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                                                                                          Протоієрей Михаїл Кнігніцький
Законодавчі книги Старого Завіту
Починаючи вивчати священні книги Старого завіту, ми повинні в першу чергу довідатись, який смисл вкладається у словосполучення „Старий Завіт”. Отже, що таке „Старий Завіт”?

         Саме слово „завіт” ( євр. Berit,  гр. Διαυηνη,  лат. Testamentum) на мові Святого Письма і біблейського застосування, перш всього, означає відому постанову, умову, закон, на яких сходяться дві договірні сторони, а звідси уже цей самий договір чи союз, а також і ті зовнішні знаки, які служили його свідоцтвом і якби його печаткою. А так, як священні книги в яких подається цей завіт або союз Бога з людиною явились одним з кращих засобів його свідоцтва і закріплення у народній пам’яті, то на них дуже рано була перенесена назва „завіт”.
Така назва існувала уже в епоху пророка Мойсея як це видно з книги Вихід (24,7), де прочитаний Мойсеєм єврейському народу запис Синайського законодавства названий „книгою завіту” (по євр. Сефер хабберіт). Такі ж вказівки зустрічаються і в інших старозавітних книгах ( 4 Цар. 23,2;21; Сир. 24,25; 1 Мак. 1,57).

У Старому Завіті є також вказівка на Завіт Новий. У книзі пророка Єремії пишеться: „Ось прийдуть дні, - слово Господнє і Я створю з домом Ізраїля та з домом Юди новий завіт” (31,31). Після термін „Новий Завіт” неодноразово застосовувався як Самим Іісусом Христом, так і Його святими апостолами для позначення розпочатої історії викуплення роду людського: „Це є Кров Моя Нового Завіту, що за багатьох проливається на відпущення гріхів” (Мф. 26,28).
Відносно книг термін „Старий Завіт» веде свій початок від особливо ясного свідоцтва св.ап. Павла: „Та розум їх (юдеїв) засліпився: бо те саме покривало донині лишається не знятим при читанні Старого Завіту, бо воно знімається Христом” (2 Кор. 3,14).

У складі „Старого  Завіту” Православна Церква налічує 38 канонічних і 9 неканонічних книг.  Вони діляться на законодавчі, історичні, учительні і пророчі.

Єврейська Біблія ділиться на три групи: Закон (Тора), Пророки (Небіім) та агіографи (кетубіім).

П’ятикнижжя Мойсея. Закон (Тора).
Перші п’ять книг Старого Завіту, які мають одного і того ж автора – Мойсея, спочатку складали одну книгу, як це можна судити з книги Второзаконня: „Візьміть книгу цього закону й покладіть її з боку біля кивоту союзу Господа, Бога нашого; він буде там свідком проти тебе” (31, 26).
„Книгою закону”, або просто „Законом” ці п’ять книг іменуються і в інших місцях Старого і Нового Завітів (З Цар. 2,3; Цар. 23,25; Пс. 18,8; Іс. 5,24; Мф. 7,12;11,13; Лк. 2,22 та ін).

Але у рабинів уже з глибокої древності існувала інша, дещо своєрідна назва цього закону як „п’ять п’ятих закону”. Цим доказувалося як єдність П’ятикнижжя, так і те, що воно складалось з п’яти різних частин. Це п’ятичасне ділення, напевно, остаточно ввійшло в життя в епоху перекладу Сімдесяти, де воно одержало своє повне признання.

Це ділення сповна точне, так як, дійсно, кожний з п’яти томів П’ятикнижжя мають свої відмінності і відповідають різним періодам теократичного законодавства.

Так, наприклад, перший том представляє собою як би історичне до нього введення, а останній – служить очевидним повторенням Закону. А три інших томів являють собою поступовий розвиток теократії і пов’язаний з тим чи іншим історичним фактом, причому книга Левіт різко відрізняється від інших двох книг повною відсутністю історичного матеріалу.

Всі п’ять частин П’ятикнижжя мають свої назви, які в єврейській Біблії залежать від початків слів, а в грецькій, латинській, в слов’яно-руській та українській – від головного предмету їх змісту. 

Отже, приводимо назви книг у слов’янській Біблії, які після перейшли як до російського, так і до українського перекладів:

1. Бытие 
        -        Буття

2. Исход

-       Вихід

3. Левит 

-       Левіт

4. Числа

-       Числа

5. Второзаконие – Второзаконня.
Книга Буття містить в собі розповідь про походження світу і людини, універсальне введення в історію людства, вибрання і виховання єврейського народу в особах його патріархів – Авраама, Ісаака та Якова.

Книга Вихід докладно розповідає про вихід євреїв з Єгипту і одержання Синайського законодавства.

Книга Левіт спеціально присвячена викладенню цього законодавства у тих його частинах, які мають відношення до богослужіння і про левітів.

Книга Чисел дає історію мандрування євреїв у пустелі і про їх перепис.

І, нарешті, книга Второзаконня містить в собі повторення Мойсеєвого закону.

По своїй важливості св. Григорій Назіанзін назвав П’ятикнижжя істинним океаном богослов’я. І дійсно, воно являє собою основу фундаменту всього Старого Завіту на який опираються всі інші його книги. Слугуючи основою старозавітної історії, П’ятикнижжя являється базисом і новозавітної, так як воно розкриває нам план Божественного домобудівництва нашого спасіння. Тому-то Господь наш Іісус Христос  сказав, що Він прийшов виконати, а не порушувати закон і пророків (Мф. 5,17).

У Старому Завіті П’ятикнижжя займає цілковито те саме місце, що Євангеліє в Новому. Справжність і непошкодженість П’ятикнижжя свідчиться цілим рядом зовнішніх і внутрішніх доказів, про які коротко нагадаємо.
 Написав П’ятикнижжя Мойсей, бо він, за признанням самих крайніх скептиків, володів широчезною ерудицією і високою вченістю. Отже, навіть незалежно від натхнення, Мойсей справді був спроможний зберегти і передати те саме законодавство, посередником якого він був.

 Іншим вагомим аргументом справжності П’ятикнижжя являється загальна традиція, яка безперервно, на протязі цілих століть, починаючи з книги Іісуса Навіна (І, 7-8; 8,31; 23,6 та ін.),  проходячи через всі інші книги і закінчуючи свідченням Самого Господа Іісуса Христа (Мр.10,5; Мф.19,7; Лк.24,27; Ін. 5,45-46) одноголосно стверджують, що письменником П’ятикнижжя був пророк Мойсей. Сюди також можна приєднати свідчення самарянського П’ятикнижжя і багатьох єгипетських пам’яток.

Нарешті, яскраві сліди своєї автентичності П’ятикнижжя зберігає всередині самої себе. І по відношенні ідей, і по відношенні стилю, на всіх сторінках П’ятикнижжя лежить печатка Мойсея, тобто: спільність плану, гармонія частин, велична простота стилю, наявність архаїзмів, прекрасне знання Древнього  Єгипту – все це настільки сильно говорить про належність П’ятикнижжя Мойсею, що для сумлінного сумніву місця не залишиться.
Книга Буття.
Найменування книги. В слов’яно-руській Біблії перша книга Біблії носить назву Бытие, в українській - Буття. Це є буквальний переклад з грецької мови у тексті Сімдесяти - „Γενεσιζ”. У єврейському тексті ця книга написана першими словами її змісту: bereschit (у слов’янському перекладі -„в начале”). 
Походження і смисл найменування. Хоч заголовок першої книги має випадкове походження, проте воно дивовижним чином співпало з її істинним змістом і повне глибокого смислу. У книзі Буття багаторазово зустрічається синонім слова , яке перекладається як „походження”, – походження потомства. Під цією назвою у євреїв були відомі таблиці їх родословних, які по-суті склали їхню історію.

У книзі Буття не менше десяти раз ми зустрічаємо слова „походження”, „родовід”, а якраз:

– походження неба і землі (2,4);

– родовід Адама (5,1);

– житіє Ноя (6, 9);

– родовід синів Ноя (10,1);

– родовід Сіма (11,10);
– родовід Фарри (11,27);

– родовід Ізмаїла (25, 12);

– родовід Ісаака (25,19);

– родовід Ісава (35,1);

– житіє Якова (37,1).

Звідси виходить, що перша книга П’ятикнижжя – Буття є переважно книгою родоводів. Так що як грецька, так і слов’янська назви просто і доступно дають нам поняття про небо, як про родовідну світу і людини.

Що стосується розподілу книги Буття, то її можна розділити на дві далеко нерівні частини:

Перша – з 1 по 11 глави, які обіймають як би універсальне введення у всесвітню історію, бо стосуються початкових пунктів і моментів первісної історії всього людства.

Друга – з 12 по 50 глави дає історію тільки одного боговибраного єврейського народу в особах патріархів Авраама, Ісаака і Якова, а також Йосифа.

Єдність і справжність книги Буття доказуються перш всього аналізом її змісту. Глибоко вникаючи у зміст цієї книги, ми при всій її лаконічності, не можемо не помітити дивовижної стрункості і послідовності її розповіді, де одне витікає з іншого, де немає ніяких протиріч, а все находиться у повній гармонійній послідовності і доцільності плану.

Основною схемою цього плану служать  десять генеалогій, які об’єднують у собі певну кількість другорядних генеалогій.

Справжність (автентичність) книги. Її можна вивести як з внутрішніх, так і зовнішніх признаків.

1. Крім змісту і плану, важливе значення має мова книги, яка носить сліди глибокої давності, особливо біблейські архаїзми.

2. Згідність даних Біблії з природознавчими і давно-історичними фактами. По-перше, ассіро-вавилонських семітів, так званого, „халдейського генезису”, який дає багатий і повчальний матеріал для порівняння з біблейським текстом.

3. І, нарешті, книга Буття являється найдавнішим літописом світу і людства, який дає найбільш авторитетне рішення світових питань про походження всього існуючого. Книга Буття також має велике значення у питаннях релігії, моралі, культу, історії і, взагалі, у всіх сферах людського життя.
Первісна історія світу і людства (Буття, 1-11 глави).
 Вже з перших рядків Священного Писання Старого Завіту людина одержує інформацію про те, що Творцем світу являється Бог: „На початку сотворив Бог небо і землю” (Бут. 1,1).
 Для нас складає інтерес перші слова: „на початку”.
Святі отці пояснюють це двояким чином. Преподобний
 Єфрем Сірін говорить, що це проста хронологічна вказівка „на початок творіння видимих речей”, тобто творіння всього того, про що буде йти дальше мова у тексті книги Буття.

Інші: (Феофан Антіохійський, Оріген, Амвросій Медіоламський, Августин і ін.) говорять, що слова „на початку” таємниче указують про предвічне народження від Отця Другої Іпостасі Святої Тройці – Сина Божого, Яким і через Якого  було здійснене все створіння. І у святого апостола Павла у посланні до Колосянів пишеться, що „Ним (тобто Сином Божим) створене все, що  на небесах і що на землі, видиме і невидиме... Він є раніш усього і все Ним стоїть”  (1,16-17).

Ці два тлумачення можна об’єднати і бачити тут пряму вказівку на здійснення предвічних планів божественного світобудівництва на початку самого часу, або разом з початком часу.

Інше слово на яке треба звернути увагу – це слово „сотворив”. У єврейському тексті тут стоїть слово „бара”, яке по загальному віруванні як юдеїв, так і християн, переважно служить висловленню ідеї божественної дії, тобто творчої діяльності Бога, або творіння із нічого. Цим якраз заперечуються всі матеріалістичні гіпотези про світ, як про самобутню сутність: відкидаються також пантеїстичні гіпотези про те, що світ є еманацією або витіканням Божества.

Отже, слово „бара” указує, що світ є ділом рук Творця, Який закликав його з небуття до буття волею і силою Своєї Божественної всемогутності.

Про довготу днів. Ще один момент, який дуже важливий: це як розуміти дні творіння. Чи вони є звичайними астрономічними днями, чи це були астрономічні періоди, які тягнулися століттями-тисячоліттями?
Єврейське слово „йом” означає не тільки добу, але, взагалі, деякий обмежений відрізок часу більший від доби, або відрізок невизначеної тривалості. Тому мова в цьому місці Біблії йде, напевне, не про астрономічну добу. Християнська традиція, опираючись на слова Псалтирі: „Перед очима Твоїми тисячу років, як день вчорашній” (89, 5) схильна розуміти шість днів творіння як шість основних епох виникнення світу. Питання про довготу цих „днів” не несе в собі віронавчального характеру. Головне в цьому питанні зводиться до того, як про це свідчать більшість юдейських і християнських богословів, що Бог створив світ з нічого і удосконалював його на протязі шести відрізків часу, які названі „йом”. Це удосконалення полягало у перетворенні космосу, і нашої планети, а також у створенні все нових і нових видів живих істот, які б населили планету.

Але необхідно зауважити, що різні богословські школи у залежності від своїх поглядів на творіння підходили до питання про „йом” по-різному. Одні тлумачі розглядали „йом”, як певні періоди, у які відбулись ряд Божественних перетворень і які не можуть вміститися ні в який час у нашому земному розумінні. Інші ж вважали „йом” таким, що він повністю співпадав з земною буденністю часу, тобто з такими його відрізками, які відповідають добі, року, тисячоліттю і т.д. 
Побутує думка, що більшість древніх отців і вчителів Церкви вважали дні Творіння звичайними за протяжністю земними днями. Але це не так. Значна частина ранніх коментаторів і отців притримувалась значно, так би мовити, ширшого погляду на дні Творіння. Причиною цьому було те, що язичеський світ зустрів біблійні уяви, розповсюджені раннім християнством, уже маючи свої, достатньо розроблені античною думкою, ідеї і підходи, одні  з яких можна  умовно назвати „естетичним”, а інший „алегоричним”. 
„Естетичний” підхід у розумінні формування світу появився у античній філософській думці задовго до християнства. Уява про Бога-художника, який будує світ згідно з законами мистецтва, зустрічається уже у піфагорійців, Платона, стоїків, Цицерона і  в різних гностичних течіях. Така уява була використана християнськими апологетами. Тертуліан (+ бл. 220) порівнює процес Божественної творчості з роботою письменника, який спочатку визначає предмет описання, а уже потім описує. Так і світ Бог творив в тому ж порядку: „Спочатку, - пише Тертуліан, - Господь створив світ начебто з необроблених елементів, а потім зайнявся їх прикрашенням. Адже і світло Бог не відразу наповнив блиском сонця, і темряву не зараз же угамував приємним місячним сяйвом, і небо не зразу позначив сузір’ями і планетами.” 
 Отже Бог поступав як справжній художник, притому краса закінченого твору виникала не зразу, але поступово у процесі творчості під час якого безформна матерія перетворювалась у влаштований космос.
Також ще у язичестві виник метод, який  вважав „алегорію” як конкретний зміст міфологічно-поетичних текстів. Олександрійська богословська школа перетворила цей метод і використала його для прояснення духовного смислу окремих місць Святого Письма. Так у Мойсеєвій повісті про створення світу представники цієї школи бачили крім явного смислу, інший - більш піднесений. Оріген говорить: „Повість Мойсея містить у собі значно більше, ніж показує історична розповідь. А саме: вона заховує в собі величезний духовний смисл і під покривалом букви таїть глибокі і таємничі речі, хоч сама розповідь автора показує, що все видиме створено у певний час. Так у початкових словах Біблії мова йде не про твердь і сушу, але про те небо і землю, від яких  запозичили свої назви ці видимі небо і земля.” 
 
Отже слово „йом” олександрійські богослови тлумачили або інакомовно (алегорично), або піднесено, або розширено (естетично). Одні з них вважали процес Творіння несумісним з реальним часом, інші – миттєвим. Ще в дохристиянську епоху першої точки зору притримувався Філон: „Було би украй наївно думати, - писав він, -  що світ створений за шість днів або навіть за деякий час.”
 Іншу точку зору поділяв св. Афанасій Великий та інші богослови його школи. Зокрема святитель Афанасій писав: „ Кожна зірка і кожне велике світило явились не так, щоб одне з них було першим, а інше другим. Але в один день і одним велінням все було закликано до буття. Так був покладений початок чотириногим, рибам, тваринам і рослинам; так і рід людський створений по образу Божому”.

На відміну від олександрійських, сирійські богослови пробували дати критично реалістичне тлумачення Творіння світу. Тому вони нарівні з явними і  звичайними образами використовували природознавчі  уяви свого часу та намагались зрозуміти смисл деяких давньоєврейських слів, находячи їх значення у інших мовах Близького Сходу.
Погляд сирійських богословів можна сформулювати  словами преп. Єфрема Сиріна: „Ніхто не повинен думати, що шестиденне творіння являється іномовленням. Також не припустимо говорити того, що шестиденне творіння, як воно описане, сталося в одну мить, або говорити, що різні найменування цього описання нічого не означають чи під ними розуміється щось інше. Але необхідно знати, що як на початку створені небо і земля, так вони дійсно є небом і землею, а не щось під іменем неба і землі. Так і все інше, що створено і приведено до порядку після створення неба і землі, містить в собі не пусті найменування, але силі цих найменувань відповідає сама сутність створених єств.”

Отже, для Єфрема Сиріна  день Творіння – звичайний 24-годинна земна доба.

Певний синтез поглядів олександрійських і сирійських богословів знаходиться у кападокійських отців – святих Василія Великого
 і Григорія Ниського. Вони продовжили лінію сирійців у історичності біблійної розповіді, але відмовились від вимоги його буквального тлумачення. У цьому відношенні особливо необхідно виділити блаж. Августина – знаменитого вчителя Церкви 4-го ст. У своїй праці, присвяченій творінню світу, він старався, з одного боку, не спрощувати, а з іншого – надто не віддаватись алегорії, щоб не втратити смислу біблійної розповіді. Він вважав, що перш, ніж шукати алегоричний смисл, потрібно дослідити буквальний. Блаж. Августин вважав дні Творіння Божественними творчими днями, але „якого роду були ці дні, - писав він, - для нас дізнатись важно і навіть неможливо.”
 Подібної думки дотримувався святитель Феофіл Антиохійський. Він писав: «Ніхто з людей не може ні пояснити належним чином цього семидневного творіння, ні зобразити всього Домобудівництва його, хоч би мав тисячу вуст і тисячу язиків; навіть якщо б хто жив тисячу років на цьому світі, і тоді він не в змозі б про це сказати що-небудь достойним  чином по причині неперевершеного Величчя і за багатством Премудрості Божої, яка явилася в цьому семидневному творінні».
    
Олександрійські, сирійські, кападокійські богослови та блаж. Августин не вичерпали всіх богословських підходів до творіння світу. Подальший розвиток святоотецької думки про творіння світу втілився у працях візантійських богословів Максима Сповідника і Григорія Палами. Вони не написали спеціальних праць на тему Шестиднева, зате намагалися донести, як саме Господь здійснив діло творіння, але падіння Візантії і занепад загального рівня православного богослов’я не дали їм розвинутися.

 У 19 ст. виникло учення „матеріалістичного розуміння історії” і багатьом стало здаватись, що все у світі живе і рухається само по собі. При цьому Творець був виключений з картини світу. Але пройшов деякий час і ця наукова світлина  стала не такою привабливою. Зокрема вияснилось, що Вселена зовсім не вічна, а мала колись початок у часі. Виявилось, що планети, зорі, як і весь Всесвіт повстали не самі по собі, а живуть за рахунок розтрати первісного, так би мовити,  внеску організованості і енергії, які були закладені в них на початку часів. А у біології так і не одержано фактів, які б підтверджували еволюційних поглядів послідовників Дарвіна і взагалі стало ясно, що таке в принципі й неможливо. Природознавство  до цього часу не дало відповіді на питання, які стосуються появи світу і життя. Замість відповідей і дальше мусуються концепції сучасної науки, які так або інакше пропонують саморозвиток матеріальних форм. Найбільш характерним у цьому смислі являється посилання на всемогутній „Його Величність Випадок”, яким пояснюється  все – від утворення галактик, зірок, планет і до виникнення і еволюції живих істот. Такі концепції не потребують фактів, адже ніякими фактами не можуть бути ні доказані, ні спростовані. У підсумку будівля нинішнього природознавства опирається не на фактах, а на домінуючу у суспільстві матеріалістичну ідеологію та на духовні і психологічні сподівання сучасності. Тому у підручниках, у популярній і навіть науковій літературі,  як і раніше, висвітлюються виключно теорії, згідно з якими все оточуюче, та і ми самі, сформувались у результаті саморозвитку матерії.
 
Але ми повинні шукати істину. „Ми повинні шанувати текст книги Буття у такій мірі, - пише ієромонах Серафім Роуз, - щоб признавати, що він містить істину навіть незважаючи на то, що ця істина може нам здатись незвичайною чи нежданою. Якщо вона здається нам протилежною тому, що, як ми думаємо,  знаємо з науки, то давайте згадаємо, що Бог – Творець всякої істини і ніщо дійсно істинне у Писанні не може суперечити чому-небудь справедливо істинному у науці”.
 
Що ми маємо тепер у відношенні Шестиднева? 
У 70-х роках 20 ст. виник, так званий  креаціонізм. Це слово походить від латинського creation, що означає  „творення”, „будування”. Терміном „креаціонізм” називається чисто біблійний підхід, який вважає біблійну розповідь про творіння реальністю. Особливий внесок у розвиток сучасного креаціонізму зробив Генрі Моріс. Згодом креаціонізм завоював чимало прибічників серед різноманітних протестантських груп. Справедливо спростовуючи деякі міфи науки як, наприклад, дарвінізм, креаціоністи серйозно стверджують, що вік Землі і Всесвіту налічує всього 7-8 тисяч років. А день Творіння у них виміряється  земними 24-а годинами. Але такі твердження являються безгрунтовними і незадовільними ні з позиції богослов’я, ні з позиції науки.
Десять років тому появився так званий „православний креаціонізм”. Частина його послідовників об’явила буквальне прочитання Шестиднева єдино правильним, в якому, як вони говорять, „згода Отців”. Але, звичайно, що це не так. Бо узагальнена думка святих отців Церкви полягає „у признанні реальності створення Богом всього видимого і невидимого, признання, можна сказати, і історичності повісті Шестиднева”.

Справедливо критикуючи еволюціонізм, „православні креаціоністи” відкидають також і закони природи під час днів Творіння і до гріхопадіння. Всі ці дні Творіння, на їх думку, були суцільним чудом. Але цим вони суперечать і сирійській богословській школі, і св. Василію Великому. Зокрема св. Василій Великий говорить: „Тодішнє Слово Боже ... стало ніби-то якимось природним законом і залишилось на Землі і на прийдешні часи, сповіщаючи їй силу народжувати і приносити плоди”.
 Признавши все і вся у днях Творіння чудесним, теорії креаціоністів вивели Творіння за рамки історії, а тому розділення на дні виявилось безглуздим.

Закінчуючи підняту тему, необхідно відзначити, що це не рядове питання, бо кожне слово першої глави книги Буття несе в собі особливу вагу і тому важливо знайти правильний напрямок тлумачення. Тому і був зроблений короткий екскурс в історію пояснення днів Творіння, особливо у відношенні проблеми довготи днів. А щоб покласти край всяким спекуляціям і не до кінця опиратись на висновки людського впалого розуму, приведемо ще одну виписку з праці ієромонаха Серафіма Роуза, яка, як здається, допоможе нам дещо зрозуміти : „Не будемо захоплюватись спробами приблизно визначити, якими довгими були ці дні. Багато хто з фундаменталістів вважає своє тлумачення неповноцінним, якщо не признати того, що ці „дні” мали 24 години. Багато ж інших, які хочуть поєднати книгу Буття з сучасною теорією еволюції сподіваються, що ці дні тягнулись мільйони або навіть мільярди років, так щоб це узгодити з припущеннями, добутими геологією. Я думаю, і ми можемо про це сміливо сказати, що ні один з цих поглядів не попадає в ціль.”
 Тому «Древні образи й метафори не повинні стати на заваді осягненню істини про створення світу й людини. При цьому ми маємо пам’ятати, що мета біблейської розповіді – не дати наукові відповіді на питання про походження світу, а відкрити людині важливі релігійні істини й виховати її в цих істинах».
  
Про небесні світила. Світила були створені на четвертий день
. В Біблії не указується, що це були сонце, місяць, зорі. „І створив Бог два великі світила: світило більше – правити днем, а світило менше – правити ніччю, і зорі” (Бут. 1,16). «З чого ж створене сонце, – запитує святитель Іоанн Златоуст і відповідає: - з того ж  світла, яке було створене першого дня. Творець перетворив світло так, як було завгодно Його Всемогутності і Благості, і перетворив його у різні небесні світила. Першого дня Він створює  речовину світла, а тепер – сонце, місяць, зорі та інші світлі небесні тіла».
    
 Чому Мойсей не назвав світила? Євреї вийшли з Єгипту, де світила вшановувались як божества. І щоб відвернути почуття євреїв від такого шанування, Мойсей подає думку, що світила потрібні для того, щоб просто світити, служити людям у їх потребах. Творіння, отже, повинно служити людині, а людина повинна служити не творінням, не космосу, а Самому Творцеві. 

Для народних релігій характерне обожнення сонця. В ньому землеробські народи бачили джерело життя. Культ бога сонця – Ра – був надзвичайно розповсюджений саме в Єгипті, звідки Мойсей тільки-що вивів свій народ. Тому пророк вважає потрібним підкреслити, що життя і рослини на землі виникли раніше, ніж сонце. І що не сонце, але Бог являється справжнім Джерелом життя.

Про сьомий день. До сьомого дня Бог здійснив всі свої діла і спочив від них. „І благословив Бог сьомий день і освятив його” (Бут. 2,3)
. Пізніше, у Синайському законодавстві це лягло в основу святкування суботнього дня: „Пам’ятай день суботній, щоб святити його; шість днів працюй і роби в них всякі діла твої, а день сьомий – субота Господу Богу твоєму ...,  бо за шість днів створив Господь небо і землю, море і все, що в них, а сьомого для спочив...” (Вих. 20, 8-11).

У питанні, чи повинні ми, православні християни, додержуватись святкування суботнього дня, існують різні думки. Католики і більшість протестантів вважають, що святкування суботи перейшло на недільний день. „Адвентисти сьомого дня” та юдеї продовжують святкувати суботу.  Православна Церква святкує і суботу, і неділю, хоч неділю святкує урочистіше. У православному богослужбовому календарі субота і до цього часу, і так буде до кінця віку, вважається сьомим днем, останнім днем тижня. А неділя, внаслідок цього, стає першим, або восьмим днем – днем вічного Царства Божого. Таким чином, згідно з богослужбовою символікою, неділя виходить за рамки часу і з’єднується з „днем єдиним”, який стоїть на початку часів і з „днем восьмим”, який сповістить пришестя Царства Божого на землю у кінці часів
Родослов’я Адама. Про створення людини. Звичний ритм творіння як би переривається паузою: „І сказав Бог: створимо людину по образу Нашому і по подобі Нашій ... чоловіка і жінку створив. І благословив їх Бог: плодіться і множтесь, і наповнюйте землю, і володійте нею” ( Бут. 1,26-28).

„Створимо” поставлено у множині. „По образу Нашому, і по подобі Нашій”, - також у множині. На думку святих отців Церкви відбулась, так би мовити, творча рада Осіб
Святої Тройці про створення людини. Якщо інші створіння виникають через слово „хай буде ... і сталось”, то тут ми бачимо, що створення людини пов’язане з наданням їй особливих якостей, яких не мали інші створіння. Що це за особливі якості? По-перше, це створення по образу, який перш всього включає в себе свободу. 
Крім того, образ Божий в людині – це ті духовні якості її буття, які роблять її „подібною” до Бога і те, що людину відрізняє від решти світу. До них відноситься: розум, любов, мова, здатність до безсмертя, творчість, влада і перш всього – особистість. Людина є образом особистого Бога у невиразному світі.
 Наявність у людині образу Божого передбачає для неї можливість придбати і подобу Божу. Св. Іриней Ліонський пише, що коли Дух Божий з’єднується з душею, то людина робиться духовною і доскональною, тобто створеною по образу і подобі Божій. А якщо у душі не буде Духа, така людина залишиться душевною, плотською і значить недоскональною. Вона, як творіння, буде мати образ Божий, але подоби не матиме.
       

 Особливу увагу треба звернути на свободу людини. Треба сказати, що на світі зі створенням Богом людини появилось буття, яке не залежить від Бога! Бог як би обмежує Свою всемогутність, коли створює у бутті таку сферу, куди Він Сам не може ввійти без дозволу: „Це стою біля дверей і стукаю: якщо хто почує Мій голос і відкриє двері, то ввійду до нього і буду вечеряти з ним і він зі Мною” (Одкр. 3,20). Своєю рукою Бог створив у світі острівок, біля дверей якого Його воля завмирає в очікуванні, коли її туди  допустить людина. 
 Тому «Богу з самого початку було важливо, щоб людина діяла як свобідна істота. Бо в свободі, у свобідній самовизначеності людини і полягає вся суть людини. Без свободи людина була би тільки майстерним знаряддям Божим, яке Бог би підтримував і приводив у рух виключно Своєю силою і згідно Своїй волі. Таких знарядь у Бога в природі було достатньо, але людину Він наділив особливим статусом, коли дав їй свободу, щоб вона могла визначитися: за Бога вона чи проти Бога, за життя чи за смерть. Цей стан дуже почесний, але разом з тим дуже небезпечний. Тому Бог не просто заповідає Адаму: з усякого дерева в саду їстимеш; з дерева ж пізнання добра і зла не їстимеш, бо того самого дня, коли з нього скуштуєш, ти напевно (у слав’янському і російському перекладах – смертию) помреш» (Бут. 2, 16-17). Цим Бог дає людині задачу для її розуму і мотив для її волі, щоб не їла від забороненого дерева, бо того самого дня, коли скуштує з нього - вона помре  смертю». 

Отже, людина була створена такою, що в неї  було закладено прагнення стати подібною  Богу. Святитель Василій Великий одного разу сказав, що „людина – це тварина, яка одержала веління стати богом”.
  Тому подоба Бога в людині – це міра присутності Бога в людині. „ Я створив, - говорить Господь людині, - прекрасне тіло; даю тобі владу створити дещо краще: створити прекрасну душу”, - так про це висловлюється святитель Іоанн Златоуст.
 

Як створив Бог людське тіло? Біблія говорить: „Господь Бог утворив чоловіка з земного пороху та вдихнув йому в ніздрі дихання життя і чоловік став живою істотою” (Бут. 2,7). Біблія має свою мову і тому, щоб передати цю коротку фразу, згодились би цілі сторінки. Світ створений словом  Творця: „І сказав Бог ...”  Але про людину говориться, що вона створена руками Творця: „Руки Твої  створили  мене і впорядили мене ...” (Пс. 118,73). Які руки у Небесного Отця? – Логос (Слово) й Дух! Святитель Іоанн Златоуст так це пояснює: „Ти мене не Один створив. Створила мене не одна тільки Рука Твоя, Якою являється Єдинородний Син Твій. Руки Твої створили мене, тобто Слово і Дух. Премудрість Слова створили мене, Розум Духа створив мене” .
                                                                                                                               

Творіння людини відбувається і ділиться як би на два етапи: спочатку з землі створюється тіло, а потім вдихається в нього дух.
 Але це ”не можна розуміти у грубо почуттєвому смислі, тобто, що спочатку Бог нібито виліпив з глини фігуру людини, а потім взяв її в руки і подув на неї. Всі подібні місця, як вважає блаж. Феодорит, треба тлумачити богопристойно, тобто відповідно з Величчям, Святістю і Духовністю Бога. Зокрема і це місце належить розуміти так, що зовнішній вигляд людини виник під впливом творчого слова Всемогутнього і що в той самий момент, коли земний прах прийняв фігуру (форму) людини, вона  завдяки  особливій  дії  Самого  Бога одержала душу як початок розумного життя. Отож ідея, яка лежить в основі всієї біблійної розповіді про творіння людини, полягає у намірі представити людину як зв'язок двох світів – світу видимого, фізичного, і невидимого, духовного; представити її як царя природи і образом Самого Бога на землі, і утвердити істину безсмертя людської душі … У результаті поєднання вищого Божественного начала (дихання Божого) з нижчим матеріальним (прахом землі) людина стала живою душею, тобто свідомою особистістю, обдарованою розумом і свобідною волею. Але разом з тим людина як  жива душа безкінечно відрізняється від Бога, Який є Дух Животворящий (1 Кор. 15,45) і співвідноситься з Ним, як блідна копія з своїм незрівнянним оригіналом. ”

Преподобний Григорій Синаїт  про створення душі пише: «Душа була створена не з землі і не з повітря, не з води, не з вогню, не з світла, не з сонця, не з хмари і не з ніякої іншої субстанції чи тварної сутності … З самої пречистої,  вічної, неосяжної, нез’яснимої, невидимої, безсмертної, нетлінної, неосяжної, незмінної і безтілесної природи Бога. Через божественне дуновення одержала походження і виникнення  наша богообразна, богодарована, богоподібна і богостворена душа, яка повстала як би з якогось джерела життя живої і животворчої, будучи створена світлом, як би з скарбниці світла, вийшовши з уст Божих і народившись як би з якогось океану вічного аромату, як віяння благоухання і вселилася в Адама».
  
Що являла собою земля, з якої було утворене тіло Адама? Це була не просто земля чи дика земля ( євр. Sadeh), не просто поверхня землі ( євр. Erez), а оброблена земля (євр. Adamah). Таким чином, Творець створює людину з попередньо підготовленого Ним матеріалу. Святитель Григорій Богослов говорить, що „Бог з створеної речовини взяв тіло, а від Себе вклав життя”.
 Тому людське тіло стало доскональним матеріальним творінням, синтезом, гармонією, красою і самим придатнім місцем для перебування душі. Святе Письмо називає тіло не інакше, як домом, скинією і одежею душі.… Тому Бог і вдихнув у його лице дихання життя і стала людина живою істотою.
 
Дихання, яке Бог вдихнув у земний порох, за словами прп. Никодима Святогорця, не є душею людини. ”Дихання Боже, - як учить свт. Афанасій Великий, - створило душу людини. Таку саму думку знаходимо у свт. Іоанна Златоуста. Він каже: ”Багато-хто думає, що Боже дихання і є душа і що душа перейшла у тіло від сутності Божої … Така думка не тільки нерозумна, але й безглузда. Бо якщо би душа походила від сутності Божої, то вона не могла би бути в одних випадках мудрою, а в інших  - безрозсудною. І не могла би душа однієї людини бути праведною, а іншої - неправедною. Сутність Бога нероздільна, незмінна і непорушна … Отож, дихання Боже є енергія Святого Духа. Коли Дух явився, Він Сам не став душею людини, але Він створив душу людини. Він не перетворився в душу, але створив душу. ”

«Отож, душа, – пише прп. Іоанн Дамаскін, - є живою сутністю, простою і безтілесною, по своїй природі невидимою для тілесних очей, безсмертною і обдарованою розумом, яка не має форми, яка користується вкладеними органами тіла і доставляє йому життя і розвиток, і почуття, і силу, яка має розум, не інший з нею самою, а найчистішу частину її, бо як око в тілі, так і розум в душі одно і теж саме. Душа незалежна і обдарована здатністю бажання, також і здатністю діяти і змінюватися, тобто володіє надто мінливою волею, бо вона створена і одержала все це природно від благодаті Творця її, від якої вона одержала й то, що існувала, і то, що була такою по природі».
 
Сама людина Адам ще не є вінком божественної творчості. В Біблії сказано: „Чоловіка і жінкою сотворив їх” ( Бут. 1,27) і приводиться розповідь про створення Єви з ребра Адама. У єврейській мові цела означає не тільки ребро, але й грань, бік. Жінка – грань, межа людського буття. І повнота людства – в єдності чоловіка і жінки. У книзі Буття вони представлені одноістотними: чоловік на єврейській мові іш, жінка – іша. Їх єдність благословляється  і задовго до гріхопадіння вони одержують від Бога заповідь дітонародження.

Дехто запитує: чому у Писанні відсутня згадка про народження Адамом і Євою дочок? Св. Іоанн Златоуст відповідає: „Коли люди стали смертними, то природно, почали всяко турбуватись про народження дітей. Але, можливо, хтось запитає: як це ніде у Писанні не згадується про іншу жінку, адже Каїн мав жінку? Не дивуйтесь цьому, улюблені. Божественне Писання ніде не дає точного обчислення жіночої статі, але, уникаючи всього лишнього, коротко згадує про чоловіків, і то не про всіх. Та й про тих, кого згадує, говорить дуже коротко, наприклад, що такий-то родив синів і дочок, і помер. Тому і в цьому випадку можна вважати, що Єва після Каїна і Авеля родила дочку, яку Каїн і взяв собі за жінку. А так, як це було на початку, а тим часом людському роду треба було розмножуватись, то і було дозволено женитися на сестрах. По цій причині Писання  надає нам можливість самим доповнити решту і тому говорить: „Каїн спізнав свою жінку, і вона зачала й вродила Єноха” (Бут. 4,17).

 Про гріхопадіння. Доки Адам був багатий послухом і смиренням, - пише свт. Николай Сербський (Велимирович), - він ледве що бачив різницю між своїм духом і Духом Божим, між своє волею і волею Божою, між своїми думками і думками Божими. Він не міг ні відчувати, ні хотіти, ні думати нічого такого, чого не було би в Богові і від Бога. Подібно ангелам Божим, Адам перебував у безпосередній близькості до Бога і з цієї безпосередньої близькості споглядав первісне Джерело світла, мудрості і любові. Перебуваючи, так би мовити, всередині самого сонця, він не мав потреби запалювати якусь свою свічку, бо його свічка всередині сонця не горіла б і не світила б. Але коли Адам порушив послух і втратив смирення, тоді його безпосереднє спілкування з Богом припинилося, міст сполуки був зруйнований і він впав у страшну темряву і гнилу сирість, у якій вимушений був сам собі світити своєю свічкою, яка йому була дана милістю Божою. Тоді він став не тільки відчувати різницю між собою і Богом, між своєю волею і волею Божою, своїми почуттями і почуттями Божими, своїми думками і думками Божими, не тільки став відчувати і усвідомлювати цю різницю, але ледве-ледве що, і то тільки у години просвітлення, став помічати свою безобразність. Той, хто був створений  на образ і на подобу Божу, на образ і подобу Самої Святої і Божественної Тройці і той хто був джерелом блаженства, у своєму падінні міг вже тільки надіятися на блаженство.
  

Але все по порядку. На початку людської історії гріхопадіння сталося в світі духовному. Частина створених Богом розумних і вільних духовних істот, використавши свою волю, віддалилися від свого Творця і стали носіями зла. Ці духи одержали назву «темна сила» і  їхні імена: сатана, диявол та демони. У Біблії міститься розповідь про те, як ця зла сила вплинула на свідомість перших людей. 
У подобі змія, що спокушає Адама та Єву, приховується диявол, який навчає їх зробити щось противне волі Божій і задуму Творця щодо людей. Змій повчає Єву вкусити плід від забороненого дерева, а Єва схиляє до цього свого чоловіка.
Якими  були мотиви цього вчинку? Аби примусити людей не послухатися Бога, диявол  висунув дуже серйозну причину: змій навіює жінці таку думку, що нібито Бог тому забороняє їм їсти від плодів дерева, яке розташоване посеред раю, бо знає, що коли вони покуштують, то пізнають добро і зло і будуть як боги. Тобто вам варто лише вкусити від цього дерева і «відкриються у вас очі, і ви станете, як Бог» (Бут. 3,5). Але не до цього закликав Господь людину, коли створював її за Своїм образом і подобою. Людина була покликана розвивати всі свої внутрішні сили, щоб уподібнитися Богові і стати як Він: «Будьте досконалі, як досконалий Отець ваш Небесний» (Мф. 5,48). І диявол теж про це саме говорив: «Ви станете, як Бог», але тут криється принципова різниця. Адже Бог закликає людину досягти цієї мети через розвиток і самовдосконалення, які при допомозі благодаті Божої здобуваються великим зусиллям і життєвим  подвигом, тоді як диявол запропонував шлях, який не вимагав ніяких зусиль з боку людини і не залежав від волі Божої. І людина робить свій вільний вибір: за допомогою магічних сил вона свідомо відмовляється від Бога і з-за цього, позбавлена дару Божественного життя і благодаті, змушена була в поті лиця добувати їжу, протистояти небезпекам навколишньому світу і в болях народжувати дітей.

Гармонія, що панувала в райському саду, порушилась: людина стала вже не співпрацівником Божим у справі творення і самовдосконалення, але змушена була протистояти ворожим силам природи і боротися з розладами у душі, яку охопила глибока криза.

Такими були наслідки гріхопадіння. Видимих змін у людській природі не сталося – ті самі руки і ноги, та сама голова, ті самі душевні властивості. Навколишній світ теж не змінився – ті самі небо й зірки, місяць і сонце. Та відчуття гармонії світобудови зникло: гріх порушив злагоду буття, й людина постала перед необхідністю боротися за виживання в навколишньому світі і всі сили стала витрачати на задоволення своїх фізичних потреб. І хоч людство досягло у своєму розвитку чимало досягнень і перетворилось на могутнього господаря природи, проте наслідки такого керування світом без Бога стали надто небезпечними для розвитку людської цивілізації. Адже забруднення навколишнього середовища, варварське відношення до природи, маса соціальних проблем, ріст злочинності, тілесні й духовні хвороби та багато чого іншого, що надривають людські душі, постають видимим символом гріховності  як людської цивілізації взагалі, так і кожної людини зокрема.

Ще одним наслідком гріхопадіння стало те, що гріх, який увійшов у природу перших людей не зникає з їхньою фізичною смертю, але передається наступним поколінням. Кожен, хто приходить у цей світ, наслідує гріх прародичів і народжується з пошкодженою і гріховною природою. А через дію законів солідарності й спадковості, які існують у світі, пошкоджена природа Адама стала нашою власною.

Хтось запитає: а чому нащадки мають відповідати за старозавітного Адама, за минулі покоління, за дідів і батьків своїх – хіба це справедливо? Постає зустрічне питання: хіба ми самі не чинимо Адамового гріха? Щодня і щогодини ми вдаємось до досить сумнівних вчинків з точки зору Абсолютної Божої правди. Тож якщо ми самі не без гріха, чи справедливо підносити себе вище праотця нашого Адама?

Щодо нашого повсякденного життя можна стверджувати, що людство постійно повторює гріх Адама, відмовляючись від Бога й визначеного Ним способу життя.
 Але, позбавивши людину своєї благодатної допомоги, Бог дав їй дивовижну обітницю: сім’я жінки, тобто спадкоємниці Єви, вразить диявола в голову. Цю обітницю святі Отці Церкви називають першоєвангелієм. У ній міститься перша обітниця про пришестя на землю Спасителя, Месії, Який народиться від жінки й уразить змія, поверне людству втрачений рай і відновить зв'язок із Творцем.
 Таким чином драма гріхопадіння, що мала для людей настільки небезпечні наслідки, містить у собі також й обітницю про пришестя Спасителя світу і про майбутнє всезагальне визволення від гріхів. Отець Небесний у невичерпній Своїй любові й милості через пришестя у світ Спасителя для відновлення зв’язку роду людського з Богом, уже на зорі історії передбачив спасіння для всіх, хто відпав від Нього.
   
Каїн  і Авель. У біблійній розповіді про творіння особливо помітний елемент відокремлення . Бог відокремлює світло від темряви, воду від суші, суботу від інших днів. І саме слово „святий” у єврейській мові походить від слова „відокремлювати”. Також слово „заповіт” – „беріт” походить від слова „бара” – „різати”, „брати”, „вибирати”. І коли ми говоримо про перший гріх людей, то він якраз полягав у відмові відокремлювати: Єва подивилась чи віднеслась до дерева пізнання добра і зла як до всякого іншого дерева. І в жертвоприношенні Каїна і Авеля можна помітити те саме. Жертва Каїна не прийнята Богом, а жертва Авеля прийнята. Чому? Тому, що Каїн не відібрав краще, не взяв на себе труд вибору, а приніс Богові те, що було під руками. А Авель приніс жертву, зробивши вибір. Він вибрав первородне і краще з усього свого.

           По причині нерозбірливості, лінія Каїна і його нащадків викреслюється з світової історії Месії-Викупителя  і переходить до роду Сіфа. Той самий вибір простежується і в подальшій біблійній історії: Ной відокремлюється від допотопного людства, з нащадків Ноя виключається Хам і Іафет. Авраам  виводиться з середовища язичників. Його нащадок Ісав зневажив первородством з-за  „юшки з сочевиці” і продав його своєму брату Якову.

І ось, подальша історія, яку подає нам книга Буття звужується до родинної хроніки сім’ї патріарха Якова: переселення в Єгипет, відокремлення Ізраїля від інших народів і вихід з єгипетської неволі. Синайське законодавство ще гостріше підкреслює відокремленість єврейського народу і належність його Богу. Коліно Юди відокремлюється  з усіх інших колін і з нього, з його нащадків народжується Месія –Христос.
Ізраїль – первісток Божий: „Ось так говорить Господь: Мій син, мій первенець – Ізраїль (Вих. 4,22). Але ця першість була тимчасовою. Прийшов час, коли право першості, право особливої, виключної близькості до Бога перейшло до інших, тих, які послухались Бога, які відгукнулись на заклик Божий і які зрозуміли трагедію юдейства в його богоборстві.

Ось тому, починаючи з книги Буття, святі письменники, оповідаючи про перехід Божих благословень, перехід прав первородства, дають нам зрозуміти, „що Бог може з каміння цього звести дітей Авраамові. Вже й сокира біля кореня дерева лежить: бо всяке дерево, що не приносить доброго плоду, рубають і кидають в вогонь” (Мф. 3,9-10). Так сказав юдеям Пророк і Предтеча Іоанн.

А Господь Іісус Христос, застерігаючи юдеїв від гордості свого походження, говорив їм: „Кажу ж вам, що багато прийдуть від сходу й заходу і возляжуть з Авраамом, Ісааком і Яковом у Царстві Небесному; а сини царства вигнані будуть у тьму безпросвітню: там буде плач і скрегіт зубів”(Мф. 8,11-12).

Отож тема відбору проходить через  весь Старий Завіт і вона дає нам правильно зрозуміти всю старозавітну історію і в її світлі – новозавітну. „Ось прийдуть дні, - устами пророка Єремії говорить Господь, - і Я створю з домом Ізраїля та з домом Юди новий завіт, не такий завіт, який Я заключив з їхніми батьками ... Ні, ось який завіт Я створю з домом Ізраїля ...: вкладу закон Мій у їхнє нутро і напишу його на серці” (Єр. 31,31-33).

Потоп ( гл. 6). Біблія перелічує нам всіх допотопних патріархів, останнім з яких був Ной, син Ламеха. Значення імені Ной подається у самому біблейському тексті: „Цей порадує нас у нашій праці та й у трудах рук наших, що їх зазнаємо від ріллі, проклятої Богом” ( Бут. 5,29).

Згідно з тлумаченням святих отців Церкви в імені Ной присутнє пророчення про те, що через Ноя і його нащадків буде ослаблена сила Божої кари за гріхопадіння і після бурі нечесті, тобто насилля великанів (6,4)
 і грози небесної кари, настане нове, відносно мирне і спокійне громадсько-релігійне життя.
 

Прелюдія потопу така: сини Божі, тобто благочестиві потомки Сіфа стали брати для співжиття людських дочок, які були гарні (6,2), але уособлювали собою земні почуттєві інтереси цього гріховного світу. В результаті цих шлюбів стерлась грань між добром і злом, і відкрився широкий простір для панування низьких, почуттєвих інтересів плоті в ущерб інтересів духа.
„Того часу були на землі велетні, були вони й потім, коли сини Божі жили з дочками людськими” (6,4). Велетні - по євр. „нефілім”. Корінь цього слова означав „руйнувати”, „заставляти падати”, „спокушати”, „розбещувати”. Тому тут йде мова не стільки про великий зріст і велику силу цих людей, скільки про людей, які свідомо зневажали правду і були нахабними тиранами. „Всі думки й помисли сердець”  цих людей „увесь час тільки злі” (6,5). На священній біблійній мові серце людини являється центром  свідомої діяльності людини. 

 Тому розпущеність людини – це не що інше як хула на Святого Духа, яка за словами Спасителя являється одним з самих тяжких смертних гріхів (Мф. 3,29), так як характеризує собою таку ступінь гріховної запеклості і падіння людини, при яких рішуче неможливе ніяке виправлення. Написано: „І сказав Господь: не перебуватиме дух мій у чоловікові назавжди, бо він...є тіло” (6,3). З-за   упаду моралі, з-за перемоги низьких інтересів над вищими і духовними, людина стала грубою плоттю. Тому сказано: Бог „пожалкував, що створив людину на землі” і присудив знищити її „з лиця землі” (6,7).

Як нам розуміти це місце священного тексту? Перш всього треба мати на увазі, що Бог незмінний і Він не людина, щоб Йому розкаюватись.  Але спосіб подачі людською мовою „розкаяння” означає граничну ступінь Божественного жалю, який доходив до такої міри, що Сама незмінна Сутність Бога, здавалось могла змінитись.
 Св. Іоанн Златоуст говорить: „Розкаявся не тому, що Бог розкаюється, - хай не буде, - але Божественне Писання говорить з нами людською мовою, щоб навчити нас, що надмірна численність гріхів людей привела чоловіколюбивого Бога до такого великого гніву”.
 І, взагалі, там де в Біблії говориться про скорботу Божу, як, наприклад, про міста, які накликали на себе гнів Божий („Горе тобі Хоразине! Горе тобі Віфсаїдо” – Лк. 10,13), то там мовиться не про що інше, як про передбачливість Божу, а саме, що людина використовує надану їй свободну волю не для добра, а для зла і сама повернутись на правильну дорогу вона уже більше не зможе. 
При цьому, скорботну долю людини з-за присуду Божого повинне було розділити і все навколишнє середовище: рослини і тварини, адже, як учить Писання, між людиною і природою існує самий тісний зв’язок і тому „всі істоти сукупно стогнуть і мучаться донині” (Рим. 8,22).

Беззаконня часів Ноя Господь Іісус Христос порівнює з кінцем світу, коли також „через збільшення беззаконня у багатьох охолоне любов” ( Мф. 24,12).

Господь може пощадити грішне місто заради десяти праведників, проте тільки Ной і його сімейство зберегли себе від загального розтління, і тому Бог бере їх під свій захист. Богонатхненний Мойсей пише, що Господь звелів Ною побудувати ковчег, який він будував більше ста років. Цей ковчег мав довжину 300 ліктів, ширину 50 ліктів і висотою 30 ліктів (Бут. 6,15). Якщо розрахувати розміри ковчега виходячи з довжини одного ліктя в 45,72 см, то вийде, що це судно, яке представляло собою чотирикутну конструкцію, мало об’єм  39644 кв. м. 
Знання мір довжини, яке було відкрите завдяки археології, допомогло установити, що ковчег, побудований Ноєм був судном, яке цілковито задовольняло своєму  призначенню. Це було величезне і в той самий час тривке судно, подібне до океанського, у певній мірі - велика трьохпалубна баржа, збудована зі знанням діла і несподіваною для того часу умілістю. Якщо припустити, що судно до половини занурювалось, водотоннажність ковчега дорівнювала приблизно двадцяти тисячі тонн.

Чи був потоп всесвітнім? „І зросли води на землі сильно дуже й укрили всі найвищі гори, що були під небом”(7,19). Деякі протестантські богослови ігнорують ці слова Біблії і вважають, що тут мова не йде про всі п’ять частин світу. Свою думку вони підкріпляють наступними аргументами: коли апостол Лука пише, що в день П’ятидесятниці в Єрусалим прибули представники з усякого народу „під небом” (Діянь 2,5), то ніхто не скаже, що там були також японці і перуанці. Тому землею, заселеною людьми, євреї називали те коло народів і країн, про яких вони знали. Крім того, потоп відбувся на зорі людської історії і розселення людей було незначним, а тому затоплювати весь світ, всі континенти не мало ніякого смислу, а в  ковчег були взяті тільки ті тварини, які жили поряд з людиною.

            В чому чудо потопу? Чудо не в його, так би мовити, громіздкості,  а в тому, що людина була заздалегідь попереджена про нього і що загибелі уникли не сильні, хитрі і смілі,  а праведні.
Від днів потопу і для пам’яті про нього був складений заповіт між Богом і Ноєм, який обіцяє людям, що людство в цілому ніколи більше не буде знищене водою:
-  дозволяє людям їсти м’ясо тварин і риб;

-  вводить заповіт таліона – „життя за життя”, „око за око”, „зуб за зуб”, що обмежувало інстинкт помсти і не допускало пролиття людської крові, наприклад, за крадіжку майна.

Крім того, два символи напоминають людям про заповіт Бога і Ноя: в небі – веселка (Бут. 9,13), а в живописі – голуб з оливковою віткою у дзьобі, як вісник примирення (Бут. 8,11).   
Розповіді про потоп, як про велику світову катастрофу, є і в інших народів, наприклад, у греків, а саме в міфі про Девкаліоновий потоп. Також розповіді на подібну тему і які  рясніють казковими елементами, виявлені у народів доколумбової Америки, Австралії, Індії, Полінезії, Тибету, Кашміру, Прибалтики  ... Проте всі ці легенди, якщо їх порівняти з Старим Завітом, дуже відрізняються від нього. Одну з них передає епос про Гільгамеша на аккадській мові, записаний у 668-633 роках до Р.Х. Уже в наш час, приблизно у 1900 р. вавілонський текст був знайдений і розшифрований, і як з’ясувалось, у тексті Святого Письма і в цьому пам’ятникові помітний внутрішній зв’язок. Це дозволяє зробити  висновок, що старозавітна історія Ноєвого потопу  і оповідь з епосу про вавілонського героя Гільгамеша беруть початок з одного дуже давнього загального передання. І це передання у чистому вигляді збереглось у Святому Письмі Старого Завіту, а у вавилонян воно було спотворене безліччю міфологічних елементів. Вчені вияснили, що Старий Завіт нічого не запозичив з епосу про Гільгамеша і тим більше, не копіює його, а епос, у свою чергу, не слідує Старому Завіту.

У березні 1929 р. англієць Чарльз Віллі під час розкопок, які проводились у іракському місті Ура виявив шар намулу товщиною 240 см. Він констатував, що цей товстий шар залишився після великої повені. Під цим шаром намулу Вуллі знайшов сліди перебування людей, в тому числі, первісні знаряддя праці з кременю та нехитрий посуд.

Майже одночасно були проведені розкопки в м. Кіші, яке знаходилось більше як на 100 км північніше від Ура. На думку Вуллі, повінь затопила область довжиною 630  і шириною 160 км у північно-західному напрямку від Перської затоки. Чи був цей потоп всесвітнім чи місцевим, встановити це за допомогою розкопок  до цього часу не вдалося. Але для православного християнина не може бути сумніву в тому, що потоп був всесвітнім, тобто що вода покрила всю Землю. Про це недвозначно свідчить як саме Святе Письмо (Бут. 6,7; 7,4, 17-24), так і Святе Передання нашої Церкви ( напр., див. свт. Іоанн Златоуст, тлумачення на кн. Буття, бесіда 25,6).
 Нам треба завжди пам’ятати, що всесвітній потоп був чудом Божественної всемогутності, чудом, ціллю якого було виключно повчання і спасіння людей. І Бог, Який є Творцем світу і людини, може коли і як Йому завгодно міняти закони природи, а потім відновляти їх у всій своїй цілості і неушкодженості.

В історії про Ноя збереглась ще одна незвичайна подія.
 Ной почав обробляти землю і посадив виноградник.
 „І випив він вина й упився в своїм наметі так, що й обнажився. Побачив же Хам ... наготу батька свого, та й заходився оповідати про те своїм братам. Тоді взяли Сім і Іафет накривало собі на плечі і, підступивши спинами, прикрили наготу батька свого ... й не бачили наготи батька” ( Бут. 9,20,23).

Випадкова нагота під час сну не була виявом розпусти. Люди аж до пізнього середньовіччя спали голими, а від нічної прохолоди користувались укривалами. А гріхом Хама було не споглядання наготи, але гріх проти святині життя.

Для Старого Завіту характерне надзвичайно благоговійне ставлення до шлюбу, зачаття і дітонародження. Деякі обряди були пов’язані з груповими вмиваннями. А Хам, побачивши наготу свого тата, насміявся над джерелом свого особистого життя.
 Непошанування  тата і мами у біблійному сприйнятті – це не просто порушення одної із заповідей, це не просто неетична поведінка. Це наруга над самою тайною життя, а значить, наруга і над Подателем всякого життя, тобто наруга над Богом. Поведінка Хама богохульна. Звідси і слово „хамство”, тобто наруга в тій чи іншій формі над святинею, - профанація.

Дітей Хама – „хамітів” Ной віддав у рабство своїм братам.

Історія з Хамом  тривожна. Ледве вийшовши з ковчега спасіння, люди знову розділились. І Богу знову треба буде захищати своїх дітей від вселенського хамства.

Після потопу Ной жив ще 350 років і  був свідком будівництва Вавілонської вежі та розсіяння народів. Своєю особою він як би пов’язав допотопний і післяпотопний світи і 
служив носієм, і зберігачем всіх універсальних традицій людства. Ной бачив і слухав Мафусала, сина Єнохового, а коли Ной помер, Авраму було 58 років. А через дві-три ступені: Яків, Левій, Кааф – всі передання, думається, дійшли до першого священного письменника Мойсея, який будучи осяяним зверхприродним Божественним Одкровенням все то записав у книги.

           Родовід  синів  Ноя.  Цьому родоводу присвячена 10 глава  книги Буття. Разом з 11-ю ці дві глави складають один з найважливіших пам’ятників не тільки спеціально-біблейської, але й всесвітньої історії людства. Цей відділ книги Буття відомий під назвою „Таблиці народів” або „Етнографічної таблиці”, так як вона має ціллю вияснити походження і розселення первісного людства на просторах давнього світу.

Генеалогічні таблиці у древніх народів Сходу були самим важливим і широко розповсюдженим явищем, були найголовнішою і чи не єдиною історією минулого, яка старанно зберігалась і передавалась нащадкам. 

Проте генеалогічні таблиці не несли в собі всієї повноти світової розгалуженості родів і етнографічних груп. Зате в них у самій стислій формі подається саме важливе і саме видатне. Тому в них повідомляється  тільки про те, що з точки зору семітів заслужило спомину і  збереження для  нащадків.

Біблеїсти, порівнюючи дані  генеалогічних таблиць з відкриттями асірійської і єгипетської давності, прийшли до висновку про справжність, достовірність та важливість біблейських таблиць народів.

Таблиці народів переслідують три основні цілі: 
1) стверджують істину єдності людського   роду; вони показують, що все людство виникло тільки від цих віток, тобто від синів Ноя, які у свою чергу походять з одного, загального кореня; 

2) установлюють факт родства єврейського народу з іншими племенами тої ж семітської раси;

3) і, нарешті, в більш віддаленій перспективі, вони показують дію Провидіння Божого у світовій історії народів.

Вавилонське  стовпотворіння (гл. 11). Біблейська загальносвітова історія завершується розповіддю про побудову Вавилонської вежі і розсіяння народу по всій Землі. Назву міста Вавилона єврейський текст Святого Письма, а слідом за ним грецький переклад 70-ти виводить від єврейського слова babel, тобто „змішання”. Писання говорить, що ”там Господь помішав мову всієї землі й звідси розсіяв їх Господь по всій землі” (Бут. 11,9). Шумерська назва міста (KA. DINGIR. RA. KI), як і його вавилонський еквівалент (Babil) означають „ворота Бога”. Ця назва, можливо, також являється відлунням біблійного передання про те, що якраз звідси, як би з якихось воріт, Бог розсіяв людей по всьому світу.
 
Головна ціль побудови вежі була такою: уникнути покарання за гріх потоків Хама. Адже ініціатива побудови належала якраз хамітам. І ось, щоб цього досягнути, вони рішили об’єднати навколо себе всіх людей і підкорити їх своїй владі, і запропонували почати незвичайне і громіздке будівництво.
 Для будівлі  використовувалась випалена цегла і земляна смола (асфальт), що підтвердилось археологічними розкопками.
Зводячи грандіозну вежу „з верхом до неба”, будівничі хотіли поставити пам’ятник своєму видатному мистецтву і цим самим обезсмертити себе в очах своїх нащадків.”Утворім собі ім’я” (11,4), - ось прямі і ясні слова Біблії, які не залишають сумніву відносно честолюбних і, взагалі, богопротивних намірів будівничих  вавилонської вежі.

„Тоді зійшов Господь побачити місто й вежу, що їх сини чоловічі будували”(11,5). Всезнаючому, звичайно, непотрібно було таке відвідування, бо Йому відкрито все, навіть самі таємні думки людського серця, бо Ти, Господи, волає пророк Ієремія, „вивідуєш нутро й серце” (Єр.11,20), „щоб відплатити кожному за його діяннями, за плодами його вчинків” (Єр.17,10).

Отже цей вираз носить антропоморфічний характер і він указує на те, що Господь знає і судить людські наміри. В приведеному ж випадку Господь, знаючи, що наміри людей злі, рішає вжити заходів, які б зруйнували їх.

Мова, яка являється великим даром Божим і найкращим засобом для розвитку у людей високих гуманних почуттів – була повернута людьми на зло, на сприяння до розвитку буйних і низьких інстинктів їхньої природи. І знаючи, що людство твердо і безповоротно стало на цей згубний шлях нечестя, милосердний Господь рішає Сам, надзвичайною дією Своєї всемогутності  відвести від нього людей і цим самим спасти їх від повної моральної загибелі.

„Руйнуючи спільність будівничих Вавилонської вежі, Бог руйнує  суспільство, яке було засноване на тоталітаризмі гріха ... Краще хай кожна людина і кожен народ сам влаштовує свою долю. Краще, щоб помилки одних не лягали на всіх інших важким тягарем, знищуючи даровану Богом людині свободу”.
 

А будівництво вавілонської  вежі  було якраз проявом гріха, який заявляв про створення собі  імені без Бога. Будівничим вежі здавалось, що чисто технічними і зовнішніми зусиллями і діями можна досягнути до Бога і стати Йому подібними, не включаючи в цей процес зустрічної благодатної дії Бога.

Тому і перший гріх, який описується в Біблії і гріх будівничих вежі по своїй суті один і той самий, і називається він – самообоження людини.

В більш широкому контексті задум будівничих Вавилонської вежі полягає в спробі влаштуватись на Землі без Бога. Це задум практичного атеїзму, який неодноразово застосовувався і продовжує застосовуватись на практиці. І сам утопічно-атеїстичний задум більшовиків у філософській літературі ототожнюється з повторною спробою все-таки побудувати свою Вавилонську вежу. Ця спроба показує, що відмова людини служити Тому, Хто вище неї – веде до її самообоження, а звідси до втрати людськості.

Світосприйняття будівничих Вавилонської вежі проявляється також і в ідеї створення єдиної синкретичної  релігії людства,
  яку надіються створити з уламків історичних релігійних традицій.

Бог не допускає реалізуватись тоталітарним прагненням хамітів. Проте втручання Бога носить не суддівський, а спасаючий характер. Бог не карає, а допомагає людству, не дає йому залишитись у вічному зачаруванні самообоженням. Бо, справді, якщо людина стане вважати, що вона досягнула статусу рівного з Богом, то їй, звичайно, рухатись уже нікуди. В цьому моменті людина позбувається  прагнення, а отже, і бажання рости, удосконалюватись. Тому зруйнування Божою силою Вавилонської вежі розчистило дорогу для людської історії.

Єдина і тотожна на всій Землі мова змішується.
 Звичайно, це не треба  розуміти так, що раптом кожен заговорив на новій мові. Скоріше всього, люди просто на деякий час, взагалі, втратили дар зв’язної мови, коли порушилась відповідність між смислом слів і звучанням мови. І тому, наприклад, коли на будівництві один робітник просив подати йому сокиру, інший робітник чув у цьому проханні подати йому цеглу і т.п. А вже потім, виходячи з цього хворобливого стану, розділені мовою люди поступово на протязі багатьох поколінь виробили окремі мови, які стали основою для всіх сучасних мов.

Так видиме прагнення людей до об’єднання обернулось страшним роздробленням.

Історична правдоподібність вавилонського стовпотворіння і пов’язаними з ним подіями підтверджуються деякими переданнями давності і результатами наукових розкопок на Сході. В ряду давніх традицій особливої уваги заслуговує розповідь Абідена, яку церковний історик Євсевій помістив у своїй праці „Підготовлення до Євангелія”, де, між іншим, є такі інтересні для нас рядки: „Невдовзі після потопу на Землі появились люди горді своєю силою і ростом, противники богів, які задумали побудувати високу вежу на тому місці, де тепер Вавилон, маючи надію нею піднятись на саме небо. І ось, коли будівля уже наближувалась до небес, боги послали сильні вітри, які рознесли цю вежу. Розвалини її досі лежать і називаються Бабель, бо до того часу всі люди говорили однією мовою, а від тоді на них було наслане змішання багатьох і різних мов.”

А британський учений Георг Сміт знайшов у клинописних табличках історію будівництва Вавилонської вежі дуже подібну до біблійної. Проводячи свої розкопки, він відкрив розвалини цієї вежі неподалік від давнього Вавилона.

Геродот і Пліній пишуть, що ця вежа неодноразово добудовувалась і перебудовувалась, і служила головним храмом чи пантеоном вавилонських божеств, а саме – семи планетним божествам, кожному з яких присвячувався особливий поверх цієї вежі, пофарбований в один з кольорів.
 

Родословна  Сима  ( 11, 10-27).
Епоха універсальної історії всього людства закінчується розповіддю про будівництво Вавилонської вежі і змішання мов, які відбулись за часів Фалека і Пелега, представників четвертого післяпотопного покоління ( приблизно половина шостого століття після потопу). Дальше слідує історія одного вибраного Богом народу з потомства Сима, з якого через Авраама і Давида, згідно з Писанням, мав родитись обітований Месія. Отже родовід Сима має найближче і безпосереднє відношення до лінії боговибраного народу. По своєму змісту і формі генеалогія Сима тісно пов’язана з генеалогією Сіфа (гл. 5) і являється її продовженням. Відносно цифрових даних, приведених у цій таблиці, то головне значення треба уділяти не цифрам, а послідовності імен. І, взагалі, треба відмітити, що в Біблії немає строгої і точної хронології, але це до суті віри не відноситься і особливого значення немає.

Переклад імен з родоводу Сима.

           Сим – ім’я;

            Арфаксад – сусід халдеїв;

Каїнан – придбання;

Євер – приходько, переселенець, подорожуючий;

Фалек – розділення , розсіяння;

Сала – посланець, висланець;

Рагав – друг;

Серух – міць, сила;

Нахор – борець;

Фарра – виселятись, відходити і означає майбутню долю жителя Ура Халдейського.
Генеалогія Фарри . Фарра мав трьох синів: Аврама, Нахора і Арана. Аврам означає „тато піднесення”. Хоч він не був старшим сином Фарри, проте упоминається першим і, здається, по причині важливості його теократичного роду.

Батьківщиною Аврама була Ура Халдейська в області південної Вавилонії. Ці ж свідчення про Аврама подаються в т. зв. „Халдейському генезисі”, підкреслюючи цим єдність між даними  біблійної історії та давніми традиціями Халдеї. Між тим, як мряка язичеської Халдеї багато що затьмила і спотворила в цих первісних сказаннях, чисте світло одкровенної істини продовжувало зберігатись у лінії боговибраного народу аж до Мойсея, який записав це передання під особливою дією Духа Божого.

Причина переселення Фарри з Ури Халдейської в Ханаан не повідомляється, проте можна говорити про особливе Боже повеління заради збереження роду від зарази ідолопоклонства. Аврам женився на Сарі ( євр.- господиня), яка була сестрою Авраму по татові.

Аврам – родоначальник євреїв. (12-22 глави). Вся біблійна повість про Аврама ділиться на чотири відділи чи періоди і кожен з них зосереджується навколо явлень Бога.
Перше Богоявління. „Господь сказав до Аврама: вийди з землі твоєї, з твоєї рідні, і з дому батька твого в край, що його Я тобі покажу. А Я виведу з тебе великий народ і поблагословлю тебе; та й  зроблю великим твоє ім’я ... Тобою всі племена землі благословлятимуться” (Бут.12,1-3).

Св. ап. Павло пише, що Авраму ще не було відкрито назву тої землі, яка йому призначалась. Проте він, послушний Божому голосу, ніскільки не засумнівався і залишив все, що йому було дорогим і міняє його на невідоме майбутнє, ставши кочівником (Євр. 11,8).

Тут доречно привести слова святителя Іоанна Златоуста, який сказав з цього приводу: „Подивись, як з самого початку праведник був привчений давати перевагу невидимому перед видимим і майбутнє тому, що вже було в нього в руках ... Подумай ..., який потрібно було мати піднесений, безстрастний дух, щоб виконати це веління”.

            Ціллю розриву всяких  зв’язків з минулим, безперечно, було Боже піклування про збереження Аврамового дому від впливу всюди розповсюдженого нечестя, яке торкнулось навіть його тата Фарри ( див. Нав. 24,2). В нагороду за послушність і віру Аврама, Господь подає йому урочисте благословління в якому міститься чотири види обітниць:

1. обіцянка численного потомства;

2. дарування благ тимчасових і вічних;

3. нагороду слави і безсмертя в потомстві;

4. перетворення його особистості  в джерело благословення іншим.

Всі ці Божі обітниці дійсно сповнились у подальшій долі нащадків Аврама  - як нащадкам по крові, тобто у відношенні євреїв, так і нащадкам по духу, тобто для послідовників Христових. Св. ап. Павло у посланні до Галатів пише, що „благословення Авраамове через Христа Іісуса  поширилось на язичників, щоб нам вірою прийняти обітницю Духа”(3,14).
   

Пробувши деякий час в Харрані і поховавши там свого тата Фарру, Аврам рушив на південний захід і прийшов у Ханаанську землю.
 Яка була ця земля? Це була родюча палестинська країна де жили нащадки Ханаана. Північним її кордоном були Ліванські гори, а південними – Аравійські степи. Зі сходу земля межувала з Сирійською пустелею, а на заході її омивало Середземне море. Знаходячись у такому вигідному географічному  місці, на роздоріжжі Європи, Азії і Африки -  Палестина стала не тільки далекою від язичеського впливу, але в перспективі, вигідною й для розповсюдження євангельської проповіді.

Першим місцем де зупинився Аврам  був майбутній Сіхем, столиця майбутньої Самарії. Тут йому явився Бог. Хоч сутність Бога невидима і незбагненна, проте з Святого Письма нам відомий цілий ряд зовнішніх образів, якими Він благословив відкривати Себе людям.
  Одним з подібних  з’явлень Бога було й це. Святитель Філарет (Дроздов) писав, що „загальною основою богоявлінь Старого і Нового Завітів в людському образі є очоловічення Сина Божого”.
  Святоотечні тлумачення богоявлінь теж здебільше говорять про те, що головною діючою їх Особою була  Друга Іпостась Святої Тройці – Син Божий.

Пересуваючись з місця на місце у південному напрямку, Аврам прийшов у країну Негеб, яка страдала на той час від голоду. Спасаючись, він подався в Єгипет, але там зазнав іншої небезпеки, бо фараон
  забрав Сару, проте все закінчилось для подружжя щасливо і вони з великим багатством
 повернулись до Палестини. Тут вони розвелись з своїм племінником Лотом, який після цього залишив кочове життя і замешкав у місті Содом, жителі якого були розпусними і злими. І ось Лот, який з своєї волі вибрав місце проживання, з цієї самої волі і з-за мирських розрахунків виключив себе від участі в жеребі Аврама з усіма обітницями і нагородами, які йому дав Бог. Іншими словами, Лот випадає з ланки імен родословної Господа Іісуса Христа.

Між тим, Бог ще раз повторює Свою обітницю Авраму про дарування йому і його нащадкам землі, на якій він поки що залишався тільки мандрівником і приходьком.

 Для нас буде інтересною подія, яка сталася після перемога Авраама і його невеликого загону (318 чоловік) над великим військом еламського (Месопотамія) царя Кедорлаомера, який ввійшовши в Палестину, поразив союзні війська багатьох царів. 

Після успішної перемоги Аврама, його зустрів загадковий Мелхиседек, цар Салимський. Письменник священних книг Мойсей не дає ніяких біографічних  свідчень про Мелхиседека і це породило у відношенні його особи і його служіння багато самих різноманітних думок. Псалмоспівець Давид і св. ап. Павло ставлять його у таємничий зв’язок з Самим Господом Іісусом Христом
. 

Тлумачі Святого Письма бачать в його особі престарілого патріарха Сима (Таргуми, Лютер), або ангела (Оріген) або Святого Духа (Ієракс Єгипетський), а св. Амвросій Медіоламський – Самого Іісуса Христа.
 Але ні одне з цих тлумачень по причині їх невпевненості і необґрунтованості не може бути прийнятим. Тому щодо особи Мелхиседека можна твердо встановити дві точки зору:

1. Це була безсумнівно особа історична, яка жила і навіть царювала в епоху Авраама.

2. Ця історична особа пізніше одержала прообразне значення, яке розкривається почасти пророком Давидом, а головним чином св. ап. Павлом (Євр. 7 гл.).

Саме слово Мелхисидек семітського походження і дослівно перекладається „Цар правди”. Саме такий переклад наводить на думку, що „Салим”, де царював Мелхисидек, є не що інше, як Єрусалим. Це підтверджується словами св. пророка Давида: „Знаний був в Іудеї Бог, в Ізраїлі було Велике Ім’я Його. І була в Салимі оселя Його і домівка Його на Сіоні” (Пс. 75, 2-3). В клинописних надписах асірійських царів Єрусалим відомий під назвою „Уру-Салим”, що дослівно перекладається як „Місто Салим”. За тотожність між Єрусалимом і Салимом говорять давньоюдейські Таргуми, а також Йосиф Флавій та більшість екзегетів. Тому, узагальнюючи все це, можна з упевненість стверджувати, що Мелхиседековий Салим і Єрусалим – це одне і те ж  місто.

По різному оцінюють екзегети і тлумачі святого Письма акцію виносу Мелхиседеком хліба і вина (Бут. 14,18). Якщо одні бачать у цьому просту поставку провіанту, то інші – угляділи безкровне жертвоприношення, яке має прообразний зв’язок з новозавітним таїнством Євхаристії.

Правильніше і більш природніше було б думати, що піднесенням Мелхиседеком хліба і вина, – головних продуктів Палестини, – висловлювався акт гостинності і вшанування переможця, подібно тому, як це робиться і тепер, коли зустрічають високих і шановних гостей з хлібом і сіллю. Хоч звичайно в даному історичному факті не включається відоме прообразне значення, яке вказує на його зв’язок з новозавітним таїнством євхаристичного хліба і вина .
Вперше в Біблії, на що нам треба звернути увагу, зустрічається спеціальний термін, який указує на священицьке служіння: „Мелхисидек ... був священик Бога Всевишнього” (Бут. 14,18). Мелхиседек – цар і священик. Ці дві служіння суміщались у багатьох народів давності, тим більше у ту віддалену епоху, яка ще жила переданнями патріархального світу, де старший в роду одночасно був і царем, і законодавцем, і суддею.

Священство Мелхиседека тут ясно протиставляється священству підзаконному (Євр. 5,6). Звідси можна вивести, що Мелхиседек був останнім представником того первісного священства, натяки на яке знаходимо у історії Єноса і Ноя. Це було універсальне, світове священство, служіння релігії первісного одкровення, залишки якого як зорі на темному небі, продовжували ще зберігатися і серед темряви язичеського суєвірря і ідолопоклонства. Що якраз таким було священство Мелхиседека, про це, крім поважного відношення до нього Авраама, свідчить і ім’я Бога, служителем якого він був – „Бог Всевишній”, або як у єврейському оригіналі „Ель-Еліон”. Це ім’я істинного Бога зустрічається і в деяких інших місцях Святого Письма і зображує Його, як найвищу світову силу і верховне панування, яке простирається на всю вселену.

У таємничому, сакраментальному значенні, священство Мелхиседека „по осібному чину” і в поєднанні цього священства з царським достоїнством, найбільш повно і ясно бачиться прообразна паралель між Мелхиседеком і Христом, яка докладно розкрита св. ап. Павлом в посланні до Євреїв (7 гл.).

Наступне з’явлення Бога Авраму описується в 15 главі. Авраам був старий і жінка його Сара  безплідна і тому обітниці Божі про народження від нього незліченого потомства здавались йому нездійсненними. Але Господь упевнює Аврама: „Глянь на небо і злічи зорі, коли ти можеш їх злічити!... Таким буде твоє потомство” (15, 5). „І говорив (Аврам) Господеві, й Він зарахував йому те за праведність” (15, 6).

Бог, який випробовує людські серця і утроби, і який знає всі рухи людської душі, по достоїнству оцінив цей благородний і високий зліт духа Аврама і поставив його в якості основи майбутнього оправдання, тобто згладжування висячого над людством і над самим Авраамом першородного гріху. Остаточне оправдання Авраама як і інших старозавітних праведників наступило тільки після хресної смерті Господа Іісуса Христа і його вшестя в пекло (І Пет. 3,19).

Цей видатний старозавітний факт оправдання вірою докладно коментується св. ап. Павлом в його посланні до Римлянів (4 гл), де приклад Аврама служить у нього очевидним доказом тої істини, що і в християнстві оправдання дається не за які-небудь зовнішні подвиги і заслуги, а даремно, єдино по вірі у спокутну силу Христової смерті. Але так як у Аврама спасаюча його віра була наслідком і вінком його благочестивого життя і діяльності, так і в християнина, оправдуюча його віра повинна охоплювати і проникати собою все його духовне єство і бути тою живою і діяльною силою, яка необхідно шукає для себе відповідного виявлення у благочестивому житті та добрих ділах (Як. 2, 19-24). 
Обітниця Божа про народження від Аврама потомства сповнилася не зразу. Подружжю прийшлось перетерпіти багато трудностей  (Агарь, народження від Авраама Ізмаїла, гордість Агарі, обвинувачення Сари і т.п.), сперш ніж сповнилося Боже проречення.
 Але для підтримки праведника Бог поновляє Свій заповіт, в якому зі сторони Бога потомству Аврама дається ханаанська земля, Аврам перейменовується на Авраама, Сара на Сарру на знак підвищення їх до рівня заповіту з Богом.
 А зі сторони Авраама та його потомства вводилось обрізання, яке зовнішньою символічною дією скріпляло сутність заповіту. Адже обрізання було першим пролиттям крові, пролиттям, яке вважалось важливою гарантією подібного союзу і серед людей. Крім того обрізання служило постійним нагадуванням нащадкам про той заповіт з Богом, в який колись вступив Авраам як отець віруючих. Значення  обрізання полягало ще в тому, що воно являлось зовнішньою розпізнавальною ознакою належності до боговибраного народу і вступу до старозавітної церкви.

У прообразному значенні обрізання символізувало собою відсічення людських похотінь і нечистих побажань, або як виразно говорить Біблія – „обрізання серця”. Св. ап. Павло так пише про це у посланні до Римлян: „Бо не той іудей, хто має такий вигляд ,і не те обрізання, що зовні на тілі;. але той іудей, хто в душі такий, і   те обрізання, яке в серці, за духом, а не за буквою: йому і похвала не від людей, а від Бога” (2,28-29).

Крім того, зображуючи собою „стягнення гріховного тіла плоті” (Кол. 2, 11), обрізання, з одного боку, вказувало на успадковану гріховність, з якою всі люди зачинаються і народжуються, а з другого – таємниче провіщало новозавітне таїнство Хрещення, яке змиває цю успадковану, прародительську порчу.
 

А, взагалі, обітниця, яку одержав Авраам, головним чином відноситься до божественної особи Іісуса Христа, Який мав родитися  „не від крові, не від хотіння плоті, не від хотіння чоловічого” (Ін. 1,13), – як пише св. ап. і євангеліст Іоанн Богослов, але від Святого Духа і Марії Діви, тобто без чоловічої участі.

Господь тепер відкриває Аврааму ясно, що через рік у них з Саррою народиться син Ісаак. Саме слово „Ісаак” означає „сміх” або „радість”. І, на самому ділі, народження сина у такому похилому віці
 не могло не викликати радості, яка виразилась у сміхові.

Наступне богоявління відбулось біля Мамврійського дуба, де Авраам розкинув свого намета. Хто були „три чоловіки”, які явилися Аврааму? Деякі бачили в них трьох Осіб Святої Тройці (Іустин Філософ, Авмросій, Кирил Єрусалимський). Але більшість тлумачів вважають, що тільки Одна з трьох осіб була Божественною Особою, а дві інших – Ангели. І цією Божественною Особою був Логос – Друга Особа Святої Тройці, Яка благоволила прийняти на себе лик Ангельський, подібно тому, як після Ця Особа сприйняла людську природу
. 

З контексту події, яку ми розглядаємо, Авраам спочатку не знав, хто були ці люди, і приймав їх як простих подорожуючих з знаками східної гостинності. Якраз в цьому відкривається величчя чесноти Авраама. Святитель Іоанн Златоуст з цього приводу говорив: „ ... То дивно і незвичайно що він (Авраам) говорив такі слова, спілкуючись з ними (подорожуючими), як з людьми.
 

Але дальше ми бачимо, що Авраам починає виділяти з трьох гостей одного головного: „Мій Владико” (Бут, 18, 3), – каже Авраам, звертаючись до Нього. Святитель Іоанн Златоуст в зв’язку з цим говорить: „ Не дивуйся з того, що праведник, прийнявши трьох подорожуючих, мовить: Владико, звертаючись як би до одного. Можливо, Один з прибульців здавався більш видатним від інших. До Нього він звертає своє прохання. Але дальше він продовжує говорити до всіх”.

З приводу тих деталей, якими наповнена картина гостинності Авраама, можна побачити його надзвичайну турботливість, глибоке смирення і  величчя боголюбивої душі. І Господь не бариться виявити Себе і повторити попередню обітницю, але більш конкретно: „Я вернусь за рік в оцій порі і Сарра, твоя жінка, буде мати сина” (18,10). Адже „хіба для Господа є щось трудне?” (18,14).

Недовірливо сприйняла ці слова Сарра, проте, як написано, „злякалась” і тут пробудився в ній голос її совісті, і з’явилося почуття покаяння у своєму маловір’ї. Сарра повірила, що для Господа немає нічого трудного. Вже в Новому Завіті св. ап. Павло, похваляючи віру Сарри, напише: „Вірою і сама Сарра (будучи неплідна) одержала сили прийняти сім’я і, незважаючи на вік, родила, до знала, що вірний Той, Хто обіцяв”(Євр, 11,11).

Закінчується це видіння Господнє повторенням обітниці Аврааму і його нащадкам. В ній Господь вказує як ціль вибрання єврейського народу, так і умови чи засоби для досягнення її. Вони полягали у вірності Богу, що тягло за собою близькість до Бога і досягнення цих обітниць. І, навпаки, у випадку невірності Богові, обіцяна смутна доля, яка буде доказана на прикладі нечестивих міст Содому і Гоморри. 

Жителі цих міст вели ненормальне і гріховне, розпутне життя, яке, перш всього, полягало у статевому збоченні. „Зійду та побачу, – говорить Господь, – що воно так насправді, чи ні, як у скаргах, що доходять до Мене, щоб знати” (18, 21). Слова ці ніщо інше, як  висловлення великої поблажливості Божої по відношенню до людської немочі, а також того, що Божий суд ґрунтується на самому повному і безпосередньому ознайомленні з самим предметом цього суду. 

Авраам прекрасно знав про страшну розпусту в цих містах, але не зважаючи на це, став просити Господа пощадити міста заради праведників. Господь з любов’ю приймає посередництво Авраама, але коли там не знайшлося і 10 праведників, а тільки троє – Лот і дві його дочки, бесіда Авраама з Богом закінчилась.

Жителі Содому доказали свою вперту нерозкаяність. Тому продовження їхнього життя тільки б збільшило ступінь їх вини. І правосудний Бог рішає припинити їх існування подібно тому, які Він колись поступив з допотопним  людством. 

Коли Лот і його дочки були в безпеці і дійшли до міста Цоар „Господь зіслав на Содом та Гоморру дощ із сірки і вогню Господнього з неба і винищив ті міста і усю долину та й усіх мешканців цих міст із тим, що росло на землі” (Бут. 19,24-25). 

Були знищені не тільки Содом і Гоморра, але ще два міста: Адма і Севоїм, про що свідчиться в книзі Второзаконня (29,23). Опираючись на свідчення біблейських паралелей, Йосифа Флавія і дослідження пізніших учених, можна припустити, що кара, яка впала на вищевказані міста, була двоякого роду. Почалась вона страшенним виверженням вулкану, який супроводжувався пожежею смолянистих боліт і джерел, які покривали долину Сіддім. А закінчилась затопленням всієї долини соленою водою сусіднього озера, яка за сильного опущення землі ринулась в утворену низину. Так Бог нерідко користується природними явищами для проявлення Своєї верховної волі.

Море, яке утворилося на місці квітучої йорданської долини Сіддім, і яке відоме в нас під назвою „Мертве” вперше одержало таку назву у Павсанія. Греки називали його „Асфальтовим озером”, а араби і до тепер називають його Барх Лут, що означає „море Лота”. У Святому Письмі воно зветься „Соляним морем” (Втор. 3,17).

Лотова жінка, яка всупереч велінню ангела, поглянула назад, перетворилась у соляний стовп. Цей факт засвідчив Сам Господь Іісус Христос (Лк. 17,32). „Коментатори вважають, що в той самий момент, коли жінка Лота зупинилась, щоб поглянути на місто, вона була охоплена руйнівним, вулканічним вихором, який не тільки вмить в тім самім положенні умертвив її, але й покрив своєрідною асфальтовою корою. З плином часу ця окаменіла форма покрилась соляними відкладеннями з Мертвого моря і таким чином перетворилася у велику соляну глибу чи соляний стовп. Йосиф Флавій приводить передання, згідно з яким на один із соляних стовпів неподалік Мертвого моря указували як на залишки Лотової жінки”.

Так чи інакше, але Святе Письмо підкреслює, що зруйнування двох міст, які загрузли у гріхах, було карою Божою і разом з тим чудом. Адже Бог, як Творець світу, міг застосувати закони творіння встановлених Ним Самим, щоб до кінця виконати Свій задум задля спасіння людей.
У 20 главі приводиться один з повчальних епізодів з життя патріарха Авраама і його жінки Сарри. Після Божої кари у Сіддімській долині Авраам покинув своє попереднє перебування у долині Мамвре і оселився у країні Герар. Тут відбулась подія, подібна до тої, яка сталась раніше з Авраамом у Єгипті. Цар Герарський Авімелех взяв до себе Сарру, яка називала Авраама своїм братом. А Бог вночі явився Авімелеху і пригрозив смертю всій його родині. Авімелех злякався і оправдувався перед Богом, що це він зробив по незнанню дійсних взаємин між Авраамом і Саррою: „Я з чистим серцем і невинними руками зчинив це”, – сказав Авімелех (20, 5). Так розмірковував Авімелех з точки зору своєї ханаанської моралі, згідно з якою взяття незаміжньої жінки в царський гарем являлось честю. „Тому, – говорить Господь до царя, – Я не допустив, щоб ти доторкавсь її” (20, 6).

У змісті цього речення міститься цілий ряд глибоких істин. Перш всього, тут показане божественне всебачення, яке проникає в глибину людських думок і почуттів. По-друге, тут розкривається та висока властивість божественного правосуддя, яка судить і оцінює поступки людей не по зовнішніх фактах, а по внутрішніх мотивах і моральному настрої винуватця. Нарешті, звідси витікає і уява про Бога як про Верховного Охоронця чистоти і святості шлюбного союзу.

І якщо колись єгипетський фараон хотів скоріше звільнитися від Аврама і Сари, то тепер Авімелех, навпаки, старається утримати їх у своїй країні і вступити з ними в дружний союз. Це говорить про протилежні мотиви в поступках фараона і Авімелеха.

Крім цього епізоду, у цій главі вперше вжитий термін набі, який служить технічною ознакою спеціального служіння у Старому Завіті. Він походить від кореня   наба –  „говорити”,  і, взагалі, означає людину, з якою говорить Бог або яка сама говорить з Богом. Ця людина находилась з Богом у більш близьких, безпосередніх відношеннях, сповіщала Його волю і клопотала перед Ним за других людей. У період царів назва набі закріпилась за пророками і більш всього виражала ідею посередницького служіння між Богом і людьми.

На сотому році життя Авраама дев’яносторічна Сарра родила сина Ісаака і сповнилась Божа обітниця відвідати Сарру. На восьмий день дитя було обрізане і, можна думати, що з цього часу установилась практика давати ім’я новонародженому младенцю чоловічої статі. Саме обрізання служило символом зачислення новонародженого у спілку вибраного народу.

Отож Авраам має вже двох синів, але Бог запевнює його, що тільки „за Ісааком назоветься тобі потомство”(21,12). Суперництво між Саррою і Агаррю змусило Авраама відіслати останню і це повністю згідне з давньо-східними звичаями записаних в єгипетських і ассиро-вавилонських монументах, а також відоме з свідчень Геродота. Незабаром мандрівники залишились у пустелі без води і їм обом: Агарі і Ізмаїлу загрожувала смерть. Ангел Господень підбадьорив Агар у хвилини повного відчаю, відкрив її очі і вона побачила джерело з водою, і так чудесно врятувалась вона і її син.

Повна драматизму розповідь про веління Боже Аврааму принести в жертву свого сина Ісаака, якому, як думають, було вже 12-15, а то й  25 років (22 гл.)

Написано: „Бог випробовував” а у церковнослов’янському тексті „искушал”,  тобто „спокушав”, Авраама (1). Святитель Філарет (Дроздов) бачить два види спокушень: „Спокушення в злі, коли людина підбурювалась для дії в бік своїх злих нахилів, які заховані в ній і спокушення в добрі, коли людина відкривала свої початки добра для відкритої боротьби проти зла, щоб досягнути перемоги і слави. Перше – не від Бога, але є наслідком залишення Богом (2 Пар. 22,31); друге – від Бога, і, по мірі духовних сил, посилається як благодать тим, які достойні її прийняти. Не для того спокушав Бог Авраама, - закінчує свою думку свт. Філарет, - щоб Самому узнати, чого не знав, але щоб навчити незнаючих, наскільки справедливо полюбив патріарха”.

Земля Моріа в яку був Богом посланий Авраам для жертвоприношення не була якоюсь певною місцевістю, це була земля Божественного розсуду. І як пізніше виявилось, то була гора, яка знаходилась від Вірсавії на відстані чотириденної дороги. В пам’ять події, яка відбулась на ній, ця гора і одержала назву Моріа – „ Бог розсудить”. Як свідчить книга Параліпоменон, пізніше на цій горі цар Соломон побудував Єрусалимський храм (З,1).

У принесенні в жертву Ісаака святі автори Святого Письма Нового Завіту прообразно бачили вказівку на Великого Агнця, заколеного від створення світу, тобто на Господа Іісуса Христа, Який приніс Себе у спокутну Жертву за всіх людей.

22 глава закінчується  останньою для Авраама Божою обітницею, яка знаменується особливою урочістю і силою. Подібно тому, як Авраам своєю готовністю принести в жертву Ісаака виявив вищу міру послушності і відданості Богу, так і Господь у нагороду за це подає йому докази Свого вищого благовоління, підтверджуючи і підкріпляючи раніше дані обітниці про численність і славу його нащадків. „У твоєму потомстві,- говорить Бог до Авраама,- благословляться всі народи землі, тому що ти послухав Мого голосу” (22,18). Згідно з ученням св. ап. Павла ми, християни, „діти обітниці за Ісааком” (Гал. 4,28), бо „благословення Авраамове через Христа Іісуса поширилось на язичників” (Гал. 3,14).

Смерть Сарри змусила Авраама купити у хеттєїв земельну ділянку для поховання (печеру Махпел). Це була перша нерухома власність Авраама у Палестині, який був приходьком у цій землі, незважаючи на Божі обітниці. Але він твердо вірив, що обітниці Божі непохитні і обов’язково сповняться.

Глава 24.  Після смерті Сарри минуло три роки 
 і  Авраам посилає свого домоправителя Єлієзера 
  в  Месопотамію в дім свого брата Нахора, в місто Харран, щоб взяти звідти для свого сина Ісаака жінку. Посилає не в Ур Халдейський, який був заражений ідолопоклонством, а в те місто, де колись залишився жити його брат. Авраам з особливою силою і при цьому двічі забороняв Єлієзеру, щоб Ісаак переходив жити в Месопотамію, бо не чоловік повинен йти за жінкою, а жінка за чоловіком. Аврааму, якому сповнилось 140 років і який одержав обітниці Божі про дарування його нащадкам Ханаанської землі, в яку він прийшов і думати не хотів порушити домовленість, якою йому клявся Господь.

Єлієзер поклявся Аврааму, що він виконає прохання і направився з багатими дарами в місто Харран. Туди він прийшов надвечір і став молитись Богу і просити Його допомоги. І сталось так, що дівчина, яка прийшла по воду була якраз дочкою Вафуїла, тобто та, яка складала ціль подорожі Єлієзера. Після того, як він познайомив своїх гостинних господарів з клятвою, якою його закляв Авраам і як насправді сповнилось то, про що він молився біля колодязя, Вафуїл і його син Лаван згодились відпустити Ревекку. А сама Ревекка підтвердила це і пішла в Хананею, щоб стати жінкою Ісаака.

            Та деталь, що родичі не примушують силою видати свою дочку, а просять і її згоди свідчить, що в семітських народів жінка була далека від того поневолення, в якому пізніша історія застала її у інших східних народів.
 

Одруження Ісаака являється прикладом для всіх поколінь. Як часто люди помиляються при найважливішім питанні свого життя – при вступі в шлюб. Одні шукають багатства, інші – тілесної краси, треті – благородства і т. п., але рідко хто шукає розуму і кроткого та доброго серця, тобто краси внутрішньої, духовної. Перші якості тимчасові і мінливі, другі – постійні і не залежать від переміни зовнішніх обставин.

Неправильне відношення до шлюбу залежить в першу чергу від того, наскільки люди самі, опираючись на свої егоїстичні примхи, хочуть без Бога влаштувати своє щастя.

Християнські юнаки і дівчат які бажають вступити в шлюб, повинні усердно молити Господа-Серцезнавця, щоб Він Сам, по Своїй волі влаштував їх подружнє життя і благословив їх Своєю благодаттю, бо без благословення Божого ніхто не зможе влаштувати свого щастя та доброго порядку у подружньому житті. А добра християнська сім’я  є огорожею чистих нравів, ґрунтом для насадження добра серед людства, знаряддям і засобом для розповсюдження і ствердження на Землі Святої Христової Церкви.
  

Глава  25. Після смерті Сарри Авраам взяв за жінку Хеттуру. Хеттура, як і Агарь та їх діти, не мали всієї повноти прав законного подружжя, яке залишалось за Саррою та її потомством. Хеттура народила шість синів, які стали родоначальниками цілого ряду кочових племен Аравії, але їх імена за винятком мадіанітян залишились майже невідомими у подальшій біблійній історії.

Авраам, все що було в нього, як духовне так і матеріальне, віддав своєму єдинородному сину Ісааку,  а синам наложниць дав подарки і відправив їх у східні землі, тобто в Аравію, жителі якої називались „бене-кедем” – „сини сходу” (Суд. 6,3; 3Цар. 4,30; Іов 1,3). Після вони одержали арабську назву „шаркіін”, тобто „східні”, звідки виникло і слово „сарацини”.
Авраам прожив 175 років і помер. Був похований своїми синами Ісааком та Ізмаїлом в печері Махпела, де раніше була похована Сарра.

Авраам називається  другом Божим і по цей час на Сході ця назва тісно пов’язана з його іменем. Місце поховання і пам’ять про Авраама як про отця віруючих і до нині священні для кожного єврея. І тому св. ап. Яків мав право написати у своєму Соборному посланні: ”Вірував  Авраам Богові, і  це було поставлено йому в праведність, і його назвали другом Божим” ( Як. 2,23).

Після смерті Авраама Бог благословив Ісаака, сина його (11), тобто виділяє його, як родоначальника і представника вибраного народу.

Дальше приводиться родословна Ізмаїла, сина Авраамового від Агарі. Він мав 12 синів,  які стали князями чи родоначальниками 12-ти аравійських племен. Жили вони спочатку на схід від Єгипту в напрямку до Асірії.  Пізніше вони розповсюдились набагато дальше від свого початкового мешкання. Характерне майже буквальне сповнення пророцтва Ангела відносно до Ізмаїла: „Він буде дикий чоловік: його рука буде проти всіх, і рука всіх проти нього” (Бут. 16,12). Сучасними представниками ізмаїльтян вважають арабів. Йосип Флавій свідчить, що нащадки Ізмаїла займали всю територію від Євфрату до Червоного моря і називали її Наватіною. Магомет видавав себе за потомка Ізмаїла і говорить про нього в Корані як про апостола і пророка. З часом ізмаїльтяни впали в грубе ідолопоклонство, стали поклонятись небесним світилам та іншим створінням. Проте віра в Єдиного Бога, здається, не зовсім пропала в їхніх серцях, що видно з подальшої їхньої історії. Деякі з ізмаїльських племен потім прийняли юдаїзм, а після апостольських часів багато з них прийняли християнство. Потім пануючою їх релігією стало магометанство, якої більшість ізмаїльтян тримається й донині.
 Ізмаїл прожив 137 років, „та й помер і приєднався до свого роду”(Бут. 25,17).

Сину Авраама від Сарри Ісааку священний письменник присвячує більшу частину 25-ї і всю 26-у глави. Його родословна така: „Авраам породив Ісаака. Було ж Ісаакові 40 років, як він узяв собі за жінку Ревекку, дочку Вафуїла, сестру Лавана арамія”(25, 19-20). Бог ясно засвідчив Аврааму, що „за Ісааком назоветься ... потомство”(21,12) його, тобто від Ісаака буде походити обіцяний Спаситель світу.

Але пройшло 20 років після одруження Ісаака з Ревеккою, а дітей в них не народжувалось. „І молив Ісаак Господа за свою жінку, бо була неплідна і Господь вислухав його молитву й зачала Ревекка” (21) і родила вона двох синів: Ісава та Якова. Ісав був любимцем Ісаака, а Яків – Ревекки. Святитель Філарет (Дроздов) примітив, „що найблагословенніші народження часто появлялись після  довгого періоду неплідності, наприклад, народження Ісаака, Якова, Йосифа, Сімеона, Самуїла, Іоанна Хрестителя. Очевидно, що Богу угодно спочатку очистити і утвердити віру і надію тих, яким дарується благословенний плід утроби. Крім того, сила Божа в немочі здійснюється, тобто в той час, коли послаблюються сили природи і для сповнення  вищих цілей починає діяти премудрість благодаті Божої.”

З-за голоду Ісаак поселився в Геррарі. Там він з Божого благословення вельми збагатився земними благами і цим викликав страшну зависть місцевих жителів – філістімлянів. Вони засипали йому колодязі, що на Сході  вважалось великим злочином, але він терпів і неодноразово міняв місце свого проживання. Бог не залишив кроткого Ісаака, явився йому у Вірсавії і благословив його. В знак цього Ісаак побудував жертвенник.  „Побудова жертвенника перед тим, як був поставлений намет – є ділом благочестя”, - зазначають тлумачі Святого Письма.
 

Коли Ісаак досяг глибокої старості, сталась одна неординарна подія. Ми знаємо, що першим народився Ісав і йому належали всі обітниці, які Бог дав Аврааму, та молодший брат Яків, підготовлений своєю мамою, хитрістю присвоїв благословення свого тата. Та обставина, що Ревекка знала і пам’ятала одкровення Боже про те, що з двох синів „старший буде служити молодшому” (25,23), робить зрозумілим її сміливий крок. Вона навіть готова підпасти прокляттю з-за свого поступку. Як зазначають коментатори, „і Ревекка, і Яків проявили тут недостаток твердої віри і доскональної моралі ... Видаючи себе за Ісава, Яків допустив обман, гріховність якого поглиблюється ще й прикликанням ним імені Божого (20). По справедливому суду Божому наслідки обману Якова привели його до великих випробовувань у подальшому житті, що, в першу чергу сталось, коли він змушений з-за гніву Ісава  тікати один, без супроводу, в Месопотамію”.

Ісаак, опинившись в становищі, яке він собі не міг уявити, признав, що все сталось по „допущені сили Божої. Це усвідомлення, пов’язане з притаманною патріархальним часам вірою в непорушність отчого благословення, заставляє Ісаака залишити всяку нерішучість і твердо заявити перед Ісавом про Якова: я поблагословив його, так він благословенний і буде” (33).

Преподобний Єфрем Сірін, звертаючи увагу на це місце Писання, пише: „Ісаак не міг своїх благословень вернути назад, бо, по-перше, знав, що цим самим сповнилась воля Самого Господа, як сказала Ревекка. По-друге, сам він, благословляючи Якова, сказав: проклятий хай буде, хто тебе проклинає (29) і тому боявся, що коли прокляне Якова, це прокляття може обернутись на нього самого”.

Як відреагував Ісав? Бурхливо і гнівно. В розпачі він просив Ісаака, свого тата, дати і йому благословення. Щира скорбота Ісава достойна співчуття, хоч і не знімає з нього відповідальності за дворазове нехтування первородством: при продажі його Якову і при одруженні. Тому Ісаак зворушений тим, що сталось, після деяких роздумів благословив і Ісава. Спочатку це благословення  носить однакову форму з благословення Якову, проте різницю складає ступінь політичної самостійності та рівень добробуту.

Пророцтво Ісаака  збулось. ”Спочатку нащадки Ісава поширюються і багатіють, раніше за Ізраїля мають царів, але уже перший ізраїльський цар Саул мав успіх проти Єдома (1Цар.14,47), а при Давиді ідумеї стали його рабами (2 Цар. 8,14) і, нарешті, при Гіркані, через обрізання, повністю ввійшло до складу юдейської держави. Але коли Ізраїль скинув ярмо закону, тоді Єдом повалив ярмо Ізраїля і в особі Ірода Великого Юдея прийняла від ідумеїв навіть царів”.
 

ГЛАВИ 28-37 присвячені життю Якова. Перш всього відзначимо основні моменти життя патріарха і зупинимось на самих важливих його деталях. Історію його життя можна поділити на три періоди: месопотамський, ханаанський і єгипетський.

Уникаючи гніву свого брата Ісава, а також за порадою своїх родичів і за їх благословенням, Яків відправляється на батьківщину своєї мами в Месопотамію до її брата Лавана, щоб пожити в нього і одружитись з одною з його дочок. Ця подорож була на відміну від подорожі його тата Ісаака надто простою: Яків пішки йде сам без всякого супроводу. Святитель Іоанн Златоуст говорить з цього приводу: „Людина, яка вихована дома і яка користувалась такими послугами ..., відправляючись в дорогу, не потребувала ні в’ючних тварин, ні почту, ні дорожніх запасів, але йде в дорогу ніби-то уже по апостольському прикладу”.

Достойні уваги також і слова блаж Феодорита. Він пише: „Тут явно відкривається Боже заступництво ... Яків для того і тікає один, щоб, вернувшись з великими маєтками і самому побачити, яке Боже провидіння і цим навчити і інших”.

Дорогою в Харран Яків мав чудесне видіння. У сні він бачив таємничу драбину, яка з’єднувала небо з землею і йому були обіцяні благословення Божі, раніше дані Аврааму,  і крім того особливе заступництво. „Я – Господь, Бог Авраама, твого батька, і Бог  Ісаака. Землю, що на ній ти лежиш, Я дам тобі й твоєму потомству. Твоє ж потомство буде численне, як земний порох. Ти поширишся на захід і на схід, на північ і на південь. Усі народи землі будуть благословенні через тебе і твоє потомство.
 Оце Я з тобою, і берегтиму тебе скрізь, куди підеш, і поверну тебе назад у цю землю, бо не покину тебе, поки не виконаю того, що Я тобі обіцяв” (Бут. 28,13-15).

Характер всього видіння Якову відповідає тому колу поглядів в яких жив і перебував майбутній  патріарх народу Божого. В цілому картина видіння ділиться на три елементи:

а) Драбина (церк.-слов.- лествица) від землі до неба, яка виражала собою тісний                                          між ними зв’язок, подавала людині радісну звістку про те, що вона не залишена на.                                                                                                                                                                                                                           землі одинокою, але має доступ до неба і може отримувати звідти допомогу.
б) Ангели, які ступали по драбині вгору – на небо і сходили на землю зображують молитви людей, які Ангели приносять перед Бога. А з іншого боку – це різні види милості Божої, які посилаються людям через небожителів.

в) І, нарешті, посередництво Ангелів не виключає і безпосередньої дії Бога по відношенні до своїх вибранців. Бог Завіту стоїть над драбиною і подає благодатні утіхи своїм вибранцям, а в їх особах і всім наступним поколінням віруючого людства.

Є і інше тлумачення видіння Якова. Так прп. Єфрем Сірін пише: „У видінні драбини Бог ясно показав Якову тайне про нього піклування. Коли він спав, то йому здавалось, що перебував у країні далекій від Бога. Але коли пробудився ..., то сказав: я спав як в домі Божому і відпочивав як перед воротами небесними”.

Місце на якому  Якову відкрилось дивне видіння  було назване Вефіль – „Дім Божий”. Там був поставлений пам’ятник – кам’яний стовп. Взагалі, звичай ставити стовпи в якості пам’ятників – явище поширене на давньому Сході. В Біблії, крім історії Якова, про кам’яні пам’ятники пишеться в історії Іісуса Навіна (4,9; 14,26), пророка Самуїла (1Цар. 7,12) і ін. Але пізніші зловживання цим звичаєм для цілей ідолослужіння наклали заборону в Мойсеєвому законі (Лев. 26,1).

Яків не тільки ставить пам’ятник, але й дає обітницю Богу давати Йому десятину: „З усього, - сказав Яків, - що даси мені, ... дам Тобі десятину”(Бут.28,22).
Прибувши в Харран, Яків зустрівся з дочкою Лавана Рахілею, яку щиро полюбив. Згодився за неї працювати у Лавана сім років, бажаючи потім одружитись на ній, але Лаван, допустившись хитрості, віддав Якову свою старшу дочку Лію. Ще сім років згодився Яків працювати  Лавану. Тим часом, як Яків працював ще й за худобу шість років, у його сімействі народились і підросли діти. Крім Лії і Рахілі Яків взяв собі за жінок ще двох служниць: Ваалу і Зелфу і, таким чином, від них всіх він мав дванадцять синів. Через 20 років після свого прибуття в Месопотамію Яків, побачивши відношення до нього Лавана, таємно залишив попереднє місце свого мешкання і направився в ханаанську землю. По дорозі в Галааді Яків з Лаваном примирились і заключили мирний договір. Ангели Божі, які явились Якову, підбадьорили його і він, звичайно, не без остраху очікував зустрічі з братом Ісавом. Неподалік потоку Іавок,  вночі, Яків витримав таємничу боротьбу з Богом, одержавши нове ім’я  -  Ізраїль – (Богоборець).
 Зустріч Якова з Ісавом пройшла мирно. Міняючи місце свого перебування, Яків відправився, нарешті, до Вефіля, де він одержав нові одкровення милості Божої. По дорозі до Вефіля при родах померла любима жінка Якова – Рахіль і була похоронена недалеко від Вифлиєму. Після цього помер і Ісаак, проживши 180 років, і був похований Ісавом та Яковом. Подальше життя Якова було пов’язане з глибокою скорботою з-за свого сина Йосифа, якого Яків дуже любив і який по зависті був таємно проданий братами  до Єгипту. Коли в Ханаані виник страшний голод, сини Якова двічі ходили до Єгипту за хлібом. Там вони узнали, що Йосиф займає високу посаду при дворі фараона і живе в пошані. Яків теж переселяється зі всім своїм домом  до Єгипту. Там він з великою радістю зустрічається з Йосифом, а потім і з фараоном, який дозволив йому поселитись у найкращій частині Єгипту – землі Гесем. Там Яків перебуває до самої своєї смерті, благословляє синів Йосифа і всіх своїх синів, сповістивши їм, що з ними буде в майбутньому і заповів поховати себе в Ханаані, у печері Махпела, і „віддав Духа та приєднався до свого роду” (Бут. 49,33).
Одруження Якова. Яків полюбив Рахіль і за неї згодився працювати на Лавана сім років. Але коли стався обман, Лаван оправдовувався тим, що за звичаєм тої місцевості молодшу дочку не видавали раніше старшої. Подібний звичай дійсно існував і існує тепер у Малій Азії, Індії та інших країнах. Святитель Філарет (Дроздов) пише, що „якщо би Лаван дійсно хотів додержатись прийнятих звичаїв, то повинен був відкрити свій намір Якову раніше умов семи років роботи. Вчинена ним хитрість показує, що він бажав не стільки віддати справедливе своїй дочці, скільки придбати зятя як дешевого робітника і на наступні сім років”.

В обмані при одруженні Якова відкривається і інша сторона. Хоч за словами прп.Єфрема Сіріна, Якову „противно було бути мужем двох жон”,
  проте обман Якова в одержанні благословення від Ісаака не пройшов безслідно. Лія, співучасниця обману,  за словами Мідраша,  так оправдовувалась перед Яковом: „Хіба буває учитель, який би не мав подібного до себе учня (тобто обману я навчилась від тебе)? Хіба не видавав ти себе за Ісава, коли твій тато запитував твоє ім’я?”

Лія народила чотирьох синів: Рувіма (євр. Ruben – ось син), Сімеона (євр. Schamon - Бог почув), Левія (євр. – прив’язаність) „тепер ... мій чоловік пристане до мене, бо я породила йому трьох синів” ( Бут. 29,34) і Юду ( євр. хвалити,  славити Бога). 

„Мідраш зазначає, що Лія, знаючи, що від всіх чотирьох жінок Якова народиться 12 синів, після народження третього сина  рішила, що родити більше не буде. Тому ім’я Левія – прив’язаність, дане на знак того, що його сини будуть відданими Своєму Небесному Отцю”.

А Рахіль  залишалась безплідною і заздрила своїй сестрі. Взагалі,  треба сказати, що суперництво між сестрами, взаємна ревність тягнулись весь час, бо це, як пишуть тлумачі, „неминучий супутник полігамії і особливо тоді, коли одна з жінок була безплідною, а інша мала дітей.”

Свого часу Рахіль чула від Якова, „що Авраам молився про неплідну Сарру і був почутий, але думала, що з нею це не станеться, бо Яків не молиться за неї. І вона говорить йому: „дай мені діток, а то вмру” (Бут. 30,1) ... Яків пояснює її, що його батьки, хоч і були почуті Богом, але не зразу: Авраам після ста, а Ісаак після двадцяти років. Але Рахіль почувши, що їй потрібне велике терпіння, щоб не впасти у знемогу від довгого очікування, згадала про Авраама, який взяв Агарь і виконав волю Сарри, бо любив її. А ти, говорить Рахіль до Якова, не упевнюєшся у моїх словах, бо не любиш мене. Щоб Рахіль не повторювала безперестанно цього прохання дати їй діток, Яків згоджується взяти чужу ..., щоб разом з вільними синами і синів рабинь зробити спадкоємцями”.
 Так пояснює нам це місце прп. Єфрем Сірін.

Білга ( в слов. – Валла) родила Якову двох синів: Дана ( євр. – судив, тобто Бог по суду Своєї правди звільнив Рахіль від безчестя неплідності) і Неффаліма ( євр. – боротьба, розуміється боротьба не стільки відкрита, силою, скільки потайна, з мистецтвом і інтригою)
.  

Лія, яка перестала народжувати скористувалась досвідом своєї сестри і „стала примушувати Якова, щоб він взяв і її служницю. І коли він говорив Лії: у тебе є утіха, адже ти маєш дітей, то вона відповіла: несправедливо ти упідлеглюєш одну служницю іншій. Якщо ти вчинив мені образу служницею Рахілі, то зроби образу і їй моєю служницею. І тому, щоб не завдавати жалю Лії, припинити суперечку між сестрами і впровадити в домі мир, Яків бере Зелфу”.

Зелфа народила Якову двох синів: Гада ( євр. – щастя. Гад – божество щастя у язичників) і Асіра ( це слово - синонім слова Гад і перекладається з євр. – щастя – „яка я щаслива, бо жінки будуть мене вітати”).

 Пік загострень взаємовідносин між сестрами приходиться на день, коли старший син Лії - Рувім знайшов на полі спілі мандрагори
, а бездітна Рахіль  домагалась їх, бо  вірила  в їх магічну силу. Лія поділяла віру Рахілі в силу мандрагорів і тому не хотіла віддати їх даром, а для цього змушує Рахіль обміняти овочі на подружнє спілкування з Яковом.

Дітей, які народились від Лії: сини  Іссахар і Завулон  та дочка Дана,
 і в Рахілі: Йосиф
 -- біблійна  традиція  приписує дії благодаті Божої і аж ніяк не магічній силі мандрагорів.

Ось така дивна історія суперництва двох сестер, жінок патріарха Якова. 12-ть синів, які народились від них і від їх служниць стали родоначальниками 12-ти ізраїльських колін.

Переселення  Якова з сімейством  в Ханаан ( 31 гл.). Хоч Лаван признавав, що на його дім і на все, що він мав, з приходом Якова, зійшло благословення Боже, проте зависть не давала йому спокою. „Всі його підступи, - як пише прп. Єфрем Сірін, - обернулись на нього самого”.
 Господь Бог  не залишав Якова у такій важкій обставині і, явившись йому, сказав: „Повертайсь на твою батьківщину, до твого роду, а Я буду з тобою” (3). 

Зібравши своїх жінок, дітей, майно, стада, Яків під охороною Ангелів Божих, через 20 років повертається в ханаанську землю. По дорозі Господь при особливих  таємничих  обставинах випробовує силу Якова і дає йому нове ім’я – Ізраїль, що означає „богоборець”,

Зупинимось на цьому дивному і незвичайному богоявлінні. Але перед цим був ще один момент, який теж дуже важливий. Це зустріч Якова з своїм братом Ісавом. Брати не бачились 20 років. І хоч пройшло досить часу, Яків, незважаючи на божественні обітниці захисту, боїться цієї зустрічі. Деякі тлумачі пояснюють це не доскональністю віри Якова у Провидіння Боже. Внаслідок такого невір’я, Яків застосовує чисто людські засоби захисту від очікуваних ворожих дій Ісава.  Коли ці дії не дають бажаного успіху, Яків вдається до молитви, у якій звертається за допомогою до Бога отців. Якщо не брати до уваги хлопітництва Авраама за содомлянів, то це перша молитва, в якій присутні „щирість, дитяча простота, благодарність Богу, смирення перед Ним і надія на Нього Одного”.
 Разом з цим Яків послав до „свого брата задобрювані дари, щоб він не пам’ятав образи, яку він наніс йому в той день, коли ... перехопив у нього благословління”.
  
Тої ж ночі, очікуючи результатів  своєї молитви „зостався Яків сам. Тоді хтось боровся з ним ... та бачивши, що не переможе його, доторкнувся суглобу його стегна й суглоб Якового стегна звихнувся ... І каже той: пусти мене ... А Яків відповів: не пущу тебе, хіба-що поблагословиш мене. А цей спитав його: як тобі на ім’я? Він і каже: Яків. Тоді той відповів: не Яків буде більш твоє ім’я, а Ізраїль, бо ти змагався з Богом ... та й переміг ... Яків назвав це місце Панієл, бо я, мовляв, бачив Бога віч-на-віч і я живий ще”(Бут. 32,25-31).
Так подається священним письменником дивна і незвичайна нічна зустріч Якова з таємничим борцем. Хто ж був тим таємничим борцем? Сам Яків признає, що „бачив Бога віч-на-віч” (30). Пророк Осія пише, що то був і Ангел і Бог: Яків „своєю силою боровся з Богом. Боровся з ангелом – і подужав; плакав -  і прохав у нього ласки ... Але Господь, Бог сил небесних, Господь – ім’я Його” (12,4-6). „Юдейське і християнське тлумачення цього місця  однаково признають у борці посланця небесного світу, тобто Ангела. При цьому церковні учителі і багато пізніших християнських екзегетів сходяться на думці, що цей небесний посланець є нетварним Ангелом, тобто Сином Божим. Так,  блаженний Феодорит говорить, що тут Якову явився Єдинородний  Божий Син і Бог”.

Крім цього, на думку екзегетів, боротьба Якова була  типом духовної боротьби віри, що видно з його прохання благословити його (26).  Після це благословення справдилося  на всьому потомстві  Якова, (яке одержало ім’я Ізраїль) і на всій теократичній історії. Проте сам факт зустрічі Якова з Богом і боротьба, яка відбулась між ними була не сновидінням, як про це дехто думає, а реальністю, що засвідчується, перш всього, застосуванням у єврейському тексті слова  abaq, яке перекладається – „битися як атлет,” „покриватися пилюкою”.
 Вивих суглоба стегна Якова теж засвідчує вищезгадану реальність. Хоч є й інша думка, яка належить прп. Єфрему Сиріну. Він вважає. що вивих суглоба Якова стався по причині недодержання ним обітниці даної раніше Богу: в Ханаані принести Йому десятину, „ту десятину, яку обіцяв Богу, він, - як пише преподобний, - у  страхові зібрав і послав Ісаву. Тому і змінився суглоб його, бо сам він зрадив своєму слову”.

Після мирної зустрічі братів Яків тимчасово (на півтора року) поселився у місці під назвою Сокхоф на східному березі Йордану. Потім він перейшов Йордан і зупинився у Сіхемі і, таким чином, закінчує свою подорож з Месопотамії і вступає на землю своїх  батьків – Ханаан.

У Сіхемі Яків купує поле. Цим він показує віру Божим обітницям про належність Ханаана його нащадкам і з цього часу починається ханаанський період життя Якова.

Кривава помста синів Якова Сімеона і Левія за зганьблення своєї сестри Діни (гл.34) вимусила патріарха перейти у Вефіль. Там йому вперше після повернення в Ханаан являється Бог і підтверджує перейменування на Ізраїль, а також була повторена обітниця про дарування цієї землі його потомству. Подорожуючи дальше на південь, Яків пережив велику скорботу у зв’язку зі смертю своєї любимої жінки Рахілі, яка при родах народила свого другого сина Веніаміна.
  Рахіль було поховано недалеко від Вифлиєму. Незабаром, проживши 180 років „помер Ісаак ... і приєднався до свого роду, старий, нажився на світі. Та й поховали його Ісав і Яків, його сини” (35,29). 

.     
Родословна Ісава. Цей родовід показує, по-перше, викреслення кореня потоків Ісава з історії спасіння, по-друге, про здійснення обітниці Божої Аврааму про походження від нього численного народу. Тлумачі як християнські, так і юдейські виводять з потоків Ісава таких визначних людей старого Завіту, як праведного Іова, старшого його друга Еліфаза, Омара – родоначальника арабського племені амірів, а також Амаліка, родоначальника амалікітянів. Всього від трьох жінок Ісава походило тринадцять родів його нащадків.

Історія  Йосифа.  Йосиф ( євр. – прибільшення) – ім’я старшого сина Якова від Рахілі, який родився в Месопотамії у 2256 році до Різдва Христового.
   Вперше Йосиф упоминається в Біблії коли йому було 17 років. Яків  з особливою любов’ю ставився до свого сина, який відрізнявся красою тіла і чеснотою душі, і це видно навіть з того, що  він пошив йому багату,  різнокольорову одежу, яку могли носити тільки царські дочки. Випасаючи разом з братами стада Якова, Йосиф бачив їх недобру поведінку і ділився своїми враженнями з татом. За це брати зненавиділи Йосифа. Ненависть ще більше посилилась коли він розказав про свої два сни, які віщували, що старші брати і навіть тато будуть кланятись йому і стануть його підлеглими. За це брати договорились вбити Йосифа, але потім продали його ізмаїльським купцям в Єгипет за 20 срібників.
Щоб зробити утрату Йосифа болючішою, брати омочили його одежу в крові зарізаного козлика і дали знати Якову про загибель його сина. Отже один злочин братів привів їх до вчинення іншого – обману свого тата, який від горя оплакував свого сина весь час, десь 22-23 роки, які минули з часу продажі Йосифа в Єгипет і аж до переселення туди Якова.

В Єгипті Йосиф потрапив до начальника фараонових охоронців Потіфара і через деякий час став управителем маєтку. Все, що робив Йосиф закінчувалось успішно і благословення Господнє спочивало над усім, чим володів Потіфар. Священний письменник помічає, що „Йосиф ... був поставний і гарний з виду” (Бут. 39,6) і ця краса вабила жінку Потіфара до гріху.
 Ці спокуси продовжувались багато днів і коли моральна стійкість Йосифа залишилась незламною, а ганебна пристрасть єгиптянки дійшла до останніх меж і геть зникла  її жіноча соромливість, тоді вона спробувала силою заставити Йосифа до гріху. Після невдачі розпусна і мстива жінка зненавиділа та звела наклеп на Йосифа і розгніваний Потіфар  заточив його у в’язницю де утримувались злочинці високого рангу. Псалмоспівець Давид пише: ”Скували кайданами ноги йому, в залізних путах була душа його” (Пс. 104,18). Проте своєю поведінкою Йосиф знайшов таку довіру в’язничного начальника, що той назначив його наглядати за всіма в’язнями. По влаштуванні Провидіння Божого Йосиф розтлумачив сни двом царським сановникам, а після двохрічного перебування у в’язниці,
 розтлумачив два сни фараона і він „поставив його господарем над усім домом своїм і правителем над усім володінням своїм, щоб він настановляв правителів його по душі своїй і старших його навчав мудрості” (Пс. 104,21-22).
 Підтверджуючи свої повноваження, фараон з ціллю приближення Йосифа до єгипетського типу, дає йому нове ім’я – Цефенат-Панеах, яке на думку екзегетів означало „спаситель світу”, „відкривач таємниць”, „носій життя”, але у всякому разі воно передавало ту думку, що Йосиф є посланцем Божим і він має послужити спасінню Єгипту. Дальше шляхом шлюбу на дочці жерця Потіфара – Асенефі, фараон вводить Йосифа у розряд вищої єгипетської аристократії з середовища якої походив  сам. Від цього шлюбу Йосиф мав двох синів: Манасію і Єфрема. 
 Першим своїм ділом Йосиф оглянув весь Єгипет і почав у перші сім років збирати зерно у засіки. Коли настала засуха, яка тривала наступні сім років і почався страшний голод, Йосиф почав за срібло продавати зерно спочатку єгиптянам, а після й іноземцям, а коли срібло вичерпалось, то за худобу, коней, ослів, волів і за землю. Так Йосиф скупив для фараона всю єгипетську землю і з того часу був установлений закон згідно з яким п’ята  частина вирощеного  віддавалась фараону за право користування його землею. 

Голод, який вразив Єгипет, досяг і до Ханаана і коли Яків узнав, що в Єгипті є хліб, то послав туди всіх своїх синів, крім Веніаміна, купити зерна. Там вони були представлені перед Йосифом, поклонились йому, чим справдився перший його сон. Бажаючи випробувати їх, Йосиф не признався їм і обійшовся з ними достатньо суворо. Залишивши заручником Сімеона, Йосиф повелів братам привести в Єгипет наймолодшого Веніаміна, якого Іуда взяв у Якова під свою відповідальність.

         Прибувши в Єгипет, братів у традиціях східної гостинності було прийнято у палацах Йосифа, а Веніаміну була приділена особлива увага. Але після цього Йосиф рішив випробувати братів. В мішки з пшеницею він наказав домоправителю покласти срібло, а в мішок Веніаміна свою срібну чашу. Потім коли брати відправились в дорогу, їх зупинили, обшукали і знайшли срібло і чашу. Ізраїльтяни змушені були виправдовуватись перед Йосифом і щиро просили його не забирати Веніаміна в рабство. „А Йосиф каже: ...той у кого знайдено чашу, буде мені рабом, а ви йдіть в мирі до вашого батька” (44,17). Іуда відповів: „Як мені йти назад до свого батька, коли хлопця не буде зо мною? Хіба, щоб дивитися на горе, що постигне мого батька” (44,34). Так були випробувані брати Йосифа! І тут він зі сльозами признається, що „я – Йосиф, брат, ваш брат, якого ви продали в Єгипет. Але ви тепер не завдавайте собі жалю і не ятріть себе, що продали мене сюди: на те бо, щоб зберегти вас при житті, Бог послав мене перед вами ... отож, не ви мене сюди послали, а Бог; Він і зробив мене ... управителем усього єгипетського краю ... Поспішіть та приведіть сюди мого батька” (45,4-13).

„З великою делікатністю і щирою великодушністю Йосиф спішить згладити гостре почуття провини братів через вказівку на Провидіння Боже, яке обернуло їх діло на щасливе завершення і зробило його засобом для спасіння всієї своєї родини ... Тут Святе Писання, як і в багатьох інших місцях, фактично проводить ту істину, що Божественне Провидіння, не стісняючи і не виключаючи людських дій, згубні наслідки відвертає і направляє їх на добро”.

Фараон, узнавши про те, хто прийшов у його країну, не тільки не заперечував велінню Йосифа, але  й сам розпорядився дати Якову та його сім’ї саму найкращу в Єгипті землю Гесем і виділив їм колісниці для переселення.

Спочатку Яків не повірив, що Йосиф живий і займає в Єгипті високе положення, але побачивши єгипетські колісниці, „ожив духом”, як пише богонатхненний письменник. Як пояснюють екзегети, Яків відчув у собі поновлення життєвої сили і до нього вернувся пророчий дар, який покинув його після втрати Йосифа. І ось, в глибокій старості Яків рішився відправитись у далеку дорогу і в Єгипті зустрівся з своїм улюбленим сином.

Переселення Якова в Єгипет було надто важливим ділом. Ще Аврааму було одкровення про те, що його нащадки будуть приходьками на чужій землі, потім вони стануть там рабами, але прийде час, коли ізраїльський народ повернеться в Ханаан (15, 13-16). Саме переселення мало такі позитивні сторони:

- відокремлення від хананеїв, змішання з якими, яке уже почалось, вносило пагубну дію для релігійної місії Авраамового племені;

            - в Єгипті існувало відчуження по відношенні до азіатів і, зокрема, до євреїв, і якраз завдяки цьому змогла  зберегтись національна самобутність боговибраного народу, а високий рівень єгипетської культури позитивно вплинув на розвиток правдивого богошанування.

            І ось, усвідомлюючи важливість моменту, Яків приносить урочисту жертву на місці, освяченому історичними споминами і випрошує у Бога благословення на дорогу. Господь, з волі Якого відбувалось це переселення обіцяв перебувати з народом і вельми його розмножити, а особисто Якову обіцяв мирну кончину і присутність при ній любимого сина Йосифа. 

Священний автор  подає генеалогію переселенців, яка по розумінні і звичаях давнього Сходу і давніх євреїв зокрема, мала значення надзвичайно важливого документу. Ця генеалогія, по-перше, показувала, що пізніше ділення народу на коліна, покоління, роди і т.д. мало свою основу ще в патріархальні часи і розмноження нащадків Якова у великий народ відбувалось через природний приріст населення без насильницького впливу єгиптянів. По-друге, ця родословна мала і юридичне значення, так як доказувала право кожного коліна Якового роду на заняття території в обітованій землі.

Всіх людей, які переселились в Єгипет було 70 (без жіночої статі), включно з Йосифом і двома його синами.

            Переселенням сім’ї Якова в Єгипет була покладена тверда основа для формування  на ній цілого народу, що було предметом обітниць Божих всім патріархам. Можна сказати, що патріархальний період, виконавши надане йому Богом  призначення, закінчувався. Це наглядно показує священний письменник, коли сповіщає про послідні передсмертні розпорядження Якова: він благословляє синів Йосифа Манасію і Єфрема, причому молодшому дає перевагу;
 усиновляє собі Єфрема і Манасію, що означало в майбутньому одержати наділи в ханаанській землі 
 незважаючи на те, що родились від дочки єгипетського жерця; нарешті, проголошує пророцтво про долю кожного коліна, виходячи з індивідуальної вдачі того чи іншого сина і обставин його життя та діяльності.

 Так, наприклад, Рувиму по праву первородства належали: подвійне успадкування, священицьке служіння і царська влада. Але зважуючи на образ його життя, тобто легковажність, безрозсудство та самовпевненість – він втратив всі ці три переваги і вони перейшли до Йосифа (подвійне успадкування), Левія (священство) та Іуди (царська влада). І далі видно, що коліно Рувіма ніколи не відігравало якоїсь значної ролі в долі ізраїльського народу, а пізніше воно перше з усіх колін зовсім зникло з історії.

Саме визначне пророцтво Якова належить Іуді, яке носить безперечний месіанський характер: „Берло від Іуди не відійде, ні жезл із-поміж стіп у нього, поки не прийде Той, Якому він належить” (49,10).
 Святитель Іоанн Златоуст говорить, що у цілому „благословення, яке дане Іуді, таємниче: воно провіщало все те, що відноситься до Христа”.
 І взагалі, як пише блаж. Феодорит, пророцтво про Іуду „є самий ясний признак пришестя Господа”, бо у юдеїв не стало не тільки царів, але й архієреїв і пророків, що є доказом сповнення цього пророцтва. „Коли належало родитися нашому Спасителю, юдеями керували іноплемінні царі”.

У пророцтві про Дана патріарх Яків сумує про майбутнє його відпадіння від віри і благочестя. На думку багатьох отців і учителів Церкви, з коліна Дана буде походити антихрист.
 

Що стосується благословення коліну Йосифа, то у порівнянні з Іудою, якому були обіцяні духовні блага, йому, головним чином, даруються блага матеріальні.

Закінчивши свої пророцтва, Яків сказав своїм синам: ”Ось я збираюсь приєднатися до свого роду. Поховайте мене з моїми батьками в печері ..., що на полі Махпела ... А коли ... скінчив ... простягнув він свої ноги на ліжко й віддав духа та приєднався до свого роду”(49,29-30; 33). Тіло Якова було забальзамоване на протязі сорока днів, відвезене в Ханаан і поховане по заповіту. У похованні брали участь всі сини Якова.

Яків був посередником і примирителем між Йосифом та його братами. Тому не без причини вони стали побоюватись як би Йосиф не почав тепер, після поховання тата, мстити їм за їхній злочин проти нього. Попереджуючи можливу переміну у поступках Йосифа, брати приносять покаяння і просять прощення не тільки заради свого тата, але й заради єдиного для всіх них Бога. Відповідь Йосифа була тою самою, що і в Єгипті при своїм признанні братам. Головним її мотивом була думка, що людське зло безсильне зупинити благотворну дію Провидіння Божого, яка навіть прояви злої волі обертає на добро. „Цей дивний, прикрашений всіма чеснотами муж був так далекий від пригадування їхніх проступків, що був збентежений їхніми словами”, - говорить свт. Іоанн Златоуст  і сердечною промовою заспокоїв їхні підозри.

Книга Буття завершується поміткою про послідні роки життя Йосифа. Прожив він 110 років (50,22), бачив своїх внуків до третього роду і, помираючи взяв від своїх братів клятву – поховати його кості  в Обітованій землі, доказавши цим свою віру, якою керувався все життя. Тому-то св. ап. Павло міг написати: „Вірою Йосиф, при кончині, нагадував про вихід синів Ізраїлевих і заповідав про свої кості” (Євр. 11,22). Набальзамоване тіло його було покладене у труну і залишалось в Єгипті до самого виходу євреїв в Ханаан.  Аж Мойсей виніс тіло Йосифа і поховав у Сіхемі. На цьому закінчується книга Буття. 
Висновок.

Бог дав людям істину, яка по Його велінні була записана Мойсеєм і подарована людям. Учителі і святителі, преподобні і богоносні отці Святої Православної Церкви, глибоко вникнувши у події старозавітної історії, залишили нам такі слова: „ Безперестанне вивчення  (Божественних – авт.) Писань, - пише прп. Ісаак Сірін, - є світлом для душі, адже воно нагадує їй уникати пристрастей і перебувати з чистою молитвою у любові до Бога, а також накреслює перед нами мирні стежки слідування святим”.
 

Дякуючи Богові за щедрий дар Писання, преподобний Єфрем Сірін, закінчуючи тлумачення книги Буття, написав слова, які принагідно повторити і нам: „Від перших народів, яким вся істина була відкрита від початку, від народу, який приймав її в Писанні і увірував, до тих народів, які прийняли Писання від цього Божого народу, і від тих, які ще залишаються при своїх жертвах і не увірували, Богу і Христу, і Духу Святому слава і честь  нині, і по всі часи, і на віки вічні. Амінь”.

.

                           .
� Археолог, доктор Вільям Олбрайт пише: „Надмірний скептицизм, який проявили по відношенні до Святого Письма авторитетні історичні школи 18 і 19 століть зжили себе. Цілий ряд відкриттів підтвердив правдивість чисельних подробиць і цим було досягнуто широке признання цінності Святого Письма як історичного джерела ... Без всякого сумніву, археологія підтвердила історичність передання Старого Завіту” (Василиадис Н. Библия и археология. Св.-Троице Сергиева Лавра, 2003, с. 4).


� „Давні повісті шумерів, вавілонян і ассірійців про створення світу істотно відрізняються від тої історії створення світу, яку нам передає богонатхненний Мойсей. Всі вони політеїстичні, міфологічні і ніяким чином не пов’язані з тим, про що говориться у книзі Буття про створення світу на протязі шести днів. Таким чином, згідно з археологічними свідченнями, розповідь Мойсея зовсім не запозичена у вавилонян. Навпаки, у вавилонському міфі достовірний історичний факт створення світу і людини, який викладає боговидець Мойсей розвивається і доповнюється безліччю міфологічних елементів. Вавилоняни взяли те, що передавалось по переданню на протязі багатьох століть, доповнили його міфологічними елементами і записали” (Василиадис Н., там же, с. 10-11).


� Сирійські богослови ототожнювали  небо з видимим небом, а послідовники Григорія Ниського, Августина, Максима Сповідника, Іоанна Дамаскіна, святителя Філарета (Дроздова) вважали небо – духовним світом, чи невидимим небом, а землю – матеріальним світом, чи видимою землею (Священник Леонид Цыпин. Так чем же являются Дни Творения? Центральная проблема экзегетики Шестоднева. Киев, 2005, с. 80).


� Там же,  с. 16-17.


� Священник Леонид Цыпин, там же, с. 22.


� Там же, с. 25.


� Там же, с. 26.


� Там же, с. 27.


� Св. Ефрем Сирин, тв., т. 6. Толкование на первую книгу, т.е. на книгу Бытия. Сергиев Посад, 1901, с. 210-211.        


� Архимандрит Феодор (Бухарьов): „Св. Василій Великий у своєму „Шестодневі” приводив з сучасного йому природознавства чимало такого, що виявилось не більш як неоправданими припущеннями. Але по відношенні до самої сили і сутності тайни творіння світу він, проте, істинно „естетство сущих уяснил”, - як про це співається у церковній пісні” ( свящ. Леонид Цыпин, там же, с. 42).


� Там же, с. 34.


� Сочинения  древних христианских апологетов. М., 1867, с. 198-199. 


� Святіший Патріарх Кирил (Гундяєв): «Божественні творіння не є однократним актом – воно відбувається в часі. У Біблії говориться про дні творення. Та йдеться, звісно, не про цикли в 24 години, не про нашу астрономічну добу, адже, як оповідає Біблія, світила були створені тільки на четвертий день. Йдеться про інші періоди часу. У Господа, - сповіщає нам Слово Боже, - один день, як тисяча років, і тисяча років, як один день (2 Пет. 3,8). Бог – поза часом. Тому не можна робити висновків про те, як довго відбувалося це Божественне творіння. Утім, цілком очевидним є інше. Господь Сам говорить у Божественному Одкровенні про те, що творчий Божественний акт ще триває: ось, творю все нове (Одкр. 21,5). Це означає, що Бог неявним і незбагненим для нас чином продовжує справу творіння, підтримуючи своєю Божественною енергією вселенський світоустрій у рівноважному й життєздатному стані. Бог є Творцем світу, і Його промисел про світ і людину, Його творчий замисел стосовно світу й людини ще не завершено» (Слово Пастиря. Бог і людина. Історія спасення. Бесіди про православну віру. Київ, 2009, с. 34). 


�Свящ. Леонид Цыпин там же, с.43-44.


� Там же, с. 14.


� Там же, с. 54.


� Там же, с. 64.


� Аналіз креаціонізму дивіться: там же, с. 57-67.


� Там же, с. 56.


� Святіший Патріарх Кирил. Там же, с 35.


� „І сказав Бог: нехай буде світло” (Бут. 1,3) Преподобний Єфрем Сірін пише: „Це первісне світило ... сприяло зачаттю і  народженню всього, що Земля повинна була вивести третього дня. А сонцю, яке було утверджене на тверді, належало довести до зрілості те, що виникло уже при сприянні первісного світла. І говорять, що з цього розсіяного повсюди світла і з вогню, які були створені першого дня, походить сонце, яке на тверді, і що місяць і зорі – з того самого первісного світла”(св. Ефрем Сирин, там же, с. 215-216).                                                             


� Свт. Иоанн Златоуст. Тв. т. 6, 1 изд. СПб., 1900,  с. 755-756.


� Преподобний Єфрем Сірін: „Бог благословив і освятив сьомий день не тому, що мав потребу відпочити (бо Він не струджується) і не для того тільки, щоб єврейському народу дати його для заспокоєння від праці (бо після звільнення від рабства він не розрізняв днів). Бог дав сьомий день, щоб раби, навіть проти волі своїх господарів, мали відпочинок. І при цьому, тимчасовою суботою ... хотів показати образ суботи істинної, яка буде у нескінченному світі. Крім  цього, Бог звеличив благословенням той день, який не був прославлений ділами творіння, щоб поданою йому  через це честю він зрівнявся з іншими днями і сповнилось семизначне число днів, необхідне для світу” (там же, с.228 – 229).


� Преподобний Єфрем Сірін: „Чому ж ми – образ Божий? Мойсей пояснює це наступними словами: „Нехай вона панує над рибою морською, над птаством небесним, над скотиною, над усіма дикими звірями й над усіма плазунами, що повзають на землі” (Бут. 1,26). Тому у пануванні, яке сприйняла людина над землею і над всім, що на ній, ґрунтується образ Бога, Який володіє  вишніми і нижніми ” (там же, с. 226).


� Св. Ириней Лионский. Против ересей. Спб., 1900, кн. 5 гл.6, с. 456-457.


  Прп. Никита Стіфат: „Богу, Який створив нас по Своєму образу і подобі, ми буваємо подібні чеснотою і розумінням. А чеснота Божа полягає у правді, преподобності і істині, як говорить Давид: праведний Ти, Господи …  і правда Твоя навкруги Тебе (Пс.118,137;88,9) і ще: праведний Господь … і досконалий (Пс. 144,17). Буваємо й ми подібні Йому правотою і добротою, бо Господь милосердний і праведний ( Пс. 24,8) словом премудрості і словом розуму …, і Він іменується премудрістю і розумом (Кол. 2,3); святістю і досконалістю, як Сам говорить: будьте досконалі, як досконалий Отець ваш Небесний (Мф. 5,48), і святими ви мусите бути, бо Я святий (Лев. 19,2); смиренням і лагідністю, бо говорить: навчіться від Мене, бо Я лагідний і смиренний серцем, і знайдете спокій душам вашим (Мф. 11, 29) ”. (Добротолюбие. Т. 5, Paris, 1988, с. 148. Третя сотниця, 11).


� Диакон Андрей Кураев. Школьное богословие. Издание второе, исправленное и дополненное. Переиздание Спасо-Преображенского Мгарского монастыря. Полтавская епархия. 1999, с.182-183. 


� Свт. Николай (Велимирович). Беседы. Св.-Успенская Почаевская Лавра, 2006, с 313-314.


� Диакон Андрей Кураев, там же, с. 187


� Там же.                       


� Там же.


� Преп. Єфрем Сірін: „Тварини і птахи одержали разом і тіла, і душі. А людину Бог вшанував багато чим: і, по-перше, тим, що створив її, як сказано, Своєю рукою, вдихнув в неї душу, дав її владу над раєм, одягнув її славою і дав її дар слова, розум і відання Бога (там же, с. 230-231). 


     Свт. Ігнатій Брянчанінов: „Язичники вважали, що людська душа являється часткою Божества. Думка неправдива і дуже небезпечна, яка несе в собі богохульство. ... Православна Східна Церква постійно признавала людину істотою, створеною з душі і тіла, але спосібною і по душі, і по тілу бути причасниками Божого Єства, бути богом по благодаті ... На душу людини при її створенні щедро вилилась божественна благодать; душа першої людини була живою, бо просвічувалась і управлялась Святим Духом  ” (Избранные творения. Слово о человеке. СПб., 2008, с. 45-48). 


� Новая Толковая Библия. Ленинград, 1990, с. 271-272.


� Прп. Григорий Синаит. Слово 3-е. Сергиев Посад, 1915, с. 15.


� Диакон Андрей Кураев, там же, с. 189.


    ”Праотець Адам, - пише прп. Никодим Святогорець, - був створений з найтоншого, надчистого, найблагородного земного праху ” (Василиадис Н. Таинство смерти.  Св. Троице-Сергиева Лавра, 1988, с. 376).


� Василидиадис Н. Там же, с. 46. 


� Там же, с. 376.


� Прп. Иоанн Дамаскин. Точное изложение православной веры.  СПб., 1894, с. 81. 


� Диакон Андрей Кураев, там же, с. 190. 


    Свт. Игнатий Брянчанинов: „У походженні жінки від чоловіка бачимо образ безпристрасного розмноження людського роду до його падіння ... Ми не бачимо способу, за допомогою якого можна було б пояснити розмноження людського роду від чоловіка і жінки до його падіння ..., але гадаємо, що це розмноження повинно було б здійснюватися у всій повноті непорочності і безпристрастя. Здається, що замість плотської, твариноподібної насолоди скоріше годилась б свята і духовна насолода. Самого ж способу, який не був відкритий Богом не дошукуємось, віруючи, що для Бога як легко було попустити відомий спосіб, так було б легко  установити й інший. Але спосіб, яким розмножується людський рід після його падіння є знаком відвернення від нас Бога. Ми уже народжуємось убиті гріхом, бо я в беззаконні зачатий і в гріхах породила мене мати моя  (Пс. 50,7). А зачаття в беззаконні і народження в гріхах Богом  не може бути установлене” (Слово о человеке. СПб., 2008, с. 49). 


    Блаж. Симеон, архиепископ Фессалоникийский: „Бог не хотів того, щоб ми зачинались … у нечистоті плотської похоті. Але так, як ми своєю волею піддали себе смерті, то Він допустив, щоб продовження роду у нас відбувалось подібно до тварин. Це для того, щоб ми знали, до чого ми дійшли ” (Соч. Спб., 1856, с. 14).  


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 4, Спб., 1898, с. 178, бесіда 20-я на книгу Бытия.


� Свт. Николай Сербский (Велимирович). Беседы. Проповеди на Воскресные Евангелии. Св.-Успенская Почаевская Лавра,  2008, с. 307-308.


� Свт. Иоанн Златоуст: «Гріх робиться з-за того, що люди хочуть бути мудрішими від Божих законів і не хочуть поступати так, як Він заповів … Так було й спочатку. Бог сказав Адаму: це роби, а це не роби. Але він задумав зробити щось більше, не послухався і з-за цього втратив те, що мав» (Тв. т. 10, СПб., 1904, с. 42).


� Свт. Николай Сербский. «В момент падіння, Адама почали оточувати тільки непослушні істоти. Рядом біля нього непослушного стояла непослушна Єва. Далі – головний носій непослушності і гордості -  сатана. Вся природа теж стала непослушною і бунтівною. Плоди, які раніше звеселяли солодкістю, стали гіркими і терпкими. Трава, яка стелилась під його ногами, наче шовк, почала дряпати. Квіти, які видавали небесні пахощі, одяглися колючками. Звірі, які пестилися, немов ягнята, почали загрожувати йому гострими зубами і наповненими гнівом очима. Так самий багатий з усієї створеної природи, відчув себе самим бідним. До тоді одягнутий ангельською славою, нині він відчув себе приниженим, одиноким і голим, і був змушений позичити у природи одежі для своєї тілесної і духовної голизни. Для свого тіла він взяв шкіру тварин і листя дерев, а для свого духа став позичати у речей знання і уміння. Той, хто раніше пив з повноводного джерела життя, тепер повинен був ходити у болоті за худобою, і  пити у фізичній і духовній  спразі з слідів, які залишили копита тварин» (Там же, с. 308).


� Прп. Макарий Великий: «Видимий світ від царів до самих низів весь у тривозі, у боротьбі і ніхто з них не знає у чому причина … Гріх, який ввійшов, як якась невідома сила і дія сатани, посіяли всяке зло: він тайно діє на внутрішню людину і на розум, і бореться з нею помислами. А люди не знають, що це робиться  під дією чужої сили. Вони думають , що це природні почуття і що виникають вони з-за свого особистого приводу. Але хто має мир і світло Христові, ті знають, звідки береться все це» (Что такое молитва Иисусова по преданию Православной Церкви. Сердоболь, 1938, с.118-119).


� Прп. Макарий Великий: «Гріх, який ввійшов у душу людини оволодіває нею до самих її найглибших тайників, ввійшовши у її звичку і природу. З дитинства він в кожному росте, виховується і учить її» (Там жє, с. 118).


     


� Проф. Олесницкий Маркелин: «Ми грішники, але ми й хочемо бути грішниками. Ми добровільно засвоїли собі успадкований гріх і дальше продовжуємо розвивати його в собі своїми особистими гріхами, на відміну  від гріха первородного» (Из системи христианского нравоучения. Киев, 1896, с. 155).  


� Паскаль: «Первородний гріх викликає безумство в очах людей … Але це безумство мудріше від усієї людської мудрості (1 Кор. 1,25). Бо без цього вчення як порозуміти, що таке людина?» (Мысли о религии. 2-е изд., с. 72,76).


� Святіший Патріарх Кирил. Там же, с. 42- 49.


� Диякон Андрей Кураев, там же, с. 45


 � Толковая Библия. Под редакцией Лопухина А.П. Т. 1, Спб., 1904, с. 43.


� Далі у цьому розділі позначені глава і стих книги Буття.


� Там же, с. 46-47.


� Преподобний Антоній Великий: „Бог благий, безпристрасний і незмінний. Якщо хтось, признаючи, що Бог не змінюється і разом з тим дивується: як це може бути, що Він ... про добрих радується, від злих відвертається, на грішників гнівається, а коли вони каються, то проявляє до них милість, то на це треба відповісти: Бог не радується і не гнівається, бо і радість, і гнів являються пристрастями. Безглуздо думати, щоби Божеству було добре або погано з-за людських діл. Бог благий і робить тільки благе, шкодити нікому не шкодить, перебуваючи завжди однаковим. А ми, коли буваємо добрими, то вступаємо у спілкування з Богом як поріднені з Ним, а коли стаємо злими, то відокремлюємось від Бога як неподібні до Нього. Коли живемо доброчесно – ми буваємо Божими, а коли становимось злими, то відпадаємо від Нього. А це значить, що не то, щоб Він мав на нас гнів, але то, що наші гріхи не попускають Богу благоволити нам і крім того поєднують нас з демонами. І якщо потім молитвами і ублаготворіннями ми сподобляємось відпущення гріхів, то це не значить, що ми ублажили Бога і Його перемінили, але те, що через такі дії і наше навернення до Бога, ми, залічивши існуюче в нас зло, знову стаємо спосібними  користуватись добротою Божою. Так, що коли кажемо, що Бог відвертається від злих – це сказати, що сонце ховається від сліпих” ( Цит. по: Осипов А.И. Путь разума в поисках истины. Спасо-Преображенски й Мгарский монастырь. 2002, с. 124-125).


� Василиадис Н., там же, с. 17-19.


�  Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 4, СПб., 1898, с. 208.


� Диакон Андрей Кураев, там же, с 201.


� Там же.


    Проте існують серйозні припущення учених, що десять тисячоліть тому відбулось зміщення земної кори на 25-30 градусів, що призвело до затоплення значних територій. Екваторіальний радіус нашої планети на 21 км більший за полярний радіус. Якщо розділити 21 км на 90 градусів, то отримаємо 0,23 км/град. Це значить, що при переміщенні території в меридіональному напрямку до екватора на 1 градус вона занурюватиметься в воду на 230 метрів. Це дуже грубі розрахунки, проте з них випливає, що при зміщенні на 25 градусів шар води міг становити кілька кілометрів. Ось вам і Всесвітній потоп (Ігор Каганець. Арійський стандарт. Київ, 2006).





� Причину такого Божого веління блаж. Феодорит так пояснює: „Бог передбачив нахил людини до ідолослужіння і обоготворення тварин і тому дав їх плоть для їди, щоб людина пізнала, настільки непристойно подавати божеські почесті земним істотам, яких можна убивати і з’їдати (Толковая Библия, т.1, с. 60).


� Василиадис Н., там же, с. 17-20.


� Василиадис Н., там же, с. 28.


� Там же, с. 21-23.


� Імена синів Ноя: Сім – в перекладі з євр. – „знак”; Хам – в перекладі – „пекучий”, „чорний”, „темний”, „смуглявий”; Іафет – в перекладі – „розповсюдження” ( там же, с. 63).


   Потомство Сіма (семіти) заселило Вірменію, Месопотамію, Сірію, Аравію. Нащадки Хама емігрували, головним чином, в Африку. Потомство Іафета розповсюдилось по північній частині Азії, в Індії, проникло в Європу і навіть в Америку (там же).


� Вірменія, де зупинився ковчег, ботаніками вважається батьківщиною винограду ( там же).


    В долі покоління Іафета збулось євангельське пророцтво „що послідні будуть першими”( Мф. 19,30). Першими як в культурно-історичному, так і в християнсько-релігійному розумінні ( там же, с. 66)


� „У своїй поспішності розказати братам побачене, проглядає глибоко зіпсута натура. В проступкові Хама бачиться злобна радість у приниженні тата, почуття гордості і особистої зверхності і відсутності почуття стиду” (Толковая Библия, там же, с. 64). 


� Диакон Андрей Кураев, там же, с. 199-203.


� Докладніше дивіться: Толковая Библия, т.1, с. 67-79.


� Василиадис Н., там же, с. 33-34.


� „Йосиф Флавій в „Юдейських древностях” (1,4), свт. Єпіфаній Кіпрський (Панарій, кн.. 1, відділ 1, гл. 6), і деякі інші автори приписують задум побудови вежі і міста внуку Хама, Німроду, так як  саме він, згідно з Святим Писанням, першим почав царювати на Землі і Вавилон входив до складу його царства (Бут. 10,8-12). Таким чином, якраз хамітське плем’я було ініціатором цього богоборчого заходу. Цікаво у зв’язку з цим відзначити, що майже всі давні цивілізації Близького Сходу і Східного Середземномор’я  - месопотамська, давньоєгипетська, хананейська, кріто-мінойська – створені народами, які Святе Письмо вважає нащадками Хама. Церковне передання якраз ці народи називає винахідниками багатобожжя, ідолопоклонства і язичеський містерій (див. свт. Єпіфаній, там же, гл. 9). Між іншим, так вважав і грецький історик Геродот (2, 49-58). Така думка цілком підтверджується тими свідченнями, які добуті з давніх письмових джерел та одержані в результаті археологічних розкопок ( Василиадис Н., там же, с. 33).


� Археолог Джордж Сміт, автор перекладу вавилонського міфу про потоп, опублікував фрагмент тексту в якому мова йде про зруйнування якоїсь величезної вежі. Там говориться таке: „Будівництво цього храму розсердило богів. Одного разу вночі вони зрівняли з землею то, що уже було побудоване. Людей вони перемістили у далекі краї і внесли змішання в їхню мову і чинили перешкоду подальшому будівництву”. Схожість цього фрагменту давнього тексту з текстом Святого Письма про побудову вавилонської вежі вражаюча (Василиадис Н., там же, с. 31-32).


� Диакон Андрей Кураев,  там же, с. 206.


� Там же, с. 207.


    „Будьте як боги” – спокуса, кинута ворогом роду людського, здається безсмертною. Насіння райського плоду проростають знову і знову. „Перекувати людину”, - цей знайомий нам вираз пробували втілити у соціальній реальності самі різні політичні рухи. Одні мріяли про „зверхлюдину”, інші – про нову спільність під  назвою „радянський народ”. Один з недавніх лідерів французької соцпартії Раймон Абелліо теж неоднозначно висловлюється: на фоні сучасного недолюдства, як деяка компенсація, народжується зверхлюдство.”


   „ Джин Хаустон, президент Асоціації Гуманістичної Психології, в тому самому дусі заявляє: передбачаючи скачок, який за своїми масштабами можна порівняти з відстанню між неандертальцем і сучасною людиною, можна надіятись, що в результаті глобальної трансформації  на планеті виникне раса людино-богів” (Воробьевский Ю. Падут знамена ада. Спасо-Преображенский Мгарский монастырь. 2003, с. 85; с. 99).


� Синкретизм ( гр. – об’єднання) – злиття, нерозчленованість, що характеризує первісний, нерозвинутий стан чого-небудь, наприклад, первісного мистецтва ( Локшина С.М. Краткий словарь иностранных слов. М., 1966, с. 283).


� „Сьогоднішній світ заповнений проповідниками антибіблійних, антихристиянський поглядів, суть яких зводиться до лозунгу: ви –боги. Якраз ствердження принципової божественності людської душі і пов’язаної з ним  заперечення Єдиного Особистого Бога-Творця лежить в основі окультних доктрин Є.Блаватської, сім’ї Реріхів, антропософії Р.Штейнера і глобального неоязичного руху  „Нью Ейдж”. Кожна людина вільна по-своєму рішати, яка концепція більш правдива, але ніхто не може стверджувати, що Біблія стоїть на позиціях окультного пантеїзму. Навпаки, Біблія з перших сторінок виступає проти людинобожності. І тому принцип історичної коректності нікому не може дозволити стверджувати, що Біблія, подібно до окультистів, виходить з язичеського ототожнення Бога і людини ”(Диякон Андрей Кураев. Там же, с. 207).


� Чудо змішання мов дало своє ім’я і самій місцевості, яка одержала назву „Вавилон”. Як Біблія, так і Й.Флавій виводять слово „Вавилон” від єврейського дієслова “balal”, яке означає  „змішувати” (Толковая Библия. Там же, с. 82).


� Возз’єднання різних народів і мов відбулось у Єрусалимі за новозавітних часів. Це чудо описується у книзі „Діяння святих Апостолів” (гл. 2). Святий Дух сходить на Апостолів у виді вогненних язиків. Але цей Небесний Вогонь не спалює людей, а навчає їх проповідувати на незнайомих для них мовах. Перед цим Спаситель дав заповідь: „Йдіть, навчайте всі народи” (Мф.28,19). Якщо би Апостоли після цього засіли за словники і підручники, вони б не успіли дійти до окраїн Римської імперії з євангельським словом. Тому їм дається незвичайний дар: дар проповіді на мові тої людини, яка зараз стоїть перед ними. Отож, по вченні Біблії, єдність людей являється благом, якщо воно ґрунтується на служінні добру, і являється злом, коли воно стає співтовариством богоборців ( Диакон Андрей Кураев, там же, с. 209).


    Дар мов (глоссолалія) вперше був сповіщений апостолам, а можливо й іншим віруючим,  у день П’ятидесятниці при Зішесті на них Святого Духа. Цей дар проявився у особливих і натхненних словах, при яких слухачі з 15 націй чули їх з уст апостолів як свою рідну мову. Дух Господній, Який обіймав собою все людство, проявив таку об’єднуючу силу, що  у самих глибоких тайниках його душі раптово усунув найбільш характерні мовні перепони, які розділювали людство і цим символічно передбачив їх майбутню благодатну єдність.  (Скабаланович М. Толковый Типикон. Вып. 1. Киев, 1910, с. 30-37).  


� Толковая Библия, там же, с. 82.


� „Археологічні шари Вавилона, які відносяться до періоду давнішого за 7-6 ст. до Р.Х. знаходяться нижче рівня ґрунтових вод, так що розкопати їх неможливо. Тому спроби при допомозі археології відшукати сліди біблейської Вавилонської вежі безперспективні, якщо не зміниться геологічна ситуація в районі розкопок” (Василиадис Н., там же, с. 33).


� Толковая Библия, там же, с. 82.


� Толковая Библия. Там же, с. 86.


� У посланні до  Римлянів св. ап. Павло пише: „Авраамові віра зарахована у праведність ... А втім стосовно нас буде зараховано і нам, віруючим в Того, Хто воскресив з мертвих Іісуса Христа, Господа нашого” (4,9; 23-24).


� Харран входив до складу царства з центром у м. Марі на середньому Євфраті. З 1933 по 1939 рр. у палаці Марі були знайдені 30 тис. табличок з клинописними текстами. В них згадуються біблейські міста Харран (Бут.11,31) і Нахор, батьківщина Ревекки (Бут. 24,10). На цих самих табличках в тих місцях, де говорилось про військових  і обласних  начальників великого царя Марі, були записані і інші біблейські імена, зокрема: Фалека, Серуха, Нахора, Фарри (Бут. 11,18,21,23-24). Ось так царські клинописні таблички з м. Марі вперше дали приголомшливі докази того, що історія біблійних патріархів не є тільки благочестивим переданням. Вона не легенди і міфи, як стверджують скептики, але події історичного періоду, точні хронологічні межі якої, як виявляється, можна установити (Василиадис Н., там же, с. 47).  


� Бут. 18,2; 17; 33; Бут.21,17-18;  31,11-13;  32,24-30 і др.


� Толковая Библия. Там же, с. 87.


� Слово „фараон” походить від давно-єгипетського слова „пераа” або „перао” і означає „великий будинок”.


� В Бут. 13,2 – перша згадка в Біблії про дорогоцінний метал, який в Єгипті був предметом обмінної торгівлі і мав форму пластинок або кілець.


� Преп. Іоанн Ліствичник: „Постараємось слідувати Лоту, а не його жінці. Бо душа, повернувшись туди звідки вийшла, стає подібною до солі, яка втратила силу і стає нерухомою” (Добротолюбие. Т. 2, М., 1895, Париж, 1988. с. 494).


�Клявся Господь і каятися не буде;  ти – ієрей повіки на зразок Мелхиседека” (Пс. 109, 4). „Бо Менхиседек, цар Салиму, священик Бога Всевишнього, той, який зустрів Авраама і благословив його, коли він повертався після поразки царів, якому і десятину Авраам відділив з усього – по-перше, за значення імені – цар правди, а потім і цар Салиму, тобто цар миру, без батька, без матері, без родоводу, котрий немає ні початку днів, ні кінця життя, уподібнюючись Синові Божому, перебуває священиком назавжди”(Євр. 7,1-3).                                                                                                                                                                                  


    Прп. Максим Грек: „Сей Мелхиседек при Аврааме бе, муж благочестив, иноплеменник, сходя от роду Сидова, сына царя Египета и Ливии. Иже быв священник и царь хананеом, созда град на горе, глаголемый Сион, нарече и Иерусалим, еже есть по-гречески Иринополь, а по-рускы мирен град; и царствова в нем лета 113” (Буланин Б.В. Переводы и послания Максима Грека. Ленинград, 1984, с. 168).


� Блаж. Іеронім: „Ми часто говорили, що Єрусалим і Сіон у Святому Письмі потрібно розуміти у чотирьох значеннях. По-перше, у такому, якого Господь оплакує в Євангелії: „Єрусалиме,Єрусалиме, що побивав пророків і камінням побиваєш посланих до тебе...” (Мф. 23,37). По-друге, Єрусалим як зібрання святих, яке перебуваючи у Господньому світі, поставлене на висоті чеснот, справедливо називається Сіоном, про який говориться: „Основа його на горах святих. Любить Господь брами Сіона більше, як усі оселі Якова” (Пс. 86, 1). По-третє, - Єрусалим називається сонм ангелів, назначений для служіння Господу. Про цей Єрусалим пише Апостол: „А горний Єрусалим – вільний: він мати усім нам” (Гал. 4,26). І в іншому місці: „Але ви приступили до гори Сіону і до міста Бога Живого, до Єрусалиму небесного і до безлічі Ангелів” (Євр. 12,22).


По-четверте, Єрусалим потрібно розуміти на підставі Одкровення Іоанна, якого не приймають юдеї і юдействуючі, тобто такий, який буде побудований з золота і коштовних каменів небожителями (Одкр. гл. 21), межі і безмірна широта якого описується також у останній частині Єзекіїля” (Тв. ч. 8, Киев, 1879-1903, с. 251-254. Цит. по: Иерей Димитрий Александров „Выписки из творений святых отцов и учителей  Церкви”. Спб., 1907, с. 361-362.


�  Святитель Іоанн Златоуст: „Мелхіседек показаний таким, що не має ні початку днів своїх, ні кінця життя. І це не тому, що він дійсно не мав їх, але тому, що невідний його родовід” (Тв. т. 5, СПб., 1899, с. 294).








� Толковая Библия, т.1, с.96-99. 


� Для чого Бог барився у виконанні Своєї обітниці? Св. Іоанн Златоуст говорить про це: „Для того, щоб ми узнали не тільки терпіння і велику чесноту праведника, але й безмежну всемогутність Божу. Коли природа знемогла і вже  стала нездатною до дітонародження... – тільки тоді, повністю відкриваючи чесноту праведника і являючи Свою силу, Бог виконує Свої обітниці” (Толковая Библия, там же, с.109). 


    „Святе Письмо ніде не говорить, що Сарра дала Аврааму свою служницю з веління Божого. Поступок Сарри – виключно її ініціатива. Археологія відкриває мотиви поступку Сарри. Кодекс законів Хаммурапі свідчить про те, що у Вавилоні жінка могла дозволити своєму чоловікові взяти другу жінку з числа своїх служниць для того, щоб та родила їй дітей. Таким чином, Авраам і Сарра поступили згідно законів і звичаїв своєї батьківщини. Це археологічне свідчення особливо цінне у зв’язку з тим, що воно підтверджує, що Старий Завіт не вимагав обов’язкового багатоженства, тобто наявності декількох жінок у одного чоловіка. Полігамія, яка зустрічається у Старому Завіті, існувала з-за поблажливості Божої і служила цілям божественного домобудівництва (Василиадис Н., там же, с. 59-60).


� „Аврам – значить високий отець, Авраам – отець багатьох”. (Толковая Библия. Там же, с. 110). Сара – значить „господиня моя, а Сарра – господиня взагалі для всіх потомків. (Там же, с.112.). 


� У Христі, пише св. ап. Павло „ви і обрізані нерукотворенним  обрізанням, стягненням гріховного тіла плоті, обрізанням Христовим; бувши поховані з Ним у хрещенні, в Ньому ви і разом воскресли вірою у силу Бога, Котрий воскресив Його з мертвих, і вас, що були мертві у гріхах і в необрізані плоті вашої, оживив разом з Ним, простивши нам усі гріхи, знищивши вченням рукопис, що був про нас і проти нас, і Він узяв  його із середовища і прибив до хреста” (Кол, 2, 11-14.).


� Аврааму було 99 років, Саррі – 90.


� Толковая Библия, там же, с. 112.


� Там же.


� Там же, с. 115.


� „Колись під Содомом  було нафтове родовище з невичерпними запасами природного газу. Очевидно, газ і нафта внаслідок землетрусу вирвались назовні і загорілись з-за чого стався страшний вибух, який скинув на міста долини Сіддім гарячу сірку і смолу. Все це, змішане з сіллю пластових відкладів Мертвого моря, впало з висоти, як дощ по всій долині. Відбулось то, про що пише книга Буття: „Тоді Господь зіслав на Содом та Гомору дощ із сірки й вогню Господнього з неба і винищив ті міста й усю долину та й усіх мешканців цих міст із тим, що росло на землі” (Бут. 19,24-25). Ця подія сталась в період між 2000 і 1900 рр. до Р.Х., тобто коли жили Авраам і Лот” (Василиадис Н., там же, с.84).


� Василиадис Н., там же, с. 83. „В результаті археологічних дослідів південного побережжя Мертвого моря, зокрема містечка під назвою Бад-ед-Дра, були виявлені матеріали, які свідчили про те, що біля 2000 р. до Р.Х. культурна традиція тут раптово обірвалась. Цей феномен археологи віднесли до епохи Авраама” (там же, с. 81). 


� Толковая Библия, там же, с. 125.


� Там же, с. 129.


� Св. ап. Павло: „Авраам мав двох синів: одного від рабині, а другого від вільної. Але той, хто від рабині, народився за плоттю, а той, хто від вільної – за обітницею. У цьому є іносказання. Це два завіти; один від гори Синайської, що народжує в рабство, це є Агар, бо Агар означає гору Синай в Аравії і відповідає нинішньому Єрусалиму, бо він зі своїми дітьми перебуває в рабстві; а горній Єрусалим – вільний; він мати усім нам ... Ми, браття, діти обітниці за Ісааком. Але, як тоді той, який народився за плоттю, переслідував народженого за духом, так і нині. Що ж говорить Писання? Вижени рабиню разом із сином її, бо не може син рабині бути спадкоємцем разом із сином вільної (Бут. 21,10). Отже, браття, ми діти не рабині, а вільної” (Гал. 4, 22-31).


� Толковая Библия, там же, с. 136.


� „Обставини купівлі поля з печерою ... стали повністю зрозумілі тільки тоді, коли були вивчені таблички з хетськими законами. З цих табличок стало ясно, чому Єфрон наполягав на тому, щоб Авраам купив не одну тільки печеру, але й прилягаюче до неї поле. Якщо би Авраам купив тільки печеру, тоді згідно з законами того часу, видатки на утримання, обробіток і т.п. продовжував би нести Єфрон. У  тому випадку, коли Авраам брав також і землю, на якій знаходилась печера, всі видатки лягали на нього – купця і нового господаря” (Василиадис Н., там же, с.57).


� Прп. Єфрем Сирин. Тв. т. 6, Сергиев Посад, 1901, с. 294.


� Толковая Библия, там же, с. 143.


� Там же, с. 147-148.


� Протоиерей Серафим Слободской. Закон Божий. Изд. 4-е. Жорданвилле, 1987, с. 162.


� Архимандрит Никифор. Библейская  энциклопедия. М., 1991, с. 289-290.


� Толковая Библия, там же, с. 150.


� Там же, с. 156.


� Там же, с. 158-159.


� Там же, с.161.


� Прп. Єфрем Сирин, там же, с. 298.


� Толковая Библия, там же, с. 162.


 „Заридав Ісав уголос”(Бут. 27,38) не про те, - як пише прп. Єфрем Сірін, - що утратив духовні благословення але про те, що збувся добрих плодів благословенної землі; не про те, що уже не міг бути оправданим, а про те, що не міг панувати над своїм братом; і не про те, що він не успадкує безсмертне життя, але про те, що не його уділом стала ханаанська земля ( там же, с.298). 


� Толковая Библия, там же, с. 162. Ірод Великий був сином Антипатра. Він управляв Юдеєю, яка була Римською провінцією і, звичайно, був підлеглим Римського імператора. Відомий своєю  дикою лютістю. 34-річне царювання Ірода було опорочене цілим рядом жахливих убивств, в тому числі своєї дружини та двох синів. Коли у Вифлеємі народився Спас світу Господь Іісус Христос, Ірод, побоюючись за свій трон, приказав убити 14 тисяч дітей, надіючись, що серед них буде і Богомладенець. Помер Ірод жахливою смертю в Єрихоні: живим був з’їдений черв’яками ( Архімандрит Никифор, там же, с. 297-298).


� Толковая Библия, там же, с. 164.


� Там же, с. 163.


� „Під потомством, через яке будуть благословенні усі народи землі розуміється Спаситель” (прот. Серафим Слободский, там же, с.165).


� Толковая Библия, там же, с. 165.


� Прп. Ефрем Сирин, там же, с. 299.


� Толковая Библия, там же, с. 166.


� „Первинне значення цього слова втрачене, тобто єврейська етимологія слова Ізраїль невідома. Це наводить на думку, що розгадку цієї назви треба шукати не в семітських, а в індоєвропейських мовах. Тоді Ізраїль – це „із-ра-їль”, тобто „від сонячного Бога”, або, можливо, „іскра Божа”. Відомо, що це слово у формі Ізраїль присутнє в ханаанських текстах середини 3 тис. до н.е. Схоже, що ханаанським словом Ізраїль назвали новостворену імперію Давида, а вже пізніше (за Соломона або після нього), ... цю назву з ідеологічних міркувань прилучили до особи Якова, у такий спосіб приписавши їй виключно семітське походження” (Каганець Ігор. Арійський стандарт. Київ, 2006, с. 243). 


� Толковая Библия, с. 171.


� Прп. Єфрем Сирін, там же, с. 301.


� Толковая Библия, там же, с. 170.


� Там же, с. 172.


� Там же.


� Прп. Ефрем Сирин, там же, с. 301-302.


� Толковая Библия, там же, с. 173.


� Прп. Ефрем Сирин, там же, с. 302.


� Мандрагори – „запашний і приємний на смак земляний плід, схожий на яблуко” ( прп. Ефрем Сирин, там же, с. 302). Мандрагори називаються також „яблуками любові”. Ростуть в Палестині і в сусідніх   країнах. Мають наркотичні властивості і, як дехто вважає, сприяють дітородінню. Віра в таємничу дію цього плоду спонукувало і в древності і в середньовіччі готовити з нього, так званий, „напиток любові”... Без сумніву священний письменник не поділяє суєвірря сестер про таємничу дію мандрагорів ( Толковая Библия, там же, с.174)


� Іссахар з євр. - „є нагорода”. Цим Лія висловлює ідею відплати за нанесену утрату, коли Яковом повністю заволоділа Рахіль. Завулон – останній, шостий син Лії. Перекладається з євр. – „мешкання”, „житло”: „тепер, - говорить Лія, - чоловік мій буде жити зі мною” (Бут. 30,20). Діна (євр. – суд).                              .


� Йосиф, євр. – „звільнення”, бо „Бог звільнив” її „від безчестя” (23) і подарував їй ще одного сина (Толковая  Библия, там же, с. 175).  


� Прп. Ефрем Сирин, там же, с. 303.


� Толковая Библия, там же, с. 187.


� Прп. Ефрем Сирин, там же, с. 305.


� Толковая Библия, там же, с. 188-189.


� Толковая Библия, там же, с. 189-190.   


�  Прп. Ефрем Сирин, там же, с. 306.


� 124 Пізніше на цьому  місці були поховані кості Йосифа (Нав. 24,32). В Євангелії від Іоанна (4,6) упоминається про колодязь Якова біля Сіхема.





� Смерть Рахілі деякі тлумачі пов’язують  з тим прокляттям, яке висловив Яків на того, хто насмілився украсти терафімів (домашніх богів жителів Месопотамії) Лавана ( Бут. 31,32). (Толковая Библия, там же, с. 182).    


� Брати Ісав і Яків, як це видно з Біблії не бачились ні разу з моменту їхньої зустрічі при поверненні Якова з Месопотамії. 


� Библейская энциклопедия, с. 363. 


� „Факт глибокої моральної розпусти жінки Потіфара підтверджується свідченнями давніх авторів, що Єгипет віддавна вважався країною розпусти ... Геродот пише, що ... у цілому Єгипті було даремно знайти жінку, яка би була вірною своєму чоловікові” (там же, с. 219).


� Свт. Іоанн Златоуст пояснює двохрічне перебування Йосифа у в’язниці дією Провидіння Божого. Він говорить: „ Йосифу потрібно було 2 роки очікувати сприятливої нагоди, щоб вийти з в’язниці зі славою. Якщо б виночерпій згадав про Йосифа раніше фараонових снів і спряв б його звільненню, то його діяльність була би невідома для багатьох. А тепер премудрий Господь, як майстерний живописець, знаючи скільки часу золото


� Наше відношення до сновидінь повинно бути двояким. По-перше, ”не на всі сни треба звертати увагу. Сам бог учить людей через Мойсея „не ворожити” (Лев. 19,26). „Надії нерозумного, - навчає Іісус, син Сірахов, - пусті та марні, і безглуздого окрилюють самі сновидіння. Хто вірить сновидінням – скидається на того, що за тінь хапається і за вітром женеться. Це сновидіння згідне з отим, що подоба обличчя в дзеркалі” (Сир. 34, 1-3).


� Покладання рук на голову своїх внуків тут вперше в Біблії  носить в собі знак  благословення і надання благодатних дарів. У такому значенні воно потім завжди зберігалось у старозавітній Церкві (Чисел 8,10; 27, 18-23), а звідти перейшло в Церкву новозавітну (Мф. 19,13; Діянь 6,6; 13,13). ( Там же, с. 260-261).


147„Коліно Манасії довгий час не уступало коліну Єфрема ні в кількості населення, ні в могутності і одно воно з усіх колін могло розділитись на дві половини: західно-йорданську і східно-йорданську з яких кожна була могутня. Тільки потім коліно Єфрема стало домінувати в групі ізраїльських колін. З нього вийшов славний вождь Ізраїля – Іісус Навін, а з Манасіїного – Гедеон” (там же, с. 260).


    Прп. Єфрем Сірін згадуючи благословення Яковом Єфрема та Манасії пише: „ Благословляючи першородного Манасію, Ізраїль „простягнув свою правицю й поклав на голову Єфрема, що був молодший, а лівицю свою на голову Манасії” (48,14). Цим ясно накреслив хрест, зображуючи цим ту тайну, що первісток Ізраїль буде принижений подібно первородному Манасії, а язичеські народи будуть звеличені, як молодший Єфрем” (прп. Ефрем Сирин, там же, с. 324-325).


148 Толковая Библия, там же, с. 263.


149    „Тобто цар” ... але „ не Давид, якого звеличило царство, а Іісус, син Давидів , Який є Господь Царства ... Якщо ж раніше до Давида не було ні одного царя з коліна Іудиного, то, мабуть, Давидом і його синами передавалось і зберігалось Царство для Сина і Господа Давида, Який є Господь Царства ... Словами  „якому належить жезл” (49,10) – дається розуміти, що всі попередні царі були тільки царськими намісниками, тобто  по спадкоємності передавали царське достоїнство, яке їм не належало” (прп. Ефрем Сирин, там же, с. 328-329).


150 Толковая Библия, там же, с. 265.


151   Там же, с. 266.


152   Як думає блаж. Феодорит, „Дух Божий, Який через патріарха передрік про нашого Cпасителя в цьому ж провіщенні говорить і про антихриста (там же, с. 267).


    Одне з самих суперечливих питань про антихриста є час його пришестя. Багато-хто спекулює, так би мовити, цим питанням не дивлячись на те, що Свята Церква, ґрунтуючись на Святому Письмі, відкинула будь-які спроби назначити якусь певну дату. „Звично запитують: коли це буде? Питання це, - пише блаж. Августин, - зовсім недоречне. Якщо б так потрібно було знати про це, то кому краще, як не Самому Богу-Наставнику сказати би про те своїм учням, які запитували Його? ... Але Він сказав їм: „Не ваше діло знати часи й строки, які поклав Отець у своїй владі” (Діянь 1,7) ... Таким чином, ми даремно стали б розраховувати і назначати роки, які належать ще цьому віку, коли з уст Істини чуємо, що знати нам про це  не наше діло. Проте деякі говорили, що від Вознесіння Господа до Його останнього Пришестя може пройти 400, інші -500, а ще інші – навіть і 1000 років. А як кожен з них обґрунтовує свою думку – роз’яснювати довго і немає  необхідності. Бо вони посилаються не на безсумнівний авторитет канонічного Писання, а на людські догадки. Тому всім тим, які з допомогою пальців вираховують цей день, велить успокоїтись Той, Хто говорить: „Не ваше діло знати часи й строки, які поклав Отець у Своїй владі” (Беляев А. Учение о времени пришествия антихриста. „Богословский вестник”, июль 1895, с. 21).


  Подібну думку висловлює і святитель Кирил Єрусалимський: „Церква ...говорить про антихриста заздалегідь до його пришестя. Чи при тобі воно буде, не знаємо, чи після тебе – теж не знаємо. Тому дивись за собою, людино, і оберігай душу” (там же, с. 8-9). 


� Религиозно-философская библиотека. Вып. 13-ый. Как читать Библию. !917, с. 38.


154 Прп. Єфрем Сирин. Тв. т. 6, с. 336-337.





