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«Всё просто» - цикл по Посланию к Евреям 

Автор - Дмитрий Ватуля, магистр богословия 

Оглавление к изучению Послания к Евреям 

Эпизод 1: (Евр. 1:1-4) - Христос: Последнее и Полное Слово Бога 

• О завершенности Божьего откровения в личности Иисуса Христа, который больше 
пророков, ангелов и всех человеческих поисков. 

Эпизод 2: (Евр. 1:5-14) - Превосходство Сына: Царь, а не слуга 

• Об уникальном статусе Христа как вечного Сына и Царя, в отличие от служебной 
роли ангелов. 

Эпизод 3: (Евр. 2:1-4) - Внимание! Как не упустить спасение 

• Предупреждение об опасности пренебречь великим спасением, которое 
утверждено Богом. 

Эпизод 4: (Евр. 2:5-18) - Солидарность Спасителя: Он - наш Брат 

• О том, как Христос, став настоящим человеком, разрушил власть страха и смерти и 
стал милостивым Первосвященником. 

Эпизод 5: (Евр. 3:1-6) - Христос и Моисей: Сын и служитель 

• Сравнение статусов: верный слуга Моисей и верный Сын Христос, Он – главный в 
доме. 

Эпизод 6: (Евр. 3:7-19) - Ожесточение сердца: усталость от веры 

• Об опасности внутреннего охлаждения, неверия и утраты "живого огня. 

Эпизод 7: (Евр. 4:1-13) - Войти в покой: суббота для сердца 

• О "покое" как состоянии доверия Богу, в которое можно войти только верой. 

Эпизод 8: (Евр. 4:14-5:10) - Сострадающий Первосвященник 

• Об Иисусе как Первосвященнике, который понимает наши слабости, прошел 
страдания и заступается за нас. 

Эпизод 9: (Евр. 5:12-6:20) - Взрослеть в вере: от молока к твердой пище 

• Призыв к духовной зрелости, предупреждение об опасности отпадения и 
обетование непоколебимой Божьей надежды. 

Эпизод 10: (Евр. 7:1-28) - Священство навсегда: чин Мелхиседека 
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• О превосходстве вечного священства Христа "по чину Мелхиседека" над временным 
левитским священством. 

Эпизод 11: (Евр. 8:1-13) - Новый Завет: реальность, а не тень 

• О Христе как Первосвященнике небесной скинии и о Новом Завете, написанном на 
сердцах, а не на камнях. 

Эпизод 12: (Евр. 9:1-28) - Однажды и навсегда: жертва, которая все изменила 

• О том, как единократная жертва Христа принесла вечное искупление и очистила 
совесть. 

Эпизод 13: (Евр. 10:1-18) - Конец жертвоприношений 

• О том, что закон и его жертвы были лишь тенью, а Христос Своим телом раз и 
навсегда исполнил волю Божью и даровал прощение. 

Эпизод 14: (Евр. 10:19-39) - Держаться надежды: путь, терпение и предупреждение 

• Призыв с дерзновением идти открытым путем к Богу, хранить веру в общине и 
серьезное предупреждение об отступничестве. 

Эпизод 15: (Евр. 11:1-3) - Что такое вера? Основание невидимого 

• Определение веры как фундамента надежды и уверенности в реальности 
невидимого. 

Эпизод 16: (Евр. 11:4-31) - Галерея веры: герои, которые не получили обещанного 

• Примеры ветхозаветных героев, чья жизнь была ориентирована на Божье 
обетование, а не на сиюминутный успех. 

Эпизод 17: (Евр. 11:23-40) - Вера без гарантий: От побед - к поражениям 

• Продолжение галереи веры, где подвиги соседствуют со страданиями, а все герои 
объединены ожиданием лучшего воскресения. 

Эпизод 18: (Евр. 12:1-13) - Бег с видением: терпение и отцовское воспитание 

• Призыв, взирая на Христа и облако свидетелей, с терпением проходить свой путь, 
принимая трудности как Божью школу. 

Эпизод 19: (Евр. 12:14-29) - Не Синай, а Сион: к чему мы приступили 

• Противопоставление страха у горы Синай и радости прихода к небесному Сиону, с 
призывом к благоговению перед Богом-огнем. 

Эпизод 20: (Евр. 13:1-17) - Жизнь "вне стана" 
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• Практические наставления о любви, чистоте, довольстве и о жизни как о выходе к 
Христу "за стан" этого мира. 

Эпизод 21: (Евр. 13:18-25) - Последние слова: молитва, совесть и благодать 

• Заключительные просьбы, благословение и напоминание о неизменности Христа и 
силе благодати. 

Эпизод 22: Итоги – не возвращайтесь обратно!  

• Обобщение главной мысли послания: Христос - не улучшение Закона, а его 
завершение и новая реальность; возврат к старому - это отказ от единственного пути 
к жизни. 
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1. Послание Евреям 1:1-4 

«Бог, многократно и многообразно говоривший издревле отцам в пророках, в последние 
дни сии говорил нам в Сыне, Которого поставил наследником всего, через Которого и 
веки сотворил. Сей, будучи сияние славы и образ ипостаси Его и держа всё словом силы 
Своей, совершив Собою очищение грехов наших, воссел одесную (престола) величия на 
высоте, будучи столько превосходнее Ангелов, сколько славнейшее пред ними 
наследовал имя».  

Я тут встречался с другом. Мы с ним видимся примерно раз в 5 лет. В большом разговоре 
он сказал: «Я очень хочу понять, кто же такой Иисус Христос». Что на это скажешь? Можно, 
разумеется, закатить проповедь минут на 20, и, как всегда, начать с Бытия и закончить 
Откровением. Провести человека через все шаги от сотворения мира, продолжить 
греховностью каждого человека, подвести к нужде в спасении и предложить Христа как 
решение и удовлетворение этой нужды. Только вот какая штука. Христос - это не 
восполнение нужды, это не ответ на вопрос и не вскипевший чайник, когда хочется выпить 
чаю.  

Христос - это… всё! Последнее и полное слово от Бога. Его собственная речь. Но не в тексте, 
а в человеке и даже больше, чем в человеке. Он - всё, что ты можешь и хочешь знать о Боге, 
о человечестве, о жизни и смерти, о смысле. Он - сам смысл всех твоих поисков, взлетов и 
падений, стремлений. Веры, надежды, любви. Он - Бог? Да, но он (прости, Господи) больше, 
чем Бог. Он еще и человек. Он - человек? Да, но гораздо больше, чем человек. Так кто же 
он?  

Он - это ты. Тот ты, которым ты задуман и которым когда-то должен стать. Не со знаком 
«равенства», а со знаком «подобия». И если посмотреть на Христа с этой стороны, то он - 
милосердие, прощение, примирение, связь, вдохновение. Да, согласен, я теряюсь в 
ответах, но знаю, что он и есть ответ. И значимость этого текста еще и в том, что Христос - 
источник и итог всего божественного знания. Хочешь знать Бога? Узнай Христа. Он больше 
пророков и ангелов, больше накопленного опыта человечества и опыта твоей жизни. Он - 
тот, кем Бог говорит с людьми. С тобой. Он не молчит, слышишь? Слушай! Всё просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Текст утверждает, что вся предшествующая пророческая речь находит завершение в живом 
Сыне - это не новый пророк, а окончательное слово Бога. Фраза «образ ипостаси Его» 
(χαρακτὴρ τῆς ὑποστάσεως) показывает, что в Христе открыта самая глубина божественного 
бытия. Автор формирует ось послания: Христос - полнота откровения, превосходящая и 
пророков, и ангелов. 

 

2. Послание Евреям 1:5-14 

«Ибо кому когда из Ангелов сказал Бог: «Ты Сын Мой, Я ныне родил Тебя»? И ещё: «Я буду 
Ему Отцом, и Он будет Мне Сыном»? Также, когда вводит Первородного во вселенную, 
говорит: «и да поклонятся Ему все Ангелы Божии». Об Ангелах сказано: «Ты творишь 



 6 

Ангелами Своими духов и служителями Своими пламенеющий огонь». А о Сыне: «престол 
Твой, Боже, в век века; жезл царствия Твоего - жезл правоты. Ты возлюбил правду и 
возненавидел беззаконие, посему помазал Тебя, Боже, Бог Твой елеем радости более 
соучастников Твоих». И: «в начале Ты, Господи, основал землю, и небеса - дело рук Твоих; 
они погибнут, а Ты пребываешь; и все обветшают, как риза, и как одежду свернёшь их, 
и изменятся; но Ты тот же, и лета Твои не кончатся». Кому когда из Ангелов сказал Бог: 
«седи одесную Меня, доколе положу врагов Твоих в подножие ног Твоих»? Не все ли они 
суть служебные духи, посылаемые на служение для тех, которые имеют наследовать 
спасение?» 

Вопрос «кто такой Бог» и какой он, будоражил людей всегда с самого начала. Мы, люди, 
придумали целые системы - богословские, философские, религиозные, - которые более-
менее стройно объясняют, как устроен мир, как работают отношения человеческого и 
божественного. Сегодня, в наш просвещенный век, мало что изменилось. Только люди 
нынче используют другие слова для обозначения божества, а суть при этом остается та же: 
Вселенная, Сверх-разум, Дух и так далее. Только вот ни одна религия не может успокоить 
человека, дать ему внутреннюю опору жизни.  

Нужно что-то еще. Иное. Качественно другое. Нам не нужны посредники, священники, 
жрецы. Нам не нужна новая философия. Нам нужен мир внутри. И на что бы мы ни 
обратили внимание, к чему бы ни устремили самую суть себя, а не срабатывает. Ни Ангелы, 
ни люди не могут дать тебе и мне то, что нам нужно. Либо на этот глубинный запрос 
человека вообще нет ответа, либо должно быть что-то качественное иное, новое, что бы 
соединило в себе стремление Бога и человека навстречу друг другу.  

Есть древняя мысль, она выражена в прочитанном тексте, что единение Бога и человека 
есть и оно доступно. Христос. Сын Божий - средоточие божественного и человеческого, их 
встреча и слияние. Это не способ познать или добиться Бога. Даже не столько возможность 
обретения надежды на вечное спасение. Это - Встреча, которой ты так долго ждешь. И я 
жду. Он - Христос - выше всех ангелов, властей, пророков, священников и всех остальных. 
Он - высота. Он же пал ниже всех людей и с позором был казнен без вины. Он - глубина. От 
самого низа, дна жизни и до самых высоких высот. Он - есть. И где бы ты ни оказался волею 
судеб, что бы ты ни испытывал, Он испытал то же. Он встречает тебя и меня в любом 
времени и переживании. Возможно, это и есть то самое - качественно иное. Об этом стоит 
подумать. Всё просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Автор противопоставляет ангелов и Сына: ангелы - служебные духи, Сын - вечный Царь. 
Используя цепь ветхозаветных цитат, он утверждает уникальность титула «Сын», который 
никто иной не носит. Таким образом, речь идёт не об очередном пророке или небесном 
посланце, а о сущностно ином откровении Бога в мире. 

 

3. Послание Евреям 2:1-4 
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«Посему мы должны быть особенно внимательны к слышанному, чтобы не отпасть. 
Ибо, если через Ангелов возвещённое слово было твёрдо, и всякое преступление и 
непослушание получало праведное воздаяние, то как мы избежим, вознерадев о толиком 
спасении, которое, быв сначала проповедано Господом, в нас утвердилось 
слышавшими от Него, при засвидетельствовании от Бога знамениями и чудесами, и 
различными силами, и раздаянием Духа Святого по Его воле?»  

Cтрашно потерять самое ценное. А что у нас самое ценное? Как знать? Родные люди? 
Деньги? Имущество? Недвижимость? Душа? Человечность? Для каждого из нас самое 
ценное - своё. Но, наверное, если подумать глубже, то самое ценное, что есть у каждого из 
нас - это сама жизнь. Пока ты жив, можно многое изменить. И, пожалуй, самая глубокая 
трагедия - когда человек теряет желание жить и обрывает ее сам. Это самое темное и 
мрачное, что может случиться с человеком.  

История знала много эпизодов, когда одни люди решали, что другие недостойны и не 
должны жить: геноциды, Холокост, войны, убийства, смертная казнь. Все это - потеря 
человечности. Жизнь без человечности теряет свой смысл. И спасение, о котором мы 
говорим так много, особенно в религиозных традициях, означает гораздо больше, чем 
просто сохранение жизни. Это, прежде всего, - спасение в нас человечности, личности. Мы 
хотим не просто жить, мы хотим уцелеть и развиться как осознающие и ощущающие себя 
сущности. Душа. Дух. Это должно жить вечно. И кто может дать нам такое вот спасение? 

Самое ценное, то, о чем мы только что говорили, очень непросто найти и сохранить. А 
потерять - легко. Достаточно просто заглянуть в историю и вглядеться в нашу 
повседневность. Мы расчеловечиваем себя, демонизируем и отправляем на свалку и на 
смерть друг друга, других людей. Мы теряем в себе и убиваем друг в друге самое главное 
- человечность - простым равнодушием. Нет, ребята, спасение - не отвлеченная теория, а 
самая насущная необходимость. Это то, чего ты должен добиваться и искать: для себя и для 
ближнего. И я тоже. Я тоже ищу и стремлюсь, хочу найти. И знаю, уверен, что если где и 
можно его найти, так это в ответе на вопрос: кто же такой Иисус Христос. Об этом стоит 
подумать. Всё просто!  

 

Экзегетический вывод:  

Опасность не в явном отступничестве, а в рассеянности и пренебрежении услышанным 
словом. Автор использует юридический аргумент: если ангельское слово требовало 
ответственности, тем более слово Сына. Поэтому спасение - не отвлечённая теория, а опыт, 
который можно упустить равнодушием. 

 

4. Послание Евреям 2:5-18  

«Ибо не Ангелам Бог покорил будущую вселенную, о которой говорим; напротив, некто 
негде засвидетельствовал, говоря: «что значит человек, что Ты помнишь его? или сын 
человеческий, что Ты посещаешь его? Не много Ты унизил его пред Ангелами; славою и 
честью увенчал его, и поставил его над делами рук Твоих, всё покорил под ноги его». 
Когда же покорил ему всё, то не оставил ничего не покорённым ему. Ныне же ещё не 
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видим, чтобы всё было ему покорено; но видим, что за претерпение смерти увенчан 
славою и честью Иисус, Который не много был унижен пред Ангелами, дабы Ему, по 
благодати Божией, вкусить смерть за всех. Ибо надлежало, чтобы Тот, для Которого 
всё и от Которого всё, приводящего многих сынов в славу, вождя спасения их совершил 
через страдания. Ибо и освящающий и освящаемые, все — от Единого; поэтому Он не 
стыдится называть их братиями, говоря: «возвещу имя Твоё братиям Моим, посреди 
церкви воспою Тебя». И ещё: «Я буду уповать на Него». И ещё: «вот Я и дети, которых 
дал Мне Бог». А как дети причастны плоти и крови, то и Он также воспринял оные, дабы 
смертью лишить силы имеющего державу смерти, то есть диавола, и избавить тех, 
которые от страха смерти через всю жизнь были подвержены рабству. Ибо не Ангелов 
восприемлет Он, но восприемлет семя Авраамово. Посему Он должен был во всём 
уподобиться братиям, чтобы быть милостивым и верным первосвященником пред 
Богом, для умилостивления за грехи народа. Ибо, как Сам Он претерпел, быв искушён, 
то может и искушаемым помочь».  

Исторически, отношения человека и Бога были основаны на простой иерархической форме: 
Он - начальник, ты - дурак. Состояние подчиненности и безоговорочного послушания в 
обмен на благословение небес. Да что там… Именно такая схема перешла и в христианство. 
Что с этой схемой не так? С ней все нормально, за исключением того, что она - нерабочая. 
Она человека не меняет, а просто загоняет его в состояние постоянного подчинения, в угол 
загоняет. И, вроде, все понятно: где Бог, а где ты? Твоя задача - слушаться, выполнять и 
надеяться, что Божье благоволение не будет утрачено, и Он тебе воздаст спасением.  

Но вот какая штука… Нам нужно совсем иное. Мы любви хотим, а не подчинения. 
Милосердия к нам, грешным. Признания наших заслуг, принятия нас уязвленных и 
несовершенных. Нам нужна солидарность, а не бесконечные поучения и упреки. Мы хотим 
чувствовать присутствие близкого в жизни, нам не нужна недосягаемая награда, до 
которой мы «не добежим, так согреемся». И, похоже, самому Богу нужно то же самое. Ему 
хочется того же, чего и нам. Почему? 

Потому что, когда любишь, хочешь настоящего для того, кого любишь, ну и для себя тоже. 
Видимо, Бог реально любит человека, хотя в это иной раз трудно поверить. Бесконечные 
заповеди, требования, ожидания, проповеди, поучения, списки необходимых 
добродетелей, грозные притчи о том, что тебя могут выкинуть за какой-то проступок в 
геенну. Посмотрел на женщину «косо», сказал брату неосторожное слово, - на выход! Но 
оказывается, и это очень хорошо видно в тексте, который мы прочитали, Бог не такой. Он 
реально хочет помочь, поэтому и дал нам Христа. Того, кто ЗА нас. Он стал одним из нас. 
Он - такой же, только любит сильнее и может больше. Он милостивый и верный. И Он хочет 
помочь. Когда Он называет нас братьями, это - настоящая солидарность. И это значит, что 
в твоей истории он пойдет с тобой. До конца. Все просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Христос становится участником человеческой судьбы, вкушая смерть и освобождая от её 
страха. Автор акцентирует: вочеловечение - это не символ, а реальная солидарность («Он 
не стыдится называть их братиями»). Поэтому Христос - не далекий небесный посредник, а 
тот, кто знает человеческую боль изнутри и способен помогать искушаемым. 
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5. Послание Евреям 3:1-6 

«Итак, братия святые, участники в небесном звании, уразумейте Посланника и 
Первосвященника исповедания нашего, Иисуса Христа, Который верен Поставившему 
Его, как и Моисей во всём доме Его. Ибо Он достоин тем большей славы пред Моисеем, 
чем большую честь имеет в сравнении с домом тот, кто устроил его, ибо всякий дом 
устрояется кем-либо; а устроивший всё есть Бог. И Моисей верен во всём доме Его, как 
служитель, для засвидетельствования того, что надлежало возвестить; а Христос — 
как Сын в доме Его; дом же Его — мы, если только дерзновение и упование, которым 
хвалимся, твёрдо сохраним до конца».  

Закон или Христос? Для нас, христиан нашего времени, которые уверовали из разных 
народов, этот вопрос не стоит. Ответ очевиден: конечно, Христос! Мы обрели спасение по 
вере в Него. Все, вроде, четко и ясно. Но так ли это на самом деле? Достаточно вспомнить 
занятное высказывание религиозного философа Григория Померанца: «Христианство 
началось как бунт духа против буквы закона. Но очень скоро оно обзавелось и новой 
буквой, и новым законом».  

Да, мы говорим о том, что Христос и вера в него выше Моисея и его закона. Но это, кажется, 
мы признаем только формально. Да, все согласны, что в момент первого покаяния 
человека это так и работает: человек попросил милости и спасения, ему было даровано и 
то, и другое. Грехи прощены, дух омыт водами крещения. А дальше? А дальше нужно 
выстраивать благочестивую жизнь… по заповедям. Да, заповедей две: люби Бога и люби 
ближнего. Но ведь их нужно расшифровать… И тут снова появляется закон Божий. Иначе, 
как оценивать жизнь свою и другого? Как решать, кто достоин быть в общине верующих, а 
кто нет? Как судить? Наказывать? Обличать? Наставлять? Только по Закону. Так чего же 
тогда стоят все речи о бесконечной Божьей благодати во Христе? 

Надо бы определиться… Апостол Павел считал, что тут работает «или-или»: либо мы 
оправдываемся верой во Христа, либо Законом. Если, говорит, вы принимаете на себя 
бремя исполнения Закона, то у вас нет ничего общего с Христом. Но даже эта 
однозначность слов Павла нивелируется его же высказываниями в других его текстах: если 
«брат» живет как «не брат», то он никакой не брат. Что все это значит? Как будто… никто не 
знает, как надо. Хочется и благодати, и правил. Автор послания Евреям выстраивает более 
мягкую полемику. Он говорит, что Христос главнее и старше Моисея. То есть, милосердие 
и прощение Божье превалирует и преодолевает Закон. Нужно ли жить по заповедям? Это 
неплохая идея - правила нам нужны. Но если ты не смог, если сломался, сорвался, ошибся… 
Это - не конец. Есть Христос и Он выше Моисея. Всё просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Сравнение Моисея и Христа построено не на противопоставлении, а на различии статусов: 
Моисей - служитель, Христос - Сын. Образ «дом» переводит вопрос от архитектуры и 
обрядов к общине, в которой Христос - глава. Автор утверждает: верность Христу - это 
основа, на которой держится дом верующих, а не авторитет Моисея. 
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6. Послание Евреям 3:7-19 

«Почему, как говорит Дух Святой, «ныне, когда услышите глас Его, не ожесточите 
сердец ваших, как во время ропота, в день искушения в пустыне. […] Смотрите, братия, 
чтобы не было в ком из вас сердца лукавого и неверного, дабы вам не отступить от 
Бога живого. Но наставляйте друг друга каждый день, доколе можно говорить: «ныне», 
чтобы кто из вас не ожесточился, обольстившись грехом. Ибо мы сделались 
причастниками Христу, если только начатую жизнь твёрдо сохраним до конца, доколе 
говорится: «ныне, когда услышите глас Его, не ожесточите сердец ваших, как во время 
ропота». Ибо некоторые из слышавших возроптали; но не все вышедшие из Египта с 
Моисеем. На кого же негодовал Он сорок лет? Не на согрешивших ли, которых кости 
пали в пустыне? Против кого же клялся, что не войдут в покой Его, как не против 
непокорных? Итак, видим, что они не могли войти за неверие».  

Мы живем в «христианском» мире. Ну или в мире, который стал таким, как есть, после двух 
тысяч лет христианской веры. И что же? Люди, кажется, устали от самой идеи веры. Как 
будто внутри всё перегорело. Приходим в церковь в воскресенье, отстаиваем или 
отсиживаем службу, скучаем - и идем по своим делам. Всё это так привычно, что уже не 
вызывает ничего: ни боли, ни радости. Когда автор Послания к Евреям говорит об 
«ожесточении сердец», он имеет в виду не бунт против Бога и не отказ от нравственности. 
Ожесточение - это усталость. Усталость от слов, которые не меняют ничего. От проповедей, 
в которых уже не слышно дыхания. От того, что всё вроде правильно, но живого огня нет. 
Угасает вера. 

Это угасание не бурное и не внезапное. Оно происходит тихо, по чуть-чуть. Ты и не 
замечаешь, как тебе становится всё равно. И когда друг говорит: «А помнишь, как раньше 
горели глаза?», - ты не можешь вспомнить, а было ли это вообще с тобой. Мы привыкаем. 
Смиряемся. Ожесточённое сердце - это когда тебя просто уже ничего не трогает. Так 
работает сердце лукавое - обманывает само себя. «Неверное» - то есть растерявшее веру. 
Мы столько верили, так горели, ждали, надеялись… а потом начали думать, что нас 
обманули. Что вся эта история о спасении и надежде - красивая, но несбыточная сказка. И 
в этом разочаровании рождается то самое неверие, о котором говорит автор. Не отрицание 
Бога, а истощение внутреннего отклика. Когда вера иссякает, тает, исчезает. Когда тебе всё 
равно. 

Но даже тогда остаётся тонкая нить. Если в тебе рождается мысль: «что-то со мной не так» 
- значит, вера ещё жива. Если появляется желание снова пылать, если есть нужда в 
надежде, - не всё потеряно. Вера не умирает сразу, она ждёт, чтобы ты к ней вернулся. Не 
позволяй себе дойти до тухлого состояния под названием «мне всё равно». Поддерживай 
огонёк - молись, спрашивай, ищи, помогай другим. Люби. Всё просто. 

 

Экзегетический вывод: 

Автор применяет историю Исхода как образ для современного читателя: ожесточение 
сердца ведёт к утрате покоя. «Сегодня» становится ключевым моментом - моментом 
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решимости веры и доверия Богу. Послание связывает прошлое Израиля с настоящим 
общины, предупреждая: неверие разрушает общину изнутри. 

 

7. Послание Евреям 4:1-13 

«Посему будем опасаться, чтобы, когда ещё остаётся обетование войти в покой Его, 
не оказался кто из вас опоздавшим. Ибо и нам оно возвещено, как и тем; но не принесло 
им пользы слово слышанное, не растворённое верою слышавших. А входим в покой мы 
уверовавшие, так как Он сказал: «Я поклялся в гневе Моём, что они не войдут в покой 
Мой», хотя дела Его были совершены ещё в начале мира. Ибо негде сказано о 
седьмом дне так: «и почил Бог в день седьмый от всех дел Своих». И ещё здесь: «не 
войдут в покой Мой». Итак, как некоторым остаётся войти в него, а те, которым 
прежде возвещено, не вошли в него за непокорность, то ещё определяет некоторый 
день, «ныне», говоря через Давида, после столь долгого времени, как выше сказано: 
«ныне, когда услышите глас Его, не ожесточите сердец ваших». […] Посему для народа 
Божия ещё остаётся субботство. Ибо, кто вошёл в покой Его, тот и сам успокоился от 
дел своих, как и Бог от Своих. Итак, постараемся войти в покой оный, чтобы кто по 
тому же примеру не впал в непокорность. Ибо слово Божие живо и действенно и острее 
всякого меча обоюдоострого: оно проникает до разделения души и духа, составов и 
мозгов, и судит помышления и намерения сердечные. И нет твари, сокровенной от Него, 
но всё обнажено и открыто перед очами Его: Ему дадим отчёт».  

Когда автор Послания к Евреям говорит: «Итак, будем опасаться, чтобы, когда ещё остаётся 
обетование войти в покой Его, не оказался кто из вас опоздавшим», он говорит не о 
выходном дне. Он говорит о судьбе человеческой души. В греческом тексте звучит слово 
κατάπαυσις - «покой», но это не столько день отдыха, сколько состояние примирения. 
Израиль не вошёл в этот покой, хотя и дошёл до обетованной земли, потому что сердце 
человека всегда остается неспокойным. Покой - не географическая точка и не день в 
календаре. Это момент, когда человек понимает и принимает мысль, что собственными 
усилиями он не может добиться спасения. И бросает попытки. Ты понимаешь, что больше 
не нужно доказывать себе Богу, что ты достоин любви. 

Многие христиане утверждают, что нужно соблюдать субботу буквально. Этот спор стар, 
как само христианство. Но автор Послания ведёт нас глубже: к покою, который больше 
времени. Он пишет, что Бог «почил от дел Своих», и приглашает человека войти в этот 
покой не как в правило, а как в опыт. Суббота - лишь только знак грядущего. Не закон дня 
недели, а метафора доверия. И потому нарушить её можно и в субботу - если живёшь в 
суете, страхе и вечной попытке всё контролировать. А исполнить можно в понедельник, 
если умеешь отпускать и разжимать ладони. Настоящий покой - это не отказ от дел, а 
освобождение от внутренней тревоги, что без тебя всё рухнет. Отказ от постоянного 
напряжения. Успокойся! Бог близко.  

«Ибо слово Божие живо и действенно… и судит помышления и намерения сердечные». Эти 
слова звучат как разоблачение нашей лжи. Мы можем называть свой труд служением, свою 
суету - послушанием, а усталость - подвигом. Но Бог видит: часто мы просто боимся 
остановиться, успокоиться и ощутить мир. Боимся довериться, потому что это значит отдать 
управление. Довериться водителю, понять, что ты - пассажир. Покой, о котором говорит 
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Послание, - это не отдых, а смелость перестать спасать себя. Это - доверие Богу. Всё уже 
сделано. Христос - суббота для сердца. И войти в Него - значит, позволить себе быть в покое, 
не потому что всё получилось, а потому что всё - дар. Всё просто! 

 

Экзегетический вывод: 

«Покой» здесь не только исторический (земля обетованная), но и эсхатологический - 
участие в жизни Бога. Вхождение в этот покой требует веры, а не внешнего следования 
ритуалу или традиции. Слово Божие проникает глубже всего человеческого, вскрывая 
сердечное состояние и определяя готовность к этому покою. 

 

8. Послание Евреям 4:14-5:10 

«Итак, имея Первосвященника великого, прошедшего небеса, Иисуса Сына Божия, будем 
твёрдо держаться исповедания нашего. Ибо мы имеем не такого первосвященника, 
который не может сострадать нам в немощах наших, но Который, подобно нам, 
искушён во всём, кроме греха. Посему да приступаем с дерзновением к престолу 
благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для благовременной 
помощи. […] Христос не Сам Себе присвоил славу быть первосвященником, но Тот, Кто 
сказал Ему: «Ты Сын Мой, Я ныне родил Тебя»; […] Он, во дни плоти Своей, с сильным 
воплем и со слезами принёс молитвы и моления Могущему спасти Его от смерти; и 
услышан был за Своё благоговение; хотя Он и Сын, однако страданиями навык 
послушанию, и, совершившись, сделался для всех послушных Ему виновником спасения 
вечного».  

Иногда кажется, что ты стоишь перед вечностью в одиночку и не знаешь, услышат ли тебя 
за дверью неба. Но здесь совсем другой образ: у каждого из нас есть Тот, кто стоит за нас. 
Не чиновник, который решает дело по инструкции, а Тот, кто несёт наше имя в сердце. 
Христос назван «Первосвященником великим», который «прошёл небеса» - то есть вошёл 
в самую глубину Божьего присутствия. В экзегетическом смысле это означает непрерывное 
ходатайство, не просто акт когда-то свершившийся, но постоянное бытие за нас. 
Экзистенциально это означает, что мы не брошены на произвол судьбы и мира. Мы не сами 
по себе. У человека есть Тот, кто заступается за него тогда, когда ему самому нечего сказать 
в свое оправдание. 

Но ведь важно и то, какой это Первосвященник. Автор подчеркивает: Он «может 
сострадать», потому что знает нашу слабость изнутри. Пережил искушение, усталость, 
одиночество, страх. Это не холодное отвлечённое богословие, нам теперь незачем 
стыдится нашей хрупкости, уязвимости, несовершенства. Тот, кому ты доверяешь свою 
жизнь и душу, понимает и боль, и отчаянье, и слезы. Когда мы падаем, когда не 
справляемся, когда в очередной раз терпим поражение и полностью разбиты, нельзя 
отчаиваться до конца. Христос поднимает нас состраданием, а не осуждением. Он знает 
путь из тьмы, потому что сам прошёл через неё. 

Образ Мелхиседека, который автор Послания вводит почти внезапно, - не экзотическая 
деталь, а богословский ключ. В древней традиции Мелхиседек - загадочная фигура: царь 
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Салима и священник Бога Всевышнего, появляющийся на страницах Бытия всего на 
несколько строк, но оставляющий след на тысячелетия. Он - священник, который не 
принадлежит к традиционному священству, не зависит от храмовой системы, не ограничен 
предписаниями закона. Его священство - до Моисея и до Закона. Это - «первозданное» 
священство, которое стоит над историей и не подчинено её институциям. Мессианские 
ожидания того времени включали надежду на Царя-Священника, который будет 
действовать в силе именно такого древнего, неистощимого священства. И автор текста, 
связывая Христа с чином Мелхиседека, говорит именно это: Христос не просто один из 
священников - Он источник самого священства. Выше и ближе, чем вся храмовая система, 
и в то же время человечнее всех её служителей. Его служение невозможно отменить, 
обесценить или заменить. И потому тот, кто стоит за нас перед Богом, стоит вечно ради нас. 

И всё это далось не дёшево. «Научившись послушанию через страдания», Христос стал 
«виновником спасения вечного». Автор хочет, чтобы мы почувствовали вес этих слов. Если 
спасение стоит Богу так дорого, то оно не может быть для нас пустой формальностью. Оно 
ведет к благодарности, внимательности, внутренней честности. Не потому, что мы должны 
«отработать» дар, а потому, что дар велик. Тебе доступно вечное спасение - не идея, а 
устойчивая реальность, в которой можно и нужно жить. Не теряй чувствительность сердца: 
помни, что ты не один, что твоя боль услышана и что твой Первосвященник стоит за тебя 
даже тогда, когда ты сам не в силах стоять. Христос - твоя опора, твоё сострадание и твой 
путь домой. Всё просто. 

 

Экзегетический вывод: 

Автор показывает уникальность Христа как Первосвященника: Он не только посредник, но 
и сострадающий соучастник человеческой немощи. Его священство не по наследию, а по 
божественному призванию, «по чину Мелхиседека». Послушание через страдание 
становится основанием Его способности быть источником спасения. 

 

9. Послание Евреям 5:12-6:20 

«Ибо, судя по времени, вам надлежало быть учителями; но вас снова нужно учить 
первым началам слова Божия, и для вас нужно молоко, а не твёрдая пища. Всякий, 
питаемый молоком, несведущ в слове правды, потому что он младенец; твёрдая же 
пища свойственна совершенным, у которых чувства навыком приучены к различению 
добра и зла. Посему, оставив начатки учения Христова, поспешим к совершенству; и не 
станем снова полагать основание обращению от мёртвых дел и вере в Бога, учению о 
крещениях, о возложении рук, о воскресении мёртвых и о суде вечном. И это сделаем, 
если Бог позволит. Ибо невозможно — однажды просвещённых, и вкусивших дара 
небесного, и соделавшихся причастниками Духа Святого, и вкусивших благого глагола 
Божия и сил будущего века, и отпадших, опять обновлять покаянием, когда они снова 
распинают в себе Сына Божия и ругаются Ему. […] Впрочем, о вас, возлюбленные, мы 
надеемся, что вы в лучшем состоянии и держитесь спасения, хотя и говорим так. Ибо 
не неправеден Бог, чтобы забыл дело ваше и труд любви, которую вы оказали во имя 
Его, послужив и служа святым. Желаем же, чтобы каждый из вас, для совершенной 
уверенности в надежде, оказывал такую же ревность до конца, дабы вы не обленились, 
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но подражали тем, которые верою и долготерпением наследуют обетования. Бог, 
давая обетование Аврааму, как не мог никем высшим клясться, клялся Самим Собою, 
говоря: «истинно благословляя благословлю тебя и размножая размножу тебя». И так 
Авраам, долготерпев, получил обещанное. Люди клянутся высшим, и клятва во 
удостоверение оканчивает всякий спор их. Посему и Бог, желая преимущественнее 
показать наследникам обетования непреложность Своей воли, употребил в посредство 
клятву, дабы в двух непреложных вещах, в которых невозможно Богу солгать, твёрдое 
утешение имели мы, прибегшие взяться за предлежащую надежду, которая для души 
есть как бы якорь безопасный и крепкий, и входит во внутреннейшее за завесу, куда 
предтечею за нас вошёл Иисус». 

Когда автор говорит, что «вам надлежало быть учителями, но вы снова нуждаетесь, чтобы 
вас учили первым началам», он не упрекает людей за недостаток знаний - он говорит о 
внутреннем сопротивлении взрослеть духовно. Нельзя вечно возвращаться к «азам», 
потому что это путь назад, в инфантилизм веры. Каждый раз, когда человек сводит свою 
веру к списку «делай - не делай», он как бы стирает всё, что Бог уже совершил в его жизни: 
опыт доверия, горечь падений, моменты прозрения, исцеления, внутреннего роста. 
Начинать всё сначала - значит жить так, будто не было ни креста, ни собственного пути 
через туман и боль. Это похоже на попытку взрослого снова спрятаться в детской комнате: 
безопасно, понятно, но невозможно жить там всю жизнь. Вера требует роста. Не к 
«сложности», а к зрелости, к способности различать, к умению жить не по инструкции, а по 
духу. 

Самые тревожные слова - о тех, кого «невозможно… опять обновлять покаянием». На 
первый взгляд, звучит так, будто человек получает только один шанс, а потом навсегда 
остаётся по ту сторону милости. Но экзегетически автор говорит не о случайных падениях, 
не об обычной человеческой слабости, а о сознательном и полном отказе от Христа, о 
возвращении к системе, в которой спасение можно «заслужить» законом. Те, кто «вкусили 
дара небесного», кто испытал живое действие Духа, пережил реальность будущего века, 
знает, что такое благодать. И если он отказывается именно от неё, не от дисциплины или 
нравственной борьбы, а от самой идеи спасения как дара, - тогда ему просто нечего 
предложить «взамен», потому что вне Христа нет другой жертвы. Не потому, что Бог не 
хочет прощать, а потому что человек отвернулся от единственного источника жизни. Эти 
слова - предупреждение, а не приговор: опасность не в грехах, а в полном отказе от 
доверия. 

Когда автор говорит о «двух непреложных вещах, в которых невозможно Богу солгать», он 
имеет в виду обетование и клятву. Бог не просто пообещал, но подтвердил Свое обещание 
образом, понятным древнему человеку, - клятвой, то есть добровольно взял на Себя язык 
человеческой гарантии. Это делает надежду не психологической, а онтологической: она 
укоренена не в нашем ощущении стабильности и собственной устойчивости, а в характере 
и действии Бога. И потому непреложность Божьей воли рождает терпение. Не обязанность, 
а следствие доверия. Человек, который знает, что Бог не меняется, может выдерживать 
внутренние шторма. Он может идти вперёд, даже когда всё внутри кричит о 
бессмысленности пути. Терпение - не подвиг, а следствие того, что мы держимся за «якорь 
души, безопасный и крепкий», за Христа, который уже вошёл за завесу неизвестного. Он - 
наша надежда. И потому мы можем выдержать своё «сейчас». Всё просто.  
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Экзегетический вывод: 

Автор упрекает адресатов в духовной незрелости и предупреждает об опасности 
окончательного отпадения. Но в то же время он утверждает верность Бога и указывает на 
«надежду-якорь», входящую за завесу - образ надежды на окончательное присутствие с 
Богом. Основная мысль: зрелость в вере требует не возврата к начаткам, а движения 
вперёд к полноте Христовой. 

 

10. Послание Евреям 7:1-28 

«Мелхиседек, царь Салима, священник Бога Всевышнего, тот, который встретил 
Авраама и благословил его, возвращающегося после поражения царей, которому и 
десятину отделил Авраам от всего, — во-первых, по знаменованию имени царь правды, 
а потом и царь Салима, то есть царь мира, […] Видите, как велик тот, которому и 
Авраам патриарх дал десятину из лучших добыч своих. Cей получил десятину от 
Авраама и благословил имевшего обетования. Без всякого же прекословия меньший 
благословляется большим. […] И это ещё яснее видно из того, что по подобию 
Мелхиседека восстаёт Священник иной, Который таков не по закону заповеди 
плотской, но по силе жизни непрестающей. Ибо засвидетельствовано: «Ты священник 
вовек по чину Мелхиседека». Отменение же прежде бывшей заповеди бывает по причине 
её немощи и бесполезности, ибо закон ничего не довёл до совершенства; но вводится 
лучшая надежда, посредством которой мы приближаемся к Богу. […] Лучшего завета 
поручителем соделался Иисус. […] Сей, как пребывающий вечно, имеет и священство 
непреходящее, посему и может всегда спасать приходящих через Него к Богу, будучи 
всегда жив, чтобы ходатайствовать за них. Таков и должен быть у нас 
Первосвященник: святой, непричастный злу, непорочный, отделённый от грешников и 
превознесённый выше небес,  Который не имеет нужды ежедневно, как те 
первосвященники, приносить жертвы сперва за свои грехи, потом за грехи народа, ибо 
Он совершил это однажды, принеся в жертву Себя Самого. Ибо закон поставляет 
первосвященниками человеков, имеющих немощи; а слово клятвенное, после 
закона, поставило Сына, навеки совершенного.»  

Для нас, людей двадцать первого века, имена Авраама, Левия и Мелхиседека звучат как из 
другой вселенной: слишком далеко, слишком культурно «там». Но автор Послания 
использует их не как украшение, а как мост. Для его читателей эти имена означали 
структуру мира: род, принадлежность, закон, священство, связи между Богом и человеком. 
Авраам - отец веры и народа, Левий - источник храмовой системы, Мелхиседек - 
предвечная, почти мифическая фигура священника, который был до Закона, до Храма, до 
разделений. Вводя всех троих в один разговор, автор как будто ломает логическую цепочку 
привычных аргументов: он показывает, что Христос не вписывается в старую систему 
координат, Он превосходит её. И чтобы это стало понятно, приходится говорить на её 
языке. Все «непонятные» слова нужны не для усложнения, а чтобы показать: новая 
реальность не отрицает старую, а завершает и превосходит её. 

Поэтому он и говорит прямо: «прежде бывшая заповедь отменяется по причине её немощи 
и бесполезности». Это не о том, что Закон был плох - он просто был временным, как 
костыль, который нужен, пока человек учится ходить. Закон мог показать, что такое добро, 
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но не мог дать силы его совершить. Он мог описать путь к Богу, но не мог довести до конца. 
И вот появляется «лучшая надежда»: не правило, а Личность; не инструкция, а присутствие. 
Через Христа человек приближается к Богу не потому, что всё сделал правильно, а потому 
что Бог сам делает шаг навстречу. Вся словесная сложность текста - это попытка объяснить, 
как Иисус, не будучи из священнической линии, становится центром новой реальности, в 
которой родословная больше не определяет твою судьбу, а доступ к Богу не зависит от 
принадлежности к племени или касте. 

Но почему вообще нужно говорить о Христе как о священнике? Для древнего человека 
понятие священства - это вопрос доступа: кто может войти в святилище? кто может 
говорить с Богом «от лица людей»? кто может снять вину? кто может открыть и показать 
путь? Для нас слово «первосвященник» звучит чуждо, но суть не меняется: Христос - тот, 
кто соединяет. Не посредник «между», а путь «в». Автор текста говорит, что Его священство 
- вечное, потому что оно основано не на происхождении, а на самой жизни Бога, 
дарованной людям. И это приводит к главной мысли текста: у нас есть прямой, свободный, 
повседневный доступ к Богу. Без посредников, без ритуальных допусков, без страха 
«несоответствия». Христос - всегда открытая дверь. И если древние нуждались в 
священнике, который приносит жертву, чтобы приблизиться к Богу хоть раз в году, то 
теперь мы живём в мире, где Бог приблизился к нам раз и навсегда. Путь открыт. Всё 
просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Фигура Мелхиседека служит прообразом уникального священства Христа, не связанного с 
левитской традицией. Христос обладает вечным священством, которое не ограничено 
смертью и не нуждается в повторных жертвах. Главная мысль: закон и левитское служение 
временные, Христос же является совершенным посредником нового Завета. 

 

11. Послание Евреям 8:1-13 

«… мы имеем такого Первосвященника, Который воссел одесную престола величия на 
небесах и есть священнодействователь святилища и скинии истинной, которую 
воздвиг Господь, а не человек. […] Но Сей Первосвященник получил служение тем 
превосходнейшее, чем лучшего Он ходатай завета, который утверждён на лучших 
обетованиях. Ибо, если бы первый завет был без недостатка, то не было бы нужды 
искать места другому. Но пророк, укоряя их, говорит: «вот, наступают дни, говорит 
Господь, когда Я заключу с домом Израиля и с домом Иуды новый завет […] Вот завет, 
который завещаю дому Израилеву после тех дней, говорит Господь: вложу законы Мои 
в мысли их, и напишу их на сердцах их; и буду их Богом, а они будут Моим народом. И не 
будет учить каждый ближнего своего и каждый брата своего, говоря: познай Господа; 
потому что все, от малого до большого, будут знать Меня, потому что Я буду 
милостив к неправдам их, и грехов их и беззаконий их не воспомяну более». Говоря 
«новый», показал ветхость первого; а ветшающее и стареющее близко к 
уничтожению.» 
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Чтобы услышать авторскую мысль, важно понять логику древнего мышления. Для людей 
того времени реальное - это то, что у Бога, «на небесах»; земное же лишь тень, отражение, 
слабая копия небесного. Этот образ был знаком и евреям, и грекам: Платон говорил о мире 
идей и их отражениях, о ноуменах и феноменах. Автор Послания использует тот же метод: 
если Христос совершает служение в Небесном святилище, то Он - настоящий 
Первосвященник. А любой земной священник, как бы почётен он ни был, служит лишь 
символам настоящего, копиям, а не сути. 

И потому мысль автора проста и резка: если, познав Христа, вернуться обратно к храму, 
ритуалу и Закону как к основному источнику уверенности, - это шаг назад. Это как обменять 
взгляд на облака на их отражение в луже; как разменять обетование Неба на «три корочки 
хлеба», лишь бы всё снова было понятно и управляемо. Он убеждает: возвращаясь к тому, 
что было лишь образом, человек идёт по нисходящей. Ведь Бог дал не просто новый набор 
правил, а Новый Завет, основанный на жертве Христа и потому превосходящий старый так 
же, как реальность превосходит тень. Старый Завет регулировал жизнь извне, Новый 
входит в сердце и меняет саму структуру человеческого «я»: от поведения к сущности, от 
страха к сыновству, от формальности к близости. 

Но что значит эта древняя полемика сегодня, когда нет храма со священниками, и 
большинство из нас даже не знакомо с ритуальной логикой еврейской религии? Мы всё 
равно строим свои «храмы» - конфессии, системы, правила, уставы, структуры и критерии 
правильного. Они помогают, создают порядок, дают какую-то опору. Но не дают душе 
главного - внутренней причастности Богу и смыслу. Автор напомнил: всё это - лишь образы. 
Они важны, но не главные. Настоящее - там, где сердце знает Бога напрямую, где вера 
движет человеком изнутри, как воздух. Никаким уставом этого не заменишь. Новый Завет 
- это не новая система отношений, а Бог внутри тебя. Не статус, а путь доверия. Не перепутай 
тень с реальностью. Всё просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Здесь звучит сердцевина послания: Христос - священник небесной, а не земной скинии. 
Новый Завет не ограничен ритуалом, а укоренён во внутренней жизни, «написан на 
сердцах». Автор утверждает: прежний Завет сам вёл к необходимости обновления - и 
Христос стал его исполнением. 

 

12. Послание Евреям 9:1-28 

«… Но Христос, Первосвященник будущих благ, придя с большею и совершеннейшею 
скиниею, нерукотворенною, то есть не такового устроения, и не с кровью козлов и 
тельцов, но со Своею Кровию, однажды вошёл во святилище и приобрел вечное 
искупление. Ибо если кровь тельцов и козлов и пепел телицы, через окропление, 
освящает осквернённых, дабы чисто было тело, то кольми паче Кровь Христа, Который 
Духом Святым принёс Себя, непорочного, Богу, очистит совесть нашу от мёртвых дел, 
для служения Богу живому и истинному! И потому Он есть ходатай нового завета, дабы 
вследствие смерти Его, бывшей для искупления от преступлений, сделанных в первом 
завете, призванные к вечному наследию получили обетованное. […] Ибо Христос вошёл 
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не в рукотворное святилище, по образу истинного устроенное, но в самое небо, чтобы 
предстать ныне за нас перед лицо Божие, и не для того, чтобы многократно приносить 
Себя, как первосвященник входит во святилище каждогодно с чужою кровью; иначе 
надлежало бы Ему многократно страдать от начала мира; Он же однажды, к концу 
веков, явился для уничтожения греха жертвою Своею. И как человекам положено 
однажды умереть, а потом суд, так и Христос, однажды принеся Себя в жертву, чтобы 
подъять грехи многих, во второй раз явится не для очищения греха, а для ожидающих 
Его во спасение.» 

Послание Евреям напоминает о мире, где человек стоял перед завесой и знал: дальше ему 
нельзя. Святое Святых было символом недоступности Бога, вечного «стоп» на пороге 
священного. Автор не описывает устройство скинии ради учебника по истории - он 
показывает человеческий опыт закрытых дверей. Мы привыкли жить так же: будто доступ 
к Богу, к смыслу, к покою - не для нас, а для тех, кто «правильнее». И вот в этот мир входит 
Христос, проходящий туда, куда никто не мог, и открывающий путь туда, где человек 
никогда не был. Сегодня мы живём под одеялом тревоги и постоянного самоосуждения, а 
эта мысль звучит почти как освобождение: ты не стоишь в очереди. Ты не просишь 
разрешения. Ты не ждешь робко за закрытой завесой. Она разорвана. Тебя впустили. Даже 
если внутри кажется, что ты всё испортил. Даже если ты не знаешь, как молиться. Даже если 
давно уже сердце молчит. Бог не отгородился от тебя. Он сделал шаг навстречу - туда, где 
самое уязвимое в тебе. 

Древние ритуалы очищали тело: то, что видно, то, что можно отмыть. Но человек всегда 
знает: настоящая грязь - внутри. В тех местах, где память о вине становится тяжёлой, как 
свинец, и уже невозможно вдохнуть свободно. Автор называет это «мёртвыми делами»: 
всё то, что не даёт душе двигаться, как будто прижимает к земле бетонной плитой. Христос 
очищает не руки, а сердце, не внешний облик, а глубину, совесть, которая умеет мучить 
даже спустя годы. Другими словами, Он снимает с нас вину, и имеет на это полное право. 
Это не о морали, а о том самом внутреннем «я», которому так редко дают шанс исцелиться. 
Сегодня, когда так много людей живут с тревогой, выгоранием, ощущением собственной 
«испорченности», эта мысль звучит почти как невероятная надежда: освобождение 
возможно. Не религиозный долг, не ещё один пункт в списке самосовершенствования, а 
дар. Очистить совесть - значит вернуть себе способность любить, доверять, творить, быть в 
отношениях без страха, что тебя раскроют и отвергнут. Это начало жизни, а не её итог.  

Автор послания разрушает бесконечный круг попыток доказать свое достоинство: в 
древности жертвоприношения повторялись вновь и вновь, потому что человек постоянно 
чувствовал себя виновным. Да и сейчас, впрочем, тоже. Христос делает то, что никто до 
Него не мог - приносит Себя один раз, окончательно, необратимо. И этим разрушает саму 
идею, что прощение нужно «обновлять». В эпоху бесконечных обновлений - систем, 
приложений, отношений - эта мысль выглядит почти невозможной: ты не должен снова 
зарабатывать любовь. Она дана тебе в Его «однажды». Поэтому ожидание Его - не страх 
наказания, а бетонная уверенность, что жизнь не растворяется в хаосе. Что есть смысл, 
который тебя держит, даже когда ты сам себя не держишь. И это «однажды» становится 
твоим пространством устойчивости прямо здесь, когда мир вокруг штормит, так что 
жизненные опоры шатаются. 

Бог не прячется, не торгуется и не отмеряет милость дозами. Он открыл путь, исцеляет, дает 
то, что не отнимется. И потому человеку сегодня важно одно - не бежать обратно в свои 
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внутренние храмы страха, форм и традиций, а рискнуть жить открыто. Доверять, даже если 
больно. Идти вперёд, даже если темно. Потому что путь открыт, совесть по-настоящему 
очищена, и любовь - не временная. Всё просто. 

 

Экзегетический вывод: 

Земное святилище было лишь образом, временной тенью, указывающей на подлинное 
небесное. Христос вошёл в небесное не с чужой кровью, но с собственной - и этим 
приобрёл вечное искупление. Автор подчеркивает окончательный и неповторимый 
характер жертвы Христа, которая превосходит все ветхозаветные обряды. 
 
 

13. Послание Евреям 10:1-18 

«Закон, имея тень будущих благ, а не самый образ вещей, одними и теми же жертвами, 
каждый год постоянно приносимыми, никогда не может сделать совершенными 
приходящих с ними. […] ибо невозможно, чтобы кровь тельцов и козлов уничтожала 
грехи. Посему Христос, входя в мир, говорит: «жертвы и приношения Ты не восхотел, но 
тело уготовал Мне. Всесожжения и жертвы за грех неугодны Тебе. Тогда Я сказал: вот, 
иду, как в начале книги написано о Мне, исполнить волю Твою, Боже». […] По сей-то воле 
освящены мы единократным принесением тела Иисуса Христа. […] Он же, принеся одну 
жертву за грехи, навсегда воссел одесную Бога, […] Ибо Он одним приношением навсегда 
сделал совершенными освящаемых. […] О сём свидетельствует нам и Дух Святой; ибо 
сказано: «Вот завет, который завещаю им после тех дней, говорит Господь: вложу 
законы Мои в сердца их, и в мыслях их напишу их, и грехов их и беззаконий их не воспомяну 
более». А где прощение грехов, там не нужно приношение за них».  

Закон напоминает туманное зеркало: он указывает на изъяны в нас, но не может их 
залечить. Это честная, почти жестокая функция - напоминать о том, что мы несовершенны, 
что внутри нас всегда есть что-то недоделанное, недожитое, недопрощённое. Но одно 
лишь знание о грехе не лечит человека. Оно может дисциплинировать, заставить 
поддерживать форму, но не способно исцелить глубинную вину. Древние жертвы служили, 
скорее, ритуальной терапией памяти: они каждый год возвращали человека к тому, что он 
не в порядке. И в этом есть боль, знакомая каждому из нас: попытка «пережертвовать» 
своё недовольство собой, попытка компенсировать, угодить, исправить - и всё же 
возвращаться на тот же круг. Тень, а не образ. Напоминание, а не решение.  

Вторая мысль - о Христе, который входит в мир не как очередной шанс, не новый способ 
«заслужить», а как живой человек, проживающий волю Отца. Это вступление в 
человеческую ткань, в кровь, в нерв, в подлинность. Его жертва - не про бухгалтерию 
грехов, а про радикальное принятие: Он делает за человека то, что человек не может 
сделать сам - останавливает бесконечный круг попыток самоспасения. Одним жестом, 
одной жизнью, одним телом, данным добровольно, Он закрывает главу, которая в 
человеческих руках никогда бы не закончилась. И это звучит почти пугающе просто: 
исцеление приходит не от множества действий, а от одного совершённого до конца акта 
любви, в котором человек больше не обязан доказывать, что он достоин прощения. 



 20 

Третья мысль - о том, что с этого момента всё переносится внутрь. Завет уже не вне 
человека, не в правилах, не в предписаниях и не в жертвенных животных. Он вписан в 
сердце, впаян в память, в совесть, в самое ощущение себя. Бог становится не надзором, а 
дыханием. И это изменяет саму природу этики: человек поступает правильно не потому, 
что должен, а потому, что в нём звучит зов другого свойства. Прощение превращает страх 
в свободу, долг в благодарность. И если Бог не вспоминает грехов, то и человек может 
начать учиться жить без вечной оглядки назад.  

А для нас - сегодняшних, уставших, тревожных, порой запутавшихся - здесь звучит простой 
вывод: перестать приносить внутренние жертвы, которые всё равно не способны изменить 
нашу суть. Перестать жить как люди, которым нужно постоянно доказывать своё право на 
любовь, на принятие, на новую страницу. Принять то, что исцеление уже дано, и оно зовёт 
не к самобичеванию, а к зрелости. И, может быть, в этом и есть начало свободы: позволить 
себе выйти из круга повторяющихся обвинений и начать жить как человек, которому уже 
подарили прощение. Все просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Жертвы Закона лишь напоминали о грехе, но не уничтожали его. Христос принёс Себя как 
жертву, «приготовленную Богом», и этим исполнил волю Отца. С этого момента прощение 
окончательно и новое жертвоприношение не требуется: жертва совершена раз и навсегда. 

 

14. Послание Евреям 10:19-39 

«Итак, братья, имея дерзновение входить во святилище посредством крови Иисуса 
Христа, путем новым и живым, который Он вновь открыл нам через завесу, то есть 
плоть Свою, и имея великого Священника над домом Божиим, да приступаем с искренним 
сердцем, с полной верой, кроплением очистив сердца от порочной совести и омыв тело 
водой чистой. Будем держаться исповедания упования неуклонно, ибо верен Обещавший; 
будем внимательны друг к другу, поощряя к любви и добрым делам. Не будем оставлять 
собрания своего, как есть у некоторых обычай; но будем увещать друг друга, и тем 
более, чем более усматриваете приближение дня оного. Ибо если мы, получив познание 
истины, произвольно грешим, то не остается более жертвы за грехи, но некое 
страшное ожидание суда и ярость огня, готового пожрать противников. Если 
отвергшийся закона Моисеева при двух или трех свидетелях без милосердия 
наказывается смертью, то сколь тягчайшему, думаете, наказанию повинен будет 
тот, кто попирает Сына Божьего и не почитает за святыню кровь завета, которой 
освящен, и Духа благодати оскорбляет? Мы знаем Того, Кто сказал: «У Меня отмщение, 
Я воздам» и еще: «Господь будет судить народ Свой». Страшно впасть в руки Бога 
живого! Вспомните прежние дни ваши, когда вы, будучи просвещены, выдержали 
великий подвиг страданий, то сами среди поношений и скорбей служа зрелищем для 
других, то принимая участие в других, находившихся в таком же состоянии; ибо вы и 
моим узам сострадали, и расхищение имения вашего приняли с радостью, зная, что есть 
у вас на небесах имущество лучшее и непреходящее. Итак, не оставляйте упования 
вашего, которому предстоит великое воздаяние. Терпение нужно вам, чтобы, исполнив 
волю Божию, получить обещанное; ибо еще немного, очень немного, и Грядущий придет 
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и не замедлит. «Праведный верою жив будет»; а если «кто поколеблется, не 
благоволит к тому душа Моя». Мы же не из колеблющихся на погибель, но стоим в вере 
к спасению души.» 

Иногда библейский текст звучит так, будто в комнате резко выключили свет, и ты ослеп. 
Текст, который мы прочитали, именно такой. Он пытается не то, чтобы запугать, но 
удержать человека от бегства в собственную пустоту. Когда автор говорит: «произвольно 
грешим» и «не остаётся более жертвы», он описывает не случайную слабость, не падения, 
которые случаются со всеми. Речь идёт о сознательном отступлении, когда человек видел 
свет, жил им, дышал им, а затем повернулся к нему спиной и сказал: «Мне это больше не 
нужно». Это не про тех, кто борется с привычками, сомнениями, отчаянием. Это про тех, 
кто отказывается от самого Источника надежды - от Христа. И смысл здесь не в угрозе, а в 
том, что за пределами доверия Богу просто не существует другого пути к исцелению. Не 
потому, что Бог закрывает двери, а потому что человек сам уходит туда, где дверей больше 
нет. 

Когда автор пишет о страшном живом Боге и цитирует слова: «Мне отмщение, Я воздам», 
- он не рисует портрет мстительного Бога. Он напоминает: зло - реальность, и оно будет 
остановлено. Эти слова - о справедливости, не о садизме. Страшно не то, что Бог держит 
человека на прицеле, а то, что человек делает себя недосягаемым для милости. Страшно, 
потому что любовь серьёзна, и всё, что разрушает человека, всё, что ломает других, всё, что 
превращает сердце в камень, - не останется без ответа. «Впасть в руки Бога» страшно ровно 
настолько, насколько страшно впасть в руки хирурга перед операцией: больно, но 
спасительно. Здесь не угроза, а трезвость: если любовь реальна, то реальны и последствия 
отказа от неё.  

Сам текст говорит: адресаты послания посчитали, что для них будет лучше вернуться к 
классическому соблюдению Закона, а Христос им не нужен. И если так, если они от Христа, 
как от пути спасения, отворачиваются, то они и вправду попирают Его Кровь. И тем самым 
лишают себя милости Божьей и всякой надежды.  

И последнее: «если не исполним волю Божью, не получим обещанного». Это не шантаж 
небом, а описание пути. «Воля» здесь - не цепочка требований, а приглашение жить так, 
чтобы сердце оставалось открытым, а жизнь - в доверии Богу. Автор напоминает адресатам 
их собственную историю: они уже проходили через страдания, через утраты, через 
унижение и не потеряли себя. Они уже шли нужным путем, но... свернули. Для 
современного человека это звучит примерно так: не бойся строгих слов Писания - бойся 
потерять свою душу, своё сердце, свою способность верить, любить и идти дальше, надеясь 
на Христа. Божья воля - не жёсткое условие, а направление спасения благодаря вере в 
Иисуса, которая возвращает к жизни. И если этот текст о чём-то предупреждает, то лишь о 
том, что можно прожить годы и осознать, что жил без веры. А значит, его главный призыв - 
не бояться, а держаться стойко: храни свет веры, даже если вокруг ночь. Все просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Теперь дорога в Божье присутствие открыта через плоть Христа, как через завесу. Это 
рождает ответственность: верность общине и стойкость в вере становятся призывом к 
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действию. Главный акцент - надежда и терпение, которые удерживают верующего до 
конца. 

 

15. Послание Евреям 11:1-3 

«Вера же есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом. В ней 
свидетельствованы древние. Верою познаём, что веки устроены словом Божиим, так 
что из невидимого произошло видимое.» 

«Вера - фундамент надежды и воплощение вещей ещё невидимых…» - так я бы перевёл 
этот текст. Если вы ходите в церковь, вы тысячу раз слышали проповеди об этом. И каждый 
раз, если вы подходили к делу честно, внутри оставалось смутное сомнение: нет ли здесь 
уловки? Это ведь похоже на морковку перед осликом: нужно вложить свою жизнь в 
надежду на то, чего ещё нет, и вести себя так, будто реально то, чего нельзя увидеть. 
Парадокс в том, что тебя просят жить ради того, что ты не увидишь и не потрогаешь, на что 
только можно надеяться. Но если увидишь и потрогаешь - это уже не вера. Так в чём же 
дело? С таким же успехом можно верить во что угодно, что нельзя предъявить в реальности 
и в чём нельзя быть уверенным как в существенном. Где подвох? 

И это честное возражение. Оно звучит почти так же, как у Кьеркегора, когда он писал о 
«прыжке веры», который легко спутать с самообманом. На первый взгляд, действительно: 
тебя зовут идти за тем, чего не видно, и жить так, будто это уже существует. Если 
остановиться на этом поверхностном уровне, вера и правда превращается в морковку - 
бесконечное «почти», подкреплённое невнятным обещанием. Но текст говорит о другом. 
Греческое ὑπόστασις, которое я перевожу как «фундамент», - это не иллюзия и не 
воображаемое желаемое, а основание, факт под поверхностью, который уже есть, даже 
если дом ещё не построен. Вера здесь - не «делай вид, будто что-то существует», а «живи, 
исходя из реальности, которая пока скрыта, но коренится глубже, чем видимая 
поверхность». В этом нет попытки обмануть: автор уверяет, что мир, который мы можем 
потрогать, - лишь часть большего, как волны - часть моря. Мы судим о море по поверхности, 
а вера - это опыт глубины, которую поверхность не отменяет. 

Да, верить можно во что угодно - в эльфов, в судьбу, в знаки на небе. Но текст предлагает 
простой критерий: вера - это доверие Тому, кто уже показал Себя в истории, в характере, в 
любви, в человеческой судьбе Иисуса. Вот ключ. Она не строится на пустоте, она строится 
на Личности. Поэтому вера - не произвольный выбор объекта, а опыт отношений, а не 
фантазии. И парадокс не в том, что тебя просят вложить жизнь в «невидимое». Парадокс в 
том, что почти всё значимое - невидимо: смысл, любовь, надежда, совесть. Ты не можешь 
потрогать их, но именно они делают живым. Вера - не морковка и не заманушка, а путь, на 
котором невидимое - то, что тянет человека вверх и исцеляет изнутри - начинает 
становиться действительным в его поступках. 

И в этом нет уловки. Есть выбор: жить только с тем и для того, что видно, или жить так, 
будто самое ценное, главное, реальное глубже и важнее всего, что на поверхности. 
Например, Любовь.  
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А для меня это означает очень простую штуку: я продолжаю верить в Христа, что бы ни 
случилось. Просто храню веру в Него, даже если никогда и ни разу не встречу 
подтверждение того, что моя вера оправданна. Такое вот упрямство.  

Всё просто.  

 

Экзегетический вывод: 

Вера описана не как идея, а как способ жить в настоящем, опираясь на невидимое будущее. 
Примеры патриархов и пророков образуют «облако свидетелей», чья жизнь указывает 
вперёд на исполнение в Христе. Автор соединяет прошлое и настоящее: вера всегда 
ожидала, но исполнение приходит вместе с Христом и Его общиной. 

 

16 Послание Евреям 11:4-31 

«Верою Авель принёс Богу жертву лучшую, нежели Каин; ею получил свидетельство, что 
он праведен, как засвидетельствовал Бог о дарах его; ею он и по смерти говорит ещё. 
Верою Енох переселён был так, что не видел смерти; и не стало его, потому что Бог 
переселил его. Ибо прежде переселения своего получил он свидетельство, что угодил 
Богу. А без веры угодить Богу невозможно; ибо надобно, чтобы приходящий к Богу 
веровал, что Он есть, и ищущим Его воздаёт. Верою Ной, получив откровение о том, 
что ещё не было видимо, благоговея, приготовил ковчег для спасения дома своего; ею 
осудил он весь мир, и сделался наследником праведности по вере. Верою Авраам 
повиновался призванию идти в страну, которую имел получить в наследие, и пошёл, не 
зная, куда идёт. Верою обитал он на земле обетованной, как на чужой, и жил в шатрах 
с Исааком и Иаковом, сонаследниками того же обетования; ибо он ожидал города, 
имеющего основание, которого художник и строитель - Бог. Верою и сама Сарра (будучи 
неплодна) получила силу к принятию семени, и не по времени возраста родила, ибо знала, 
что верен Обещавший. И потому от одного, и притом омертвелого, родилось так 
много, как много звёзд на небе и как бесчислен песок на берегу морском. Все сии умерли в 
вере, не получив обетований, а только издали видели оные, и радовались, и говорили о 
себе, что они странники и пришельцы на земле; ибо те, которые так говорят, 
показывают, что они ищут отечества. И если бы они в мыслях имели то отечество, из 
которого вышли, то имели бы время возвратиться; но они стремились к лучшему, то 
есть к небесному; посему и Бог не стыдится их, называя Себя их Богом: ибо Он 
приготовил им город. Верою Авраам, будучи искушаем, принёс в жертву Исаака и, имея 
обетование, принёс единородного, о котором было сказано: «в Исааке наречётся тебе 
семя». Ибо он думал, что Бог силён и из мёртвых воскресить, почему и получил его в 
предзнаменование. Верою в будущее Исаак благословил Иакова и Исава. Верою Иаков, 
умирая, благословил каждого сына Иосифова и поклонился на верх жезла своего. Верою 
Иосиф, при кончине, напоминал об исходе сынов Израилевых и завещал о костях своих. 
Верою Моисей по рождении три месяца скрываем был родителями своими, ибо видели 
они, что дитя прекрасно, и не устрашились царского повеления. Верою Моисей, придя в 
возраст, отказался называться сыном дочери фараоновой, и лучше захотел страдать 
с народом Божиим, нежели иметь временное греховное наслаждение, и поношение 
Христово почёл большим для себя богатством, нежели Египетские сокровища; ибо он 
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взирал на воздаяние. Верою оставил он Египет, не убоявшись гнева царского, ибо он, как 
бы видя Невидимого, был твёрд. Верою совершил он Пасху и пролитие крови, дабы 
истребитель первенцев не коснулся их. Верою перешли они Чермное море, как по суше, - 
на что покусившись, Египтяне потонули. Верою пали стены Иерихонские, по 
семидневном обхождении. Верою Раав блудница, с миром приняв соглядатаев (и 
проводив их другим путём), не погибла с неверными».  
 
Простите за такую длинную цитату, но «из песни слов не выкинешь»… В древнем мире 
пергамент, на котором писали письма, был недешев. И каждое написанное слово стоит на 
своем месте. К чему все эти перечисления героев Священной истории? Что их объединяет? 
Почему они стоят рядом? Из-за рефрена: «Верою…» Они жили в разное время, в разных 
местах, да и говорили на разных языках. Что их объединяло? Автор утверждает, что вера. 
Вера как подвиг в пользу того, что не видно. У них было обещание от Бога. Он обещал им 
великое наследие. Но ни один из них его не видел и не получил. Это значит, что можно 
верить в великое, но не за награду, а потому что иначе нельзя.  
 
Во что или в кого они верили? Просто - в Бога. И искали Его, хотели как-то быть с Ним. Поиск 
Бога. Хотеть найти его всей своей жизнью, потому что Он и есть смысл и значение жизни. 
Сегодня люди готовы за смыслом идти куда угодно, только не к Нему. Психологи, 
философы, богословы, тренеры, коучи - несть им числа. Но оказывается, что найти Бога не 
сложно, если захотеть. Видимо, Он с радостью открывается тем, кто этого хочет. Причем, 
сегодня не нужно за этим куда-то идти: в паломничество, на Святую Землю или в какую-
нибудь пустынь или особенную церковь, хотя и это хорошо. Но достаточно поглубже 
заглянуть в себя, задуматься и попросить. Язык не отвалится, а Бог внезапно может и 
открыться.  
 
Перечисленные герои веры не получили того, что им было обещано. Но все равно 
радовались. Они знали, что Бог не играет в прятки и не бросает слов на ветер. Они шли за 
призывом и радовались, что стали частью великой Божьей истории, так и не сыграв в ней 
главную роль. Они видели недосягаемое издали, но все же ощущали свою причастность 
большому и великому. Они стремились к тому, что превосходит этот мир. А то, что лежит 
за пределами нашего мира, нужно суметь и постараться разглядеть. Весь наш прекрасный 
мир - мал для одной единственной души, которая сердцем увидела Бога хотя бы издали.  
 
Меня спрашивают, ну как это происходит - встреча с Богом. Реально или в мыслях? А этого 
никто не знает. Но когда это происходит с тобой, ты точно это знаешь. Это за пределами 
возможностей объяснения. Философы называют это переживание «озарением», 
верующие - «откровением». Как вы назовете его - неважно. Но важно испытать и узнать, 
почувствовать и увериться, что великое и запредельное - есть. Не только далеко, но и очень 
рядом. На расстоянии одного вдоха. В это придется… поверить. Все просто!  
 
 
Экзегетический вывод: 

Текст представляет собой не галерею нравственных героев, а свидетельство того, как вера 
действует в истории: вера - это доверие Божьему обещанию, которое принимается и 
проживается до его исполнения и часто без его видимого осуществления. Все 
перечисленные герои объединены не успехом и не результатом, а тем, что они 
ориентировали свою жизнь на Божье слово, а не на доступную реальность, и потому жили 



 25 

как странники, принимая риск, утрату и уязвимость. Автор показывает, что вера по своей 
природе экзистенциальна: она не гарантирует награды в пределах земной истории, но 
соединяет человека с Божьей верностью, которая превосходит смерть и время, и именно 
поэтому делает такую жизнь осмысленной. 

 

17. Послание Евреям 11:23-40 
 
«Недостанет мне времени, чтобы повествовать о Гедеоне, о Вараке, о Самсоне и 
Иеффае, о Давиде, Самуиле и (других) пророках, которые верою побеждали царства, 
творили правду, получали обетования, заграждали уста львов, угашали силу огня, 
избегали острия меча, укреплялись от немощи, были крепки на войне, прогоняли полки 
чужих; жёны получали умерших своих воскресшими; иные же замучены были, не приняв 
освобождения, дабы получить лучшее воскресение; другие испытали поругания и побои, 
а также узы и темницу, были побиваемы камнями, перепиливаемы, подвергаемы пытке, 
умирали от меча, скитались в милотях и козьих кожах, терпя недостатки, скорби, 
озлобления; те, которых весь мир не был достоин, скитались по пустыням и горам, по 
пещерам и ущельям земли. И все сии, свидетельствованные в вере, не получили 
обещанного, потому что Бог предусмотрел о нас нечто лучшее, дабы они не без нас 
достигли совершенства». 
 
Что, если я скажу, что ваша вера измеряется не только вашими победами, но и вашими 
поражениями? Не только исцелениями, но и стойкостью в неизлечимой болезни. Автор 
Послания к Евреям совершает радикальный переворот в понимании веры. Он выстраивает 
грандиозную галерею героев - Гедеон, Давид, пророки - тех, кто верой побеждал царства и 
заграждал пасти львов. Мы аплодируем. И вот он резко меняет фокус: «Жёны получали 
умерших своих воскресшими». А следом - шокирующий поворот: «Иные же замучены 
были, не приняв освобождения». Вера - это не сценарий успеха. Это определённость в том, 
Кому ты доверяешь, даже когда сценарий рушится. Это внутренняя опора, которая делает 
человека «недостойным для этого мира», потому что он видит реальность за его 
пределами. 
 
И вот ключ, без которого всё наше чтение Библии - просто сборник вдохновляющих 
историй. «Все сии… не получили обещанного». Подумайте: Авраам не вошёл в Небесный 
Иерусалим. Моисей не получил вечного покоя. Они умерли с несбывшейся надеждой и 
мечтой. Почему? Автор даёт один из самых глубоких ответов во всём Писании: «Бог 
предусмотрел о нас нечто лучшее, дабы они не без нас достигли совершенства». Вы 
понимаете масштаб? Мы, верующие в эпоху после Христа, - не отдельный проект. Мы - 
финальный акт их истории, а они - фундамент нашей. Их вера ждала нашего времени. Наше 
«совершенство» (достижение цели, полное осуществление обетований во Христе) неполно 
без них. Мы - одна семья, одно тело, движущееся к одной цели. 
 
Так что же это значит для вас сегодня, когда молитвы, кажется, упираются в потолок, а мир 
насмехается над вашими ценностями? Это значит, что ваша стойкость в «невидимой» 
борьбе - в верности в браке, в честности на работе, в надежде посреди скорби - 
вписана точно в ту же святую историю, что и подвиги Самсона. Ваша вера в тишине, когда 
нет чудес, стоит в одном ряду с верой тех, кто угашал пламя. Вы не отстали от Бога. Вы - в 
самом центре Его замысла. Он строит город, основание которого заложили мученики и 
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пророки, а стены достраиваете вы своим ежедневным доверием. Не ищите немедленного 
«получения обетования». Живите так, как будто вы уже - часть того великого народа 
свидетелей, которые бегут вместе с вами к одной цели, достижимой только верой в Христа. 
Ваше терпение - это не пауза. Это активное соучастие в исполнении самой великой истории 
на свете. И вот самая простая мысль: нужно верить до конца, даже если ничего в этой жизни 
ты не добьешься. Даже если все для тебя закончится безрадостно. Всё просто!  
 
 
Экзегетический вывод: 

Текст 11:32-40 служит апофеозом «хвалы вере», показывая ее как единственную 
постоянную в меняющихся обстоятельствах жизни Божьих людей. Он радикально 
переориентирует взгляд верующего с немедленного вознаграждения на эсхатологическую 
перспективу и глубокое чувство солидарности со всеми страдавшими и верными Богу во 
все времена, указывая, что их история находит свое завершение и смысл лишь во Христе и 
вместе с новозаветной Церковью. 

 

18. Послание Евреям 12:1-13 

«Посему и мы, имея вокруг себя такое облако свидетелей, свергнем с себя всякое бремя 
и запинающий нас грех и с терпением будем проходить предлежащее нам поприще, 
взирая на начальника и совершителя веры Иисуса, Который, вместо предлежавшей Ему 
радости, претерпел крест, пренебрегши посрамление, и воссел одесную престола 
Божия. Помыслите о Претерпевшем такое над Собою поругание от грешников, чтобы 
вам не изнемочь и не ослабеть душами вашими. Вы ещё не до крови сражались, 
подвизаясь против греха, и забыли утешение, которое предлагается вам, как сынам: 
«сын мой! не пренебрегай наказания Господня, и не унывай, когда Он обличает тебя. Ибо 
Господь, кого любит, того наказывает; бьёт же всякого сына, которого принимает». 
Если вы терпите наказание, то Бог поступает с вами, как с сынами. Ибо есть ли какой 
сын, которого бы не наказывал отец? Если же остаётесь без наказания, которое всем 
обще, то вы — незаконные дети, а не сыны. […] Всякое наказание в настоящее время 
кажется не радостью, а печалью; но после наученным через него доставляет мирный 
плод праведности. Итак, укрепите опустившиеся руки и ослабевшие колени и ходите 
прямо ногами вашими, дабы хромлющее не совратилось, а лучше исправилось». 

Жизнь - не лёгкая прогулка на природе. И жизнь человека верующего - не исключение. В 
этом нет ни трагедии, ни ошибки системы. Мы не первые, кто идёт этим путём, и не 
последние. Позади нас - «облако свидетелей»: люди, которые жили, сомневались, терпели, 
падали и всё же дошли. Они не смотрят на нас свысока - они как будто стоят вдоль дороги 
и молча говорят: ты не один. А впереди - те, кто однажды будет опираться на наш опыт, на 
нашу верность, на наши ошибки и попытки. Мы бежим не в пустоте, а внутри большой 
человеческой истории веры. 

Сохранить веру во Христа непросто. Потому что жизнь редко идёт по прямой: она кидает 
из стороны в сторону, возносит и роняет, даёт и отнимает. Но ключевая мысль текста - вера 
не держится только на нашей силе. Христос назван Начальником и Совершителем веры - 
не наблюдателем, а участником. Он не стоит в стороне, Он прошёл путь до конца, до креста, 
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до предельного унижения и боли. Автор не призывает сравнивать страдания, будто бы 
обесценивая наши, - он напоминает: Христос знает, что такое быть сломленным и всё же 
не отступить. Поэтому вера - это не героизм, а взгляд, который снова и снова возвращается 
к Нему, чтобы не изнемочь и не ослабеть душой. 

И вот самый трудный момент - тема наказания. Текст не романтизирует боль и не называет 
страдание добром. Он говорит о другом: отсутствие трудностей - не признак 
благословения. Трудности - часть воспитания, формирования, взросления. Не потому что 
Бог жесток, а потому что Он относится к нам как к сыновьям, а не к чужим. Родители, 
которые ограждают ребёнка от трудностей и дающие ему все, что он захочет, не 
воспитывают - они консервируют. В итоге вырастает человек, не способный ни к 
сочувствию, ни к ответственности. Бог же ведёт нас к реальной жизни в доверии. И потому 
боль, вина, утраты, сопротивление греху - всё это становится местом обучения. Не 
радостью, а печалью - но печалью, которая со временем приносит мирный плод 
праведности, когда ты поступаешь правильно по навыку, убежденности.  

И потому финал звучит не как приказ, а как забота: укрепите опустившиеся руки, 
ослабевшие колени. Не героически стисните зубы, а просто встаньте ровно. Сделайте 
следующий шаг. Не дайте хромлющему окончательно свернуть с пути. Когда тяжело - 
вспоминайте Христа. Он – не абстрактный идеал, а Тот, Кто прошёл через предельную 
человеческую боль и остался верен. Это не отменяет трудности. Но даёт силы идти дальше. 
Всё просто.  

Экзегетический вывод: 

Христианский путь уподоблен бегу, требующему выносливости, где Христос - образец 
стойкости и победы. Испытания и страдания осмыслены как Божье отцовское воспитание, 
ведущее к святости. Автор приглашает видеть в трудностях не случайность, а знак участия 
в божественной педагогике. 

 

19. Послание Евреям 12:14-29 

«Старайтесь иметь мир со всеми и святость, без которой никто не увидит Господа. 
Наблюдайте, чтобы кто не лишился благодати Божией; чтобы какой горький корень, 
возникнув, не причинил вреда, и чтобы им не осквернились многие; чтобы не было между 
вами какого блудника или нечестивца, который бы, как Исав, за одну снедь отказался от 
своего первородства. Ибо вы знаете, что после того он, желая наследовать 
благословение, был отвержен; не мог переменить мыслей отца, хотя и просил о том со 
слезами. Вы приступили не к горе, осязаемой и пылающей огнём, не ко тьме и мраку и 
буре, не к трубному звуку и гласу глаголов, который слышавшие просили, чтобы к ним 
более не было продолжаемо слово, ибо они не могли стерпеть того, что заповедуемо 
было: «если и зверь прикоснётся к горе, будет побит камнями или поражён стрелою»; и 
столь ужасно было это видение, что и Моисей сказал: «я в страхе и трепете». Но вы 
приступили к горе Сиону и ко граду Бога живого, к небесному Иерусалиму и тьмам 
Ангелов, к торжествующему собору и церкви первенцев, написанных на небесах, и к 
Судии всех - Богу, и к духам праведников, достигших совершенства, и к Ходатаю нового 
завета - Иисусу, и к Крови кропления, говорящей лучше, нежели Авелева. Смотрите, не 
отвратитесь и вы от говорящего. Если те, не послушав глаголавшего на земле, не 
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избегли наказания, то тем более не избежим мы, если отвратимся от Глаголющего с 
небес, Которого глас тогда поколебал землю и Который ныне дал такое обещание: «ещё 
раз поколеблю не только землю, но и небо». Слова: «ещё раз» означают изменение 
колеблемого, как сотворённого, чтобы пребыло непоколебимое. Итак, мы, приемля 
царство непоколебимое, будем хранить благодать, которою будем служить 
благоугодно Богу, с благоговением и страхом, потому что Бог наш есть огонь 
поядающий.» 

Текст звучит жёстко и почти не оставляет пространства для самоуспокоения. Мир со всеми, 
святость без альтернатив, опасность лишиться благодати, «горький корень», Исав, 
утративший первородство, образ Бога как огня, который пожирает. Всё это легко прочитать 
как приговор: если ты не справился, если в твоей жизни слишком много сломано, если ты 
не вписываешься в благочестивую форму, - значит, путь закрыт. Но в контексте всего 
Послания это не так. Автор не рисует лестницу для безупречных, он предупреждает о 
другом: об опасности жить, делая вид, что всё поверхностное - окончательно, а глубина - 
второстепенна. Его тревога направлена не против «нагрешивших», а против уставших 
ждать исполнения того, что обещано Христом, против готовых возвратиться в лоно 
привычного Закона Моисея, против тех, кто, как Исав, меняет будущее на немедленное 
облегчение под названием «все нормально». Грех здесь - не список проступков, а отказ 
жить в горизонте обещания Бога. И потому страшен не сам путь, а мысль, что можно с него 
сойти, даже не заметив, когда именно ты это сделал.  

Во второй части текста звучит главное утешение, которое часто теряется за грозными 
образами: «вы приступили не к горе пылающей… но к Сиону… и к Ходатаю нового завета - 
Иисусу». Это решающий сдвиг всего Послания. Речь идёт не о том, что стало больше 
требований, а о том, что изменилось само пространство встречи с Богом. Не страх перед 
недоступной святыней, а близость, которая обнажает. Не закон, который отсекает, а 
Христос, Который ходатайствует. И именно это делает путь одновременно и трудным, и 
возможным для всех. Если бы вход был по заслугам, дорога действительно была бы 
закрыта, считай, для всех. Но если вход - через Того, Кто уже вошёл за нас, тогда вопрос не 
в «достоин ли я», а в «готов ли я перестать жить в иллюзии». Послание не говорит, что Бог 
ждёт безгрешных. Оно говорит, что Бог не мирится с фальшью. 

И вот здесь ответ тем, кому «нет места в привычной церкви». Этот текст не закрывает дверь 
- он убирает декорации. Он говорит: Бог - не продолжение наших религиозных институтов, 
не гарант социальных приличий и не утешитель наших компромиссов. Он - реальность, 
перед которой всё колеблемое рухнет. И именно поэтому дорога к Нему остаётся открытой 
для тех, кто сломан, сбит с толку, обременён виной и усталостью. Не потому, что всё 
разрешено, а потому, что всё может быть очищено. «Царство непоколебимое» - это не клуб 
для правильных, а пространство для тех, кто больше не хочет жить наполовину. Если 
страшно - это нормально. Если трудно - это ожидаемо. Но если внутри ещё звучит голос, 
если есть желание мира, глубины, правды - значит, дорога к Богу не закрыта. Она просто 
ведёт не через привычные обходные пути, а напрямую через бурелом жизни. Она ведёт 
через Христа. И другого пути здесь действительно нет. Всё просто!  

 

Экзегетический вывод: 
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Противопоставлены два опыта: Синай (страх, ограниченность) и Сион (радость, полнота 
небесного присутствия). Автор увещевает держаться благодати и жить в святости, помня о 
величии и святости Бога. Бог представлен как огонь очищающий и всепоглощающий - Его 
нельзя обойти или превратить в удобную силу. 

 

20. Послание Евреям 13:1-17 

«Братолюбие между вами да пребывает. Страннолюбия не забывайте, ибо через него 
некоторые, не зная, оказали гостеприимство Ангелам. Помните узников, как бы и вы с 
ними были в узах, и страждущих, как и сами находитесь в теле. Брак у всех да будет 
честен и ложе непорочно; блудников же и прелюбодеев судит Бог. Имейте нрав 
несребролюбивый, довольствуясь тем, что есть. Ибо Сам сказал: «не оставлю тебя и 
не покину тебя», так что мы смело говорим: «Господь мне помощник, и не убоюсь: что 
сделает мне человек?» Поминайте наставников ваших, которые проповедовали вам 
слово Божие, и, взирая на кончину их жизни, подражайте вере их. Иисус Христос вчера и 
сегодня и вовеки Тот же. Учениями различными и чуждыми не увлекайтесь; ибо хорошо 
благодатью укреплять сердца, а не яствами, от которых не получили пользы 
занимающиеся ими. Мы имеем жертвенник, от которого не имеют права питаться 
служащие скинии. Так как тела животных, которых кровь для очищения греха вносится 
первосвященником во святилище, сжигаются вне стана, - то и Иисус, дабы освятить 
людей Кровию Своею, пострадал вне врат. Итак, выйдем к Нему за стан, нося Его 
поругание; ибо не имеем здесь постоянного града, но ищем будущего. Итак, будем через 
Него непрестанно приносить Богу жертву хвалы, то есть плод уст, прославляющих имя 
Его. Не забывайте также благотворения и общительности, ибо таковые жертвы 
благоугодны Богу. Повинуйтесь наставникам вашим и будьте покорны, ибо они 
неусыпно пекутся о душах ваших, как обязанные дать отчёт; чтобы они делали это с 
радостью, а не воздыхая, ибо это для вас неполезно.» 

Текст Евреям 13 звучит почти как возвращение к строгой этике древней праведности: люби, 
будь верен, не желай лишнего, не блуди, не увлекайся, повинуйся, не забывай узников, 
живи достойно. На первый взгляд возникает естественный и тревожный вопрос: если всё 
снова упирается в нравственный идеал, если планка так высока и так конкретна, зачем 
тогда Христос? Разве это не та же самая логика Закона - будь правильным, и тогда будешь 
принят? И именно здесь легко ошибиться, потому что текст не рисует портрет безупречного 
человека. Он обращается к людям уязвимым, странникам, живущим без «постоянного 
града», тем, кто уже потерял иллюзию стабильности. Эти наставления не звучат как условия 
допуска к Богу; они звучат как описание жизни тех, кто уже узнал, что не оставлен. Это не 
требования для входа, а повседневная жизнь для тех, кто уже внутри. 

Ключевая фраза здесь - не перечень добродетелей, а обещание: «Не оставлю тебя и не 
покину тебя». Именно из этого вырастает всё остальное. Нравственный идеал в тексте - не 
цель, к которой нужно доползти, а следствие пережитой верности Бога. Автор Послания 
снова и снова отводит взгляд от человеческой способности быть хорошим и возвращает его 
к Христу: «Иисус Христос вчера и сегодня и вовеки Тот же». В мире, где всё меняется - 
обстоятельства, общины, учения, внутренние состояния, - есть Тот, Кто не меняется. И 
потому эти призывы - не попытка собрать человека по лекалу, а способ сохранить его от 
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распада. Верность, простота, милосердие, братолюбие - это не ступени к спасению, а якоря, 
которые удерживают человека в реальности. 

И здесь становится ясно, зачем Христос. Не для того, чтобы заменить собой мораль, и не 
для того, чтобы отменить ответственность, а чтобы вынести на Себе то, что никто из нас не 
способен выдержать. Он пострадал «вне стана» - за пределами приличия, одобрения, 
религиозной безопасности. И потому путь христианина - не путь безупречных, а путь тех, 
кто выходит к Нему со своей поломанной жизнью, неся поругание, вину, незавершённость. 
Никто в этом тексте не назван совершенным. Напротив, текст написан для тех, кто знает: 
«здесь» нет постоянного града. Есть только направление, путь. Есть движение. Есть 
возможность жить не из страха проклятия, а из благодарности за то, что ты уже принят. И 
потому эти слова не закрывают дверь перед несовершенными - они дают описание жизни 
тем, кто понял: без Христа никакой нравственный идеал не спасает, а с Ним даже слабая, 
хрупкая жизнь может стать базой для движения вперед. Все просто!  

 

Экзегетический вывод: 

В заключении звучат практические наставления о любви, гостеприимстве, браке, чистоте и 
доверии к духовным руководителям. Эти указания конкретизируют богословие послания, 
соединяя небесное с земным. Автор показывает: жизнь в Завете проявляется прежде всего 
в отношениях и этике повседневности. 

 

21. Послание Евреям 13:18-25 

«Молитесь о нас; ибо мы уверены, что имеем добрую совесть, потому что во всём 
желаем вести себя честно. […] Бог же мира, воздвигший из мёртвых Пастыря овец 
великого Кровию завета вечного, Господа нашего Иисуса Христа, да усовершит вас во 
всяком добром деле, к исполнению воли Его, производя в вас благоугодное Ему через 
Иисуса Христа. Ему слава во веки веков! […] Благодать со всеми вами. Аминь.» 

Последние слова послания звучат неожиданно спокойно. После всей напряжённой 
архитектуры Послания - споров о Заветах, образов жертвы и святилища, предупреждений, 
надежд, страхов и дерзновений - автор не ставит точку громким богословским аккордом. 
Он просит молитвы. Он говорит о совести. Он благословляет. И этим словно возвращает всё 
сказанное из области великих идей обратно в человеческую жизнь. Послание к Евреям 
заканчивается не богословской формулой, а человеческим отношением. Вера здесь 
перестаёт быть предметом доказательства и становится способом быть: уязвимым, 
включённым в общность, нуждающимся в поддержке. Это важный сдвиг: путь к Богу идет 
не через героическое одиночество. Он проходит через «мы», через взаимную молитву, 
через признание того, что даже говорящий о Боге сам - в дороге. 

Дальше звучит одна из самых освобождающих мыслей всего Послания: «Мы желаем вести 
себя честно». Не «мы безупречны», не «мы достигли», не «мы имеем право», а именно - 
желаем. Здесь рушится иллюзия религиозного совершенства, которая так часто калечит 
живую веру. Добрая совесть в этом тексте - не награда за правильную жизнь, а признак 
внутренней ориентации. Человек может быть уставшим, сломанным, сомневающимся, с 
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биографией, которую не вынести на свет, - и всё же идти к Богу, если он не врёт себе и не 
подменяет глубину удобством. В контексте всего Послания это принципиально: Закон 
требовал результата, Христос удерживает направление. Именно поэтому здесь нет ни 
осуждения, ни оправдания - есть честность как форма верности. 

И, наконец, последнее слово Послания - не о человеке, а о Боге, Который действует внутри 
человека. «Да усовершит вас… производя в вас благоугодное Ему» - это не приказ, а 
надежда. Всё, к чему призывает Послание: стойкость, верность, любовь, мир, святость, - 
невозможно выстроить собственными силами. И это признано в финале. Бог здесь не 
наблюдатель и не контролёр, а Тот, Кто работает в глубине человеческой жизни, мягко и 
настойчиво через Христа. Потому Послание и заканчивается словом «благодать». Не 
страхом, не требованием, не итоговой оценкой, а даром. И этим оно оставляет слушателя 
не под тяжестью ответственности, а в пространстве доверия. Путь не закончен. Он просто 
стал возможным. Всё просто!  

 

Экзегетический вывод: 

Финальная молитва - это благословение и просьба о совершенствовании верующих в 
добрых делах. Христос назван «Великим Пастырем овец», что связывает богословие 
послания с образом заботы и близости. Завершается текст ноткой мира и благодати - как 
тихим аккордом после мощной симфонии. 

 

22. Итоги Послания 

Послание к Евреям проще, чем кажется на первый взгляд, - но эта простота не примитивна, 
а трагична. Перед нами не академический трактат и не богословский диспут, а письмо 
людям, стоящим на краю внутреннего решения. Они устали. Устали от напряжения веры, 
от невидимого, от ожидания, от риска. Закон понятен, осязаем, проверен поколениями. В 
нём есть границы, привычный ритм, чувство «я знаю, что делаю правильно». Возврат к 
нему кажется не предательством, а возвращением домой. И именно здесь автор Послания 
бьёт тревогу: этот шаг - фатальный. Это не шаг назад для передышки, а отказ от самой 
логики Божьего действия. Закон был дорогой, но не домом. Он указывал направление, но 
не давал цели. Вернуться к нему - значит остановиться посреди пути и отвернуться от 
спасения.  

В центре Послания - мысль, которую трудно принять человеку религиозному: Христос не 
улучшает Закон и не придает новых сил на пути к совершенству. Он его завершает и 
превосходит. Не потому, что Закон плох, а потому, что он временный. Автор снова и снова 
показывает: всё, что было в Законе - священство, жертвы, святилище, очищение - имело 
смысл лишь как тень, как указатель, как ожидание. Христос - не следующий этап, а иная 
реальность. Он не внутри системы, Он вне её и над ней. Именно поэтому так страшны 
предупреждения Послания: отвергнуть Христа - значит остаться не просто без «лучшего 
варианта», а вообще без надежды. Не потому, что Бог мстителен, а потому, что другого пути 
к жизни нет. Закон не может спасти, как бы искренне ты его ни исполнял. Он может лишь 
напоминать, что ты нуждаешься в спасении. 
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И потому итог Послания - не угроза, а отчаянное, почти пастырское удерживание: не 
уходите. Потому что Христос - единственный шанс для неидеальных нас всех. Здесь нет 
романтики религиозного героизма и нет обещания лёгкой дороги. Есть честность: вера во 
Христа - это путь без запасного выхода. Но именно в этом и надежда. Не в системе, не в 
законе, не в правильности, а в Личности. Христос - до Закона, выше Закона и глубже Закона. 
Он - не альтернатива среди других, а последняя возможность. Он - благодать. И если всё 
Послание свести к одному предложению, оно прозвучит так: не возвращайся к тому, что не 
может дать жизнь, когда сама Жизнь уже подошла к тебе вплотную. 

Люди всегда ищут понятный путь. Заповеди, традиции, правила дают ощущение почвы под 
ногами: трудно, но ясно; высоко, но достижимо при должном старании. Такая дорога 
успокаивает - здесь можно измерить прогресс, сравнить себя с другими, поставить галочку 
напротив «исполнено». И потому даже Христа снова и снова пытаются встроить в эту 
систему - как высший пример нравственности, как идеального Учителя, как венец уже 
знакомой конструкции «праведной жизни». Но суть Послания в другом и куда радикальнее: 
в конечном счёте остаёшься не с системой, а с Личностью. Есть только ты и Христос. Его 
нельзя запаковать в традицию, приватизировать деноминацией, зафиксировать формулой 
или поставить на полку с лампадой. Он живой - и потому неудобный, ускользающий от 
контроля, небезопасный. И именно живая, внутренняя связь с Ним, а не безупречно 
выстроенная религиозная архитектура, оказывается единственным, что действительно 
имеет смысл и выдерживает встречу с жизнью. Всё остальное - лишь подпорки. Всё просто. 

 

Экзегетический вывод: 

«Послание к Евреям» разворачивает драму: от превосходства Христа над ангелами и 
Моисеем - к Его священству и жертве, от Ветхого Завета - к Новому, от земного святилища - 
к небесному. Главный нерв - Христос как совершенное откровение Бога, исполнивший 
Закон и открывший путь в присутствие Отца. Верность, терпение и надежда - ответы, 
которыми человек вступает в этот Завет, превращая веру в живой образ жизни. 

 


