Иудаизм

Последняя для нашего рассмотрения мировая религия, претендующая на следование за Божьими истинными посланниками (т.е. Моисеем и ветхозаветными пророками) – это родственная христианству религия иудаизм. 

А. Определения

Одной из самых древних и знаменательных мировых религий является иудаизм. Кто такой еврей? Существуют и этническое, и религиозное значения этого термина. С этнической точки зрения еврей – это ребенок еврейской женщины. Но среди этнических евреев 20% не придерживаются еврейской веры. Религия иудаизма – это мировоззрение и образ жизни, основанные на Танахе (Ветхом Завете) и учении раввинов. Приверженцы иудаизма признают Израиль Божьим особым народом, с которым Бог заключил вечный завет
. 

Можно подытожить отношения иудаизма и еврейской этичности следующим образом. Большинство евреев являются приверженцами иудаизма, но не все. С другой стороны, есть приверженцы иудаизма, которые по роду не евреи, а язычники, обращенные в иудаизм. 

По поводу расселения евреев можно сказать следующее: в Северной Америке они насчитывают 6,3 миллиона человек, в Израиле – 6 миллионов, в Европе – 1,4 миллиона и в остальных частях мира – 1 миллион. В общей сложности сегодня в мире насчитывают 14,8 миллионов человек евреев. Интересно отметить, что приверженцы иудаизма почти одинаковы по количеству с этническими евреями, в частичности, их 14 миллионов
. Следовательно, число неверующих евреев и число обращенных в иудаизм язычников почти одинаково. 

Что касается количества евреев на постсоветском пространстве, то за последние 20 лет их количество резко уменьшилось. Предсказывают, что в ближайшие годы еще больше евреев уедет из славянских стран
. 

 Известно и разделение евреев по линиям сефарды и ашкеназы
. Сефарды происходят из евреев, живших в средневековье в Испании или Португалии. Ашкеназы же происходят из Германии. Ашкеназы сегодня составляют около 80% евреев, а сефарды – около 16%. 

Считается, что термин ашкеназы отталкивается от имени Аскеназа, сына Гомера (Быт. 10:3), который, предполагается, поселился в Центральной Европе. А термин сефарды связан с местом Сефарадом (Авд. 20), которое отождествляется с Испанией. 

Ашкеназы и сефарды отличаются друг от друга произношением иврита, проведением литургии на богослужении и разными обычаями. Обе группы имеют главных раввинов, которые выполняют свои обязанности в Израиле: для ашкенази (в 2017 г.) – Давид Лау, а для сефарды (в 2017 г.) – Йцак Йосиф. Главные раввины избираются каждые 10 лет
. 

Б. Ветви

Следует обратить особое внимание на, так называемые, «ветви» в иудаизме, которые отличаются друг от друга как вероучением, так и практикой. Главными являются следующие виды иудаизма: ортодоксальный, реформаторский и консервативный. Значимо и небольшое движение «караимизм». Также следует рассмотреть и мистические течения иудаизма: «хасидизм» и «каббала»
. 

1. Ортодоксальный иудаизм

Ортодоксальный иудаизм, который представляет собой иудаизм в его более исторической, классической форме, составляет только 14% всего еврейства
. В нем подчеркивается соблюдение, так называемой, галахи и еврейских праздников. Галаха – это иудейский закон. Галаха состоит из учений Танаха (т.е. Торы, пророков, других Писаний), Мишны и Талмуда. Приверженцы ортодоксальной ветви также, как правило, придерживаются 13-ти принципов Маймонида, которые, вместе с галахой, более подробно описываются ниже. 

Важный аспект этой ветви иудаизма состоит в том, что галаха и праздники соблюдаются как «ритуал», что значит, что правильное соблюдение галахи и праздников во всех их деталях оказывают положительное влияние на Бога, чтобы Он благословил поклонников.  Религиозная деятельность считается актом поклонения, который угождает Богу. Соответственно, галаха и праздники соблюдаются строго по букве
. 

Для ортодоксального еврея иудейский закон (т.е. галаха) определяет его жизнь во всех отношениях: «Каждый аспект жизни ортодоксального еврея должен руководиться заповедями»
. Это касается и употребления пищи. Следовательно, евреи данного направления принимают только кошерную еду. Ранее ортодоксальные евреи отделялись от светского общества, но в последние времена они более активно принимают участие в жизни окружающего мира. Но отношение ортодоксального иудаизма к другим ветвям иудаизма остается критическим
. 

Главным персонажем в жизни ортодоксального еврея (и, пожалуй, всего еврейства) является раввин, который учит иудейскому закону и истолковывает его для поместной синагоги. Раньше в компетенцию раввинов входила судебная функция, но в современное время его деятельность ограничена только пасторской работой
. 

По идее все раввины равны по власти, но на практике в каждой стране пребывания евреев признаются главные раввины. Также существует Главный раввинат Израиля, лидеры которого упомянуты выше. Раввины признаются только по окончании обязательного прохождения учебной программы в раввинской семинарии. В ортодоксальном иудаизме рукоположены лишь мужчины
. 

Для евреев ортодоксального направления, равно как и для всех евреев, центральное место в религиозной жизни и жизни общины занимает синагога. Она является местом для изучения, молитвы, собрания и общения
.

Наконец, следует сказать и о небольшой группе ортодоксальных евреев, известных под названием «харедим»
. Они придерживаются особо строгого режима, который включает в себя хождение в скромной черной одежде, обособление от других людей (часто даже от остальных евреев), удерживание себя от средств массовой информации и от светского образования. 

2. Реформаторский иудаизм

Реформаторская ветвь иудаизма возникла в Германии в XIX в., основателем ее считается Авраам Гейгер. Она особо распространена в США. В этом виде иудаизма люди стараются приспосабливать древнюю религию иудаизма к современности, в соответствии с сегодняшними общественными нормами и практиками. Главное – это сохранение этничности и культурного аспекта иудаизма. Особенно это относится к соблюдению еврейских праздников. Религиозный аспект иудаизма считается полезным, но необязательным для соблюдения. Это касается и законов о кошерной пище
. 

Реформаторский иудаизм возник в то время, когда евреи в Европе начали пользоваться большей свободой и большим уважением в обществе. Изменение в отношении европейцев к евреям произошло в результате Великого просвещения, согласно которому определяющим фактором общественных ценностей должна быть не религия, а разум. Соответственно, некоторые евреи того времени начали искать пути приспособления еврейской веры к стандартам модерна
. 

В отличие от ортодоксального иудаизма, в реформаторской системе еврейские традиции соблюдаются не как «ритуалы», а как «церемонии». Другими словами, они не верят, что правильное соблюдение еврейских традиций оказывает какое-то влияние на Бога. Еврейские традиции соблюдаются не ради Бога, а ради общины, чтобы сохранить этническое единство
. 

Соответственно, не наблюдается такой строгий порядок в выполнении всех деталей еврейского закона. Имеется более свободное отношение к религиозной деятельности. Для определения применимости того или иного закона в данное время приверженцы реформаторской ветви руководствуются разумом и здравым смыслом. Также, они заинтересованы не только в развитии личности, но и в улучшении общества
. 

Приверженцы реформаторского иудаизма обращают больше внимания на учение пророков, нежели на учение Торы. Учение реформаторского иудаизма о Боге также бывает синкретическим, т.е. оно не всегда опирается лишь на библейское откровение, но может включать в себя и аспекты других религий
. 

Далее, считается, что человек, по сути своей, добр. Следовательно, он нуждается не в спасении от греха, а только в развитии своей личности, наряду с улучшением общества. Для приверженцев этого движения Мессия – не грядущий великий царь и избавитель, а символ будущего золотого века. Их отношение к Священному Писанию выражается в том, что они считают его не безошибочным богодухновенным Божьим Словом, а всего лишь человеческим произведением, которое нуждается в современном применении
. 

На богослужении в реформаторских синагогах мужчины и женщины сидят вместе. Молитва совершается не на иврите, как в ортодоксальном иудаизме, а на том языке, на котором говорит это общество
. Также, в отличие от ортодоксального иудаизма, женщины принимают больше участия в религиозной деятельности
. 

3. Консервативный иудаизм (Масортим)

Наряду с реформаторской ветвью, в Германии в XIX в. возникла также и консервативная ветвь иудаизма. Она особо распространена в США. Правда, за пределами США она известна под другим названием: «Масортим». Консервативный иудаизм также находит свои корни в Великом просвещении, когда евреи стали занимать более престижное положение в европейском обществе. Но приверженцы консервативного иудаизма поступали более сдержано в отношении приспособления своей веры к современной культуре, нежели реформаторская ветвь
. 

По сравнению с ортодоксальным иудаизмом и реформаторским иудаизмом, консервативный иудаизм можно считать умеренным путем. Во-первых, как в ортодоксальном, так и в консервативном иудаизме Танах (т.е. Ветхий Завет) принимается как Божье Слово. Но в отличие от ортодоксальной веры, в консервативном иудаизме наблюдается готовность пользоваться более рационалистическим подходом к изучению Писания, а не только руководствоваться раввинистической традицией
.

В консервативном иудаизме соблюдается суббота, но требования не так строги, по сравнению с ортодоксальным иудаизмом. Например, консервативные евреи могут ехать на богослужение в субботу на машине. Также не так строго соблюдается и кошерная диета. Богослужения проводятся на том языке, на котором они разговаривают в обществе; мужчины и женщины могут сидеть вместе и женщины принимают более активное участие в жизни общины. Как для реформаторского, так и для консервативного иудаизма, Мессия является не личностью, а будущим золотым веком мира и праведности
. 

4. Караимизм 

Уникальное положение среди ветвей иудаизма занимает небольшая группа, которая называет себя караимами. Она возникла в Средней Азии около IX в. н.э.
 Данное название переводится как «читающие (Писание)», что хорошо характеризует данное движение. В отличие от ортодоксального иудаизма, в караимизме отвергается авторитет Талмуда. Авторитетным Писанием считается только Танах. В дополнение к этому, для толкования Писания приверженцы караимизма не пользуются раввинистической методологией «мидраш», и не руководствуются иудейским преданием, а ищут буквальное значение текста, т.е. тот смысл, который библейский автор вложил в текст. 

5. Каббала

Мистическое движение иудаизма известно под названием «каббала». Каббала имеет много общих черт с мистическими движениями других религий, и находит свои истоки в восточном мистицизме, в частности, в древней философии неоплатонизма (см. Приложение А в 3-м томе этой серии книг)
. 

Kаббала, как таковая, возникла в Испании в XII-XIII
, но наличие мистицизма в иудаизме восходит к древним временам. Говорят, что у известного и знаменательного раввина Акивы (I-II века н.э.) был мистический склад ума, которым обладал и его ученик Шимон Бар Иохай
. Сам термин «каббала», означающий «традиция», сочетал еврейский мистик XI века из Испании Шломо Ибн Габироль
. 

Помимо Торы у каббалистов также высоко уважаются некоторые другие произведения. Главным из них считается Зогар, который открывает тайное значение Торы
. Предполагается, что Зогар был написан вышеупомянутым учеником Акивы – Шимоном Бар Иохайем, и содержит коллекцию его мистических видений
. Но некоторые оспаривают этот тезис, считая, что Зогар был написан под псевдонимом неизвестным писателем XIII века в Испании
. Хотя письменные источники и существуют, надо все же учитывать, что учение каббалы, по сути, таинственно и передается устно из одного поколения в другое
. 

Согласно мировоззрению каббалы (и сходно с неоплатонизмом), Бог существует отдельно от мира и общается с ним с помощью некоторых посредников, «эманаций», которые составляют некий «онтологический мост» между Богом и миром. 

В каббале Бог известен по имени Ен-Соф. От него исходят эманации в форме, так называемого, «космического дерева жизни», которое содержит десять сефиротов, именуемых свойствами Божьего характера: владычество, основание, терпение, величественность, красота, милость, суд, мудрость, понимание, венец. Цель мистика заключается в восхождении по космическому дереву жизни для мистического соединения с Ен-Софом: «Созерцание сефиротов служит в качестве мистической “лестницы восхождения”»
.

Считается, что эти сефироты содержат божественный свет, но последние шесть из них не смогли удержать его, и он был рассеян. Посредством созерцания сефиротов, мистик, предполагается, собирает этот свет, чтобы вернуть его к Ен-Софу
. 

Итак, мистик, ища соединения с Богом, соединяет с Ним не только себя, но и все мироздание. В своем мистическом опыте он берет «все миры с собой»
. Получается, что он «приносит богобоязненное влияние к несовершенному миру людей»
. В этом видно еще одно сходство не только с неоплатонизмом, но и с православным богословием, в котором предлагается «обожение всего творения» через человека. 

В практике каббалы поклонник использует свое воображение для достижения мистического переживания с Богом. Первоначальный мистический опыт состоит в воображении комического дерева жизни и созерцании сефиротов. Далее, он переходит к представлению в уме Бога в телесном образе, Который сидит на Своем престоле. В дополнение к этому, еврейские буквы, составляющие имя Бога, т.е. тетраграмматон, также являются объектом созерцания, равно как и буквы Торы в целом. Вершина мистического подвига – это «двекут», что значит «привязанность к Богу»
. 

Когда человек достигает высших степеней созерцательного навыка, он может обладать сверхъестественными способностями, например, контролем над природными явлениями. Считается, что в силу своего мистического опыта с Богом, Моисей разделил Красное море и Иисус Навин остановил движение солнца. Даже говорят, что «космические посланники», называемые «маггидимами», могут говорить через уста каббалиста
. 

Мистическое переживание с Богом требует особенной подготовки. Во-первых, надо отвергать все мирские мысли, чтобы размышлять над духовными. Некоторыми рекомендуется аскетизм, в частности: «есть хлеб с солью, пить воду умеренно, спать на земле, проводить замкнутую жизнь и усердно учиться»
. Молитва с постом также подготавливает человека к высшему мистическому опыту. 

В развитии навыка медитации помогает ребе, также называемый цадиком, который в каббале выполняет функцию гуру. Также необходимо, чтобы мистик вел нравственный образ жизни. Рекомендуется при медитации принятие особого положения тела и контроль над дыханием, что характерно мистическому подходу в целом
.

6. Хасидизм

 По сравнению с каббалой, хасидизм представляет собой более умеренное мистическое движение в иудаизме. Его основатель – Исраэль бен Элизер (1698-1760 гг.), более известный по имени Бааль Шем Тов или сокращением «Бешт». Он родился в Тернопольской области в Украине (в то время – Речи Посполитой), куда до сих пор ездят его последователи, чтобы совершать паломничество. 

Многие считают его движение восстановлением каббалы в иудаизме после ее угасания в XVII веке. Как мы увидим, существует немало сходств между этими мистическими системами. 

История Това примечательна. Ему приписывают не только отличные лидерские способности, но и глубокое смирение и осознание Бога, и такие сверхъестественные явления как исцеление больных и предсказание будущего
. 

Основное положение хасидизма заключается в том, что Бог познается не только через изучение Торы, но и через переживание Бога в жизни. Значит, подчеркивается Божья имманентность и вездесущность, т.е. Его присутствие в мире. Следовательно, человек может испытывать Бога в обыденных занятиях повседневной жизни или, по словам Эпстина, совершать «радостное празднование Божества в повседневной жизни»
. Радость хасидов особо выражается на богослужениях, где поклонники танцуют перед Богом
. Но говорят, что в последующее за Товом время акцент делается больше на традиционном мистическом опыте, чем на «радостном праздновании»
. 

Для ощущения Божьего присутствия во всем требуется особая сосредоточенность, которую необходимо развивать. Эпстин описывает такую сосредоточенность словами: «восхищенное осознание человеком себя в ходе жизни» или «сосредоточенное сознание, направленное на самоотверженность»
. Практикуются и более свойственные каббале методы медитации, такие как созерцание Божьего имени и еврейских букв. Конечный результат такого богоискания – это состояние «двекут», т.е. «привязанность к Богу» или близкое общение с Ним
. 

На более философском уровне Тов учил, вместе с каббалистами, что во всем творении разбросаны «искры света», которые «собираются», когда поклонник ощущает Божье присутствие в творении
. Таким образом, поклонник «возвращает» эти искры к их источнику, Богу, и способствует «привлечению животного, минерального и растительного царств обратно к Богу»
.

Если хасидизм разделяет с каббалой мистический опыт, то он имеет много общего и с ортодоксальным иудаизмом. Хасиды строго соблюдают еврейский закон и, в подобие сторонникам харедима (см. выше), одеваются в черную одежду и удаляются от других людей, живя в собственной общине
. К тому же, женщины в хасидизме играют незначительную роль. Каулинг комментирует: «Хасидизм – это мир для мужчин»
. 

Нельзя не говорить об управлении хасидизмом. Данное движение лишено централизованной структуры, а каждая община управляет сама собой, во главе с «ребе» или «цадиком». В общине хасидов ребе выполняет функцию не столько раввина, сколько гуру. Его высоко уважают, и в своей общине он выступает главным авторитетом, учителем и мистиком
.

В. Писание

В число священных книг иудаизма входят следующие: Танах, т.е. Ветхий Завет (с предпочтением Торе), Мишна, которая содержит устное предание евреев и Талмуд, состоящий из Мишны и комментариев к Мишне, т.е. Гемары
. 

История развития этих дополнительных книг такова. После определения содержания Танаха, начали работать разные комментаторы, которые назывались таннаями (деятельность I - III в. н.э.). Их работа была кодифицирована в 250 г. н.э. раввином Иехудой ха-Наси в традиции раввинской школы Гиллеля и стала известна под названием «Мишна»
. 

Утверждается, что Мишна содержит устное предание евреев, восходящее к началу истории еврейского народа, идущее параллельно с написанным Писанием
. Следовательно, Божье откровение, как предполагается, шло в двух параллельных направлениях. Некоторые аспекты Божьего откровения были написаны Моисеем и другими пророками, а некоторые другие были устно переданы от Моисея последующим поколениям Божьего народа. Считается, что это устное предание было, в конце концов, зафиксировано в III в. н.э. в написании Мишны.
Спустя еще 200 лет, раввины, которые тогда назывались амораями (деятельность III - VI в. н.э.), сочинили комментарий к Мишне, называемый Гемарой, который, вместе с Мишной, издался книгой под названием «Талмуд». Талмуд существует в двух видах: вавилонском и палестинском. Первый считается более развитым и авторитетным
. 

Хотя в Торе запрещается добавление к ней (Втор. 4:2; 12:32), раввины отвечают, что в написании Талмуда они не добавляют к Торе, а лишь защищают ее. Раввины оправдывают авторитетное обращение к Талмуду следующими местами Писания
: 

«И поступи по слову, какое они скажут тебе, на том месте, которое изберет Господь, и постарайся исполнить все, чему они научат тебя; по закону, которому научат они тебя, и по определению, какое они скажут тебе, поступи, и не уклоняйся ни направо, ни налево от того, что они скажут тебе» (Втор. 17:10-11).

«Вспомни дни древние, помысли о летах прежних родов; спроси отца твоего, и он возвестит тебе, старцев твоих, и они скажут тебе» (Втор. 32:7). 

Интересно прочитать мнение одного древнего раввина по поводу пользы изучения Писания, Мишны и Талмуда. Симеон бен-Йохай написал: «Наши раввины учили: те, кто занимается [только Библией], не имеют большого значения; с Мишной, действительно достойны похвалы и вознаграждены за это; с Гемарой – ничего более достойного быть не может» (в. Баба М’циа, 33a)
. Об авторитете Талмуда Маймонид написал:

«Весь Израиль обязан соблюдать положения, изложенные в Вавилонском Талмуде. Каждый город и каждая провинция должны быть принуждены следовать всем обычаям, которым следовали мудрецы Талмуда, подчиняться их решениям и следовать их постановлениям, поскольку все вопросы в Талмуде были приняты всем Израилем»
.

Мишна делится на шесть частей. Первая часть касается законов, относящихся к использованию земли и уплаты десятины. Вторая часть – законы, касающиеся проведения праздников. Третья – законы, касающиеся брака и половых отношений. Четвертая содержит законы, касающиеся экономических и юридических дел. Пятая часть посвящена законам, касающимся приношения жертв и подобных религиозных практик. Наконец, шестая часть касается законов, относящихся к очищению
.

Материал как в Мишне, так и в Талмуде, который касается еврейского закона, называется галахой. А материал любого другого жанра (например, истории, поэзия, легенды или молитв) называется аггадой. Известны и комментарии к Писанию, иногда написанные по принципу мидраш (более аллегорическое истолкование), а иногда – по принципу пешат (историко-грамматическое истолкование). Самый общепринятый комментарий принадлежит перу Шломо бен-Ицхака (1040-1105 гг.), или «Раши». Комментарии самых уважаемых раввинов находятся в коллекции под названием Микроса Гадолоса
.

Следует упомянуть и о другой версии устного закона под названием «Тосефта»
. Во многом ее содержание совпадает с содержанием Мишны, но порой оно отличается. Существует неопределенность относительно происхождения Тосефты, и ее авторитет уступает авторитету Мишны. Тем не менее, писатели Талмуда иногда ссылаются на материал, находящийся в ней
. 

Составление Талмуда не дало еврейскому закону окончательного определения. В средневековье начали кодифицировать законы, содержащиеся в галахе, по темам. Одно из первых и самых известных произведений этого типа называется Мишной Торы, и сделано раввином Маймонидом в XII веке. 

Самый авторитетный кодекс галахи – Шульхан Арух, сделан в XVI веке Йосефом Каро. Его работа делится на четыре раздела: законы для ритуалов и праздников, семейные законы, финансовые законы и законы для употребления пищи и других дел. Но даже написание Шульхана Аруха не положило конца всем дебатам относительно еврейского закона. Все еще пишутся разные комментарии на Шульхан Арух для его применения к сегодняшнему дню. К тому же, в настоящее время существуют две школы для толкования Шульхана Аруха, а именно, сефардская и ашкеназская
.

Главную роль в формировании еврейского представления Писания играли, конечно, раввины. В их компетенцию входила не только передача «устного закона», но и умение правильно читать и толковать текст Писания. Дело в том, что в оригинальном тексте Танаха были написаны только согласные буквы. Раввины знали наизусть, какие гласные соответствуют этим согласным, где должны быть паузы в тексте, с какой интонацией надо его читать и какие поправки надо внести в написанный текст. 

В дополнение к этому, толкование отдельных мест Писания зависело не столько от тщательного экзегетического анализа данного места, сколько от общего понимания Божьего плана, имевшегося у раввинов. К тому же, раввины основывали свое богословие не только на Священном Писании, но и на своем собственном религиозном творчестве
. 

Каким образом раввины стали занимать такое престижное положение? В начале истории Израиля Божьим народом в его религиозной жизни руководили священники. А после разрушения храма вавилонским войском книжники (специалисты по закону) стали занимать более влиятельное положение, потому что священникам, которые вели храмовой ритуал, не было места где служить. 

Однако при перестройке храма статус и деятельность священников были восстановлены, но книжники продолжали занимать важное место. А после разрушения храма римлянами в 70 г. роль священников уменьшалась все больше и больше, пока книжники не стали главным авторитетом в религиозной жизни Израиля. Со временем книжников стали называть «раввинами».

Евреи относятся с особенным уважением и трепетом не только к тексту Писания, но и к самому свитку, на котором он написан. Соблюдаются следующие правила. В присутствии свитка Торы все встают. Нельзя трогать свиток непокрытыми руками. Нельзя ставить другой свиток на свиток Торы. Для хранения свитка отводится особенное место, называемое «ковчегом». Раввинам приходится разрывать одежды, если они видят подожженный или порванный свиток Торы
. 

Г. Учение

Перед тем, как вкратце рассмотреть различные аспекты вероучения иудаизма, следует взглянуть на работу Маймонида, который составил перечень основных доктрин ортодоксального иудаизма. Но, в то же время, не упустим из вида, что, хотя эти постулаты, как правило, общеприняты среди ортодоксальных евреев, раввины никогда официально не подтверждали этих учений
. 

· Существование Творца
· Его единственность
· Отрицание Его телесности
· Вечность Его существования
· Только Творец может быть объектом поклонения

· Он открывается через пророков

· Моисей – наивысший среди всех пророков

· Тора была дарована на горе Синай Моисею

· Тора, происходящая от Творца, не подлежит изменениям

· Творец знает все помыслы и действия людей

· Вознаграждение соблюдающих заповеди и наказание преступивших закон

· Вера в приход Мессии
· Воскрешение мертвых

1. О Боге

Отличительная черта иудаизма, по сравнению с другими религиями античности, является его упор на единственность Бога. Монотеистическая вера иудаизма лучше всего выражена стихом Писания Втор. 6:4, так называемым, Шма. Он звучит так: «Слушай, Израиль: Господь, Бог наш, Господь един есть». Комментирует Шму Джекоб Ньюзнер: «Бог является единым, уникальным (и) трансцендентным». Благодаря влиянию иудаизма на мировую историю, сегодня в мире большинство приверженцев религиозной веры придерживаются монотеизма
. 

2. О грехе и спасении

Рассмотрим учение иудаизма по поводу греха и спасения. Для евреев грех определяется нарушением завета с Богом. Для указания на грех раввины предпочитают термин авера, который переводится как «переступать» или «преступать». Смысл таков, что согрешивший преступил Божий закон, т.е. не принимал его всерьез. 

Самые «кардиальные» грехи: пролитие невинной крови, прелюбодеяние, идолопоклонство. Существуют и три категории греха: грех неведения, умышленный грех и грех восстания. В иудаизме не признается понятие «непростительный грех»
. 

Согласно учению раввинов, все люди грешат. Их грехи влияют не только на них лично, но и на весь Божий народ, т.к. любое нарушение завета с Богом влечет негативные последствия для всех, кто находится в этом завете
. 

Люди грешат из-за естественной склонности к греху, присущей всем людям. Иудаизм учит, что при создании человека Бог дал ему добрый и злой импульсы. Злой импульс называется етсер ха-ра. В поддержку этого взгляда раввины ссылаются на Быт. 8:21, где написано, что «помышление (т.е. етсер) сердца человеческого – зло (т.е. ра) от юности его». Об этом злом импульсе раввин Р. Хана бар Аха написал: «Есть четыре вещи, которые Святой сожалеет, что сотворил: изгнание, Халдеев, Измаильтян и склонность совершать грех» (в. Сукка, 52б)
. Бог, понимая состояние человека, снисходит к нему, и не требует от человека больше, чем ему под силу сделать
. 

Но как насчет влияния греха Адама на человечество? Раввины признают, что от Адама человечество наследует смерть. Грех Адама также является причиной падшего состояния нашей планеты. Но склонность к греху берет свое начало не от Адама, а от Бога, который так сотворил человека
. 

Ответственность за преодоление етсер ха-ра лежит не на Боге, а на человеке. Человеку приходится стремиться к добру и подавлять греховные желания. Но считается, что эта борьба с грехом приносит человеку пользу. В комментарии Бытие-Раба написано: «Если бы ни етсер ха-ра, человек не строил бы дом, не женился бы, не воспитывал бы детей, не занимался бы торговлей»
. 

Человек одерживает победу над етсер ха-ра посредством изучения Торы. В Вавилонском Талмуде читаем: «Мои дети! Я создал Злой Импульс но я [также] создал Тору, как противоядие от него; если вы занимаетесь Торой, вы не будете отданы в его руки» (в. Киддушин, 30b)
. Ракман сообщает: «Для многих евреев, даже в современное время, идеалом является проведение своей жизни в изучении Торы»
. 

Человек получает прощение грехов от Бога посредством покаяния. Требуется исповедовать проступок перед Богом, дать обещание не повторять этой ошибки и искать примирения с тем, против кого человек согрешил. Далее, поскольку теперь нет храма, в котором можно было бы приносить жертву за грех, то для искупления своего греха покаявшийся человек совершает какие-либо акты милосердия
. 

Итак, в общих чертах спасение является наградой за послушание, т.е. за соблюдение Божьих заповедей
. Что касается Божьего искупления от греха, то Вербловский комментирует: «Учение о заместительном искуплении играет очень незначительную роль в иудаизме, хотя намеки на него не совсем отсутствуют»
.

3. О зле и страданиях

Учению о бесах и сатане иудаизм уделяет довольно мало внимания. Дело в том, что Бог выше всех, и все находится под Его властью. Поэтому не стоит сильно беспокоиться о них. Часто считается, что бесы являются потомками падших ангелов, которые, согласно Быт. 6:1-4, вошли к дочерям человеческим. Во главе всех бесов стоит сатана. Бесы имеют несколько свойств телесного существования. В частности, они едят, размножаются и умирают. Большинство из них злы, но некоторые нет
. 

Как евреи смотрят на вопрос страданий? В общих чертах предполагается, что люди страдают из-за личного греха. Однако признается несколько исключений. Например, причина страданий может быть в пренебрежении изучением Торы. Также, через страдания праведники могут совершить искупление не только своих грехов, но и грехов других
. 

4. О Мессии 

Понятие «Мессия» берет свое начало от Божьего обещания Давиду о вечном продолжении его династии (2 Цар. 7:12-16). После распада царства Израиля некоторые продолжали ожидать появления грядущего политического избавителя, а другие заменили политическую мессианскую надежду стремлением к моральной реформе в Израиле
. 

Среди тех, кто придерживался буквального исполнения мессианского обещания, развилось понимание двух Мессий. Первый, которого зовут Мессия сын Иосифа, предшествует Мессии сыну Давида и приготавливает условия для его прихода. Бытует мнение, что Мессия бен Иосиф погибнет до появления Мессия бен Давида. Существует еще одно мнение, что грядущий Мессия – это потомок Левия, и он будет священником
. 

Восстановление Израиля в Палестине в ХХ веке вызвало немало волнения между раввинами. Традиционный подход к пониманию того, как исполнится мессианское обещание, заключается в пассивном ожидании Божьего сверхъестественного вмешательства в лице Мессии. Но возникло движение «сионизма», которое, опираясь на метафорическое понимание Мессии сына Иосифа, усматривает в политической активности исполнение этого ожидания
. Поэтому они выдвигают политическую активность, как способ введения царства Мессии на землю. 

Сторонники «сионизма» выдвигают концепции «мессианской цели» и «мессианского процесса». Первый момент относится к приходу Мессии, и является, по сути своей, сверхъестественным событием. А «мессианский процесс» подготавливает Израиль к приходу Мессии, и осуществляется посредством политической активности и военных вмешательств ради защиты интересов израильского народа
. 

Хотя Мессии отводится функция политического избавителя и правителя, в иудаизме он ни в коем случае не считается духовным искупителем. Бог один является спасителем Израиля, и спасение осуществляется не через какое-либо искупительное действие Мессии, а через изучение и соблюдение галахи. О религиозной деятельности Мессии Грин пишет: «Писание иудаизма, еврейская Библия, не содержит никакой доктрины об эсхатологическом искупителе и не использует термин “Мессия”, чтобы его описать»
.  

Также отмечается, что, хотя самые ранние цари Израиля занимались и политической, и религиозной деятельностью, при втором храме религиозную жизнь народа вели исключительно священники и книжники. Люди, соблюдающие закон и приносящие предписанные жертвоприношения, обретали спасение. Об этом моменте Грин пишет: «В этой религии отношения Израиля с Богом (в том числе, и прощение грехов) сохраняются поведением, соответствующим Божьему порядку – и этическому и ритуальному ... не отводится никакой религиозной функции Мессии – все уже предусмотрено другими способами»
. 

Даже после разрушения второго храма Мессии не отводится какая-либо роль в духовном искуплении Израиля. Вместо того чтобы приносить жертвы в храме, искупление осуществляется через совершение добрых дел и актов милосердия. Так Грин пишет на этот счет: «Раввинистический иудаизм заменил жертвенник благочестием, добрыми делами и изучением Торы, и заменил Святое Святых священным свитком Торы…. Следовательно, и в раввинистическом иудаизме, и в формах иудаизма, следующих за ним, Мессия занимает лишь второстепенную роль и мало влияет на религиозную практику»
. 

5. Об Иисусе

Как Иисуса понимают в иудаизме? Часто евреи придерживаются одного из двух взглядов. Либо Иисус был раввином и учителем в Израиле, либо Он был революционером.

Любопытно отметить, что служение Иисуса во многом соответствовало служению обычного раввина. Он учил слову, собирал вокруг Себя учеников, вступал в богословские дебаты. Во многих отношениях учение Иисуса совпадало с учением других раввинов, в частности, относительно отцовства Бога, любви к Богу и ближнему, и приближения Божьего царства. Хотя Иисус и отличался от других раввинов Своим служением чудес и исцеления, тем не менее, подобные явления отмечаются в служении некого Ханнины бен Доса, жившего в конце I века, который помолился за двух больных, которые впоследствии чудесным образом выздоровели (см. в. Б’ракот, 34б). 

В связи с отношениями Иисуса и Его учеников, отмечается несколько особенностей. Во-первых, в отличие от других раввинов, Иисус не только призывал к Себе учеников, но и посылал их на миссию проповедовать. Также интересно, что Иисус выслал сначала 12 учеников, символизирующих 12 колен Израиля, а затем 70, символизирующих общепринятое у евреев количество стран мира. Когда люди их отвергали, ученики должны были «отрясать прах от ног», в символ Божьего эсхатологического суда над ними.

Обратим внимание на еще один аспект служения Иисуса – когда Он очистил храм. Предполагается, что Иисус противился не уплате налогов для поддержки храма, что было предписано в законе, а ведению в храме торговли. К этому мнению присоединялись и фарисеи, которые тоже учили против торговли в храме, поскольку она оскорбляла храм и вытесняла их с мест, на которых они раньше учили. Действительно, очищение храма Иисусом вызвало бурную реакцию со стороны священников, для которых торговля в храме была прибыльна.

Для объяснения ареста и казни Иисуса евреи рисуют следующую картину. Считается, что сочетание очищения храма и совершения Вечери Господней привело к тому, что один или несколько из Его учеников стали беспокоиться о направлении Его реформы, и вследствие этого решили предать Его. Тревожило их то, что Иисус противился храмовому порядку, а затем стали говорить о новой системе отпущения грехов через Его тело и кровь. Предполагается, что для некоторых из Его учеников, Иисус чересчур превышал дозволенные пределы раввинистического творчества.

Наконец, про Иисуса евреи думают, что более возвышенный статус Ему приписали язычники в Ранней Церкви, которые повели богословскую мысль вo христианстве в другом направлении. Об этом Чилтон пишет: «За поколение после смерти Иисуса ... еще были многие иудеи, следующие за Иисусом, но язычники составляли большинство в ранней церкви. Под их контролем Евангелия были и написаны после 70 г., и истолкованы»
.

6. Об эсхатологии 

Среди евреев существует разнообразие в понимании будущего как лично для человека, так и для народа в целом. Обычно считается, что после смерти будет период наказания в аду, продолжительность которого не превышает одного года, а затем освобождение в Рай, до дня воскресения В основном принимается вера в загробную жизнь. Но не все верят в физическое воскресение (например, реформатские евреи)
. 

Как было сказано раньше, евреи расходятся между собой по поводу природы Мессии – грядущий ли Он избавитель или символ золотого века? Но все согласны, что мессианский век будет временем прославления Израиля. В этом отношении иногда представляется, что мессианский век – это совершенное время без смерти или всякого проклятия. Но также многими принимается и тот взгляд, что мессианскому веку предшествует тяжелое время бедствий, страданий и аморальности по всему миру
. 

Д. Поклонение 

1. Личное посвящение

Посвященный еврей занимается усердным изучением священных текстов иудаизма, особенно Торы и Талмуда. Но изучение обязательно только для мужчин. Считается, что «божественное присутствие обитает среди тех, кто изучает Тору»
. Маймонид советовал учиться священным текстам 9 часов в день, а работать только 3 часа. Считается, что изучение приводит к соблюдению. В обязательном порядке перед сном читается Шма (Втор. 6:4-9). Она также читается в более расширенном варианте (Втор. 6:4-9 с 11:13-21 и Числ. 15:37-41) в синагоге утром и вечером
. 

Далее, написанная Шма, вместе с другими местами Писания, хранится в маленькой коробке, называемой тфилином, которую еврейские мужчины иногда носят на лбу и левой руке во время молитвы, в исполнение Исх. 13:9: «И да будет тебе это знаком на руке твоей и памятником пред глазами твоими». Они также хранятся в специальном футляре – мезузе, который прикрепляется к дверному косяку дома, в исполнение Втор. 11:20: «И напиши их на косяках дома твоего и на воротах твоих»
. 
 Нельзя не говорить и об особенной молитве, совершаемой в синагоге три раза в день – амиде. Она состоит из девятнадцати благословений, и служит заменой принесения ежедневных жертвоприношений в храме
. 
Самый известный и распространенный акт посвящения еврея заключается в соблюдении субботы, хотя у различных ветвей иудаизма она отмечается по-разному. Для ортодоксальных верующих Мишна указывает на 39 видов работы, запрещенных во время субботы, которая длится с заката солнца в пятницу до заката солнца в субботу. В пятницу вечером в каждой семье проводится особенный ужин, благословляемый отцом дома. В синагоге проводятся богослужения вечером в пятницу, утром и вечером в субботу
. 

 Наконец, следует упомянуть об особо праздничном событии в жизни каждого еврейского юноши и каждой еврейской девочки – бар-мицве для юношей, а бат-мицве для девочек. Фразы «бар-мицва» и «бат-мицва» означают «сын заповеди» и «дочь заповеди» соответственно, и указывают на достижение возраста личной ответственности. Эти ритуалы совершаются для юноши в 13 лет, а для девочки – в 12 лет (кроме реформатской ветви – там тоже в 13 лет)
. 

2. Соблюдение праздников
 

В иудаизме отмечаются два главных праздника, а именно, Рош Ха-Шана, т.е. «новый год» и Йом-Кипур, т.е. «день очищения». Рош Ха-Шана, еврейский новый год, попадает на первый день седьмого месяца еврейского календаря, т.е. месяц Тишрей, и отмечается два дня. По раввинскому преданию в первый день седьмого месяца Бог сотворил мир. На Рош Ха-Шана трубят в шофар, что напоминает даяние закона на Синае.

С первого дня седьмого месяца по 10-й, т.е. Йом-Кипур, идут, так называемые, «Дни трепета», во время которых люди задумываются о своей жизни и поведении перед Богом, и ходят в духе смирения и покаяния перед Ним. Считается, что во время Рош Ха-Шана люди не только каются перед Богом, но и Бог оценивает их жизни. В Мишне написано: «На Рош Ха-Шана все обитатели мира проходят перед Богом на суд, как стадо овец» (м. Рош Ха-Шана, 1.2)
. Выходит, что Рош Ха-Шана является прообразом дня Страшного Суда перед Богом.

Обычаи, связанные с этим праздником, включают в себя следующие. Люди воздерживаются от работы, ходят в скромной одежде, ходят на богослужения, усердно молятся, трубят в шофар, читают о «жертве» Исаака, практикуют «выбрасывание», т.е. символическое кидание своих грехов в реку или озеро, и желают друг другу «хорошего и сладкого нового года».

Дни трепета, т.е. дни смирения и покаяния перед Богом, заканчиваются праздником Йом-Кипур, или «Днем очищения», отмечаемом 10-го числа месяца Тишрей. Хотя Бог судит людей на Рош Ха-Шана, еще есть время для исправления до наступления Йом-Кипура. Прощение грехов обуславливается покаянием в грехе. Для тех, кто не относится к Дням трепета всерьез, Бог ставит «печать» на осудительном приговоре, вынесенном на Рош Ха-Шана. Суд, совершенный на Йом-Кипур, определяет, будет ли жить человек в следующем году.

Йом-Кипур характеризуется некоторыми обычаями. Люди ходят на богослужение, воздерживаются от работы, интенсивно молятся, совершают 24-часовый пост, исповедуют свои грехи и ходят в скромной одежде, в частности, они не ходят в коже или драгоценностях. Наконец, в этот день в синагоге ведущий служение повторяет действие первосвященника, которые тот совершал перед ковчегом завета в день очищения, когда еще стоял храм.

Также представляют собой важные даты в еврейском календаре, так называемые, праздники паломничества. В их число входят Песах, т.е. Пасха, Шавуот, т.е. день Пятидесятницы и Суккот, или Праздник кущей. Празднование Пасхи, по Божьему повелению, проходит в месяце Нисан с 14-го по 20-ое число. Пасха предназначена для того, чтобы напоминать израильскому народу о его чудесном исходе из Египта.

Обычаи, связанные с проведением Пасхи, известны. Семья собирается на ужин, на котором едят баранину. До начала праздника убирают из дома все квасное (в том числе, и дрожжи). Во время праздника люди едят только мацу, т.е. пресный хлеб. Отец семьи рассказывает историю об исходе, читая из священного текста. Ставится особенная чаша для Ильи, предшественника Мессии. Другая старая традиция заключается в том, что прячут, так называемый, афикомен, т.е. часть мацы, которую едят в конце ужина. Дети отыскивают его.

Через 50 дней после Пасхи отмечается другой праздник паломничества, а именно, Шавуот. Шавуот – это праздник урожая, во время которого люди благодарят Бога за материальное благополучие. В древности с Пасхи до Шавуота ежедневно приносили в храм один гомер пшеницы. В этот период соблюдали разные запреты касательно хождения в новой одежде, стрижки волос, проведения брака и отправления в поездку. Но 33-й день праздника составлял исключение из этого правила. На Шавуот вспоминается даяние закона на Синае, и накануне праздника люди читают Тору допоздна в приготовление к наступающему празднику. По традиции на Шавуот едят овощи и молочные продукты.

Суккот, или «Праздник кущей», празднуется в седьмом месяце с 15-го по 21-е число, т.е. через 4 дня после Йом-Кипура. Также отмечается восьмой день праздника, 22-е число, который называют Шемини Ацерет, или «собрание восьмого дня». Суккот – праздник радости и торжества, во время которого люди строят себе кущи, проводят разные шествия и молятся о дожде. На Шемини Ацерет, который также называется Симхат Торы (радость в Торе), проводится особенное шествие с Торой в руках. Еще одна особенность заключается в том, что предполагается, что в будущем во время Суккота состоится битва Армагеддона, во время которой Бог отомстит врагам Израиля.

Существуют и другие, более второстепенные праздники иудаизма, а именно, Ханука, Пурим и месяц Элула. Ханука проводится с 24-го числа 9-го месяца (Кислена) по 1-е число 10-го месяца (Тевета). Праздник посвящен воспоминанию о восстановлении и посвящении храма Маккавеями после их победы над преследующей их империей Селевкидов. Подобно празднику Суккот, Ханука тоже является праздником радости и торжества. Люди зажигают свечи, дарят детям подарки, читают Тору, особенно книгу Чисел 7-ую главу.

Праздник Пурим проводится 14-го числа 12-го месяца (Адара). В этот день Бог спас Израиль от истребления, запланированного Аманом, чиновником царя Персидской империи, как написано в Книге Есфири. Накануне праздника Пурим соблюдается, так называемый, «пост Есфири». В день праздника читают Книгу Есфири, посылают подарки бедным, родственникам, детям и проводят большой пир, на котором по закону дозволено напиться. Дети часто одеваются как взрослые и проводят спектакли.

Месяц Элула представляет собой период приготовления к Рош Ха-Шана и «Дням трепета». В это время люди больше размышляют о наступающем Божьем суде, который состоится на Рош Ха-Шана. Каждое утро в синагогах трубят в шофар. Люди посылают друг другу подарки и желают друг другу, чтобы Бог их записал в Книге жизни.

Отмечаются у евреев и особенные дни, посвященные посту. Они следующие: 17-е Тамуза, 9-е Ава, 10-е Тевета. В Израиле призывают к посту в 17-е число четвертого месяца (Тамуза) в воспоминание о золотом тельце, который Израиль сделал в пустыне, пока Моисей получал закон на Синае. Девятое число пятого месяца (Ава) – день траура в честь разных трагедий, постигших израильский народ, в том числе, разрушения обоих храмов, изгнания евреев из Англии в XIII веке и из Испании в XV веке, начала Первой мировой войны и т.п. Предписывается пост в 10-е число десятого месяца (Тевета), потому что в этот день вавилонское войско начало осаждать Иерусалим перед его разрушением.

Можно добавить к перечислению еврейских праздников и два современных праздника: Йом ха-Шоа, т.е. день воспоминания о холокосте, и Йом ха-Ацмаут, т.е. день независимости. Двадцать седьмое число первого месяца (Нисана) посвящено воспоминанию о холокосте, во время которого 6 миллионов евреев погибли от рук нацистов. Йом ха-Ацмаут – день независимости в Израиле. В этот день вспоминается о 5-ом Ийяра 1948 г., когда Израиль стал независимым государством в первый раз за период больше двух тысяч лет.

Е. Оценка иудаизма

1. Положительная сторона

Нам кажется, что во многих отношениях еврейская вера удовлетворяет ожидания божественного откровения. Во-первых, основатели еврейской веры, такие как Авраам, Моисей, Давид и пророки, – это реальные люди, которые жили в истории, и истории которых нам известны. Также, их жизни характеризовались духовной динамикой и моральным превосходством (хотя никто полностью без греха), которые соответствует тому, что ожидается от мужей Божьих
. 

Во-вторых, история Израиля весьма примечательна. Какой другой народ всё еще существует и даже процветает на протяжении тысяч лет, несмотря не многочисленные попытки уничтожить его? Не является ли это признаком божественного боговоления?  

Во-третьих, Танак выдвигает очень высокий моральный стандарт для соблюдения. Неудача Израиля (и человечества в целом) совершенно соблюдать его может указывать на сверхчеловеческий источник этого стандарта.  Не случайно, что другие главные мировые религии выдвигают подобные стандарты, хотя не одна из них не предшествовала еврейской вере. Этот стандарт так превосходен, что этика традиционных обществ в истории мира созвучена с ним. 

В-четвертых, еврейская Библия свидетельствует о сильных сверхъестественных проявлениях, которые подтверждают божественное происхождение еврейской веры, и которые написаны в серьезном повествовательном стиле, что отличает их от сказок о Кришне или других легенд. Можно упомянуть о природных чудесах у Моисея и Иисуса Навина, сверхъестественной силе Самсона, чудесах исцеления у Илия и Елисея, и многих других чудесах, записанных в Танахе.  

В-пятых, в Танаке записано много случаев исполнившихся пророчеств. Несколько примеров предоставлено ниже
. Только вера божественного происхождения может хвастаться таким явлением, как Бог сказал через Исаию: «Я Бог, и нет иного Бога, и нет подобного Мне. Я возвещаю от начала, что будет в конце, и от древних времен то, что еще не сделалось» (Ис. 46:9-10). 

Наконец, все главные монотеистические религии берут их точку отправления во многих отношениях от еврейского Танака, тем самым свидетельствуя о верности этого откровения на их глазах. Хотя некоторые учители, как Мухаммед и Бахаулла, претендовали на «улучшение» Танака, наше рассмотрение их жизней и учений вызывает сомнение в этом утверждении.  Лучше характеризовать вклад, который они внесли, не «улучшением» Танака, а «искажением» истины.  

В то же время, нужно задаться вопросом, является ли раввинский иудаизм подлинным наследником этого откровения?  Хотя справедливо заключить, что первоначальное откровение, содержащееся в Танаке, – действительно Божье Слово, может ли не быть, что раввинский иудаизм, по примеру ислама и бахая, тоже является отклонением от верного пути?  

2. Остающиеся недостатки

а. Достоверность иудейского предания

Во-первых, нет никаких доказательств в пользу того, что предание евреев, содержащееся в Мишне и Талмуде, восходит к Моисею или было получено от Бога. Получается, что в иудаизме человеческое мнение примешивается к Божьему откровению. 

б. Пренебрежение заместительными жертвами 

В раввинском иудаизме уже не практикуется заместительная жертва за грехи, что в обязательном порядке предписано в Торе. Во время Своего земного служения Иисус упрекал религиозных лидеров Израиля на этот счет, говоря: «... уча учениям, заповедям человеческим. Ибо вы, оставив заповедь Божию, держитесь предания человеческого ... вы отменяете заповедь Божию, чтобы соблюсти свое предание ... устраняя слово Божие преданием вашим, которое вы установили; и делаете многое сему подобное» (Мк. 7:7-13). 

В защиту иудаизма Жеральд Сигаль возражает: 

«Нет никакой дилеммы, связанной с невозможностью приносить в жертву животных за искупление греха. Акцент теперь делается на покаянии и молитве, которые были одними из составляющих в церемонии жертвоприношения. По-библейски, исповедь и покаяние могут и, на самом деле, действительно удовлетворяют всем критериям, необходимым для получения Божьего прощения, даже без присутствия жертвы искупления в крови»
.

Однако современные евреи упускают из вида, что грешный человек все еще нуждается в жертве за грехи. На каком основании они могут утверждать, что все, что необходимо – это исповедь и покаяние? Где Божья санкция на это изменение? Может ли не быть, что Бог теперь предоставляет человечеству новую заместительную жертву, как предсказал Исаия о грядущем Рабе Господне: «(Он) предал душу Свою на смерть, и к злодеям причтен был, тогда как Он понес на Себе грех многих и за преступников сделался ходатаем» (Ис. 53:12)? 

в. Исполнение мессианских пророчеств

Также можно ссылаться на многочисленные случаи, когда Иисус исполнил мессианские пророчества. Танах заявляет, что Мессия является потомком Авраама (Быт. 12:3), Иуды (Быт. 49:10) и Давида (2 Цар. 7 гл.). У Иисуса есть такое родословие (Мф. гл. 1; Лк. гл. 1). В Книге Михея написано, что Мессия родится в Вифлееме (Мих. 5:2). Всем известно, что Вифлеем – это место рождения Иисуса (Мф. 2:1). Исаия предсказал, что Мессия родится от девы (Ис. 7:14), что и произошло с Иисусом (Мф. гл. 1). 

Далее, Исаия предсказал, что Дух Святой снизойдет на Мессию (Ис. 11:2), что и исполнилось во время водного крещение Иисуса в Иордане (Мф. 3:16). Пророк Илья предшествует приходу Мессии (Ис. 40:3; Мал. 4:5), и он образно явился в личности Иоанна Крестителя, предвестника Иисуса Христа (Мф. 3:1-2). Танах говорит о чудесах во время Мессии (Ис. 35:5-6), а Новый Завет свидетельствует о чудодейственном служении Иисуса (Мф. 9:35). По Пс. 77:2, Мессия должен был говорить в притчах, что исполнилось в служении Иисуса (Мф. 13:34). Малахия предвидел очищение храма Мессией (Мал. 3:1), что Иисус сделал перед Своими страданиями (Мф. 21:12). 

Танах предсказывает отвержение Мессии (Пс. 117:22; Ис. 53:3), что в Своей земной жизни испытывал Иисус (1 Пет. 2:7; Ин. 1:10-11). По Писанию, Мессию предадут за 30 сребреников (Пс. 40:10; Зах. 11:12), что исполнилось, когда Иуда Искариот предал Иисуса иудейским лидерам (Мф. 10:4; 26:15). Избиение (Ис. 50:6), осмеяние (Пс. 21:7-8) и распятие Мессии (Пс. 21:17) и Его молчание перед Своими врагами (Ис. 53:7), детально описанные в Танахе, исполнились в Иисусе (Мф. 26:67 - 27:31; Лк. 23:33). 

Рядом с Иисусом были распяты разбойники (Мф. 27:38), как было предсказано Исаией (Ис. 53:12). С креста Иисус молился (Лк. 23:34), как написал Исаия (Ис. 53:12). На кресте Он жаждал (Ин. 19:28), Его пронзили (Ин. 19:34), Его положили в гробницу богатого человека (Мф. 27:57-60), в соответствии с ветхозаветным пророчеством (Пс. 68:22; Зах. 12:10; Ис. 53:9). О Его одежде бросили жребий (Ин. 19:24; Пс. 21:19). Но Иисус воскрес, как было сказано в Пс. 15:10 о Мессии в образе Давида.

Наверное, самое удивительное исполнение пророчества находится в Даниила 9-ой главе детально указано время прихода Мессии. Согласно Дан. 9:24-26, Мессия должен был умереть через 490 лет после повеления о восстановлении Иерусалима, данного царем Артаксерксом в 444-ом году до нашей эры. Учитывая, что еврейский календарь насчитывает не 365, а 360 дней в году, дата смерти Мессии примерно соответствует дате распятия Иисуса, насколько она нам известна. 

Рассмотрев вышеуказанные примеры, можно отметить, как точно и последовательно Иисус исполнил все мессианские пророчества. Может ли это быть просто случайностью? Вряд ли. Вероятность того, что один человек может исполнить так много пророчеств, весьма низка, особенно в свете того, что большинство из этих предсказаний человеку не под силу исполнить самому, например, касательно места своего рождения, своей родословной, метода казни, предательства со стороны друга. 

Но даже если кто-то готов предположить, что все это произошло случайно, надо учитывать, что Бог не допустил бы, чтобы другой человек, который не является Мессией, случайно исполнил бы все мессианские пророчества, и таким образом привел бы многих в заблуждение. 

Наконец, надо принять во внимание то, что, согласно новозаветному описанию, Иисус является честным человеком и великим учителем морали. Утверждение, что Он претендовал на мессианство, когда на самом деле не был таковым, маловероятно. Бесспорно, самое убедительное доказательство в поддержку мессианства Иисуса из Назарета – это Его воскресение из мертвых, которое детально защищается позже в этой книге.

Приверженцы иудаизма выражают несколько возражений тому, что Иисус является Мессией. В Приложении Б детально обсуждаются эти претензии. 

Приложение Б: Возражения иудаизма мессианству Иисуса

Утверждению того, что Иисус из Назарета является долгожданным Мессией Израиля приверженцы иудаизма сильно возражают. Рассмотрим их ответы.  
А. Раввинистическое толкование Ис. 53

Классический текст в поддержку утверждения мессианства Иисуса представляет собой Исаию 53. Там вводится новая мысль, чужая еврейскому пониманию вопроса, что Мессия, т.е. «Раб Господень» – это не только политический избавитель, но и заместительная жертва за грехи. Стихи 4-6 ключевые:
«Но Он взял на Себя наши немощи и понес наши болезни; а мы думали, [что] Он был поражаем, наказуем и уничижен Богом. Но Он изъязвлен был за грехи наши и мучим за беззакония наши; наказание мира нашего [было] на Нем, и ранами Его мы исцелились. Все мы блуждали, как овцы, совратились каждый на свою дорогу: и Господь возложил на Него грехи всех нас».

1. Описание раввинистической позиции

Шульман повествует, что самые авторитетные иудейские комментарии к Ис. 53 приписывают содержание этой главы Израилю. А некоторые иудейские комментаторы усматривают в этой главе не Израиль, а страдающего праведного человека
. 

Рассмотрим, как раввин Блюменталь защищает мнение, что в Ис. 52:13-53:12 речь идет об Израиле
. Он отмечает, что до этого отрывка говорится о восстановлении Израиля (см. Ис. 52:7-12), о котором речь идет и в гл. 54
. Выходит, что исследуемый нами отрывок должен касаться той же темы. 
Далее, он говорит, что в Ис. гл. 53:1-6 написаны не слова пророка Исаии, а слова удивленных царей, упомянутых в Ис. 52:15, которые удивились тому, что так неожиданно Бог восстановил Свой народ. 

1. Кто поверил слышанному от нас, и кому открылась мышца Господня?

2. Ибо Он взошел пред Ним, как отпрыск и как росток из сухой земли; нет в Нем ни вида, ни величия; и мы видели Его, и не было в Нем вида, который привлекал бы нас к Нему.

3. Он был презрен и умален пред людьми, муж скорбей и изведавший болезни, и мы отвращали от Него лице свое; Он был презираем, и мы ни во что ставили Его.

4. Но Он взял на Себя наши немощи и понес наши болезни; а мы думали, [что] Он был поражаем, наказуем и уничижен Богом.

5. Но Он изъязвлен был за грехи наши и мучим за беззакония наши; наказание мира нашего [было] на Нем, и ранами Его мы исцелились.

6. Все мы блуждали, как овцы, совратились каждый на свою дорогу: и Господь возложил на Него грехи всех нас.

Согласно толкованию Блюменталя, языческие народы со временем узнают, что Израиль (Раб Господень) прошел свои страдания изгнания ради них – что через страдания Бог очистил и приготовил Свой народ, посредством которого Он когда-то обратит языческий мир к Себе. Вот в этом смысле Раб Господень (Израиль) «изъязвлен был за грехи наши (язычников) и мучим за беззакония наши; наказание мира нашего [было] на Нем, и ранами Его мы (язычники) исцелились» (ст. 5).

А стихи 10-12 Блюменталь объясняет так: чтобы выполнить Божий план искупления язычников Израилю приходится признать свою вину перед Богом – что он сам согрешил и заслужил наложенное на него наказание. Вот его перевод ст. 10: «Но Господу угодно было поразить его, и Он предал его мучению; если же душа его признает вину, то он узрит потомство». Если Израиль признает свою вину, то Божий замысел исполнится и Израиль совершит «заместительное» искупление (как описано выше) для других народов, т.е. «грехи их на себе понесет» (ст. 12). 
Раввин Скобас разделяет с Блументалом мнение, что с Ис. 53:1 говорит не Исаия, а «князья», упомянутые в 52:13. Он отмечает, что в Ис. 53:1 речь идет в множественном числе, и он переводит соответственно: «Кто поверил тому, что мы слышали», т.е. что Израиль восстановился
. Он видит параллель между Ис. 53:1 и Мих. 7:15-16: «Как во дни исхода твоего из земли Египетской, явлю ему дивные дела. Увидят это народы и устыдятся при всем могуществе своем; положат руку на уста».
 Скобак добавляет и следующие моменты. Во-первых, Фигура «Раб Господень» много раз встречается в Ис. гл. 40-53, и, во всяком случае, относится к Израилю. Во-вторых, много характеристик Раба Господнего подходят к описанию Израиля. В частности: 

(1) ст. 1 – в других местах Танаха выражение «мышца Господня» касается физического избавления Израиля (см. Ис. 62:8; 63:12; Исх. 3:20; Втор. 34:12; Пс. 88:11). 

(2) ст. 2 – в Танахе Израиль часто сравнивается с растением,

(3) ст. 2-3 – народы этого мира презирают Израиль (см. Ис. 60:14-15; Ис. 49:13), 

(4) ст. 5 – «раны» у Раба Господня – это страдания Израиля (см. Иер. 30:17), 

(5) ст. 7 – Израиль страдал «добровольно и не открывал уст Своих» и «как овца, веден был Он на заклание» (см. Пс. 43:12), 

(6) ст. 9 – «земля живых» – это Палестина (см. Пс. 114:9),

(7) ст. 10 – Божье вознаграждение за терпение Израиля в страдании будет долгие годы жизни и много детей (см. Втор. 28:11; 30 гл., Иер. 23:3; Ис. 65:20).

Однако толкование Скобака отличается от толкования Блюменталя тем, что страдания Израиля, описанные в ст. 4-9, не имели целью искупление языческих народов. Здесь описывается преследование Израиля народами, которые думали, что таким образом они выполняли Божий план для наказания Израиля. Вот почему написано: «Мы думали, [что] Он был поражаем, наказуем и уничижен Богом», что «оправдывает» преследование Раба Господня, т.е. Израиля. 

Однако в ст. 10-11 Раб Господень все же приводит язычников к истинному Богу, в соответствии с тем, что написано об миссии Израиля к язычникам в Быт. 28:14; Исх. 19:5-6; Зах. 8:23. В ст. 12 он даже молится за гонителей, в соответствии с тем, что написано об Израиле в Иер. 29:7. 

Скобак также обращает внимание на перевод Ис. 53:5: «Он изъязвлен был за (מן) грехи наши и мучим за (מן) беззакония наши», отмечая, что предлог מן (мин) обычно переводится «из, от». Поэтому, согласно его толкованию, Израиль был «изъязвлен» и «мучим» из греха и беззакония народов, преследуя Израиль. Другими словами, имеется в виду не заместительное страдание Раба Господнего ради других, а его преследование языческими народами.

Далее говорится: «Наказание мира нашего [было] на Нем, и ранами Его мы исцелились», что толкуется, что язычники считали поражение Израиля путем к личному процветанию (см. Иер. 50:7; 30:17; 10:25; Пс. 93:3-7; Пс. 82; Зах. 1:14-15).

Скобака не беспокоит, что в Ис. 53 речь о Рабе Господнем идет в единственном числе. Ведь порой говорится об Израиле в целом в единственном числе (Ис. 43:10; Исх. 4:22; Ос. 8:3; 11:1). Также ему не мешает, что говорится об Израиле: «не сделал греха, и не было лжи в устах Его», потому предполагается, что имеется в виду не весь Израиль, а лишь праведный остаток в нем (см. Соф. 3:13). Он объясняет ст. 10, «Господу угодно было поразить Его», как Божье испытание верности Израиля. 
Далее, Скобак выдвигает моменты в опровержение тезиса, что Ис. 52:13-53:12 может относиться к Иисусу из Назарета. Во-первых, в свое время Иисус был не «презираемым» (ст. 3), а очень популярным. Во-вторых, в отличие от Раба Господнего, который «не открывал уст Своих» (ст. 7), Иисус защищал Себя перед синедрионом и воззвал к Богу в Гефсиманском саду и на кресте. 

В-третьих, в отличие от Раба Господнего, который «не сделал насилия» (ст. 9), Иисус порой прибегал к употреблению насилия, очистив храм (Ин. 2:14-17), и сказав ученикам взять с собой меч (Лк. 22:36). Он также обманул синедрион, говоря: «Я говорил явно миру… и тайно не говорил ничего» (Ин. 18:20), что противоречит написанному в ст. 9: «не было лжи в устах Его». Ведь он открывал глубину Своего учения только близким ученикам (Мф. 13:11).

Наконец, предсказано о Рабе Господнем: «Он узрит потомство (זֶרַע - зера) долговечное» (ст. 10). Дело в том, что в Танахе слово זֶרַע (зера) используется для описания физических потомков, которых у Иисуса нет. Когда имеются в виду потомки в символическом смысле, используется не זֶרַע (зера), а בֵּן (бэн)(см. Быт. 15:2-3; Ис. 45:11,19). 
2. Оценка раввинистической позиции
В своем толковании Ис. 53 Блюменталь упускает из виду несколько важных моментов. Во-первых, это правда, что в Ис. 52:7-12 говорится о восстановлении Израиля. Но в последующем контексте говорится о другом – о приходе Мессии. Мы замечаем, что в Ис. 52:7-12 пророк говорит Израилю (во 2-ом лице). А с 52:13 и далее он говорит о другом лице (во 3-ем лице), т.е. о Мессии. 

В дополнение к этому, Блюменталь неправильно переводит Ис. 52:14 так: «Как многие изумлялись на Тебя, (говоря) “столько был обезображен паче всякого человека лик Его”», относя слова в 3-ем лице, т.е. «столько был обезображен…», к Израилю. Но слова «говоря» в тексте нет, что Блюменталь сам признает употреблением скобки. Конструкция כַּאֲשֶׁר כֵּן явно указывает на сравнение унижения Израиля с унижением Мессии: «Столько (כַּאֲשֶׁר) многие изумлялись, [смотря] на Тебя (Израиля), - сколько (כֵּן) был обезображен паче всякого человека лик Его (Мессии)».

Что касается 53:1-6, маловероятно, что здесь написаны слова царей, упомянутых в Ис. 52:15. Какие бы из языческих царей признали действие «мышцы Господней» или Его «откровение»? В выражении «мышцы Господней» используется заветное имя для Господа с Израилем – Яхве. Также, в библейском тексте вообще необычно видеть такую длинную прямую цитату без всякого указания, что другое лицо (не пророк) говорит. Это явно слова самого пророка (согласно толкованию Павла в Рим. 10:16), адресованные неверующему в Мессию Израилю. 

Толкование Блюменталя сталкивается и с другими проблемами. Во-первых, в седьмом стихе о Рабе Господнем написано: «Он истязуем был, но страдал добровольно и не открывал уст Своих; как овца, веден был Он на заклание, и как агнец пред стригущим его безгласен, так Он не отверзал уст Своих». Этот стих далеко не описывает отклика Израиля на свое изгнание – он противился как Вавилону, так и Риму до последнего вдоха. Он был пассивным только в тех случаях, когда у него не было возможности сопротивляться. 

По поводу перевода ст. 10, взглянем на еврейский текст: אִם־תָּשִׂים אָשָׁם נַפְשׁוֹ יִרְאֶה זֶרַע. Блюменталь переводит так: «Но Господу угодно было поразить его, и Он предал его мучению; если же душа его признает вину, то он узрит потомство». Слово אָשָׁם (ашам) можно перевести как «вину», но данное слово также употребляется в смысле «жертвы умилостивления» (см. Лев. гл. 5; 6:10; гл. 7; гл. 14; 19:21-22; Числ. 6:12; 18:9)
. Значимо и то, что אָשָׁם (ашам) выступает дополнением глагола תָּשִׂים, т.е. שִׂים (шим), который означает «класть, ставить», и не имеет оттенка значения «признаваться» или «исповедовать»
. Итак, более правильный и естественный перевод будет таким: «Если же душа Его положит жертву умилостивления, то он узрит потомство». 

Что касается толкования Скобака, его перевод Ис. 53:1 неверен: «Кто поверил тому, что мы слышали?». Еврейский текст читается так: מִי הֶאֱמִין לִשְׁמֻעָתֵנוּ, т.е. «Кто поверил нашему посланию?». Он ошибочно переводит существительное с местоименным суффиксом שְׁמֻעָתֵנוּ, т.е. «наше послание», глаголом с личным местоимением «мы слышали». Смысл стиха не в том, что князи удивились восстановлению Израиля, а в том, что никто не верит в послание от Бога, провозглашенное пророком Исаией. 

По поводу утверждения, что в Ис. 53:5 нам приходится читать: «Он изъязвлен был из (מִן) греха нашего и мучим из (מִן) беззаконий наших», нужно учитывать, что предлог מִן (мин) часто указывает на причину (см. Соф. 3:11; Мал. 2:13; Иис. Нав. 2:11). В соответствии с этим употреблением, выходит перевод: «Он изъязвлен был по причине греха нашего и мучим по причине беззаконий наших», что может указывать на заместительную жертву ради других. 
Далее, Скобак ошибается в своем отказе приписать Иисусу написанное в Ис. 53. Дело в том, что данный контекст относится к времени Его страданий, во время которого действительно «не было в Нем вида, который привлекал бы нас к Нему» и «Он был презрен и умален пред людьми». Также, повествование о Его поведении перед судом подтверждает умозаключение, что в исполнение Ис. 53:7 Он пассивно и добровольно принял свое осуждение (см. Мф. 26:63; 27:12-14; Мк. 14:61; 15:5; Лк. 23:9; Ин. 19:9). 

Далее, судя по всему, характеристики «честности» и «ненасилия» (ст. 9) точно относятся к Иисусу. Даже в случае очищения храма, Иисус не вредил ни одному человеку. Наконец, христианский взгляд говорит о буквальном исполнении 9-го стиха: «Он погребен у богатого», что исполнилось, когда «богатый человек из Аримафеи, именем Иосиф … просил тела Иисусова» и похоронил его (Мф. 27:57-60). 

Наконец, следует отметить, что трактовка Скобака лишена ясного объяснения или опровержения таких ключевых фраз как «Он взял на себя наши немощи и понес наши болезни» (ст. 4), «Господь возложил на него грехи всех нас» (ст. 6), «За преступления народа Моего претерпел казнь» (ст. 8), «Душа его принесет жертву умилостивления» (ст. 10) и «Праведник, Раб Мой, оправдает многих и грехи их на себе понесет» (ст. 11). Такое многочисленное упоминание о заместительной жертве за грехи других (даже не учитывая стиха 5) никак не может исполниться в Израиле или объясняться каким-либо другим образом, кроме как через заместительную жертву Мессии Иисуса.

Б. Сколько пришествий Мессии?

Приверженцы иудаизма говорят, что в Танахе предсказывается не два, а только одно пришествие Мессии, при котором он будет царствовать над всей землей. Поскольку при жизни Иисуса из Назарета пророчества славного пришествия Мессии не исполнились, то Он не может быть Мессией Израиля
. 
Однако при рассмотрении ветхозаветных пророчеств нужно учитывать концепцию «пророческой перспективы». То есть, имеется в виду, что пророчество может исполниться постепенно или поэтапно. Например, пророк может что-то говорить о грядущем Мессии, но это предсказание может исполниться частично во время Его первого пришествия и частично – во время Его второго пришествия. 
Этот феномен можно сравнить с тем, как человек, стоящий перед горами, видит все вершины так, будто они все рядом друг с другом. Но в действительности они расположены очень далеко друг от друга. Подобным образом, пророк может описать различные события, будто они будут происходить одновременно, но на самом деле между ними может быть большой отрезок времени. Вот что означает выражение «пророческая перспектива».

В качестве примера рассмотрим Ис. 42:1-4. В этом примере будет видно, что все пророчество не может относиться к лишь одному исполнению. Курсивом выделены места, которые описывают пришествие смиренного Мессии, а обычным шрифтом написаны слова, которые, относятся к Его славному пришествию и установлению Его земного царства.

«Вот, Отрок Мой, Которого Я держу за руку, избранный Мой, к которому благоволит душа Моя. Положу дух Мой на Него, и возвестит народам суд; не возопиет и не возвысит голоса Своего, и не даст услышать его на улицах; трости надломленной не переломит, и льна курящегося не угасит; будет производить суд по истине; не ослабеет и не изнеможет, доколе на земле не утвердит суда, и на закон Его будут уповать острова».

Подобный пример находится в Зах. 9:9-10

«Ликуй от радости, дщерь Сиона, торжествуй, дщерь Иерусалима: се Царь твой грядет к тебе, праведный и спасающий, кроткий, сидящий на ослице и на молодом осле, сыне подъяремной. Тогда истреблю колесницы у Ефрема и коней в Иерусалиме, и сокрушен будет бранный лук; и Он возвестит мир народам, и владычество Его будет от моря до моря и от реки до концов земли».

Также рассмотрим примеры, не касающиеся Мессии. Можно заметить пророческую перспективу и в 19-ой главе Исаии, где в стихах 1-17 предсказывается Божий суд над Египтом, который уже состоялся в древности, а с 18-го стиха вдруг говорится о будущем восстановлении Египта во время тысячелетнего царства Мессии. Подобным образом, есть в Захарии гл. 8 указание на благословение и прославление Израиля и в то время, и в эсхатологический период времени.
«Пророческую перспектив» может касаться не только разных времен, но и разных людей. В первой части Дан. 11-ой главы точно описан сирийский правитель Антиох Епифан, который во II веке до н.э. напал на Израиль и преследовал Божий народ. А начиная с 36-го стиха, описан другой человек, который сделает даже больше мерзости, чем Антиох сделал в свое время. Обычно считается, что здесь речь идет об антихристе. Но пророк не проводит разделяющей линии между этими лицами, а говорит о них как об одном человеке. 

Выходит, что Танах содержит достаточно примеров «пророческой перспективы», чтобы оправдать умозаключение, что у Мессии действительно есть два пришествия – одно в смирении, а другое – во славе. Это полностью согласовывается с написанным в Ис. гл. 53, что Мессия должен пострадать за Свой народ. Как может в одно и то же время прославленный Царь занимать положение смиренного Спасителя? 
В. Иисус – действительно потомок Давида?

Также возражают, что Иисус из Назарета не может быть Мессией, т.к. Он не является потомком Давида, что необходимо, чтобы исполнилось пророчество (2 Цар. 7:12-16)
. Выдвигаются следующие доводы. Во-первых, хоть Иосиф и находится в царской линии, Иисус не является, по учению христианства, его сыном. 

Даже если Иосиф усыновил Иисуса, то не существует никакого прецедента, что отец может передать свою принадлежность к некому племени своему приемному сыну. Ведь человек, усыновленный в священническую линию, не может служить священником. Подобным образом, даже если Иосиф усыновил Иисуса, то Иисус не может считать Себя потомком Давида или наследником его трона. 

Во-вторых, хотя Иисус является сыном Марии, утверждение того, что она является потомком Давида, ставится под вопросом, основанное только на предположении, что родословие в Лк. 3 относится к ней. Даже если Мария принадлежала линию Давида, то сын получает принадлежность к некому племени не через мать, а через отца (см. Числ. 1:18; Езд. 2:59). Также, даже если Лк. 3 касается Марии, то это не царская линия, восходящая к Соломону, через которого Бог обещал Мессию (см. 1 Пар. 22:9-10).  
В-третьих, согласно первой главе Матфея, Иосиф находится в царской линии, происходящей от проклятого Иехонии, о котором написано, что его дети не могут сидеть на троне Израиля (Иер. 22:30; 36:30). В-четвертых, в родословие у Луки входят Зоровавель и Салафииль, потомки проклятого Иехонии, что исключает эту линию из наследования царства. 
В ответ скажем следующее. Существуют разные предположения, как можно примирить родословие у Матфея с родословием у Луки. Наилучший вариант заключается в том, что родословие у Матфея идет по линии Иосифа, мужа Марии, а у Луки – по линии Марии. Дело в том, что Иосиф не может быть в одно время и сыном Иакова (Мф. 1:16), и сыном Илия (Лк. 3:23). Значит, одно из этих родословий относится к Марии. Логично следует, что Лука, который обращал много внимания на Марию, написал бы ее родословную, а Матфей, уделяя внимание преимущественно Иосифу – его родословную. 

Согласно этой трактовке, фраза «Иисус… был, как думали, Сын Иосифов, Илиев» (Лк. 3:23) понимается следующим образом: «Иисус… был, как думали, Сын Иосифов, но, на самом деле, был внуком Илия (через Марию)». Или, мы можем предположить, что у Марии не было братьев и, вследствие этого, она стала наследницей своего отца. Но чтобы наследником был мужчина, ее отец Илий усыновил ее мужа Иосифа и, тем самым, тот попал в родословие у Луки вместо Марии
. 
В этом случае Иисус является действительно потомком Давида через Марию. По поводу вышеуказанного возражения, что человек получает свою принадлежность к некому племени не через мать, а через отца – это правило не может относиться к Иисусу, т.к. у Него нет земного отца. 

Также значимо то, что, не будучи потомком Иехонии, Иисус избежал проклятия, связанного с ним. Тот факт, что имена Зоровавеля и Салафииля встречаются в родословии Иисуса, не означает, что Он является потомком Иехонии. В списке Луки Салафииль – сын Нирия, а у Матфея он – сын Иехонии. Значит, они – разные люди с одними и теми же именами. 

Наконец, неверно утверждение, что Мессия должен произойти от Соломона. Необходимо только, чтобы Он представил собой потомка Давида. В Божьем обещании Давиду династии во 2 Цар. 7 говорится о том, что родится у Давида будущий царь, который будет Богу сыном, будет строить дом для Бога, и будет обладать вечным царством. Это обещание типологически (образно) исполнилось в Соломоне, но находит свое окончательное исполнение в Мессии, сыне не Соломона, а Давида. Иисус по-настоящему является Божьим Сыном, и строителем Божьего храма (Церкви). Нигде не говорится о Мессии как о сыне Соломона.

Однако обратим внимание на 1 Пар. 22:9-10: 
«Вот, у тебя (Давида) родится сын: он будет человек мирный; Я дам ему покой от всех врагов его кругом: посему имя ему будет Соломон. И мир и покой дам Израилю во дни его. Он построит дом имени Моему, и он будет Мне сыном, а Я ему отцом, и утвержу престол царства его над Израилем навек»

Кажется, что здесь Бог обещал Соломону вечное царство. Значит ли это, что Мессия должен произойти по его линии? Нет. Дальше читаем: 

«Из всех же сыновей моих, - ибо много сыновей дал мне Господь, - Он избрал Соломона, сына моего, сидеть на престоле царства Господня над Израилем, и сказал мне: Соломон, сын твой, построит дом Мой и дворы Мои, потому что Я избрал его Себе в сына, и Я буду ему Отцом; и утвержу царство его на веки, если он будет тверд в исполнении заповедей Моих и уставов Моих, как до сего дня» (1 Пар. 28:5-7).

Обещание Соломону вечного царства было дано с условием, что «он будет тверд в исполнении заповедей Моих и уставов Моих». Но, как нам известно, Соломон так не сделал. Он обратился в идолопоклонство. Но обещание Мессии вечного царства безусловно. То, что Соломон потерял – право на вечное царство – остается в силе у Мессии, сына Давида не по линии Соломона, а по линии Нафана (Лк. 3:31). 
Г. Ис. 7:14 и рождение от девы
Известным предсказанием о сверхъестественном рождении Мессии является текст Писания из Ис. 7:14: «Дева во чреве приимет и родит Сына, и нарекут имя Ему: Еммануил». 

Некоторые отмечают, что еврейское слово עַלְמָה (алма), переведенное словом «дева», в буквальном смысле означает «девушку» или «молодую женщину»
. В еврейском языке имеется более конкретное слово для описания девственницы, это – בְתוּלֶיהָ (бытулэя). Поэтому некоторые люди приходят к выводу, что Исаия предсказал не сверхъестественное рождение от девы, а просто естественное рождение от молодой женщины
. 

Однако стоит глубже исследовать употребление слова עַלְמָה (алма) в Танахе, где оно встречается 7 раз (включая Ис. 7:14), и в четырех из них слово עַלְמָה (алма) ясно описывает девственниц, а именно, в Быт. 24:43; Исх. 2:8 и Песн. 1:3 и 6:8. В остальных местах, т.е. Пс. 67:26 и Пр. 30:19, это слово наиболее вероятно относится также именно к девственнице, особенно если сравнить Пс. 67:26 с Суд. 21:19-21, а также учесть, что в Пр. 30:19 описываются романтические отношения до брака. Поэтому во всех случаях употребления данного слова в Ветхом Завете оно относится к девственнице. 

Также следует упомянуть, что в двух случаях из данных семи в Септуагинте (Ис. 7:14 и Быт. 24:43) слово עַלְמָה (алма) переведено греческим словом παρθένος (партэнос), которое конкретно обозначает «девственницу».  Значимо, что в Ис. 7:14 по Септуагинте встречается слово παρθένος (партэнос).
Итак, если мы соглашаемся, что Исаия имел в виду девственницу, то появляется сложность со способом исполнения данного пророчества. Прежде всего, вопрос в том, говорил ли Исаия в этом стихе о Марии, матери Иисуса, или же о женщине, жившей в его время? Некоторые считают, что Исаия говорил только о Марии. Они обращают внимание на выражение «Дева во чреве приимет», что может исполниться только в Марии. 

Если рассматривать данное пророчество только так, то возникает следующая проблема. Ведь Исаия говорил царю Ахазу, что рождение этого младенца будет служить знамением того, что его враги перестанут угрожать ему. В Ис. 7:16 говорится: «Ибо прежде нежели этот младенец будет разуметь отвергать худое и избирать доброе, земля та, которой ты страшишься, будет оставлена обоими царями ее». Если бы Исаия говорил только о Марии, то пророчество не имело бы никакого значения для Ахаза, которому было дано как знамение. 

Сторонники точки зрения, что данный стих относится лишь к Марии, отвечают, что Исаия имел в виду не то, что этот младенец родится во время Ахаза, а то, что промежуток времени, за который Иисус начнет разуметь отвергать худое и избирать доброе, является тем же сроком, за который враги Ахаза будут ослаблены, т.е. в течение 5-6 лет. 

Другие же считают, что Исаия здесь говорил о своей жене. Можно видеть некоторое сходство между мальчиком, описанным в седьмой главе, и сыном Исаии, описанным в восьмой главе (см. стихи 4 и 18). Но важно отметить, что во время высказывания этого пророчества у жены Исаии уже родился сын по имени Шеарясув (см. 7:3), и, следовательно, во время изречения пророчества в Ис. 7:14 жена Исаии уже не была девственницей. 

А наилучший вариант заключается в том, что это пророчество относится как к Марии, так и к женщине, жившей во время Исаии (возможно, его жене). В этом случае пророчество имело бы значение и для Ахаза, и для Марии. Может быть, по этой причине мы встречаем слово более «гибкого» значения, т.е. עַלְמָה (алма), которое может означать как «деву», так и «женщину». По отношению к женщине, жившей во время Исаии, слово עַלְמָה (алма) может означать «женщину», а по отношению к Марии – «деву». Получается два исполнения (буквальное и типологическое) данного пророчества.

Здесь подтверждается, что текст из Быт. 3:15 действительно говорит о рождении Спасителя без участия мужчины. Мать Мессии являлась девой.
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