 4), „что во всѣхъ непререкаемо подлинныхъ словахъ Господа 
Нашего Онъ никогда не является уловителемъ и совершите
лемъ страшнаго или послѣдняго суда, но постоянно Самъ Богъ"— 
не допоняты д-ромъ Вейфенбахомъ. Имѣя въ виду эти мѣста, 
мы должны снова обратить вниманіе читателей на то, что Вто
рое Лицо Св. Троицы, Сынъ Божій, ставшій при первомъ Своемъ 
пришествіи въ міръ Богочеловѣкомъ, явится на судъ, при Сво
емъ славномъ пакипришествіи, какъ Искупитель человѣчества·, 
этотъ судъ, именуемый вѣчнымъ, т.-е. постановляющій рѣшенія 
на вѣки, подведетъ итогъ всему великому дѣлу искупленія и 
спасенія человѣчества. Искупитель постановитъ на послѣднемъ 
судѣ рѣшенія и опредѣленія, смотра по тому отношенію, какое 
оказали къ Его Дѣлу и Ученію люди. ІІоэтому, какъ самое ис
купленіе человѣка Господь Нашъ Іисусъ Христосъ совершилъ 
не Самъ ио себѣ только, но во исполненіи милосердной в бла-

') См. D-r Wilhelm Weiffenbach. Der V\reiderkunftsgedauke Iesu. Leipzig. 
1873 r. SS. 313-369.

*) Мѳ. 10, 32 и д. Mp. 8, 38 и нар. Me. 6, 4; 6, 14. 18; 7, 1; 18, 8 -1 0 ,  
10, 28; 12, 41; 11, 20—24.

3) Апок. 19 съ 10 ст.
*) W. Weiffenbarlrs, Ibid. 326. S.
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гой Воли Своего Отца Бога; идя въ міръ для искупленія Хри
стосъ сказалъ: „се иду, въ главизнѣ книжней написася о мнѣ, 
еже сотворите волю твою, Боже“ *), такъ и совершеніе вѣчнаго 
суда, какъ завершеніе дѣла искупленія, Онъ произведетъ со
гласно съ опредѣленіями предвѣчнаго Совѣта у небеснаго Бога 
Отца, такъ что eo ipso Богъ Отецъ явится на послѣднемъ судѣ 
judex suo jure (е£ ιδίας ΦΕουαας). Сынъ же Божій, Іисусъ при 
своемъ явленіи на судъ, можно думать, окажется къ вѣрующему 
человѣчеству въ такомъ же приблизительно видѣ и положеніи, 
въ какомъ явился Онъ первомученику Стефану, ио окончаніи 
имъ евоей защитительной и изобличительной рѣчи предъ своими 
обвинителями. Именно, Господь нашъ на всемірномъ судѣ всякаго 
человѣка, засвидѣтельствовавшаго словомъ и дѣломъ свою вѣру 
въ Него, предъ лнцемъ Отца Своего небеснаго признаетъ вѣр
нымъ послѣдователемъ своимъ, достойнымъ вѣчныхъ наградъ за 
вѣру и исповѣданіе; наиротивъ, всякаго, не исповѣдующаго въ 
Немъ Искупителя міра, такъ или иначе отвергающаго какъ Его 
Лицо, такъ и Его дѣло, не признаетъ своимъ послѣдователемъ, 
отречется отъ него, слѣдствіемъ чего будутъ вѣчныя муки для 
человѣка невѣрующаго или грѣшника 2). Въ приточномъ изобра
женіи я) то же дѣйствіе Христа Судіи изображается такъ, что Хри
стосъ Судія принимаетъ въ обители небеснаго Отца дѣвъ муд
рыхъ, т.-е. истинно и всецѣло вѣрующихъ въ Него, отказываетъ 
же рѣшительно дѣвамъ глупымъ, иначе христіанамъ маловѣрую- 
іцимъ, въ спасеніи ихъ въ обителяхъ Отца небеснаго. При та
комъ взглядѣ на Лицо Судіи Христа въ Его отношеніи къ Богу 
Отцу и къ намъ объяснимы многія и другія мѣста изъ синопти
ческихъ Евангелій, цитуемыя Weiftenbach’OMrb въ пользу мысли 
совершенія послѣдняго суда однимъ Богомъ Отцемъ 4). Что же 
касается въ частности мѣста изъ Апокалипсиса, изъ котораго 
будто бы ясно видно, что Апокалиптикъ „весьма рѣзко разли
чаетъ *) между устроеніемъ царства и госиодствованіемъ Сына

*) Евр. 10, 7.
*) См. Мѳ. 7, 21—23.
*) Мо. 25, 10—12.
*) Напр. Мо. 13, 24—30.
*) Weiftenbacli, Ibid. S. 334.

18
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человѣческаго при Его шікипришествіи—и между заключающимъ 
все страшнымъ судомъ Бога въ концѣ дней",—то еще вопросъ, 
кожно ли такъ прямо и рѣшительно утверждать, что подъ сѣдя- 
щимъ на престолѣ великомъ п бѣломъ, отъ лица котораго бѣжа 
небо и земля, разумѣется „Санъ Вѣчный и Всевышній". Даль
нѣйшая рѣчь Тайнозрителя не даетъ ли права скорѣе видѣть 
въ Сидящемъ на судебномъ тронѣ Христа, всемірнаго Судію, 
произведшаго сначала всеобщее воскресеніе мертвыхъ и затѣмъ 
совершающаго судъ надъ человѣчествомъ и міромъ по книгѣ 
отверстой, яже есть животная? Св. Ефремъ Сиринъ на этотъ 
вопросъ отвѣчаетъ утвердительно и иначе отвѣчать на него не 
приходится, имѣя въ виду дѣйствительныя свидѣтельства св. 
Евангелій о всеобщемъ судѣ. Бирочекъ критикуемый нами D-r 
W. Weiffenbach въ своемъ цитуемомъ нами сочиненіи не отри
цаетъ совершенно въ Н. Завѣтѣ мысли, что Мессія Іисусъ бу
детъ всемірномъ Судіею; онъ только говоритъ, „что ни іудей
ская, ни іудеохристіанская эсхатологія не приписываетъ по
слѣдняго суда Мессіи, но что это впервые сдѣлала несомнѣн
нымъ образомъ христіане изъ язычниковъ (das Heidenchris- 
tenthum), спеціально Павелъ 1), и этотъ только вътѣхъ а) изре- 
ченіяхъ о послѣднемъ судѣ, гдѣ онъ „переступаетъ уже границу 
іудеохрпстіанства", между тѣмъ какъ въ другихъ изреченіяхъ :!) 
о томъ же предметѣ онъ „движется на линіи параллельной воз
зрѣніямъ Апокалипсиса" *). Отъ Апостола Павла мысль о Христѣ, 
какъ всемірномъ Судьѣ при второмъ пришествіи, заимствована, 
думаетъ Weiftenbaeh, и евангелистомъ Матѳеемъ, дружественно 
расположеннымъ къ язычникамъ, для такихъ мѣстъ Евангелія, 
какъ Мѳ. 13, 37 и дпл. 16, 276/  и 25, 31 и дал.—Не говоря уже 
о томъ, что неудобно предполагать, чтобы Ап. Павелъ въ раз
ныхъ мѣстахъ своихъ посланій высказывалъ два различныхъ 
мнѣнія относительно Лица, имѣющаго произвести послѣдній 
страшный судъ, какъ допустить возможность того, чтобы Апо-

‘) Ibid. S. 334 повыше.
*) Дѣли. 17, 31. Рямл. 2, 16. 1 Кор. 4, 4; 2 Кор. 5, 10; 2 Ти.«. 4, 8.
5) 1’им. 2, 5 -12; 14, 10; 3, (I; 14, ο; 1 Кор. 11, 31; Г>, 13; 15, 23 -28; 2 

Ѳесе. 1, Г>; 2, 11; Квр. іг, :!0; 13, 4.
\Y. \Voiffenbacli’s. Ibid. S. 336.
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столъ языковъ, а за нимъ евангелистъ Матѳей, привнесли въ 
свое изображеніе пакипришествія Христа мысль новую, совер
шенно чуждую предсказательнымъ рѣчамъ Самого Господа,— 
именно мысль о Немъ, какъ всемірномъ Судіи? Если Божествен
ный Учитель Сэмъ не соединялъ съ мыслію о своемъ славномъ 
иаквпришествіи дредставленія о своемъ всемірномъ достоинствѣ 
и явленіи, то какъ могли Ап. Павелъ и Ев. Матѳей думать, что 
имѣющій надивиться Христосъ будетъ и всемірнымъ Судіею? Но. 
кѣдь^еійепЬасІі не отрицаетъ вмѣстѣ съ Ватномъ,W eizsa ck e i^ O M i. 

Кебомъ и др., того, „что Іисусъ Христосъ въ извѣстномъ отноше
ніи приписывалъ себѣ судебное положеніе въ отношеніи къ людямъ, 
не только въ разсужденіи своего времени. но н въ разсужденіи 
имѣющаго нѣкогда быть всемірнаго суда. Такое пониманіе Его Лица 
не только подлинно свидѣтельствуется рядомъ процитованныхъ 
мѣстъ (напр., Мѳ. 7, 22 и д.; 10, 32 и д.; 11, 20—24; 12, 41 и д.; 
22, 13—14; Лук. 12, 8 и д.; Мр. 8, 28), но и внутренно совер
шенно прилично, естественно и цѣлесообразно. Личность, которая 
при правильной оцѣнкѣ себя могла и должна была, не смотря 
на все смиреніе, приписывать себѣ твердое, рѣшительное значе
ніе и неизмѣнное, вѣчное достоинство, могла п должна была 
также поставить себя, какъ постоянный масштабъ для поставле
нія божественныхъ судовъ, и отъ отношенія человѣка къ Ней 
сдѣлать зависимымъ будущій жребій его. И если Weizsacker пи
шетъ: „во всякомъ случаѣ Онъ, т.-е. Іисусъ Христосъ возвѣ
стилъ, что рѣшеніе для всѣхъ на страшномъ судѣ зависитъ отъ 
Его слова и отношенія къ Его дѣлу, и что судъ въ этомъ смы
слѣ есть Его“, то онъ, замѣчаетъ Вейфенбахъ, сказалъ скорѣе 
слишкомъ мало, чѣмъ слишкомъ иного. Но,—кто не признаетъ?— 
отъ этой самооцѣнки Его Лица до права на личное (божеское) 
достоинство всемірнаго Судіи еще шагъ ужасный; да, зіяющая 
иропасть раздѣляетъ оба воззрѣнія другъ отъ друга" 1).

Какъ ни близко подходитъ профессоръ Weiffenbach въ при
веденной тирадѣ изъ его сочиненія къ мысли, что страшный 
судъ будетъ произведенъ Сыномъ Божіимъ, Іисусомъ Христомъ, 
пакиявивгаимся во славѣ, но не рѣшается прямо высказать ее, 
вида себя отдѣленнымъ отъ нея глубокою, непроходимою про-

‘) Ibid. S. 329. ср. S. 4 и д ; SS. 27: 28.
18*
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пастію своего воображенія и далекимъ по причинѣ предвзятой 
мысли. Но зачѣмъ воображать нлн предполагать для себя мыс
ленную пропасть, зачѣмъ бояться неестественнаго скачка въ 
умозаключеніи тамъ, гдѣ переходъ отъ одной мысли къ другой 
можетъ быть вполнѣ легкимъ, простымъ и естественнымъ? Въ са
момъ дѣлѣ, если право на страшный судъ предоставлено Богомъ- 
Отцомъ Сыну Божію, Искупителю міра, съ цѣлію „да вси чтутъ 
Сына, якоже чтутъ Отца", то эта цѣль послѣдняго суда скорѣе 
п ближе достигается, когда всемірный Судія явится лично и Ему 
какъ Лицу можно будетъ воздать такое же почтеніе ила славу, 
честь и поклоненіе, какое подобаетъ Вогу-Отцу. И въ символѣ 
вѣры мы открыто исповѣдуемъ свою вѣру въ Господа Іисуса 
Христа, пакигрядущаго со славою судити ') живыхъ и мертвыхъ. 
Между тѣмъ предвзятая мысль доктора В. Вейфенбаха, „ что Сынъ 
Человѣческій не объявлялъ Самого себя за всемірнаго Судію, 
но единственно и исключительно усвоялъ трибуну η вѣсы суда 
въ послѣдній день своему небесному Отцу* ведетъ къ совершен
но ошибочному умозаключенію, что два отдѣльныхъ (въ примѣча
ніи нѣмецкій докторъ богословія припоминаетъ еще третье, а 
быть можетъ,—замѣтимъ мы,—найдется и еще нѣсколько) мѣста2) 
изъ синоптическихъ Евангелій, свидѣтельствующихъ ясно о Сынѣ 
человѣческомъ, I. Хриегѣ, какъ всемірномъ Судіѣ, безспорно 
должны быть вычеркнуты какъ неподлинная позднѣйшая прибав
ка" 3). Однакоже Weiffenbacli не вычеркиваетъ совершенно въ 
своемъ изъясненіи этихъ евангельскихъ мѣстъ; онъ толі.ко свое
образно поступаетъ съ ними. Такъ стихъ 37-й 13-й главы Мат
ѳея, но нему, долженъ гласить такъ: ό άνθρωπος σπείρας το καλ. 
σπ. δ πατήρ έστιν ό εν τοΐς ούρανοΐς вмѣсто: ό σπειρών τό καλόν 
σπέρμα έστιν ό υιός του ανθρώπου. Стихъ 38 и 39я могутъ остать
ся, замѣчаетъ Вейффенбахъ, въ теперешнемъ своемъ видѣ; точно 
такж:е и стихъ 39" и 40, послѣ того какъ выраженіе „συντέλεια 
του αίώνος® съ выраженіемъ „ήμερα τής κρίσεαις (М<->. 11, 22 п

1) Иди: судити живымъ и мертвымъ. Дат. иад. при доетигатеді>нимъ ыакдо* 
нети глагола судити. А. Гавеыа. Исторія Слав. лерев. Сѵмволовъ вѣры. Сяб. 
1883, стр. 21·

2) Ме. 13, 3 7 —48 и 25, 81—46.
3) 'VYeifienbach. Ibid. 328. S.



—  269 -

24; Г2, 41 и 42 и д.) обмѣнялись. Напротивъ того, стихъ 41-й, въ 
томъ видѣ, какъ онъ теперь имѣется, долженъ выпасть и 42-й 
измѣниться, такъ что оба стиха должны гласить: стихъ 41: 
άποστελεΐ ό θεός τούς αγγέλους αύτου και συλλέδουσιν (εκ του κόσ
μου) πάντα τά σκάνδαλα, 42: και βάλλουσιν (раз.) αυτά εις γέενναν. 
(Мѳ. 5, 29 ii 30) или εις την γέενναν του πυρός (Мѳ. 5, 22). Опи
саніе заканчивается, въ живомъ контрастѣ, стихомъ 43-мъ, на
поминающимъ Дай. 12, 3: τότε οί Ыкаюі Ικλάμψουσιν ώς ό ήλιος 
έν τή βασιλεία του πατρός αυτών *). Вездѣ, такимъ образомъ, по 
Вейффенбаху, тамъ гдѣ въ Мѳ. 13, 37—43 встрѣчается: υιός του 
ανθρώπου должно быть поставлено: ό θεός пли 6 πατήρ δεν τοΐς 
ούρανοΐς. 31-п стихъ 25 главы Матѳея, изображаемый Вейффен- 
бахомъ въ такомъ видѣ: ("Οταν ελθη ό υιός του ανθρώπου) Ιν τη 
δόΗη αύτου και πάντες οι άγγελοι μετ1 αύτου, τότε καθίσει επι θρόνον 
5όΗης αύτου, составляютъ по нему довольно искусно и весьма 
кстати придуманное самимъ Евангелистомъ вычурное вступленіе 
(pomposc Introitus)2) къ слѣдующей затѣмъ образной рѣчи". 
Но довольно. Изъ этого небольшаго отрывка изъ богословскаго 
труда l)-ra Wilhelm’a Weiffenbach’a читатель легко можетъ уви
дать, какъ смѣло п довольно неделикатно обращается докторъ 
протестантскаго богословія съ Евангельскимъ текстомъ. При та
комъ отношеніи его къ тексту, надо удивляться, какъ это еще 
не начерталъ Вейффенбахъ намъ пятаго Евангелія, подобно тому 
какъ Э. Ренанъ своею „Ѵіе de Jesu“. Но подобныя смѣлыя по
пытки, ни на чемъ собственно не основанныя, никакъ не могутъ 
быть оправданы здравою историческою критикою.

Мысль Вейффенбаха, что представленіе Божественной славы 
обнаруживающейся на всеобщемъ судѣ необходимо вызываетъ 
въ сознаніи представленіе о Богѣ Отцѣ, какъ Судіѣ, носитъ бо
лѣе ветхозавѣтный, чѣмъ новозавѣтный характеръ. Въ Ветхомъ 
Завѣтѣ идея Бога Отца какъ Царя-Судіи, дѣйствительно, видна 
въ тѣхъ судахъ надъ народомъ избранія и народами языческими, 
о которыхъ не разъ говорятъ пророки, причемъ эти суды произ
водятся такъ, что, по волѣ Бога Отца, одинъ народъ въ каче-

*) Ibid. SS. 331 и 332.
2) Ibid. S. 342.
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ствѣ побѣдителя дѣлаетъ нашествіе, съ цѣлію наказанія, на дру
гой; такъ Ассиріяне и народъ Израильскій. Въ Новомъ Завѣтѣ 
Богъ Искупитель явится непосредственно какъ Царь, чтобы про
извести окончательный п рѣшительный судъ надъ всѣми наро
дами вселенной. „Егда пріидетъ Сынъ человѣческій во славѣ сво
ей и вси святые ангели съ нимъ, тогда сядетъ на престолѣ славы 
своея“ '),-такъ , но свидѣтельству евангелиста Матѳея, начи
наетъ рѣчь о судѣ Самъ Господь нашъ I. Христосъ. Первымъ 
моментомъ обнаруженія суда, имѣющаго открыться вслѣдъ за 
торжественнымъ вторымъ пришествіемъ Хриета, будетъ то, что 
Всемірный Судія сядетъ на престолѣ славы своея. Будетъ лп это 
дѣйствіе очевиднымъ сидѣніемъ Судіи на бѣломъ облачномъ пре
столѣ (что несомнѣннѣе, по вышесказанному), или будетъ только 
символическимъ образомъ величія Судіи, заимствованнымъ отъ 
ангельскаго предсказанія о наслѣдованіи Христомъ престола Да
вида, во всякомъ случаѣ мысль о царскомъ достоинствѣ Судіи 
міра при этомъ дѣйствіи обозначается довольно ясно, живо и 
наглядно. Та же мысль подтверждается и дальнѣйшимъ упомина
ніемъ Евангелиста о Царѣ а), произносящемъ приговоръ на по
слѣднемъ судѣ.

Величіе Судіи міра на всеобщемъ судѣ, само въ себѣ несо
мнѣнное, получаетъ еще большую полноту и ясность чрезъ то, 
что Судія міра будетъ не одинъ, а съ нимъ будутъ соучастники 
въ судѣ, по изображенію Новозавѣтнаго Писанія, 12 Апостоловъ 
п еще всѣ святые т.-е. всѣ истинные послѣдователи Хриета 
ио силѣ освящающаго· и дѣйствующаго въ никъ Св. Духа. Отно
сительно Апостоловъ въ частности 8) замѣчается, что они, по
добно Судіи міра, сядутъ на двѣнадцати престолахъ судить двѣ
надцать колѣнъ Израилевыхъ; а о святыхъ Божіихъ человѣкахъ 
кратко упоминается, что они будутъ судить міръ 4). Основная 
мысль того и другаго ученія о соучастникахъ Сына Человѣче
скаго на всемірномъ судѣ та, что все относящееся къ Лицу

■) Мѳ. 25, 31.
5) Ст. 84
3) Мѳ. 19, 28. Лук. 22, 29 и д. Аішк. 2, 26. 
‘) 1 Кор. 6, 8; ср. Іуды 14 ст.
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Искупителя—Сына человѣческаго не замкнуто въ Немъ исключи
тельно н единолично, но сообщается, по мѣрѣ должной со сто
роны человѣка воспріемлемости, всею полнотою Его даровъ Его 
Церкви какъ Его тѣлу. Отсюда, истинные христіане живо уча
ствуютъ какъ въ страданіяхъ своего Спасителя, такъ и въ Его 
славѣ: „съ Нимъ страждемъ, да и съ Нимъ прославимся* *). 
Общее понятіе объ участіи христіанъ въ славѣ своего Главы— 
Христа, испытываемой ими предначинательно еще въ настоящей 
земной жизни, включаетъ въ себѣ болѣе частное представленіе 
участія христіанъ въ славѣ именно суда 5). Мысль о прямомъ 
участіи и с т и н н ы х ъ  послѣдователей Христа въ славѣ послѣдняго 
суда требуетъ живаго, дѣятельнаго ихъ участія въ актѣ итога 
суда; поэтомъ она совершенно исключаетъ толкованіе „суда свя
тыхъ", упоминаемаго Апостоломъ языковъ, въ смыслѣ пассивнаго 
суда, т.-е., осужденія истинными христіанами чрезъ добрый при
мѣръ нравственной своей жизни ц дѣятельности—тѣхъ, кои, на
ходясь въ одинаковыхъ съ ними условіяхъ и обстоятельствахъ» 
проходили однакоже нутъ жизни далеко не одинаково съ ними,— 
оказали дурные плоды своей жизнедѣятельности. Мысль о пас
сивномъ судѣ при упоминаніи „о судѣ святыхъ® исключается 
также представленіемъ обстоятельства 5) въ Коринѳской церкви, 
по поводу котораго Апостолъ языковъ заговорилъ о судѣ свя
тыхъ. Толкованіе же общаго характера о пассивномъ судѣ при
ложимо только къ угрозѣ Господа невѣрующимъ фарисеямъ, что 
ихъ дѣти будутъ ихъ судьями 4), или жс къ угрозѣ, что Нине
витяне и царица Савская нѣкогда будутъ судить невѣрующій 
родъ *). Болѣе живое и обстоятельное изображеніе въ Новоза
вѣтномъ Писаніи участія св. Апостоловъ въ дѣлѣ всемірнаго су
да легко объясняется достоинствомъ Апостоловъ: они непосред
ственные споспѣшники дѣла u ученія Христова. Такъ какъ это 
дѣло и ученіе есть всемірное, то и упоминаніе Евангелія о „двѣ-

*) Римл. 8, 17; 2 Тим. 2, 22.
!) Апок. 20, 4.
'·) Нѣкоторыя лида въ Коринѳской общинѣ воаиикапшія средц нихъ разно

гласія передавали на судъ языческой власти. 1 Кор. 6, 1.
Мв. 12, 26. 

s) Ст. 41 п 42.
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надцатп колѣнахъ Израилевыхъ11, которыхъ судьями будутъ Апо
столы, толкователи разумѣютъ въ переносномъ смыслѣ,—въ смы
слѣ обозначенія всего рода человѣческаго, искупленнаго Хри
стомъ, всѣхъ вообще христіанъ, подлежащихъ суду всеобщему, 
какъ подобное упоминаніе и нужно понимать въ посланіи Апо
стола Іакова '). Впрочемъ существуетъ п буквальное понпманіс 
свидѣтельства Евангелія о судѣ Апостоловъ надъ „двѣнадцатію 
колѣнами Израиля"·, такого именно пониманія держится въ Возѣ 
почивающій высокопреосвященный Филаретъ. Сопоставляя судъ 
Апостоловъ надъ 12-ю колѣнами народа избранія съ судомъ 
святыхъ надъ всѣмъ остальнымъ родомъ человѣческимъ, высо- 
копреосвящевный говоритъ: „Апостолы сядутъ на двоюнадесяте 
престолу, судяще обѣманадесяте колѣнома Израилевомав; но 
какъ за симъ остается еще множество народовъ п племенъ, 
которые предстанутъ всемірному суду, то можно пзъ сего заклю
чить, что кронѣ сихъ дванадесяте судей и еще многіе судьи 
должны будутъ явиться. Сіе догадочное заключеніе оказывается 
ясною и утвержденною истиною въ изречена Апостола, который 
говоритъ, что ни «дни Апостолы, но вообще святіи мірови имутъ 
судити 2). Но судъ святыхъ и судъ Апостоловъ надъ міромъ 
должно мыслить нераздѣльно отъ суда Самого Единаго Судіи— 
Бога, въ которомъ оба эти вида суда и объединяются. Только 
въ силу послѣдняго соображенія устраняется^ возраженіе, кото
рое думаютъ *) сдѣлать противъ мысли о соучастникахъ пли со- 
судіяхъ Христа-Судіи на основаніи свидѣтельства ен. Іоанна, 
что Богъ-Отецъ весі. судъ даде Сынови.

Къ числу дѣятельныхъ участниковъ на послѣднемъ судѣ при
надлежатъ еще и ангелы; но ихъ значеніе при атомъ судѣ, по 
изображенію Новозавѣтнаго Писанія, служебное 4), какъ и въ 
другихъ случаяхъ участія ихъ въ дѣлахъ и событіяхъ, касаю
щихся спасенія рода человѣческаго. А при такомъ своемъ зна
ченіи и положеніи Ангелы сани являются подлежащими суду 
святыхъ, какъ объ этомъ непререкаемо свидѣтельствуется въ

’) Іак. 1, 1.
*} Слова ц рѣчи вир Филарета 1874, ч. И, стр. 221.
а) Такъ Dr. Н. Karsten, Dio Letzton Dingc. 1885. 211. S. 

Me. 13, 39. 41. 49; 15. 32; ср. Мѳ. 24, 31. Апок. 3. δ.
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первомъ посланіи къ Коринѳянамъ *). Служебное дѣйствіе доб
рыхъ ангеловъ на послѣднемъ страшномъ судѣ состоитъ въ 
томъ, что онп собираютъ съ лица всей земли родъ человѣческій 
на этотъ судъ. Уже выше, въ третьей главѣ, при разсужденіи о 
пакипршпествіи Христовомъ, мы упомянули о такой дѣятельности 
св. ангеловъ на всемірномъ судѣ. Здѣсь же должны замѣтить, 
что св. Евангеліе, говоря о собираніи ангелами на послѣдній 
судъ того, что отвлеченно называется „соблазны", конкретно же 
именуется „дѣлающіе беззаконіе* s), какъ будто забываетъ о со
бираніи ангелами на судъ истинныхъ христіанъ, свято чтущихъ 
и исполняющихъ требованія христіанскаго закона. Это, съ одной 
стороны, потону, что истинные христіане или праведники сани 
пойдутъ къ свѣту суда, руководимые ангелами для встрѣчи 
Христа Судіи, грядущаго во славѣ,—а, съ другой, погону, что при 
упоминаніи о собираніи ангелами беззаконниковъ на судъ имѣется 
главнымъ образомъ въ виду осужденіе, а это послѣднее не имѣетъ 
приложенія къ праведникамъ. Употребленіе понятія и слова 
„судъ" въ смыслѣ *) мрачномъ нерѣдко у священныхъ писате
лей; съ нимъ можно сопоставить только употребленіе понятія 
„воскресенія" въ смыслѣ добромъ. Такое-то употребленіе поня
тія „судъ" въ смыслѣ осужденія и должно имѣть въ виду при 
всѣхъ мѣстахъ Новозавѣтнаго Писанія, говорящихъ только о 
судѣ надъ нечестивыми и исключающихъ, повидимому, судъ надъ 
праведниками. Такъ, напр., въ Евангеліи Іоанна 5, 29, гдѣ, ка
жется, только часть воскресшихъ подлежитъ послѣднему суду, 
или же въ томъ же Евангеліи 3, 18, гдѣ Господь говоритъ, что 
вѣрующій въ Него не судится, а невѣрующій уже осужденъ. Но, 
съ другой стороны, нельзя сказать, чтобы въ Новозавѣтномъ 
Писаніи не было и помину о судѣ надъ истинно-вѣрующими. 
Всеобщность послѣдняго суда понимается Писаніемъ во всемъ 
его широкомъ объемѣ; новозавѣтные писатели говорятъ намъ 
не только о судѣ надъ злыми и добрыми людьми, живущими

·) 1 Кор. 6, з.
*) Мѳ. 13, 41.
3) Слово и понятіе „κριθήναι* постоянно въ II. о. составляетъ противополо

женіе къ слову „σωθήναι“, напр. Іоан. 3, 17. Апок. 18, 8, 19, 2. I ІІетр. 4,
2 Петр. 3, 7. 1 Кор. 11, 31, 32.
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ели жившими на землѣ, но даже о судѣ надъ міромъ надзем
нымъ—міромъ Ангельскимъ, такъ что сомнѣнія въ древности 
многихъ сектъ гностическихъ, а въ Средніе вѣка Катаровъ и 
Альбигойцевъ противъ всеобщности суда не имѣютъ мѣста *).

Св. Апостолъ Павелъ въ 1-мъ своемъ посланіи къ Коринѳя
намъ, говоря о судѣ святыхъ надъ міромъ, въ частности опредѣ
ляетъ этотъ судъ какъ судъ надъ ангелами. Съ перваго взгляда 
представляется, что этотъ судъ святыхъ надъ ангелами слѣдуетъ 
пониматьа) въ смыслѣ пассивнаго осужденія святыми человѣками 
злыхъ ангеловъ, которые, будучи крѣпостію и силою больше че
ловѣка, не оказали дѣлъ святости даже человѣческой. Но при 
внимательномъ разсмотрѣніи судъ святыхъ надъ ангелами должно 
понимать въ смыслѣ дѣйствительнаго ихъ суда, точно такъ же 
какъ u судъ святыхъ надъ міромъ. Мысль о судѣ святыхъ надъ 
міромъ и ангелами приводитъ Апостолъ языковъ какъ доказа
тельство той мысли, что христіане могутъ сами держать судъ въ 
своихъ маловажныхъ, житейскихъ дѣлахъ и разногласіяхъ, u 
только какъ такая она въ данномъ мѣстѣ посланія имѣетъ всю 
силу убѣдительности. Между тѣмъ какъ она лишается всей сво- 
ей силы и примѣнимости въ томъ случаѣ, если судъ святыхъ 
Апостолъ понималъ въ смыслѣ пассивнаго суда — осужденія, а 
не какъ дѣйствительный судебный актъ, производимый святыми 
надъ міромъ ли то человѣческимъ, иди надъ существами надмір- 
ными иди ангелами. При этомъ, подъ ангелами—предметомъ суда 
святыхъ, нельзя разумѣть ангеловъ злыхъ— однихъ3), ила въ 
соединеніи съ добрыми 4), a исключительно однихъ Ангеловъ 
добрыхъ. Это потому, что слово „αγγέλους“ находится въ изре
чены Апостола безъ другаго, ближайшаго и болѣе полнаго опре
дѣленія 5), какъ было бы въ томъ случаѣ, еслибы у Апостола 
была мысль объ ангелахъ злыхъ. Да къ тому же мысль о судѣ 
надъ добрыми ангелами не стоитъ внѣ круга возможныхъ мыслей, 
если припомнимъ выраженіе Апостола въ посланіи къ Галатамъ

‘) См. Iungmann, Tract. de novissimis 258 p.
5) Какъ Иннокентій въ сборникѣ лекцій Кіевскихъ профессоровъ. 
8) Какъ Златоустъ, Ѳеодоритъ и др.
*) Какъ Когнеі а Lapid и многіе другіе,
*) Какъ Іуп.. 6; 2 Петр. 2, 14,
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1, 8; Св. Апостолъ выражаетъ здѣсь мысль проблемматически, 
имѣя въ виду судебный вердиктъ по отношенію къ доброму Ан
гелу. Еслибы даже и возможно было, чтобы Ангелъ благовѣ
ствовалъ вамъ не то, что мы благовѣствовали вамъ, да будетъ 
анаѳема. Ботъ свидѣтельство Апостола. Но и помимо этого сви
дѣтельства мысль о судѣ Святыхъ надъ Ангелами имѣетъ для 
себя и дѣйствительное теоретическое основаніе. Стоитъ, съ одной 
стороны, вызвать въ сознаніи представленіе, что святые при судѣ 
надъ міромъ человѣческимъ мыслятся въ полномъ единеніи со 
своимъ Главою—Христомъ; превознесенномъ превыше всякаго 
начальства и власти й силы п господства *),—съ другой, что 
сами Ангелы не болѣе, какъ служебные добрые духи,—стоитъ 
только, говоримъ, представить то я другое, чтобы понять дѣй
ствительность и истинность мысли Апостола Павла о судѣ свя
тыхъ надъ добрыми Ангелами. Впрочемъ, надо сознаться, что 
мысль Апостола о судѣ святыхъ надъ Ангелами, равно какъ и 
надъ міромъ вообще, не поддается вполнѣ анализу человѣческой 
мысли. Она, по выраженію Ольсгаузена, по своей глубинѣ и вы
сотѣ простирается далеко за тѣсныя границы человѣческаго 
мышленія; за то тѣмъ сильнѣе и яснѣе, скажемъ мы, обозначает
ся ею представленіе о той неизреченной и недовѣдомой славѣ, 
которая откроется въ истинныхъ христіанахъ при всемірномъ 
судѣ,—славѣ, служащей отраженіемъ славы Судіи міра — Бого
человѣка.

Судъ надъ злыми ангелами и надъ вождемъ ихъ — діаволомъ 
возводится Новозавѣтными Писаніями непосредственно къ Само~ 
му Судіи міра. Судія міра, Богочеловѣкъ, произведетъ судъ надъ 
злыми духами, которые теперь соблюдаются въ вѣчныхъ узахъ 
(5εσμοΐς άϊδίοις) подъ мракомъ, на судъ великаго дня 2). Начало 
дѣйствія этого суда надъ ангелами, несоблюдшими своего на
чальства (αρχήν—первоначальнаго достоинства), видно въ первомъ 
актѣ явленія Сына человѣческаго на страшный судъ—моменталь
номъ истребленіи антихриста—этого прямаго орудія злой силы—

<) Еф. X, 21.
*) Іуды б-й стихъ; ер. 2 Петр. 2, 4. встрѣчающееся здѣсь опредѣлительное 

прилагательное άΐδιος касается времени и прошедшаго и будущаго.
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діавола *). Въ Апокалипсисѣ 2) послѣдняя участь антихриста ото
ждествляется съ конечною участію діавола; отсюда и дѣйствіе 
суда по отношенію къ діаволу и соподчиненнымъ ежу злымъ ан
геламъ можно считать продолженіемъ дѣйствія суда, ішервые 
проявившагося на антихристѣ. И въ самомъ дѣлѣ, проявленіе 
страшнаго суда по отношенію къ злымъ силамъ ада выражается 
въ Новозавѣтномъ Писаніи тѣмъ же глаголомъ, какой обозначаетъ 
первоначальное дѣйствіе суда Христова ио отношенію къ анти
христу. Какъ Гоподь при своемъ славномъ явленіи на судъ 
истребитъ — καταργήσει — антихриста — беззаконника, такъ онъ 
при томъ же явленіи испразднитъ всяко начальство и вояку 
власть и силу3). Что подъ этими понятіями: „всяко начальство 
и всяка власть и сила“ должно мыслить о враждебныхъ, злыхъ 
только силахъ, а не о добрыхъ я злыхъ силахъ вмѣстѣ, со вклю
ченіемъ даже власти самого Христа %—это видно изъ обозначе
нія дѣятельности Христа по отношенію къ этимъ силамъ глаго
ломъ— καταργήσει — испразднитъ, а что подъ тѣми же „αρχήν — 
δύναμιν* должно разумѣть не всѣ вообще вражескія силы 5), ка- 
кова, напр., сила антихриста, его лжепророка, а только един
ственно п исключительно демоническія силы злыхъ духовъ,— 
эхо достаточно ясно изъ той параллели, которую еще Св. Злато
устъ усматривалъ въ посланіи Апостола Павла къ Ефесеямъ7) 
для наименованій: „начальство и власть" нашего текста. Хри- 
стосъ Судія упразднитъ силу, которую теперь проявляетъ сата
на чрезъ всякихъ своихъ духовъ, между которыми есть также 
свои степени подчиненія п соподчиненія, какъ и между добрыми 
духами. Правда, въ Евангеліи Іоанна *) и въ посланіи Апостола

*) См. выше на 134 стр.
4) Апок. 20, 10.
3) 4 Кор. 15, 24.
*) Талъ Olshausen.
5) Такъ Limem аіт.
6) Златоустъ, Бесѣда на 1 Кор. 2 ч. 339 стр.
Ί) Еф. 6, 12 я изъясненіе наименованій этого стиха въ смыслѣ градацій 

злыхъ духовъ или демоновъ. Филологич. замѣчанія о языкѣ Новозав. С. Смир- 
нова 1873 г. 91 стр.

8) Іоанна 12, 31.
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Павла къ Колоссянамъ *) свидѣтельствуется о совершенной уже 
Христомъ побѣдѣ надъ сатаною и его духами; но эта побѣда 
Христа своимъ крестомъ и воскресеніемъ надъ царствомъ адской 
тьмы совершилась только въ принципѣ; уничтоженіе властію 
Христовою власти діавола произопіло только въ общей сущно
сти, и въ Лицѣ Самого Христа, а не въ частныхъ проявленіяхъ 
и жизни всей Церкви. Дѣйствительное и полное обнаруженіе 
побѣдной власти Христовой въ мірѣ принадлежитъ еще будуще
му. Впрочемъ, это будущее отстоитъ не далѣе онаго великаго 
дня, въ который придетъ Христосъ судить вселенную. Та цар
ская власть, которую Богочеловѣкъ получилъ по своемъ воскре
сеніи 2) и которая теперь доступна внутреннему оку вѣрующаго, 
откроется въ послѣдній судный день предъ лицомъ всего міра; 
она въ особенности проявится въ дѣйствительномъ» п совершен
номъ испраздненіи всѣхъ темныхъ вражескихъ силъ. „Подобаетъ 
ему, т.-е. Христу, говоритъ Апостолъ, пользуясь словомъ псалмо
пѣвца"), не требующимъ дальнѣйшаго подтвержденія, царствовать 
дондеже (αχρις ου) положитъ вся враги подъ ногама своима (итго 
τούς πόδας αυτού) 4). Не предѣлъ царственной власти Христа 
здѣсь высказывается δ) и не покореніе Христомъ своихъ враговъ 
на землѣ здѣсь разумѣется. Выраженіе „дондеже—αχρις οδα так- 
же какъ „€ΐυς£< не всегда означаетъ у священныхъ писателей пре
дѣлъ. далѣе котораго не будетъ продолжаться какое-либо дѣй
ствіе илп состояніе; напротивъ большею частію показываетъ 
только степень силы и напряженности извѣстнаго состоянія 
или дѣйствія 6). Имѣя въ виду такое значеніе слова „дондеже" 
можно изреченіе страха 25*го объяснять такъ: „Ему должно иди 
Онъ долженъ царствовать даже до того, что низложитъ всѣхъ 
враговъ подъ ноги екои“. Если, ио вышесказанному, царствен-

*) Еол. 2, 15.
*) Мѳ. 28, 18, ср. 16, 28.
*) Нс. 109, 1.
4) 1) Кор. 15, 25. Признавая субъектомъ дли „положить—Щ Христа (калъ

Златоустъ), а не Нога (какъ Гофманъ), мы не считаемъ нужнымъ (лакъ Фила
ретъ Черниг. въ своей догматикѣ) писать πό6ας αύτου вм. тг. αυτοΟ; мѣето- 
яменіе поставлено у Апостола съ точки зрѣнія самого писателя.

&) ІІротивъ Luuemann5a. 
η  Clavis Wahl, Classi Phil. p. 382.
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лая власть Христа уже сказалась въ нринцішѣ, обнаружилась 
въ своей сущности и доступна теперь пониманію тѣхъ, кои имѣ
ютъ Христа своимъ Главою ')і то въ будущемъ надобно ждать 
наивысшей степени развитія царственной власти н славы Хрп- 
ста, момента, когда она обнаружится въ своихъ проявленіяхъ, 
доступныхъ пониманію уже не однихъ только вѣрующихъ во Хри
ста, но и всего міра. Христосъ Санъ, по слову Апостола, ожи
даетъ такого всемірнаго откровенія своей царственной силы 
н оно послѣдуетъ прежде всего въ побѣдѣ Хрпста-Судіи надъ 
міродержателяіш тьмы вѣка сего, духами злобы поднебесными.

Вслѣдъ за судомъ надъ міродержателяіш тьмы вѣка сего право 
и власть суда Богочеловѣка проявится и надъ всѣмъ родомъ че
ловѣческимъ. На этой сторонѣ картины суда Новозавѣтное Пи
саніе останавливается съ особеннымъ вниманіемъ п любовью, 
говоритъ какъ раздѣльно о судѣ надъ вѣрующими и о судѣ надъ 
невѣрующими, такъ и совмѣстно о судѣ надъ праведными и не
праведными, опредѣляетъ предметъ суда какъ въ частныхъ его 
отношеніяхъ такъ и въ общемъ существѣ и обнаруженіи.

Изображеніе новозавѣтными, священными писателями суда надъ 
истинно вѣрующими иди святыми оказывается замѣчательнымъ 
въ томъ отношеніи, что святые являются и подлежащими по
слѣднему суду и производящими этотъ судъ, Такая двойствен
ность положенія святыхъ, т.-е. христіанъ на всеобщемъ судѣ 
удобно объясняется или качественнымъ различіемъ въ самихъ 
христіанахъ, изъ которыхъ одни по своей нравственной жизни u 
дѣятельности ближе будутъ къ Судіи—Богу и на судъ (осужде
ніе) не пріидутъ 3), перейдя отъ смерти къ истинной жизни, 
другіе далыие,—ила же существующею до окончанія суда 4) пѣ
ною двойственностію природы освященныхъ христіанъ. Истин
ные христіане явятся на послѣднемъ судѣ міра дѣйствительными 
судьями въ той мѣрѣ, въ какой они по своей нравственно свя
той жизни п направленію благочестивому будутъ находиться въ 
тѣсномъ единеніи съ Судіею міра, Господомъ Іисусомъ Хрп-

') ·Εφ. 1, 2ϋ π 2;ί.
*) Евр. 10, 13.
3) Іоан. 5, 24.
*) Протиьь Н. Clerlach’a. ibid. 112, S. u. f.
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столъ; но они же и будутъ подлежаіь суду съ той стороны сво
ей жизни, которая обнаружитъ нѣкоторыя черты ихъ прежней 
грѣховности. Прекрасно изображаетъ мысль о двоякомъ положе
ніи святыхъ на судѣ Тайнозритель Іоаннъ Богословъ, когда го
воритъ, что „святые ио временамъ полагаютъ вѣнцы сб о и  иредъ 
престоломъ и падаютъ ницъ предъ сидящемъ на престолѣ14 Ч. 
Св. Апост. Павелъ для выраженія суда надъ народомъ святымъ 
употребляетъ и глаголъ кріѵеіѵ — судить" въ особомъ значеніи, 
соотвѣтственномъ особенному характеру и смыслу этого суда. 
Пользуясь изреченіемъ LXX *), Апостолъ въ то же время вос
пользовался и значеніемъ, приложеннымъ переводчиками къ гре
ческому глаголу кріѵбіѵ. Надо замѣтить, что LXX перенесли на 
этотъ греческій глаголъ значеніе еврейскаго глагола „din“, ко
торый значитъ не только судить кого-либо, но и надѣлять кого 
какимъ-либо правомъ. Апостолъ языковъ, приводя текстъ LXX а): 
„Господь будетъ судить народъ сб о й  — Κύριος кріѵеі τον λαόν 
αύτουα выразилъ этимъ именно ту глубокую мысль, что Господь, 
судя народъ сб о й , т.-е. истинныхъ христіанъ—святыхъ, надѣлитъ 
ихъ и правомъ судить,—„ судить а, какъ можно дополнить изъ 
извѣстнаго уже намъ мѣста посланія къ Коринѳянамъ,—„весь 
міръ“. Но какъ въ словѣ кріѵеіѵ у LXX мысль о судѣ не вполнѣ 
устраняется, а только переходитъ въ болѣе высшую и спеціаль
ную мысль о надѣленіи правомъ суда4), такъ и въ выраженіи 
Апостола „Κύροις кріѵеі τον λαόν αυτού** мысль о судѣ надъ на
родомъ святымъ—христіанами не уничтожается, а только возво
дится въ болѣе полную и совершенную мысль о надѣленіи хри
стіанъ правомъ суда. Въ судѣ христіанъ надъ міромъ совершит
ся судъ надъ самими христіанами, или, какъ иначе выражаются, 
судъ надъ христіанами осуществится въ славѣ суда, который 
сами они—истинные христіане—произведутъ надъ міромъ.

Судъ надъ невѣрующими и нечестивыми людьми, которые въ

в) Апок. 4, 10.
*) Евр. 10, 30. Названіе λαός въ этомъ мѣстѣ Писанія, равно какъ и вь 

другихъ, у истребляется для означенія народа избраннаго святаго въ отличіе 
отъ слова £θνος, употребляемаго для означенія міра языческаго. См. проди- 
тованное сочиненіе С. Смирнова. ( !тр. 108.

3) Втз. 32, 36.
*) См. Delitsb, Kommeatar Briefs. an Hebriler. S. 500.
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концѣ временъ сдѣлаются приверженцами и поклонниками анти
христа, къ которымъ присоединятся жители Тира и Сидона, Кар
ѳагена, Виѳсаиды, Харазина, Савы и закоренѣлые Іудеи, проя
вится подобнымъ же образомъ, какъ и надъ самимъ антихристомъ. 
„Люди не познавшіе Бога и не покоряющіеся благовѣствованію 
Господа нашего Іисуса Христа. по словамъ Апостола Павла, 
подвергнутся наказанію—вѣчной погибели, которая произойдетъ 
отъ лица Господа и отъ славы могущества Его“ *). Подъ людь- 
ми не познавшими Бога и не покоряющимися благовѣствованію 
Господа нашего Іисуса Христа, которые получаютъ отмщеніе 
отъ грознаго Судіи, разумѣемъ всѣхъ грѣшныхъ и нечестивыхъ 
людей, а главнымъ образомъ приверженцевъ и поклонниковъ ан
тихриста. Такое разумѣніе дается въ мѣстѣ текста само собою; 
но, кромѣ того, оно оправдывается п пзъ той параллели, кото
рую приведенная характеристика людей, имѣющихъ подвергнуть
ся вѣчному осужденію при второмъ пришествіи Христовомъ, 
имѣетъ въ другой Апостольской характеристикѣ людей, для осу
жденія которыхъ Богъ допуститъ явленіе антихриста; „не вѣро
вавшіе истинѣ, но благоволившіе неправдѣ" а). Съ перваго раза 
кажется смѣлымъ сближеніе этихъ двухъ характеристикъ. Да, 
можно сказать и сильнѣе: едва ли бы оно было и возможнымъ, 
еслибы въ первой характеристикѣ видѣть обозначеніе двухъ раз
ныхъ классовъ людей ;|), а во второй признать указаніе на лю* 
дей одного порядка. Но видѣть въ первой характеристикѣ обо
значеніе двухъ классовъ людей, пыенно язычниковъ и Іудеевъ, 
нѣтъ достаточнаго основанія. Правда, подъ „незнающими Бога® 
могутъ разумѣться язычники, которые у Апостола Павла назы
ваются ητά μή εΐδότα τον Ѳеоѵ" 4), но гдѣ основаніе предполагать, 
что Апостолъ, говоря вообще о людяхъ, коихъ участь на судѣ— 
вѣчная погибель, разумѣлъ подъ незнающими Бога именно языч
никовъ? Не упрекалъ ли Христосъ u Іудеевъ въ томъ, что они 
не знаютъ Бога 5), и нельзя ли, не рискуя нпсколько яодвер-

>) 2 Ѳеес. 1, 8.
!) Ibid. 2, 12.
3) Какъ Lunemaun, Hofmana и др.
4) 1 beet·. 4, 5.
‘) Іоан. 8, 65; 15, 21; 16, 3.
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гнуть себя нареканію въ несправедливости, сравнивать съ этимъ 
упрекомъ и нѣкоторыя выраженія Аіт. Павла относительно Іу
деевъ *)? Если, поэтому, не слѣдуетъ подъ выраженіемъ „не по
знавшіе Бога* разумѣть исключительно однихъ язычниковъ, то, 
съ другой стороны, подъ „непокоряющимися благовѣствованію 
Господа нашего Іисуса Христа®, нельзя разумѣть только Іудеевъ. 
Какъ Іудеевъ, такъ п язычниковъ могъ обозначить Св. Апостолъ 
этимъ послѣднимъ выраженіемъ: фактическаго основанія для та
кого обозначенія не недоставало у Апостола. Впрочемъ не фак
тическое основаніе, а основаніе чисто грамматическое находятъ 
тѣ эгзегеты, которые видятъ въ остановившихъ на себѣ наше 
вниманіе общихъ именныхъ опредѣленіяхъ людей послѣдняго 
времени обозначеніе людей двоякаго рода; опредѣленный членъ 
оі, поставленный въ греческомъ текстѣ предъ каждымъ изъ этихъ 
опредѣленій — ботъ  основаніе разсматриваемаго нами эгзегеса. 
Насколько шатко ото основаніе, можно судить, сравнивъ съ на
шимъ мѣстомъ текстъ Римл. 4, 12, гдѣ повторяющіеся члены 
относятся къ названіямъ, обозначающимъ однихъ н тѣхъ же лю
дей. Гораздо прямѣе, основательнѣе и полнѣе въ характеристи
кѣ: „люди не познавшіе Бога и не покоряющіеся благовѣство
ванію Господа нашего Іисуса Христа* видѣть обозначеніе двухъ 
крайнихъ предѣловъ вражды къ Богу: основнаго, легкомыслен
наго отвращенія людей отъ Бога п всего Божественнаго, и за
вершенія этого отвращенія въ непослушаніи проповѣди Еван
гельской 3). Первое, т.-е., отвращеніе людей отъ Бога п всего, 
относящагося къ Нему, проявляется тогда, когда люди, благово
ля къ неправдѣ, при ожесточеніи своего сердца имѣютъ ложное 
понятіе о Богѣ истины, или что то же: должнымъ образомъ не 
знаютъ Бога, совращаются съ пути истиннаго Богопочтенія и 
Богоповлоненія. Второе,'т.-е. непослушаніе Евангелію заключаетъ 
въ себѣ жалкое, ничѣмъ ^оправдываемое невѣріе истинѣ Хри
стовой: „не покоряющіеся Евангелію* суть въ то же время „не
вѣрующіе истинѣ — οι μή πιστεύσαντες τή όληθβία*, такъ какъ 
самая вѣра —- πίοττις происходитъ, по Апостолу, отъ слуха — άπ

*) Рямл. 3, 11; 10, 2; 11, 8 и т. д.
*) Такъ Olshausen, De W ette, Lange.
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ακοής *), Такъ Апостолъ языковъ своимъ только что разсмотрѣн
нымъ слововыраженіемъ обнимаетъ всѣхъ людей грѣшныхъ и не
честивыхъ, на какихъ бы ступеняхъ нравственнаго нечестія и 
развращенія онп ни находились,и въ какое бы время ни жили,— 
людей, о которыхъ думалъ и при своемъ размышленіи объ анти
христѣ, и затѣмъ замѣчаетъ, что всѣхъ такихъ людей на всеоб
щемъ судѣ постигнетъ та же несчастная участь, какая п анти
христа, и также рѣшительно, какъ и его. Они злосчастные люди 
подвергнутся иа страшномъ судѣ „вѣчной погибели отъ лица 
Господня и отъ славы могущества Его". По изъясненію св. Зла
тоуста на эти слова Апостола: нужно только явиться Христу, 
какъ они, не знающіе Бога п неслушавшіе Евангелія, осудятся. 
Такое быстрое рѣшительное дѣйствіе пакиявпвшагося Христа на 
грѣшниковъ Св. Отецъ видитъ въ текстѣ 2 Ѳесс. 1, 9 потому, 
что предлогъ „από — отъ“, двукратно употребленный въ этомъ 
текстѣ, понимаетъ въ смыслѣ обозначенія исходнаго пункта на
казанія для нехристіанъ. Рядъ западныхъ богослововъ т р о й 
никовъ (Вези, Михаелиса, Коппе, Шотта) отвергаетъ такое по
ниманіе; по осужденію ихъ, нашъ текстъ говоритъ о погибели 
нечестивыхъ въ смыслѣ удаленія ихъ отъ Лица Господня, слѣд., 
и предлогъ δττό выражаетъ понятіе „отдѣленія, удаленія" s). Но 
трудно признать за предлогомъ από при понятіи όλεθρος такое 
же значеніе, какъ и въ выраженіяхъ „φθείρεσθαι 3) илп καταρ- 
γεΐσθοα 4) από τίνος. Еслибы από предлогъ былъ употребленъ у 
Апостола въ послѣднемъ значеніи, то впереди его было бы не 
„δλεθρος, а „άπώλεια". Къ тому же толкованіе, несогласное со 
Св. Отцомъ, трудно приложить и ко второй половинѣ текста. 
Слава, о которой упоминаетъ въ нашемъ текстѣ Апостолъ, не 
есть главное понятіе въ немъ п не можетъ означать славы вѣ
рующихъ, происходящей отъ силы Господа5). Логическое ударе
ніе въ разсматриваемомъ свидѣтельствѣ Апостола находится на

') Рима. 10. 17.
s) См. Ivommeutar Meyer’s на Ѳесс. 2. 1, 9. 
») 2 Кор. 11, 3.
‘) Гал. б, 4.
‘) Противъ Lfinemanu’a.
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понятіи могущества, силы Господа 1). Но тогда нельзя думать, 
что въ простомъ фактѣ удаленія отъ Лица Господня при одномъ 
представленіи всемогущей силы Его явленія заключается дѣйстви
тельная погибель. Скорѣе могущество, сила (Ισχύς) Господа по
знается существеннѣе, полнѣе и живѣе, когда она сана произведетъ 
погибель 8) нечестивыхъ, а не простое только удаленіе, отстра
неніе отъ лица Господня. Изъ книги Дѣяній 3, 20 мы знаемъ, 
объ „отрадѣ отъ лица Господа". ІІочему въ нашемъ текстѣ пе 
межетъ быть сказано наоборотъ о погибели отъ Лица Господа? 
Какъ въ одномъ случаѣ понятіе Лица Господа способствуетъ тому, 
чтобы обозначить Господа живымъ источникомъ отрады для лю
дей извѣстнаго рода; такъ въ другомъ случаѣ то же понятіе обоз
начаетъ Господа какъ проявителя погибели ") для людей съ из
вѣстнымъ зловреднымъ характеромъ. Еще не былъ Господь та
ковымъ производителемъ пагубы, развѣ только при всемірномъ 
потопѣ, но Онъ будетъ, когда славно явится въ мірѣ какъ „огнь 
пая дающій" 4), поэтому и не сказано въ натаемъ текстѣ просто: 
από τής ιοχύος, но выражено обстоятельно ,,άπό τής bob\q τής 
ςχύος αύτου", чтобы тѣмъ живѣе обозначить силу Господа во 
іславѣ Его иакішришествія.

Выше, на страницахъ6) этого изслѣдованія мы имѣли уже слу
чай упомянуть, что свойства пакиприпіествія Господа (слава, 
сила, огонь) проявятся совмѣстно и одновременно, подобнымъ 
образомъ п главное дѣйствіе пакипришествія—судъ страшный, 
несмотря на упоминаніе Писаніемъ „суда святыхъ", „суда надъ 
Ангелами добрыми и злыми", „суда надъ грѣшниками и нечести
выми", произойдетъ одновременно п совмѣстно. Доказательствомъ 
этой истины служитъ въ извѣстной мѣрѣ описаніе суда какъ 
надъ праведнпками, такъ и надъ неправедными, встрѣчающееся
въ 25-й главѣ Евангелія Матѳея со стиха 31-го. Впрочемъ кар
тина суда, представленная Евангелистомъ, имѣетъ и свою осо
бенную цѣль: начертить полный и живой образъ послѣдняго су
да, собрать и сосредоточить на немъ все наше вниманіе. Для

*) См, Hofmann^ Heil. Schr Ν. Т. 1 Th. S. 298.
*) Ср. Olsbausen, de Wette къ натеку тексту.
3) Ср. Іер. 4, 20 LXX.
*) Евр. 12. 29.
δ) 196 стр.
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достиженія такой цѣли Евангелистъ пользуется нѣсколько при
точною формою представленія. Часть евангельской картины страш
наго суда, касающаяся собственно изображенія Самого Судіи 
міра въ славѣ Его накиявленія, намъ уже пзвѣстна и пониманіе 
ея непререкаемо. Но то, что въ этой картинѣ составляетъ пред
метъ разногласія между толкователями, должно быть еще под
вергнуто разсмотрѣнію.

Извѣстно, что одни эгзегетн думаютъ видѣть въ этой Еван
гельской картинѣ изображеніе суда только надъ христіанами *), 
другіе-только надъ язычниками а), наконецъ третьи признаютъ 
въ атомъ картинномъ изображеніи Евангелиста судъ надъ всѣми,— 
и надъ христіанами, и надъ нехристіанами s), общѣе сказать,— 
надъ всѣмъ родомъ человѣческимъ. При взаимномъ сличеніи 
всѣхъ этихъ пониманій истина остается за взглядомъ третьихъ 
толкователей,—взглядомъ, примиряющимъ мнѣнія толкователей 
двухъ первыхъ классовъ. Правда, въ нашемъ картинномъ описаніи 
страшнаго суда упоминается „о божественномъ избраніи" *) и 
„о праведныхъ8 5); но въ то же время говорится и о такихъ, кои 
не захотѣли вступить въ личныя живыя отношенія со Хрпстомъ, 
Спасителемъ міра. Если первымъ упоминаніемъ ясно предпола
гаются истинные христіане, то вторымъ замѣчаніемъ несомнѣнно 
указываются язычники, или христіане, настроенные язычески, 
христіане только по имени. Въ виду тѣхъ и другихъ самое про
изводство суда, по изображенію Евангелиста Матѳея, ведется не 
по закону одной вѣры во Христа, а по обнаруженіямъ п дѣй
ствіямъ истинной любвп къ человѣчеству. По отношенію къ языч
никамъ, иди людямъ настроеннымъ язычески, производство суда 
на такомъ нравственномъ практическомъ основаніи является 
единственно правильнымъ и вполнѣ возможнымъ; къ христіанамъ 
оно также имѣетъ полное примѣненіе. Многія мѣста *) Новоза
вѣтнаго Откровенія, равно какъ и весь духъ христіанства, дока-

*) Такъ Лактанцій, Евѳимій Зигабенъ, Гроцій, Втекъ и Каротель.
2) Такъ Кей.ть, Ольсгаузеігь, В. Крузіусъ, Кеігаъ.
3) Талъ Давлюсь, Фритче, Мейеръ.
‘) Мѳ. 25, 34.
*') Ibid. 37.
6) Мѳ. 7, 21; Римл. 2, 6; 1 Кор. 4, 4; 5 Кор. 2, 10; Гал. 6, 8.
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зываетъ несомнѣнно ту Петину, что Господь и самихъ христіанъ 
въ концѣ дней будетъ судить по плодамъ ихъ живой вѣры— 
добрымъ дѣламъ, а не по одной ихъ вѣрѣ. А насколько сильно 
и неопровержимо въ нашемъ описаніи страшнаго суда выражается 
мысль о существенной необходимости и полной пригодности бла
готворительности, такъ объ атомъ достаточно можетъ судить чи
татель потому, между прочимъ, что французскій богословъ Колани 
видитъ во всемъ описаніи Ев. Мѳ. 25, 32 и д., выраженіе, хотя 
односторонне, ученія о необходимости и красотѣ благотворитель
ности, представленнаго въ формѣ величественной, образной рѣчи, 
украшенной мыслями о послѣднемъ судѣ *).

Положенное въ основаніе послѣдняго суда, какъ его норма, 
самое общее обнаруженіе вѣры въ дѣлахъ взаимной, гуманной 
любви и человѣколюбиваго милосердія указываетъ на судъ надъ 
всѣмъ родомъ человѣческимъ а съ той еще стороны, что этими 
единственно дѣлами милосердія можетъ опредѣляться взаимное, 
дружественное отношеніе между всѣми членами обширной семьи 
рода человѣческаго аа всемъ земномъ шарѣ. Инаго болѣе об
щаго признака, опредѣляющаго братское взаимоотношеніе между 
людьми,—къ какому бы роду, племена, званію и состоянію они 
ни принадлежали, кронѣ взаимныхъ дѣдъ искренняго милосердія 
нельзя на первый разъ, кажется, η придумать. А какъ скоро об
ращается вниманіе на этотъ прпзнакъ взаимоотношенія между 
людьми, обобщеніе или объединеніе рода человѣческаго на все
общемъ судѣ является дѣломъ вполнѣ возможнымъ и даже не
обходимымъ. Еслпбы это объединеніе рода человѣческаго на 
всеобщемъ судѣ доходило даже до того, что всѣ члены этого ро
да исповѣдывали единую вѣру во Христа, то допустить и это 
предположеніе не встрѣчается существеннаго затрудненія, такъ 
какъ ко времени суда всеобщаго, по ученію Нвзв. Писанія, ожи
дается всеобщее охристіанизированіеі всего рода человѣческаго. 
Можно сказать даже больше: проповѣданіе Евангелія среди всего 
языческаго міра, распространеніе Церкви Христовой по вселу 
земному шару необходимо даже требуется идеею о послѣднемъ, 
страшномъ судѣ Христа, ибо прежде чѣмъ Христосъ станетъ су-

') Weiffenbaeh, Ibid. S. 343, сгр. 345.
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дать людей по отношенію пхъ къ Нему, какъ Искупителю, Онъ 
долженъ чрезъ Евангельскую проповѣдь сдѣлаться извѣстнымъ 
этимъ людямъ. Но не трудно замѣтить, что въ разсматриваемомъ 
описаніи всемірнаго суда пѣтъ яснаго и прянаго указанія на то, 
что предстанутъ на послѣдній судъ воѣ люди живые и умершіе 
(затѣмъ воскресшіе), находится лить общее указаніе на собра
ніе всѣхъ народовъ (συναχθήσεται πάντα τά έ'θνη). Однакоже съ 
этой стороны не можетъ быть возраженія противъ взгляда, усма
тривающаго въ Евангельскомъ описаніи суда изображеніе суда 
всеобщаго, суда надъ всѣмъ родомъ человѣческимъ, члены кото
раго і’дѣ бы и когда бы ни жили на всемъ земномъ шарѣ.

Легко видѣть, что въ разсматриваемомъ описаніи послѣдняго 
суда обозначается именно только двоякій классъ судимыхъ: пра
ведныхъ іі злыхъ, т.-е., по объясненію *) De-Weite, христіанъ п 
нехристіанъ. Ио u этимъ обозначеніемъ съ одной стороны ука
зываются всѣ племена человѣческія, какія не приходили въ бы
тіе u освѣщались солнцемъ н вдыхали сей воздухъ ~), а съ дру
гой—живо намекается на идею суда, основной смыслъ которой 
прямое п рѣзкое раздѣленіе между двумя крайностями или про
тивоположностями. Осуществленіе этой идеи на всеобщемъ судѣ 
послѣдуетъ прежде всего; съ иастуиленіемъ великаго дня отчета 
народы уже стоятъ но правую и лѣвую сторону прежде произ
несенія приговора, говоритъ 3) извѣстный богословъ Русской 
Церкви. Что касается упоминаніи „братія мой меньшіе" (оі abeXcpoi 
μου ot έλάχιστοι), на которыхъ Христосъ Судія указываетъ въ 
образной рѣчи о судѣ съ особенною силою и двукратно, то упо
минаніе это далеко не означаетъ особаго класса (третьяго) лицъ, 
присутствующихъ на судѣ, отличнаго отъ двухъ другихъ поиме
нованныхъ классовъ *). Тѣ же вѣрующіе во Христа, которые 
предполагаются общимъ собраніемъ народовъ на судъ п которые 
далѣе въ рѣчи о судѣ называются праведниками, разумѣются и 
подъ названіемъ „меньшіе братья Христовы". Особенность уііо-

*) См. Lauge къ нашей рѣчи.
2) Такъ Св. Григорій Нисскііі.
3) ГГрот. Ы. Сергіевскаго, объ основныхъ истинахъ христіанской вѣры. М. 

1883 г. Стр. 178, 170.
4) Противъ Ольсгауиена.
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линянія о нихъ, равно какъ и такого ихъ названія, говоритъ 
только за нѣкоторое особенное положеніе ихъ на судѣ, но ни 
какъ не болѣе. Припомнимъ, что наиболѣе совершенные изъ вѣ
рующихъ во Хриета, находящіеся подъ сильнымъ воздѣйствіемъ 
живущаго въ нихъ Духа Святаго, какъ особые избранники Божій, 
соберутся въ срѣтеніе Христу Судіи, грядущему во славѣ, сое
динятся съ Нимъ и будутъ Ему сосудьями; грѣшные же люди, 
или злые выдѣлены будутъ Ангелами изъ среды праведныхъ, иди  

добрыхъ *). Названіемъ послѣднихъ „меньшими" (ελάχιστοι) ука
зывается на тотъ смиренный образъ, образъ духовной нищеты, 
въ которомъ они явятся ко Христу. Св. Златоустъ въ объясне
ніе этого названія говоритъ: „иго ты говоришь? они твоы братья? 
и какъ ты называешь ихъ меньшими? потому они н братья, что 
смиренны, бѣдны, отвержены" 8). Оригенъ свидѣтельствуетъ: 
„Онъ (т.-е., Христосъ Судія) говоритъ и о  меньшихъ, какъ будто 
считавшихся въ мірѣ меньшими, пли потому, что они у себя 
самихъ, въ глазахъ своихъ, были меньшими s). Иры такомъ по
ниманіи выраженія „братія мой меньшіе “ двоякій классъ Лидъ 
судимыхъ и постановленіе ихъ по правую и лѣвую сторону Су
діи міра представляется въ рѣчи Господа о страшномъ судѣ во 
всей своей силѣ п живости. Для большей наглядности предста
вленія лицъ судимыхъ на страшномъ судѣ и ихъ двухсторонняго 
постановленія въ Евангельской рѣчи о судѣ употреблены образы 
„овецъ и коадищъ“, ивъ которыхъ однѣ (овцы) поставляются по 
правую сторону Судіи міра, а другія (козлища) ио лѣвую 4). 
Справедливость требуетъ сказать, что въ атомъ взаимномъ отдѣ
леніи одного класса лицъ судимыхъ отъ другаго—овецъ отъ коз- 
лнщъ—п двухстороннемъ ихъ постановленіи слѣдуетъ видѣть не 
начальный моментъ суда, а полную уже его обрисовку и завер
шеніе; атому вполнѣ соотвѣтствуетъ и обозначеніе уже состояв
шагося судебнаго приговора Судіи міра надъ родомъ человѣче
скимъ, приводимаго въ слѣдующихъ словахъ эсхатологической

<) Ыо. 25, 32. ср. 18, 40.
г) Ср. πτωχοί, πενθοΰντες, ЬеЬіштцеѵоі нагорной проповѣди.
*) Mignc XIII. 1718 р.
‘J Мо. 25, 38.
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рѣчи ‘). Св. Ефремъ Сиринъ предполагаетъ *) всеобщее испыта
ніе и истязаніе Судіею людей предшествующимъ разлученію ихъ 
другъ отъ друга. Какъ бы то ни было, сжатость въ описаніи 
послѣдняго суда у Евангелиста Матѳея достаточно объясняется 
столько же многосодержательностію образовъ, подъ которыми въ 
рѣчи о судѣ представляются лица судимыя, сколько и тѣмъ ду
шевнымъ состояніемъ и настроеніемъ къ судимыхъ, которое не
обходимо предполагается современнымъ двухстороннему ихъ по» 
ставленію предъ Лицомъ Грознаго и Славнаго Судіи міра.

Что касается образовъ овцы и козла въ рѣчи Евангельской 
о судѣ, то они встрѣчаются еще въ Ветхозавѣтной Библіи s), и 
тамъ первый образъ не означаетъ вообіце шсрстоиоснаго скота 
я второй не берется въ смыслѣ скота вьючнаго 4), пригоднаго 
для переѣзда и перевозки. Ыаиротивъ образное представленіе 
(Ιριφος) козла постоянно имѣетъ буквальное значеніе—козла, отъ 
котораго нельзя ждать ни шерсти, ни молока. Такого значенія 
въ представленіи о козлѣ держится и Евангелистъ, что частію 
видно изъ средняго, уменьшительнаго „то eptqnov*, употреблен
наго, разумѣется, далеко нс въ смыслѣ одного презрительнаго 
наименованія. Въ противоположность, „козлиномъ", означаю
щимъ безплодіе, образъ „ овецъ “ у Евангелиста, равно какъ и у 
другихъ священныхъ писателей 3), выражаетъ понятіе полной 
плодоносности и несомнѣнной пригодности. Такое пменно объ
ясненіе нагляднымъ образамъ овецъ и козлищь въ рѣчи Еван
гелиста о страшномъ судѣ даетъ Св. Златоустъ, а за нимъ и Св. 
Ефремъ Сиринъ. „Наименованіями (овецъ и коздищъ) показы
ваетъ Евангелистъ ихъ (судимыхъ людей) внутреннія расположе
нія; называя однихъ козлищами, а другихъ овцами показываетъ 
симъ, что первые не приносятъ никакого плода (ибо отъ козловъ 
не можетъ быть ни малаго плода), а послѣднія приносили обиль
ный плодъ, ибо овцы приносятъ большую пользу тѣмъ, что 
даютъ волну, молоко, ягнятъ, чего вовсс не доставляетъ козелъ" *).

') Ст. 34 стх.
3) См. Ефрема, Сирина, Слово 38. Ibid, 17 стр.
■’) Ср. Ис. 13, 9. Іезек. 34, 15 и др.
‘) 'Гакъ Меуег.
·) Лс. 99, 3; 73, 1.
*) Златоустъ; ер. Ѳеофилактъ.
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Остававливая вниманіе на внутреннихъ свойствахъ овцы и козла, 
замѣчаютъ, что въ Св. Писаніи главнымъ различительнымъ при
знакомъ лицъ судимыхъ берется, съ одной стороны, черта крот
каго послушанія овецъ, указывающаго на тихое, степенное, при
родное ихъ свойство, и, съ другой, черта дикаго упрямства 
козловъ, легко служащаго образомъ жалкаго, эгоистическаго 
характера ‘). Такое объясненіе образныхъ представленій овцы 
и козла указываетъ, очевидно, на внутреннія свойства лицъ 
судимыхъ, отъ которыхъ зависитъ такое или иное проявленіе 
ихъ въ поведеніи и дѣятельности, подлежащихъ оцѣнкѣ на по
слѣднемъ судѣ.

Поставленіе лицъ судимыхъ—однихъ ио правую сторону, дру
гихъ по лѣвую есть обычное на языкѣ Священнаго Писанія 
обозначеніе счастія и несчастія. Оио идетъ изъ области еще 
ветхозавѣтныхъ іудейскихъ понятій и взглядовъ на сторону пра
вую п лѣвую. Такъ по книгѣ Екклесіастъ г) противоположность 
между мудростію и глупостію живо обозначается противополож
ностію между правою и лѣвою стороною, а такъ какъ пачало 
мудрости есть страхъ Божій—корень истиннаго благочестія и 
должной праведности, то противоположности между мудростію 
и глупостію соотвѣтствуетъ противоположность между правед
ностію и неправедностію. На практикѣ такой смыслъ противо
положности между правою и лѣвою стороною выражался въ 
установи ищемся обычаѣ іудейскаго синедріона, но которому предъ 
лицемъ предсѣдателей синедріона становились двое судей, въ 
качествѣ писцовъ, одинъ но правую сторону для обозначенія 
оправдательныхъ свидѣтельствъ, другой по лѣвую для заикой 
обвиненія 3). На послѣднемъ всемірномъ судѣ, правда, не будетъ 
писаться ни оправданіе, ни обвиненіе: но значеніе правой и лѣ
вой стороніі останется то же, что и въ обычномъ судебномъ 
присутствіи Іудеевъ.

Долгую ничѣмъ существенно не оправдываемую проволочку 
судебнаго письмоводства или производства замѣнитъ на послѣд
немъ всеобщемъ судѣ особое дѣйствіе всемогущества Судіи міра—

*) Таи. Langc.
») Еккл. 10, 2.
ή См. Wolf. curae pliil. къ нашему мѣсту (Сгешег, lbid. 197. В.)·
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Сына Божія, на которое Апостолъ Павелъ указываетъ словами: 
„во свѣтѣ приведетъ тайная тьмы и объявитъ совѣты сердеч
ные *)· Въ атомъ изречены Апостола двумя соотвѣтствующими 
выраженіями обозначены какъ самое дѣйствіе суда, такъ п пред
меты судебнаго дѣйствія. „Во свѣтѣ приведетъ и объявитъ— 
φωτίσει και φανερώσει, т .-е , свѣтъ правды Божіей представитъ 
въ ясномъ свѣтѣ, обнаружитъ въ совѣсти каждаго изъ насъ все 
внутреннее содержаніе и поведеніе нашей души, всѣ мотивы на
шей дѣятельности, пли, выражаясь словами Апостола: „совѣты 
сердечные** и „тайная тьмы". „Совѣты сердечные"—ато выра
женіе означаетъ дѣятельность нашей души со стороны исходнаго 
начала дѣятельности, такъ какъ на языкѣ Св. Писанія сердце 
постоянно считается источникомъ душевной жизни п дѣятель
ности 2). „Тайная тьмы" это выраженіе показываетъ внутреннее 
содержаніе души, намекая частію и на нравственный его харак
теръ: „тайная тьмы", т.-е. тайны души, мысли, намѣренія и же
ланія, невидимыя для внѣшняго взгляда другихъ людей; „тайная 
тьмы*—мысли, намѣренія и желанія, частію намѣренно скры
ваемыя по нравственной чернотѣ ихъ, частію покрытыя мракомъ 
забвенія въ силу своей давности.

Ilo такому своему дѣйствію всеобщій судъ поистинѣ будетъ 
„страшнымъ", пбо онъ судъ строгой правды Божіей, предъ кото
рой объявятся и самыя малѣйшіе недосмотръ! п ошибки жизни 
и поведенія. 11а такой пменно судъ указывалъ и Самъ Господь 
Іисусъ Христосъ въ разговорѣ съ своими современниками фари
сеями. Обращая ихъ вниманіе на точное и тѣсное соотвѣтствіе 
между внутреннимъ настроеніемъ человѣка и его внѣшнимъ по
веденіемъ, Господь говоритъ, что „за всяко слово праздное, ко* 
торое скажутъ люди, должны будутъ дать отчетъ въ день суд
ный" а). Слово праздное—ρήμα αργόν—не слово лукавое, а слово 
имѣющее только самый малѣйшій признакъ грѣховности,—одна- 
кожс и такое слово будетъ подлежать отчету па всемірномъ судѣ! 
Чрезъ указаніе на видимую ничтожность предмета суда, безъ со
мнѣнія, яснѣе и рѣзче обозначается мысль о томъ, что на все-

*) 1 Кор. 4, 5. ср. Римл. 2, 16. 
*) С'м. напр., Мо. 7, 21—23.
*) Мо. 12, 36,
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зерномъ судѣ самыя малѣйшія, тайныя и трудно уловимыя въ 
человѣкѣ возбужденія и обнаруженія нравственнаго зла найдутъ 
для себя должное наказаніе. Чтобы обозначить эти грѣховныя 
возбужденія п проявленія человѣка употреблено понятіе слова— 
ρήμα, столько же потону, что слово есть обнаруженіе внутрен
няго существа человѣка, сколько и потому, что слово можетъ 
вести ц къ дѣлу, п чѣмъ легче и иодвижнѣе слово,—это вопло
щеніе соотвѣтствующей мысли,—тѣмъ страшнѣе и опаснѣе можетъ 
быть злоупотребленіе имъ и наоборотъ 1). Имѣя въ виду эту 
внутреннюю природу слова какъ духовнаго движенія внутрен
ней жизни человѣка, Спаситель п въ заключеніе разговора съ 
фарисеями говоритъ: „отъ словесъ бо своихъ онравдппіися и отъ 
словесъ своихъ осудишиса“ 2). Есть и другое нареченіе Боже
ственнаго Учителя, въ которомъ Св. Ефремъ Сиринъ в и д и т ъ  ука
заніе на предметъ изслѣдованія страшнаго суда: „власти главы 
вашей вси изочтени сугь“, т.-е. изочтены разсужденія, поясняетъ 
Св. Отецъ а), и помышленія, въ которыхъ дадимъ мы отчетъ 
Судіи. Въ числѣ этихъ помышленій и движеній души найдутъ свою 
оцѣнку на послѣднемъ всеобщемъ судѣ и малѣйшія проявленія 
добра, даже къ лицамъ, мало того заслуживающимъ, какъ скоро 
это добро совершается не безъ отношенія къ нравственному за
кону. Напоившій одного изъ малыхъ сихъ во пня ученика, т.те. 
ученика Христова, не потеряетъ награды своей 4).

Въ связи съ понятіемъ объ оправдывающихъ и осуждающихъ 
насъ на послѣднемъ судѣ словахъ, тонкихъ мысляхъ и затаен
ныхъ желаніяхъ находится упоминаніе Тайнозрителя о книгахъ, 
раздутыхъ на послѣднемъ судѣ—книгахъ, заключающихъ осуж
деніе и книгѣ говорящей за оправданіе, или „животной** 5). 
Важно въ упоминаніи объ этихъ раздутыхъ книгахъ на судѣ 
самое понятіе разгнутія книгъ; оно объясняетъ намъ дѣйствіе 
при веденія на судъ правды Божіей всего сдѣланнаго пами, на  ̂
чиная* невидимому, съ самаго малѣйшаго п незамѣтнаго: выра-

Іак. 3, 5.
*) Мо. 12, 37.
3) Слово 37 въ иерев. при М. Д. А. 1840 r. T. XIII, ч. 2-я 884 стр.
*) Мѳ. 10, 42.
*) Анок. 20, 12.
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генныхъ или задуманныхъ только словъ, зараждающихся жела
ній и помышленій, служащихъ къ нашему оправданію или осуж
денію,—п это, начиная отъ перваго вступленія нашего въ Цер- 
ковь въ таинствѣ св. крещенія '). Такую мысль даетъ намъ упо
минаніе Апокалипсиса, „о раздутыхъ книгахъ", будучи само 
признаваемо за образное выраженіе, по указанію и объясненію 
Отцевъ в учителей Церкви. Въ частности, книга жизни заклю
чаетъ въ себѣ имена тѣхъ, кои удостоятся вѣчной жизни, п 
ихъ добрыя дѣла. По значенію своему эта книга „животная" 
есть память Божественная, въ которой всѣ наши добрыя дѣла 
отмѣчены особеннымъ образомъ. Откроется она тѣмъ, что воскрес
шіе праведники восхищены будутъ на облакахъ воздушныхъ для 
срѣтенія Христа Судіи Что касается другихъ раздутыхъ 
книгъ на судѣ, то у каждаго изъ насъ откроется своя книга, 
т.-е. каждому откроется сознаніе всѣхъ своихъ дѣлъ. По сло
вамъ блаж. Августина, приэтомъ должна разумѣться нѣкоторая 
Божественная сила, по дѣйствію которой будетъ то, что каж
дому придутъ на память всѣ дѣла его, добрыя и худыя, п умъ 
съ чудною скоростію увидитъ ихъ '). Точно также разсуждалъ 
о томъ же дредметѣ Св. Василій Великій, говоря, что „ книги 
означаютъ возбужденіе Господомъ въ памяти людей образовъ 
всего содѣланнаго" *).

Приговоръ, который послѣдуетъ отъ нелицепріятнаго Судіи на 
всемірномъ судѣ за обнаруженіемъ правдою Божіею всего нрав
ственнаго поведенія и состоянія людей судимыхъ выражается въ 
Евангельскомъ описаніи суда извѣстными словами: „тогда речетъ 
Царь сущимъ одесную его: пріидите благословеніи Отца моего, 
наслѣдуйте уготованное вамъ царствіе отъ сложенія міра... s). 
Речетъ и сущимъ ошуюю Его: „идите отъ Мене проклятіи въ 
огнь вѣчный, уготованный діаволу и аггелоыъ его" 6). Та п дру
гая часть приговора подтверждается указаніемъ на шесть дѣдъ

') Ефрема Сирина слово 37 и 38. Ibid. 16 и 386 стр.
5) Такъ Iungmann, Tract. de novissimis 1885 an. P. 269.
3) De civitate Dei, lib. 20 c. 14.
‘) Толв. на Ие. 3, 13. Твор. 6. 167. Migne, Patroiog Graecae, p. 312. 
*) Мѳ. 25, 34.
*) Ст. 41.
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милосердія, исполненіе которыхъ признается за стоящими на пра
вой сторонѣ Судіи міра и отрицается у подсудимыхъ, стоящихъ 
по лѣвую сторону 1). Открытое признаніе иди непризнаніе Су
діею міра за людьми исполненія добрыхъ дѣлъ милосердія нахо
дитъ сбой отвѣтъ а) у подсудимыхъ, какъ бы во исполненіе вы
шеупомянутаго изреченія Господа: „отъ словесъ своихъ оправ- 
димися и отъ словесъ своихъ осудишися“. Этотъ отвѣтъ под
судимыхъ обнаруживаетъ извѣстную степень ихъ неустрашимости 
въ день суда, хотя и носитъ нѣсколько различный характеръ: 
въ отвѣтѣ праведниковъ сказывается чувство истиннаго смире
нія и умаленія своего достоинства, въ отвѣтѣ же грѣшниковъ 
елышится дерзкій вопросъ съ оттѣнкомъ упрека. Правосудный 
Судія остается вѣренъ разъ высказанному приговору и утвер
ждаетъ его какъ въ оправдательномъ, такъ и въ обвинительномъ 
отношеніи ®).

Что касается общей формы, въ которой выраженъ приговоръ 
на послѣднемъ судѣ, то въ ней легко замѣтны черты нагляднаго, 
заимствованнаго отъ чувственныхъ представленій, слововыраженія' 
Въ этомъ нѣтъ ничего страннаго и удивительнаго: приговоръ 
произносится Судіею, облеченнымъ славною плотію воскресенія, 
и произносится надъ лицами, облеченными тѣлами воскресенія. 
Понятно, такого рода приговоръ долженъ явиться облеченнымъ 
въ чувственныя, наглядныя черты, напоминающія обыкновенное 
судебное разбирательство. Неудивительно приэтомъ и т5, что 
шесть дѣлъ милосердія, приводимыя Судіею въ основаніе при
говора, суть тѣ же, на которыя обыкновенно указывалось въ при
говорахъ іудейскихъ синагогъ,4) и напоминаютъ, такимъ образомъ, 
формулу обычнаго человѣческаго судилища. Независимо отъ этой 
человѣкообразной формы выраженія, основная идея или мысль 
приговора послѣдняго суда касается какъ существеннѣйшаго 
взаимоотношенія Христа Судіи къ Своему Отцу—Богу, такъ и 
внутреннихъ, тѣснѣйшихъ отношеній подсудимыхъ къ Лицу Ис
купителя и Спасителя, явившагося теперь въ качествѣ Судіи,— 
отношеній, первоначально оказывающихся въ формѣ и качествѣ

‘) Ст. 3 5 -3 6  и 42—43.
’) Ст. 37—39. 44.
3) Ср. под. Мѳ. 25, 20. 22. 23.
*) См. Н. Cremer. I). eschatol. Rede Iesu Cliristi 1860 S. 199.
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нашихъ отношеній къ меньшимъ братіямъ Христовымъ. Свое 
взаимоотношеніе къ Богу Отцу Христосъ Судія выражаетъ въ 
приговорѣ тѣмъ, что говоритъ праведникамъ: пріидите благосло- 
венніи Отца моего, наслѣдуйте уготованное вамъ царствіе отъ 
сложенія міра, а не выражается просто: пріидите, вы благосло
венные, я дарую вамъ мое царство. Подобнымъ же образомъ 
грозный Судія отсылаетъ грѣшниковъ во огнь, уготованный для 
проклятыхъ, но опредѣленію Бога Отца.

Что касается внутреннихъ, тѣснѣйшихъ отношеній подсудимыхъ 
на послѣднемъ судѣ ко Христу Судіи, то для болѣе живаго и на
гляднаго напечатанія въ сознаніи вѣрующихъ этихъ отношеній 
Ов. Писаніе Н. 3. илп выражается отвлеченно, что Слово Христа, 
Его ученіе ‘) по отношенію къ нему людей будетъ судить по
слѣднихъ на всемірномъ судѣ, что самое признаніе плп непри
знаніе Хрпста ®) предъ человѣками послужитъ основаніемъ для 
оправданія или осужденія людей на судѣ Христовомъ, или же 
прибѣгаетъ къ приточному изображенію разговора между подсу
димыми и Судіею, ведущаго къ опредѣленію приговора. Но въ 
томъ п другомъ случаѣ Писаніе показываетъ, какъ подсудимые 
обнаруживаютъ внутреннюю природу свою—праведные искрен
нее исповѣданіе, смиреніе и сознаніе недостоинства, грѣшные — 
горделивое настроеніе и высокомѣріе. Получившіе таланты и 
вѣрно при помощи ихъ трудившіеся приступаютъ ко Христу Су
діи при Его второмъ пришествіи и открыто свидѣтельствуютъ о 
своей дѣятельности: „ты далъ мнѣ“ п „вотъ я пріобрѣлъ" 3), 
или, какъ пО Евангелію св. Луки 4) смиренно заявляютъ: „мина 
твоя принесла", т.-е. не я собственно, а благодать твоя мнѣ со
дѣйствующая. Между тѣмъ какъ рабъ съ однимъ талантомъ— 
олицетвореніе слабаго христіанина—тоже наравнѣ съ другими 
вѣрными служителями Христовыми неустрашимо приближается 
ко Христу Судіи, но старается извинить предъ Господомъ свой 
образъ поведенія и дѣятельности соблюденіемъ однихъ отрица
тельныхъ заповѣдей: „подошелъ и лолучпвшій одинъ талантъ и

’) Іоанв. 12, 48.
*) Мѳ. ХО, 32; Лук. 9, 26; 12, 8; ср. 2 Тим. 2, 12.
s) Мо. 25, 20. 22.
4) Лук. 19, 16. 18.
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сказалъ: Господи! я зналъ тебя, что ты человѣкъ жестокій... и 
убоялся, пошелъ п скрылъ талантъ твой въ землю: ботъ  тебѣ 
твое££ *). Высказываемое такимъ образомъ извиненіе раба, ^ р аз 
вившаго сбой  талантъ, носитъ въ себѣ признакъ обвиненія Бога. 
Не чувство сыновняго отношенія къ Богу, но рабская боязнь 
владѣетъ этимъ рабомъ въ его отношеній къ Судіи Христу; онъ 
боится заслужить негодованіе своего Господа, потерять данный 
ему даръ, а потому скрываетъ и закапываетъ его, признавая въ 
то'жс время своего Судію Господа жестокимъ и несправедливымъ1). 
Соотвѣтственно выражающемуся такимъ образомъ сердечному 
расположенію послѣдователей Хрпста на всемірномъ судѣ слѣ
дуетъ и объявленіе имъ приговора отъ Всемірнаго Судіи. Полу
чившіе въ разной мѣрѣ естественныя дарованія и таланты п со
отвѣтственно ихъ развившіе слышатъ отъ своего Господа и Судіи 
похвалу и получаютъ награду 2), которая, ио свидѣтельству Еван
гелиста Луки 3), различается соотвѣтственно различію въ ра
ботѣ и прибыткѣ каждаго награждаемаго. Рабъ же не развившій 
сбой талантъ—олицетвореніе христіанина по имени слышитъ отъ 
Судіи Господа обличеніе своего поведенія, исполненнаго внутрен
няго противорѣчія, свидѣтельство о злости сердца и другихъ 
дурныхъ душевныхъ качествахъ: нерадѣніи и пренебреженіи къ 
исполненію священнаго долга и обязанностей, отвращеніи къ 
труду, распущенности и вообще всѣхъ тѣхъ порокахъ, которые 
усматриваетъ Евангеліе и въ юродивыхъ дѣвахъ *). Естествен
нымъ слѣдствіемъ обвиненія на послѣднемъ судѣ раба, скрыв
шаго сбой талантъ, является удаленіе его отъ радостнаго свѣта 
лицезрѣнія Божія и осужденіе на лишеніе животворнаго общенія 
съ Богомъ, и на безысходную скорбь и скрежетъ зубовный. 
Со стороны Бога Судіи приэтомъ замѣтно выраженіе предвѣдѣ
нія нравственно добраго поведенія своихъ вѣрныхъ послѣдова
телей и, соотвѣтственнаго тому, предопредѣленія небеснаго цар
ства съ присужденіемъ части добра отъ христіанъ по имени.

«) Мѳ. 25, 24. 25.
*) Мѳ. 25, 21. 23.
*) Лук. 19, 17. 19.
4) Мѳ. 25, 8. См. Эсхатологическія притчи Господа I. Хриета. М. 1888 г. 

Стр. 11 и 12.
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Эта мысль о предвѣдѣніи Богомъ Судіею нравственно добраго 
поведенія людей и, соотвѣтственнаго тому, предопредѣленія 
воздаянія небеснымъ Барствомъ вмѣстѣ съ прославившимся Хри
стомъ надъ обновленнымъ міромъ главнымъ образомъ и суще
ственно выражается въ томъ судебномъ приговорѣ, который при
водится по Евангелію Матѳея вслѣдъ за изображеніемъ картины 
всемірнаго суда. Стоящіе по правую сторону Судіи міра—Сына Бо
жія называются Имъ „оі ευλογημένοι тоО πατρός μου“—„благо
словенными Отца моего®, а не вблагословляющігаисяк.'и не „отъ 
Отца Моего“, а просто: „Отца моего*. Благословеніе объявляется 
пмъ уже состоявшимся, чѣмъ указывается на то нравственное 
состояніе ихъ, которое наступило для нихъ вслѣдствіе опредѣ
ленія на предвѣчномъ совѣтѣ у Небеснаго Бога Отца для нихъ 
царствія отъ сложенія міра, раз., отъ вѣчности, илп отъ начала 
бытія всѣхъ существъ ’)· Это идущее отъ вѣчности дѣйствіе 
Бога есть ничто иное, какъ выраженіе Его предвѣдѣнія нрав
ственно добраго поведенія людей и, соотвѣтственнаго тому, пре
допредѣленія воздаянія за подобное поведеніе, — воздаянія не
беснымъ царствомъ, какъ однимъ изъ видовъ благословенія. Въ 
силу этого предопредѣленія лица, называемыя „благословенными® 
являются уже получившими благословеніе отъ Отца. Во вну
тренней связи съ названіемъ „благословенные Отца® стоитъ 
форма и содержаніе объявленнаго имъ Судіею обѣтованія: на
слѣдуйте — κληρονομήσατε (повелит. аориста), .раз., немедленно. 
Право на владѣніе и участіе въ царствіи Божіемъ лежитъ для 
нихъ въ самомъ уже ихъ благословеніи: поэтому и Христосъ— 
Судія не сказалъ благословеннымъ: „пріимите", но „наслѣдуйте® 
какъ свое собственное, какъ отеческое, какъ ваше, какъ отъ 
вѣка вамъ принадлежащее *). Противоположный приговоръ, обра
щенный Всемірнымъ Судіею къ стоящимъ на лѣвой сторонѣ 
Его, называетъ ихъ проклятыми, т.-е. лишенными даровъ бла
гословенія и осужденными на крайнія бѣдствія и вѣчныя муче-

*) „Не противорѣчитъ выраженной здѣсь мысли о вѣчномъ основаніи цар
ства для его участниковъ мѣсто Іоан. 14, 2, ибо здѣсь рѣчь о назначеніи и 
основоположеніи; тамъ же о дѣйствительномъ устроеніи небеснаго общества 
Lange.

*) Такъ Златоустъ; ср. Ѳеофилактъ.
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нія. Понятіе плп идею проклятія людей грѣшныхъ нельзя прямо 
п непосредственно возводить къ Богу, какъ псходному началу 
дѣйствія проклятія; люди самц, вслѣдствіе злоупотребленія своой 
свободой, подпали проклятію, которое впервые опредѣлено *) для 
діавола п ангеловъ его и которое состоитъ въ уготовали имъ 
вѣчнаго огня—мѣста вѣчнаго мученія. Злоупотребленіе людей 
своеіі свободой влечетъ за собою рабство діаволу, а послѣднее 
присуждаетъ ихъ къ одинаковой съ нимъ гибельной участи. Вы
ше мы видѣли, какъ быстро и рѣшительно произойдетъ эта ги
бель нечестивыхъ людей на страшномъ судѣ, вслѣдъ за погибелію 
діавола п орудія его—антихриста; не смотря на. эту быстроту 
осуществленія приговора надъ грѣшниками, Господь говоритъ 
имъ на послѣднемъ судѣ: „идите отъ женя проклятые*, не гово
ритъ идите отъ Отца, ибо не Онъ проклялъ ихъ, но собствен
ныя ихъ дѣла... Уготованное діаволу гь ангеламъ его: пбо Я цар
ство готовилъ вамъ: огонь же не вамъ, но діаволу и ангеламъ 
его. Но такъ какъ вы самп себя вверглп въ огонь, το п вините 
въ томъ самп себя* 3).

Царство Оіца небеснаго, уготованное праведникамъ по силѣ 
Божественнаго предопредѣленія, а съ концомъ приговора на все
общаго судѣ дѣйствительно имъ предстоящее какъ жизнь вѣч
ная, равно какъ п огпь вѣчный, предстоящій въ видѣ вѣчнаго 
мученія неправедникамъ,—самп собою предполагаютъ особое со
стояніе и мѣстонахоясденіе для тѣхъ п другихъ людей послѣ все
общаго, послѣдняго суда. Такъ какъ переходъ въ это состояніе по
слѣдуетъ непосредственно п тотчасъ за тѣмъ рѣшительнымъ судомъ, 
который съ такою живостію и картинностію описанъ въ 25 главѣ 
съ 31-го ст. Евангелія Матѳея, то предполагать особый еще судъ 
надъ воскресшими пзъ мертвыхъ, въ то время какъ разсмотрѣн
ное описаніе суда касается только суда надъ лицами, до ж и вш и 

ми до 2-го пришествія Христа,—совершенно произвольно а). Та
кое пропзвольное предположеніе и возникло не иначе, какъ въ 
связи съ произвольно допущеннымъ мнѣніемъ о такъ называе
момъ хиліастическомъ царствѣ Христа на землѣ послѣ Его наки-

*) Іуды 6. Апок. 12. 8—9.
*) Такъ Златоустъ; ср. Ѳеофилактъ.
3) Противъ GrerlacL—a.

20
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пришествія ‘). Мысль о будущемъ царствѣ оправданныхъ на су
дѣ Бакъ мѣстѣ пхъ вѣчной жизни, равно какъ мысль объ огнѣ 
для закоренѣлыхъ грѣшниковъ, какъ средоточіи ихъ вѣчнаго 
мученія, иредносилась сознанію Нвз. священныхъ писателей безъ 
всякаго даже малѣйшаго представленія о какомъ-то среднемъ 
состояніи, тотчаст, же за представленіемъ Господа, пришедшаго 
на всеобщій судъ. Такъ Тайнозритель видитъ мимошествіе неба 
и земли отъ Лица сѣдяіцаго па престолѣ и велѣлъ за тѣмъ новое 
небо и повую землю 2), какъ совершенное п наилучшее состоя
ніе творенія—ούρανόν καινόν και γην καινήν, а не ѵеоѵ και νέαν—s), 
называемое ппаче царствомъ Божіимъ будущимъ иди будущею 
вселенною 4). Св. Ап. ІІетръ крайнимъ срокомъ грядущей, гроз
ной перемѣны съ міромъ назначаетъ день Господень, день суда 
и погибели нечестивыхъ 5). По взгляду Св. Ефрема Сирина, 
основывающемуся несомнѣнно на точномъ и подробномъ изуче
ніи Св. Писанія, мы на судѣ страшномъ будемъ стенать и жалоб
но плакать, когда увидимъ неизреченное небесное царство п так
же по другую сторону увидимъ открывающіяся страшныя муче
нія, по срединѣ же все естество человѣческое отъ прародителя 
Адама до рожденнаго послѣ всѣхъ; п всѣ поклонимся на лицо 
свое *).

Представленіе прославленнаго, блаженнаго состоянія п мѣсто
нахожденія праведниковъ послѣ всеобщаго суда находится во 
внутренной, неразрывной связи съ мыслію о всеобщемъ судѣ, 
какъ судѣ п надъ всѣмъ окружающимъ человѣка мірозданіемъ. 
Дѣйствительно, когда при второмъ славномъ пришествіи Христа 
прославится, освободится отъ всѣхъ признаковъ проклятія все 
истинное человѣчество, ото освобожденіе п прославлепіе должно 
будетъ перейти и па все видимое мірозданіе, какъ прямое слѣд
ствіе суда Всемірнаго Владыки Христа надъ міромъ. Окружающая

*) Противъ Eothc, Dogmatik. 2 Th. S. 81.
*) Апок. 20, 11. 21, 1.
s) Обстоятельное п живое различеніе понятій καινός π νέας съ отношеніемъ 

между прочимъ п къ пашому мѣсту см. С, Смириова: Фплол. аамѣтавія о Лан
кѣ Иовояав. Стр. 112—115.

*) Евр. 2, 5.
*) 2 Петр. 3, 7.
') Св. Ефрема Сирина слово 38. Ibid.
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человѣка природа, какъ послѣ человѣка подвергнулась рабству 
тлѣнія u суеты, такъ послѣ же человѣка получатъ п освобож
деніе отъ узъ этого рабства. Проклятіе надъ прпродою послѣ
довало послѣ проклятія надъ человѣкомъ, оно п снимется съ 
лея послѣ освобожденія человѣка. Отсюда весь видимый міръ 
въ конечной своей судьбѣ, какъ мы знаемъ п азъ вступленія 
къ этому изслѣдованію, пе прекратитъ своего бытія, а только 
испытаетъ дпвпое преобразованіе илн перерожденіе. Слова на
шего Божественнаго Учителя о томъ, что „небо и земля ыпмо- 
идетъ, словеса же мой не мпмондутъ" *) не составляютъ возра
женія протпвъ этого общаго понятія о міропреобразованіп, а 
есть только demonstratio а fortiori, т.-е., равносильны выраже
нію; „скорѣе небо н земля прейдутъ, чѣмъ мой слова0, ила, въ 
смягченномъ смыслѣ, равносильны выраженію св. Ап. Павла 
„проходить образъ міра сего“ г), т.-е. по контексту, ынмоидетъ 
настоящій его порядокъ, видъ в свойства, а не его, добавимъ 
отъ себя, сущность іілп субстанція. Послѣднее настолько же 
вѣрно н несомнѣнно, насколько твердо п неопровержимо то, 
что слово Божественной пстены  о прохожденіи неба п земли для 
насъ вѣрнѣе п несомнѣннѣе самой истины существованія неба 
ц земли.

Мысль о преобразованіп всего міра въ его конечной судьбѣ 
проходитъ чрезъ многія мѣста Св. Писанія Новаго а Ветхаго 
Завѣта; темное предчувствіе этой мысли замѣчается п въ са
гахъ древняго язычества; мудрецы языческіе п) (напр., Сенека) 
пытаются вывестп ее пзъ естественныхъ законовъ природы; средп 
всеобщей, безнадежной и неисправимой порочности людей онп 
находили утѣшеніе только въ древнемъ преданіи о близкой ги
бели міра. При разсмотрѣніи мысли о конечной судьбѣ міра въ 
Новозавѣтномъ Писаніи легко встрѣтиться съ такими мѣстами, 
па основаніи которыхъ въ древнее время Церковной Исторіи 
Оригенъ и Св. Григорій Нпсскій. въ средніе вѣка I. Скотъ Ерп- 
гена, въ новое вреыя Этингеръ, Неявенъ, Шлейермахеръ и др. 
утверждали ученіе о возстановленіи (апокатастасисѣ) вь буду-

') Мѳ. 24, 35 п пар.
·) 1 Кор. 7, 31.
*) Ср. Fr. Splittgerher, Toti, Fortleben. 4. Aufl. S. 237.

20*
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щемъ *) всей твари, не исключая п злыхъ духовъ, въ первобыт
ное блаженное состояніе. Къ мѣстамъ этимъ принадлежитъ рядъ 
библейскихъ свидѣтельствъ объ универсальностп п всеобъемле
мости Божественной благодати, какъ Римлян. 5, 18; 11, 26, 32. 
Ефес. 1, 10; Колос. 1, 16. 20. Св. Апостолъ Павелъ, особенно 
тщательно раскрывшій мысль объ универсальностп христіанства, 
въ двухъ послѣднихъ мѣстахъ своихъ посланій, говорптъ: „все 
и земное и небесное примирено чрезъ Христа съ Богомъ® п 
„все небесное и земное соединится подъ главою ХристоміЛ 
Если въ противоположность этимъ мѣстамъ Писанія находятся 
многочисленныя мѣста, свидѣтельствующія о „вѣчномъ наказа
ніи или мученіи грѣшниковъ н беззаконниковъ, о возрастаніи 
степени ихъ мученій изъ вѣка въ в ѣ к ъ т о  говорятъ, что подъ 
вѣками (вѣчностію) должно разумѣть здѣсь только времена міра 
п въ Писаніи есть даже свидѣтельство о „концахъ вѣковъ “. Со
отвѣтственно атому, подъ вѣчностію мученія грѣшниковъ должно 
понимать необозримо долгую продолжительность ихъ, а не вѣч
ность въ абсолютномъ смыслѣ слова; за это говоритъ н опредѣ
ленное выраженіе во многихъ притчахъ, что мученія въ темницѣ 
ада продолжатся до тѣхъ поръ, нока получится послѣдній ко
дрантъ s), чѣмъ прямо предполагается возможность исполненія 
послѣдняго случая.

Въ ряду догматическихъ основаній защитники апокатастаспса 
ссылаю тся на божественную любовь, неизмѣримо глубокую іі 
сильную, которая не можетъ терпѣть, чтобы видѣть погибель 
творенія внѣ царства славы и блаженства; иоэтому она изыщетъ 
новыя средства н спасительныя пути, чтобы и злѣйшихъ между 
тварями сатану п міръ демоновъ побѣдить іі спасти. Этого же 
требуетъ общій строй и гармонія вселенной, къ которой, какъ къ 
послѣдней своей цѣли, стремится развитіе ея. Накопецъ ясно, 
что вѣчная жизнь н блаженство вѣрующихъ послѣ страшнаго

’) О возстановленіи земли въ прошедшемъ на основанія Внт. 1 гл. 1 стих. 
впервые высказался англійскій геологъ Букландъ, а за нимъ нѣмецкіе бого
словы Курдъ, Вестермайеръ и Долить; но не въ строго библейскомъ смыслѣ. 
См. Православное Обозрѣніе 1886 № 8-й. Стр. 778 и д.

*) Апок. 14, 11. II дымъ мучепін ихъ будетъ восходить во нѣга вѣковъ.
3) Матѳ. 5, 2G; 18, 34. Кодрантъ отъ Лат. слова quandrans; Римская монета 

*/« гроша.
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суда нарушалось бы сознаніемъ, что многіе другіе люди, между 
которыми можетъ быть иного близкихъ друзей и родственниковъ, 
на вѣки отвержены и подвержены ужаснѣйшимъ мукамъ.

Однакоже сколъ ни пріятно для любвеобильнаго сердца ученіе 
о возстановленіи всего въ первобытную невинность и совершен
ство, всѣ приведенныя основанія при строгой ихъ оцѣнкѣ гово
рятъ вс за, а противъ указаннаго ученія. Ибо что касается сви
дѣтельствъ Св. Писанія Н. 3., говорящихъ объ универсальности 
и всеобъемлющей силѣ божественной благодати, то несомнѣнно, 
что понятіе „всѣ“ въ этихъ свидѣтельствахъ Писанія указываетъ 
на совокупность новаго человѣчества во Христѣ въ противопо
ложность древнему адамытскому; принадлежность къ первой со
вокупности людей обусловливается живою вѣрою во Хриета. 
Ибо н писаніе „всѣхъ затвори подъ грѣхомъ, да обѣтованіе 
(спасенія) отъ вѣры Іисусъ Христовы дастся вѣрующимъ1* ‘). 
Когда, далѣе, Ап. Павелъ говоритъ о примпреніи и возглавленіи 
во Христѣ всего, что на землѣ н на небѣ, то онъ подъ этимъ 
выраженіемъ разумѣетъ исключительно освобожденное человѣ
чество на землѣ и міръ ангельскій на небѣ за вычетомъ изъ 
сего всѣхъ обитателей ада. И если онъ въ посланіи къ Филип
пійцамъ а) учитъ, что и колѣна живущихъ въ преисподней пре
клонятся предъ пменемъ Іисуса и ихъ языкъ исповѣдь, что 
Господь Іисусъ Христосъ въ славу Бога Отца: то это относи
тельно обитателей преисподней удобно понимать такъ, что они 
вынуждены будутъ оказать почитаніе Сыну Божію Христу, бу- 
дучи побѣждены славою Его въ послѣдній день міра, а не такъ, 
чтобы съ этимъ необходимо соединялось истинное н спаситель
ное обращеніе ихъ ко Хрнсту. Припомнимъ, что еще при зем
ной жизни Хриета Спасителя демоны въ бѣсноватыхъ нерѣдко 
высказывали такое признаніе Его *). Перетолкованіе выраженія 
„вѣчность", въ нѣкоторыхъ мѣстахъ Писанія въ смыслѣ не
обозримыхъ пространствъ времени, сходныхъ съ Оригеновскимъ 
представленіемъ смѣны міровъ, мало пригодно въ виду много
численныхъ мѣстъ Новоз. Библіи — собственныхъ и образныхъ,

*) Галат. 3, 22.
*) Фялипіі. 2, 10; 11.
3) Мр. 1, 24. 34; 5, 7. Дѣли. 16, 17-18 .
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дающихъ несомнѣнное свидѣтельство о вѣчномъ п непрерывномъ 
продолженіи адскихъ мученій ’). Изъ класса этихъ мѣстъ нельзя 
не привести на память, вопервыхъ, словъ Господа а), заключаю
щихъ угрозу за грѣхъ противъ Духа Святаго, т.-е. за упорное 
сопротивленіе Его спасительной дѣятельности: причастные къ 
атому грѣху не могутъ получить прощенія ни въ этомъ вѣкѣ, 
нп въ будущемъ; а, вовторыхъ, словъ Апостола ®) объ отпад
шихъ отъ истинной вѣры Христовой, что для нихъ не остается 
болѣе жертвы за грѣхъ: но нѣкое страшное ожиданіе суда и 
ярость огня, готоваго пожрать противниковъ. Упоминаніе о по
слѣднемъ кондрантѣ во многихъ родственныхъ по содержанію 
притчахъ допускаетъ обыкновенно толкованіе: уплата грѣховнаго 
долга въ вѣчности уже невозможна, тѣмъ болѣе надо спѣшить 
воспользоваться въ настоящемъ земномъ бытіи возможностію къ 
мпру съ Богомъ чрезъ крестныя заслуги Христа; илп же нужно 
предположить время и возможность примиренія въ загробной 
жазнп, по молитвамъ Св. Церкви, до поры послѣдняго суда, но 
никакъ не послѣ, когда установится уже окончательное рѣшеніе 
и опредѣленіе участи каждаго пзъ насъ.

Догматическое основаніе ученія объ апокатастасисѣ, заимствуе- 
мое изъ представленія неисчерпаемой, всесильной любви Божіей, 
вызвавшей и въ началѣ Бременъ міръ къ бытію, не имѣетъ для 
насъ обязательной силы. Свягая любовь Божія заключаетъ въ 
себѣ и милосердіе и справедливость взаимно уравновѣшивающія
ся. Послѣдняя, т.-е. строгая справедливость Бога необходимо 
требуетъ безусловнаго отверженія закоренѣлаго грѣшника. При 
томъ же благодать Божія нпкогда не дѣйствуетъ такъ необоримо, 
чтобы всегда результатомъ своего дѣйствія имѣла обращеніе ко 
Христу даже закоренѣлаго грѣшника. Подобный образъ дѣйствія 
уничтожилъ бы главный принципъ человѣческой личности—спо
собность свободнаго самоопредѣленія. Эта способность есть слѣд
ствіе богоподобнаго нашего происхожденія и облика. Но къ сожа
лѣнію, отъ нея не закрыта возможность уклоненія отъ Бога и 
даруемаго Имъ спасенія, даже ожесточенія противъ божествен-

') Напр. Іоани. 8, 36. Мр. 9, 4 8 -4 8 . 2 Ѳес. 1, 8—9. Апок. 14, 10—11. 
■) Мѳ. 12, 31-32 .
3) Евр. 10, 26, 27.
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ной благодати и слѣдователь^ самоизбранія осужденія. Бы
ваютъ примѣры, что въ силу способности самоопредѣленія че
ловѣкъ противостоитъ до вѣка даже сильнѣйшимъ дѣйствіямъ 
любви, все болѣе и болѣе укореняется во злѣ, дѣлаетъ его для 
себя неизбѣжною, естественною необходимостію. При этомъ есть 
рѣшительная опасность, что такой человѣкъ злымъ направле
ніемъ воли перейдетъ крайнюю границу (terminus peremptorius), 
за которой невозможно уже ни истинное раскаяніе, ни обраще
ніе; такая граница по ученію Божественному полагается послѣд
нимъ ') (вторымъ) пришествіемъ Хрцста8). Понятно, какой участи 
заслуживаетъ злонамѣренный въ такомъ случаѣ человѣкъ на судѣ 
втораго пришествія. Относительно „гармоническаго заключенія 
міроваго развитія должно возразить, что таковое достигается и 
тогда, когда количество лпцъ (отпадшихъ ангеловъ и ожесточен
ныхъ людей) на страшномъ судѣ вслѣдствіе своей вины подверг
нется осужденію; такъ святая любовь Бога тогда находитъ свое 
удовлетвореніе, приведя по благодати пстинно вѣрующихъ къ 
блаженству, напротпвъ, закоренѣлыхъ грѣшниковъ по правосу
дію къ заслуженному осужденію. Наконецъ, что касается мысли, 
что блаженство праведниковъ должно нарушиться чрезъ пред
ставленія мученій многихъ ближнихъ, особенно родственниковъ, 
то на это возражаетъ Мюге s) „мы не можемъ быть болѣе со
страдательны п любвеобильны, чѣмъ Спаситель! Къ кому Самъ 
Богъ не можетъ имѣть состраданія, нотому чго въ некъ нельзя 
найти достойнаго любви, къ такому и мы не можемъ имѣть ни
какого состраданія. Чрезъ взглядъ на правый карательный судъ 
Божій, блаженство праведныхъ такъ же мало нарушается, какъ 
мало п Богъ чрезъ это въ своемъ неприступномъ свѣтѣ и блажен
ствѣ затемняется. Напротивъ праведники, какъ скоро ихъ взоръ 
устремляется въ смертную долину царства тьмы, получаютъ но
вое побужденіе къ восхваленію милосердія, которое ихъ спасло, 
равно какъ святой правды открывшейся къ отверженныхъПри- 
чемъ мы можемъ присовокупить, что п въ вѣчности имѣетъ зна-

*) См. 2 Кор. 6, 2. Евр. 4, 7, 11; 12, 15—29; 10, 25—31. 
а) Martensen, Dogmatik 286—289. S. S.
3) Muhe, Das enthoilte Gebeimnisz. S. Aufl. S. 158—159. (По Fr. Splittger- 

ber’y 831. S.).
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чете нравственное требованіе Спасителя къ своимъ ученикамъ, 
которое и будетъ безусловно исполняться праведниками въ томъ 
вѣкѣ: „кто любитъ отца иди мать болѣе Женя, ютъ не достоитъ 
Меня“ *). „И кто любитъ сына или дщерь болѣе Женя, тотъ не 
достоитъ Меня“. Такимъ образомъ праведные въ будущей вѣч
ной жизни при единеніи своемъ со Христомъ Спасителемъ мо
гутъ сказать: „кто мнѣ отецъ и кто мнѣ братъ? Да! Кто дѣ
лаетъ волю Отца моего небеснаго, тотъ мнѣ братъ, сестра и мать! ®). 
Плотская любовь и родство не будутъ имѣть значенія въ цар
ствѣ славы, развѣ только въ томъ случаѣ, когда они будутъ 
освящаться чрезъ общую любовь къ Спасителю.

Послѣ предложенной оцѣнки всѣхъ представленныхъ основа
ній ученія объ апокатастасисѣ несомнѣнно, что это ученіе, свое
образно рѣшающее вопросъ о будущей судьбѣ міра, не можетъ 
быть принято, й  намъ извѣстно, что δ-й Вселенскій соборъ въ 
431 г. по Р. X., несмотря на то, что ученіе о возстановленіи 
всего сущаго мѣстами проглядывало довольно сильно въ эсхато
логіи св. Григорія Нисскаго и потомъ у св. Грпгорія Богосло
ва 8), осудилъ торжественно это ученіе и тѣмъ въ общемъ но- 
дошелъ къ рѣшенію вопроса о міропреобразованін, согласному 
съ Богооткровенною истиною. Частныя черты ученія Новоза
вѣтнаго о міропреобразованін необходимо примыкаютъ къ мысли 
о главныхъ дѣйствіяхъ пакиирпшествія Господня.

Та сумма и сила зла, которая вызоветъ на свѣтъ явленіе ан
тихриста п въ лицѣ его найдетъ свое крайнее осужденіе и пол
ное пораженіе при славномъ явленіи Христа Судіи—Высочайшей 
Силы Добра н Любви,—должна будетъ наконецъ исторгнуться и 
изъ области всего видимаго творенія. Такъ какъ сила зла по 
отношенію къ внѣ человѣческому творенію сказывается теперь 
разными внѣшними физическими разстройствами и внутреннимъ 
рабствомъ тлѣнію, то будущее исторженіе пзъ міра этой силы 
должно быть ничѣмъ инымъ, какъ совершеннымъ уничтоженіемъ

*) Мѳ. 10, 37; Ср. 34—39. Іук. 14, 26. 
а) Мѳ. 12, 48—50.
*) Св. Григоріи Богословъ не чуждъ былъ мнѣнія объ аповатастасиеѣ, хотя 

высказывалъ его менѣе ясно и рѣшительно, чѣмт. Григорій Иисекій. (См. 
Ultmann, Gregor н Nazianz. Gottia. 1866. S. 351 2).
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въ видимомъ твореніи тлѣнія и смерти съ ихъ горькими плодами. 
Апостолъ Павелъ ясно намекаетъ на это рѣшительное уничто
женіе въ мірѣ пагубнаго тлѣнія, когда говоритъ: „послѣдній же 
врагъ испразднится смерть* *). Послѣ того какъ всѣ демоническія 
силы осудятся и уничтожатся на послѣднемъ судѣ вмѣстѣ съ 
антихристомъ, произнесенъ будетъ окончательный приговоръ п на 
смерть, которая въ настоящемъ мѣстѣ посланія къ Коринѳянамъ 
олицетворяется подъ именемъ послѣдняго врага Христова, какъ 
нерѣдко и въ другихъ мѣстахъ Св. Писанія. Что подъ этою смер
тію нельзя разумѣть смерти духовной, видно какъ изъ понятія 
уничтоженія этоп смерти, такъ и названія ея врагомъ Христа. 
Смерть духовная, иначе называемая вѣчною погибелію, не уни
чтожится, останется на вѣки *); чрезъ нее вѣчно будетъ испол
няться осужденіе надъ врагами Христа и его царства; она, та
кимъ образомъ, послужить въ рукахъ Правосуднаго Бога сред
ствомъ къ отмщенію враговъ, п какъ такая, очевидно, сана не 
есть уже врагъ. Нельзя разумѣть здѣсь подъ уничтоженіемъ смер
ти воскресенія нехристіанъ — воскресенія вторичнаго, которое 
будто бы послѣдуетъ значительно позднѣе воскресенія праведныхъ, 
т.-е. христіанъ — воскресенія первичнаго 3). Апостолъ Павелъ 
училъ 4), согласно со Христомъ Спасителемъ, объ одновремен
номъ всеобщемъ воскресеніи всѣхъ людей. Въ воскресеніи мерт
выхъ такимъ образомъ не различается моментовъ совершенія это
го славнаго событія въ исторіи человѣчества предшествующихъ 
и послѣдующихъ. Отсюда является безспорнымъ положеніе, рас
крытое нами выше, что „послѣдній врагъ упраздните# именно 
тогда, когда не только воскреснутъ всѣ люди п содѣлаются не
тлѣнными, но и сана тварь свободится отъ работы истлѣнія въ 
свободу славы чадъ Божіихъ (Рпмл. 8, 21) 4).

Представленіе преобразованія и освобожденія міра отъ ига 
суеты и тлѣнія тѣсно связывается съ мыслію объ измѣненіи 
тѣлеснаго состава человѣка при иакииришествіп Христовомъ· 
Измѣненіе микрокосмоса необходимо и существенно отразится

*) 1 Кор. 15, 26.
*) Апок. 20, 14,
3) Такъ Меуег, Liitardt. и др.
4) См. объ этомъ подробнѣе въ предшествующей павѣ па стр» 220 и д.



— 306 —

и на макрокосмосѣ. Такъ какъ природа подвергнулась настоя
щему рабству тлѣнія невольно н сана но себѣ невиновна, то и 
ея измѣненіе пзъ настоящаго состоянія въ другое послѣдуетъ 
въ добрую сторону, совершится въ добромъ смыслѣ. Такъ учитъ 
Новозавѣтное Писаніе. По воззрѣнію того же Апостола Павла 
выходитъ, что „съ тѣломъ Адама въ болѣе широкомъ смыслѣ", 
т.-е., природою произойдетъ тоже, что каждый христіанинъ на
дѣется пережить въ своемъ личномъ тѣлесномъ составѣ. Апо
столъ языковъ будущее преобразованіе видимой природы, какъ 
единаго цѣлаго, сопоставляетъ съ ожидаемымъ каждымъ христіани
номъ индивидуальнымъ „άπολύτρυυσις τοΟ σώματος" ')■ Освобож
деніе тѣла нашего отъ тлѣнія совершится двоякимъ образомъ: 
пли путемъ воскресенія, илп путемъ измѣненія. Какое же пзъ 
этихъ двухъ дѣйствій проявится собственно ня мірѣ при его 
будущемъ преобразованіи? Намъ уже извѣстно, что Новозавѣт
ное Писаніе переходъ міра изъ теперешняго состоянія въ иное 
представляетъ въ сопровожденіи мукъ, мукъ самыхъ сольныхъ 
u тяжелыхъ, образомъ которыхъ могутъ служить только муки 
дѣторожденія, слѣд., мыслитъ этотъ переходъ какъ болѣзнен
ный въ высшей степени. Еслибы αλλαγή (измѣненіе) людей жи
выхъ при второмъ пришествіи Новозавѣтное Откровеніе пред
ставляло совершающимся посредствомъ огяя s), еслибы такимъ 
образомъ это будущее измѣненіе живыхъ людей имѣло болѣзнен
ный характеръ, то, безъ сомнѣнія, превращеніе міра въ будущемъ 
можно бы было, по Писанію, мыслить какъ αλλαγή въ своемъ 
родѣ. Мыслить преобразованіе міра аменио такъ тѣмъ болѣе было 
бы возможности, что самый міръ еще будетъ существовать, когда 
придетъ Господь снова, и между его настоящимъ п будущимъ 
образованіемъ не наступитъ для него никакого срединнаго смерт
наго состоянія. Но нельзя ли уже теперешнее состояніе міра 
признать состояніемъ смерти и тлѣнія, если сравнить это состо
яніе съ состояніемъ міра до паденія царя міра—человѣка? И не 
понимаетъ ли Св. Писаніе состояніе падшаго міра, какъ состоя
ніе именно смерти, когда говоритъ о подчиненіи міра суетѣ и

*) Макарія Μ. М. ІІравос.1. доги. Богословіе. Т. ІГ. 1867 г. 473 стр. 
»)Рим. 8, 23.
*) Каковую аыель усматриваетъ богословъ Рохе въ 1 Кор. 3, 13—15.
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тлѣнію? Если такъ, если настоящій міръ находится въ смерт
номъ состояніи, то будущее превращеніе міра будетъ вичѣмъ 
инымъ, какъ переходомъ міра изъ смертнаго состоянія въ без
смертное, будетъ своего рода воскресеніемъ міра. Resurrexit in 
eo (Christo) mundus, resurrexit in eo coelum, resurrexit in eo terra, 
говоритъ св. Амвросій *) Медіоланскій (IV в.).

Между тѣмъ какъ Св. Писаніе Н. 3., утѣшая сердце вѣрую
щихъ мыслію о будущемъ обновленіи п прославленіи внѣ чело
вѣческой природы — міра вмѣстѣ съ одновременнымъ воскресе
ніемъ и пзмѣненіемъ всего человѣчества при пакп при шествіи 
Христовомъ, говоритъ однакожъ о смерти второй, вѣчной поги
бели п адѣ *). На этихъ мрачныхъ, грозныхъ явленіяхъ и со
стояніяхъ будущаго, разсматриваемыхъ самихъ въ себѣ, Бого
откровенное Слово Божіе мало останавливаетъ вниманія; но 
рѣчь объ нихъ заходитъ каждый разъ, какъ они представляются 
внѣшнимъ выраженіемъ внутренняго безнравственнаго духовнаго 
состоянія п прямымъ слѣдствіемъ неумолимаго гнѣва Правосуд
наго Судіи. Разсматриваемые съ этой точки зрѣнія адъ и адскія 
муки представляются въ Новозавѣтномъ Словѣ Божіемъ спеці
ально „уготованными только діаволу и аггеламъ его“ s).

Злой духъ—діаволъ еще по первоначальной судьбѣ своей ни
спалъ изъ надмірнаго блаженнаго состоянія н увлекъ за собою 
сонмъ другихъ духовъ, выпавшихъ изъ состоянія непосредствен
ной близости и благоговѣйнаго отношенія къ Богу Премудрому 
и Всесвятому. Послѣдніе, т.-е. злые духи шеи демоны, извратив
ши свою первоначальную природу, посредствомъ свободнаго нрав
ственнаго самоопредѣленія, такъ далеко зашли по пути нрав
ственнаго зла, что оно преобразилось въ ихъ субстанцію, въ 
принципъ и мотивъ ко всякимъ дѣйствіямъ, исключающимъ даже 
малѣйшую тѣнь и возможность нравственнаго добра. Въ этомъ 
состояніи злые духи и самозаключились безвыходно и безпово
ротно; отчего и муки, имъ предопредѣленныя Провидѣніемъ, на
зываются вѣчными άϊδίοις, т.-е. начавшимися въ далекомъ прош
ломъ и продолжающимися въ неизмѣримое будущее.

‘) См. De fide resnrr. 2, 102; Ambrosii Opera. T. 6. Ed. Benedict. 
s) Апок. 20, 14.
*) Мѳ. 25, 41.
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Злые люди, хотя не духа злобы, однакожъ они могутъ въ 
своемъ безнравственномъ состояніи дойти до того, что для нихъ 
является рѣшительною невозможностію ни истинное раскаяніе, 
ни обращеніе на дуть добра и истины. Чтобы это понять, стоитъ 
только припомнить такія душевныя явленія въ нравственной 
области, какъ явленія привычки и явленія страсти. Привычка, 
образуясь отъ многократнаго новторенія какого-либо дѣйствія, 
обращается во вторую природу; человѣкъ, приставшій къ дур
нымъ, разслабляющимъ привычкамъ, является въ глазахъ нашихъ 
дурнымъ, безнравственнымъ. Еще большее тпранническое дѣй
ствіе и вліяніе на человѣка имѣютъ явленія страсти: она иногда 
подчиняетъ себѣ человѣка такъ, что онъ нерѣдко не въ состоя
ніи уже отъ нея освободиться, такъ какъ для этого освобожде
нія человѣку требуется большая сила воли, способная произ
вести въ немъ коренной переворотъ: въ состояніи страсти грѣхъ 
составляетъ страшную силу въ человѣкѣ, необходимо вызываю
щую его на грѣховную дѣятельность; частные виды грѣха явля
ются тогда въ человѣкѣ выраженіемъ внутренняго безнравствен
наго расположенія, враждебнаго добру п исключающаго возмож
ность нравственнаго самоуправленія. Люда съ злыми грѣхов
ными привычками и страстями являются подобными демонамъ: 
сели тѣ въ своемъ безнравственномъ развитіи дошли до такой 
степени нравственнаго паденія, что для нихъ невозможно уже 
исправленіе и спасеніе u ихъ удѣлъ—вѣчныя муки, то и не
счастные люди, рѣшительно извратившіе свою духовную природу 
u за предѣлами гроба развивающіе сбои дурныя качества и  

расположенія, но приговору Всемірнаго Судіи также опредѣлены 
будутъ на вѣчныя муки. Представленіе о тѣхъ грѣшникахъ, ко
торые совершаютъ преступленія не по суровой ожесточенности 
сердца, а по минутному увлеченію и слѣпому заблужденію, отъ 
которыхъ, слѣдов., не закрыта возможность раскаянія, исправле
нія жизни (таковы напр. благоразумный разбойникъ, св. Марія 
Египетская, Моисей Муринъ) не можетъ служить возраженіемъ 
противъ мысли о вѣчныхъ мученіяхъ великихъ нераскаянныхъ 
грѣшниковъ. Незавпсимо отъ этого возраженія противъ вѣчности 
мученія грѣшниковъ, имѣющаго чисто наглядный смыслъ, при
водятъ и другія соображенія теоретическаго свойства противъ 
вѣчности мученій грѣшниковъ. Прежде всего, говорятъ, эпитетъ
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„вѣчный* не всегда имѣетъ въ Новозав. Бпбліп свое собствен
ное п буквальное значеніе. I. Христосъ обѣщалъ вѣчную жизнь 
только тѣмъ, кто съ живою вѣрою п твердымъ упованіемъ прі
емлетъ Его святую плоть и кровь въ таинствѣ св. Евхаристіи ')· 
А между тѣмъ и невѣрующіе и незнающіе Бога и Духа благодати, 
по словамъ Христа же 2), будутъ также имѣть жизнь вѣчную. Про
тивополагая эту вѣчную жизнь закоренѣлыхъ грѣшниковъ жпзпп 
вѣчной праведниковъ, соединенныхъ нравственно со Христомъ, 
съ необходимостію умозаключаютъ, что Самъ Христосъ вѣчную 
жизнь понпмаетъ не какъ жизнь безпредѣльную во временп, но 
какъ жизнь качественно опредѣленную въ томъ или другомъ 
смыслѣ. Съ этой точки зрѣнія п вѣчныя муки демоновъ, о ко
торыхъ свидѣтельствуется въ посл. Ап. Іуды 1, 6, нельзя пони
мать въ смыслѣ мукъ безконечныхъ, а только такихъ, которыя 
опредѣлены демонамъ только до суда великаго дня.

Далѣе возражателп протпвъ ученія о вѣчныхъ мученіяхъ грѣш
никовъ замѣчаютъ, что мысль о вѣчности мученій грѣшниковъ 
противорѣчитъ различнымъ мѣстамъ Св. Писанія. Во всемъ Н. За
вѣтѣ главною основною мыслію служитъ идея о Богѣ, какъ все
благомъ п любвеобильномъ Отцѣ,—идея, на которой не разъ п 
съ любовію останавливался и нашъ Божеств. Учитель I. Хрн- 
стосъ. Не противорѣчила лп бы этой идеѣ мысль объ опредѣле
ніи Богомъ неизмѣннаго наказанія грѣшнику на всю вѣчность, 
тѣмъ болѣе что п нравственное состояніе грѣшника нс всегда 
неизмѣнно? Моментъ смерти каждаго грѣшника,—даже велика
го,—имѣетъ роковое значеніе въ его внутренномъ нравственномъ 
настроепіп; грѣшникъ въ смертный часъ свой замѣчаетъ всю 
глубину своей грѣховности, воочію видитъ всю силу и цѣпу 
искупленія своего во Хрпстѣ Іисусѣ, преисполняется чувствами 
полнѣйшей преданности п безпрекословнаго послушанія волѣ 
Божіей (напр., Вольтеръ на одрѣ смертномъ). Могутъ лп поэтому 
наказанія въ жизни загробной для человѣка грѣшника быть ка
рательными на всю вѣчность? Не должны ли ояп бить только 
исправительными? Въ В. Завѣтѣ, гдѣ Богъ чаще представляется 
въ видѣ грознаго судіи, Онъ вели н наказываетъ человѣка за

1) Іоанн. 6, 64.
г) Мѳ. 12, 32.
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грѣхъ, то это дѣлаетъ не для удовлетворенія своей строгой прав
ды, жаждущей мщенія за непослушаніе, а единственно для блага 
же самаго человѣка, для его исправленія; посылая наказанія на 
грѣшнаго Израиля еще въ дохристіанское время, Богъ предпри
нимаетъ цѣлый рядъ чисто, отеческихъ средствъ для улучшенія 
будущей судьбы его. Можетъ ли Богъ въ Н. Завѣтѣ, гдѣ Онъ 
представляется преимущественно Богомъ любвп, посылать на лю
дей, хотя бы и грѣшныхъ, наказанія въ аду несмѣняемыя, чисто 
карательнаго свойства? Безчисленныя доказательства милосердія 
Божія и безконечныхъ совершенствъ Творца, находящіяся во 
всей Библіи п представляющіяся совершеннѣйшимъ идеаломъ 
для нравственной жпзнп п дѣятельности человѣка, не находили 
бы, полагаютъ, соотвѣтственнаго себѣ оправданія при допущеніи 
мысли о несмѣняемыхъ мукахъ грѣшниковъ, опредѣленныхъ по 
приговору того же Всесвятаго и Премудраго Бога. Наконецъ 
приводятъ опредѣленныя мѣста Св. Писанія противъ мысли о 
вѣчности мученій грѣшниковъ, какъ напр., слова пророка Іере
міи *), процитованныя св. Апостоломъ Павломъ въ посланіи къ 
Евреямъ: „я буду мплостпвъ къ неправдамъ людей п грѣховъ 
ихъ п беззаконій ихъ не воспомяну*. Въ томъ же смыслѣ ука
зываютъ на цитатъ изъ Евангелія отъ Матѳея, 9, 13; 18, 14. 
Продолжая еще рядъ основаній для мнѣнія, отрицающаго вѣч
ность мученія грѣшниковъ, приводятъ соображеніе, лежащее въ 
основаніи ученія о возстановленіи (апокатастаспсѣ) всей твари 
въ первобытное блаженное состояніе, это мысль объ общемъ 
строѣ п гармоніи вселенной подъ едпновластительствомъ Бо
жіимъ,—мысль, исключающую всякій признакъ языческаго ду
ализма между Богомъ п Его избранными п діаволомъ и сго жерт
вами.

Ученіе о смѣнѣ загробнаго существованія грѣшниковъ въ адѣ, 
или объ освобожденіп ихъ п соединеніи съ праведниками въ раю, 
по самопонятной причинѣ носитъ названіе идеальнаго апоката- 
стасиса. Но этотъ апокатастасисъ не можетъ быть допущенъ съ 
христіанской точки зрѣнія, какъ п апокатастасисъ универсаль
ный. Основанія перваго апокатастасиса не менѣе слабы и не
прочны, какъ и втораго.

') Іереи. 31, 34. С'р. Евр. 8, 12.



Какъ скоро мы говоримъ о мученіяхъ, какъ вѣчныхъ наказа
ніяхъ великихъ грѣшниковъ, то уже у насъ не можетъ быть рѣчи 
о прекращеніи плн смѣнѣ этихъ наказаній, иначе онп были бы 
ужс временными, но не вѣчными. Наименованіе вѣчный (αιώνιος) 
всегда сохраняетъ свое собственное значеніе въ устахъ Христа 
и Его Апостоловъ, т.-е., значеніе безконечнаго протяженія в е 
редъ. Говорится лп о вѣчной жизнп праведниковъ, подъ этимъ 
разумѣется безконечное продолженіе блаженства, упоминается лп 
въ Нзв. Писаніи о вѣчномъ огнѣ грѣшниковъ, подъ этимъ мы
слится безконечное пхъ загробное мученіе. Качественно же опре
дѣленная будущая жизнь блаженство иди мученіе достаточно 
обозначается однимъ словомъ ζωή жизнь пли απώλεια—погибель *). 
У Отцевъ Церкви Восточной (Іустинъ мученикъ, Василій Вели
кій) п Западной (Ириней епископъ Ліонскій) понятіе „вѣчный* 
постоянно употребляется въ собственномъ его значеніи.

Что касается идеи о Богѣ въ Н. Завѣтѣ, то дѣйствительно 
Богъ открылся въ Н. Завѣтѣ какъ верховная, безконечная лю
бовь въ фактѣ вольныхъ страданій п искупительной за грѣшный 
родъ человѣческій смерти Возлюбленнаго Сына Божія, Господа 
нашего L Христа; но безмѣрностію самой искупительной Гол- 
гофской жертвы въ то же время засвидѣтельствовано о безпре
дѣльномъ правосудіи Бога, потребовавшаго для удовлетворенія 
своей правды столь великой жертвы. Отсюда я Новозавѣтная 
идея благодатнаго спасенія, лежащая въ силѣ Креста Христова, 
необходимо предполагаетъ вѣчность мученія для тѣхъ, кон не 
знаменуются силою Благодатнаго искупленія. Это предположеніе 
сдѣлается горькою дѣйствительностію, когда Правосудіе Верхов
наго Бога откроется вполнѣ и исключительно на всемірномъ по
слѣднемъ судѣ, когда Богъ потребуетъ отъ человѣчества отчетъ 
о томъ, какъ оно, имѣя въ Новозавѣтное время высочайшій 
идеалъ добра для нравственнаго подражанія, воспользовалось 
плодамп искупительной жертвы Христовой. Посредническая, хо- 
датайствованная дѣятельность Христа на всемірномъ судѣ пре
кратится. При этомъ какъ нельзя лучите и болыпе откроется 
нравственное, духовное состояніе каждаго человѣка, У кого было 
отсутствіе способности къ воспріятію божественной благодати

„  311 _

4) Напр., Мѳ. 7, 1В, 14.
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искупленія, κτο значитъ безъ содѣйствія ея глубоко палъ въ 
нравственномъ отношеніп, сталъ безмѣрно грѣшенъ, тому іі бу
дутъ опредѣлены Правосуднымъ Судіею—Богомъ безконечныя 
наказанія н мученія.

Мысль, что наказанія всегда имѣютъ исправительный харак
теръ, не вѣрна дѣйствительности, й  пзъ современной жпзнп 
извѣстны случаи, когда нарушеніе закона наказывается незави
симо отъ цѣлей исправленія наказуемаго, устрашенія другихъ іі 
т. под. И древне-греческое сознаніе съ давнихъ поръ вырабо
тало два понятія для означенія наказанія: κολάΣειν наказывать 
съ цѣлію исправленія и тіцшреіѵ — наказывать съ цѣлію кары, 
мщенія. По отношенію къ злымъ духамъ илп къ безмѣрно грѣш
нымъ людямъ мыслимо только наказаніе Правосудія Божія какъ 
кара плп мщеніе за ихъ глубокое нравственное паденіе; а такимъ 
наказаніемъ и могутъ быть только вѣчныя мученія, въ собствен
номъ смыслѣ называемыя адскими.

Дальнѣйшее опроверженіе индивидуальнаго апокатастасиса на
шло себѣ мѣсто при критическомъ взглядѣ нашемъ на апоката- 
стаснсъ всего бытія, а потому мы здѣсь его и оканчпваемъ, пе
реходя къ дальнѣйшему рѣшенію вопросовъ, относящихся къ 
заключительной главѣ изслѣдованія.

Такъ какъ количество осужденныхъ на вѣчныя мученія оченг. 
велико: тутъ и діаволъ съ злыми духами и антихристъ съ своимъ 
лжепророкомъ, u грѣшники, осужденные приговоромъ Всемірнаго 
Судіи, и такъ какъ съ другой стороны сроки осужденія на этп 
муки различны (для діавола н аггеловъ его онп по опредѣленію 
Всесвятаго, Правосуднаго Бога наступили псперва), то весьма 
естественно ожидать, что тѣ мученія имѣютъ разныя степени. 
И дѣйствительно въ Св. Писаніи Іі. 3. находятся многія мѣста, 
въ которыхъ Отцы п учители Церкви усматривали мысль, что 
адскія мученія будутъ различны по своимъ степенямъ. Такъ, по 
изъясненію св. Василія Великаго '), приточное свидѣтельство 2) 
о томъ, что рабъ знавшій волю господина своего и не сотворив
шій по пей біенъ будетъ иного, а рабъ не знавшій η сдѣлавшій 
достойное наказаніе біенъ будетъ мало, означаетъ не копецъ, а

‘) Твор. Св Отецъ IX, 346 -Р>47.
2) Лука XII, 47. 48.
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разность мучепія. По словамъ *) же блаж. Іеронима па текстъ 
Мѳ. 10, 15: „вели будетъ отраднѣе землѣ Содомской и Гоморрской 
въ день суда, нежели городу не принявшему Евангеліе, то ясно, 
.что различны наказанія для грѣшниковъ.

Внѣшнею стороною вѣчныхъ мученій грѣшниковъ въ аду яв
ляется огонь, илн огненное озеро съ состояніемъ второй смерти 
для осужденныхъ, о чемъ свидѣтельствуетъ Апок. 20, 14 п д.; 
ср. 21, 1—8. Относительно свойства огня этого озера, какъ 
среды вѣчнаго мученія грѣшниковъ, необходимость требуетъ 
замѣтить, что никакъ нельзя отрѣшиться отъ вещественности 
вѣчнаго огня, хотя эта вещественность и утончится соотвѣт
ственно тонкости и проницательности воскресшихъ нашихъ тѣлъ. 
Новозавѣтное Писаніе даетъ ясныя указанія на эту веществен
ность будущаго огня, представляя его, съ одной стороны, мѣ
стомъ мученія для грѣшниковъ, облеченныхъ плотію воскресе
нія, съ другой, указывая, какъ на подобіе ему и образецъ, на 
огнь Содома и Гоморры 2), или же называя геенною, .по нменп 
долины сыновъ Эннона въ Іерусалимѣ, въ которой поддерживался 
постоянно дѣйствительный огонь для очистки нечистота Не- 
смотря однако на свою вещественность, огонь будущихъ муче
ній будетъ рѣзко отличаться отъ теперешняго огня. Признакъ 
благотворности огня, никому теперь не безызвѣстный, въ томъ 
будущемъ огнѣ совершенно утратится, наяротивъ качества вре
да, испытываемаго теперь отъ огня—гибельный жаръ, противъ ко
тораго и современная наука и житейскій опытъ оказываются со
вершенно безсильными, возрастетъ въ своей степени п силѣ. 
Такъ, огонь вѣчныхъ мученій для грѣшниковъ не будетъ давать 
свѣта; почему мѣсто этихъ мученій называется „тьмою кромѣш
ною" или „внѣшнею*. Хотя смыслъ этого наименованія объ
ясняютъ и образно 3), однако нельзя отказать ему и въ нѣкоторой 
степени соотвѣтствія будущей горькой дѣйствительности для 
грѣшниковъ: наименованіе неугасимаго огня „тьмою кромѣшною" 
указываетъ на дѣйствіе давленія этого огня на грѣшниковъ не
проницаемою ничѣмъ пзвнѣ тьмою; это тѣмъ болѣе, что закоспѣ-

Commentar in Mattii. X, 
s) 2 Петр. 2, 6.
'0 Apx. Михаила, Тол. Ев. на Мѳ. 138 етр.

21
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лые грѣшники удалены будутъ отъ Истиннаго Свѣта и Жизни— 
Бога. Съ другой стороны, будущій, вѣчный огонь лишенъ будетъ 
такой теплоты, которая предохраняла бы отъ холода и цѣпенѣ- 
нія: осужденные на пребываніе въ вѣчномъ огнѣ испытываютъ 
скрежетъ зубовный—дѣйствіе чрезмѣрнаго холода. Бирочекъ на
званія будущаго огня,—среды вѣчнаго мученія грѣшниковъ— 
тьмою кромѣшною, геенною огненною, скрежетомъ зубовнымъ п 
т. д., св. Ефремъ Сиринъ 1) понимаетъ не только качественно, 
какъ названія тѣхъ или другихъ сторонъ или свойствъ огня вѣч
наго, но и количественно, видитъ такимъ образомъ въ названіяхъ 
будущаго карательнаго огня обозначеніе разныхъ степеней вѣч
ныхъ огненныхъ мученій. По словамъ св. Ефрема Сирпна тьма 
кромѣшная въ особой сторонѣ; геенна огненная—иное мѣсто; 
скрежетъ зубовъ—особое мѣсто и т. под.; на всѣ эти мѣста му
ченій распредѣлены будутъ несчастные, каждый по мѣрѣ грѣхо- 
паденій своихъ. Необыкновенная по своимъ свойствамъ п степе
ни дѣйствія вредоносная сила будущаго, карательнаго огня ука- 
зуетея также и въ названіи его вѣчнымъ s), неугасимымъ 3). 
Будущій огонь вѣчныхъ мученій станетъ жечь свою жертву, но 
не сожигать, сила его дѣйствія будетъ неослабна и непрерыв
на. По свидѣтельству М. Феликса (Н вѣка) въ Октавіп: будущій 
огонь дѣйствуетъ неугаспмо, онъ „urit et nutrit." 4), пли, какъ 
выражается Лактанцій (IV в.): „ одинъ и тотъ же огонь тою же 
самою силою и будетъ жечь нечестивыхъ п не сожигать и сколько 
будетъ отнимать у нихъ, столько и возвращать, и тѣмъ достав
лять себѣ самому пищу вѣчную8 s). Этотъ огонь въ своемъ дѣй
ствіи будетъ такимъ образомъ уподобляться тому баснословному 
коршуну, который клюетъ Титана, не умерщвляя его, какъ по
вѣствуютъ поэты. Страшное и ужасное дѣйствіе вѣчнаго огня 
тѣмъ будетъ сильнѣе, что ему будутъ соотвѣтствовать не только 
тѣ ила другія необычайныя свойства тѣлеснаго состава лицъ, 
воскресшихъ ддя осужденія, но и страшныя состоянія ихъ ду-

‘) См. Слово 37. Ioid. 18 и 38 стр.; ср, 890.
2) Мѳ. 24, 81.
8) Мр. 9, 33.
*) 34, 35: sapiens ignis membra urit et reficit; carpit et nutrit. M. Felicis: 

Migne. T. III, 348 p.
*) Div. inst. 7, 21. C. Lactantii opera omnia eil. 1824. Mosqua, p. 141.
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шевння. „Скорбь п тѣснота на вояку душу человѣка творящаго 
злое"—такъ отвлеченно указываетъ на душевное состояніе грѣш
никовъ св. Апостолъ Павелъ ’); образно же это состояніе Спа
ситель нашъ называетъ червемъ неумирающимъ 8) и плачемъ. 
Внутреннія мученія самоосуждающей совѣсти: безутѣшная глу
бочайшая скорбь п отвращеніе отъ грѣха, стыдъ, досада на са- 
ыого себя, сожалѣніе, томленіе—б о т ъ  характеристическія черты 
для обозначенія внутренняго, возбужденнаго и неудовлетворен
наго состоянія грѣшниковъ въ вѣчномъ огнѣ, образно указан
наго Спасителемъ и отвлеченно намѣченнаго св. Апостоломъ 
Павломъ. Отвлеченное пониманіе будущаго мучительнаго состоя
нія грѣшниковъ въ вѣчномъ огнѣ выражается и такъ, что зтотъ 
самый огонь,—что внутренно будетъ жечь грѣшника,—есть нн 
что иное, какъ грѣхи грѣшника 8). Такъ какъ при этомъ извѣст
ные грѣхи, какъ ваир., чрезмѣрнаго сладострастія п безгранич
ной роскоши обязаны своимъ возникновеніемъ тѣлу, то п съ 
этой стороны никакъ уже нельзя при мысли о вѣчномъ огнѣ 
мученій, какъ карѣ за упомянутые грѣхи, отрѣшиться отъ пред
ставленія вещественности н наглядной дѣйствительности этого 
огня, чѣмъ п объясняется вышеприведенное буквальное понима
ніе нѣкоторыхъ библейскихъ наименованій состоянія грѣшниковъ 
въ этомъ огнѣ.

Какъ бы мы впрочемъ нн представляли себѣ будущій вѣчный 
огонь вещественно иди отвлеченно и о сколъ великой силѣ п 
интенсивности его ни говорили, во всякомъ случаѣ никакъ нельзя 
согласиться съ извѣстною протестанскою теоріею о силѣ этого 
огня, будто онъ совершенно уничтожитъ грѣшниковъ путемъ му
чительныхъ п безпрерывныхъ страданій. Эта теорія предъявляется 
такими нѣмецкими богословами, какъ Ричардъ Роте, Вите и Вейсе. 
Они усматриваютъ основанія своей теоріи отчасти въ Св. Писа
ніи Н. 3., отчасти въ догматическпхъ и экзегетическпхъ сообра
женіяхъ. Изъ Новозавѣтной Библіи кромѣ извѣстныхъ 4) мѣстъ

*) Римл. 2, 9.
*) Мрк. 9, 44. 46.
3) См. R. П . Побѣдоносцевъ о подражаніи Христу Ѳомы Кемп. 1869 г. 52 стр.
*) Римл. 9, 22. 1 Ѳосс. 5, 3. 2 О ссс. 1. 9. ср. Мо. 7, 13. Ев. Іоапн. 3, 16. 

12, 25. 1 Кор. 1, 18 и д.
21*
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Η. 3. указываютъ на цитатъ Мѳ. 10, 28, по которому „тѣло п 
душа (безбожныхъ) должны быть погублены въ адѣ" и цитатъ 
Евр. 40, 26—26: „не остается болѣе жертвы за грѣхи, но нѣкое 
страшное ожиданіе суда и ярости огня готоваго пожрать про
тивниковъ®. Что касается до догматическихъ и экзегетическихъ 
соображеній, то думаютъ представители означенной теоріи, что 
безбожные и невѣрующіе, оторванные отъ существенной связи 
со Христомъ, источникомъ жизни и спасенія, должны будутъ 
погибнуть безвозвратно, а затѣмъ и то, что смерть вторая, упо
минаемая въ Апокалипсисѣ, есть полное духовно-тѣлесное уничто
женіе. Не говоря уже о томъ, что въ Новозавѣтной Библіи есть 
множество мѣстъ, говорящихъ о вѣчномъ продолженіи мученія 
и слѣдователь^ о несмѣняемомъ мрачномъ объектѣ мученія п 
побуждающихъ вышеуказанныя библейскія основанія разсматри
ваемой теоріи понимать переносно, самое слово погибель въ об
щемъ и обширномъ смыслѣ, какой мылится въ русской фразѣ: 
„просто погибель", и фактъ существованія злаго духа-діавола и 
сонма его аггеловъ внѣ связи и единенія со Христомъ даютъ 
право заключать и о безпрерывномъ существованіи безбожниковъ 
п невѣрующихъ въ вѣчномъ огнѣ. Тѣмъ болѣе такъ надо ду
мать, что заложенный глубоко въ образъ разумно-свободныхъ 
существъ отпечатокъ Божественнаго первоисточнаго начала жиз
ни—не утрачивается совершенно и безслѣдно даже въ безбож
никахъ и невѣрующихъ; н имъ предназначено вѣчное существо
ваніе; только ихъ вѣчное мученіе за теперешнее поведеніе и 
образъ дѣятельности заключается въ утратѣ собственно-человѣ- 
ческаго характера *) и того, что служитъ къ удовлетворенію 
разъ пріобрѣтенныхъ привычекъ и созданныхъ потребностей, 
такъ что по отношенію къ ихъ образу Самъ Богъ вездѣсущій 
является огнемъ поядающимъ. Огонь, принадлежащій вѣчности 
и имѣющій послужить внѣшнимъ средствомъ для безконечнаго 
наказанія и мученія великихъ грѣшниковъ и сонма демоновъ, 
проявится еще и во времени; онъ послужитъ въ рукахъ Прови
дѣнія, какъ нѣкогда вода, временнымъ средствомъ для очищенія 
и освобожденія міра, подпадшаго теперь игу суеты и тлѣнія, и

*) Ср. Fr. Splittgerber’3 „Eine biblisch-apologetisshe Erorterung. der ietzt. 
Diage des Mencben 1886. 8. S. 321—324.
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пріуготовленія міра въ достойное жилище праведниковъ. Если 
міръ, внѣчеловѣческая природа въ настоящемъ своемъ состоя
ніи подверглась атому игу не по своей винѣ и теперь, по сви
дѣтельству Ап. Павла, воздыхаетъ и болѣзнуетъ, но въ надеждѣ 
на грядущее освобожденіе, то и въ будущемъ подвергнется про
цессу огненнаго очищенія, соединенному съ необыкновенными 
колебаніями и потрясеніями въ своемъ теперешнемъ составѣ, но 
только временно. Нѣкогда въ прошедшемъ очищеніе міра по
средствомъ воды было выраженіемъ частнаго суда Божія надъ 
міромъ; очищеніе міра посредствомъ^ огня въ будущемъ явится 
выраженіемъ всеобщаго суда Божія. Христосъ Судія паки прі
идетъ въ огнѣ пламенномъ, при колебаніи небесъ, когда звѣзды 
спадутъ съ небесе и силы небесныя подвигнутся. Эти необычай
ныя явленія въ жизни міра будутъ знаменовать встрѣчу времени 
съ вѣчностію, когда при концѣ перваго явится Вѣчный Сынъ Божій 
Христосъ во славѣ, чтобы начать въ человѣчествѣ и мірѣ царство 
славы. Великія колебанія и потрясенія міра предварятъ еще 2-е 
славное пришествіе Христа, они будутъ муками, среди которыхъ 
возродится міръ новый. Общій объемъ, смыслъ и значеніе буду
щаго великаго колебанія въ мірѣ уясняетъ св. Ап. Павелъ въ 
посланіи къ Евреямъ *), а ближайшее его обнаруженіе и дѣй
ствіе—дѣйствіе огнемъ—указуетъ между прочимъ св. Апостолъ 
Петръ въ своемъ второмъ посланіи *).

Апостолъ Навелъ сопоставляетъ то, что въ концѣ вѣковъ про
изойдетъ со всѣмъ міромъ при послѣднемъ судѣ, съ тѣмъ, что 
уже было съ одною землею при Синайскомъ законодательствѣ. 
Пользуясь3мыслями Ветхаго Завѣта, Апостолъ говоритъ: „Его, т.-е. 
Господа гласъ тогда3) (при Синайскомъ законодательствѣ) поко
лебалъ землю, нынѣ же Онъ далъ 4) такое обѣщаніе: еще разъ 
поколеблю не только землю, но и небо". Все это свидѣтельство 
Апостола распадается на двѣ половины, рѣзко отмѣчаемыя дву- 
мя соотвѣтствующими частицами: „тогда“ и „ нынѣ “. Но вторая 
половина свидѣтельства не вполиѣ соотвѣтствуетъ первой. Аио-

‘) Евр. 12, 26. 27.
■) 2 Петр. 3, 10—13.
3) Исх. 19, 18; ср. Суд. 5, А. 5.
») Агг. Э, 6.
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столъ не выражается соотвѣтственно первой: „нынѣ же еще разъ 
поколеблетъ* и т. д., а помѣщаетъ слово пророческое, начиная 
его такъ: „нынѣ же обѣщалъ, говоря" и т. д. Основаніе такого 
несоотвѣтствія лежитъ, очевидно, въ томъ, что будущее колеба
ніе творенія, хотя и находится въ извѣстномъ соотвѣтствіи съ 
уже бывшимъ колебаніемъ земли при Синаѣ, но не въ полномъ: 
■гамъ при Синайскомъ законодательствѣ колебаніе было мѣстное; 
а будущее колебаніе при послѣднемъ судѣ будетъ всеобщее и 
поведетъ къ результату гораздо болѣе важному, чѣмъ при коле
баніи первомъ. Сравнивая Еврейское выраженіе пророческаго 
слова, которымъ въ настоящемъ случаѣ пользуется Апостолъ: 
„ани марьишъ эт-гашшамаимъ ве эт-гаарецъ“ съ пзреченіемъ 
пѣсни Девворы, говорящемъ о колебаніи земли при Синаѣ: „эрецъ 
рааша“, легко замѣтить, говоритъ Деличъ *), что колебаніе земли 
во время Моисея было только прообразовательнымъ (vovbxldli- 
cher) по отношенію къ тому болѣе сильному колебанію земли, 
которое послѣдуетъ въ концѣ Бременъ. Что синайское учрежде
ніе Царства Божія путемъ дарованія закона Божія имѣетъ отно
шеніе къ конечному завершенію п совершенію Царства Божія 
на землѣ—это несомнѣнно. Если въ жизни обыкновенныхъ, зем
ныхъ отношеній имѣетъ счастливый п вѣрный успѣхъ то, что 
совершается на законной, твердой почвѣ, то тоже имѣетъ зна
ченіе и ирпложеніе къ жизни и историческому пути Царствія 
Божія. Св. Ап. Павелъ это ясно сознаетъ, приводя пророчество 
св. пророка Аггея о будущемъ колебаніи земли; значимость ветхо
завѣтнаго пророчества онъ распространяетъ на настоящее, ново
завѣтное время; свѣтлому уму Апостола языковъ при этомъ ясно 
предносплось, что пророчество заключаетъ въ себѣ нѣчто, имѣющее 
цѣну п значеніе для новозавѣтнаго, настоящаго времени, и само 
получило бытіе изъ устъ Пророка во время послѣплѣннаго храма, 
слѣдовательно, какъ бы на границѣ ветхозавѣтнаго п новозавѣт
наго времени. Отношеніе событій того и другаго времени: синай
скаго учрежденія Царства благодати къ Новозавѣтному его завер
шенію св. Апостолъ выражаетъ словами; „еще разъ*. Пользуясь 
словомъ ветхозавѣтнаго пророка, Ап. Павелъ и образъ выраже
нія заимствовалъ у него же; кто не замѣтитъ гебраизма въ выра-

*) См. Delitzcli, Comm. z. Hebr. 1857. S. 658.
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женіи „Богъ далъ обѣщаніе", говоря: „еще разъ поколеблю" и т. д.? 
Еслп теперь Богъ еще разъ поколеблетъ не только землю, но и не
бо, поколеблетъ еще единъ разъ и слѣд., не болѣе; то, безъ сомнѣ
нія, колебаніе это будетъ послѣднее и рѣшительное: Творецъ измѣ
нитъ колеблемое въ твореніи до такой степени, что нечего и не 
для чего будетъ колебать послѣ. Поэтому н Апостолъ, поясняя 
приведенное пророческое слово, говоритъ: „слова „еще разъ" 
означаютъ измѣненіе колеблемаго, но какъ сотвореннаго, чтобы 
пребыло непоколебимое". Колеблемое, по Апостолу, для того и 
сотворено, чтобы пребыло непоколебимое, а не потому колебле
мое, пакъ сотворенное, подвержено колебанію, измѣненію ‘), 
чтобы пребыло непоколебимое. Понятіе тварностп не заключаетъ 
въ себѣ необходимо понятіе измѣненія. Тварное не потому со
творено, чтобы постигло его измѣненіе: въ началѣ было все 
„добра зѣло". Да и въ концѣ временъ новое небо п новая земля 
также будутъ въ нѣкоторомъ смыслѣ сотворены -); онп будутъ 
новыми твореніями на о снованіи древнихъ переплавленныхъ 3) 
ц однакожъ они будутъ неподвижными u неизмѣнными. Слѣдо
ватель^, и съ этой стороны видно, что въ одномъ признакѣ 
тварностп не заключается еще основанія къ измѣнчпвости и 
колебательиости. Апостольская мысль останавливается на измѣ
неніи „колеблемаго® не какъ на главномъ предметѣ вниманія. У 
Апостола главная задача въ томъ, чтобы позади быстро колеблю
щагося и сильно сотрясающагося въ бытіи представить непоко
лебимое п истинно неизмѣнное, присущее не только землѣ, но и 
небу. Усмотрѣніе такой мысли въ данномъ мѣстѣ у Апостола 
согласно со всѣмъ міросозерцаніемъ апостольскимъ. Извѣстно, 
что по Апостолу конецъ шестидневнаго творенія есть начало 
теперь наступившей и продолжающейся исторіи сотвореннаго, 
которая имѣетъ своею цѣлію конечную субботу и непоколебимый 
вѣчный покой *). Извѣстно, далѣе, по нему, что все небесное и 
земное создано іѵ χριστώ и εις χριστόν, т.-е., создано для того, чтобы 
во Христѣ соединиться для единаго блаженнаго п славнаго цар-

‘) Противъ Limemanu’a. 
s) Апок. 21, 5.
*) 2 Петр. 3, 12; сн. 13.
4) Евр. 4 гл.
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ства Божія *). Не близко ли къ этимъ мыслямъ Апостола пред
ставленіе, что Богъ измѣнчивое создалъ въ виду неизмѣннаго, 
присущаго атому измѣнчивому и колеблемому, а въ концѣ дол
женствующаго необходимо выгружаться? Къ атому конечному 
превращенію и обнаруженію природы сущаго принадлежитъ то 
напослѣдокъ имѣющее произойти колебаніе природы, о кото
ромъ говоритъ пророческое и апостольское слово. Небо и земля 
поколеблются, силы и законы теперешняго міра пзмѣнятся, но 
среди этихъ измѣненій и превращеній возникнетъ пзъ своего 
доселѣ скрытаго состоянія βασιλεία ασάλευτος а), новое устроеніе 
міра, соотвѣтственно имѣющему наступить новому порядку въ 
царствѣ Христовымъ.

Этому взгляду Апостола языковъ на возникновеніе „царства 
непоколебимаго" изъ доселѣ измѣнчиваго п суетнаго бытія со
отвѣтствуетъ п мысль естествознанія о разрѣшеніи всей вселен
ной въ одно безразличное н неподвижное бытіе, хотя и выражаю
щаяся въ болѣе мрачной и безутѣшной формѣ. Такъ извѣстно 
мнѣніе ф изи ко въ  Томсона и Клазіуса, по которому всѣ явленія 
въ мірѣ суть лпшь различные виды движенія, обусловленные 
неравномѣрностію того общаго движенія въ тѣлахъ, которое 
называется теплотою, и какъ это послѣднее непрерывно уравни
вается, то прп окончательномъ его уравновѣшеніи всякія явле
нія въ мірѣ неизбѣжно прекратятся и вся вселенная разрѣшит
ся въ одно безразличное и неподвижное бытіе 8). Въ томъ же 
смыслѣ объ измѣненіи въ существованіи настоящей солнечной си
стемы говоритъ Дюпре, пріобрѣтшій почетную извѣстность во фран
цузской академіи наукъ: „мы находимъ такія явленія, которыя со
вершаются безъ потери теплоты, и такія, которыя совершаются съ 
потерею теплоты. Въ первомъ случаѣ говорятъ, что разстояніе ос
тается неизмѣннымъ, вовторомъ утверждаютъ, что разстояніе умень
шается. А такъ какъ явленія, сопровождающіяся потерею те
плоты, происходятъ въ мірѣ постоянно или потому, что тѣла 
холодныя нагрѣваются насчетъ другихъ, илп потому, что вслѣд-

*) Еол. 1, 16. Еф. 1, 10.
*) Евр. 12, 28.
*І Эта теорія излагается у Гельмгольца въ ero „Populare 'wissenscbaftlicho 

Vortrage“. Са. ІІраБосл. Обозр. 1884. Янв. 116 етр.
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ствіе различія притяженія совершается постоянное измѣненіе 
формъ, причемъ происходитъ треніе и, слѣдовательно, потеря 
теплоты, то, несомнѣнно, разстояніе уменьшается постоянно... 
Совершенно справедлпво, что уменьшенія разстоянія, которыя 
стараются замѣнить гипотезей вѣчнаго круговращенія, чрезвы
чайно слабы, но съ теченіемъ времени накопляются, и нѣтъ со
мнѣнія, что астрономическія наблюденія, вели производить ихъ 
съ достаточною строгостію и довольно продолжительное время, 
обнаружатъ наконедъ въ полномъ свѣтѣ стремленія тѣлъ къ по
кою абсолютному или относительному *).

Св. Апостолъ Петръ, сопоставляя будущую катастрофу міра съ 
нѣкогда бывшимъ всемірнымъ потопомъ, говоритъ, что тогдашній 
міръ, при твореніи котораго Божіимъ словомъ вода имѣла весь- 
ма важное, служебное значеніе, погибъ, бывъ потопленъ водою, 
а нынѣшнія небеса п земля, содержимыя тѣмъ же словомъ, сбе
регаются огню на день суда *). Достонримѣчательно выраженіе: 
„нынѣшнія небеса п земля, содержимыя (τεθησαυρισμενοι) тѣмъ 
же словомъ®; оно значитъ: настоящія небеса и земля или весь 
міръ, какъ онъ въ своей совокупности нерѣдко на языкѣ Св. 
Писанія называется небомъ п землю, сберегаются промыслитель
ною силою творческаго слова, какъ нѣкое сокровище, имѣющее 
до времени въ глазахъ Божіихъ цѣну и значеніе и въ на
стоящемъ своемъ видѣ и состояніи. Лишь только эта сбере
гающая или охраняющая сила Божіяго Промысла по отно
шенію къ настоящему временному состоянію міра перестанетъ 
оказывать свое мощное дѣйствіе, какъ тотчасъ же обнару
жится такая сила огня, что обойметъ весь видимый міръ. Эта сила 
огня такъ же, какъ и сила воды, нѣкогда принимавшая служебное 
участіе при процессѣ творенія міра, опягь проявится при кончинѣ 
міра, какъ слѣдствіе живаго, непосредственнаго дѣйствія колеба
нія и движенія міра во всѣхъ его частяхъ. Бсли вѣрно совре
менное положеніе физики, что движеніе переходитъ въ теплоту, 
то всемірное движеніе тѣлъ міра,—возникшее вслѣдствіе того, 
что силы небесныя подвигнутся, т.-е., силы, опредѣляющія вза-

*) Каро „Матеріализмъ и наука" въ руеск. пер. съ франц. стр. 133—135.
*) 2 Петр. 3, 6. 7.
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шоотношеніе между космическими тѣлами, перестанутъ оказы
вать свое упорядочивающее дѣйствіе,—не должно ли произвести 
неизмѣримое количество теплоты, которое на высшей степени 
своего развитія обнаружится дѣйствіемъ огня? Это будущее про
явленіе огня, какъ очищающаго средства для міра, лежащаго 
во злѣ, тѣмъ для насъ понятнѣе, что тѣла міровыя, имѣющія 
придтп въ безпорядочное движете при концѣ міра—однивполнѣ 
считаются самосвѣтящимися, другіе же внутри себя заключаютъ 
огонь. Какъ тѣ, такъ и другія, при будущемъ столкновеніи съ 
землею, вызовутъ изъ нѣдръ ея массу огня, которая и въ на
стоящее время вулканическими кратерами пзвергается по мѣстамъ 
и понемногу пзъ внутренности земли.

Всеобщность дѣйствія огня при концѣ міра св. Апостолъ пред
ставляетъ со всею ясностію и полнотою, обозначая, что огонь 
при концѣ міра одно въ мірѣ сожжетъ и разрушитъ, другое же, 
что не горитъ, расплавитъ. Дѣйствіе огня, или, по наглядному 
выраженію Ефрема Сирина, „огненной рѣки* прострете отъ 
космическпхъ тѣлъ, видимыхъ на звѣздномъ небѣ, пдо простыхъ 
первоначальныхъ веществъ міра. извѣстныхъ подъ пмснемъ стихій. 
Небеса съ шумомъ, результатомъ необыкновеннаго средп нихъ 
движенія, мимо идутъ '); они среда объявшаго ихъ жара разрушат
ся ®); космическія тѣла, ихъ составляющія, распадутся. Этотъ гроз
ный языкъ Писанія па языкѣ науки, изучающей природу небесныхъ 
тѣлъ—астрономіи передается такъ: цѣлые міры п собранія міровъ, 
образовавшись въ началѣ бытія изъ безформеннаго п безвиннаго 
міроваго вещества, снова разложатся въ пространствѣ. Что ка
сается основныхъ стихій міра, которыхъ древняя физика насчи
тывала четыре, то и онѣ подпадутъ также грозной перемѣнѣ ихъ 
теперешняго взаимнаго состоянія. Стихія огня выдѣлится и возь
метъ верхъ надъ прочими стихіями, какъ это видно пзъ всемір
наго распространенія и дѣйствія ея въ концѣ міра. Стихія воз
духа обнаружится въ бурномъ дыханіи, или шумѣ, необходимомъ 
спутникѣ необыкновеннаго движенія небесъ. Вода отъ огня пре
вратится въ паръ, земля же и всѣ на ней дѣла, т.-е., продукты

') 2 Петр. з, іо.
s) Ст. 12,
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органической жизни отъ того же огня разрушатся ‘). Общее же 
слѣдствіе такого огненнаго переворота въ мірѣ не уничтоженіе 
стихій міра, а только коренное измѣненіе ихъ теперешнихъ от
ношеній п состоянія. Объ уничтоженіи міра Ап. Петръ не гово
ритъ ни единымъ словомъ; глаголы, которые онъ употребляетъ 
въ рѣчи о будущемъ великомъ переворотѣ міра: „παρελεύσονται— 
прейдутъ“, „λυθήσονται—разрѣшатся", „τήκεται—растаютъ", озна
чаютъ только измѣненіе настоящаго состоянія міра. То же пока
зываетъ п апостольское сравненіе будущей огненной катастрофы 
міра съ потопомъ: при потопѣ міръ не уничтожился, но только 
пзмѣнплся въ своемъ состояніи, хотя Апостолъ дѣйствіе сего 
измѣненія допотопнаго міра п выражаетъ сказуемымъ: „погпбе— 
άπώλ€το“. Новое небо п новая земля, которыя произойдутъ вслѣд- 
ствіе измѣненія теперешнихъ отношеній между стихіям и  міра, 
называясь новыми—καινοί, т.-е., совершенными, характеризуются 
у Апостола еще однимъ положительнымъ, довольно знаменатель
нымъ признакомъ: удаленія съ будущихъ неба п земли неправды. 
Такъ какъ теперь зло, нестроеніе, направда вкрались въ самыя 
внутреннія отношенія частей міра, проникаютъ природу, под
вергшуюся суетѣ, всюду, то и процессъ будущаго преобразова
нія міра посредствомъ огня, по Апостолу Петру, можно пред
ставлять не иначе, какъ превращеніемъ стихій міра въ какую- 
то газообразную водяную массу—массу туманную, непроницаемую 
для свѣта, изъ которой всемогущая сила Божія возстановитъ но
вое небо п новую землю, на которыхъ будетъ обитать свѣтлая 
и чистая правда 2).

Міръ обновится изъ самого себя; онъ, по слову Св. Апостола 
языковъ, станетъ будущею вселенною 3). Мысль объ обновленіи 
міра пменно посредствомъ огня, строго проведенная и ясно вы
раженная въ Св. Писаніи, проглядываетъ п въ языческомъ міро
созерцаніи и языческихъ сагахъ древности. Такъ ожиданіе уни
чтоженія видимаго міра и измѣненія его посредствомъ огня на
ходится уже въ Сивиллпныхъ книгахъ, у древнѣйшихъ грече
скихъ философовъ Гераклнта и у стоиковъ, которые по мѣрѣ

*) Ст. 10. ibid. 
*) Ibid., ст. 1В.
*) Евр. 2, 5.
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углубленія своего мышленія измѣненіе міра представляли себѣ 
какъ очищеніе и обновленіе *)· Изъ Отцовъ и учителей Церкви 
особенно у Тертулліана (западнаго церковнаго писателя конца 
II вѣка и начала ІІІ-го) развилась идея о великомъ міровомъ 
пожарѣ и предзнаменованіи его въ изверженіяхъ вулкановъ. „ Кто 
не согласится—взываетъ онъ, — что такое пламя будетъ пред- 
начатіемъ нѣкоего великаго и неизмѣримаго огненнаго вмѣсти
лища!.. Послѣ уничтоженія суетности, послѣ преобразованія это
го міра въ великій день спасенія—послѣдній и сокровенный, 
извѣстный только Отцу и однако подготовленный въ знаменіяхъ 
и чудесахъ, въ колебаніи элементовъ и народныхъ возстаніяхъ— 
послѣдуетъ измѣненіе святыхъ въ ангелоподобную природу п су
щество, и ихъ конечное принятіе въ небесное Царство. Ибо въ 
высшее небо нс войдетъ никто, кто, насколько эта земля суще
ствуетъ, такъ-сказать, въ ней скрытъ, п только съ этимъ совер
шеніемъ міра откроется для насъ царство небесное" ')■

Это царство небесное, какъ можно судить, по характеристи
ческому признаку, указанному для него у св. Ап. Истра, при
способлено будетъ вполнѣ для благочестивыхъ, оправданныхъ на 
послѣднемъ всеобщемъ судѣ. При услѣженной выше тѣсной связи 
понятія объ этомъ судѣ съ ученіемъ о проповѣданіи Евангелія 
Царствія въ мірѣ легко понять и объяснить внутреннюю связь 
между взглядомъ Писанія на будущій блаженный міръ, будущее 
состояніе праведныхъ, и ученіемъ его о принятіи проповѣдуема
го въ теперешнемъ мірѣ Евангелія Царствія съ его живыми и 
благими послѣдствіями. Если истина Евангелія даруетъ лицу, 
пріемлющему ее, истинную свободу,—силу дѣйствовать сообразно 
своему назначенію, опредѣляться собственными разумными само- 
движеніями, согласными съ волею и закономъ Божіимъ, то и бу
дущее царство новаго неба и новой земли, какъ полное осуще
ствленіе царства, проповѣдуемаго теперь Евангеліемъ, будетъ 
міромъ, соотвѣтствующимъ своей идеѣ, міромъ вполнѣ совершен
нымъ и независимымъ ни отъ какой внѣшней враждебной или 
принудительной силы; будущій міръ будетъ міромъ свободы въ 
лучшемъ значеніи этого слова. Но такъ какъ и въ этомъ буду-

') См. подробнѣе Обь этомъ въ исторіи души Schuberfa. 11 §. S. 76. 
г) Boliringer, Die Kircke Christi und ihre Zeugen, Bd. I. S. 868.
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щемъ свободномъ своемъ состояніи міръ не перестанетъ быть 
міромъ человѣка, то, значитъ, онъ будетъ имѣть свободу, нераз
дѣльно соединенною со славою человѣка *) по воскресеніи. Про
славленіе человѣческой тѣлесности въ будущемъ необходимо от
разится на прославленіи міра, такъ какъ самая эта тѣлесность 
заимствована пзъ внѣшняго міра.

Но эта свобода, это прославленіе міра въ будущемъ не исклю
чаетъ подчиненія его Христу и Богу; напротивъ,—если пропо
вѣданіе Евангелія въ современномъ мірѣ представляется какъ 
побѣдоносное шествіе Христа и Его слова противъ всего враж
дебнаго Ему въ мірѣ, то будущій міръ, какъ слѣдствіе осуще
ствленія проповѣди Евангельской, будетъ въ совершенномъ под
чиненіи у Христа и Бога; ничего враждебнаго Богу въ этомъ 
мірѣ правды не будетъ. Апостолъ Павелъ, сказавъ объ уничтоже
ніи послѣдняго врага Христова смерти въ будущемъ мірѣ, непо
средственно продолжаетъ: „вся бо покори подъ нозѣ Его“ 3). 
Здѣсь выраженіе „воя—πάντα* означаетъ именно весь видимый 
міръ, даже будущій, а не указываетъ только на всѣхъ враговъ 
Христа 3), о которыхъ рѣчь у Апостола въ стихахъ предшеству
ющихъ. Что таково значеніе словъ „вся бо покори и д.“ видно 
пзъ прямаго отношенія этого выраженія ко второй половинѣ 
8-го псалма, удѣ идетъ рѣчь о назначеніи человѣка быть госпо
диномъ надъ всѣмъ окружающимъ его міромъ. Такое славное 
изначальное назначеніе не можетъ исполнить человѣкъ падшій. 
Осуществить это представлено отъ Бога Отца Христу—Бого
человѣку 4).

Христосъ, какъ Сынъ Божій, сіяніе славы Бога Отца и образъ 
ипостаси Его, находится въ вѣчномъ, живомъ общеніи любви п 
существа съ Богомъ Отцомъ. Въ силу этого общенія, исключаю
щаго всякое отношеніе подчиненія, Христосъ и по покореніи 
Ему всего, и, такимъ образомъ, по достиженіи Имъ Своего вы
сокаго назначенія въ земномъ своемъ служеніи роду человѣче
скому снова подчинится Богу Отцу. Какъ нѣкогда Онъ хотя и

*) Римя. 8, 21.
*) 1 Кор. 15, 27. Ср. Евр. 2, 5. 
*) Противъ Меуег’а.
*) Евр. 2, 6—10.



— 326 —

Сынъ Божій, страданіями лавинъ послушанію *), такъ нѣкогда 
Онъ, хота п Самъ Сынъ, покорится 8) Отцу. Въ первомъ случаѣ 
имѣлось въ виду ходатайственное дѣло Христа, которое Хрнстосъ 
исполнялъ по благой и мплосердой къ бѣдному человѣчеству 
волѣ Бога Отца; вовторомъ случаѣ указывается на окончаніе 
Христомъ его святаго дѣла,—окончаніе, съ которымъ неразрывно 
мыслится прекращеніе посредническаго положенія Хрпста между 
Богомъ п міромъ п возвращеніе Христа въ то отношеніе къ 
Богу-Отцу, въ которомъ Онъ былъ дѳ своего въ мірѣ явленія 
въ качествѣ Ходатая. Смыслъ, въ какомъ мы понялп слова 
Апостола Павла: „Сынъ покорится^ оправдывается вполнѣ, еслп 
мы сопоставимъ s) по мысли этп слова со словамп того же 
Апостола въ 24-мъ стихѣ 15 гл. къ Коринѳянамъ.· „предастъ 
Царство Богу и Отцу", такъ какъ эти послѣднія слова, вели по
нимать ихъ о прекращеніи царствованія Христа, кожно правиль
но понимать только въ связи съ представленіемъ ходатайствен- 
ной дѣятельности Хрпста и возведенія Имъ искупленнаго чело
вѣчества п міра въ Царство славы въ общеніе прославленной 
ж и зн и  чрезъ удаленіе всего того, что теперь нарушаетъ гармонію 
и единство въ мірѣ путемъ широкаго распространенія и развитія 
началъ зла. Вмѣстѣ съ этимъ заключительнымъ и славнымъ дѣ
ломъ Христа въ исторіи бытія наступитъ тотъ нескончаемый пе
ріодъ въ жизни міра, когда „будетъ Богъ всяческая во всѣхъ" 4). 
Нельзя думать, чтобы Апостолъ въ этомъ положеніи выразилъ 
такую мысль, будто Богъ проникнетъ весь міръ своею сущностію, 
такъ что онъ совершенно исчезнетъ въ Богѣ, плп наоборотъ ®), 
ибо Апостолъ въ атомъ положеніи ясно различаетъ и отдѣляетъ 
отъ Бога то, въ чемъ Онъ будетъ всѣмъ. Не означаетъ выраже
ніе Апостола и того, что Богъ будетъ значить все для всѣхъ 
или между всѣми, ибо у Апостола поставлено не πα<τιν“, а „еѵ 
πασιν“ “)· Выраженіе „во всѣхъ—έν πάσιν“ должно понимать не

*) Евр. 5, 8.
2). ύττοταγήσεται, очевидно, въ среднемъ значеніи, а не страдательномъ, какъ 

думаютъ Meyer, Osiander.
*) Какъ Lange.
*) 1 Кор. 15, 28.
*) Протпвъ пантеистовъ. 
в) Противъ de Wette.
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о людяхъ только *) а о всемъ твореніи нли о будущей вселен
ной, Бакъ это несомнѣнно видно изъ „πάντα® въ предшествую
щемъ выраженіи „πάντα ύττεταΕεν υπό τούς πόδας αύτοΰ®, въ ко
торомъ „πάντα® встрѣчается въ первый разъ въ нашемъ мѣстѣ 
посланія п которое поэтому опредѣляетъ значеніе и объемъ 
всѣхъ послѣдующихъ „πάντα® п нашего „πασιν®. Опредѣленіе, 
такимъ образомъ, отношенія между Богомъ и преобразованнымъ 
міромъ въ разсматриваемомъ изречена Апостола Павла несо
мнѣнно. Каково же это отношеніе? Во всемъ обновленномъ тво
реніи, во всемъ освобожденномъ мірѣ Богъ будетъ всѣмъ—τα πάν
τα; ни одного двпженія въ этомъ будущемъ мірѣ, ни одного его 
явленія не будетъ безъ того, чтобы не обнаружилось въ немъ 
Божество; не будетъ въ этомъ грядущемъ мірѣ ничего, что было 
бы богопротивно или боговраждебно; напротивъ, все будетъ жи
вымъ выраженіемъ воли Божественной, святой п совершенной; 
все будетъ служить къ славѣ Божіей. Конечно, Богъ, какъ 
Творецъ, п теперь, при настоящемъ порядкѣ вещей, откры
вается въ мірѣ; Онъ даетъ знать въ мірѣ свою присносу- 
щую силу п Свое Божество *). Но въ будущемъ мірѣ, на но
вомъ небѣ и новой землѣ, гдѣ не будетъ никакого нестроенія п 
тѣни безпорядка, а всюду будетъ витать одна совершенная прав
да,—какъ присутствіе, такъ п дѣйствіе Бога станетъ выражаться 
полнѣе п совершеннѣе. Не нарушитъ степени этого выраженія 
совершенствъ Творца то, что при бобомъ порядкѣ вещей во все
ленной будетъ цѣлый міръ людей, осужденныхъ за грѣхи на вѣчное 
мученіе въ огнѣ. Уже по одному тому, что осужденные грѣшники 
осуждаются приговоромъ суда Божія, они поставлены въ извѣстную 
зависимость отъ Бога. Что касается послѣдующаго ихъ отношенія 
къ вездѣприсутствію Божію, то его можно сравнить съ извѣст
нымъ отношеніемъ разслабленныхъ и болѣзненныхъ членовъ ка- 
кого-либо организма къ свѣту п теплотѣ солнечной, оказываю
щимъ благотворное вліяніе на эти члены при здоровомъ ихъ 
состояніи. Оставленіе будущей сферы или области людей край- 
не-нечестивыхъ и силъ сатаническихъ внѣ всякаго отношенія и

’) Противъ Splittgerber’a, Ibid. 
s) Римл. 1, 20.
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зависимости отъ Бога ведетъ нѣмецкихъ богослововъ 1) къ дуали
стическому представленію будущей судьбы всего сотвореннаго. 
Но дуализмъ настолько чуждъ Новозавѣтному Писанію, что оно 
при описаніи будущаго міра правды не хочетъ оставить новаго 
неба и новой земли въ ихъ раздѣльности, по подобію теперешняго 
разобщенія неба отъ земли; но самое небо низводитъ на землю 8), 
илп сопреклоняетъ небо къ землѣ, а особое присутствіе Божіе 
на небѣ среда святыхъ, представляемое s) Апостоломъ Павломъ, 
при мысли его о Церкви торжествующей, подъ образомъ небес
наго Іерусалима, мыслитъ явившимся уже на землѣ подъ тѣмъ 
же самымъ образомъ 4). При этомъ весь физическій міръ по сво
имъ качествамъ и свойствамъ преобразуется совершенно, намекъ 
на чтЬ можно видѣть въ свидѣтельствѣ, по Апокалиптику, Слѣ
дящаго на престолѣ: асе нова вся творю" 5). Однако земля— 
это будущее блаженное обиталище царя природы—человѣка, это 
мѣсто, на которомъ были священные стопы Богочеловѣка, въ 
концѣ концовъ все-таки останется высшимъ п средоточнымъ пунк
томъ творенія, мѣстомъ непосредственнаго присутствія Божія 
внутри творенія ®).

При описаніи будущей вселенной, также какъ п при изобра
женіи первобытнаго творенія, останавливая главное вниманіе на 
землѣ, Новозавѣтное Откровеніе представляетъ ее блаженнымъ 
мѣстопребываніемъ праведнаго человѣчества. Черты изображенія, 
которыми оно при этомъ пользуется, частію напоминаютъ черты, 
которыми Бытописатель описываетъ рай7), частію сходны съ чер
тами 8), которыми восточное человѣчество привыкло выражать 
свои понятія о чарующемъ блескѣ и изумляющемъ великолѣпіи· 
Но тѣ и другія черты въ приложеніи ихъ къ описанію будущаго 
блаженнаго мѣстопребыванія человѣка, хотя черты частныя, слу-

') Напр., Martensen’a. 
sj Αηοκ. 21, 2., 9 и д. 3, 13. 
s) Евр. 12, 22.
*) Апок. 21, 2. 10. 11.
*) Anos. Iliid. ст. 5.
*) Ibid. 8 π 4 ст.
*) Апок. 22, 1. 2.
·) — 21, 11. 18 и д.
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чайныя, носятъ на себѣ однакоже печать постоянства и неиз
мѣнности.

По отношенію же собственно къ характеристикѣ Писаніемъ 
будущаго блаженнаго состоянія человѣчества въ обновленномъ 
мірѣ главная и общая черта— эта черта господства праведнаго 
человѣчества въ живомъ единеніи съ Богомъ изъ вѣка въ вѣкъ '). 
Какъ проявится это господство истиннаго человѣчества въ бу
дущемъ мірѣ, какъ оно выразится, когда Самъ Богъ явно и вполнѣ 
будетъ опредѣляющимъ началомъ всего, уясненіемъ этого мо
жетъ служить болѣе точное и полное опредѣленіе понятія еди
ненія истинно усовершеннаго человѣчества съ Богомъ, съ чѣмъ 
неразрывно связывается н свиданіе съ родственниками и вообще 
ближними, носящими Богоподобный образъ. Въ основѣ этого еди
ненія лежитъ единеніе вѣрующаго человѣчества между собою и 
со Своимъ Главою Христомъ. При этомъ истинное человѣчество 
или члены Церкви Христовой въ будущемъ блаженномъ состоя
ніи должны, по воззрѣнію Апостола языковъ, дойти до единства 
вѣры и познанія Сына Божія ®). Это единство окажетъ вліяніе 
на дарованія воскресшихъ и прославленныхъ вѣрующихъ, на 
силы ихъ познанія и степени ихъ совершенства. Праведные люди 
въ будущей жизни должны будутъ соединиться въ единствѣ вѣры 
и познанія Сына Божія, но вѣры не иервоначальной и основной, 
а уже славной п торжествующей, тѣсно граничащей съ полнымъ 
и совершеннымъ вѣдѣніемъ Сына Божія, тайны Его воплощенія, 
силы Его воскресенія и т. под. Общее обозначеніе будущаго 
блаженства человѣка, заключающееся въ признакѣ нравственна
го, тѣснѣйшаго единенія человѣка вѣрующаго и прославленнаго 
воскресеніемъ со Христомъ и Богомъ Нзв. Писаніе то частнѣе 
живописуетъ различными образными чертами (напр. образомъ 
брачнаго пира 3), пиршества *), покоя на лонѣ Авраамовомъ s), 
наслѣдства *), достиженія вѣнца славы 7) и под.), то снова сое-

■) Апок. 21, 24; 22, 5. Ср. Рим. 8, 17. 29; 2 Тим. 2, 12. 
*) Еф. 4, 18.
3) Мѳ. 22, 2.
П 25, 1.
») Лук. 14, 1 3 -1 4 .
«) Кор. 8, 24. Еф. 1, 14. 18.
7) 1 Петр. 5, 4.

22
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линяетъ въ свѣтлой мысли о полномъ удовлетвореніи всѣхъ силъ 
души человѣческой, столь ненасытимыхъ н безпредѣльныхъ въ 
своихъ порывахъ и стремленіяхъ при настоящихъ, временныхъ 
условіяхъ жизни и дѣятельности человѣка. Такъ по отношенію 
къ познавательной нашей способности Писаніе Н. 3. свидѣтель
ствуетъ, что періодъ вѣры въ будущей блаженной жизни смѣ
нится для пасъ періодомъ вѣдѣнія J); всякое частичное, отры
вочное, яко зерцаломъ и въ гаданіи, познаніе прекратится. 
„Иннѣ познаемъ отчасти, ио частямъ, отрывочно, видимъ, яко 
зерцаломъ п въ гаданіи,—видимъ какъ бы чрезъ темное оконное 
стекло древнихъ, познаемъ гадательно, посредственно, по заклю
ченіямъ изъ дѣлъ Божіихъ а), пли Его слова 3) тогда же узримъ 
лицомъ къ лицу, узримъ прямо и близко, узримъ Бога 4) н Хриета 
Его, а въ Немъ и чрезъ Него н все обновленное твореніе, по
знаемъ такъ, какъ познанъ каждый отъ Бога 4). И это тѣмъ 
болѣе, что п все обновленное твореніе придетъ въ ту гармонію 
п единство, въ какой оно было первоначально создано. Тогда 
разрѣшатся для человѣчества всѣ его міровыя тайны и загадки, 
въ сферѣ его знаній наступитъ примиреніе всѣхъ противополож
ностей, явится неисчерпаемое разнообразіе въ совершеннѣйшемъ 
единствѣ. Но такъ какъ каждый воскреснетъ въ такомъ обликѣ 
своихъ силъ и способностей, въ какомъ рожденъ и развился въ 
здѣшней жизни, то значитъ въ будущей вѣчной жизни познаніе 
у людей праведныхъ будетъ различно по степени и силѣ, какъ 
и теперь различается въ мірѣ свѣтлыхъ ангеловъ, но не по 
образу своего совершенія или осуществленія. Познаніе всѣхъ 
людей праведныхъ и блаженныхъ въ вѣчной жизни будетъ пол
ное и совершенное,- обновленное твореніе будетъ постигаться 
во всемъ многообразіи, высокой красотѣ и удивительномъ по
рядкѣ, значитъ будетъ располагать наслѣдовавшихъ жизнь вѣч
ную къ высшей дѣятельности, т.-е. къ совершенному Богослу
женію, которое будетъ состоять, съ одной стороны, въ хвалѣ п 
благодареніи *) воскресшихъ къ Богу Отцу и Творцу, а съ дру-

*) 2 Кор. 5, 7.
-) 1 Рлмл. 1, 19—20.
3) 1 Кор. 13, 9 - 1 2 .  2 Кор. 5, 7.
*) 1 Іоанн. 3, 2. Анок. 22, 4. ср. Eu. Іоанн. 17, 24.
■·) Еф. 4, 13.
‘) Аиок. Іоан. 7, 10—12, 15.



гой, въ радостномъ исполненіи и послушаніи Его Святой Волѣ. 
при единеніи со Христомъ ’), Сыномъ Божіимъ и Искупителемъ. 
По отношенію къ жизни и дѣятельности нашего сердца въ буду
щемъ блаженномъ состояніи истинно вѣрующіе и благочестивые 
будутъ испытывать ничѣмъ не ослабляемое счастіе. Если прп 
настоящемъ земномъ бытіи мы должны испытывать борьбу въ па
шей нравственной жизни, предостерегать себя отъ неизбѣжныхъ 
погрѣшностей, искушеній и соблазновъ, то въ будущей, по уни
чтоженіи всѣхъ слѣдствій первороднаго грѣха, наше сердце чрезъ 
ближайщее общеніе п единеніе съ источникомъ блаженства Бо
гомъ будетъ испытывать несказанную вѣчную радость. По отно
шенію къ нашей доброй волѣ надо сказать, что она въ буду
щемъ блаженномъ состояніи нашемъ будетъ безпрепятственно 
располагать своей нравственной свободой. Никакихъ мрачныхъ 
нихъ проявленій души, граничащихъ съ понятіями дикаго про
извола и насилія, не будетъ. Тогда, естественно, и любовь, какъ 
выраженіе доброй воли и вѣрующаго сердца, начало которой еще 
въ здѣшней земной жизни, первообразъ же въ любви Сына Бо
жія къ Богу Отцу 8), достигнетъ высшей степени развитія, прп 
которой окажется въ состояніи разумѣть все богатство любви 
Божественной,3) постигать, что есть, по выраженію Апостола, ши
рота и долгота, глубина и высота ея 4). При гармоническомъ 
единствѣ и согласіи всѣхъ силъ человѣческаго духа естественно 
ожидать, что въ будущемъ праведники по мѣрѣ того, какъ бу
дутъ болѣе и болѣе созерцать и постигать умомъ совершенства 
и славу Божію въ обновленномъ мірѣ, они болѣе и болѣе бу
дутъ воспламеняться къ Нему любовію ®), болѣе и болѣе усо
вершаться въ безусловномъ повиновеніи Его святѣйшей волѣ п 
въ нравственномъ уподобленіи Ему: „Возлюбленные, говоритъ 
Іоаннъ Богословъ, мы теперь дѣти Божій, но еще не открылось, 
что будемъ. Знаемъ только, что когда откроется, будемъ подоб
ны ему, потому что увидимъ Его, какъ Онъ есть" *). Со стороны 
прославленной своей тѣлесности истинно вѣрующіе во Христа

*) Ев. Іо&а. 4, 84. G, 38.
-) Іоаоп. 17, 21.
*) 1 Кор. 13, 8.

Еф. 3, 18.
5) 1 Іоан. 3, 2.
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дойдутъ, какъ мы знаемъ, до прославленія, соотвѣтствующаго 
прославленію Хрпста по воскресеніи; на аллегорическомъ языкѣ 
Апостола языковъ это значитъ, что воскресшіе вѣрующіе достиг
нутъ „мужа совершенна, мѣры возраста исполненія Христова41 *). 
Со стороны нравственныхъ отношеній истинно вѣрующіе въ бла
женной вѣчности дойдя до полнаго п тѣснаго общенія въ Боже
ственной жизни будутъ участвовать въ Божественной славѣ— 
этомъ отличительномъ характерѣ жизни Божіей. Нося невидимо
му теоретическій отпечатокъ, наше участіе въ славѣ Божествен
ной будетъ въ Церкви торжествующей вполнѣ живое и дѣя
тельное. Созерцаніе Бога въ Его славѣ, а также п Христа Его, 
неразрывно связанное съ внутреннимъ духовнымъ общеніемъ п 
единеніемъ истинно вѣрующаго человѣка съ Богомъ въ Троицѣ 
сколько предполагаетъ извѣстную долю освященія человѣка 2), 
столько же и заключаетъ въ себѣ соотвѣтствующую долю вла
дѣнія славою Божественною, т.-е., подобнымъ Ей отблескомъ 
или сіяніемъ. „Праведницы просвѣтятся, яко солнце, въ цар
ствіи Отца ихъ® 3). Это не значитъ, что они будутъ свѣтиться 
точно какъ солнце. Но поелику не знаемъ другаго свѣтила, ко
торое было бы блистательнѣе солнца, то Господь употребляетъ 
образы для насъ извѣстные 4). Солнце извѣстно намъ какъ бла
готворное свѣтило, дающее намъ свѣтъ и теплоту, существенно 
необходимое въ жизни. ІІоэтому оно, какъ образъ, можетъ озна
чать будущее блаженное состояніе истинно вѣрующихъ во Хри
ста, происходящее необходимо отъ лицезрѣнія Истиннаго Свѣта 
Бога. Это блаженное состояніе праведниковъ будетъ настолько 
^стѣснительно и свободно, что будетъ возвышаться надъ грани
цами пространства и временп. И если въ Новозавѣтномъ Писа
ніи говорится о степеняхъ этого блаженнаго состоянія вѣрую
щихъ *), то это скорѣе нужно понимать въ качественномъ, чѣмъ 
количественномъ отношеніи. Будущее наше блаженное состояніе 
вполнѣ станетъ соотвѣтствовать Богоданнымъ силамъ и способно-

*) Еф. 4, 13.
*) Евр. 12,14.
·) Мѳ. 18, 48.
4) Т а и  св. Златоустъ, ср. блаж. Ѳеофилактъ Болгарскій. 
‘) ІІапр. Лук. 19, 17. 19.
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стамъ человѣчества и ихъ развитію въ здѣшней жизни. А потому 
н образы для обозначепія этого будущаго состоянія заимствуются 
отъ здѣшнихъ формъ бытія; говорится, что въ дому Отца Не
беснаго обителей иного суть ‘). Заимствованъ ли этогъ образъ 
представленія будущаго состоянія отъ мысли о великолѣпныхъ 
Царскихъ палатахъ, включающихъ въ себѣ покои не только для 
Царя и его непосредственно близкихъ, но и для всѣхъ призы
ваемыхъ,—иди же отъ радостнаго представленія храма Іеруса
лимскаго, богатаго своими пристройками—во всякомъ случаѣ мысль 
объ истинно нравственной свободѣ вѣрующихъ въ единеніи съ Бо
гомъ—Источникомъ Свѣта и жизни остается существенною чер
тою блаженнаго въ вѣчности состоянія вѣрующихъ праведни
ковъ. О строгомъ и точномъ выраженіи этой черты вѣчнаго бла
женства судить при современномъ, суетномъ состояніи міра труд
но: „ихъ же око не видѣ, п ухо не слыша и на сердце человѣка 
не взыдоша, яже уготова Богъ любящимъ Его“ 8).

0 Іоанн. 14, 2.
s) 1 Кор. 2, 9·
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Замѣченныя опечатки и недомолвки *.

Страи. Строки.
У. 13 снизу.

1 13 сверху.
2 4 11

— 5 п
3 6 7)
4 4 11

16 9 11
19 20 снизу·
24 3* п
2G 15 »
— 2* п
27 1 п
32 17 сверху·
33 7 V
36 11 п
41 6* снизу·
42 2 я
43 12 п
45 14 сверху·
47 18 п
48 10 71
51 10 п
51 4 п
52 9
53 1 п
— — снизу·
55 7 п
56 10 сверху.
57 8 V
60 15 У1
— 16 п
— 19 11

Напечатай и
о пакипрешествіи
прекрасные
приходы
землетрясенія
въ Раю, праотцамъ
возстановленія
вырыжающееся
занимается
Іоанн. δ, 4
именнно
Дѣли. 57, 30.
изъясненію
съ нимъ
о судѣ же
ея
Римл. 10.
„ітсф έαυτοΟ 
ветхозавѣтвыхъ 
который 
τό μηστήριον 
доселешнее 
какъ народа 
яликовъ 
въ ученіе
сличаются времена
шару,
видѣтъ
благовѣйнаго
стараться,
fJHei
Ы Σίών, 
άτ’ ούρανοΟ

Слѣдуетъ читать.
0 пакипришествіи 
прекрасныя 
природы 
землетрясенія,
въ Раю праотцамъ 
возстановленіе 
выражающееся 
занимается
1 Іоанн. 5, 4. 
именно 
Дѣли. 17, 30. 
по изъясненію 
съ симъ
о судѣ же, 
же
Рлмл. 10, 18. 
πα£ έαυτούς 
ветхозавѣтныхъ 
которое 
τό μυστήριον 
доселѣшпее 
какъ народа, 
языковъ 
въ ученіи
скончаются времена
шару
видѣть
благоговѣйнаго
стараться
rjSei
έκ Σιών, 
άττ’ ούρανοΟ

Звѣздочка означаетъ примѣчаніе,



Страи. Строки .

— 21 п

G1 6 снизу.
66 23 сверху.
— 5 еиизу.
67 17 сверху.
G9 13 »

73 3 п

75 12 п

7G 2 сппзу.
78 19 сверху.
79 18 »

81 8 »

83 3* снизу.
85 15 сверху.
— 2 епизу.
80 19 ?)

89 10 Р

— 2 спизу.
92 25 сверху.
93 2 спизу.

103 8 сверху.
107 G и

115 6* спизу.
118 G сверху.
120 2 »
121 15 )■>

122 1 п
.— 18 п

124 16 п

126 9 п
— 22 п

129 10 п

131 6 снизу.
134 12 сверху.
136 5* снизу.
158 1S сверху.
162 1 »

171 18 »
188 22 »
209 8 п
226 8 »
233 6 п
336 13 1)

Напечат ано .

Σιών έ ѵекеѵ
ο будущемъ
отиоснтсльпо
слыслѣ
заключить
Израль
обращеніе
яе прикатится
Ѳесс. 2, 11.
φίλαυτι
άττ€ΐυ6ΐς
£6σ€β€ΐας
Тим. 4, %
избраныхъ
зкѣ
„избранные41 
къ Тимоѳею 
Тим. 1, 12. 
зрѣль 
звѣря 
найдутъ
На отрицательный и
Ѳесс. 2, 5.
произвойдетъ
unus de hominibus;
состояніи,
составляя
самимъ
храмъ
πάσή
факировъ
прироры
безпокойной
οτόματος
1 Тим. 3, 7, 6, 9. 
πολιτικοί
свѣтлость душъ, сопро

вождается 
премыкающіе 
сопоставляется 
нѣдръ земли 
позднѣе 
άγγαγησόμεθα 
онн

Слѣдуетъ читать. 

Σιών ёѵекбѵ
0 будущемъ 
относительно 
смыслѣ 
заключить,
Израиль
обращенія
не прекратится
2 Ѳесс. 2, 11. 
φίλαυτοι 
άπειθεΐς 
εύσ€β€ίας
1 Тим. 4, 2. 
избранныхъ 
зіе
„избранные," 
къ Титу 
Тпт. 1, 12. 
звѣрь 
звѣря, 
найдутъ
Иа отрицательный
2 Ѳесс. 2, 5. 
произойдетъ
unus de hominibus,
состояніи
сопоставляя
самихъ
храмъ,
πάση
факировъ,
природы
безпокойной
οτόματος
1 Тим. 3, 7. 6, 9.
πολιτικοί"
свѣтлость душъ сопро 

воздается 
примыкающіе 
сопоставляются 
нѣдръ земли, 
позднѣе, 
άλλαγησόμ€θα 
они



Страп. Строки. Напечатано.
237 5 снизу. ядъ
263 1 сверху. показываюъ
— — » Божесттвеннаго

266 16 п всемірномъ
278 10 я міродержателямп
279 8 снизу. Κύροις
282 13 сверху. осужденію
285 1 » доказываетъ
310 5 снизу. идеальнаго
329 2* » Кор. 8, 24.

Слѣдуетъ читать. 
ядъ;
показываютъ
Божественнаго
всемірнымъ
міродержителямп
Κύριος
сужденію
доказываютъ
индивидуальнаго
1 Кор. 3, 23.
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