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Основной массив толкования состоит из Толковой Библии под редакцией Александра Павловича Лопухина, издания Института перевода Библии, Стокгольм, 1987 г., репринтного Петербургского издания 1908-1913 гг. и книги святителя Григория Нисского «Точное изъяснение Песни песней Соломона», М., 1999 г. Автором-составителем не всегда даются ссылки на этих авторов, но лишь в том случае, когда принимается принципиальное толкование какого-либо места, отличительного от других авторов, либо приводится цитата большого объёма. Корпус «Лопухина-святителя Григория», если нет указаний, всегда стоит в начале толкования каждого стиха. В целом же труд состоит как компиляция разных толкователей, из-за чего многие изъяснения святых отцов переложены (но в меру, не ломая авторского стиля) под современные нормы языка. Поэтому при ссылках на данную книгу не желательно приводить купюру в кавычках, но в виде непрямой речи (Григорий Нисский сказал, что…). Исключение состоит при ссылках на собственные толкования автора-составителя, которые обозначены как (Юрий Зайцев) или (Ю. В. Зайцев).

Песнь песней относится к числу учительных книг (кетубим) Ветхого Завета. Эта небольшая по объёму книга занимает исключительное положение среди других книг Священного Писания, будучи такой же загадочной в Ветхом Завете, какой является Апокалипсис в Новом Завете. Древние христианские экзегеты (толкователи) прямо указывали на её высочайший мистический (богодухновенный) смысл, говоря, что это та Песнь, выше которой или даже равной ей - нет. Ориген высказался так: «когда ты пройдёшь все библейские песни, то должен подняться ещё выше, чтобы воспеть с Женихом Песнь песней». И действительно, изображаемая в ней любовь так чиста, глубока и возвышенна, что никакое человеческое сердце неспособно вместить всецело. Такая любовь во всей её полноте возможна только для Божества. Изображение союза Бога с людьми под видом супружеских отношений весьма обычно в Ветхом Завете: «Как юноша сочетается с девою, так сочетаются с тобою сыновья твои; и как жених радуется о невесте, так будет радоваться о тебе Бог твой» (Ис. 62. 5), говорит пророк Исайя народу Иерусалимскому, а пророки Иеремия, Иезикииль и Осия в сильных выражениях упрекают свой народ в том, что он не сохранил верности своему Небесному Супругу (Иер. 3. 1; Иезек. 16. 23; Ос. 2). В Новом Завете Иоанн Креститель называет Иисуса Христа женихом, а себя - другом жениха (Мф. 9. 15; Ин. 3. 29). Содержание Песни песней весьма сходно с содержанием 44-го псалма («Песнь о возлюбленном»). Под самим же возлюбленным апостол Павел подразумевает Иисуса Христа: «Нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского: ибо все вы одно во Христе Иисусе» (Гал. 3. 28).

Важно отметить, что авторство Соломона Песни песней богословской наукой никогда не признавалось, а как бы условно принималось. Жаль, что эта условность приобрела категорию утверждения в широкой литературе. Дело в том, что предлог «л (h)», стоящий в оригинале перед именем Соломона, не говорит об его авторстве, но может означать: «к Соломону», «в отношении Соломона», «про Соломона» и тому подобное. Блаженный Иероним в своём латинском переводе, Вульгате, вообще выпустил имя Соломона, хотя перевод 72-х толковников и поместил его. Вероятнее всего, книга была преподнесена в дар Соломону как мудрому царю.

Духовный смысл Песни тройственный: описываются отношения Христа к Церкви, и к человеческой душе в частности, потому что слово «Церковь» подразумевает как весь народ, так и одну душу, и также отношение человека к Богу и Церкви. Ибо сам человек собирает воедино все помыслы и пред Богом есть церковь по таинственному сочетаванию с Небесным Женихом для общения с Ним и срастворен небесным: душа его представляет алтарь, ум - Божественный жертвенник, а тело - храм. Как и пророк говорит об Иерусалиме: «Я умножил тебя как полевые растения… омыл тебя водою и помазал тебя елеем… и покрыл наготу твою; и поклялся тебе и вступил в союз с тобою… И надел на тебя узорчатое платье и покрыл шёлковым покрывалом…» и так далее, как бы рассуждая об одной жене (Иез. 16. 8-13).

В этом богословском направлении следует отметить особое догматико-христологическое толкование, которое как бы вскользь, но присутствует у двух восточных отцов - у святого мученика и епископа Мефодия Патарского (III в.) в его «Пире десяти дев» и у святителя Афанасия Великого (IV в.) в его Синопсисе. Они, в этих творениях, видят в Песни песней раскрытие тайны боговоплощения; для них Жених - предвечное Слово, божественный Логос, а Невеста - пречистое Его Тело и Плоть. Песнь песней - брак Слова и Плоти: «Все сии пророчества суть песни, а Песнь Песней как бы уже не пророчествует или предсказывает, но показывая Того, о котором другие предвозвещали, как бы уже пришедшим и принявшим плоть человеческую. Посему Песнь Песней воспевает как бы брачную песнь на бракосочетании Слова с плотию... И опять, каким образом, после того, как Иоанн указал на Агнца, закон и пророки престали, простиравшись только до Иоанна: так воспетое в Песни Песней есть конец всего того, что возвещается во всем Божественном Писании. Ибо чего другого ожидать должно по пришествии Христовом, кроме суда и воздаяния?.. Итак, это есть Песнь Песней, потому что после того, что в ней воспето, не должно ожидать ничего другого. И, как в законе было святое, а за святым - святое святых, а за святым святых уже не было внутреннейшего места; так после песней есть ещё Песнь Песней, а после Песни Песней уже не должно ожидать внутреннейшего и новейшего обетования» (Афанасий Великий). 

И как вершина, как прекраснейший цветок и перл учения о девстве, появляется богородичное толкование св. Амвросия Медиоланского в его работе «О воспитании девы и о приснодевстве святой Марии». Здесь Жених Песни песней - Христос-Перводевственник, а Невеста - Приснодева Мария. Это толкование послужило основой к богослужебному чтению книги Песнь Песней на богородичные праздники в Западной Церкви и к богородичным образам и сравнениям из этой книги в Восточной Церкви.

Авва Пафнутий (IV в.), объясняя образ Песни песней, приложил его в составе других книг «Соломонова корпуса» к трём отречениям от мира. Первое отречение, в котором телесно оставляем все богатства и стяжания мира, соответствует Притчам, как образу отсекания земных вещей и чувственных пороков. Второе отречение, в котором оставляем прежние нравы и порочные страсти, как телесные, так и душевные, соответствует книге Екклезиаст, так как в нём всё, бывающее под солнцем, объясняется суетным. И третье, в коем, отвлекая свой ум от всего настоящего и видимого, созерцаем только будущее и желаем невидимого, соответствует Песни песней, так как в ней, возвышаясь над всем видимым,  ум погружается в созерцание вещей небесных.

В оригинале Песнь написана древней тонической метрикой, основанной на том, что в расчёт идут лишь логические ударные слоги. Число неударных - непостоянно и влияет на интонацию чтения, замедляя и убыстряя темп. Строки разделены фонетической паузой - цезурой, образуя этим две фразовые грани.

Ше-хо-ра  а-ни / вэ-на-ва  бэ-нот  е-ру-ша-ла-им

Кэ-а-о-лэй  кэ-дар / ки-е-рий-от  ше-ло-мо.

(Черна я, но хороша, девушки Иерусалима,

словно шатры Кидара, словно завесы царя)

Строки различаются по числу ударных слогов в каждой из двух граней: «три и два» (как в первой), «два и два» (как во второй). Нередки строчки с сочетанием «три и три»; граней с четырьмя ударными слогами в поэме не много. То есть мы видим не стандартную ныне концевую рифмовку, а более естественную внутреннюю поэзию. 

Что между собою жених и невеста, то же Иисус Христос и христианская душа: Невеста жениху обручается, и душа человеческая верою обручается Христу Сыну Божию, омываясь в купели Крещения; невеста оставляет дом и родителей и прилепляется единому своему жениху, и душа христианская, обручившись со Христом, оставляет мирские прихоти и прилепляется к своему Жениху; невеста украшается и надевает белое платье, чтобы понравиться своему жениху, так и христианская душа украшается внутри себя и делает чистым сердце, чтобы понравиться Жениху своему Иисусу Христу. Добрая невеста хранит верность своему жениху, и христианская душа должна быть верной Иисусу Христу до смерти. Любящая невеста не любит никого более, нежели своего жениха, так и христианская душа не любит никого более Христа Жениха своего (по Тихону Задонскому).

 «Радуйся, яко душу мою, аки невесту, ко сретению прекраснаго Жениха Христа предуготовляти возбуждаеши мя. Радуйся, яко присно желаеши достойна мя сотворити брачнаго чертога Его; радуйся, яко выну yчиши мя возжигaти светильник души моея, да с мудрыми девами, душами праведных, вниду в онь.

Радуйся, яко греховные одежды моея совлачитися побуждаеши мя; радуйся, яко в ризу непорочности и чистоты облещися ми спосoбствуеши.

Радуйся, яко ходатайствуеши, да на Страшнем суде Христове одеснyю Его стaти сподoблюся; радуйся, яко умоляеши благоутробие Божие, да лику избрaнных Своих сопричтeт мя» (из акафиста святому Ангелу-хранителю).

Глава 1

Взыщите Бога, и жива будет душа ваша.

(Пс. 68. 33, слав.)

Невеста, по имени Суламита, сначала в мысленном разговоре с собой, а затем в обращении к иерусалимским женщинам, выражает свою пламенную любовь к жениху и настойчивое искание его. Является жених и похвалами превозносит Невесту. Она в свою очередь восторженно хвалит его. В самых последних стихах идёт диалог.

 Пролог (стихи1-3), в котором намечена общая тема Песни, содержит выражения страстной любви, которой проникнута вся книга.

Внезапные переходы от 3-го ко 2-му лицу встречаются и в египетских песнях любви. Возлюбленный далеко, но он живёт в сердце возлюбленной; к ней присоединяются другие девушки, символизирующие, очевидно, языческие народы (ср. Ис. 23. 12; Ис. 47. 1). Привилегированное положение возлюбленной (Церкви) не препятствует их увлечению возлюбленным.

Легче будет понять Песнь песней, предварительно изучив Притчи Соломона. Учение, преподаваемое в Притчах, сообразуется с младенческим духовным возрастом: «Слушай, сын мой, наставление отца твоего и не отвергай завета матери твоей» (Притч. 1. 8). Так Соломон начинает описывать сыну Премудрость, объясняя благообразие несказанной красоты, чтобы привлечь его к причастию благих дел и помышлений не через страх, а через красоту и любовь. Но не только красоту представляет отец сыну, но и духовные богатства, которыми является убранство Премудрости: украшение правой её руки - целые века, а в левую руку положено многоценное богатство добродетелей, блистающее сиянием славы (Притч. 3. 16). Потом описывает дыхание её уст, благоухающее прекрасным ароматом правды, а на губах её цветут закон и милость. И чтобы красота у такой невесты не имела бы ни в чём недостатка, восхваляется и величина и могущество, и хождение в правде Премудрости.

Богословская наука различает три ступени в духовно-нравственной жизни человека и соответственно, три степени богопознания. Первая - деятельное любомудрие или рациональное познание*, вторая - естественное созерцание (феория), третья и наивысшая - таинственное богословие, вeдение (гносис или прямое богопознание). На этой ступени человек в духовном восхищении удостаивается непосредственного соединения (обожения) и познания Бога (хотя бы и частично), подобно, например, Моисею на горе Синай, или апостолам при Преображении, или апостолу Павлу на третьем небе. Подвижник, удостоенный такого состояния, в лучах божественного света достигает соединения со Святым Духом и Премудростью Божией - Богом Словом. Прохождение Невестой этих ступеней богопознания мы и увидим. Начало же мудрости - страх Господень (Притч. 1. 7).

Итак:

Суламита - предтеча Богоматери.

Жених: пастух, виноградарь, венчанный царь - Иисус Христос.

Невеста: пастушка, страж виноградника - Церковь и человеческая душа.

Царская дочь, царица - Церковь.

Во взаимных отношениях: брат и сестра; жених и невеста; муж и жена

Девицы - новоначальные праведники.

Мужи (друзья) жениха - ангелы, и те, кто достиг в меру мужа совершенна. Особо отметим, что некоторые святые отцы понимали под друзьями жениха будущих Апостолов, обручивших души Христу по сказанному: «Ибо я ревную о вас ревностью Божиею; потому что я обручил вас единому мужу, чтобы представить Христу чистою девою» (2 Кор. 11. 2).

Закон представляет собою мужа, а народ - жену. А потому как жена - это и Церковь, то закон может быть только Новым.

Песнь начинается с её преамбулы - мистического единения души, Церкви и Иисуса Христа, «Тайна сия велика; я говорю по отношению ко Христу и к Церкви» (Еф. 5. 32).

* О деятельном любомудрии авва Исидор Пелусийский говорил: добродетельная жизнь без наставления словом более наставляет, нежели наставление словом, которому не соответствует жизнь: жизнь назидает и молча. А слово без жизни, несмотря на сильное и блестящее изложение его, служит только в отягощение слышащим. Когда соединяются слово и жизнь, то они - венец любомудрия.

1. Да лобзает он меня лобзанием уст своих! Ибо ласки твои лучше вина.

Вино и музыка веселят сердце,

но лучше того и другого - любовь к мудрости.

(Сир. 40. 20)

Охваченная восторгом любви к Жениху, отдавшись всем своим существом порыву любви, Невеста живёт только мыслями о нём, всеми силами души стремится к соединению с ним и невольно выражает желание, чтобы Жених дал ей осязательное проявление любви - лобзание. Что это значит?

Вино - ведение Бога, которое мы получаем в земной жизни по своему образованию и по церковной жизни. И хотя оно и велико (особенно для священников), но ласки Жениха несравнимы с этим ведением, потому что в будущей жизни через возвышенное созерцание будет превзойдёно всё, что познано здесь.

Господь Иисус Христос есть воплощенная Премудрость и истина, в Котором сокрыты все сокровища премудрости и ведения (Кол. 2. 3). И придя к людям, Бог проповедовал Свою Премудрость посредством плоти, чтобы они, не будучи способными постичь Премудрость в Её Божестве, постигли бы Её в Воплощении. И Невеста желает, чтобы Он Сам непосредственно научил её, в чём заключается Его воля в отношении её, то есть явил Свою благую, угодную и совершенную волю. «Живот - в воли Его», - сказал Пророк (Пс. 29. 6).

Но Иисус Христос и Святой Дух неразделимы, поэтому вся христианская жизнь может быть определена и по отношению ко Христу, и по отношению ко Святому Духу.

Изучение воли Божией - труд, исполненный радости, духовного утешения, и вместе с тем труд, сопряжённый с великими скорбями, горестями, искушениями, с самоотвержением, с умерщвлением падшего естества, с распятием ветхого человека. Оно требует, чтобы плотское мудрование было отвергнуто, попрано, уничтожено: «Не сообразуйтесь с веком сим, но преобразуйтесь обновлением ума вашего, чтобы вам познавать, что есть воля Божия, благая, угодная и совершенная» (Рим. 12. 2). Кто таким образом примет учение Евангелия, тот воспримет щит веры, которым возможет угасить все раскалённые стрелы лукавого (Еф. 6. 16).

Изучение именно таким путём Божией воли спасающейся душой мы и увидим в Песни песней.

До конца 1-й главы мы не знаем, что значит «он», чьи ласки лучше вина, так как для любящего сердца (а первые 3 стиха - это монолог) предмет любви более чем известен. Только в 15-м стихе Невеста обращается к нему: Возлюбленный.

В благодатном стремлении человека и Церкви (ветхозаветной и пророчествуемой новозаветной) к соединению с Богом и Христом, земная Церковь как бы говорит: «доколе Жених мой будет посылать мне лобзания чрез Моисея и пророков? Я уже истаеваю коснуться его собственных уст, пусть он скорее придёт ко мне». 

То, что мысль о Церкви и обществе верующих в их отношении к Богу и Мессии была ясно осознана Давидом, видно из параллельного по содержанию 44-го псалма, а особенно во 2-й его половине (ст. 10-18), предизображающего благодатно-таинственные отношения Христа и Церкви. Да и сам псалом назван песнею любви. Показательным местом являются 11-12 стихи: «Слыши, дщерь, и смотри, и приклони ухо твоё, и забудь народ твой и дом отца твоего. И возжелает Царь красоты твоей; ибо Он Господь твой, и ты поклонись Ему». 

2. От благовония мастей твоих имя твоё - как разлитое миро; поэтому девицы любят тебя.

Благодарение Богу,

Который всегда даёт нам торжествовать во Христеи благоухание познания о Себераспространяет нами во всяком месте.

(2 Кор. 2. 14)

Девицы - новоначальные праведники, уже не младенцы, поэтому знают, что Он воздаст ответной любовью: «любящих Меня - Я люблю» (Притчи 8. 17) тем, кто идёт во след Господа Бога (Ос. 11. 10) по пути собирания добродетелей. * 

*  Добродетелью является всякое дело, совершаемое по Заповедям и образцам евангельского жития из любви к Богу. Выделим главные:

Смирение, кротость, незлобие - «научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен есть»; самоукорение, сокрушение - 2 Цар. 16. 12; терпение - Лк. 21. 19; молитва - 1 Фесс. 5. 17; страх Божий - Пс. 110. 10; Притч. 15. 27, «Умножение страха Божия есть начало любви; а совершенство чистоты есть начало богословия» (Иоанн Лествичник); плач о грехах; целомудрие; пост; воздержание; скромность - Рим. 12. 3; непамятозлобие; братолюбие; услужение и помощь ближнему - «носите скорби друг друга»; милостыня материальная; милость духовная - Лк. 6. 37; Сир. 18. 17; сострадание - Мф. 12. 15; 2 Кор. 11. 29; Евр. 12. 3; молчание (немногословие) - Лк. 6. 25; нестяжание; бдение - Песн. 5. 2; бесстрастие - 1 Цар. 2. 8, «Истинно бесстрастным называется и есть тот, кто тело своё сделал нетленным, ум возвысил превыше всякой твари, все чувства покорил уму, а душу свою представил лицу Господню, всегда простираясь к Нему, даже и выше сил своих. Оно есть совершенное познание Бога, какое мы можем иметь после Ангелов» (Иоанн Лествичник).

В объяснении 72-х толковников, они затруднялись в точности передать значение еврейского слова турак, переведённое как разлитое миро. У современных исследователей есть мнение, что корень этого слова надо искать в санскритском taraka - звезда, и тогда имя Возлюбленного будет совмещать в себе всё лучшее, что только есть в мире звёзд. (Хотя возникает вопрос «современным исследователям»: а что это - «лучшее в мире звёзд»?). В III веке Ориген писал: «Многие имели ароматы. Царица южная поднесла ароматы Соломону, и многие другие обладали ароматами. Но какие бы кто ни имел ароматы, они не могут сравниться с благоуханиями Христа, поэтому невеста говорит: благовоние мастей твоих - как разлитое миро», то есть обладающее куда большей силой запаха, нежели находящееся в сосуде, хотя и открытом.

По всей земле проповедуется и прославляется Христос, ибо имя Его - миро излиянное. Поэтому к заповедям и учению Господним влекутся девицы - новоначальные христиане (по Евангелию - люди, питающиеся пока что молоком, а не твёрдою пищей). Псалмопевец высказался ещё сакральнее, но по всему вышесказанному и понятнее: «Ты возлюбил правду и возненавидел беззаконие, посему помазал Тебя, Боже, Бог Твой елеем радости более соучастников Твоих» (Пс. 44. 8). Сравнение доброго имени с благоухающим миром встречается также в Еккл. 7. 1; Ос. 14. 7-8; Сир. 49. 1.

В Новом Завете буквальное отождествление Господа Иисуса Христа с миром произошло в Вифании в доме Симона, когда женщина возливала на голову Иисуса драгоценное и благоуханное масло (Мф. 26. 7; Лк. 7. 38).

Григорий Синаит:

Существует восемь начальствующих страстей: три великие: тщеславие, сребролюбие, чревоугодие - и пять следующих за ними: блуд, гнев, гордость, печаль, леность. Так же и из добродетелей, противоположных страстям, три главные: смирение, нестяжание, воздержание и с ними, и за ними следуют остальные: чистота, кротость, самоуничижение, радость, мужество. Изучить и осознать силу, действие и благоухание каждой добродетели возможно не всякому желающему, но только действующему, трудящемуся словом и делом и получившему от Святого Духа дар вeдения и рассуждения.

По Макарию Египетскому, Юрий Зайцев:

В Песни 5. 5 также указывается на соотношение мирра к Возлюбленному: «и с перстов твоих капала мирра». Всё это прямо указует на Помазанника Божия Иисуса Христа (Пс 44. 8). Посему-то и наименован Он Христом, чтобы и мы, помазавшись тем же елеем, каким помазан Он, сделались помазанниками единой с Ним сущности и единого тела, как ещё сказано: «ибо и освящающий и освящаемые, все - от Единого (Святого Духа)» (Евр. 2. 11).

Елей же - это плоды правды. Поэтому истинные христиане отчасти уподобляются светильникам, имеющим в себе этот елей правды. Если же светильник в них не возжжён огнём Божества, то они суть гробы повапленные: снаружи они раскрашены и убраны, а внутри полны мёртвых костей и тлетворных духов. Поэтому-то, желая быть всегда рядом со Светильником, отроковицы говорят мы побежим за тобою.

3. Влеки меня, мы побежим за тобою; - царь ввёл меня в чертоги свои, - будем восхищаться и радоваться тобою, превозносить ласки твои больше, нежели вино; достойно любят тебя!

Благоговение к Богу - начало разумения.

(Притч. 1. 7)

Кто мне служит, Мне да последует, - сказал Господь, - и где Я, там и слуга Мой будет. И кто Мне служит, того почтит Отец Мой (Ин. 12. 26). И далее, в 1. 6 душа идёт во след Христа по пути земного странствования - деятельности, всецело направленной по Его заповедям.

Влеки меня - Дух приходит заранее и приуготовляет дом, чтобы в едином соборе Ипостасей мы стали обителью Отца, Сына и Святого Духа (Ин. 14. 21-23) (Симеон Новый Богослов). Влеки меня - так говорит Церковь Господу. Чем Он влечёт, уже говорилось - миром Нового Завета. Мы побежим за тобой, - говорит она от лица всех ищущих Господа, подразумевая не тот бег, которым только бьют воздух, но истинное поприще усмирения и порабощения тела для получения венца нетленного. Но в покои Царя входит лишь одна Невеста, что указывает на общение людей с Богом через Церковь, её богослужения и таинства. Общение это, как и у подруг Невесты - долг каждого любящего христианина.

Влеки меня - образ действия благодати, потому что «слова, которые говорю Я вам, суть дух и жизнь» (Ин. 6. 63). Девицы определённо знают правило Господа: «если захотите и послушаетесь, то будете вкушать блага земли» (Ис. 1. 19).

Царь ввёл меня в чертоги свои - то есть «безвестную и тайную премудрость явил мне» (Пс. 50. 8).

Будем восхищаться и радоваться тобою - при возвещении спасения (ср. Ис. 9. 2; Иоиль 2. 23; Зах. 10. 7; Пс. 13. 7; Пс. 15. 9; Пс. 20. 2). Подруги радуются совершенству Невесты, которое в будущем будет прямо описано апостолом Петром: «чтобы представить её Себе славною Церковью, не имеющею пятна, или порока, или чего-либо подобного, но дабы она была свята и непорочна» (Еф. 5. 27). И поэтому твоё радование - и наша общая радость. И как припал апостол к груди Господа, приложивший сердце своё к Источнику жизни, так и мы справедливо скажем: будем превозносить ласки Твои больше, нежели самое лучшее вино, потому что общение с Церковью, как с матерью, есть истинное и полное утешение.

Это изображение невесты отразилось на представленном образе совершенства Церкви.

Изумительную аналогию мы видим в 44-м псалме: «И возжелает Царь красоты твоей; ибо Он Господь твой, и ты поклонись Ему. И дочь Тира с дарами, и богатейшие из народа будут умолять лице Твоё. Вся слава дщери Царя внутри; одежда её шита золотом; в испещрённой одежде ведётся она к Царю; за нею ведутся к Тебе девы, подруги её, приводятся с весельем и ликованьем, входят в чертог Царя» (Пс. 44. 12-16). Если мы здесь и видим входящими в покои Царя всех подруг, то в этих пяти стихах псалма кратко изложена суть всей Песни песней.

Смысл всего стиха заключается в понимании того, что многие осознали намерение Бога положить душу Свою во спасение многих. А такая жертва и является совершенной любовью.

4. Дщери Иерусалимские! черна я, но красива, как шатры Кидарские, как завесы Соломоновы. 

Объясняя свою черноту (или смуглость), невеста, во-первых, сравнивает её с чёрными шатрами кидарян - народности, происходившей от Измаила (Быт. 25. 13) и живших открытыми посёлками между Петрейской Аравией и Вавилонией (Ис. 60. 7; Иер. 49. 28-29), которые делали свои шатры из чёрной войлочной шерсти, а во-вторых, с красотой завес на царских палатках Соломона, в которых он отдыхал во время летних путешествий. Причина же черноты - в многоразличных грехопадениях Израильской общины: «Горе мне, что я пребываю у Мосоха, живу у шатров Кидарских. Долго жила душа моя с ненавидящими мир» (Пс. 119. 5-6), а это: противление Богу в Египте (Иез. 20. 8) и многократные переходы к поклонению Ваалу и Астарте после поселения в земле обетованной, о чём говорится в следующем стихе. 

Но невеста принесла покаяние, и обращение через кровь ветхозаветной жертвы дало ей красоту. Поэтому она и воспевается прекрасною: «Омыл Я тебя водою и смыл с тебя кровь твою и помазал тебя елеем» (Иез. 16. 9), «Вся слава дщери Царя внутри; одежда её шита золотом» (Пс. 44. 14). Противоположность черноты и красоты символизирует противоположность будней и субботы, простых дней года и дня Очищения (Йом-Киппур), века настоящего и века будущего (Мидраш). Но так как она ещё не очистилась полностью от всех грехов, ещё не омылась Кровию Нового Завета, то называется чёрною.

Явно просматривается и смысловой акцент этих слов невесты; не дивитесь тому, что меня возлюбила Правость, но тому дивитесь, что Жених, по своей неизреченной любви, сделал меня прекрасною, дав собственную Свою красоту мне, а мою срамоту взял Себе на крестное заклание. Поэтому и вы, дщери иерусалимские, взирайте на вашу матерь - гордый Иерусалим. И если бы вы были подобны даже селениям Кидарским (кидар - помрачение), потому что обитал бы в вас князь тёмной власти, то сделаетесь украшенными завесами Соломоновыми.

Позднее, уже будучи в полной мере Христовой Церковью, она будет убелённой, опирающейся на своего Возлюбленного (Песнь 8. 5). А ещё раньше, в 4-й главе, Жених скажет: «Вся ты прекрасна, возлюбленная моя, и пятна нет на тебе!» (стих 7).

Примечание: Первая фраза (Песнь 8. 5) «Кто это восходит убеленная» читается только в еврейском и славянском текстах. В греческом переводе она звучит по-другому: «Кто это восходит от пустыни».

Но противоположение Невесты как провинциалки (в последующем стихе говорится, что она была пастушкой) «дщерям Иудейским», позволяет видеть в ней не только ветхозаветную иудейскую церковь, но и ту «языческую неплодную церковь», которая во времена Соломона проявила особое стремление к религиозному и политико-экономическому единению с Израилем. Как, например, посещение Соломона царицею Савскою (3 Цар. 10. 19), которая, по мнению блаж. Феодорита, являлась образом всех благонамеренных и честных язычников, оправдавшихся без закона по сказанному апостолом Павлом: «Они показывают, что дело закона у них написано в сердцах, о чём свидетельствует совесть их и мысли их» (Рим. 2. 15). Вероятно, подсознательное понимание этих дел Соломоном, было одним из мотивов в его воззваниях к Богу принимать молитвы и язычников в построенном им храме.

5. Не смотрите на меня, что я смугла, ибо солнце опалило меня: сыновья матери моей разгневались на меня, поставили меня стеречь виноградники, - моего собственного виноградника я не стерегла.

Слушайте, дети, наставление отца,

и внимайте, чтобы научиться разуму,

потому что я преподал вам доброе учение.

 Не оставляйте заповеди моей.

(Притч. 4. 1-2)

Не смотрите на меня, что я смугла. Невеста и рассказывает и учит одновременно: не такой сотворена я первоначально светоносными Божиими руками. Но такой сделалась от солнца. Мне было обещано, что солнце не поразит меня (Пс. 120. 6), но у меня не было навеса (сени) добродетелей. Последующими словами, указывая на свою красоту, невеста убеждает отроковиц, чтобы и они соделались прекрасными через покаяние и собирание добродетелей, как это позднее укажет великий Павел: «Прошу вас, братия, будьте, как я, потому что и я, как вы» (Гал. 4. 12) и «будьте подражателями мне, как я Христу» (1 Кор. 11. 1), и тогда над человеком сбудутся слова: «Господь - хранитель твой; Господь - сень твоя с правой руки твоей. Днём солнце не поразит тебя, ни луна ночью» (Пс. 120. 5-6).

Священник Максим Козлов, доцент МДА:

Пройдя через поколения ветхозаветных праведников, путём многих очищений и освящений, Домостроительство Божие достигло вершины и завершения в Пресвятой Деве, Которая, как по преимуществу избранная и послушная Богу, послужила Троице и содействовала в Замысле спасения больше всех святых от века жизни. Итак, Пресвятая Богородица, Дщерь Царева, к Которой относятся все предвозвещения, предызображения и пророчества Ветхого Завета, есть вершина, скажем так, «педагогического» предуготовления человечества для принятия Воплощённого Бога Спасителя.

Сыновья матери моей - в буквальном понимании - халдеи, разрушившие Иерусалим. Однако, они - «братья» Израиля (ср. Быт. 11. 28). Стеречь виноградники - в буквальном понимании подразумевается рабство в египетском плену; «виноградник» невесты - Земля обетованная (см. Ис. 5. 1, 7; Иер. 12. 10-11), временно утраченная (Ос. 2. 5; Ос. 2. 14). Но духовный, подлинный смысл Писания намного глубже.

Как понимаем, от момента сотворения человек не имел недостатка ни в одном из Божественных благ; его делом было только хранить, а не приобретать эти блага: «И взял Господь Бог человека и поселил его в саду Едемском, чтобы возделывать и хранить его» (Быт. 2. 15). Но злоумышлением врага человек лишился своего доброго и непорочного естества. Сыновья матери моей - падшие ангелы, бесы, разгневались на человека, и после его обольщения с последующим падением, поставили его хранить свой, демонский виноградник, который производит горесть и желчь. Таким виноградником был Содом и Гоморра. Поэтому и оплакивает невеста утраченную благодать, говоря, что стала она черна, когда охраняла выжженный и поросший бурьяном «виноградник» бесовский, когда служила мерзким и низким страстям человеческим (хотя в реальности - бесовским), а своего собственного, райского, виноградника не уберегла. Об этом и говорил мудрый Соломон в Притчах: «Кто утверждается на лжи, тот пасёт ветры, тот гоняется за птицами летающими: ибо он оставил пути своего виноградника и блуждает по тропинкам поля своего; проходит чрез безводную пустыню и землю, обречённую на жажду; собирает руками бесплодие» (Притч. 9. 12).

Такое печальное состояние души описано в Великом покаянном каноне Андрея Критского: «Омрачих душевную красотy страстей сластьми, и всячески весь ум персть сотворих. Раздрaх ныне одежду мою первую, юже ми изтка Зиждитель изначала, и оттуду лежу наг. Облекoхся в раздранную ризу, юже изтка ми змий советом, и стыждyся. Воззрех на садoвную красотy, и прельстихся умом; и оттуду лежу наг, и срамляюся. Делаша на хребте моем вси начальницы страстей, продолжающее на мя беззаконие их. Погубих первозданную доброту, и благолепие мое, и ныне лежу наг и стыждуся. Сшиваше кoжныя ризы грех мне, обнаживый мя первыя боготканныя одежды. Обложeн есмь одеянием студa, якоже листвием смоковным, во обличение моих самовластных страстей… Вообразив моих страстей безобразие, любослaстными стремленьми, погубих ума красотy… Согреших, якоже блудница вопию Ти, един согреших Тебе; яко миро прими Спасе, и моя слезы».

Перевод с церковнославянского: Удовольствиями страстей я омрачил красоту души и весь ум превратил в совершенный прах. Вот, сейчас я изодрал мою первую одежду, которую соткал мне Создатель изначала, и потому лежу нагим. Облёкся в изорванную одежду, которую сшил мне змий коварством, и стыжусь. Я взглянул на красоту дерева и прельстился в уме и теперь лежу нагим и стыжусь. Все вожди страстей пахали на хребте моём, растягивая по мне беззаконие своё. Погубил первозданную душевную доброту и красоту мою, и вот лежу наг и стыжусь. И сшил мне грех кожаную робу, сняв с меня прежнюю боготканную одежду. Как смоковными листьями, облёкся я одеянием стыда - в изобличение самовольных страстей моих… Воображением гнусных помыслов, сластолюбивыми стремлениями, погубил красоту ума… Согрешил, как блудница вопию Тебе: единственный согрешил тебе (то есть нет человека хуже меня), прими, Спаситель, мои слёзы как очищающее миро.

Это явный плач души, с которым плакали и пророки: «и осталась дщерь Сиона, как шатёр в винограднике, как шалаш в огороде, как осаждённый город» (Ис. 1. 8), «как сделалась блудницею верная столица, исполненная правосудия! Правда обитала в ней, а теперь - убийцы» (стих 21), «князья её были в ней чище снега, белее молока; они были телом краше коралла, вид их был, как сапфир; а теперь темнее всего чёрного лице их; не узнают их на улицах; кожа их прилипла к костям их, стала суха как дерево» (Плач 4. 7-8). Всё это сбылось со мною, - говорит невеста, - потому что виноградника моего не сохранила. Да и теперь, хотя и полюбила меня Премудрость и Милость, и снова став красивою, не доверяю своему благополучию, боясь опять утратить красоту по незнанию надёжного к тому способа.* И только в конце книги Невеста говорит о всецелой принадлежности её виноградника (8. 12). Поэтому, оставляя речь, обращённую к отроковицам, невеста снова призывает возлюбленного Жениха, обращая сердечное к Нему влечение:

* К месту будет вспомнить и такое научение Бога: «Омойтесь, очиститесь; удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло; научитесь делать добро, ищите правды, спасайте угнетённого, защищайте сироту, вступайтесь за вдову. Тогда придите - и рассудим. Если будут грехи ваши, как багряное, - как снег убелю; если будут красны, как пурпур, - как волну убелю» (Ис. 1. 16-17). И слова Давида, в молении о таком очищении: «Окропи меня иссопом, и буду чист; омой меня, и буду белее снега» (Пс. 50. 9).

продолжение)

Глава 1    

6. Скажи мне, ты, которого любит душа моя: где пасёшь ты? где отдыхаешь в полдень? к чему мне быть скиталицею возле стад товарищей твоих?

Любящих меня я люблю,

и ищущие меня найдут меня.

(Притч. 8. 17)

Полдень - символ полноты счастья: «И яснее полдня пойдёт жизнь твоя; просветлеешь, как утро» (Иов 11. 17), также: Ис. 58. 10.

К чему мне быть скиталицею. Невеста как бы повторяет слова пророка: «Все мы блуждали, как овцы, совратились каждый на свою дорогу» (Ис. 53. 6).

Стада товарищей твоих - языческие народы (Иер. 6. 3).

Невеста, не видя Возлюбленного, умоляет Его открыть ей место, где Он пасёт и отдыхает, чтобы не быть ей скиталицею при стадах его товарищей. На это получает ироничную реплику «дщерей иерусалимских», что раз она не осведомлена о своём возлюбленном, то пусть до поры до времени пребывает со стадами других пастухов (стих 7), нисколько не внимая словам к чему мне быть скиталицею? Но только такие богопросвещённые мужи, как пророки (Илия, Иона и др.) понимали и осуществляли объединения на основе единой веры в истинного Бога всего человечества, по крайней мере, с лучшими его представителями (3 Цар. 17. 8-23; 4 Цар. 5. 1-19; Лук. 4. 25-26). 

К какому пастырю взывает душа? К тому, о котором пророчествует Иезекииль: «И заключу с ним завет мира и удалю с земли лютых зверей, так что безопасно будут жить в степи и спать в лесах» (Иез. 34. 25) и ещё: «Как пастух поверяет стадо своё в тот день, когда находится среди стада своего рассеянного, так Я пересмотрю овец Моих и высвобожу их из мест, в которые они были рассеянны в день облачный и мрачный… Я буду пасти овец Моих и Я буду покоить их, говорит Господь Бог» (Иез. 34. 12-16). И только после духовных переживаний душа скажет себе, - я нашла Мессию, что значит Христос (Ин. 1. 40-41), что мы увидим в 2. 16.

В Евангелии же «оба ученика пошли за Иисусом» Христом. «Иисус же, обратившись и увидев их идущих, говорит им: что вам надобно? Они сказали Ему: Равви, - что значит: учитель, - где живёшь? Говорит им: пойдите и увидите» (Ин. 1. 37-39), «а куда Я иду, вы знаете, и путь знаете» (Ин. 14. 4).

Душа стенает в стремлении к Богу подобно Иову: «О, если бы я знал, где найти Его, и мог подойти к престолу Его!» (Иов. 23. 3). И только с пришествием Господа на землю, можно, как и апостолу Андрею, сказать определённо: «Мы нашли Мессию, что значит: Христос» (Ин. 1. 41).

Душе, жаждущей сочетаться с Господом, и желающей стать «одним духом» с Ним (1 Кор. 6. 17), следует уподобиться Его безукоризненной и чистой красоте, согласно сказанному апостолом Иоанном: «Всякий, имеющий сию надежду на Него, очищает себя, так как Он чист» (1 Ин. 3. 3). В первом послании к Коринфянам апостол говорит о пути «ещё превосходнейшем», показывая плоды любви и то, как стяжавшие её избавляются от порочных страстей: «Любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не мыслит зла, не радуется неправде, а сорадуется истине, всё покрывает, всё переносит, всему верит, всего надеется» (1 Кор. 13. 4-7). И ещё он говорит, что любовь «никогда не перестанет».

Макарий Египетский:

Чем более подвижник ощущает в себе духовного преспеяния, тем более алчет и жаждет причастия и приумножения благодати по причине ненасытимости духовного желания стремиться к Небесному Жениху, как говорит Писание в другом месте: «Ядущие меня ещё будут алкать, и пьющие меня ещё будут жаждать» (Сир. 24. 23). Это мы видим и в псалме: «Слёзы мои были для меня хлебом день и ночь, когда говорили мне всякий день: «где Бог твой?» Вспоминая об этом, изливаю душу мою, потому что я ходил в многолюдстве, вступал с ним в дом Божий со гласом радости и славословия празднующего сонма. Что унываешь ты, душа моя, и что смущаешься? Уповай на Бога, ибо я буду ещё славить Его, Спасителя моего и Бога моего» (Пс. 41. 4-6).

Где отдыхаешь в полдень? Невеста не спрашивает об ином времени: о вечере, рассвете или закате, а о том, когда Он, Жених - в полном блеске величия Своего. Посмотрим внимательно, где упоминается полдень. В Египте Иосиф, встретившись с братом и соотечественниками из Израиля, вкушал с ними в полдень (Быт. 43. 16-25), в полдень ангелы испытывают гостеприимство Авраама (Быт. 18. 1), в полдень осиял Павла великий свет с неба (Деян. 22. 60). Кто же достоин достичь полудня и увидеть, где пасёт Жених, где отдыхает Он в полдень? И Жених отвечает: «Если не познаешь саму себя, прекраснейшая из женщин, то иди во след стад и паси козлов твоих возле шатров пастушеских». Именно так переводится древний текст: «Аще не увeси сaмую тебе, добрая въ женaхъ, изыди ты въ пятaкъ паствъ и паси к?злища твоя у кущей пaстырскихъ». Смысл этих грозных слов таков, что если кто не осознaет себя храмом Духа Святаго, который надо блюсти в непорочной чистоте, то обрящется в стаде козлов, которые будут слева от Судии.* И далее Жених поясняет: если хочешь понять, о невеста, как тебе следует познать себя, посмотри, с чем Я тебя сравнил, и, тогда поймёшь, что не должна бесчестить себя: «кобылице моей в колеснице фараоновой я уподобил тебя, возлюбленная моя».

Хотелось бы привести и пророчество Исайи: «Так говорит Господь: во время благоприятное Я услышал Тебя, и в день спасения помог Тебе; и Я буду охранять Тебя, и сделаю Тебя заветом народа, чтобы восстановить землю, чтобы возвратить наследникам наследия опустошенные, сказать узникам: «выходите», и тем, которые во тьме: «покажитесь». Они при дорогах будут пасти, и по всем холмам будут пажити их; не будут терпеть голода и жажды, и не поразит их зной и солнце; ибо Милующий их будет вести их и приведет их к источникам вод» (Ис. 49. 9-10). Про зной и солнце мы читали в первых стихах Песни, а в дальнейшем увидим и богатые пажити и источники вод. 

* В познании самого себя кроется величайшая наука. От подвижника требуется знание духовных и психологических законов и глубокое проникновение в свою душу. Но обычно люди находятся в ослеплении и самообольщении и не видят своего падшего состояния. Поэтому увидеть своё истинное состояние и познать зло в себе есть первый шаг к самопознанию, и лишь затем перейти к Боговедению.

Изречение «Познай себя» было написано даже на храме Аполлона в Дельфах. В византийскую эпоху эта фраза была поговоркой. А Симеон Новый Богослов написал такие стихи:

«Познай же себя, что ты смертен и тленен, 

    Что малый остаток ты в жизни на свете. 

    Ничто из мирского с собой не возьмёшь ты, 

    Блестящего, сладкого, доброго в жизни, 

    Когда отойдёшь в те селенья отсюда, 

    Лишь всё, что ты сделал в сей временной жизни - 

    И злое, и доброе - это возьмёшь ты». 

7. Если ты не знаешь этого, прекраснейшая из женщин, то иди себе по следам овец и паси козлят твоих подле шатров пастушеских.

Все пути человека чисты в его глазах,

но Господь взвешивает души.

(Притч. 16. 2)

Видно несоответствие: иди по следам овец, то есть праведников, но паси козлят, то есть духовно развращённых и «малолетних» незрелых язычников. Иерусалимские дщери, также по своей незрелости, подталкивают любимую подругу на грешный путь меньшего сопротивления, к шатрам Кидарским (Ю. В. Зайцев). И кто гонится за преходящим, оставляя постоянное, тот погрешает и в том и в другом, потому что одно упускает, а другого не может удержать. И поэтому, тот, кто не познал себя в истине, тот исключается из стада овец и приплетается к стаду козлов, которым отведена доля плохая, скорбная: «И соберутся пред Ним все народы; и отделит одних от других, как пастырь отделяет овец от козлов… и пойдут сии в муку вечную, а праведники в жизнь вечную» (Мф. 25. 32, 46).

По Симеону Новому Богослову:

Если кто-либо изменит любви к Жениху-Христу и явно или тайно направит её на вожделение некоего предмета, который овладеет её сердцем, то такая душа будет ненавистна и омерзительна для Жениха и недостойна соединения с Ним, ибо Он сказал: «Я люблю любящих Меня» (Притч. 8. 17).

По Григорию Нисскому эту фразу говорят не девицы, а друзья Жениха, вразумляя невесту не судить об истине по обманчивым впечатлениям. Мол, иди, попробуй, узнаешь что это такое…

Но ещё раз возвращаясь к словам Невесты к чему мне быть скиталицею, видим, что как и псалмопевец, она указывает, что «уставы Твои были песнями моими на месте странствований моих» (Пс. 118. 54).

Матфей Кантакузен:

Святой Дух через ангела говорит душе: определённо ты не знаешь ещё Христа, но иди по следам пророков и апостолов, научи язычников и паси их.

8. Кобылице моей в колеснице фараоновой я уподобил тебя, возлюбленная моя.

Коня приготовляют на день битвы, но победа - от Господа.

(Притч. 21. 31)

Авигея сказала Давиду: «на мне грех, господин мой» (1 Цар. 25. 24),  Давид, услышав эти слова, возлюбил её. Авигея - образ души, а Давид - Бога: если душа обвинит себя пред Богом, то Бог возлюбит её. (Пимен Великий).

У аравийских поэтов это сравнение являлось высокой похвалой женской красоте. Боговдохновенный певец сравнивает свою возлюбленную с лучшими кобылицами Египта. Но только внешне. Для понимания духовного смысла следует вчитаться: кобылице моей в колеснице фараоновой. Как же так? Кобылица - моя, а колесница - вражья… Но что будет, если фараон поедет на чужих конях, а в самый опасный момент, на переправе, настоящий хозяин вдруг начнёт призывать своего коня? Это и случилось с войском фараона во время погони за израильтянами. Эта Божественная сила и названа конями в колеснице фараона (в дальнейшем мы это увидим в Песни: 4. 4; 7. 5; 8. 10 и в Новом Завете: «Я создам Церковь Мою и врата ада не одолеют её» (Мф. 16. 18). Только с Божьего Промысла была допущена погоня, чтобы проверить Свой народ на силу упования на Него. И по этому же Промыслу войско было уничтожено, чтобы ещё больше укрепить народ в вере. Да и сами преследователи чувствовали, кто борется с ними, когда взывали друг к другу: «побежим от Израильтян, потому что Господь поборает за них против Египта» (Исх. 14. 25).

Под колесницей движущейся следует понимать просвещение народов всей земли благой вестью, потому что ездоки - язычники египтяне. Так сбывается пророчество Аввакума: «Воссядешь на коней твоих, и поход твой - спасение» (Авв. 3. 8).

Юрий Зайцев:

«Колесница из Египта получаема и доставляема была за шестьсот [сиклей] серебра, а конь за сто пятьдесят» (3 Цар. 10. 29). Несомненно, в колеснице фараона лошади могут быть только лучшие из лучших, которые, помимо внешней красоты, отличаются спокойным и послушливым характером, его же имеют все, живущие в законе Господнем.

По Игнатию Брянчанинову (совокупное толкование фраз: Влеки меня, мы побежим за тобою;.. Скажи мне, где пасёшь ты?.. Кобылице моей…):

Устраним от себя всё ложное учение и деятельность по ним: овцы Христовы «к чужому голосу не идут, но бежат от него, как не знающим чужого голоса» (Ин. 10, 5). Ознакомимся же определённо с голосом Христовым, чтобы немедленно узнать его, когда услышим, и немедленно последовать Его велению. Стяжав в духе сочувствие к этому голосу, мы воспримем духовное отчуждение иного голоса, который исходит от плотского мудрования, различных философий. И едва услышим чужой голос - побежим от него по свойству овец Христовых, спасающихся бегством от чужого голоса решительным невниманием к нему. Само внимание ему уже опасно: за вниманием вкрадывается обольщение, за обольщением - погибель. Падение праотцев наших началось с внимания праматери к чужому голосу.

9. Прекрасны ланиты твои под подвесками, шея твоя в ожерельях;

Приступите к Нему и просветитесь.

(Пс. 33. 6)

И нарядил тебя в наряды,

и положил на руки твои запястья

и на шею твою ожерелье.

(Иез. 16. 11)

Но, сравнивая возлюбленную и непоколебимую Церковь с грозной кобылицей, боговдохновенный поэт тут же уточняет, что хотя ты и конь, но не таковы твои челюсти, чтобы для них была потребность в уздечке. Напротив, твои ланиты под драгоценными подвесками, которые символизируют лучшие черты характера, а ожерелья - как награда за многие труды-добродетели. * 

И вот, после покаяния и обретения Пастыря, душа принимает святое Крещение во Христа Иисуса, в котором принимает от Господа завет наследия Царства Небесного: «И проходил Я мимо тебя, и увидел тебя, и вот, это было время твоё, время любви… и поклялся тебе и вступил в союз с тобою, говорит Господь Бог, - и ты стала Моею. Омыл Я тебя водою и смыл с тебя кровь твою и помазал тебя елеем… И нарядил тебя в наряды, и положил на руки твои запястья и на шею твою ожерелье» (Иез. 16. 8-11).** 

Есть и второй образ ожерелья, указанный в притчах: «Слушай, сын мой, наставление отца твоего и не отвергай завета матери твоей. Потому что это - прекрасный венок для головы твоей и украшение для шеи твоей» (Притч. 1. 8-9). В притчах и у пророка Иезекииля говорится о боговедении. Соответственно и здесь, в более сложном образе - о нём.

    * Никодим Святогорец: В деле стяжания добродетелей необходимо действовать так, чтобы всегда, забывая заднее, простираться вперёд (Флп. 3. 13), если желаем скоро и успешно достигнуть предположенной нами цели. Ибо, как только остановимся, хоть на короткое время, тотчас подадимся назад; потому что за этим пресечением добрых деяний, по нерадению и послаблению себе, страсти, подавляемые усердным трудом, по нашему самоугодию тотчас подымут голову, а такие движения ослабляют добрые навыки, и, что особенно гибельно, лишают благотворного осенения благодати, без которой ничто истинно доброе и духовное не изойдёт из нашего сердца.

    ** Если кто говорит: «богат я, довольно с меня и того, что приобрёл, больше не нужно», то такой не христианин, а сосуд дьявольской прелести. Ибо наслаждение Богом ненасытимо, и в какой мере кто внушает и причащается, тот в такой же степени делается более алчущим.

10. Золотые подвески мы сделаем тебе с серебряными блёстками.

Если ты усердно будешь искать правды,

то найдешь её и облечёшься ею, как подиром славы.

(Сир. 27. 8)

Серебряные блёстки… Чувствуется смысловой оттенок какого-то «неполного» серебра, может, сусального. И действительно, на церковнославянском фраза звучит так: «Подобiя злата сотворим ти съ пестротами сребра». Конечно, душа-невеста прекрасна, но учение о неизреченном Естестве (именно то боговедение, о котором говорилось в предшествующем стихе), как бы доподлинно не изъяснялось, есть лишь подобие злата и «неполное» серебро, ибо невозможно в точности изобразить превысшее благо, Сияние славы.

Хотя кобылица и украшена, но ещё недостаточно, чтобы принять Царя: «Ибо благодатью вы спасены через веру, и сие не от вас, Божий дар: не от дел, чтобы никто не хвалился. Ибо мы - Его творение, созданы во Христе Иисусе на добрые дела, которые Бог предназначил нам исполнять» (Еф. 2. 8-10).

Эти украшения души противоположны тем, о которых Господь сказал под горой (Исх. 33. 5): «Снимите украшения, и Я посмотрю, что Мне делать с вами».

По Симеону Новому Богослову:

Как невеста до брака получает от жениха только залог, а условленные блага надеется получить после брака, так и Церковь верных и душа каждого из нас сначала получает от Жениха-Христа только залог Духа (через крещение и стяжаемые плоды (Гал. 5. 22-23)), а вечные блага и Царство Небесное надеется получить после исхода из здешней жизни, удостоверяемая залогом в том, что и обещанные блага получит.

11. Доколе царь был за столом своим, нард мой издавал благовоние своё.

Кто любит чистоту сердца, у того приятность на устах, тому царь - друг.

(Притч. 22. 11)

Логично предположить, что когда царя у домашнего очага не было, то нард (ценное благоухающее растение) не благоухал. Важно отметить, что речь идёт о домашнем окружении: за столом своим, что отмечает интимность отношений, поэтому любовь образно представляется под ароматом нарда. Также и апостол Павел, уподобляющийся в добродетелях Жениху, сказал о себе, что он - Христово благоухание. Невозможно представить нард благоухающим, в случае, предсказанном Иисусом Христом: «Но придут дни, когда отнимется у них жених, и тогда будут поститься в те дни» (Лк. 5. 35).

Михаил Псёлл:

Если какой человек, трудясь, стяжал бы все добродетели, однако при этом не облёкся в Христа в божественном крещении, он не приобретёт никакой пользы от всех своих добродетелей. Потому что желающие приготовить нардовое миро, хотя бы и влагали многие благоуханные снадобья, но не положат нард, весь их труд будет напрасным.

12. Мирровый пучок - возлюбленный мой у меня, у грудей моих пребывает.

Размышляй о повелениях Господа

и всегда поучайся в заповедях Его:

Он укрепит твоё сердце,

и желание премудрости дастся тебе.

(Сир. 6. 37)

«Благоухание любви моей от сердца моего исходит, я дышу благодатью Господа!» (Ведь идёт прямое отождествление Возлюбленного с мирровым пучком). Но пока этой благодати нет в самом сердце, что подтверждается следующим стихом о кипере. Благодать в самом сердце мы увидим в 5-й главе (стих 2).

Грудь - возвышенное умственное созерцание. В Писании также указывается на символ дeлания - плечи (Лев. 7. 34). Но в Песни песней о плечах и даже о руках невесты не сказано ни разу (даже в 7-й главе), что и понятно, потому что Бог ещё не воплотился. Но в будущем душа преобразится в сокровенную жизнь во Христе (Кол. 3. 3).

13. Как кисть кипера, возлюбленный мой у меня в виноградниках Енгедских.

Кипер - цветущий виноград. Поэтому кисть кипера - это гроздь, обещающая вино, причём сами цветки символизируют надежду, удостоверяя в будущей благодати Христовой, вина Нового Завета.

«Виноградники Енгедские» (иначе Ен-Гадди) - на западном берегу Мёртвого моря, так называемый «Источник Козлёнка» - плодородный оазис, источник горячей воды, где росли, согласно другим древним текстам, бальзамовое дерево и пальмы (современное название Айн-Джиди). В духовном смысле понимается безопасное место под покровом Божиим («Щит и ограждение - истина Его» (Пс. 90. 4)), в котором Давид укрывался от преследований Саула, и, проявив мудрость, примирился с ним (1 Цар., гл. 24).

14. О, ты прекрасна, возлюбленная моя, ты прекрасна! глаза твои голубиные.

Голубиные глаза - чистота души, ибо только чистой душой возможно впитать Божественную премудрость. И невеста, просвящённая Святым Духом (Который явился в виде голубя), говорит:

15. О, ты прекрасен, возлюбленный мой, и любезен! и ложе у нас - зелень; 

Приятность и красота вожделенны для очей твоих,

но более той и другой - зелень посева.

(Сир. 40. 22)

Свет духовной жизни Невесты стал настолько чистым, что она в первый раз сподобилась мельком увидеть образ Жениха, ибо «никто не может назвать Иисуса Господом, как только Духом Святым» (1 Кор. 12. 3). 

 Ложе - единение человека с Богом в Церкви. Общее ложе Церкви, Христа, Богородицы, крещёной души - всё Освящающий и Просвещающий, Животворящий и Благий Дух Святой. Поэтому зелёный цвет в христианстве символ Оживотворяющего Святаго Духа.

Зелень - ростки посеянной пшеницы - наследники Царства Небесного.

Ветхозаветными писаниями Святой Дух даёт вызреть новозаветному откровению. Он нас приводит ко Христу Искупителю, и, как подчёркивается в некоторых текстах апостола Павла, в конце всё найдёт своё исполнение в Отце (1 Кор. 15. 28). То же происходит и в христианской жизни: мы входим в познание Сына посредством внутреннего действия Духа, по Его наитию. Постепенный рост зерна хорошо изображает возрастание Духа, переходящего в человеческой жизни от неизвестности и безымянности к полноте силы и света (Борис Бобринский).

16. Кровли домов наших - кедры, потолки наши - кипарисы.

Зная, что кедр - дерево не гниющее, а кипарис имеет весьма приятный запах, христианин также должен устроить свой внутренний дом, а конкретнее - быть покрытым Словом Божиим по сказанному: «Небо и земля прейдут, но слова Мои не прейдут» (Мф. 24. 35), а также памятуя о «проливных» дождях, обозначающие искушения со стороны демонов (Песнь 2. 11). Они также лучшие из деревьев для наделения их образом богодухновенного созерцания Писания. При своемудром же подходе к священным текстам, вероятно получить травму как дровосек от неисправного топора (Еккл. 10. 9-10). Кедры - суть ливанские, которые насадил Господь для гнездовья аистов (Пс. 103. 16-17). Аист же символизирует телесную чистоту, целомудрие. Итак, на добродетелях (кедрах) основываются дома, как личные, так и церковные, людей благонравных.

(Ю. З.) Предполагаю, что «древо жизни» (Иез. 47. 12)* - любовь Божия, есть кипарисы, символизирующие духовное вeдение той любви, которая откроется в Евангелии: «так возлюбил Бог мир, что отдал Сына своего Единородного, дабы каждый верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную».

    * Более подробно о древе жизни в толковании к 2. 3. 

Эпилог к главе 1

Понятие, лучше всего выражающее отношения Бога и человека, - это взаимность. Бог верит в человека, и человек находит устойчивость своей веры во взаимной верности. То же можно сказать и о благословении: Бог благословляет, и мы, в свою очередь, благословляем Бога. В наших отношениях всегда претерпеваются взаимное познание и взаимная любовь. Господь делится с человеком всем тем, что имеет, односторонне, постепенно и взаимно.

Односторонне, так как, прежде всего, Бог есть благодать царственная, отеческая, творческая и милующая. Господь нас спас, когда мы были «чадами гнева по естеству» (Еф. 2. 3).

Постепенно, ибо Благодать изливается не в безжизненные сосуды. Она мало-помалу преображает их  в Саму Себя: в свет, огонь, дыхание, жизнь. Она позволяет человеку возрастать.

И взаимно, потому что человек становится духоносным не путём уничтожения своей человечности, а путём преображения.

Образ взаимной любви в Ветхом Завете выражается во множестве метафор и находит свою вершину в Песни песней.

Глава 2   

Праведники получат царство славы и венец красоты от руки Господа,

ибо Он покроет их десницею и защитит их мышцею.

(Прем. 5. 16)

Итак, Невеста и Жених взаимно обмениваются похвалами, но затем под сильными впечатлениями пламенной любви Невеста изнемогает, испытывает как бы болезнь или истому любви и погружается в тихий безмятежный сон, прося (буквально заклиная) иерусалимских дочерей не будить любовь до тех пор, пока она не явится сама собою. Описание Возлюбленного со стороны Невесты, весенний привет друг другу.

Песнь песней - это любовная песня души к Господу. К Господу Сыну. Причём суть такова, что Его в человеческой плоти ещё нет, Он будет в будущем, через несколько сотен лет после жизни Соломона. И эта Песнь - как бы предтеча любви к Возлюбленному, Который будет человеком по образу. Поэтому через всю книгу идёт поэтика любви; не плотской, но о возлюбленном во плоти Богочеловеке. И весьма странны те толкователи, говорящие о некоторых эротических мотивах этой книги. Да их просто нет, этих мотивов.* И апелляция некоторых сторонников «эротической теории» к многожёнству Соломона, якобы из-за которого Песнь и написана в чувственном образе, выражаясь юридическим языком, имеет ничтожную силу, так как написана не им.

Почему же именно тема любви? Но ведь никак иначе! Ведь и Сам Бог Отец есть Любовь, и Сын Его также есть Любовь, а в этой Божественной Любви нет ничего материального и тленного, поскольку она вечна и бессмертна. Эта любовь Божия признаёт всякого человека ближним, и в этом открывается сопряжение с нежностью. И когда люди становятся причастными ей, она устремляется опять к Богу как своему Источнику, позволяя взирать на ближнего как на существо, равным образом сотворённое для нетления. Именно об этой Любви и говорится в Песни песней (по Оригену).

* Св. Амвросий Медиоланский так определил суть этой книги: «Книга Песнь песней представляет брак и единение между Христом и Церковью; между несотворённым Духом и плотью. В этой книге не будем искать ничего земного, ничего плотского, ничего мирского, ничего телесного, ничего без глубокого значения или подвергающегося изменению».

1. Я нарцисс Саронский, лилия долин!

Ты из всего круга земного избрал Себе одну пещеру,

 и из всех цветов во вселенной 

Ты избрал Себе одну лилию. 

(3 Ездр. 5. 24)

Здесь слово «Я» мистически многозначно. Это и Бог Иисус Христос, пришедший в мир по человечеству, как роза источающий для всех людей боголепнейшее благоухание своих дел, и это Пресвятая Дева Богородица, и это душа праведника (Кирилл Александрийский).

«Нарцисс» и «лилия» олицетворяют весну пришествием Иисуса Христа (Ис. 35. 1-2): «Возвеселится пустыня и сухая земля, и возрадуется страна необитаемая и расцветёт как нарцисс; великолепно будет цвести и радоваться, будет торжествовать и ликовать; слава Ливана дастся ей, великолепие Кармила и Сарона; они увидят славу Господа, величие Бога нашего». 

Нарцисс, лилия - лучшее и любимейшее Богом, что есть в Сароне.

Сарон - обширная местность на западе Геннисаретского озера, на которой расположен город Назарет - родина Божией Матери. И потому Она уподобляется лилии, что не погружена в житейские заботы, но все Её мысли направлены в божественное прeднее. И Бог подтверждает сказанное Невестой:

2. Что лилия между тёрнами, то возлюбленная моя между девицами.

Невеста сравнивает себя с нарциссом и лилией, но возлюбленный идёт ещё дальше: она - лилия между тёрнами, он любит только её. «Возлюбленная моя между девицами» - преимущество избрания Израиля (Втор. 7. 6-8). Более глубокое толкование видится в том, что в еврейском тексте слово «возлюбленная» изначально стоит как «сестра» (также и в славянском переводе). В этом усматривается горнее восхождение души: сначала она уподобляется могуществу кобылицы, потом в духовном преспеянии её глаза сделались голубиными, и вот теперь она названа сестрою Владыки, ибо говорит Он: «кто будет исполнять волю Отца Моего Небесного, тот Мне брат, и сестра, и матерь» (Мф. 12. 50).

3. Что яблоня между лесными деревьями, то возлюбленный мой между юношами. В тени её люблю я сидеть, и плоды её сладки для гортани моей.

Священное Писание называет лесом нечистую человеческую жизнь, заросшую различными страстями, и где укрываются губительные звери, особенно опасные ночью: «Ты простираешь тьму и бывает ночь: во время неё бродят все лесные звери» (Пс. 103. 20; 2 Цар. 18. 8).

Невеста даёт понять, что её жених есть услада для очей, благоухание добродетелей и сама жизнь для питающихся его плодами, как будет засвидетельствовано Иисусом Христом: «Сей-то есть хлеб, сшедший с небес. Не так, как отцы ваши ели манну и умерли: ядущий хлеб сей жить будет вовек» (Ин. 6. 58), а также: «побеждающему дам вкушать от древа жизни, которое посреди рая Божия» (Откр. 2. 7). Об этом древе жизни сообщает нам тайнозритель и в другом месте Откровения: «Среди улицы его, и по ту и по другую сторону реки, древо жизни, двенадцать раз приносящее плоды, дающее на каждый месяц плод свой; и листья дерева - для исцеления народов» (Откр. 22. 2). Но даже ещё раньше о нём поведал пророк Иезекииль (47. 12). Сама же Невеста сказала: плоды её сладки для гортани моей. Об этом говорит и пророк: «Как сладки гортани моей слова Твои! лучше мёда устам моим» (Пс. 118. 103). Конкретное обоснование этим сладостным чувствам, открытых ветхозаветными святыми опытным путём, также дал Иисус Христос: «Не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих» (Мф. 4. 4). 

В тени её люблю я сидеть. Тень представляет «закон будущих благ, а не самый образ вещей» (Евр. 10. 1). Сидеть в тени - значит находиться под защитой Божией: «Живущий под кровом Всевышнего под сенью Всемогущего покоится, говорит Господу: «прибежище моё и защита моя, Бог мой, на Которого я уповаю!» (Пс. 90. 1-2). Этот образ можно отнести и просто как праведное христианское жительство, в котором, кто утвердился любовью, тот никак не опаляется зноем страстей.

Преподобный Никодим Святогорец:

Любое дело, даже на вид самое милосердное и возвышенное, если совершено не от любви к Господу - духовно мёртвое, и не приносит плода по сказанному Господом: «кто не со Мною собирает, тот расточает» и Апостолом: «всё, что вы делаете, делайте во славу Божию». И лишь в Нём едином можем находить всякое услаждение, как приглашает к сему Давид: «Вкусите и видите, яко благ Господь» (Пс. 33. 9), и как Соломон удостоверяет в этой истине: «плоды её сладки для гортани моей».

4. Он ввёл меня в дом пира, и знамя его надо мною - любовь.

Как вожделенны жилища Твои, Господи сил! 

Истомилась душа моя, желая во дворы Господни; 

сердце моё и плоть моя восторгаются к Богу живому.

(Пс. 83.2-3)

Невеста уводится из-под тени яблок (закона) в дом пира (благодати).

Дом пира - «есть Церковь Бога живаго» (1 Тим. 3. 15). «Семь столбов» - есть семь Вселенских соборов, на которых были утверждены вечные, как Евангелие (Откр. 14. 6), догматы Церкви.* Под семью столбами дома Премудрости также видим: веру, надежду, любовь, чистоту, смирение, благодать и славу Божию. Видим и семь великих ветхозаветных пророков: Моисея, Аарона, Давида, Исаию, Иеремию, Иезекииля, Даниила. Также под столбами уразумеваем и семь Архангелов: Михаила, Варахиила, Рафаила, Гавриила, Селафииа, Иегудиила, Уриила. 

Стих повторяет 1. 3, но мысль дополняется тем, что вкусив Слова Божия, невеста, словно под воинским знаменем, чувствует себя под защитой Бога, что бы с ней ни случилось, ведь пир - это полнота радостей любви. Но при этом она памятует слова Господа: «раб не пребывает в доме вечно; сын пребывает вечно» (Ин. 8. 35).

«Как драгоценна милость Твоя, Боже! Сыны человеческие в тени крыл Твоих покойны: насыщаются от тука дома Твоего, и из потока сладостей Твоих Ты напояешь их, ибо у Тебя источник жизни; во свете Твоём мы видим свет» (Пс. 35. 8-10). Поняв смысл этого места 35-го псалма, мы увидим, как органично вытекает следующий стих:

5. Подкрепите меня вином, освежите меня яблоками, ибо я изнемогаю от любви.

Вином - буквально «пастилой» (евр. «ашиша» означает пирожное из спрессованных фруктов). Яблоками - очевидно, невеста не чувствует себя в полной мере достигшей боговедения, и ещё более просит напитать её премудростью (Ос. 4. 1; 6. 6).

[Многие толкователи (в их числе и А. П. Лопухин) часто указывают на кустарниковый сорт мелких, но благоухающих яблок - мандрагоры (Быт. 39. 14-16), по представлениям древних - яблоки любви и чадородия. Но, во-первых, этим предположением они скатываются к буквализму, а во-вторых, если девица изнемогает от любви, то зачем же ей ещё и мандрагоры? (Ю. В. Зайцев)].

Премудрость сказала: «Приступите ко мне, желающие меня, и насыщайтесь плодами моими; ибо воспоминание обо мне слаще мёда, и обладание мною приятнее медового сота. Ядущие меня ещё будут алкать, и пьющие меня ещё будут жаждать» (Сир. 24. 21-23). И лишь когда Премудрость явилась людям в их облике, Господь сказал: «Всякий, пьющий воду сию, возжаждет опять, а кто будет пить воду, которую Я дам ему, тот не будет жаждать вовек; но вода, которую Я дам ему, сделается в нём источником воды, текущей в жизнь вечную» (Ин. 4. 13-14).

Стихи 4-5 по Киприану Карфагенскому:

Данное место предызображает Тайную Вечерь и таинство Евхаристии. Это предызображение видим и в Притчах: «Премудрость построила себе дом, вытесала семь столбов его, заколола жертву, растворила вино своё и приготовила у себя трапезу; послала слуг своих провозгласить с возвышенностей городских: «кто неразумен, обратись сюда!». И скудоумному она сказала: «идите, ешьте хлеб мой и пейте вино, мною растворённое» (Притч. 9. 1-5). 

*  1-й Собор - 325 г., г. Никея (современный Изник); 2-й - 381 г., г. Константинополь; 3-й - 431 г., г. Эфес; 4-й - 451г., г. Халкидон; 5-й - 553 г., г. Константинополь; 6-й - 680 г., г. Константинополь; 7-й - 787 г., г. Никея.

6. Левая рука его у меня под головою, а правая обнимает меня.

Сам Соломон учит о правой (деснице) и левой (шуйце) рук Премудрости так: «Долгоденствие - в правой руке её, а в левой у неё - богатство и слава» (Притчи 3. 16), поэтому, находясь с Богом (правая рука обнимает), будем иметь жизнь вечную, а думая о Нём постоянно (левая рука под головой) - духовное богатство и славу на небесах, «где ни ржа не истребляет и где воры не подкапывают» (Мф. 6. 20).

По Силуану Афонскому. Тут мы явственно зрим посещение души Божией благодатью. И Господь как бы спрашивает: «Хочешь, дам тебе ещё больше?» Но от немощи плоти душа отвечает: «Ты видишь, Господи, что если ещё больше, то я умру, ибо человек ограничен и не может понести полноту благодати». Так и на Фаворе ученики Христовы пали ниц от славы Господней. *

* Апостолы, как поётся в тропаре Преображению Господню, пережили обожение «якоже можаху», то есть «сколько смогли понести».

7. Заклинаю вас, дщери иерусалимские, сернами или полевыми ланями; не будите и не тревожьте возлюбленной, доколе ей угодно.

Если любишь покаяние, возлюби и безмолвие. 

Оно умерщвляет внешние чувства

и воскрешает внутренние движения.

(Исаак Сирин)

Оживёт душа моя и восславит Тебя.

(Пс. 118. 175)

Григорий Нисский, Юрий Зайцев:

Всякий добрый человек вздрогнет, если его начнут заклинать не тревожить подругу. Сама формула клятвы, налагаемой на отроковиц, допускает некоторое «или»: сернами или ланями, то есть девицы заклинаются их собственной красотой.

Сложным представляется вопрос: кто связывает дщерей иерусалимских клятвой? Если сама невеста, то почему она указывает на себя в дательном падеже от третьего лица? (здесь полное совпадение грамматики с еврейским текстом). Такой формы в Песни нет, да и в Ветхом Завете, возможно, тоже. Если связывает Жених, то почему он указывает на то, что она пробудится, когда это угодно ей, а не Ему? В Песни песней Невеста всегда ведoма, что подтверждается 10-м стихом, когда Жених говорит «встань, возлюбленная моя». Остаются друзья Жениха - ангелы. Но говорит один ангел (заклинаю), поэтому получается, что заклятие произносил не один из ангелов в группе других, а один из Архангелов, которые преимущественно приходят в одном, собственном лице. Из двенадцати архангелов божественной премудрости учит архангел Уриил. Возможно, к девам явился именно он, особенно если вникнуть в следующее:

Очистив свою душу покаянием, и содержа её в непорочности, Дева спит в благоговении о Господе, что является подражанием ангельскому безстрастию. Мы имеем обетование Господа, что по воскресении из мёртвых жизнь человека соделается подобно состоянию ангелов: «когда из мёртвых воскреснут, тогда не будут ни жениться, ни замуж выходить, но будут, как Ангелы на небесах» (Мк. 12. 25). Поэтому небесный учитель непрямым текстом (человек свободен, поэтому архангел не принуждает, а прикровенно учит) побуждает взирать на образец постоянства добродетельного ангельского жития. И если в Екклезиасте 5. 6 человек оказывается во множестве сон лукавых, вызванных его собственным беззаконием, то здесь мы имеем состояние прямо противоположное. 

Применительно к аскетическому деланию подвижника вспоминаются слова аввы Лонгина: «молчание приводит к плачу, а плач очищает ум и соделывает его безгрешным».

Теперь давайте вернёмся к 5-му стиху: освежите меня яблоками. Как говорилось, невеста просит напитать её премудростью. Но кто её напитает, ведь не подруги же!? Либо Сам Господь, либо… Архангел Уриил. Тайна.* Но как бы то ни было, и в том и в другом толковании видно действие Святого Духа, ибо Он участвует в домостроительстве освящения ангельских сил и человеческого рода. Он сообщает ангелам совершенство и устойчивость (Василий Великий). Святой Дух пребывает в каждом, из удобоприемлющих Его, и изливает всецелую благодать в той мере, в какой человек может её воспринять.

Не будите. По отношению к Божией Матери Девы Марии понимаем как охранение Её непорочной чистоты самим Промыслом Божиим: «Радуйся, Чистая Голубице, Еяже чистоты не бе достоин весь мир» (Икос 9 акафиста Рождеству Пресвятой Богородицы).

Юрий Зайцев (объяснение периодов, разделённых снами).

В Песни песней мы видим три сна Невесты: 2. 7; 3. 5; 8. 4. Получается, что духовная жизнь человека (а Песнь подразумевает не просто субъект, а христианского подвижника) разделена на некоторые четыре части. Что это за части?

Святые отцы определили четырёхступенчатую последовательность духовного преуспеяния: очищение - просвещение - совершение (исихия) - отдохновение. На этой высшей стадии духовного преуспеяния прекращается всякая чувственная деятельность подвижника, что является уделом святых отшельников «в месте блаженной неги».

Помимо этих четырёх ступеней, преподобный Максим Исповедник выделяет предначальный - покаяние. Поэтому на первом этапе духовного возраста Невесты-души мы видим покаяние и очищение, объединённые в один период.

Максим Исповедник выделяет четыре этапа духовного преуспеяния и на примере четырёх безстрастий: Первое безстрастие - полное воздержание от греха на деле. Второе - полное отвержение и в мысли всякого соизволения на грех. Третье - полная неподвижность желательного начала души относительно страстей, на которые его подталкивают чувственные соблазны (например, глядя на украшенный стол, у человека не возникает даже мысли покушать). Четвёртое - полное очищение и от простого представления о страстях.

*  После грехопадения Адама человек может общаться лишь с миром падших духов - бесами, и лишь немногие, правильно проходящие покаянный подвиг очищения души, удостаиваются общения со святыми Ангелами.

8. Голос возлюбленного моего! вот, он идёт, скачет по горам, прыгает по холмам.

Премудрость* возглашает на улице,

на площадях возвышает голос свой…

взывает у ворот при входе в город,

при входе в двери.

(Притч. 1. 20; 8. 1-3)

Понятие «бег» (или состязание в беге (2 Тим. 4. 7)) обозначает собственно духовную борьбу. Душа, которая вследствие преступления божественной заповеди и собственного падения вызвала вознесение и возвышение над собой лукавых бесов (гор и холмов), надеется в скором времени, как только встретит возлюбленного Господа Иисуса Христа, предоставить Ему эту борьбу с лукавыми врагами [об этом более подробно в 2. 17].

Но лучше изъяснит этот стих странствующий израильтянин: «Возвожу очи мои к горам, откуда придёт помощь моя. Помощь моя от Господа, сотворившего небо и землю» (Пс. 120. 1-2).

Жених находится в таком отношении к Невесте, что она может его лишь слышать, но не знает «откуда приходит и куда уходит» (Ин. 3. 8), потому как невозможно достичь полного познания Бога. То, что Жених её обнимал, не говорит о познании ей Бога, а только об отношениях с Ним. Сейчас же она слышит голос возлюбленного, и точно знает, что это Он, но не может быть уверенной абсолютно, ведь Он - Дух (скачет по горам) и не явился ещё в образе Богочеловека. Об этом же говорит апостол Павел: «Бог, многократно и многообразно говоривший издревле отцам в пророках, в последние дни говорил нам в Сыне» (Евр. 1. 1-2).

*  Премудрость, как априори это было принято в толковании к 1. 1, есть Вторая Ипостась Святой Троицы - Бог Иисус Христос. Но только сейчас выглядит логичным и к месту привести слова из Писания: «Господь имел меня началом пути Своего, прежде созданий Своих, искони; от века я помазана, от начала, прежде бытия земли. Я родилась, когда ещё не существовали бездны, когда ещё не было источников, обильных водою. Я родилась прежде, нежели водружены были горы, прежде холмов, когда ещё Он не сотворил ни земли, ни полей, ни начальных пылинок вселенной» (Притч. 8. 22-26).

«Премудрость есть дыхание силы Божией и чистое излияние славы Вседержителя… Она есть отблеск вечного света и чистое зеркало действия Божия и благости Его» (Прем. 25-26).

Глава 3   

Если будешь искать его (разум), как серебра,

и отыскивать его, как сокровище,

то уразумеешь страх Господень

и найдёшь познание о Боге.

(Притч. 2. 4-5)

Суламита ночью тревожно ищет своего Возлюбленного и, наконец, находит Его. Торжественный выход царя Соломона и торжество его бракосочетания.

1. На ложе моём ночью искала я того, которого любит душа моя, искала его и не нашла его.

«Душею моею я стремилась к тебе ночью, и духом моим я буду искать тебя во внутренности моей с раннего утра: ибо когда суды Твои совершаются на земле, тогда живущие в мире научаются правде» (Ис. 26. 9).

Бог Сам заповедал через пророка Исайю: «Ищите Господа, когда можно найти Его; призывайте Его, когда Он близко» (Ис. 55. 6). Этим указывается и на ночное бдение как непременное делание человека, любящего Бога: «как туком и елеем насыщается душа моя, и радостным гласом восхваляют Тебя уста мои, когда я вспоминаю о Тебе на постели моей, размышляю о Тебе в ночные стражи» (Пс. 62. 6-7).

Антиномия света и мрака очень показательна для выражения тайны Божьей, непознаваемой, но одновременно и открывающейся. Ночь символизирует долгое ожидание среди страданий: «в день скорби моей ищу Господа; рука моя простёрта ночью и не опускается; душа моя отказывается от утешения. Вспоминаю о Боге и трепещу; помышляю, и изнемогает дух мой. Ты не даёшь мне сомкнуть очей моих; я потрясён и не могу говорить. Припоминаю песни мои в ночи, беседую с сердцем моим, и дух мой испытывает: неужели навсегда отринул Господь, и не будет более благоволить?» (Пс. 76. 3-8). Искать Бога и не найти Его - выражение, часто встречающееся у пророков: «С овцами своими и волами своими пойдут искать Господа и не найдут Его: Он удалится от них» (Ос. 5. 6). Чтобы найти Господа, необходимо покаяние, обращение сердца: «Пойду, возвращусь в Моё место, доколе они не признают себя виновными и не взыщут лица Моего» (Ос. 5. 15).

При постоянном покаянии и сокрушении духа Господь подаёт утешение, именуемое у святых отцов «извещением», оно состоит в облегчении совести, в явлении надежды на спасение; здесь печаль смешана с радостью. Утешение делает человека мёртвым для мира, уединяет его в самом себе, оставляет его лишь с Богом; сердце начинает оживать и очищаться, в нём является живая вера в Бога, глубокое ощущение Его присутствия. С этим всегда связано явление в душе страха Божия, которое есть ощущение святое, духовное, тонкое. Страх Божий есть предварение любви Божией, он есть действие Духа Святого, он есть ощущение совершенно новое, от вкушения которого истаивают страсти, а ум и сердце влекутся к непрестанной молитве.

Как мы видели, Невеста, восходя от силы в силу, поднялась, вероятно, к высшему разумению Славы и душевной чистоты. Но сама невеста, окинув взглядом все свои предыдущие ступени небесной лествицы, обнаружила, что она знает лишь то, что ничего не знает; не знает сущности Возлюбленного, откуда Он ведёт начало, в чём его бытие. Искала ответы на эти и многие другие вопросы и не нашла его. Тогда, желая найти Его, Невеста понимает необходимость стяжания ещё более высокой ступени богопознания, поэтому и говорит:

2. Встану же я, пойду по городу, по улицам и площадям, и буду искать того, которого любит душа моя; искала я его и не нашла его.

Уставы Твои были песнями моими

на месте странствований моих.

(Пс. 118. 54)

Все, водимые Духом Божьим,

суть сыны Божии.

(Рим. 8. 14)

Встану же я - подъём человека на дело Божие.

Под городом с его улицами и площадями понимаем горний Иерусалим с путями богопознания и созерцания.

Святые говорят: «Как будешь искать то, чего не терял? Как будешь искать то, чего не знаешь вовсе? Но душа знает Господа, и поэтому ищет Его».

Путь, по которому пойдёт Спаситель, известен - это молитва: «Кто приносит в жертву хвалу, тот чтит Меня, и кто наблюдает за путём своим, тому явлю Я спасение Божие» (Пс. 49. 23). Лишь час не назначен. Выйду за город, - говорит душа, - встану или сяду у врат Иерихона, как советует святой Павел: «Выйдем к Нему за стан, нося Его поругание» (Евр. 13. 13), оставлю пристрастие к имуществу, чувственные наслаждения, человеческую славу, отнимающие способность к духовным занятиям: «ибо не имеем здесь постоянного града, но ищем будущего» (Евр. 13. 14). Кто не взойдёт в таинственный Иерусалим духом во время земной жизни, тот и по исшествии душою из тела не может иметь удостоверения, что дозволен ему будет вход в Иерусалим Небесный. Первое служит залогом второго.

Киприан Карфагенский:

Бог для того искушает людей, чтобы испытать их. В книге Бытия: «Бог искушал Авраама и сказал ему: Авраам! Он сказал: вот я. Бог сказал: возьми сына твоего, единственного твоего, которого ты любишь, Исаака; и пойди в землю Морца и там принеси его во всесожжение на одной из гор, о которой Я скажу тебе… И простёр Авраам руку свою и взял нож, чтобы заколоть сына своего. Но Ангел Господень сказал: не поднимай руки твоей на отрока и не делай над ним ничего, ибо теперь Я знаю, что боишься ты Бога» (Быт. 22. 2, 10-12). Во Второзаконии: «Если восстанет среди тебя пророк, или сновидец, и представит тебе знамение или чудо, и сбудется то знамение или чудо, о котором он говорил тебе, и скажет при том: «пойдём вслед богов иных, которых ты не знаешь, и будем служить им - то не слушай слов пророка сего, или сновидца сего; ибо чрез сие искушает вас Господь, Бог ваш, чтобы узнать, любите ли вы Господа Бога вашего, от всего сердца вашего, и от всей души вашей» (Втор. 13. 1-3). О том же в книге Премудрости Соломона: «А души праведных в руке Божией, и мучение не коснётся их… потому что Бог испытал их и нашёл их достойными Его. Он испытал их как золото в горниле и принял их как жертву всесовершенную» (Прем. 3. 1, 5-6).

3. Встретили меня стражи, обходящие город: «не видали ли вы того, которого любит душа моя?»

С Богом моим прейду стену.

(Пс. 17. 30, слав.)

Стражи - ангелы Господни, дело которых стеречь стены души и Церкви: «На стенах твоих, Иерусалим, Я поставил сторожей, которые не будут умолкать ни днём, ни ночью» (Ис. 62. 6), «ибо Ангелам Своим заповедает о тебе - охранять тебя на всех путях твоих» (Пс. 90. 11). 

4. Но едва я отошла от них, как нашла того, которого любит душа моя, ухватилась за него, и не отпустила его, доколе не привела его в дом матери моей и во внутренние комнаты родительницы моей.

Увидят это страждущие и возрадуются.

И оживёт сердце ваше, ищущее Бога,

ибо Господь внемлет нищим

и не пренебрегает узников Своих.

(Пс. 68. 33-34)

В Евангелии мы много раз видим, как Господа Иисуса Христа приводили в свой дом. Вероятно, это и есть кульминация второго периода (или ступени) духовного возраста Невесты-души - просвещение. «Блажен человек, который слушает меня (Премудрость), бодрствуя каждый день у ворот моих и стоя на страже у дверей моих! потому что, кто нашёл меня, тот нашёл жизнь, и получит благодать от Господа» (Притч. 8. 34-35). «Господь даёт мудрость; из уст Его - знание и разум» (Притч. 2. 6). Но это приближение к Господу возможно при решительном отвержении грешной жизни по сказанному мудрым Сирахом: «Обратись к Господу и оставь грехи… возвратись ко Всевышнему, и отвратись от неправды» (Сир. 17. 21, 23) и Исайей: «Ищите Господа, когда можно найти Его; призывайте Его, когда Он близко. Да оставит нечестивый путь свой и беззаконник - помыслы свои, и да обратится к Господу и к Богу нашему, и Он помилует его, ибо Он многомилостив» (Ис. 55. 6-7).

5. Заклинаю вас, дщери Иерусалимские, сернами или полевыми ланями: не будите и не тревожьте возлюбленной, доколе ей угодно.

Заклинание перед «вторым сном», ведущим к более высокому богопознанию: «Всему своё время, и время всякой вещи под небом… время обнимать, и время уклоняться от объятий; время молчать и время говорить» (Еккл. 3. 1, 5, 7).

Священномученик Игнатий Антиохийский воспевает безмолвие как состояние внутренней собранности, которое является не безмолвием отсутствия, а безмолвием запредельного присутствия перед лицом Божественной тайны: «Дела, сотворённые Иисусом в безмолвии, достойно Отца. Кто приобрёл Слово Иисусово, тот истинно может слышать и Его безмолвие, чтобы быть совершенным, дабы словом действовать и в молчании открываться».

Основываясь на учении преподобного Силуана Афонского, можно соотнести периоды сна и бодрствования с переходами от молитвы за мир к радости созерцания Бога и обратно к молитве за мир: «Когда Дух Святой исполнит всего человека сладостью любви Своей, тогда мир забыт совершенно, и душа вся в неизреченной радости созерцает Бога; но когда душа снова вспомнит мир, тогда от любви Божией и жалости к человеку она плачет и молится за весь мир. Предавшись плачу и молитве за мир, порождённой любовью, душа от сладости Духа Святого снова может забыть мир и снова упокоевается в Боге; вспоминая же мир, опять в великой печали слёзно молится, желая всем спасения».

6. Кто эта, восходящая от пустыни как бы столб дыма, окуриваемая миррою и фимиамом, всякими порошками мироварника?

 Некоторое несоответствие «столбов дыма» с фимиамом устраняется при обращении к древним описаниям восхода солнца в Палестине. Для наблюдающих восход с Иерусалимских гор, солнце, восходящее именно со стороны пустыни, сквозь синеву тумана над моавитскими горами, является именно в столбах «дыма», названного пророком благовонным дымом мирры и фимиама, который дымился на жертвеннике храма.

Под восходящей, разумеется, мы видим Невесту, под Соломоном, политическим солнцем страны (перс. sol - солнце) - прообраз Мессии Царя, Который есть Восток и Солнце Правды. При этом небесное солнце померкло при Его смерти (Лк. 23. 45) и воссияло по Воскресении (Откр. 7. 2; 10. 1).

71-й псалом, озаглавленный «О Соломоне» явно указывает на Соломона как на прообраз Христа: «Да судит нищих народа, да спасёт сынов убогого и смирит притеснителя, - и будут бояться Тебя, доколе пребудут солнце и луна, в роды родов… цари Фарсиса и островов поднесут ему дань; цари Аравии и Савы принесут дары; и поклонятся ему все цари; все народы будут служить ему;.. будет имя его благословенно вовек; доколе пребывает солнце, будет передаваться имя его; и благословятся в нём, все народы ублажат его».

(Ю. З.): Теперь на минутку обратимся к предисловию. Если читатель помнит, там есть такие слова: «вероятнее всего, книга была преподнесена в дар Соломону как мудрому царю». И только сейчас стало понятным, что не просто как царю мудрому, а именно как прообразу Царя царей, то есть эта книга, эта Песнь выше всех песней, воспевается Царю царей Господу Иисусу Христу, от начала Сущего, Премудрости. Именно это и говорится названием «Песнь песней к Соломону».

Фимиам понимается святыми отцами как молитвы Богу. Например, св. Мефодий, который, говоря, что золото служит символом девства, замечает: «Посему оно и стоит внутри Святаго Святых, весьма близко пред самою завесою, вознося чистыми руками, как бы фимиам, молитву Господу в приятное благоухание, как внушает и Иоанн, говоря, что фимиамы в чашах двадцати четырёх старцев суть молитвы святых (Откр. 5. 8)».

И если бы кто-нибудь пожелал приготовить благовонный фимиам, то он, согласно закону (Исх. 30. 34), сложил бы в равной мере ливан чистый, кассию, оних и стакти. Это есть четверица, по выражению Василия Великого, родовых (главенствующих) добродетелей: целомудрие, мужество, справедливость, благоразумие. 

7. Вот одр его - Соломона: шестьдесят сильных вокруг него, на сильных Израилевых.

Возвещение Церкви Христовой: «Я создам Церковь Мою и врата ада не одолеют её» (Мф. 16. 18). Шестьдесят сильных - пророки, апостолы и другие святые.

8. Все они держат по мечу, опытны в бою; у каждого меч при бедре его ради страха ночного.

С одной стороны мы подразумеваем ангелов для защиты Соломона от бесов, а во втором понимании - опытных в духовной брани христиан, меч которых - Слово Божие. Поэтому, кто препоясан сим страшным оружием, тот достолюбезен для нетленного одра и достоин быть в числе сильных Израилевых: «Он избавит тебя от сети ловца, от гибельной язвы, перьями Своими осенит тебя, и под крыльями Его будешь безопасен; щит и ограждение - истина его» (Пс. 90. 3-4). 

Под числом шестьдесят разумеем по пять человек из двенадцати колен Израилевых. Под каждой пятёркой предполагаем по пять человеческих чувств, каждое из которых должно быть вооружено на борьбу со страстями: зрение - отсечением вожделения рассматривать нечестивые зрелища, а воззрением только на правду; слух - неприниманием суетного слова, клеветы и ереси, а слушанием Божественных учений; обоняние - изведением мерзких погонщиков страстей - бесов, и вдыханием фимиама силы Господней; вкус - отриновением ублажения плоти, но питанием Словом: «как сладки гортани моей слова Твои! лучше мёда устам моим» (Пс. 118. 103); осязание - удерживанием себя от всяких скверных поступков, но творением лишь добрых дел. Поэтому одр царя окружают все, облёкшиеся во все оружия Божии: «Облекитесь во всеоружие Божие, чтобы вам можно было стать против козней диавольских» (Еф. 6. 11), объединившись в единый полк, единое воинство, а впоследствии, войдя в число жителей Небесного Иерусалима («и вознёс меня в духе на великую и высокую гору, и показал мне великий город, святый Иерусалим, который нисходил с неба от Бога» (Откр. 21. 10)), все, пришедши одесную Судии, будут составлять единый одр, одну Церковь и одну Невесту. Одр Соломона есть упокоение спасённых, как и в Евангелии сказано: «И отрёт Бог всякую слезу с очей их, и смерти не будет уже; ни плача, ни вопля, ни болезни уже не будет, ибо прежнее прошло… Побеждающий наследует всё, и буду ему Богом, и он будет Мне сыном» (Откр. 21. 4, 7).

(Ю. З.): Святые отцы весьма часто соотносят числа с добродетелями. Вот, например, как толкует число сто Максим Исповедник: «Число сто обозначает совершенную добродетель, поскольку оно содержит божественную десятерицу заповедей, умноженную в десять раз» (то есть при взаимодействии каждой из них друг на друга). А такое охватывающее взаимодействие божественных заповедей и есть полная и целокупная добродетель. И число двести: «Число двести часто обозначает единство, состоящее из материи и вида, а материя четверична вследствие четырёх элементов, вид же пятеричен вследствие чувств. И если сорок умножить на пять, или четыре на пятьдесят, то получится двести». И далее: «При сложении чисел сто и двести получается число триста, являющее Промысел Божий, охватывающий всё естество соответственно образу благобытия».

И вот как преподобный Максим толкует собственно число шестьдесят: «Число шестьдесят обозначает творческую и соответствующую естеству силу заповедей, делающуюся совершенной благодаря святости добродетелей. Ибо если шесть обозначает творческую силу естества, поскольку это число совершенно и состоит из собственных частей [1+2+3] (поэтому, как написано, Бог сотворил мир в шесть дней), и десять являет совершенную заповедь, то ясно, что шестьдесят [6•10] указывает на силу божественных уставов».

Ради страха ночного. Божия защита, разумеется, не только ночью бывает, просто ночью больше разгула тёмных сил. Но «не убоишься ужасов в ночи, стрелы, летящей днём, язвы, ходящей во мраке, заразы, опустошающей в полдень» (Пс. 90. 5-6). О страхе же сказано: «Страх есть не что иное, как лишение помощи от рассудка. Чем меньше надежды внутри, тем больше представляется неизвестность причины, производящей мучение» (Прем. 17. 11-12).

9. Носильный одр сделал себе царь Соломон из дерев Ливанских;

10. столпцы его сделал из серебра, локотники его из золота, седалище его из пурпуровой ткани; внутренность его убрана с любовью дщерями Иерусалимскими.

Носильный одр - храм Духа Святого и Бога Слова - Пресвятая Дева (Кирилл Александрийский).

Столпцы из серебра. Серебро - слово Божие: «Слова Господни - слова чистые, серебро очищенное от земли в горниле, семь раз переплавленное» (Пс. 11. 7), то есть престол утверждается на законе Господнем (Евр. 1. 3) и Его силе: «Ибо Он содержит всё Словом силы Своей;.. Где слово царя, там власть» (Еккл. 8. 40). Серебряные столпцы - это и святые апостолы, по сказанному Павлом: «Иаков и Кифа и Иоанн, почитаемые столпами, подали мне и Варнаве руку общения» (Гал. 2. 9). 

Независимо от социального положения девиц, надо находиться на особом положении в свите царя, чтобы быть допущенными на такую работу. И делают её с ответной любовью. Но насколько же надо больше любить Небесного Царя! 

Вернёмся к комментарию к 1. 12, где было сказано о символе дeлания. Здесь этим символом и являются отроковицы как помощницы или служанки Жены (Ю. Зайцев).

Гора Ливан во многих местах Писания указуется как сопротивная сила («глас Господа сокрушает кедры» (Пс. 28. 5)), на которой растут деревья, всё же, по словам апостола, не пригодные для постройки дома (Церкви), как сгораемые от огня (1 Кор. 3. 12-13). Но кто мы в Церкви, как не это дерево? (если же мы хуже дерева, то и не в Церкви). Но кто преуспел, тому Господь соблаговолил дар Святого Духа, каждому по его вере и полезности во славу Божию: «И как по данной нам благодати, имеем различные дарования, то, имеешь ли пророчество, пророчествуй по мере веры; имеешь ли служение, пребывай в служении; учитель ли, - в учении; увещатель ли, увещевай; раздаватель ли, раздавай в простоте; начальник ли, начальствуй с усердием; благотворитель ли, благотвори с радушием» (Рим. 12. 6). За сим один делается столпом, другой локотником, третий седалищем. Локотники (дословно - «спинка кресла») золотые потому, что опирается Царь на золото чистых уставов Своих. Золото - это огнём испытанная вера святых (1 Пет. 1. 7), через которую Он вершит Свою волю в мире. Седалище же пурпурное, как естественный признак царского достоинства. Причём в еврейском тексте Библии, как и в славянском, между словами убрана и с любовью стоит каменiе (драгоценные камни), под которыми видим чистую совесть. Помимо этого, каждой детали носильного одра соответствует отдельный служебный чин Церкви: «Одному даётся Духом слово мудрости, другому слово знания, тем же Духом; иному чудотворения, иному пророчества, иному различение духов, иному разные языки, иному истолкование языков. Всё же сие производит один и тот же Дух, разделяя каждому особо, как Ему угодно. Ибо, как тело одно, но имеем многие члены, и все члены одного тела, хотя их и много, составляют одно тело - так и Христос. Ибо все мы одним Духом крестились в одно тело» (1 Кор. 12. 8-12) к совершению святых, на дело служения, для созидания Тела Христова (Еф. 4. 12).

11. Пойдите и посмотрите, дщери Сионские, на царя Соломона в венце, которым увенчала его мать его в день бракосочетания его, в день, радостный для сердца его.

Царство Небесное подобно человеку царю,

который сделал брачный пир для сына своего.

(Мф. 22. 2)

Как великий Павел почитал для себя ущербом, если не соделает всех причастниками своих благ: «ибо желаю, чтобы все люди были, как и я; но каждый имеет своё дарование» (1 Кор. 7. 7), и потому слушающим говорил: «будьте подражателями мне, как я Христу» (1 Кор. 11. 1), так и Невеста, сподобившись Божественных Владычных Таин, взывает отроковицам сделать ещё один шаг в страхе и трепете Божием, а точнее несколько шагов к Возжелаемому, и взглянуть на Его венец, который возложила на него мать по слову Пророка: «Ты встретил его благословениями благости, возложил на голову его венец из чистого золота» (Пс. 20. 4), чтобы чистыми очами воззреть на Жениха, обручённого с Церковью.

Почему сказано мать, а не отец, то это непознаваемо, так как глубина Писаний неисследима. Мать и Отец суть божественное и неизъяснимое. Возможно, мать - это любовь Отчая (Михаил Псёлл, Борис Бобринский), Его милосердие, подобное материнской любви. Или, обращаясь к древней сирийской традиции, предположить материнское начало в крещении водою и Духом Святым.* В писаниях святых отцов Иоанна Кронштадтского и Силуана Афонского тема материнской любви также соотносится с Духом Святым.

День воцарения Мессии будет в то же время днём мистического брака Царя Небесного Иисуса Христа с народом (создание Церкви), после сказанного Им: «Я создам Церковь Мою и врата ада не одолеют её» (Мф. 16. 18). Христиане - это царственный народ, который сподобится Царствия Небесного, а потому справедливо именуются царями.

* Дух (Руах) в древних семитических языках женского рода. Материнское начало Духа в сотворении мира показано в самом начале Библии: «Земля же была безвидна и пуста, и тьма над бездною, и Дух Божий носился над водою» (Быт. 1. 2).

Эпилог к главе 3

Святитель Григорий Нисский в своей книге «Точное изъяснение Песни песней Соломона» показывает нам переход от видения к любви и единению, совершающихся за пределом всякого познания. Его апофатическое учение об «эпиктазе», бесконечном устремлении от начала к началу, выражаются в описаниях поиска Любимого: «Посему-то душа снова восстаёт и озирает мыслию духовное и премирное естество… Разыскивая, они обошла весь ангельский чин, и когда в обретённых благах не увидела искомого, так стала рассуждать сама с собою: постижимо ли хотя бы для ангелов Любимое мною? И говорит им: «не видали ли вы того, которого любит душа моя?» Поскольку же молчали на такой вопрос и молчанием показали, что и для них непостижимо искоемое ею, то когда душа пытливым умом обошла весь оный град, оставила всё обретаемое и признала искоемое по одной непостижимости того, что оно такое». Эта антиномия неотделима от троичной мистики как вершины созерцания, превосходящее всякое логическое мышление.

У Дионисия Ареопагита боговедение ведёт к вхождению во мрак непознаваемости (о чём будет подробнее сказано в 5-й главе), и тем самым, в неизреченное единение с Пресвятой Троицей. Богословие Ареопагита находит своё совершенное выражение в блаженном видении Христовой славы, предвосхищением которой является Фаворское Богоявление. «Мы окажемся достижимы для пресветлых лучей, ибо, как говорит истина речений, мы будем «равны ангелам» и сынами Божьими, «будучи сынами воскресения».

Глава 4

За смирением следует страх Господень, богатство и слава и жизнь.

(Притч.22. 4)

Похвалы царя своей новобрачной, его признания в своих чувствах и ответные слова невесты.

1. О, ты прекрасна, возлюбленная моя, ты прекрасна! глаза твои голубиные под кудрями твоими; волосы твои - как стадо коз, сходящих с горы Галаадской;

Начало мудрости - страх Господень;

разум верный у всех,

исполняющих заповеди Его.*

(Пс.110. 10) 

На первый взгляд непонятно, почему у невесты кудри, если шерсть коз прямая? Главное - не станем понимать буквально, а разобрав еврейский текст, найдём уточнение: «глаза твои - голуби под покровом». Еврейское цамма не совсем точно переведено как «кудрями», правильнее будет «покрывала», «покровом», как оно и стоит в Ис. 47. 2. Поэтому правильно эта фраза переводится так: «из-под покрова твоего». Теперь под покровом мы точно разумеем благодать Божию, премудрость. И потому как глаза невесты скрыты под волосами, иерусалимским девушкам они не видны. Но Кто провидит пока несуществующее и усматривает сокровенное (Сир. 23. 29), Тот свидетельствует о восхваляемом лице то, что несказанное о нём знaчимее поведанного. По отношению к душе - это степень её чистоты, по которой она сподобилась дара Святого Духа, ибо голубь - Святой Дух, а по отношению к Божией Матери, это тайна боговоплощения от девы Марии, тайна, коей следует лишь безмолвно удивляться.

Голубиные глаза - чистота души, ибо только чистой душой возможно впитать Божественную премудрость (повторение 1. 14). Красоту глазам придают ещё ресницы, веки и брови. Они же символично показывают на способность охранять богозрительные уразумения.

Волосы - символ силы. Это первое описание волос Невесты, что говорит о её духовной силе на возрастном этапе «совершение».

Сходящих с горы Галаадской. «Галаад» толкуется как «изгнание сокрушения», когда Давид убежал от Авессалома в землю Галаад (2 Цар. 15. 13-17; 17. 22, 26). Поэтому схождение с Галаада - это раскаяние, то есть очищение от грехов.

* То есть истинное познание Господа не у того, кто теоретически в Него верует, а у того, кто живёт согласно Его заповедям. И ради них терпеливо переносит страдания и труды. За страданиями ради добродетели последуют Божественные дары благодати.

2. зубы твои - как стадо выстриженных овец, выходящих из купальни, из которых у каждой пара ягнят, и бесплодной нет между ними;

Юрий Зайцев:

Овцы - это слова, выходящие изо рта (купальни). Каждое слово приносит благодатный плод любомудрия и нет среди них праздного слова (и бесплодной нет между ними). И слова эти расходятся в мире (у каждой пара ягнят). Причём «пара» отождествляется с той парой, которая повзрослев, в свою очередь принесёт новое потомство - посредством рассказа другими людьми, теми, кто их слова услышал и пережил. В Новом Завете этот стих отождествляется с притчей о сеятеле: «а посеянное на доброй земле означает тех, которые слушают слово и принимают, и приносят плод, один в тридцать, другой в шестьдесят, иной во сто крат» (Мк. 4. 20). И если в 2. 2 слова Господа рассматривались для сугубого усвоения, то теперь они идут в мир, благовествуя слово Божие.

3. как лента алая губы твои, и уста твои любезны; как половинки гранатового яблока - ланиты твои под кудрями твоими;

Юрий Зайцев:

Алая лента и половинки гранатового яблока уже не живые существа. Суть их - форма - запечатлённые догматы Церкви. Бог и Его небесное окружение подтверждают незыблемость Истины: «И увидел я другого Ангела, летящего по средине неба, который имел вечное Евангелие» (Откр. 14. 6). Под этими образами также понимаем охранение и «двери ограждения»: «Положи, Господи, охрану устам моим, и огради двери уст моих» (Пс. 140. 3). Сказал же Иисус входите тесными вратами, потому что широки врата и пространен путь, ведущие в погибель, и многие идут ими; потому что тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят их (Мф. 7. 13) и поэтому: «Смотрите, братия, чтобы кто не увлёк вас философиею и пустым обольщением, по преданию человеческому, по стихиям мира, а не по Христу» (Кол. 2. 8). 

Ланиты красные - целомудрие.

В глубоком духовном понимании Писания надобно обратить внимание и на то, почему зубы восхваляются прежде губ. В науках естественный порядок - сначала выучиться, а потом говорить. И как обычную пищу зубы делают подходящей для усвоения желудком, так и духовную пищу учения Церкви мы воспринимаем последовательно. Под зубами Невесты (означающими крепость) разумеем святых Отцов и учителей Церкви, а также духовных наших наставников, священников, которые сами должны уподобляться идеальным зубам Невесты, которые как овцы должны быть подстрижены, то есть обнажены от всякой вещественной тяготы (сребролюбия, объядения и др.), омыты в купели совести от всяких дурных дел, а сверх этого всегда восходить по лествице духовного преспеяния, во всяком деле восхищать потомством (пара ягнят) благих порождений. И лишь тогда губы расцветают алыми лентами, когда Церковь в единомысленном согласии её чад исповедует Искупившего нас Кровию. При этом под алым цветом разумеем это исповедание, а под лентами - любовь. Верою и любовию обращается к нам Церковь и поэтому уста твои любезны, что точнее выражается на богослужебном языке Писания «беседа твоя красна». Это нам показал первый истолкователь Слова апостол Павел: «Ибо если устами твоими будешь исповедовать Иисуса Господом и сердцем твоим веровать, что Бог воскресил Его из мёртвых, то спасёшься, потому что сердцем веруют к праведности, а устами исповедуют ко спасению» (Рим. 10. 8-10). Вот та красная беседа, которой, подобно алой ленте, благолепно цветут уста Церкви!

4. шея твоя - как столп Давидов, сооружённый для оружий, тысяча щитов висит на нём - все щиты сильных;

Стих показывает всё воинство Божие - Ангельское и Архангельское: «Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его и избавляет их» (Пс. 33. 8).

Щиты сильных - это щиты веры (Еф. 6. 16). Это щиты Авеля, Еноха и Ноя (Евр. 11. 4-7). Это вера Авраама, как щит отца всем людям по вере (Быт. 12. 1; Рим. 4. 16). Здесь также висит щит Сары, духовной матери Церкви (1 Пет. 3. 5-6; Евр. 11. 11). Здесь висят щиты Исаака, Иакова, Иосифа, Моисея. На живом столпе Церкви щиты могущественных пророков и царей, щиты мучеников и праведников, которые верою побеждали крепости лукавого и творили правду. Они защищались именем Божиим, имеющего такую силу, что может сковать демоном на веки вечные.

Тысяча. Понимаем, что это не буквальное количество, а слово, показывающее, как и в других местах Писания, совершенство и значимость.

По Макарию Египетскому:

Поскольку наши силы в борьбе против духов злобы недостаточно сильны, апостол увещевает нас принять всеоружие Божие, говоря, чтобы мы облеклись в «броню праведности», обули ноги «в готовность благовествовать мир», препоясали чресла истиною, а паче всего взяли «щит веры», которым можем «угасить все раскалённые стрелы лукавого» (Еф. 6. 14-16); «стрелы лукавого» же суть действия нечистых страстей. «И шлем спасения возьмите, и меч духовный, который есть Слово Божие» (Еф. 6. 17). Апостол показывает, что с помощью этих видов духовного оружия мы можем противостоять опасным козням диавольским, имея силу, превышающую наше естество.

Матфей Кантакузен, Юрий Зайцев:

По отношению к Богоматери здесь показывается, что Она будет восславлена в Церкви Божией выше даже ангельских сил.

5. два сосца твои - как двойни молодой серны, пасущиеся между лилиями.

Юрий Зайцев:

Идёт сравнение пeрсей невесты с детками первородной (молодой) серны. Возможно, это указание на неполноту, незрелость Церкви без Пастыреначальника Иисуса Христа и Его учения.

Глаза, волосы, зубы, губы, ланиты, шея, сосцы - есть те семь столбов дома Божия, показанные в толковании к 2. 4-5 («Премудрость построила себе дом, вытесала семь столбов его…»), а именно: вера, надежда, любовь, чистота, смирение, благодать и слава Божия.

Григорий Нисский, толкование 1-5 стихов:

Поскольку вся Церковь есть едино тело Христово, а во едином теле «много членов, но не у всех членов одно и то же дело, так мы, многие, составляем одно тело во Христе, а порознь один для другого члены» (Рим. 12. 4-5), то и в общем составе тела Церкви можно видеть уста, зубы, язык шею. Этим описанием боговдохновенный поэт описывает аскетически совершенные пять чувств - воинов возлюбленной Невесты.

Если кто из христиан не обращает взора ни на что суетное и материальное, тогда в нём преуспевает духовная жизнь. А такая жизнь образуется благодатью Святого Духа. Посему и самая совершенная похвала сим очам по сопоставлению с благодатью Святаго Духа, ибо голубь - Дух Святой.

Волосы на женской голове именуются у апостола славой, и как говорит он, даны жене вместо покрывала (1 Кор. 11. 15). А приличным для женщин одеянием признаёт он стыдливость и целомудрие, написав буквально так: «Чтобы также и жёны, в приличном одеянии, со стыдливостью и целомудрием, украшали себя не плетением волос, не золотом, не жемчугом, не многоценною одеждою, но добрыми делами, как прилично жёнам, посвящающим себя благочестию» (1 Тим. 2. 9-10). [Это та причина, по которой в храме женщинам подобает покрывать голову платком. Дабы не быть «голой» и «постыженной» (1 Кор. 11. 5)]. Мудрость сравнения вожделеваемых чувств с волосами в том, что волосы бесчувственны. И кого не надмевают слава и честь, не оскорбляет обида и бесчестие, кто, напротив того, сохраняет себя одинаково в противоположных искушениях, тот умертвил себя греху, распявшись миру, и соделался вечно живым и радующимся в Царстве Небесном (Гал. 5. 24; 6. 14).

6. Доколе день дышит прохладою, и убегают тени, пойду я на гору мирровую и на холм фимиама.

Любящий премудрость любит жизнь,

и ищущие её с раннего утра исполняются радости.

(Сир.4. 13)

Эти слова понимаются многими толкователями как ответ Жениха на слова Возлюбленной, сказанной в своё время в 2. 17. Чувствуется, что гора мирровая и холм фимиама - различны. Действительно, гора мирровая символизирует смерть (ведь при погребении помазывали маслом), а Ливан - божественность. Жених даёт понять: Я пойду на смерть, которая есть Крест, чтобы попрать естественную смерть и затем возвращусь к Отцу, в состояние Самого Себя - Бога Слова.

Как мы помним из 2. 17, «убегающие тени» - суетные помыслы, мешающие зреть истину. И пока пелена спала, Господь хочет, чтобы мы увидели эту смерть и эту божественность. Очевидно, что Своим примером, Он и нас зовёт пройти этот путь.

День - Святой Дух, дышащий светом и прохладой для тех, в ком пребывает. Ибо рождённые от Духа делаются сынами света и сынами дня.

7. Вся ты прекрасна, возлюбленная моя, и пятна нет на тебе!

Стих является некоторым заключением о всех высказанных похвал и достоинств в первых шести стихах. Это изображение невесты отразилось на представленном апостолом Петром образом совершенства Церкви: «Чтобы представить её Себе славною Церковью, не имеющею пятна, или порока, или чего-либо подобного, но дабы она была свята и непорочна» (Еф. 5. 27), а в церковно-богослужебном употреблении перенесено на чистейший образ Богоматери.

В отношении к человеческой душе хорошо истолковал этот стих Варсануфий Великий:

Не будем хвалиться, говоря, что мы верны, ибо иначе осудимся, как лицемеры и люди неверные: чрез видимое познаётся невидимая вера, сокрытая в тайниках сердечных. Если веруем Христу Спасителю, Который говорит: по вере твоей будет тебе, то Он скажет и ныне к душе нашей, находящейся в теле: дерзай, дщерь, вера твоя спасла тебя (Мф. 9. 28). Таким образом, вера наша состоит не в том, чтобы только изречь и произнести устами, но совершенная вера познаётся из духовного исцеления. Если ты веровал и исцелился, ходи и не претыкайся и не хромай более. И если ты достиг сего, то не далёк и от того, чтобы услышать слова Спасителя к чистейшей и красивейшей душе твоей: «Вся ты прекрасна, возлюбленная моя, и пятна нет на тебе!».

8. Со мною с Ливана, невеста! со мною иди с Ливана! спеши с вершины Аманы, с вершины Сенира и Ермона, от логовищ львиных, от гор барсовых!

И сказал Господь Авраму:

пойди из земли твоей, от родства твоего

 и из дома отца твоего [и иди] в землю,

которую Я укажу тебе.

 И пошёл Аврам, как сказал ему Господь.

(Быт.12. 1, 4)

После каждой «ступени» небесной лествицы, пройденной Возлюбленной, Господь призывает её к Себе. Теперь же он впервые зовёт её Невестой.

Амана. В древнееврейском тексте вместо этого слова стоит его нарицательное значение из четырёх слов, переводимое примерно так: «с горы, на которой жили первые верующие» (потомки сыновей Адама), чем указуется на тайну рождения свыше (Ин. 3. 3; 3. 6-7; 1 Ин. 4. 7; 5. 7), ибо отсюда вытекают источники Иордана, и последование за Христом «на холм фимиама».

Ермон - «Роса», «священная гора» (евр.) гора на северной границе Палестины. 

Сенир - «Путь светильника» (евр.). Одно из наименований горы Ермон. Это одна гора с разделёнными вершинами.

От логовищ львиных, от гор барсовых - традиционное наименование врага духовного спасения: «За то поразит их лев из леса, волк пустынный опустошит их, барс будет подстерегать у городов их: кто выйдет из них, будет растёрзан; ибо умножились преступления их, усилились отступничества их» (Иер. 5. 6). 

 Усматривается двоякий смысл: сила духа Невесты, чувствуя которую, звери (бесы) нисколько не вредят Ей. Буквально: звери (дикие животные) готовы служить Невесте, например, принесением пищи, как это было в жизни многих святых. Также видим дублирующее указание на первые времена людей.

Верные христиане, как нарождающиеся дети, будут объединены в Церкви: «Сыновья твои поспешат к тебе, а разорители и опустошители твои уйдут от тебя. Возведи очи твои и посмотри вокруг, - все они собираются, идут к тебе. Живу Я! говорит Господь, - всеми ими ты облечёшься, как убранством, и нарядишься ими, как невеста» (Ис. 49. 17-18).

9. Пленила ты сердце моё, сестра моя, невеста! пленила ты сердце моё одним взглядом очей твоих, одним ожерельем на шее твоей.

Слова, которые понимаются всеобъемлюще: я тебя люблю.

Особая близость к Возлюбленной выражается двойным обращением сестра моя, невеста. Далее сложность в том, что в еврейском тексте (также в славянском) обращаются к Ней несколько лиц: «пленила ты сердца наши одним взглядом». В этом случае определённо являются друзья Жениха - ангелы, которые также воздают похвалы добродетелям Невесты.

Но не подумаем странно: почему Господь Сам дал Невесте ожерелье и этим же пленится. Но подумаем вслед святым: так будет пригож каждый, взявший на себя иго Христово.

Глава 5 

Помышлять о премудрости есть уже совершенство разума,

 и бодрствующий ради неё скоро освободится от забот,

ибо она сама обходит и ищет достойных её.

(Прем. 6. 15-16)

Моя любимая песня: скоро я умру, и окаянная душа моя снидет во ад, 

и там буду один я страдать в мрачной темнице и горько рыдать;

 скучает душа моя о Господе и слёзно ищу Его. 

Как мне Его не искать? Он прежде взыскал меня

 и явил мне грешному Себя.

(Силуан Афонский)

Брачный пир. Ночные впечатления невесты в искании своего Жениха. В беседе с иерусалимскими девицами она превозносит похвалами Возлюбленного.

1. Пришёл я в сад мой, сестра моя, невеста; набрал мирры моей с ароматами моими, поел сотов моих с мёдом моим, напился вина моего с молоком моим. Ешьте, друзья, пейте и насыщайтесь, возлюбленные!

Подвижник, взращивающий внутренний сад различных деревьев добродетелей, покорив тело душе, а душу покорив уму, есть вертоград Христов, следящий за чистотой своего сада, не допускающий прорастания бурьяна.

И здесь мы видим пир возлюбленного Господа нашего Иисуса Христа Сладчайшего и души праведников на этом пире: «И сделает Господь Саваоф на горе сей для всех народов трапезу из тучных яств, трапезу из чистых вин, из тука костей и самых чистых вин; и уничтожит на горе сей покрывало, покрывающее все народы, покрывало, лежащее на всех племенах. Поглощена будет смерть навеки, и отрёт Господь Бог слёзы со всех лиц, и снимет поношение с народа своего по всей земли; ибо так говорит Господь Бог» (Ис. 25. 6-8). И в псалме: «Сыны человеческие в тени крыл Твоих покойны: насыщаются от тука дома Твоего, и из потока сладостей Твоих Ты напояешь их, ибо у Тебя источник жизни» (Пс. 35. 8-10).

Это есть то вседневное вкушение духовного хлеба насущного, которого испрашивает христианин в молитве Господней. Ибо кто не удостоился принять оного в настоящей жизни, тот не возможет причаститься его и в будущей.

Как и в 2. 4-5, Господь предуказывает на святое причащение Крови Его и учения Его. Причём Он предлагает нам сие лишь после того, как Сам пострадал (хотя страдания Иисуса в Песни любви и не показаны) и испил эту чашу.

2. Я сплю, а сердце моё бодрствует; вот, голос моего возлюбленного, который стучится: «отвори мне, сестра моя, возлюбленная моя, голубица моя, чистая моя! Потому что голова моя вся покрыта росою, кудри мои - ночною влагою».

Но было (имя Его) в сердце моём, 

как бы горящий огонь, заключённый в костях моих, 

и я истомился, удерживая его, и не мог.

(Иер. 20. 9)

Который стучится - сладкий глас Господа, зовущий к беседе с Ним, ударяет в двери душ наших: «Се, стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним и он со Мною» (Откр. 3. 20).

Роса - благодать Божия, дары Духа Святого.

Ночная влага - реки воды живой (Ин. 7. 37). Замечательную аналогию находим в ирмосе 5-й песни канона Пресвятому Духу Параклиту: «Решительное очищение грехов, огнедохновeнную примите Духа росу, о чaда светообрaзная церковная!». Также мы видим образ почивания Духа Святого на Сыне. Христос является полнотой божественного завершения, конечной целью сошествия Святого Духа. В Нём обитает полнота благодати, премудрости, силы, власти и святости, в Нём обитает «вся полнота Божества телесно» (Кол. 1. 19; 2. 9).

Также понимаем, что в первое Своё пришествие Жених снизойдёт тихо, «как роса на руно, как капли, орошающие землю» (Пс. 71.6).

Юрий Зайцев:

Невеста, достигнув третьей ступени духовного совершенствования, находится на вершине подвига трезвения (исихии). Эти первые шесть слов, я сплю, а сердце моё бодрствует, вероятно, кульминация всей книги. Определённо зная из науки и учения Церкви, что мысль - это результат воздействия души на наш мозг посредством нейронных сетей, мы можем уразуметь, что душа совершенного человека, освободившееся от страстей, всегда думает о Боге в молитвенном с ним общении.* Тело человека спит, а душа, пребывающая в сердце (не в голове, не в животе, а в сердце, откуда она и исходит в момент телесной смерти) - бодрствует. Бодрствует душа - бодрствует и сердце: «В сердце моём сокрыл я слово Твоё, чтобы не грешить пред Тобою» (Пс. 118. 11), - сказано Давидом. В этом же псалме говорится и о тайном: «Потеку путём заповедей Твоих, когда Ты расширишь сердце моё» (ст. 32). У преуспевших подвижников сердце получает такую способность к призыванию имени Божия, что само собою, возбуждаясь к молитве, вовлекает ум и всю душу в непрестанное молитвенное излияние, в каком бы состоянии молящийся не находился и чем бы умственным ни занимался. Преподобный Григорий Синаит в частности сказал: «Молитва у новоначальных есть как бы огонь радости, излучаемый сердцем, а у совершенных - как благодатный свет, действующий в душе». Исаак Сирин высказался ещё прямее: «Когда Дух вселяется в человека, то он больше не может остановить молитвы, поскольку Сам Дух в нём беспрерывно молится». Над такими людьми буквально сбываются слова Господа: «Надежда не постыжает, потому что любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым, данным нам» (Рим. 5. 5).

Псалмопевец Давид прикровенно говорит о подвиге трезвения и в 41-м псалме: «Днём явит Господь милость Свою, и ночью песнь Ему у меня, молитва к Богу жизни моей» (ст. 9).

Кто же не победил лукавого врага в сердце своём, не очистил полностью свою душу от страстей и злых помыслов, не сбросил ещё с сердца покрывало (2 Кор. 3. 15), из сердца того «исходят злые помыслы» (Мф. 15. 19), ибо сердце есть поле брани злых и добрых помыслов, брань души с внушениями бесов (по этой теме рекомендую книгу «Невидимая брань» Никодима Святогорца в переводе Феофана Затворника).

Это умное сердечное делание нашло отображение в акафисте Ангелу-хранителю, который также помогает в нём: «радуйся, яко сладчайшее имя Господа Иисуса Христа усты непрестанно произносити и во уме держати мя побуждаеши».

И слова Иисуса «бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть в искушение: дух бодр, плоть же немощна» (Мк. 14. 38), хотя и сказаны в несколько иной ситуации, но и взятые в отдельности, имеют законченный смысл.

Иоанн Лествичник, Исаак Сирин, Каллист Ангеликуд (Катафигиот), Игнатий Брянчанинов:

Кто стяжал Господа, тот уже не скажет своего слова в молитве, ибо Дух Святой тогда молится о нём и в нём, «воздыханиями неизреченными» (Рим. 8. 26). Тогда из бездны божественного источника и от умственного взирания подвижника, из сердца его изобильно источается духовная сила, и тогда настаёт естественное «время молчания» (Еккл. 3. 7), тогда неизреченно совершается служение и поклонение умом Богу «в духе и истине» (Ин. 4. 24). Тогда телесные чувства остаются в бездействии: глаза смотрят и не видят, уши слышат и вместе с тем не слышат. Тогда весь человек бывает объят молитвою: самые руки его, ноги и персты несказанно, но вполне явственно и ощутительно участвуют в молитве и бывают исполнены необъяснимой словами силы. Это тот период действия молитвы, когда благодать Божия проявляет своё присутствие ощутительно, молитва становится непрестанной, самодвижной, без собственных усилий в борьбе с ветхим естеством со стороны подвижника, поскольку его естество уже обновилось Святым Духом. Ум, нисходящий в сердце - Святая Святых, хиротонисанный Святым Духом во священника для поклонения Богу Духом и Истиной, блаженным опытом познаёт сказанное в Писании: «Вы храм Бога живаго, как сказал Бог: вселюсь в них и буду ходить в них; и буду их Богом, и они будут Моим народом» (2 Кор. 6. 16).

Григорий Нисский:

Господь пришёл к возлюбленной ночью, что означает прикосновение к запредельным Божественным тайнам. И только прикосновение (Он стучит, но дверь не будет открыта. И если в 6-м стихе душа дверь откроет, то Бога всё же не увидит). 

Прологом к этой, всего из нескольких слов, премудрости, служит описание встречи Моисея с Богом. Богоявления Моисею началось со света. Потом Бог беседует с ним в облаке. Потом, став выше и совершеннее, Моисей видит Его во мраке. Моисей, таким образом, учился видеть скрытое, духовное. Мрак - это оставление вне зрения Моисея всего видимого и суетного (Исх. 20. 21).**

По Максиму Исповеднику:

Не посвящай всё свое время плоти, но назначь ей подвижнический труд, в соответствии с её возможностями, и обрати весь свой ум внутрь себя, «ибо телесное упражнение мало полезно, а благочестие на всё полезно» (1 Тим. 4. 8). Непрестанно посвящающий себя внутреннему духовному деланию целомудрствует, долготерпит и смиренномудрствует. Это есть то, о чём говорит Апостол: «поступайте по духу» (Гал. 5. 16).

*  В последние годы всё большее число учёных склоняются к теории (давно доказанную святыми отцами), что человеческий мозг, как любой орган, состоящий из клеток, мыслить не может, а является лишь коммутационной базой, принимающей сигналы души и преобразующей в форму, понятную телу.

Первым к такому выводу пришёл доктор медицинских наук, профессор, лауреат Сталинской премии, Валентин Феликсович Войно-Ясенецкий (в будущем, архиепископ Крымский Лука). Свои мысли по этому вопросу он изложил в закрытой работе «О духе, душе и теле». Секретарь профессора сделала несколько копий, одна из которых попала в рукописный отдел ленинградской библиотеки Музея истории религии и атеизма. Широкая же общественность познакомилась с работой В. Ф. Войно-Ясенецкого спустя семнадцать лет после его смерти (11. 06. 1961) - в 1978 году она была издана в Брюсселе.

В конце 70-х годов эту же точку зрения высказал австралийский нейрофизиолог, исследовавший ионные механизмы возбуждения и торможения в мембранах нейронов, лауреат Нобелевской премии Э. Кэрью. По его мнению существует дух, находящийся вне нашей черепной коробки и управляющий деятельностью мозга.

И вот доказательство. Немецкий исследователь Хуфланд вскрыл черепную коробку человека, которого разбил паралич. Но вместо мозга он обнаружил там около 300 гр. воды. Между тем больной до самой своей кончины сохранял ясность мысли.

Наконец, отсутствие мыслящей материи подтверждают современные учёные Ван Ломмель (Голландия), Сэм Парния и Питер Фенвик (Англия, 2001).

**  Богословские школы различают два пути познания: один есть путь утверждения (богословие катафатическое), второй - путь отрицания (богословие апофатическое). Первый ведёт нас к некоторому знанию о Боге через учение. С мистической точки зрения путь, конечно, несовершенный. Второй путь приводит нас к полному незнанию, - это путь совершенный и единственно по своей природе подобающий Непознаваемому, ибо всякое познание имеет своим объектом то, что существует как бы «материально». Бог же вне пределов всего существующего. Чтобы приблизиться к Нему, надо отвергнуть всё, что ниже Его, то есть всё существующее. Идя путём отрицания, мы подымаемся от низших ступеней бытия до его вершин, постепенно отстраняя всё, что может быть познано, чтобы во мраке полного неведения приблизиться к Неведомому. Подобно тому, как свет рассеивает мрак, так и знание (в особенности же знание излишнее) уничтожает незнание, которое и есть единственный путь достижения Бога в Нём самом.

Этот путь восхождения, на котором человек постепенно освобождается от власти всего, что доступно познанию, подобно восхождению Моисея на гору Синай для встречи с Богом.

Моисей начинает с очищения, затем с избранными священниками достигает вершины божественного восхождения. Однако и здесь он ещё не в общении с Богом. И только перейдя за пределы видимого мира, Моисей проникает в истинно мистический мрак неведения; только там он заставляет умолкнуть в себе всякое катафатическое знание; только там он всецело освобождается от всякого чувства и всякого видения, ибо он всецело принадлежит Тому, Кто за пределами всего, ибо он не принадлежит больше ни себе и не чему-либо чуждому, а соединившись с Тем, Кто не подлежит никакому познанию, он отказывается от всякого знания и в чистом виде познаёт более всех sapiens вместе взятых (Владимир Лосский).

Юрий Зайцев. Интересно отметить, что Песнь песней соединяет два пути духовного делания: катафатический и апофатический. Но точнее, не «соединяет», а не разделяет эти два осовремененных вида. Также и многие святые отцы от древности до новейшего времени рассматривают эти два вида в цельности, равновесии, взаимосвязи и взаимодействии.

3. Я скинула хитон мой; как же мне опять надевать его? Я вымыла ноги мои; как же мне марать их?

Человеку, чтобы получить что-нибудь, требуется приложить желание и труд. Как минимум, раскрыть рот, чтобы съесть кусок хлеба. В духовной области такой труд тем более нужен, потому как свободный человек зачастую требует, чтобы Бог насильно ввёл его в рай, освободив его от греха и даже от греховных страстей. Поэтому Господь и говорит пророку «открой уста твои и Я наполню их» (Пс. 80. 11). И если мы сами не откроем двери своего сердца, чтобы впустить Великого Гостя (Откр. 3. 20), Который по Своему смирению, ещё прежде нашего зова всегда Сам стучится к нам, то как же получим благодать и как будем иметь у себя Самого Гостя? И кто встаёт с тёплого ложа, отпирает и идёт на холод (Лк. 11. 5-8), тот совершает труд, подвиг… как и душа-невеста.

Скинула хитон - освободилась от грехов ветхого человека и сняла с себя всякую страстную мысль.

Вымыла ноги - избрала путь праведного восхождения на святую гору, подобно тому, как Моисей снял сапоги, вступая на освящённую гору Божию. Соотносительно уразумеваем и духовный смысл Христова повеления апостолам не брать сапог, идя святым путём (Мф. 10. 5, 10). И поэтому невеста, как и боговдохновенный Давид, не желает марать ноги чем-то земным: «извлёк меня из страшного рва, из тинистого болота, и поставил на камне ноги мои и утвердил стопы мои; и вложил в уста мои новую песнь - хвалу Богу нашему» (Пс. 39. 3-4). Под именем же камня разумеем Господа, Который есть свет и истина, нетление и правда.

Риза новая - Христос: «все вы, во Христа крестившиеся, во Христа облеклись» (Гал. 3. 27). Риза новая - Дух Святый, «облекитесь силою свыше», сказал об этой ризе Господь (Лк. 24. 49).

4. Возлюбленный мой протянул руку свою сквозь скважину, и внутренность моя взволновалась от него.

А я знаю, Искупитель мой жив, 

и Он в последний день восставит из праха

 распадающуюся кожу мою сию,

 и я во плоти моей узрю Бога. 

Я узрю его сам, мои глаза, не глаза другого, увидят Его.

(Иов 19. 25-27)

Протянул руку свою сквозь скважину в буквальном понимании, чтобы отодвинуть защёлку изнутри деревянным ключом - образ настойчивой, неотступной любви. Также видим образ ключа «дома Давидова», который Господь Иисус Христос отворяет «и никто не запрёт; запрёт он, и никто не отворит» (Ис. 22. 22; Откр. 3. 7). Это прямое указание на будущие отношения Господа Иисуса Христа с Церковью. В приложении этого стиха к душе человека, наиболее логичным является толкование Григория Нисского:

Как пузырёк воздуха, образовавшийся на дне озера стремится вверх к сродному себе небу, так и душа из мрака простирается к вeдению всевысшего. В будущем же веке, когда прейдёт всё видимое по слову Господа: «небо и земля прейдут, но слова Мои не прейдут» (Мф. 24. 35), и мы перейдём в ту жизнь, которая выше зрения, слуха и мысли, тогда сподобимся неизреченного блаженства, которому ныне несвойственно взойти на сердце человеку. Пока же душа сподобилась увидеть лишь руку Жениха, с волнением, что примет Самого Жениха. Рука и есть обетование и действенная сила Господа.

Максим Исповедник:

Слово Божие называется Дверью (Ин. 10. 9), которая вводит в ведение тех, кто успешно преодолел весь путь добродетелей, безукоризненно шествуя по ристалищу духовного делания. И как Свет являет всесветлые сокровища Премудрости. Бог Слово Иисус Христос есть и Путь, и Дверь, и Ключ, и Царство - единственный Путь к Отцу и одновременно Путеводитель, ведущий по этому Пути. Он Ключ - как открывающее достойным суть божественного мироустроения и открываемый ими, как Засов; Дверь - как вводящее достойных в Божественные тайны; Царство - как наследуемое и рождающееся во всех по причастию.

Варсануфий Великий:

Под дверью понимаем дверь молчания аскета-безмолвника, ибо: «близок Господь ко всем призывающим Его, ко всем призывающим Его в истине» (Пс. 144. 18). И когда Моисей взывал от сердца, и дверь молчания лежала на устах его, Сердцеведец отвечал: «Что ты вопиешь ко Мне? Скажи сынам Израилевым, чтоб они шли, а ты подними жезл твой и простри руку твою на море, и раздели его, и пройдут сыны Израилевы среди моря по суше» (Исх. 14. 15-16).

По Макарию Великому:

Господь сказал апостолу Петру: «Я дам тебе ключи Царства». Другие апостолы, как и Пётр, также первыми получили ключи Царства. Эти ключи - Божественное и небесное слово, которое открывает уши верных и, входя вовнутрь, открывает двери сердца, запертые лукавым, и овладевает там пажитями души.

В 2. 9 Господь был за оградой, то есть и близко и далеко. Теперь Он - близко, но ещё обитель в сердце не сотворил (Ин. 14. 23).

5. Я встала, чтобы отпереть возлюбленному моему, и с рук моих капала мирра, и с перстов моих мирра капала на ручку замка.

Григорий Нисский:

Рука Невесты (Жены) - евангельская благодать Церкви, которая в своё время откроет дверь спасения в Господе Иисусе Христе. И так как «рука» означает деятельные движения души, то слова этого стиха можно понять так: «умертвив уды на земле» (Кол. 3. 5), сняла с себя покрывало плоти для того, чтобы отворить дверь Господу. И здесь надо иметь ввиду, что слово мирра в еврейском тексте, и в дословном славянском (стакти) символизирует смерть. Смерть же во Христе, то есть в Возлюбленном Женихе, означает жизнь вечную: «мы погреблись с Ним крещением в смерть, дабы, как Христос воскрес из мёртвых славою Отца, так и нам ходить в обновлённой жизни… Если же мы умерли со Христом, то веруем, что и жить будем с Ним» (Рим. 6. 4, 8).

(Ю. З.): Такую смерть во Христе явили многие великие подвижники. Вот как она воспета в акафисте преподобному Сергию Радонежскому: «Радуйся, не восхотeвый двемa господинома, Богу и миру, работати, но Единому Богу тoчию. Радуйся, от юности на тело свое, на мир сей и диавола вооруживыйся; радуйся, постом, поклоны, стоянием на молитве, бдением умертвивый плоть свою. Радуйся, умертвивый оную прежде, нежели она живa страстeм бяше; радуйся, мeртву содеявый гортань противу приимания сластeй. Радуйся, мертв сотворивый язык противу глаголания скверных, клеветных и ложных; радуйся, мертвы устрoивый ушесa противу слышания душевредных. Радуйся, мeртвы содеявый руце противу граблeния и всяких зол творения; радуйся, мeртво сотворивый чрево противу объядения и пиянства. Радуйся, мертва соделавый трудами чрeсла своя противу нечистоты; радуйся, мертвы сотворивый нозе противу течения в путь грешников и на совет нечестивых. Радуйся, Сергие, скорый помощниче и преславный чудотворче».

По умерщвлении безумной, мечтательной, на самом деле несуществующей жизни, может являться истинная жизнь, с преизобильным ощущением существования - жизнь о Боге (Игнатий Брянчанинов).

Не отвергая точку зрения святого Григория, автор всё же склоняется к мысли, что каплющую мирру следует понимать как тончайше-благовонную смолу, как и переводится «стакти» дословно. Тогда мы поймём, что мирра - это признак святости и особенной благодати Божией. (Ю. З.). Стакти также означает страдание, благоухание страдания по Христу (Феодорит Кирский).

Перст - все предначинания жизни, мёртвые для сиюминутной греховной суеты, а начинающие дела всё высшие и высшие: «Братия, я не почитаю себя достигшим; а только, забывая заднее и простираясь вперёд» (Флп. 3. 13).

6. Отперла я возлюбленному моему, а возлюбленный мой повернулся и ушёл. Души во мне не стало, когда он говорил; я искала его и не находила его; звала его, и он не отзывался мне.

В славянском тексте фраза отперла я возлюбленному стоит как «отперла я брату», чем показывается родственность душ.

Заметим, что отперев дверь, Невеста вышла навстречу Возлюбленному. Можно ли представить, насколько блаженно это исшествие?! «Господь будет охранять выхождение твоё и вхождение твоё отныне и вовек» (Пс. 120. 8). Выхождение из того, в чём пребываем сейчас и вхождение в открывающиеся на пути превысшие блага, помятуя о Господе, что Он есть «путь и истина и жизнь» (Ин. 14. 6), «Я есмь дверь: кто войдёт Мною, тот спасётся, и войдёт, и выйдет, и пажить найдёт» (Ин. 10. 9). Вот действительное исхождение и вхождение, охраняемое Богом для достойных!

Всё более и более устремляясь к Богу, душа непрестанно растёт; из себя выходит, себя превосходя, в жажде большего. Так восхождение становится бесконечным, желание - неутолимым, само соединение - беспредельным.

Так (повторимся) восходил и Моисей, каждый раз делавшийся великим и никогда не останавливавшийся в духовном возрастании.

По Максиму Исповеднику:

Также Иаков (Быт. 27. 11-16; 27. 43 - 28. 5) очищает свой ум от косматости материальных вещей и становится гладким. А наложением козлиных кож, то есть принятием на себя суровости жизни по Богу, приобретает себе могущества от Бога. И с целью высшего научения путём стяжания духовного опыта переселяется в Харран, под чем подразумеваем переход к естественному созерцанию, из которого он обретает всё духовное знание зримого мира, сосредотачивая его в различных рассуждениях и умозрениях, а затем вновь возвращается в отеческую землю, приводя с собой жён и детей - рождённые им плоды любомудрия.

Возлюбленный ушёл в ту самую минуту, когда Им возмечтали обладать, ибо Бог не обладаем, не заключаем ни в какие логические и мысленные формулы и человеческие чувства. Тварная природа не может вместить и уловить Неуловимого и Невместимого. Но и не ловить Его не может, ибо где сердце ваше, там и душа ваша будет.

Искала его и не находила его (см. также 3. 1). Как можно найти Бога, если Он не показывает ничего познаваемого, на какой бы высоте земного преуспеяния человек не находился? Даже услышать Его невозможно, ибо говорится: «Господи, Боже наш! как величественно имя Твоё по всей земле!» (Пс. 8. 2). Он выше того, что может вместить человеческий слух, и только в раю возможно услышать неизречённые слова: «он был восхищен в рай и слышал неизречённые слова, которых человеку нельзя пересказать» (2 Кор. 12. 4). 

По авве Дорофею:

Святой Иоанн в соборном послании говорит: «В любви нет страха, но совершенная любовь изгоняет страх» (1 Ин. 4. 18). О какой любви говорит нам святой апостол и о каком страхе? К высшим подвижникам пророк Давид обращается: «Бойтесь Господа все святые Его» (Пс. 33. 10). И если святые, столь любящие Господа, боятся Его, то как же апостол говорит «совершенная любовь изгоняет страх»? Святой апостол этим показывает, что есть два вида страха: один - первоначальный, а другой - совершенный. И кто исполняет волю Божию из любви к Богу, любя Его собственно для того, чтобы благоугодить Ему, сей знает, в чём состоит существенное добро, он познал, что значит быть с Богом. И эта совершенная любовь приводит его в страх за потерю той сладости пребывания с Богом, которую он видел. И сей совершенный, ангельский страх изгоняет первоначальный, плотский страх, посему-то апостол и говорит совершенная любовь изгоняет страх. Поэтому и сказано также: «Венец премудрости - страх Господень, произращающий мир и невредимое здравие» (Сир. 1. 18). И поэтому духовная песнь и поучение да пребывают непрестанно в устах души твоей, да облегчатся ими тягость встречающихся напастей:

(продолжение)

Глава 5    

7. Встретили меня стражи, обходящие город, избили меня, изранили меня; сняли с меня покрывало стерегущие стены.

Бог испытал [праведников] и нашёл их достойными Его.

Он испытал их как золото в горниле и принял их

как жертву всесовершенную.

Во время воздаяния им они воссияют

как искры, бегущие по стеблю.

(Прем. 3. 5-7)

Архимандрит Софроний (Сахаров), Юрий Зайцев: 

Господь ушёл, то есть душа лишилась Его защиты (стражники сняли покрывало и избили). Также отметим, что покрывало стерегло стены, и как справедливы слова «если не Господь защитит, напрасно бодрствует страж» (Пс. 126. 1). 

Самое страшное «наказание», которое только может быть в этой и загробной жизни - богооставленность. В загробной жизни - это пребывание в аду, в земной - величайшая скорбь, выхолощенность души, покинутость и несчастия. Это состояние может длиться годами, когда день проходит во внутреннем плаче, вечер в самобичевании, ночь в кошмарах, а утром хочется умереть и не просыпаться. Не такие ли судьбы предуказывают на опустошение душ грешных в дни последние: «будут искать смерти, но смерть убежит от них»? (Откр. 9. 6). Не верующие в Бога не знают богооставленности. Это горе переживают лишь те, кто уже познал благость Бога. Чем в большей мере вкусил человек радости единения с Богом, тем глубже страдает он при разлуке с Ним. Последний предел, известный нам из Евангелия, - есть Сам Господь: после молитвы с кровавым потом в Гефсимании, в которой Он отдал всё Отцу Своему, на кресте Он «возопил громким голосом… Боже Мой, Боже Мой! для чего Ты Меня оставил?..». При таком полном истощании «человека Христа Иисуса», истощание сие преобразилось в столь же завершённое обожение, воспринятого Им в нашем естестве.

Если глубже коснуться вопроса богооставленности, то выделяется её четыре вида. Первый - домостроительная богооставленность, как это было с Господом, дабы через кажущуюся богооставленность были спасены покинутые. Второй - богооставленность ради испытания, как это случилось с Иовом и Иосифом, дабы явить одного столпом мужества, а другого - столпом целомудрия, как и Писание говорит: «терпением вашим спасайте души ваши» (Лк. 21. 19). Третий - ради отеческого назидания, как это произошло с апостолом Павлом, дабы смиряясь, он сохранил бы изобилие благодати. Четвёртый - богооставленность в силу отпадения от Бога, как это происходило с иудеями, дабы они, наказываемые, могли бы обратиться к покаянию. Все эти четыре вида промыслительны и бывают разной тяжести. Но есть и пятый вид - полная и безнадёжная богооставленность, которую и навлёк на себя предатель Иуда.

Чрез долгий молитвенный подвиг стяжевается любовь Божия. О ней даётся откровение в краткие минуты посещений Свыше. Затем неизбежно последуют дни, годы богооставленности. Человек может не знать - за что? И он стоит перед опасностью: она, любовь, что явилась ему во Свете, уходит, скрывается подобно заходящему солнцу… спускается мрачная ночь. Таким образом верный подвижник научается следовать за Христом, «куда бы он ни пошёл» (Откр. 14. 4).

К месту будет вспомнить и такие слова: «И если праведник едва спасается, то нечестивый и грешный где явится?» (1 Петр. 4. 18), а также: «Будь верен до смерти, и дам тебе венец жизни» (Откр. 2. 10; Иак. 1. 12).

Всякому человеку, подлинно взыскавшему спасения, необходимо пройти чрез опыт богопокинутости. Такие крайние состояния ниспосылаются подвижнику не часто, но умеренная степень сего испытания может сопутствовать во втором этапе духовной жизни христианина, то есть когда промыслительно он претерпевает ослабление и даже удаление первой благодати. В этом неизбежном ослаблении есть глубокий смысл: дать человеку проявить свою верность Богу при данной ему свободе.

Соотносительно к Церкви Христовой, этот стих разумеем как предрекаемые на неё притеснения во все времена - от языческих императорских гонений до большевистского террора и НАТОвских агрессий.

Григорий Нисский:

Немногим раньше душа сказала, что скинула с себя хитон и более не надевала его, а тут с неё сняли покрывало, которого вроде и не было. Но этот стих как раз и показывает, что с того времени душа взошла на ещё большую духовную высоту. Ибо совлекшая с себя ветхую ризу и сделавшись чище себя самой, по некоторому времени узнаёт, что её настоящее состояние гораздо выше недавнего чистейшего, поскольку опять видит на себе покрывало, которое из-за любви к Господу, в свою очередь надо потрудиться сбросить для ещё более близкого с Ним общения. Побои и раны - это и есть испытания, скорби души, которыми надлежит нам войти в Царство Небесное - «увещевая пребывать в вере и поучая, что многими скорбями надлежит нам войти в Царство Божие» (Деян. 14. 22).

Стражи - блудные бесы. И по высказыванию Евагрия Понтийского, никогда не надо просить пощады у сукновалов (т. е. бесов), ибо если они бьют, топчут ногами, растягивают и лощат, то от этого одеяние наше становится только светозарнее. Только следует различать прошение пощады от врагов, что является поражением, и прошение помощи от Господа в этой брани.

Самое глубокое почитание Христа возможно через страдания за Имя Иисуса, ибо тогда Дух Христов почивает на нас (1 Пет. 4. 14).

8. Заклинаю вас, дщери Иерусалимские: если вы встретите возлюбленного моего, что скажете вы ему? Что изнемогаю я от любви.

Бог есть свидетель внутренних чувств [человека]

и истинный зритель сердца его, и слышатель языка его.

(Прем. 1. 6)

Дщери иерусалимские в третий раз связываются клятвой. Но на этот раз Невестой. При этом важно обратиться к первичному тексту, перевод которого сокращён в Синодальном переводе, но полностью сохранён в славянском: «Закляхъ вы, дщери iерусалимскiя, въ силахъ и въ крэпостехъ сельныхъ:..». (Сельных - полевых). В первых двух случаях дщери заклинались собственной красотой, но теперь более сильными и существенными духовными определениями. Но какими? Миром духа, безстрастием: «поле есть мир; доброе семя, это сыны Царствия», которые готовятся к жатве Господней: «И вышел другой Ангел из храма и воскликнул громким голосом к сидящему на облаке: пусти серп твой и пожни, потому что пришло время жатвы, ибо жатва на земле созрела» (Откр. 14. 15). Поэтому разумеем, что отроковицы из страха потерять (или не получить) блаженный и благодатный мир духа, исполнят требуемое.

По Каллисту Ангеликуду:

Когда ум, среди вод избегая мысленного фараона, проходит свою ночь при освещении огня и свой день под покровом облака (Исх. 13. 21), тогда вслед за разумным молчанием наступает и время покоя и действительно начало очищения для души. Когда же против него выступает страшный умственный Амалик и следующие за ним полчища, преступающие путь в землю обетования, тогда для него наступает подходящее «время говорить» (Еккл. 3. 7).

9. «Чем возлюбленный твой лучше других возлюбленных, прекраснейшая из женщин? Чем возлюбленный твой лучше других, что ты так заклинаешь нас?»

 Девушки спрашивают: чем твой Возлюбленный Жених лучше Пророков, Царей и Судей?

Рассматривая этот стих (слова подружек) «от известного», дознаемся, что невеста Бога видела. Но как можно увидеть Бога? Путь православного подвижника таков: он ищет истинного Бога-Творца; для этого он чрез умную сердечную молитву ведёт борьбу с множеством различных мысленных образов, чтобы, совлёкшись всякого тварного образа, помолиться Богу лицом к Лицу. И в таком молитвенном восхищении Невеста видела Бога. И рассказывает:

10. Возлюбленный мой бел и румян, лучше десяти тысяч других;

Да призрит на тебя Господь светлым лицом Своим.

(Числ. 6. 25)

Блаженны чистые сердцем,

ибо они Бога узрят.

(Мф. 5. 8)

И Невеста пророчески отвечает будущими словами апостола: «как тело одно, но имеет многие члены, и все члены одного тела, хотя их и много, составляют одно тело, - так и Христос» (1 Кор. 12. 12). Поэтому Невеста и говорит лучше десяти тысяч других. Но главное, Он бел и румян, что означает сочетание в Себе Бога и Человека.

В последующих шести стихах Невеста описывает Возлюбленного по научению Святого Духа, потому что её слова совпадают со стихами боговдохновенного псалмопевца: «Ты прекраснее сынов человеческих; благодать изливается из уст Твоих; посему благословил Тебя Бог на веки» (Пс. 44. 3).

«Я слышал о Тебе слухом уха; теперь же мои глаза видят Тебя» (Иов 42. 5). Это один из самых сильных ветхозаветных текстов, подчеркивающих очевидность и реальность видения Бога.

11. голова его - чистое золото; кудри его волнистые, чёрные, как ворон;

11-16: Церковь - единое тело Христово. Поэтому замечаем совпадения в описании Возлюбленного с описанием Невесты. Но вместе с тем видим, что достоинств у Жениха больше.

Чистое золото, которым был обложен давир (Святое-святых) - (3 Цар. 6. 30-31; 2 Пар. 3. 8).

Чёрные кудри - сокровенные и непроницаемые тайны Божества.

По Каллисту Ангеликуду:

Здесь душа-невеста впервые описывает лицо Возлюбленного, то есть Его видит. Общие фразы вроде «весь ты прекрасен» в этом смысле не принимаются, что подтверждается их толкованиями. Видеть же лице Бога свойственно лишь ангелам (Мф. 18. 10), следовательно, причастник Святого Духа, будучи рождённым Им (Ин. 3. 6), должен, как и приличествует, устремляясь горe, созерцать лице Божие, как к этому и призывает Давид: «Ищите Господа и силы Его, ищите лице Его всегда» (Пс. 104. 4) и «во свете Твоем узрим свет» (Пс. 35. 10). Значит и душа, ставши причастницей Святого и животворящего, просветительного и любветворного Духа, и испытав несказанное рождение от Духа, ибо рождённый от Духа есть дух (Ин. 3. 6), возвысилась до ангельского достоинства.

12. глаза его - как голуби при потоках вод, купающиеся в молоке, сидящие в довольстве;

Глаза Спасителя непознаваемы, и толковать вряд ли подобает.

13. щёки его - цветник ароматный, гряды благовонных растений; губы его - лилии, источают текучую мирру;

Подлинна и многовидна благодать учения Христова, потому что из этого цветника для приемлющих это учение, истекает нектар многоразличных мудростей, сообразно с потребностью каждого.

Губы его - учение Бога об умерщвлении (мирру) похоти для вечной жизни в Царстве Небесном.

Источают текучую мирру - «Господь даёт мудрость; из уст Его - знание и разум» (Притч. 2. 6).

14. руки его - золотые кругляки, усаженные топазами; живот его - как изваяние из слоновой кости, обложенное сапфирами;

Руки его - золотые кругляки, потому что «Он не сделал никакого греха, и не было лести в устах Его» (1 Петр. 2. 22).

Живот его - скрижали Нового Завета, написанные на прочной основе (слоновой кости). Когда Господь отверз уста великому Иезекиилю и вложил в них книжный свиток, исписанный с двух сторон, и сказал ему: «сын человеческий! напитай чрево твоё и наполни внутренность твою этим свитком, который Я даю тебе; и я съел, и было в устах моих сладко, как мёд» (Иез. 3. 3), то нарекал чревом мысленную силу души (сердце), в которую вложены Божественные уроки. Так и пророк Иеремия чревом именует сердце, почему и говорит: «утроба моя! скорблю во глубине сердца моего, волнуется во мне сердце моё, не могу молчать; ибо ты слышишь, душа моя, звук трубы, тревогу брани» (Иер. 4. 19). И Сам Иисус Христос указал на то, что из чрева уверовавших в Него потекут реки воды живой: «Кто верует в Меня, у того, как сказано в Писании, из чрева потекут реки воды живой» (Ин. 7. 38).

Всё сказанное приводит нас к тому, чтобы под словом «чрево» разуметь чистое сердце, о чём и Павел сообщил в послании: «они показывают, что дело закона у них написано в сердцах» (Рим. 2. 15).

15. голени его - мраморные столбы, поставленные на золотых подножиях; вид его подобен Ливану, величествен, как кедры;

Голени - Церковь, стоящая на истине Евангельского учения (золотые подножия).

Вид его подобен Ливану, ибо истинно праведный Господь делается горою, на которой умножаются кедры, укореняющиеся на ней верою: «Праведник цветёт, как пальма, возвышается подобно кедру на Ливане». Собственно «Ливан» толкуется древними как Израиль, то есть Жених, величественный как кедры, есть Царь Иудейский.

В едином и величественном образе предстал Господь Иисус Христос Иоанну Богослову: «И видел я другого Ангела сильного, сходящего с неба, облечённого облаком; над головою его была радуга, и лице его как солнце, и ноги его как столпы огненные» (Откр. 10. 1).

16. уста его - сладость, и весь он - любезность. Вот кто возлюбленный мой, и вот кто друг мой, дщери Иерусалимские!

Уста. Великий Иоанн Креститель на вопрос кто он, назвал себя гласом (Ин. 1. 23), потому что был предтечею Слова. И все Пророки, представив Святому Духу свои уста, сделались сладкими, источая из них Божественный мёд, которым питается каждый, слушающий Его.

«Сладостные уста» имеют в себе и уста Самого Господа нашего Иисуса Христа: «И Он начал говорить им: … и дивились словам благодати, исходившим из уст Его» (Лк. 4. 21-22).

Друг мой. Невеста называет Господа другом, потому что исполняет Его заповеди по сказанному в будущем: «Вы друзья Мои, если исполняете то, что Я заповедую вам» (Ин. 15. 14).

Если человек всю силу любви истощил пред Богом, то есть у него не два предмета любви; постоянное и скоропреходящее, то благо, уязвлен он избранною стрелою, и познал красоту Жениха, что может сказать словами сей брачной песни: ты сладость и весь желание и любезность. (Григорий Богослов).

Эпилог к главе 5

Прощаясь с Ефесской Церковью, апостол Павел говорит о своём пути в Иерусалим (горний): «И вот ныне я, по влечению Духа, иду в Иерусалим, не зная, что там встретится со мною, только Дух Святой по всем городам свидетельствует, что узы и скорби ждут меня» (Деян. 20. 22-23). В связи с этим, следовало бы полнее пояснить мысль апостола Павла об утешении, которое, как и в первом послании Апостола Петра, является заметной деталью всех его писаний. Обращаясь к христианам во время их испытаний, апостол благословляет их именем «Отца Господа нашего Иисуса Христа, Отца милосердия и Бога всякого утешения, утешающего нас во всякой скорби… Ибо по мере, как умножаются в нас страдания Христовы, умножается Христом и утешение наше» (2 Кор. 1. 3-5). «Надежда наша о вас тверда… Зная что вы участвуете как в страданиях наших, так и в утешении» (2 Кор. 1. 7).

Путь христианина, в общих чертах, таков. Сначала человек привлекается к Богу даром благодати: и малые и большие, и едва высказанные просьбы, обычно скоро и чудесно исполняются. Но в дальнейшем наступает период испытания. И тогда всё изменяется. Небо словно закрывается и становится глухим ко всем молениям. Ревностному христианину всё в жизни становится трудным.

Отношения людей к нему ухудшаются; что прощается другим, ему не прощают; его перестают уважать; сам человек легко подвергается болезням; природа, обстоятельства, люди - всё обращается против него. При всех естественных дарованиях, не меньше, чем у других, он не находит им применения. Ко всему этому он терпит многие нападения демонических сил. И последнее, самое тяжкое и несносное страдание, - Бог оставляет его. Тогда страдание достигает своей полноты, ибо им поражён весь человек во всех сферах своего бытия.

Душа внутренне усиливает свой крик к Богу, но не видит ни помощи, ни даже внимания. Всё достаётся несоразмерно многим трудом, сверхсильным. Жизнь становится страдальческою, и у человека появляется сознание, что над ним тяготеет клятва и гнев Божий. Но когда пройдут эти испытания, тогда увидит человек, что непостижимо чудесный промысл Божий внимательно хранил его на всех путях.

Опыт столетий и тысячелетий говорит, что когда Бог видит верность Ему души подвижника, как видел Он верность Иова, тогда поведёт его по недоступным никому другому безднам и высотам. Чем полнее и крепче верность и доверие человека к Богу, тем большею будет мера испытаний и полнота опыта, могущего достигнуть степеней, когда очевидным становится достижение тех пределов, которые вообще доступны человеку (архимандрит Софроний (Сахаров).

Глава 6 

Я уже не называю вас рабами,

ибо раб не знает, что делает господин его;

но Я назвал вас друзьями,

потому что сказал вам всё, что слышал от Отца Моего.

Не вы Меня избрали, а Я вас избрал и поставил вас,

чтобы вы шли и приносили плод.

(Ин. 15. 15-16)

Окончание беседы Невесты с иерусалимскими девицами. Новые похвалы Жениха своей избраннице. Невеста передаёт какой-то начальный эпизод из истории своей любви.

1. «Куда пошёл возлюбленный твой, прекраснейшая из женщин? куда обратился возлюбленный твой? мы поищем его с тобою».

Путь жизни мудрого вверх,

чтобы уклониться от преисподней внизу.

(Притч. 15. 24) 

Несомненно, девицы также хотят найти Небесного Жениха, чтобы при Его появлении сбылась надежда: «Боже! восстанови нас; да воссияет лице Твоё, и спасёмся!» (Пс. 79. 4).* 

* Пожелания девиц очень схожи с духовными исканиями Иисуса сына Сирахова: «Будучи ещё юношею, прежде, нежели пошёл я странствовать, открыто искал я мудрости в молитве моей: пред храмом я молился о ней, и до конца буду искать её; как бы от цвета зреющего винограда, сердце моё радуется о ней; нога моя шла прямым путём, я следил за нею от юности моей. Понемногу наклонял я ухо моё и принимал её, и находил в ней много наставлений для себя: мне был успех в ней. Воздам славу Дающему мне мудрость. Я решился следовать ей, ревновать о добром, и не постыжусь. Душа моя подвизалась ради неё, и в делах моих я был точен; простирал руки мои к высоте и сознавал моё невежество. Я направил к ней душу мою, и сердце моё предал ей с самого начала - и при чистоте достиг её; посему не буду оставлен ею. И подвиглась внутренность моя, чтобы искать её; посему я приобрёл доброе приобретение. В награду мне Бог дал язык, и им я буду хвалить Его. Приблизьтесь ко мне, ненаученные, и водворитесь в доме учения, ибо вы нуждаетесь в этом, и души ваши сильно жаждут. Я отверзаю уста мои и говорю: приобретайте её себе без серебра; подклоните выю вашу под иго её, и пусть душа ваша принимает учение; его можно найти близко. Видите своими глазами: я немного потрудился - и нашёл себе великое успокоение. Приобретайте учение и за большое количества серебра, - и вы приобретёте много золота. Да радуется душа ваша о милости Его; делайте своё дело заблаговременно, и Он в своё время отдаст вашу награду» (Сир. 51. 18-38).

2. Мой возлюбленный пошёл в сад свой, в цветники ароматные, чтобы пасти в садах и собирать лилии.

Сад - Церковь (Песнь 4. 12). Цветы, которые взращивают пасомые в садах, описываются апостолом как истинные, чистые, справедливые, честные, любезные и достославные добродетели: «чему вы научились, что приняли и слышали и видели во мне, то исполняйте, - и Бог мира будет с вами» (Флп. 4. 8-9).

По отношению к любящей душе «истолковано» лучше всех Давидом: «Господь - пастырь мой; я ни в чём не буду нуждаться: Он покоит меня на злачных (обильных) пажитях и водит меня к водам тихим» (Пс. 22. 1-2).

3. Я принадлежу возлюбленному моему, а возлюбленный мой - мне; он пасёт между лилиями.

Если в 1. 6 душа только искала Бога, в 2. 16 - 3, 1 она Его уже нашла, но не укрепила в своём сердце (что произошло в 5. 2), то теперь уже совершенно спокойно говорит о Нём как о пребывающем всегда рядом: «Тем, которые приняли Его, верующим во имя Его, дал власть быть чадами Божиими» (Ин. 1. 12).

Невеста указывает, что после соединения с Возлюбленным, не может разлучиться с Ним. Конкретнее же возможно было сказать лишь при явлении Богочеловека: «ибо для меня жизнь - Христос, и смерть - приобретение» (Флп. 1. 21).

4. Прекрасна ты, возлюбленная моя, как Фирца, любезная, как Иерусалим, грозна, как полки со знамёнами.

Грозна, как полки со знамёнами - сравнение взято с правил военных действий, когда поднятое знамя, что означает святыню Церкви, собирает вокруг него защитников - верных христиан. Похожее место видим в 59-м псалме: «Даруй боящимся Тебя знамя, чтобы они подняли его ради истины».

В стихах 4-7 идёт повторение Божественной истины, которая была описана в 4-й главе. Но тут ей придаётся ещё одно качество - крепкая защита от врагов (как от людей, так и от демонов). В конкретном выражении она указана в Еф. 6. 10-18: «Наконец, братия мои, укрепляйтесь Господом и могуществом силы Его. Облекитесь во всеоружие Божие, чтобы вам можно было стать против козней диавольских, потому что наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесных. Для сего приимите всеоружие Божие, дабы вы могли противостать в день злый и, всё преодолев, устоять. Итак станьте, препоясав чресла ваши истиною и облёкшись в броню праведности, и обув ноги в готовность благовествовать мир; а паче всего возьмите щит веры, которым возможете угасить все раскалённые стрелы лукавого; и шлем спасения возьмите, и меч духовный, который есть Слово Божие. Всякою молитвою и прошением молитесь во всякое время духом, и старайтесь о сем самом со всяким постоянством и молением о всех святых».

В 1. 8 было сравнение Невесты с могучей кобылицей, теперь, после пробуждения, она стала ещё сильнее и страшнее для врагов спасения.

Фирца (евр. приятность) - ханаанский город в Палестине, взятый Иисусом Навином (Нав. 12. 24). При царях израильских от Иеровоама до Замврия была столицей и взята Амврием (3 Цар. 15. 21), ставшей впоследствии Таллузой и славившаяся красотой.

Иерусалим же - город Великого Царя (Мф. 5. 35), (евр. наследие мира), чем Господь сравнивает Невесту с Собой.

5. Уклони очи твои от меня, потому что они волнуют меня.

Волнуют меня. В буквальном славянском переводе читается обрати очи твои прямо мне, яко тиi воскрилиша мя, что предуказывает на ангельское состояние чистой души.* Но таковой - говорит душа, - я соделалась по любви ко мне Божией Матери, ибо Её очи, призрев на меня, ползающей по земле и о земном помышляющей, сотворили меня птицей, ибо дали мне крылья к полёту богомысленному.

* Разумеется, мы не понимаем буквально, что у ангела есть крылья. Крылья на иконах означают, что ангелы быстры в исполнении воли Божией, покрывают и защищают нас.

6. Волосы твои - как стадо коз, сходящих с Галаада; зубы твои - как стадо овец, выходящих из купальни, из которых у каждой пара ягнят, и бесплодной нет между ними;

7. как половинки гранатового яблока - ланиты твои под кудрями твоими.

Подтверждение похвал Невесте, которые были в 4-й главе. Здесь же рассмотрим эти два стиха в совокупности. Сразу же усматривается два противопоставленных действия: схождение и исхождение, ведь выход из купальни -  всегда вверх. Что значит «схождение», мы уже знаем - раскаяние, оставление грехов. Но так описанное освобождение от грехов есть очищение по ветхозаветному домостроительству, по Закону. Выход из купальни - очищение уже высшего порядка, по благодати Бога Иисуса Христа. «Есть же в Иерусалиме у Овечьих ворот купальня, называемая по-еврейски Вифезда, при которой было пять крытых ходов. В них лежало великое множество больных, слепых, хромых, иссохших, ожидающих движения воды, ибо Ангел Господень по временам сходил в купальню и возмущал воду, и кто первый входил в неё по возмущении воды, тот выздоравливал, какою бы ни был одержим болезнью. Тут был человек, находившийся в болезни тридцать восемь лет. Иисус, увидев его лежащего и узнав, что он лежит уже долгое время, говорит ему: хочешь ли быть здоров? Больной отвечал ему: так, Господи; но не имею человека, который опустил бы меня в купальню, когда возмутится вода; когда же я прихожу, другой уже сходит прежде меня. Иисус говорит ему: встань, возьми постель твою и ходи. И он тотчас выздоровел, и взял постель свою и пошёл… потом Иисус встретил его в храме и сказал ему: вот, ты выздоровел; не греши больше, чтобы не случилось с тобой чего хуже. Человек сей пошёл и объявил Иудеям, что исцеливший его есть Иисус» (Ин. 5. 2-9, 14-15).

Так же видим переход от Ветхого к Новому и в убегающих вечерних тенях.

Касательно коз можно добавить, что это стадо служит указанием на общее исполнение добродетелей по примеру доброго вожака.

8. Есть шестьдесят цариц и восемьдесят наложниц и девиц без числа,

Царицы - души, исполнившие заповеди и сделавшиеся великими в Царстве Божием (см. толкование числа шестьдесят в 3. 7).

Наложницы - спасённые по любви и благодати Божией, даже если исполнили заповеди не вполне.

Девицы - неразумные и нерадивые христиане, спасённые от ада лишь за свои страдания в жизни, либо за подвиги ради других людей (например, спас от пожара ребёнка, а сам погиб), либо отмоленный своими родственниками. Господь это показал так: «В доме Отца Моего обителей много» (Ин. 14. 2).

Из указанных же чинов спасающихся, только единственная есть совершенная голубица - Матерь Божия:

9. но единственная - она, голубица моя, чистая моя; единственная она у матери своей, отличённая у родительницы своей. Увидели её девицы, и - превознесли её, царицы и наложницы, и - восхвалили её.

Из всех сотворённых птиц 

Ты наименовал Себе одну голубицу. 

(3 Ездр. 5. 26)

Увидели её девицы, и - превознесли её, царицы и наложницы, и - восхвалили её. Принимаем как будущее исполнение слов Богородицы: «Отныне ублажат Меня все роды» (Лк. 1. 48).

Киприан Карфагенский:

Господь указывает на Единую Святую Соборную и Апостольскую Церковь. У апостола Павла это выражено открыто: «Стараясь сохранять единство духа в союзе мира. Одно тело и один дух, как вы и призваны к одной надежде нашего звания; один Господь, одна вера, одно крещение» (Еф. 4. 3-5).

Таинство единства Церкви, этот союз неразрывного согласия обозначается и в евангельском сказании о хитоне Господа Иисуса Христа. Хитон Господень не был разделён или разорван, но достался одному из воинов нераздельным: «Воины же, когда распяли Иисуса, взяли одежды Его и разделили на четыре части, каждому воину по части, и хитон; хитон же был не сшитый, а весь тканый сверху. Итак сказали друг другу: не станем раздирать его, а бросим о нём жребий, чей будет, - да сбудется реченное в Писании: разделили ризы Мои между собою и об одежде Моей бросали жребий» (Ин. 19. 23-24). И поэтому никто не может обладать одеждою Христовой, быть под покровом и защитой Церкви, кто раздирает ересями эту Христову Церковь.

И обратный пример: когда, по смерти Соломона, царство и народ должны были разделиться, то пророк Ахия, встретившись на поле с царём Иеровоамом, разодрал свою одежду на двенадцать частей и сказал: «Возьми себе десять частей, ибо так говорит Господь Бог Израилев: вот, Я исторгаю царство из руки Соломоновой и даю тебе десять колен, а одно колено останется за ним ради раба Моего Давида и одно ради города Иерусалима, который Я избрал из всех колен Израилевых…» (3 Цар. 11. 31-32).

Но так как народ Христа вопреки двенадцати коленам Израилевым разделяться не должен, то и одежда Христова сохранилась в целости.

Кто же столь нечестив и вероломен, кто заражён страстью к раздорам настолько, что дерзает возможным раздирать Божие единство - одежду Господню - Церковь Христову? И мы знаем кто - злой и льстивый, коварный сатана. Поэтому и все разделители Церкви - сектанты, его вольные, либо невольные, обманутые, но слуги. 

Поэтому и Рааву, прообразовавшему Церковь, Богом сказано чётко: «Отца твоего и матерь твою и братьев твоих, всё семейство отца твоего собери к себе в дом твой; и если кто-нибудь выйдет из дверей твоего дома вон, того кровь на голове его, а мы свободны; а кто будет с тобою в твоём доме, того кровь на голове нашей, если чья рука коснётся его» (Нав. 2. 18-19).

Об этом единстве Христовой Церкви говорит и апостол Павел: «Ибо, как тело одно, но имеет многие члены, и все члены одного тела, хотя их и много, составляют одно тело, - так и Христос. Ибо все мы одним Духом крестились в одно тело… и все напоены одним Духом» (1 Кор. 12. 13), «Один хлеб, и мы многие одно тело; ибо все причащаемся от одного хлеба» (1 Кор. 10. 17).

Но Господь, сохраняя нашу волю свободной, допускает быть сектам и раскольникам, чтобы через искушение наших сердец и мыслей, в ясном свете представить чистую веру достойных. Об этом предупреждает Святой Дух через апостола, говоря: «Ибо надлежит быть и разномыслиям между вами, дабы открылись между вами искусные» (1 Кор. 11. 19).

Так испытываются верные и открываются вероломные; так, ещё до Великого Суда, отлучаются души неправедных от праведных и отделяются плевелы от пшеницы. Отделяются те, кто самовольно принимает начальство над обманутыми людьми. Слова этих «руководителей», изрыгающих духовный яд «как рак, (по греческому переводу «гангрена») будет распространяться» (2 Тим. 2. 17). А сектантов Святой Дух называет сидящими в собрании развратителей (Пс. 1. 1). Их же Господь описывает так: «Ибо два зла сделал народ Мой: Меня, источник воды живой оставили, и высекли себе водоёмы разбитые, которые не могут держать воды» (Иер. 2. 13).

Под царицами же разумеем души праведников.

10. Кто эта, блистающая, как заря, прекрасная, как луна, светлая, как солнце, грозная, как полки со знамёнами?

Церковь и праведная душа прекрасны пред Богом всегда, и страшны для врагов - «духов злобы поднебесной».

Это описание Невесты полностью относится и к Божией Матери, ибо Она, как утреннее солнце разгоняет тьму неведения, пробуждает к свету покаяния, отверзает очи всякому человеку, укрепляет его во всех жизненных бранях, дабы вышел он на дело своё до вечера (Пс. 103. 23): «Радуйся, тму разрушившая и мрачные бесы отнюдъ отгнавшая!» (канон Богородице).

11. Я сошла в ореховый сад посмотреть на зелень долины, поглядеть, распустилась ли виноградная лоза, расцвели ли гранатовые яблоки?

В Синодальном переводе стих опять сократили, да так, что теряется смысл. Продолжение же такое: Тамо дам перси мои тебе: не разуме душа моя, положи мя на колеснице аминадавли.

Дам перси мои тебе - «напитаю тебя, о, праведная душа, и соединю с Господом». Так могут сказать лишь Церковь и Пресвятая Богородица, ибо, по учению святых отцов, душа не сможет вселиться в Царство Небесное, если за неё не будет ходатайствовать Богородица лично.

Положи мя на колеснице аминадавли, на той, на которой перевозили ковчег Господа (2 Цар. 6. 2-3). Вспомним, при каких обстоятельствах священный кивот очутился в доме Аминадава (1 Цар. 4-7). По пленению кивота иноплеменниками - язычниками у тех наступили всеразличные несчастья. И так продолжалось семь месяцев, пока филистимляне не вернули святыню евреям. Но по возвращению кивота Господь поразил самих евреев за то, что те, в течении этих семи месяцев, даже и не подумали предпринять действий для его возвращения. Более того, из-за уклонение в язычество, они даже не хотели его принять, а взял его Аминадав. Отсюда видим, насколько праведную и верную душу бережно упокоили в лоне Церкви Христовой. 

Аминадав в переводе означает «князь народа», а это Христос, истинный Бог наш. Богородица, как толкуют святые - колесница Божия. Этот образ нашёл отражение в акафисте Божией Матери: «Радуйся, колеснице пресвятaя Сущаго на Херувимех; радуйся, селeние преславное Сущаго на Серафимех».

По иерею Иоанну Журавскому:

Опытно познаем, что ум наш есть престол Божества, а душа - умная Херувимская колесница, нося Тайну Слова по таинственному изъяснению св. Макария Великого (Беседа 1: 1-3). Ибо со вниманием непрестанно носить в своём уме великое и святое имя Божие - Иисусову молитву - значит быть умной колесницей Херувимской, где восседает Бог Слово.

12. Не знаю, как душа моя влекла меня к колесницам знатных народа моего.

По мнению некоторых толкователей здесь изображается событие из жизни Суламиты, непосредственно предшествовавшее её избранию Царём. Под ореховым садом представляется родина Суламиты, ведь по берегам Тивериадского озера росли ореховые деревья. В стихах усматривается духовное искание души. Однако не будем это искание понимать в современном смысле, под которым понимается чтение то одной, то другой мрачной книги. Духовное искание - это болезнование души о Боге, о своей участи после смерти, о своём нерадении в стойком хождении по путям Господним.

Эпилог к главе 6

Шестая глава преимущественно соотносится к человеческой душе. Здесь показано облечение подвижника в нового наднебесного человека Иисуса Христа. По описанию Макария Великого обожение человеческой личности охватывает всё её психофизическое содержание; глаза такого человека преображаются в глаза Господни, его уши - в уши Господни, голова его - в голову Господню, чтобы весь был чистым, нося поднебесный образ. Богочеловеческое возрастание личности постулирует рождение от Бога. Жизнь - это рождение от Бога, ибо без этого невозможно душе жить, как говорит Господь, если кто не родился свыше, не может войти в Царство Божие. Всю икономию спасения Господь сводит на рождение из его Божества. Через генетическое родство со Христом человек находит свой Божий образ в Богочеловеке, и Сам Христос является воссоздателем личности по Своему образу благодатью Святого Духа, потому что ради этого и пришёл Христос.

Христианин совлекается ветхого, находящегося под властью диавола человека и облекается во Христа. И принять Его образ как свойственный себе - это и есть единственный и предвечный смысл личности.

Глава 7 

Да будут все едино… Я в них, и Ты во Мне… 

чтобы там, где Я, и они были со Мною,

да видят славу Мою, которую Ты дал Мне…

да любовь, которою Ты возлюбил Меня,

в них будет, и Я в них.

(Ин. 17. 21-26)

Краткая беседа Суламиты с иерусалимскими женщинами. Жених ещё раз, но кратко, превозносит похвалами свою возлюбленную и Суламита твёрдо, без колебаний, исповедует к Нему искреннюю любовь и безраздельную привязанность.

1. «Оглянись, оглянись, Суламита! оглянись, оглянись, - и мы посмотрим на тебя». Что вам смотреть на Суламиту, как на хоровод Манаимский?

Внутри себя, говорит пророк Песни, Церковь имеет благолепие добродетели и сияет многоразличными дарованиями Святого Духа, потому что действия Божия Духа различны.

Суламита значит «умиротворённая», нашедшая мир, есть прообраз Богоматери.

И действительно, зачем смотреть, если «вся слава дщери Царя изнутри» (Пс. 44. 14). И если слава всякой иной женщины - муж, приходящий извне, то слава Богоматери изнутри - плод Её чрева. Особо отметим, что псалмопевец сказал не «внутри», а «изнутри» (слав.), то есть наподобие света, изнутри изливающегося на всё внешнее (Иоанн Дамаскин, Григорий Палама).

Оглянись (буквально - вернись). Но в ответ слышат недоумение: «Что вам смотреть на Суламиту, как на хоровод Манаимский? Время пророчествуемого вам ещё не пришло. Да и только лишь смотреть… Надо жить в Церкви».

Суламита также является здесь образом жизни созерцательной (Подобно Рахили в Быт. 29, где Лия - образ жизни деятельной. А в Новом Завете - образ Марии и Марфы). Рахиль символизировала мудрость, благоразумие и полную зрелость разума будущих христиан. Данная фраза очерчивает этот переход к высшей духовности.

2. О, как прекрасны ноги твои в сандалиях, дщерь именитая! Округление бёдер твоих, как ожерелье, дело рук искусного художника;

Как прекрасны ноги благовествующих мир, 

благовествующих благое! 

(Рим. 10. 15)

Стихи 2-10: Изображение красоты Невесты подобно прежним описаниям в 4-й и 5-й главах, но отличается от них преобладающим чувственным характером (описание начинается снизу, с ног и бёдер). Далее мы увидим, что плоды сада зрелые, поэтому Жениха более интересует непоколебимое хранение Его учения - прекрасны ноги твои в сандалиях.

В скорбном 37-м псалме есть такие слова: «(7) Я согбен и совсем поник, весь день сетуя хожу, (8) ибо чресла мои полны воспаления, и нет целого места в плоти моей». На церковнославянском 8-й стих звучит так: «яко лядвия моя нап?лнишася поруганий, и несть исцеления в плоти моей». Лядвия - это часть тела от пояса до середины бедра, и как тяжело что-либо делать, даже спать, если от полноты грехов болят и мышцы и кости. У Невесты бёдра непорочные, ибо ожерелье - награда за целомудренную жизнь. (См. толкование к 1. 9) (Ю. В. Зайцев).

3. живот твой - круглая чаша, в которой не истощается ароматное вино; чрево твоё - ворох пшеницы, обставленный лилиями;

Живот - точило, в котором делают вино: «некоторый человек насадил виноградник и обнёс оградою, и выкопал точило, и построил башню, и, отдав его виноградарям, отлучился» (Мк. 12. 10). На эту чашу Премудрость созывает: «Идите, ешьте хлеб мой, и пейте вино, мною растворённое» (Притч. 9. 5).

Круглая чаша, вероятно, тот сосуд, в котором хранилась неистощимая манна. Эта маннохранительница традиционно считается прообразом Божией Матери.

Ворох пшеницы - Сын Бога, зачатый в непорочном чреве Богоматери, Который впоследствии станет Хлебом жизни. Обставленный лилиями - сподвижниками Иисуса Христа (Ю.З.).

4. два сосца твои - как два козлёнка, двойни серны;

5. шея твоя - как столп из слоновой кости; глаза твои - озерки Евсевонские, что у ворот Батраббима; нос твой - башня Ливанская, обращённая к Дамаску;

Два сосца твои - (см. 4. 5).

Шея - (см. 4. 4).

Евсевон и Батраббим - разные названия одного города, столицы аммореев, а затем моавитян, при Иисусе Навине назначенная в удел колену Гадову (Нав. 13. 26). Современное название Хесбан (к юго-западу от Амана). В переводе евсевон означает «помыслы». Господь, испытывающий сердца, видит чистые праведничевы помыслы невесты.

Башня - в Библии символ силы, «наблюдательный пункт, форпост» обороняющихся. Также разумеем, что эта башня в винограднике Христовом с точилом для приготовления вина.

6. голова твоя на тебе, как Кармил, и волосы на голове твоей, как пурпур; царь увлечён твоими кудрями.

Кармил (евр. плодоносный) - гора на побережье Средиземного моря, славящаяся своей красотой и отождествляемая со славой Господней: «Великолепно будет цвести и радоваться, будет торжествовать и ликовать; слава Ливана дастся ей, великолепие Кармила и Сарона; они увидят славу Господа, величие Бога нашего» (Ис. 35. 2) - слова, обращённые к народу израильскому как к прообразу воцерковлённых христиан.

На горе Кармил пророк Илия явил силу Божию, перед глазами многочисленного народа низведя огонь на мокрые дрова жертвенника. И в данном стихе мы видим Невесту в Духе и силе Божией.

Виноградники, которые на Кармиле (2 Пар. 26. 10), суть те, кто соответственно возвышенному созерцанию подвизается в учении о совершенном духовном очищении, ибо Кармил толкуется и как «познание обрезания». По апостолу Павлу духовное, нерукотворное обрезание есть совлечение греховного тела плоти (Кол. 2. 11), что и является познанием обрезания Христова, жизни во Христе. Под одним словом «обрезание» мы видим освобождение от привязанности к материальному с целью достижения совершенства (по Максиму Исповеднику).

Волосы как пурпур - наделённая царскими отличиями и достоинствами (также как и в 6. 4 в сравнении с Иерусалимом): «И поставил Его выше всего, главою Церкви, которая есть Тело Его, полнота Наполняющего всё во всём» (Еф. 1. 22-23).

Новозаветный же Кармил крепче Ветхозаветного: «Мы же, будучи сынами дня да трезвимся, облекшись в броню веры и любви и в шлем надежды спасения» (1 Фесс. 5. 8).

Юрий Зайцев:

Данное описание Божией Матери и Церкви (стихи 2-6), соотносятся ещё и к человеческой душе по стяжаемым плодам Святого Духа (Гал. 5. 22-23): ноги - воздержание, бёдра - кротость, живот - вера, чрево - милосердие, сосцы - благость, шея - долготерпение, глаза - мир, нос - радость, голова - любовь. Волосы, как пурпур - дар премудрости, который является высшей харизмой Святого Духа, венчающий собою все дары и плоды. Это нам показывает, что Невеста прошла все ступени небесной лествицы, открывающей тайны Божии на горнем пути стяжания Духа Святого.

Толкование стихов 7-14 полностью представлены автором, так как Григорий Нисский 7-ю и 8-ю главу не разъясняет (возможно, эта часть утрачена), а группа Лопухина, под воздействием проф. А. А. Олесницкого (1881, Киев), лишь буквального описывает природу.

7. Как ты прекрасна, как привлекательна, возлюбленная, твоею миловидностью!

На это Невеста может ответить словами пророка: «Радостью буду радоваться о Господе, возвеселится душа моя о Боге моём: ибо Он облёк меня в ризы спасения, одеждою правды одел меня, как на жениха возложил венец и, как невесту, украсил убранством» (Ис. 62. 10).

Общее рассмотрение стихов 2-7 по Макарию Египетскому:

Апостол Павел учит, какой должна быть душа, удалившаяся от брака и от уз мира*: «Незамужняя заботится о Господнем, чтобы быть святою телом и духом» (1 Кор. 7. 34), чтобы сочетаться браком с незапятнанным и чистым Небесным Царём. Ведь душе, жаждущей сочетаться с Ним, и желающей стать «одним духом» с Ним (1 Кор. 6. 17), следует уподобиться Его безукоризненной и чистой красоте, согласно сказанному апостолом Иоанном: «Всякий, имеющий сию надежду на Него, очищает себя, так как Он чист» (1 Ин. 3. 3). В первом послании к Коринфянам апостол говорит о пути «ещё превосходнейшем», показывая плоды любви и то, как стяжавшие её избавляются от порочных страстей: «Любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не мыслит зла, не радуется неправде, а сорадуется истине, всё покрывает, всё переносит, всему верит, всего надеется» (1 Кор. 13. 4-7). И ещё он говорит, что любовь «никогда не перестанет». Последние слова означают, что обладающие духовными дарами, но ещё не избавившиеся посредством преизобильной любви Духа от страстей, подвергаются ещё опасности, поскольку не перестают вести брань с духами лукавства.**

    * Интересно отметить, что в творениях преподобного Макария сами «технические» термины, обозначающие монашество («монах», «инок» и др.) встречаются достаточно редко, ибо монашество в его представлении отождествляется с подлинным христианством, то есть с полнотой жизни во Христе. 

    ** Наиболее яркие примеры такой преизобильной любви нам оставлены в древних патериках. Так о современнике Антония Великого, авве Амоне, сказано, что он достиг такого преуспеяния, что «от многой благости уже не знал о существовании зла». По-настоящему любить - это значит не обращать внимания, кто тот или иной человек и какое отношение он имеет ко мне, ибо так нас любит Господь. По-настоящему любящий не может даже чувствовать кто есть враг его. Это совершенно невозможно! И если ему это укажут другие, то и тогда не поверит, не сможет поверить. Но если и сам удостоверится в этом, расстроится и скажет: «О несчастный! Отчего же он так чувствует?!» (Старица Гаврилия (Папайяни) (1897-1992).

8. Этот стан твой похож на пальму, и груди твои на виноградные кисти.

Плод праведника - древо жизни, 

и мудрый привлекает души.

(Притч. 11. 30)

«Праведник цветёт, как пальма, возвышается подобно кедру на Ливане» (Пс. 91. 13).

Пальма (финиковая) - символ зрелого изящества. Это дерево всегда цветёт, имеет сладкий вкус, крепкий корень и беловатую сердцевину. Таков мысленно Христос и подражающий Ему праведник.

Груди твои - в Новозаветной Церкви дети будут впитывать христианское учение с молоком матери.

Виноградные кисти, которыми питался Богомладенец, вырастая в истинную виноградную лозу (Ин.15. 1).

9. Подумал я: влез бы я на пальму, ухватился бы за ветви её; и груди твои были бы вместо кистей винограда, и запах от ноздрей твоих, как от яблоков:

Как в первом стихе Суламита противоставлялась Лии, так и здесь цветущая пальма противопоставляется незрелой иудейской синагоге, олицетворяемой в образе Фамари, собственное имя которой и переводится как «пальма» (Кирилл Александрийский).

Это ещё один образ единения Церкви и Христа в одно тело. И всегда будем благоговейно относиться к тому, что «тайна сия велика; я говорю по отношению ко Христу и к Церкви» (Еф. 5. 32).

Апостол Пётр указывает на определённую цель: стать «причастниками Божественного естества» (2 Пет. 1. 4). После таких слов не остаётся никакого сомнения в возможности реального соединения с Богом: оно нам обещано и возвещено как конечная цель, как блаженство будущего века.

10. уста твои - как отличное вино. Оно течёт прямо к другу моему, услаждает уста утомлённых.

Под утомлёнными мы видим всех труждающихся и обременённых, которые пришли к Господу, находя в Нём истинное подкрепление (Мф. 11. 28), принимая вино Его учения из уст Церкви.

11. Я принадлежу другу моему, и ко мне обращено желание его.

12. Приди, возлюбленный мой, выйдем в поле, побудем в сёлах;

Праведная душа ищет уединение для общения с Богом. Это сугубое уединение, отход от суетного мира и лежит в основе монашества (то есть один шествующий). В этих двух стихах заключена вся духовная работа человека, любящего Бога - непрестанное духовное дерзновение и духовное очищение с единственной целью стяжания Духа Святаго: «Просите и дано будет вам; ищите, и найдёте; стучите и отворят вам… и Отец Небесный даст Духа Святаго просящим у Него» (Лк. 11. 9. 13).

Выйдем в поле - «поле есть мир; доброе семя, это сыны Царствия» (Мф. 13. 38). «И ходил Иисус по всем городам и селениям, уча в синагогах их, проповедуя Евангелие Царствия и исцеляя всякую болезнь и всякую немощь в людях» (Мф. 9. 35). Это и такой образ поля нашей души, на котором растут благородные злаки и сорняки. Наша сердечная земля производит добро (по благодати Божией) и зло (по внушению бесов). Вопрос лишь в том, в каком соотношении со злом мы производим добро.

Это также и то поле, в котором сокрыто Царство Небесное (Мф. 13. 44). Данный стих указывает на одну из жемчужин этого сокровища в поле - на телесные подвиги (пост, воздержание, бодрость и др.).* 

Побудем в сёлах. Село - покаяние. «Блаженна душа, купившая село покаяния умерщвлением себя по отношению к начинаниям греховным! на этом селе найдёт она бесценное сокровище спасения» (Игнатий Брянчанинов). 

    * Телесный подвиг можно сравнить с возделыванием земли, а душевный, то есть умное делание, с сеянием семян на этой земле (авва Кроний).

И вот, Церковь и Христос идут смотреть результат:

13. поутру пойдём в виноградники, посмотрим, распустилась ли виноградная лоза, раскрылись ли почки, расцвели ли гранатовые яблоки; там я окажу ласки мои тебе.

Возвращение к «весне» после символической ночи, проведённой на лоне природы. Возможно, указуется на новое поколение христиан, за воспитание которых Господь окажет достойные ласки.

По отношению к душе человека, она (душа) должна так воспитать своих детей, чтобы могла непостыдно предстать пред Судией со словами: «вот я и дети мои, которых Ты мне дал» (Ис.).

Также стих разумеем как обращение к Суламите и к народу. По отношению к избираемой Богоматери Бог усматривает Деву, которая была бы достойной принять Младенца по обетованию Его: «Се, Дева во чреве примет и родит Сына, и нарекут имя ему: Еммануил» (Ис. 7. 14).

По отношению к людям, ласки мои тебе - свершение нового союза Бога с различными народами, но конкретнее, с членами Христовой Церкви. И подобно обильному дождю, напояющему пальмовые деревья, Святый Дух нисходит в сердца святых, - они обновляются и пускают леторасли (новые побеги) в страх Божий.

14. Мандрагоры уже пустили благовоние, и у дверей наших всякие превосходные плоды, новые и старые: это сберегла я для тебя, мой возлюбленный!

Как пророк Илия плакал о расточённых праведниках и был успокоен Богом, что осталось ещё семь тысяч Его верных, так и Церковь удостоверяет Господа, что остались в её саду сохранённые праведники.

Особенно обратим внимание на слова у дверей наших. Невеста не говорит «у дверей моих», или «у дверей твоих», а у дверей наших, то есть стала Женой Господа Иисуса Христа. «Двери» - так и есть: двери в Царство Небесное.

Максим Исповедник, Евагрий Понтийский:

Это сберегла я для тебя, мой возлюбленный! Возделывать сад и хранить его, заповедано ещё Адаму в раю (Быт. 2. 15). Поэтому необходима душевная борьба не только к стяжанию добродетелей, но и к сохранению их, иначе не будет никакой пользы от подвигов.

Глава 8 

Блажен человек, которого сила в Тебе

и у которого в сердце стези

направлены к Тебе.

(Пс. 83. 6)

Возлюбленная выражает страстное желание, чтобы её отношения с Возлюбленным получили большую интимность. Пламенное исповедание Суламиты несравненной силы истинной любви. Воспоминание Суламиты о своём «девическом» состоянии. В заключение она вновь зовёт Возлюбленного на лоно природы для всецелого наслаждения блаженством любви.

1. О, если бы ты был мне брат, сосавший груди матери моей! тогда я, встретив тебя на улице, целовала бы тебя, и меня не осуждали бы.

 О, если бы ты был мне брат. На Востоке не было принято, чтобы жених и невеста выражали свои чувства друг к другу в обществе, но это допускалось между братьями и сёстрами. В более глубоком смысле: жених Суламиты, то есть Господь, недосягаем. Она страстно желает, чтобы Он приблизился к людям, стал их братом, что и осуществилось с пришествием на землю Иисуса Христа.

2. Повела бы я тебя, привела бы я тебя в дом матери моей. Ты учил бы меня, а я поила бы тебя ароматным вином, соком гранатовых яблоков моих.

Я, Премудрость, обитаю с разумом и ищу рассудительного знания.

(Притч. 8. 12)

Пред верным христианином, святым подвижником, раскрываются пределы возможностей человека. Все проблемы человеческого бытия встанут пред ним, и встанут с исключительной силой. Вопросы жизни и смерти… вечности и времени, Бога и Его отношений к миру и человеку.

Борис Бобринский, Юрий Зайцев:

Повторение (3. 4), но уже конкретнее. Это пожелание и осуществилось с пришествием на землю Иисуса Христа: «У неё была сестра, именем Мария, которая села у ног Иисуса и слушала слово Его» (Лк. 10. 39). И ещё: «Если пребудете в слове Моём, то вы истинно Мои ученики, и познаете истину, и истина сделает вас свободными»(Ин. 8. 31-32).*  Слова Иова «Дух Божий сотворивый мя, дыхание же Вседержителево поучающее мя» (Иов. 33. 4 слав.) с данным стихом можно соотнести так: ты мне не брат, но отец, и слово твоё поучает меня. И Слово - Иисус Христос. Стяжание «ума Христова» - это то, к чему апостол Павел призывает своих учеников: «в вас должны быть те же чувствования, как во Христе Иисусе» (Флп. 2. 5). Произнесённые слова невесты можно соотнести и с обращением к Святому Духу: «Благости нравов, и наказанию закона, и разуму Божественных догмат научи мя, да благоугодно пою Тя, Божественный Параклите» (песнь 9 канона Пресвятому Духу Параклиту). Это есть тот дар Святого Духа, Который делает нас чадами Божьими, сонаследниками Христа.

Я поила бы тебя ароматным вином… принесение жертвы Богу по сказанному: «милости хочу, а не всесожжения» и «жертва Богу - дух сокрушенный» (Пс. 50. 19).

    *(по Игнатию Брянчанинову): Истина может вещать и внутри человека. Но тогда, и только лишь тогда, когда, по слову Спасителя, человек облечётся «силою свыше» (Лк. 24. 49), когда придёт Дух истины и наставит человека на всякую истину (Ин. 16. 13). 

    Если же кто возомнит слышать внутри себя вещающую истину - удел святых, - тот льстит своей гордости, обманывает себя, а слышит голос того, кто говорил в раю: «будете как боги» (Быт. 3. 5). 

    Сотник признал себя недостойным принять Господа в свой дом, и просил, чтобы пришло в дом всемогущее слово Господа и исцелило слугу. Оно пришло; свершилось знамение, совершилось исцеление слуги. Господь же похвалил веру и смирение сотника (Мф. 8. 10). Сыны Израиля говорили своему святому вождю и учителю следующее: «говори ты с нами, и мы будем тебя слушать, но чтобы не говорил с нами Бог, дабы нам не умереть» (Исх. 20. 19). Говорили так из правильного понимания величия Божия, от которого рождается в человеке познание ничтожности человеческого. 

    Недостоин подражания Господу тот, кто сам в сквернах и нечистотах, а глупым, гордостным и мечтательным мнением думает быть в объятиях Пречистого, Пресвятого Господа, думает иметь Его в себе и беседовать с ним, как с другом. Смиренные и спасительные слова израильтян свойственны каждому истинному христианину. И при этом помнящего: «блажен человек, которого вразумляешь Ты, Господи, и наставляешь законом Твоим» (Пс. 93. 12). 

3. Левая рука его у меня под головою, а правая обнимает меня.

Повторяет 2. 6. Отметим, что во 2-й главе душа просит подкрепления в вере (стих 5), а в 6-й уже сама готова принять Господа и идёт к Нему навстречу. Теперь же мы видим успение души, что значит тихий, безмятежный сон.

4. Заклинаю вас, дщери Иерусалимские, - не будите и не тревожьте возлюбленной, доколе ей угодно.

Юрий Зайцев:

Душа находится в блаженном состоянии безмолвия и отречения от мира (сестёр). Варсануфий Великий дал определение безмолвнику: должен как минимум пять дней в неделю молчать, а в прочие два дня, если нужно, говорить (со стороны мирских девиц это и кажется сном); мирские вещи не должны выводить его из молитвенной комнаты (или, по-монастырски, келлии). Как видим, подвизающаяся душа это всё исполняет. Святые отцы разъясняют, что молчание и безмолвие не одно и то же. Молчание - удел тех, кто занимается умным деланием (исихией), тщательно внимая помыслам разума. Безмолвие - удел усердно упражняющихся в познании Бога и изучающих слово, наполненное мудростью Божией, и изыскивающих глубины Духа, и посвящённых в глубокие божественные таинства, находящимися за пределами всякого слова, символа, языка.* 

Завершился третий этап (совершение) духовного подъёма Невесты-души, готовящейся к сретению Господа. Но она не останавливается даже на этом и готовится к бoльшему, очевидно, имея цель вступить туда, куда «желают приникнуть Ангелы» (1 Петр. 1. 12) и стяжать золотые венцы (Откр. 4. 4).

Симеон Новый Богослов: Только путём нисхождения святого Духа, а не путём рационального рассуждения или богословского учения можно общаться с Богом. Такой подвижник не нуждается в человеческих знаниях, потому что у него учитель - Святой Дух. Разбуженный светом сего Духа он видит Сына, он созерцает Отца и благоговеет перед Троицей, единым Богом, Который един по природе, и это единство не может быть выражено словами.

    * Касаясь безмолвия, скажем словами Иоанна Лествичника, что «к истинному безмолвию способны только те, которые стяжали Божественное утешение к поощрению в трудах и Божественное содействие в помощи при бранех». Иначе говоря, удел безмолвников есть удел не всех, а лишь тех, кого Господь призывает на это, и кому даёт благодать. Причём истинные подвижники никогда не стремились непосредственно к созерцанию непостижимого света.

5. Кто это восходит от пустыни, опираясь на своего возлюбленного? Под яблоней разбудила я тебя: там родила тебя мать твоя, там родила тебя родительница твоя.

Боящиеся Господа! ожидайте милости Его

и не уклоняйтесь от Него, чтобы не упасть.

(Сир. 2. 7)

Максим Исповедник, Юрий Зайцев:

Смысл этого стиха становится полностью понятен при последовательном рассмотрении 1. 4 и 3. 6.

Пророк Иеремия сказал: «Знаю, Господи, что не в воле человека путь его, что не во власти идущего давать направление стопам своим» (Иер. 10. 23).

В апостольские же времена возможным стало сказать прямо: «Бог же всякой благодати, призвавший нас в вечную славу Свою во Христе Иисусе, Сам, по кратковременном страдании вашем, да совершит вас, да укрепит, да соделает непоколебимыми» (1 Петра 5. 10). И неописуемая благодатная радость от слова благодати просветляет душу, как «елей, от которого блистает лицо» (Пс. 103. 15).

Пустыня - человеческое естество, весь мир и душа каждого человека, ставшие бесплодными вследствие изначального преступления заповеди. Пустыня, по толкованию Василия Великого, есть ещё и Церковь. Стих говорит о рождении нового человека - Христианина. 

Восходит - о восхождении к лучшему и исправлении помыслов и нравов, а также в очищении от прежних осквернений говорилось в 5. 6.

Но тут имеется и вторая тройственная связка из стихов: 3. 6; 6. 10; 8. 5: «Кто эта, восходящая от пустыни...», «Кто эта блистающая, как заря…» (слав. Кто Сiя, восходящая яко утро?), «Кто это восходит от пустыни…». Три эпизода, три благословенных жизненных периода, три ступени богопознания, лестница которых - покаяние.

Иоанн Пророк сказал: «я глас вопиющего в пустыне: исправьте путь Господу, как сказал пророк Исаия: прямыми сделайте в степи стези Богу нашему» (Ин. 1. 23; Ис. 40. 3). «Стези» же суть различных движений жизни по Богу. Ходящие этими стезями добиваются добродетели и пекутся о Божиих словесах не ради славы, выгоды или выставления напоказ своей праведности или учёности, но делают, говорят и мыслят всё ради Бога. Ибо знают, что Божественному Слову не присуще воздавать благами за кривду. И неким «подытоживанием» в сравнении сего стиха Песни с Иоанном Крестителем, можно привести место из канона Иоанну Крестителю и Предтече Господню: «Пустыня тебе гражданина непроходная имяше, блаженнее Предтече, тeмже вопию ти: пyсту всякаго Божественнаго деяния бывшу душу мою, плодоносну сотвори».

Добивающийся истинной жизни знает, что любой труд, вольный или невольный, есть смерть для наслаждения, а само наслаждение - причина духовной смерти [Также и Климент Александрийский, выделяя три главные греховные страсти - вожделение, страх и наслаждение, считает последнее за «злейшую страсть»]. Любящий добродетель гасит пламя наслаждений, а соделавший свой ум совершенным с помощью ведения истины нисколько не задерживается на результатах добродетелей, так как в стремлении к Богу всегда занят движением к Нему. Добродетель, производимая духовным деланием, становится гласом ведения, вопиющего, словно в пустыне, в душе, достигшей состояния лишённости страстей. То есть без гор, какие мы видели в 2. 8 и 2. 17.

Кто это восходит убеленная (слав.). После великих трудов подвижника осеняет благодать Божия, которая во многом заменяет его подвиг. Как блестящие и прозрачные тела, когда упадёт на них луч света, сами делаются светящимися и отбрасывают от себя новый луч: так духоносные души, будучи озарены Духом, сами делаются духовными, и на других изливают благодать (Василий Великий).

Опираясь на своего возлюбленного. См. комментарий к 2. 17 (первый абзац Ю. З.). Великое благо - предаться на волю Божию. Тогда Сам Господь начинает руководить ею, и душа непосредственно учится от Бога, (и тогда «По благости Всевышнего не поколеблется» (Пс. 20. 8). Но такое редко бывает, чтобы учителем душе был Сам Господь. 

И далее Святой Дух говорит душе: под яблоней разбудила я тебя (на дело благое): там родила тебя мать твоя (к обновлённой жизни в Духе Святом. «Мать», как было показано ранее, - Дух Святой), там родила тебя родительница твоя.

Максим Исповедник:

Если, согласно божественному Апостолу, «верою вселяется Христос в сердца наши» (Ефес. 3. 17), и в Нём сокрыты «все сокровища премудрости и ведения» (Кол. 2. 3), то все эти сокровища имеются и в сердцах наших. Но обнаруживаются они соразмерно очищению каждого путём исполнения заповедей и близости к Господу. Такое есть сокровище, скрытое на поле твоего сердца (Мф. 13. 44), но не обнаруженное ещё по твоей лени и безалаберности, ибо если бы обнаружил, то продал бы всё и приобрёл это поле. Но ныне ты покинул это поле и лелеешь то, что окрест него, а там нет ничего, кроме терний и волчцев. Поэтому Спаситель говорит: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят» (Мф. 5. 8) - ведь Бог сокрыт в сердцах верующих в Него.

Симеон Новый Богослов:

Кто отсекает свою волю через страх Божий, тому, неведомо для него самого, Бог дарует Свою волю и сохраняет её неизгладимой в сердце его, и отверзает очи разума его, чтобы он познал её, и даёт силу исполнять её. Делает же это благодать Святого Духа, а без неё ничего не бывает. И тогда мы становимся сынами Божиими по благодати, как говорит Павел: «Все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии; а если сыны, то и наследники: наследники Божии, сонаследники же Христу (Рим. 8. 14, 17).

Макарий Египетский:

Христос есть Тот, Кто болезнуется и вынашивается в душе, в свете неизреченном; Он истинно познаётся и зрится очами души только тех, которые носят Его в себе. Непосвящённому же невозможно познать того, что от Духа Божия, а возможно лишь принять в себя веру - и это до тех пор, пока в нём не родится небесный образ Христа и тогда он на опыте познает доброту Господа. Слава Ему, столь возлюбившему род человеческий, что удостоил людей быть причастниками Своей сущности, ибо апостол Пётр говорит: «дабы сделались причастниками Божественного естества» (2 Пет. 1. 4). Поскольку столь великие блага обещаны нам, то и мы будем стараться и просить у Бога милости стать причастниками, как и апостол говорит: «Дети мои, для которых я снова в муках рождения, доколе не изобразится в вас Христос» (Гал. 4. 19). Горе тому, кто не ищет и не находит духовные и неизреченные блага, потому что не рождённый от Духа не может войти в Царствие Божие, ибо так сказал Господь (Ин. 3. 3-5).

Мы же молимся, чтобы ты отрешился от славы у людей, которая хитроумно строит козни, мешая тебе приобрести водительство Божией силы; чтобы тебя не смущало презрение людей, и чтобы ты не прельстился самомнением. Пусть душа твоя сочетается с Христом, как сочетается с женихом невеста. Тайна сия велика есть; я говоря по отношению ко Христу и непорочной душе (Еф. 5. 32). Ибо никто не будет записан в Церкви первенцев на небесах (Евр. 12. 23), кроме непорочной души, и никто не увенчается, если без Христа будет подвизаться (2 Тим. 2. 5). *

Варсанофий Великий:

Вспомни, что где труд, там и награда; где посредством искушения обнаруживается доблесть, там и венец победы; а где любовь к Богу, там и готовность взойти с Ним на крест, чтобы с Ним пострадать и прославиться с Ним, чтобы вместе с Ним умереть и жить.** Восходящий на крест оставил земное, умер миру и должен искать горнего «где Христос сидит одесную Бога» (Кол. 3. 1).

Антоний Великий:

Спрашивается, какая сила движет на подвиги труженика и поддерживает его? Сила эта есть ревность о спасении, славы ради имени Божия, готовая на всё. Есть эта ревность - у инока все подвиги (терпение, смирение, бдение и др.) в ходу. Нет её - всё стало.

    * (Игнатий Брянчанинов). Видно, что Макарий Великий обращается к монашествуюшим высокой степени подвижничества. Может ли простой мирянин увидеть Господа Иисуса Христа? «Пойди и посмотри», - говорит Его апостол (Ин. 1. 46). Он с нами в святом Евангелии и в таинствах церковных. Хочешь ли, чтобы тебе явился Христос? Он учит, как это получить: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня; а кто любит Меня, тот возлюблен будет Отцом Моим; и Я возлюблю его и явлюсь ему Сам» (Ин. 14. 21).

    Ты усыновлён Богу таинством святого крещения, ты вступил в теснейшее единение с Богом таинством святого причащения: сохраняй усыновление, поддерживай единение. Чистоту обновления восстанавливай покаянием, а единение с Богом питай жительством по Евангелию и по возможности частым причащением святым Христовым Тайнам. «Пребудьте во Мне, и Я в вас», - сказал Господь (Ин. 15. 4). «Если заповеди Мои соблюдёте, пребудете в любви Моей» (Ин. 15. 10), «Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нём» (Ин. 6. 56). 

    ** (Н. П. Борисова). Христианину нужно пройти через пустыню искушений. 40 лет вёл Моисей евреев по пустыне в Землю Обетованную; в пустыне много дней провёл Давид, прообразовавший собою Христа; 40 дней постился в пустыне Спаситель после Крещения Своего и перед выходом на проповедь. Пустыня - это место духовного укрепления. Именно в пустыне стяжали благодать Божию многочисленные подвижники христианства.

6. Положи меня, как печать, на сердце твоё, как перстень, на руку твою: ибо крепка, как смерть, любовь; люта, как преисподняя, ревность; стрелы её - стрелы огненные; она пламень весьма сильный.

А теперь пребывают сии три: вера, надежда, любовь;

но любовь из них больше.

(1 Кор. 13. 13)

Стихи 6-7 - одно из самых высших и самых светлых пророчеств о Мессии.

Этими словами показывается, что из двух начал мистической жизни: гносиса и любви - Бог решительное предпочтение отдаёт любви, самому совершенному и блаженному способу спасения.

Как печать… крепка, как смерть, любовь. Сразу вспоминаются слова апостола Павла: «если терпим, то с Ним и царствовать будем; если отречёмся, то и Он отречётся от нас» (2 Тим. 2. 12).

Стрелы её - стрелы огненные… «И цари земные, и вельможи, и богатые, и тысяченачальники, и сильные, и всякий раб, и всякий свободный скрылись в пещеры и в ущелья гор, и говорят горам и камням: падите на нас и сокройте нас от лица Сидящего на престоле и от гнева Агнца; ибо пришёл великий день гнева Его, и кто может устоять?» (Откр. 6. 15-17), «ибо Господь, Бог твой, есть огнь поядающий, Бог ревнитель» (Втор. 4. 24).

Пламень весьма сильный; дословно - «пламень Иеговы». «Огонь пришёл Я низвести на землю, и как желал бы, чтобы он уже возгорелся!» (Лк. 12. 49); «Бог наш есть огнь поядающий» (Евр. 12. 29); «Вот, имя Господа идёт издали, горит гнев Его, и пламя его сильно, уста Его исполнены негодования, и язык Его, как огонь поедающий» (Ис. 30. 27).

Любовь есть огненный источник: в какой мере он источает питиё, в такой же мере распаляет жаждущего. Любовь не просто один из даров среди прочих, но полнота духа, без Которого никакой дар, даже самый совершенный не имеет никакой цены. Любовь есть та сила, которая роднит всякое служение со служением Единородного Страждущего Сына Божия.

Архимандрит Софроний (Сахаров): Небесный огонь, пронизывающий жизнь Церкви и Таинства её, удерживает в веках веру в Евангелие, которое «не есть человеческое… и не от человека, но через откровение Иисуса Христа» (Гал. 1. 11-12).

Этот момент и есть будущее установление Церкви Христовой, 

великая Пятидесятница.

По Макарию Египетскому:

Невещественный и Божественный огонь освещает души и искушает их, как подлинное золото в горниле, а порок попаляет, как терния, потому что «в пламенеющем огне» совершает отмщение (2 Фесс. 1. 8).

Этот божественный огонь согревал сердца Клеопы и его спутника, когда говорил с ними Спаситель по воскресении. Ангелы причащаются светлости сего огня по сказанному: «Ты творишь Ангелами Своими духов и служителями Своими пламенеющий огонь» (Евр. 1. 7). Огонь сей делает чистым ум, дабы непрестанно видел он чудеса Божии, подобно просящему: «Открой очи мои, и увижу чудеса закона Твоего» (Пс. 118. 18). Поэтому огонь сей прогоняет бесов, истребляет грех, он есть сила воскресения, действенность бессмертия, просвещение святых душ, утверждение умных сил.

Сей огонь действовал в апостолах, когда постигли языки. Он же облистал Павла гласом и просветил его ум. Сей огонь видел Моисей в купине. Сей огонь в виде колесницы восхитил Илию на небо. Действенности же сего огня стяжевал Давид, говоря: «искуси меня, Господи, и испытай меня; расплавь внутренности мои и сердце моё» (Пс. 25. 2).

Учение о второй теплоте духа Макария Египетского, «Духовная Беседа LVII»:

«Дух дышит, где хочет» (Ин. 3. 8). Он дышит в душах светлых, сияющих и божественных, которые со всем усердием жаждут служить Ему. И если подчиняются этому достойному поклонению Духу, то Он сначала дарует им страх Божий и теплоту сердечную. Когда эти дары обнаруживаются в душах, тогда Дух уже творит в них ненависть ко всем пагубным пристрастиям мира. Вместо них Дух творит в человеке дело Божие, которое слаще сотового мёда, делая сладостным для человека всё Божие, то есть труд поста, бодрствования, безмолвия, служения ближним и милостыни.

Когда же Дух научит человека всему этому, тогда Он отдаёт его на искушение. И всё, что было для человека сладостным, становится тяжким и мучительным. Многие из подвергающихся подобному искушению, не имея духовного опыта, не выдерживают тяжести испытаний и становятся плотскими. О них апостол Павел говорит: «Начав духом, теперь оканчиваете плотью? Столь многое потерпели вы неужели без пользы?» (Гал. 3. 3-4). Перенесённое же без пользы есть напрасно понесённые ради Бога труды: когда человек полностью отчаивается в них и отступает, тогда он не только лишается мзды за свои труды, но и подвергается тяжким наказаниям, ибо пренебрёг он горней Силой и не избрал её.

Однако если человек дал достойный отпор сатане в этом первом искушении, то Бог дарует ему теплоту постоянную, спокойную и невозмутимую. Ибо первая теплота - непостоянная, ненадёжная и изменчивая, а вторая лучше неё: она порождает духовное видение и созидает терпение, будучи невозмутимой, надёжной и постоянной. Как судно с двумя свернутыми парусами обретает покой в тихой гавани, так и вторая теплота дарует отдохновение.

Итак, возлюбленные чада мои, стяжайте себе вторую теплоту, дабы обрести вам во всём облегчение. Ведь эта теплота по Богу отсекает всякую страсть, извергает из человека всякую дебелость и позволяет Божеству обитать в нём, чтобы стал он храмом Божиим по написанному: «Вселюсь в них и буду ходить в них» (2 Кор. 6. 16). И тогда душа ясно увидит в себе, что нет в мире такого места, такого страдания, такой радости, такой силы, которые могли бы оторвать её от любви Божией; и света этой жизни уже не может поглотить тьма».

7. Большие воды не могут потушить любви, и реки не зальют её. Если бы кто давал всё богатство дома своего за любовь, то он был бы отвергнут с презреньем.

В Новом Завете: «Кто отлучит нас от любви Божией: скорбь, или теснота, или гонение, или голод, или нагота, или опасность, или меч? как написано: за Тебя умерщвляют нас всякий день, считают нас за овец, обречённых на заклание. Но всё сие преодолеваем силою Возлюбившего нас. Ибо я уверен, что ни смерть, ни жизнь, ни Ангелы, ни Начала, ни Силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни другая какая тварь не может отлучить нас от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем» (Рим. 8. 35-39).

8. Есть у нас сестра, которая ещё мала, и сосцов нет у неё; что нам будет делать с сестрою нашею, когда будут свататься за неё?

Дети мои, для которых я снова в муках рождения,

 доколе не изобразится в вас Христос!

(Гал. 4. 19)

Юрий Зайцев:

Здесь мы видим сетование на незрелые души к тому времени, когда за ними придёт Господь звать на вечерю: «Горе же беременным и питающим сосцами в те дни! Молитесь, чтобы не случилось бегство ваше зимою или в субботу, ибо тогда будет великая скорбь, какой не было от начала мира доныне, и не будет» (Мф. 24. 19-20), «Итак бодрствуйте, потому что не знаете, в который час Господь ваш приидет» (Мф. 24. 42).

9. Если бы она была стена, то мы построили бы на ней забрала* из серебра; если бы она была дверь, то мы обложили бы её кедровыми досками.

Это есть укрепление «малой сестры» чистейшими помыслами (забралами из серебра) и более возвышенным разумением богословия, не ущербленных ложными учениями (Матфей Кантакузен).

10. Я - стена, и сосцы у меня, как башни; потому я буду в глазах его, как достигшая полноты.

Схожее место у пророка Михея (4. 8): «А ты башня стада, холм дщери Сиона!». Невеста, Жена указует, что нет другой стены, другой башни и другой двери в Царство Небесное, кроме неё. Этот стих, как и 6. 11 мы относим и к Церкви Христовой и к Божией Матери, ибо (нелишне повторить), душа не сможет вселиться в Царство Небесное, если за неё не будет ходатайствовать Богородица лично. И, как в примере с колесницей аминадавливой, этот стих также нашёл отображение в Акафисте: «Радуйся, Церкве непоколебимый стoлпе; радуйся, Царствия нерушимая стен?. Радуйся, Еюже воздвижутся побeды; радуйся, Еюже низпaдают врази».

Святой Дух, Который извечно почивает на Сыне, воскресил и одухотворил Его смертное тело, пребывает и в Его Теле, которое есть Церковь, и соделывает нас причастниками троичной жизни в Церкви. Христианин в свою очередь становится носителем Духа и даже «подателем» Духа.

Преподобный Максим Исповедник выделяет три общих закона: писанный - исполнение заповедей и избавление от страстей, естественный - равноправие по равночестию для всех людей и духовный закон, закон благодати - совершенство человека по Богу и уподобление Ему, насколько это возможно. Вот как указывает на них в совокупности Давид: «Слово Твоё - светильник ноге моей и свет стезе моей», где под словом имеется ввиду закон писанный, под светильником - закон естественный, а под светом - духовный. Исполнение третьего закона над Невестой-душой мы и видим в словах: «Я - стена, и сосцы у меня, как башни: потому я буду в глазах его, как достигшая полноты».** 

  * Фраза забрала из серебра взята из славянской Библии. В Синодальном переводе стоит непонятное: «палаты из серебра».

  ** В православной Церкви есть Богородичная икона, которая так и называется - «Нерушимая стена».

11. Виноградник был у Соломона в Ваал-Гамоне; он отдал этот виноградник сторожам; каждый должен был доставлять за плоды его тысячу сребреников.

Воспою Возлюбленному моему 

песнь Возлюбленного моего о винограднике Его. 

(Ис. 5.1)

Ваал-Гамон - букв. «многолюдная» (возможно, указание на Палестину).

Сторожи - верные хранители веры в истинного Бога.

Тысячу сребреников. Результат совершенства, достигнутое ими в деле просвещения народа.

12. А мой виноградник у меня при себе. Тысяча пусть тебе, Соломон, а двести - стерегущим плоды его.

Царствие Божие внутрь вас есть.

(Лк. 17. 21)

Этими словами Возлюбленная говорит, что её виноградник, это и Соломона виноградник, тем более что совершенство происходит от Тебя, Совершителя сего. Восстановление же нашей природы в её первичное состояние совершается исполнением Твоих заповедей, и это является плодом нашей Церкви, который она принесла своему Жениху.

Соломон поручал виноградник наёмникам, но душа стала наследницей его, свободной, ибо Дух истины, действительно освобождающий, Сам сынополагает Богу тех, в кого Он вселился. «Ибо, - говорит Он, - те, которые водятся Духом Божиим, суть сыны Божии» (Рим. 8. 14).

Жена с полным правом говорит о себе как о Церкви, подкрепляя сказанное «Я - стена…».

А мой виноградник у меня при себе. Во 2-й главе Господь Иисус Христос был за оградой, в 5-й протянул руку возлюбленной душе и был рядом, теперь - сотворил в ней обитель по сказанному: «Дабы вы были причастниками Божественного естества» (2 Пет. 1. 4). Сам Бог очистил наше сердце от бесчестных страстей и заблуждений века сего, дабы представить Себе нашу душу непорочной Церковью (Еф. 5. 27). В этом и состоит мистическое единение Бога, Церкви и души праведника. О нём говорят и следующие места Писания: «Разве вы не знаете, что вы храм Божий, и Дух Божий живёт в вас? Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог: ибо храм Божий свят; а этот храм - вы» (1 Кор. 3. 16-17), «но вы не по плоти живёте, а по духу, если только Дух Божий живёт в вас. Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его» (Рим. 8. 9), «Христос - как Сын в доме Его; дом же Его - мы, если только дерзновение и упование, которым хвалимся, твёрдо сохраним до конца» (Евр. 3. 6).

По Максиму Исповеднику:

Виноград производит вино, вино опьяняет и открывает новые чувства, ощущения. Стало быть, и деятельный разум, который есть виноград, возделываемый добродетелями, порождает вeдение - христианское мистическое наполнение, которое выводит ум за пределы известных чувств.

По Игнатию Брянчанинову:

Спаситель мира, Господь наш Иисус Христос, приступая к изложению Своих всесвятых заповедей, сказал: «Не думайте, что Я пришёл нарушить закон или пророков: не нарушить пришёл Я, но исполнить» (Мф. 5. 17). Каким образом Господь исполнил закон и пророков? Запечатлев прообразовательные жертвы принесением себя в жертву за человечество; заменив тени и гадания Ветхого Завета благодатью Нового Завета; совершив пророческие изречения о Нём; дополнив нравственный закон столь возвышенными постановлениями, что закон этот, пребывая непременным, вместе и изменился по высоте новых постановлений.

Чем отличаются заповеди Евангелия от заповедей Моисеева десятисловия? Моисеев закон не допускал падшего человека впасть в решительно противоестественное состояние, но не мог возвести к тому состоянию непорочности, в котором человек был сотворён. Заповеди Евангелия возводят в непорочность превысшую той, в которой мы сотворены: они зиждут христианина в храм Божий, и, соделав его храмом Божиим, поддерживают в этом благодатном, сверхъестественном состоянии.

Иоанн Златоуст:

Хочешь спастись, пребывай в Церкви, и она не выдаст тебя. Церковь есть ограда. Если ты внутри той ограды, то тебя не тронет волк, если выйдешь вон, то будешь похищен зверем. Не уклоняйся же от церкви. Нет ничего в мире сильнее её. Она - твоя надежда, в ней твоё счастье!

13. Жительница садов! товарищи внимают голосу твоему, дай и мне послушать его.

Просветите себе свет ведения.

(Ос. 10. 12)

Церковь - мать вступает в полные права «утверждения истины».

«Мы едва можем постигать и то, что под руками, а что на небесах - кто исследовал? Волю же Твою кто познал бы, если бы Ты не даровал премудрости и не ниспослал свыше Святаго Твоего Духа? И так исправились пути живущих на земле, и люди научились тому, что угодно Тебе, и спаслись премудростью» (Прем. 9. 16-19).

14. Беги, возлюбленный мой; будь подобен серне или молодому оленю на горах бальзамических!

Бог есть любовь,

и пребывающий в любви пребывает в Боге,

и Бог в нём.

(1 Ин. 4. 16)

А куда Я иду, вы знаете, и путь знаете.

(Ин. 14. 4)

Господь Бог Иисус Христос сделал Своё дело и отошёл, - хотя Он невидимо и неотступно с нами пребывает и до скончания века пребудет по Своему обещанию: Се, Аз с вами есть во вся дни до скончания века, аминь! Это последний стих Песни, но в нём соединяется и прошлое, и настоящее и будущее. Он несёт в себе вечность.

По Серафиму Саровскому, Иоанну Ликийскому [совокупное толкование с 12-м стихом: «а мой виноградник у меня при себе»]:

Когда Дух Святый благоволит посетить нас, то надлежит уже перестать молиться, ибо слова «приди и вселися в ны и очисти ны от всякия скверны» теряют смысл по причине Его пришествия. Потому и сказано также: «Остановитесь и познайте, что Я - Бог: буду превознесён в народах, превознесён на земле» (Пс. 45. 11). Тот, кто был удостоен познать Бога отчасти, ибо всю истину никто не может вместить, - познает и всё остальное: он видит тайны, которые ему открывает Бог, предвидит будущее, зрит откровения, как святые, являет силы и становится другом Божиим, и всякое его прошение приемлет Бог.

Ю. В. Зайцев:

Зрелая душа в Боге, уже живущая в Нём (и Бог, живёт в ней) уже не нуждается в некой чувственной, «мелочной» опеке, ибо она достигла высшей степени совершенствования - отдохновение. Не будем забывать, что Господь сказал без Меня не можете творить ничего, под опекой подразумевается то, что совершенный человек не попросит у Бога действительно «мелочь»: одежду, выздоровление от болезни, даже пищу на сегодняшний день. Таковой оставляет все попечения, кроме попечения о спасении.

Известные три ступени духовного развития показаны и в некоторых намёках на «физиологические» особенности трёх возрастов: детство, отрочество, зрелость. Стих 2. 17 указывает на детство; невеста - как ребёнок с нетерпением ждущий родителей. Стих 4. 6 - уже отрочество, она сознательно идёт к Богу. Стих 8. 14 - зрелость, ибо в ней, по словам апостола, «изобразился Христос».

«Бог Господь, и явися нам, благословен грядый во имя Господне» (из вечернего богослужения).

На горах бальзамических - образ холма, на котором возвышается храм. Отсюда Жена взывает в последний раз к Мессии: беги, то есть гряди. Песнь заканчивается тем же призывом, что и последняя книга Нового Завета - Апокалипсис: «Ей, гряди, Господи Иисусе!» Сам же Господь сказал: «Свидетельствуй, небо и земля, ибо Я стёр злое и сотворил доброе. Живу Я! говорит Господь» (3 Ездр. 2. 14). «Стефан же, будучи исполнен Духа Святаго, воззрев на небо, увидел славу Божию и Иисуса, стоящего одесную Бога, и сказал: вот, я вижу небеса отверстые и Сына Человеческого, стоящего одесную Бога» (Деян. 7. 55-56).

По Симеону Новому Богослову: 

Кто обогатился небесным богатством - я говорю о пришествии и вселении в него Сказавшего: Я и Отец придём и обитель у него сотворим (Ин. 14. 23) (см. 1. 3), тот в сознании души понимает, какую благодать получил и какое и сколь великое носит богатство во дворцах своего сердца. Ибо беседуя с Богом, как друг с другом, он дерзновенно предстоит перед лицом Того, Кто живёт в неприступном свете (1 Тим. 6. 16). Ангелом, чтобы не сказать что-либо большее, является тот, кто через созерцание и знание достиг высоты такого состояния и сделался близок к Богу как сын Божий.* 

Это боговселение или жизнь в Боге и есть последняя цель всех подвижнических трудов и верх совершенства (Антоний Великий).

* Святые, достигшие сей ступени любви и безстрастия, рассказывают, что они подобно апостолу Павлу, не знают, спят ли они или бодрствуют, на небе ли они, или на земле, в теле, или вне тела, видя лишь Божественный свет и слыша слова неизреченные (2 Кор. 12. 3-4). Об одном старце говорили, что он помнил себя только до первой «славы», до трех псалмов, а потом погружался в богосозерцание, и таким образом умно, без слов молился Господу, стоя неподвижно. А другой старец вечером становился на молитву, обратясь лицом к востоку и воздев руки свои, был восхищаем к Богу, и так оставался до тех пор, пока взошедшее солнце ударами своих лучей не сводило его с блаженной высоты. Горение сердца делает подвижника до того блаженным, что, по уверению святого Макария Египетского, ему всегда хотелось бы оставаться в этом состоянии. И кто начал приходить в такое состояние, тот стал восходить от себя к Богу. Это предел восхождений, но такой, которому конца нет, ибо Бог бесконечен (Феофан Затворник).

Эпилог к главе 8

«Выйди и стань на горе пред лицем Господним, и вот, Господь пройдёт и большой и сильный ветер, раздирающий горы и сокрушающий скалы пред Господом, но не в ветре Господь; после ветра землетрясение, но не в землетрясении Господь; после землетрясения огонь, но не в огне Господь; после огня веяние тихого ветра» (3 Царств 19. 11-12). 

Эпилог к толкованиям, 

но он же и пролог к следующей главе 

(Песнь песней как лествица духовного совершенства)

«Премудрость возвышает сынов своих и поддерживает ищущих её: любящий её любит жизнь, и ищущие её с раннего утра исполняются радости: обладающие ей наследуют славу, и, куда бы ни пошёл, Господь благословит его; служащие ей служат Святому, и любящих её любит Господь; послушный ей будет судить народы, и внимающий ей будет жить надёжно; кто вверится ей, тот наследует её, и потомки его будут обладать ею: ибо сначала она пойдёт с ним путями извилистыми, наведёт на него страх и боязнь и будет мучить его своим водительством, доколе не уверится в душе его и не искусит его своими уставами; но потом она выйдет к нему на прямом пути и обрадует его и откроет ему тайны свои» (Сир. 4. 12-21).

Дополнения 

1. ПЕСНЬ ПЕСНЕЙ КАК ЛЕСТВИЦА ДУХОВНОГО СОВЕРШЕНСТВА

Даровании Твоими святыми 

и помыслы священнолепнаго благоговеинства, Владыко,

ум мой украси,

яко да в тишине души и святолепном устроении

 пою и прославляю Тя, Божественный Параклите.

(из канона Пресвятому Духу Параклиту)

В комментариях к 2. 7 говорилось о четырёх ступенях духовного совершенства, которые были показаны в дальнейшем. Но это главные, основные ступени, как бы площадки на лестничных маршах, между которыми есть свои ступени, что логически вполне очевидно. Но логика логикой, а святые отцы в аскетическом делании не ошибаются. Они подробно изъяснили все шаги духовного преуспеяния в шествовании за Христом. Так, Макарий Египетский говорит о 12-ти ступенях на горнем пути к достижению совершенства: «Человеку надобно, так сказать, пройти двенадцать ступеней и потом достигнуть совершенства» (Беседа VIII). Но самое удивительное, что и ветхозаветная Песнь песней показывает такую же духовную лествицу христианских подвигов. Об этом и глава.

Среди большого наследия преподобного Макария его аскетический трактат «Послание к чадам своим» (называется ещё «Послание к чадам Божиим») занимает особое место. Этот небольшой по рукописному объёму труд, вбирает в себя весь аскетический опыт учителя Церкви и столпа монашества, являясь как бы «конспектом» для каждого подвижника в духовной брани против «духов злобы поднебесной».

Трактат состоит из 17 кратких глав. Фабула его - духовное прозрение и возрождение человека, его обращение к Богу, а затем и постепенное его преуспеяние в стяжании Царства Божия, частично доступного для достойно подвизающихся уже на земле, по сказанному: «Итак будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный» (Мф. 5. 48).

Достаточно удобным приёмом, на мой взгляд (Ю. З.), при сопоставлении Песни песней к 12-ти «возрастным» ступеням, будет параллельное изображение «Послания» к словам «Песни» (получилась интересная аналогия, но всё же правильнее будет сказать, что Песнь песней - это божественная мелодия, а «Послание» - слова к этой музыке).

ПОСЛАНИЕ К ЧАДАМ СВОИМ

Святого Макария Египетского о том, что человеку следует отречься от мира вследствие зол, которые он творил раньше, и от всего сердца обратиться к Богу. А также о том, что если он терпеливо переносит случающиеся с ним скорби, то благодать Божия понемногу сходит на него.

Породив двенадцать патриархов,

 великий из патриархов таинственно утвердил для тебя, душа моя,

 лествицу деятельного восхождения, премудро расположив детей как основания,

 а свои шаги как восхождение по ним.

(Великий канон, песнь 4, русс.)

1. Когда человек обратится к благу, отречётся от зла, предаст себя познанию самого себя, начнёт раскаиваться в том, что он совершил во время небрежения своего, и искать всей душой Бога, тогда благой Бог даст ему печаль о соделанном. 

(1 ступень)

2. А после этого, опять по милосердию Своему, Бог дарует человеку умерщвление тела в постах и бдениях, отвержение материальных вещей, перенесение поношений, ненависть ко всякому телесному покою и любовь к плачу о грехах своих. 

(2 ступень) 1. 5. Не смотрите на меня, что я смугла, ибо солнце опалило меня: сыновья матери моей разгневались на меня, поставили меня стеречь виноградники, - моего собственного виноградника я не стерегла. 1. 6. Скажи мне, ты, которого любит душа моя: где пасёшь ты? где отдыхаешь в полдень? к чему мне быть скиталицею возле стад товарищей твоих?  

3. Затем Бог дарует человеку ещё раз этот плач, сокрушение сердечное и телесное смирение так, чтобы он не следил уже за прегрешениями других людей, а был внимательным лишь к собственным проступкам, помнил о дне исхода своего из бренного жилища сего и о том, что предстоит ему встреча с Богом. Пред очами сердца его также предстают мучения грешников в аду и почести, которых удостоятся возлюбившие Бога. 

(3 ступень) 1. 12. Мирровый пучок - возлюбленный мой у меня, у грудей моих пребывает. 

1. 11. Золотые подвески мы сделаем тебе с серебряными блёстками. 

2. 4. Он ввел меня в дом пира, и знамя его надо мною - любовь.  

4. Когда это даруется человеку, и он начинает подвизаться и утруждаться в постах, бдениях и вообще во всём, что приносит пользу душе его, тогда к нему подступают враги наши, сеющие злохудожные помыслы и внушающие ему бессилие, дабы не смог он осуществить малое постничество своё. Они заставляют его ощущать длительность времени, нашёптывая: "сколько времени ещё ты будешь терпеливо нести труд сей, ведь тело твое уже стало совсем немощным?" Также говорят ему: "Многое утруждение требуется, чтобы Бог вселился в человека, особенно в тебя, совершившего столько грехов". Ещё внушают: "Разве Бог может простить тебе столь большое количество прегрешений?"  2. 11. Вот, зима уже прошла; дождь миновал, перестал; (Враги отступили. Об этом и первые слова пятой главы "Послания": "Если сердце его не приняло…").  

5. Если сердце его не приняло это ведение от них, то враги вновь подступают к нему и под предлогом праведных суждений внушают человеку: "Если ты и согрешил, то покаялся в грехах своих". И напоминают ему о других людях, которые согрешили, но не покаялись, засевая душу его тщеславием. 

(4 ступень) 2. 15. Ловите нам лисиц, лисенят, которые портят виноградники, а виноградники наши в цвете. 

6. Однако враги не успокаиваются на этом, они внушают любовь к тщетной славе и усердие в делах, понести которые он не в силах: воздержанию от пищи, бдениям и многим другим, перечислить которые невозможно, даруя ему лёгкость для свершения их. Посредством таких дел бесы способны сбить подвижника с пути праведного, о чём в книге Притчей предупреждается: "Не уклоняйся ни направо, ни налево" (Притч. 4. 27). 3. 1. На ложе моём ночью искала я того, которого любит душа моя, искала его и не нашла его. (Этот поиск и есть борьба с искушениями).  

7. Если же благой Бог видит, что сердце [монаха] не последовало ни за одним из этих приражений, потому что написано: "Ты испытал сердце моё, посетил меня ночью, искусил меня и ничего не нашёл" (Пс. 16. 3). Почему сказано "ночью", а не "днём"? - Потому что речь идёт о кознях врага, о чем возвещает и апостол Павел, говоря, что мы не сыны ночи, но сыны дня (1 Фес. 3. 5), поскольку Сын Божий есть день, а диавол - ночь. 

3. 1. На ложе моём ночью искала я того, которого любит душа моя, искала его и не нашла его. 

3. 2. Встану же я, пойду по городу, по улицам и площадям, и буду искать того, которого любит душа моя; искала я его и не нашла его. 

3. 4. Но едва я отошла от них, как нашла того, которого любит душа моя, ухватилась за него, и не отпустила его, доколе не привела его в дом матери моей и во внутренние комнаты родительницы моей.  

8. Если же сердце преодолеет эти искушения и брани, то на инока начинает навлекается брань блуда и сластолюбие к мужчинам. В борениях с этими искушениями сердце часто ослабевает так, что считает невозможным для себя делом блюсти чистоту свою. А враги между тем, как было сказано, внушают помыслы о продолжительности времени его трудов и о прочем. 

(5 ступень) 5. 7. Встретили меня стражи, обходящие город, избили меня, изранили меня; сняли с меня покрывало стерегущие стены. 

(Стих 5. 7 вклинился между 3. 4 и 3. 7, что нарушает последовательность, но преподобный Макарий трактует это место именно так). С другой стороны, по учению святых отцов, блудная брань ведётся и с очень возвышенными подвижниками весьма долго. И поэтому, в Песни 5. 7 мы видим, возможно, только второе (наиболее сильное) бесовское искушение. О первом же возвышенная Песнь не упоминает.  

9. А если сердце изнеможет в этих борениях так, что совсем лишится сил в трудах и бранях, то тогда благой и милосердный Бог посылает подвижнику Святую силу. Он укрепляет сердце его, даруя ему плач, радость и лёгкость таким образом, что он становится сильнее врагов, которые, не желая того, боятся обитающей в нём Силы. Об этом громогласно заявляет и апостол Павел: "Подвизайтесь, и вы примете силу". Это есть та Сила, о которой изрекает и Пётр: "Наследство нетленное, неувядаемое, хранящееся на небесах для вас, силою Божиею чрез веру соблюдаемых" (1 Пет. 1. 4-5). 

(6 ступень) 

3. 7. Вот одр его - Соломона: шестьдесят сильных вокруг него, на сильных Израилевых. 

3. 8. Все они держат по мечу, опытны в бою; у каждого меч при бедре его ради страха ночного.  

10. Далее, когда Бог видит, что сердце подвижника укрепилось против врагов, тогда Он мало-помалу отнимает от него Свою силу и попускает врагам сражаться с ним посредством различных видов невоздержанности, похотей очей, тщеславия и гордыни, так что человек оказывается подобным лишённому руля кораблю, который бьётся о скалы то там, то здесь. 

(7 ступень) 

5. 6. Отперла я возлюбленному моему, а возлюбленный мой повернулся и ушёл. Души во мне не стало, когда он говорил; я искала его и не находила его; звала его, и он не отзывался мне. 

5. 7. Встретили меня стражи, обходящие город, избили меня, изранили меня; сняли с меня покрывало стерегущие стены.  

11. Когда же сердце вновь начинает изнемогать в этих бранях и искушениях, тогда благой Бог, пекущийся о творении Своем, ещё раз посылает Святую силу и укрепляет сердце, душу и тело, поскольку Сам Господь говорит: Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня: ибо Я кроток и смирен сердцем" (Мф. 11. 29). 

(8 ступень) 5. 10. Возлюбленный мой бел и румян, лучше десяти тысяч других; 

5. 11. голова его - чистое золото; кудри его волнистые, чёрные, как ворон;…  

12. И тогда Бог начинает отверзать очи сердца (Еф. 1. 18), дабы человек познал, что Бог есть именно Тот, кто укрепляет его. Человек познаёт, что одному Богу следует воздавать честь со многим смирением и сокрушением сердечным, как глаголет Давид: "Жертва Богу дух сокрушенный" (Пс. 50. 19). Ибо смиренномудрие и сокрушение рождается в сердце от трудов подвизающихся в духовных бранях. 

(9 ступень) 

5. 16. уста его - сладость, и весь он - любезность. Вот кто возлюбленный мой, и вот кто друг мой, дщери Иерусалимские! 

6. 3. Я принадлежу возлюбленному моему, а возлюбленный мой - мне; он пасёт между лилиями.  

13. После этого Святая Сила начинает открывать сердцу Небесное: как следует молиться и петь псалмы. Она также являет будущие почести, уготовленные тем, кто стойко выдержал все испытания. Для человека становится ясным, что сколько бы трудов ни понёс человек, они ничтожны по сравнению с дарами, данными ему Богом, о чём и Апостол изрекает: "Нынешние временные страдания ничего не стоят в сравнении с тою славою, которая откроется в нас" (Рим. 8. 18). После этого Она начинает открывать сердцу муки тех, которые подвергаются вечному наказанию, и многое другое, о чём я не могу сказать, но что подвизающийся обязательно познает на опыте. 

(10 ступень) 7. 10. уста твои - как отличное вино. Оно течёт прямо к другу моему, услаждает уста утомлённых.  

14. Тогда Утешитель полагает пределы чистоты души и прочих членов. Он дарует [монашествующему] великое смирение души, чтобы считал он себя ниже всех людей и всякой твари, не обращая никакого внимания на промахи других, а устремляя очи свои только на правое. Ещё Утешитель дарует ему хранение уст, исцеление ног (духовное), чтобы прямо ходил он стезями своими, праведность рук, служение молитв, бдение и умерщвление тела. Всё это преподаётся с мерой и различением, без всякого смятения и в полном покое. 

(11 ступень) 7. 2. О, как прекрасны ноги твои в сандалиях, дщерь именитая! Округление бёдер твоих, как ожерелье, дело рук искусного художника; 

7. 3. живот твой - круглая чаша, в которой не истощается ароматное вино; чрево твоё - ворох пшеницы, обставленный лилиями; 

7. 4. два сосца твои - как два козлёнка, двойни серны; 

7. 5. шея твоя - как столп из слоновой кости; глаза твои - озерки Есевонские, что у ворот Батраббима; нос твой - башня Ливанская, обращённая к Дамаску; 

7. 6. голова твоя на тебе, как Кармил, и волосы на голове твоей, как пурпур; царь увлечён твоими кудрями.  

15. Если же человек начинает в мысли своей пренебрегать благими устроениями Святого Духа, тогда Сила Божия вновь удаляется от него. Затем опять брани и смущения вторгаются в сердце, а телесные страсти, возбуждаемые внутренними волнениями, посеянные в нём врагами, приводят его в смятение.  (Как видим, душа не пренебрегла устроениям Святого Духа).  

16. Однако если сердце его обратится к Богу и он усвоит заповеди Духа, то опять обретёт познание о необходимости постоянного пребывания с Богом. Это и есть отдохновение его, о котором говорится: "Господи, Боже мой! я воззвал к Тебе, и Ты исцелил меня" (Пс. 29. 3). 

(12 ступень) 8. 5. Кто это восходит от пустыни, опираясь на своего возлюбленного? Под яблоней разбудила я тебя: там родила тебя мать твоя, там родила тебя родительница твоя. 8. 12. А мой виноградник у меня при себе. Тысяча пусть тебе, Соломон, а двести - стерегущим плоды его.  

17. Итак, моё мнение следующее: если человек не стяжает великое смирение в сердце и теле своём так, чтобы в любом деле не оценивать себя высоко, чтобы спокойно переносить всякое оскорбление, во всём принуждать себя, ежедневно иметь перед лицем своим смерть свою, отрекаться от материальных и плотских вещей, то он не сможет сохранить заповеди Духа. (см. также комментарий к 8. 6 преподобного Макария о второй теплоте Духа).    

«Возвести нам, о Ты, прекраснейшая из добродетелей, где пасёшь ты? где отдыхаешь в полдень? Просвети нас, напой нас, наставь нас, руководи нами, ибо мы жаждем придти к Тебе. Ты владычествуешь над всеми. Ты уязвила душу мою, и не может стерпеть сердце моё пламени Твоего. И воспев Тебя - иду.

Но желаю я узнать, сколько времени требуется на восхождение оной лествицы? Ибо тот, который видел Тебя, возвестил нам только по одному руководителю каждой ступени (ангелу), но ничего более не возмог открыть. Тогда Она, сия царица, как бы с неба явившись мне, и как бы на ухо души моей беседуя, говорила: «Доколе ты, любитель Мой, не разрешишься от плоти своей, не сможешь познать красоты Моей, какова она. Лествица, показанная тебе, пусть научит тебя составлять духовную лествицу добродетелей, на верху которой Я утверждаюсь, как и великий таинник Мой говорит: «Пребывают сии три: вера, надежда, любовь; но любовь из них больше» (Иоанн Лествичник).

(продолжение)

Дополнения 

2. ПЕСНЬ ПЕСНЕЙ О СТЯЖАНИИ ДУХА СВЯТАГО БОЖИЯ

Господь создал Себе прекрасную обитель - человека.

Тело и душу человека создал Он в жилище Себе,

чтобы вселиться и успокоиться в теле его, как в доме Своём, 

имея прекрасною невестою возлюбленную душу,

сотворённую по Образу Его.

Макарий Великий

Если конечная цель всех подвижнических трудов христианина подведена к последним стихам Песни, то учение преподобного Серафима Саровского о стяжании Духа Святаго Божия размещено в нескольких частях Песни. Это объясняется тем, что Песнь песней в целом, будучи представленной Святым Духом, является образом единого огненного столпа нетварной энергии, являющимся самим Богом, и почивающим на своих возлюбленных.

Данное учение преподобного старца передано нам С. А. Нилусом на основании изложенных в письменных заметках духовного ученика отца Серафима Николаем Александровичем Мотовиловым. Из современных изданий можно выделить книжку «Беседа преподобного Серафима Саровского о цели христианской жизни». По ней автор и излагает данную главу.

***

- Так желал бы я, ваше боголюбие, - говорит преподобный отец Серафим Н. Мотовилову, - чтобы вы сами стяжали этот приснонеоскудевающий источник благодати Божией и всегда рассуждали в себе: в Духе Божием вы обретаетесь или нет; и если в Духе Божием, то благословен Бог - не о чем горевать, хоть сейчас - на страшный суд Христов, ибо «в чём застану, в том и сужу».* Если же нет, то надобно разобраться, отчего и по какой причине Господь Бог Дух Святый изволил оставить нас, и снова искать, и доискиваться Его и не отставать до тех пор, пока искомый Господь Бог Дух Святый не сыщется и не будет снова с нами Своею благодатию.

- Батюшка, - сказал я, - вот вы всё говорите о стяжании благодати Духа Святаго, как о цели христианской жизни; но как же я могу видеть сию благодать? Как же я буду знать - со мной Дух Святый или нет?

- Мы в настоящее время, - отвечал старец, - по нашей почти всеобщей холодности к святой вере в Господа нашего Иисуса Христа и по невнимательности нашей к действиям Его Божественного о нас Промысла и общения человека с Богом, до того дошли, что, можно сказать, почти вовсе удалились от истинно-христианской жизни. Нам теперь кажутся странными слова Священного Писания, когда читаем у Апостола Павла: «Прошедши чрез Фригию и Галатийскую страну, они не были допущены Духом Святым проповедовать слово в Асии. Дойдя до Миссии, предпринимали идти в Вифинию; но Дух не допустил их» (Деян. 16. 6-7). Неоднократно и в других местах Священного Писания говорится о явлении Бога человекам. Так Иов, когда друзья его укоряли в том, что он хулит Бога, отвечал им: «Как это может быть, когда я чувствую дыхание Вседержителево в ноздрех моих?». То есть как, де, я могу хулить Бога, когда Дух Святый во мне пребывает? В противном случае Он бы отступил от меня, а вот я и дыхание Его ощущаю в ноздрех моих. Мы же удалились от простоты первоначального христианского ведения и нам уже кажется непостижимым то, о чем древние до того ясно разумели, что им и в обыкновенных разговорах между собой, понятие о явлении Бога не казалось странным.

- Каким же образом, - спросил я батюшку отца Серафима, - узнать мне, что я нахожусь в благодати Духа Святаго? Как мне самому в себе распознать истинное Его явление?

Отец Серафим сказал:

- Благодать Духа Святаго есть свет, просвещающий человека. Про эту-то благодать, явленную всему миру и роду нашему человеческому в Богочеловеке, и сказано в Евангелии: «В Нём была жизнь, и жизнь была свет человеков», и прибавлено: «И свет во тьме светит, и тьма не объяла его» (Ин. 1. 4-5). И святой псалмопевец сказал: «Слово Твоё - светильник ноге моей и свет стезе моей» и «Если бы не закон Твой был утешением моим, погиб бы я в бедствии моём» (Пс. 118. 92). То есть, если бы не эта благодать Духа Святаго, которую я так усердно стяжеваю, то откуда бы я взял себе хоть искру света, чтобы озарить путь свой по дороге жизни, тёмной от недоброжелательства недругов моих! Вспомните и Преображение Господне на Фаворе. Великий свет объял Его и «Одежды Его сделались блистающими, весьма белыми, как снег, как на земле белильщик не может выбелить» (Мк. 9. 3). Когда же Моисей и Илия явились к Нему в том же свете, то, чтобы скрыть сияние света Божественной благодати, ослеплявшей глаза учеников, «облако светлое осенило их». И таким-то образом благодать Всесвятого Духа Божия является в неизреченном свете для всех, которым Бог являет действие её.

И тогда отец Серафим крепко взял Николая Мотовилова за плечи и сказал:

- Мы оба теперь, батюшка, в Духе Божием с тобою! Что же ты не смотришь на меня?

- Не могу, отче, смотреть, потому что из глаз ваших молнии сыплются. Лицо ваше сделалось светлее солнца, и у меня глаза ломит от боли…

Отец Серафим сказал:

- Не устрашайтесь, ваше боголюбие! И вы теперь сами так же светлы стали, как и я сам.** Вы сами теперь в полноте Духа Божиего, иначе вам нельзя было бы и меня таким видеть…

- Что же чувствуете вы теперь? - спросил меня отец Серафим.

Я отвечал:

- Чувствую я такую тишину и мир в душе моей, что никакими словами выразить не могу!

- Это, ваше боголюбие, тот мир, про который Господь сказал ученикам Своим: «Мир оставляю вам, мир Мой даю вам; не так, как мир даёт, Я даю вам» (Ин. 14. 27). Этот мир, который по слову апостольскому «превыше всякого ума» (Флп. 4. 7), производится в тех людях, в сердца которых его внедряет Господь. Христос Спаситель называет его миром от щедрот Своих собственных, а не от мира сего, ибо никакое временное земное благополучие не может его дать сердцу человеческому, почему и называется миром Божиим. Что же ещё чувствуете вы? - спросил меня отец Серафим.

- Необыкновенную сладость!

- Это та сладость, про которую говорится в Священном Писании: «Насыщаются от тука дома Твоего, и из потока сладостей Твоих Ты напояешь их» (Пс. 35. 9). От этой-то сладости наши сердца как будто тают, и мы оба исполнены такого блаженства, какое никаким языком выражено быть не может… Что же ещё вы чувствуете?

- Необыкновенную радость во всём моём сердце!

И батюшка отец Серафим продолжал:

- Когда Дух Божий снисходит к человеку и осеняет его полнотою Своего наития, тогда душа человеческая преисполняется неизреченной радостью, ибо Дух Божий радостотворит всё, к чему бы Он ни прикоснулся. Это та самая радость, про которую Господь говорит в Евангелии Своём: «Я увижу вас опять, и возрадуется сердце ваше, и радости вашей никто не отнимет от вас» (Ин. 16. 22). Но как бы ни была утешительна радость эта, которую вы теперь чувствуете в сердце своём, всё-таки она ничтожна в сравнении с той, про которую Сам Господь устами Своего апостола сказал, что «не видел того глаз, не слышало ухо, и не приходило то на сердце человеку, что приготовил Бог любящим Его» (1 Кор. 2. 9). Предзадатки этой радости даются нам теперь, и если от них так сладко, хорошо и весело в душах наших, то что сказать о той радости, которая уготована там, на небесах, плачущим здесь на земле?!.. Что же вы ещё чувствуете, ваше боголюбие?

Я отвечал:

- Теплоту необыкновенную!

- Как, батюшка, теплоту? Да ведь мы в лесу сидим и на нас более вершка снегу, и сверху крупа падает… Какая же может быть тут теплота?

- А такая, какая бывает в бане…

- И запах, - спросил он меня, - такой же, как из бани?

- Нет, - отвечал я, - на земле нет ничего подобного этому благоуханию…

И батюшка отец Серафим, приятно улыбнувшись, сказал:

- И сам я, батюшка, знаю это точно так же, как и вы, да нарочно спрашиваю - так ли вы это чувствуете? Сущая правда, ваше боголюбие! Никакая приятность земного благоухания не может быть сравнена с тем благоуханием, которое мы теперь ощущаем, потому что нас теперь окружает благоухание Святаго Духа Божия. Что же земное может быть подобно ему?.. И теплота не в воздухе, а в нас самих. Она-то и есть именно та самая теплота, про которую Дух Святый словами молитвы заставляет нас вопиять к Господу: «Теплотою Духа Своего согрей мя!» Ею-то согреваемые, пустынники и не боялись зимнего мороза. Так ведь и должно быть на самом деле, потому что благодать Божия должна обитать внутри нас, в сердце нашем, ибо Господь сказал: «Царствие Божие внутри вас есть». Под Царствием Божиим Господь разумел благодать Святаго Духа. Вот это Царствие Божие теперь внутрь нас и находится, а благодать Духа Святаго и отвне осиявает и согревает нас, и напояет сердца наши радостью неизглаголанною. Наше теперешнее положение есть то самое, про которое апостол говорит: «Царствие Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14. 17). Вера наша состоит «не в убедительных словах человеческой мудрости, но в явлении духа и силы» (1 Кор. 2. 4). Именно про это состояние и сказал Господь: «Есть некоторые из стоящих здесь, которые не вкусят смерти, как уже увидят Царствие Божие, пришедшее в силе» (Мк. 9. 1; Лк. 9. 27). Ну, уж теперь нечего более, кажется, спрашивать, ваше боголюбие, каким образом бывают люди в благодати Духа Святаго!..

    * В этой связи в "более смелом" аспекте понимаются слова Песни 4. 7 по славянскому переводу: "Вся добра, близ мене, и порока несть в тебе", где главной является фраза "близ мене" - около Меня, под чем разумеем во-первых, святое крещение во оставление грехов, а во-вторых эту самую близость Святого Духа, Который не будет близок к грешному. 

    * * (По И. М. Концевичу): Первозданный человек был весь пронизан благодатью святого духа и просветлен подобно тому, как преподобный Серафим просветился во время беседы с Н. А. Мотовиловым. Особенно совершенным представляется догреховное состояние Адама. Он был облечён одеждою славы, "божественным сиянием и облистанием и причастен был божественного света" (Г. Палама). Поэтому фаворское преображение показало апостолам как будущую славу Царствия Божия, так и потерянное Адамом состояние райского блаженства.

Внимательный читатель, наверное, успел вспомнить из Песни песней, что есть свет, радость, теплота и другие чувства, поведанные нам преподобным батюшкой Серафимом.

Свет - «стрелы её - стрелы огненные; она пламень весьма сильный» (8. 6).

Чувства - «изнемогаю от любви» (2. 5; 5. 8).

Сладость - «плоды её сладки для гортани моей» (2. 3).

Радость - «а мой виноградник у меня при себе» (8. 12).

Мир и тишина и радость во Святом Духе: «не будите и не тревожьте возлюбленной, доколе ей угодно» (2. 7; 3. 5; 8. 4). «Но едва я отошла от них, как нашла того, которого любит душа моя, ухватилась за него, и не отпустила его, доколе не привела его в дом матери моей и во внутренние комнаты родительницы моей» (3. 4).

Теплота - см. в толковании к 8. 6 учение Макария Великого о второй теплоте духа, а также: «Не знаю, как душа моя влекла меня к колесницам знатных народа моего» (6. 12), «Я принадлежу другу моему, и ко мне обращено желание его. Приди, возлюбленный мой, выйдем в поле, побудем в сёлах» (7. 11-12).

Запах - «имя твоё - как разлитое миро» (1. 2). Стяжание Духа Святаго, собственно и называется тем елеем, которого недоставало у юродивых дев, но преизбытчествовал у дев мудрых по сказанному Господом: «Вселюсь в них и буду ходить в них; и буду их Богом, и они будут Моим народом» (2 Кор. 6. 16). Потому девы и названы юродивыми, что забыли о благодати Духа Святаго, без Которого и спасения никому нет и быть не может. И в другом месте: «Мирровый пучок - возлюбленный мой у меня, у грудей моих пребывает» (1. 12).

Данные чувства, претерпеваемые Николаем Мотовиловым, являются и показанными в Священном Писании именами Бога: свет (Ин. 8. 12 и др.), мир (Мих. 5. 5), радость (Пс. 15. 11; 1 Пар. 16. 27), сладость (Пс. 35. 9), огонь (Исх. 24. 17), покой (Евр. 4. 1-10).

(продолжение)
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3.  ГНОСЕОЛОГИЯ СВЯТОГО ИСААКА СИРИНА В КОНТЕКСТЕ ПЕСНИ ПЕСНЕЙ

    По св. преподобному о. Иустину (Поповичу)   

Бог и человек в Личности Богочеловека соединены нераздельно: человеческий разум не уничтожается, а возрождается, очищается, освящается, обожается и становится способным к познанию богочеловеческих истин жизни. В Богочеловеке реально и ипостасно дана вся истина без остатка - вся абсолютная Истина. Поэтому только Он в роде человеческом и имеет, и дарует совершенное познание Истины. Человеку, жаждущему познания Истины, остаётся одно: совоплотиться Богочеловеку, стать членом Его Богочеловеческого Тела - Церкви (Еф. 5. 30, 3. 6). Достигший этого приобретает «ум Христов» (1 Кор. 2. 16) так, что он Христом мыслит, Христом живёт, Христом чувствует, и таким образом приходит к совершенному познанию истины.

Опытно пройденный путь христианской гносеологии святого Исаака Сирина в его практическом учении в кратком изложении можно свести к последовательному шестиступенчатому возрастанию подвижнической души. В Песни песней эти шесть ступеней также имеются.

Прежде описания этих ступеней, святой Исаак Сирин показывает, что результат познания - это плод на дереве конкретной личности. Ведь человек не творец Истины и процесс познания - это качественное усвоение уже данной истины. Каково дерево - таков и плод; каковы органы познания - таково и познание.

Анализируя человека в его эмпирической данности, святой Исаак Сирин находит, что его органы познания больны. Зло - это болезнь, поразившая душу и тем самым - все органы познания. Зло имеет свои органы чувств - страсти, а страсти «суть болезни души». Зло и страсти не принадлежат природе души, они - нанос извне, неестественный придаток души. «Чистота и здравие души - царство души», - говорит святитель.

Страсти - это жажда богатства, плотское наслаждение, тщеславие, властолюбие, желание человеческой славы, страх за тело. Все эти страсти имеют одно общее наименование - мiр. Мiр - это плотское житие и мудрование по плоти. Когда страсти вогнездятся в человеке, они порабощают его душу, они смущают ум, наполняя его бесовскими фантастическими картинами и пожеланиями. Мiр - это блудница, порождающая нечистое познание. 

Поскольку страсти - болезнь души, то и выздоровление души достигается путём очищения от страстей и лукавства. И Божия благодать - единственная сила, способная их отразить. Средствами уврачевания, которые постепенно вытесняют болезнь из души, являются добродетели. Подвиги добродетелей сопряжены со скорбями и печалями. Исаак Сирин утверждает, что любая добродетель - это крест (что было подробно изъяснено в толкованиях), но святой Исаак показывает и то, что скорби и печали являются причинами добродетелей. Поэтому святой отец решительно предписывает человеку возлюбить прежде всего скорби и печали, дабы освободиться от вещей мiра сего, чтобы ум не занимался мiром. Усвоение добродетелей происходит постепенно и органически: одна усвояется другой. Между добродетелями существует не только онтогенетический, но и хронологический порядок. Первый среди них - вера.

Верою ум утверждается в богомыслии, поэтому путь спасения - это постоянное памятование о Боге.

Подвигом веры человек побеждает эгоизм, переходит границы своего «Я» и облекается в новое психологическое состояние. В этой новой реальности действуют новые законы, новый язык общения и язык этот - молитва. Молитва ведёт и руководствует подвижника веры, и он молитвою смотрит, молитвою слышит, молитвою чувствует, молитвою переживает, мыслит и живёт. Молитва - это источник спасения, ею приобретаются все прочие добродетели, все блага. Поэтому на упражняющегося в молитве подвижника нападают страшные искушения, от которых он молитвой обороняется и защищает себя. Эту борьбу мы видим в 5-й главе Песни. Молитва - самый надёжный страж ума. Молитва разгоняет тучи страстей и просвещает ум. Признак совершенства - непрестанное пребывание в молитве.

Из молитвы рождается любовь. Любовь к Богу - это признак того, что новая реальность, в которую вводят человека вера и молитва, намного лучше реальности предшествующей. Любовь к Богу и людям - это дело молитвы и веры. Вообще истинное человеколюбие невозможно без веры и молитвы. Святой Исаак Сирин особенно выделяет своё приобретённое благодатно-подвижническим опытом убеждение в том, что любовь Божия приходит от молитвы. «Любовь есть плод молитвы», - говорит он. Насколько человек верой и молитвой приобретает познание Бога, настолько «любовь - чадо познания».

Вера предлагает, предоставляет новую теорию мышления, через которую проявляется познавательная деятельность верующего человека. Эта новая категория мышления - смиренномудрие.

В безграничной реальности веры ум смиряется пред несказанными тайнами новой жизни в Духе Святом. Гордость ума уступает место смирению; гордоумие уступает место смиренномудрию. Каждую свою мысль подвижник веры ограждает смирением и тем самым уготовляет себе познание вечной Истины. Почерпая силу из молитвы, смиренномудрие растёт возрастом, которому нет конца. Святой Исаак учит, что молитва и смиренномудрие находятся всегда в правильной соразмерности: с совершенствованием молитвы всё более усвояется смиренномудрие, и наоборот. Смирение - это сила, собирающая сердце и не дающая ему расточать себя в гордые мысли и похотливые пожелания. Смирение поддерживается и удерживается Духом Святым, и оно не только приближает человека к Богу, но и Бога к человеку. Более того, именно по причине смиренномудрия воплотился Сын Божий; приобщился нам в нашем теле и беседовал с нами лицом к лицу.

Смирение - это таинственная Божественная сила, даруемая лишь тем, кто совершен в добродетели, и даётся оно благодатью Святого Духа. Смиренномудрый человек - источник тайн нового века.

Чем глубже смирение подвижника, тем обильнее приемлется ему всё увеличивающаяся благодать. При этом Бог всё сильнее подвергает его искушениям, чтобы испытать богоданную силу благодати и чтобы человек почувствовал и понял, что лишь с помощью благодати он может победить и преодолеть самые страшные и самые соблазнительные искушения. При этом человеку становится понятен смысл страданий и искушений.

Путём преобразования себя с помощью благодатных подвигов, человек постепенно вытесняет грехи и страсти, утончает и очищает главный орган познания - ум - и чистым умом входит в зрение тайн Божиих.

Очищение ума никак не является некой работой диалектического, теоретического рода, а является благодатно-опытным подвигом исполнения добродетелей. Предназначение ума - быть царём над страстями, властвовать над ощущениями, быть кормчим чувств. В чистом уме подвижника веры бьёт источник света, сладостью заливающий тайну жизни и мiра.

(продолжение)
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4.  ДОГМАТ О ВОСКРЕСЕНИИ МЁРТВЫХ В ПЕСНИ ПЕСНЕЙ

    Юрий Зайцев   

Но было (имя Его) в сердце моём, 

как бы горящий огонь, заключённый в костях моих, 

и я истомился, удерживая его, и не мог.

(Иер. 20. 9)

Я не стал включать данное исследование в общее толкование, так как подобное у святых отцов я не встречал. Но опосредованно можно найти в Песни песней эту тайну будущего века.

По объяснению Игнатия Брянчанинова слова Иоанна Лествичника, указующие на соединении в сердце духа, души и тела, говорят о тайне воскресения мёртвых.

Сначала рассмотрим данное объяснение у святителя, а потом перейдём к тексту Песни.

«В уединённой, малознаемой, малозначащей обители, стоящей между лесами и болотами, жил некоторый инок. Со страхом, с недоверчивостью к себе, с рассматриванием писаний отеческих, вникал он в молитву, совершаемую умом в глубине и тайне душевной клети.

Однажды стоял инок в церкви, углубляя ум в сердце, - и сердце внезапно двинулось молитвенно к уму, а с собою повлекло всё тело в священное, духовное состояние, невыразимое словами, превысшее всех страстей, постижимое одним опытом. Когда инок увидел столь необыкновенное, новое состояние своего тела, тогда осветился ум его познанием таинственным. Объяснились ему доселе казавшиеся загадочными и странными слова святого Иоанна Лествичника (28:61), который говорит: «Воззвах всем сердцем моим (Пс. 118. 145), то есть телом, и душою, и умом (духом). Ибо где два последние собраны, там и Бог посреде их (Мф. 18. 20)». 

Вот доказательства воскресения тел человеческих, которое имею в себе самом! Если тело способно к ощущениям духовным, если оно может вместе с душою участвовать в утешении благодатном, если оно отселе может соделаться причастником благодати, то как же ему не воскреснуть для жизни вечной, по учению Писания!»

Итак, дух, душа и тело объединены в сердце, которое всегда бодрствует. И главное, что таинственно указывает на облечение в новое тело - скинутый хитон: «Я скинула хитон мой; как же мне опять надевать его? Я вымыла ноги мои; как же мне марать их?» (Песнь 5. 3). То есть душа говорит Богу: вот, я избавилась от тела, вымыла ноги от скверн мира, и иду к Тебе. Как же Ты говоришь, что надлежит облечься вновь? И ответ будет получен только Новым Заветом: «Говорю вам тайну: не все мы умрём, но все изменимся вдруг, во мгновение ока, при последней трубе; ибо вострубит, и мёртвые воскреснут нетленными, а мы изменимся. Ибо тленному сему надлежит облечься в нетление, и смертному сему облечься в бессмертие. Когда же тленное сие облечётся в нетление и смертное сие облечётся в бессмертие, тогда сбудется слово написанное: поглощена смерть победою» (1 Кор. 15. 51-54).

ЭПИЛОГ

«И слышал я как бы голос многочисленного народа, как бы шум вод многих, как бы голос громов сильных, говорящих: аллилуия! ибо воцарился Господь Бог Вседержитель.

Возрадуемся и возвеселимся и воздадим Ему славу; ибо наступил брак Агнца,

и жена Его приготовила себя. И дано было ей облечься в виссон 

чистый и светлый; виссон же есть праведность святых.

И сказал мне Ангел: напиши: блаженны званые

на брачную вечерю Агнца.

И сказал мне: сии суть истинные слова Божии» (Откр. 19. 6-9).
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