ИССЛЕДОВАНИЕ БИБЛЕЙСКОГО ИСКУПЛЕНИЯ

ЧАСТЬ 2

ДЕНЬ ИСКУПЛЕНИЯ

Герхард Ф. Хазел

День искупления (yom hakkippurim)1 является кульминацией ритуального года древнего Израиля, которая включает очищение святилища/храма.2 Характерное древнееврейское название yom hakkippurim обычно переводится как «день искупления»3. Некоторые ученые передают его как «день очищений»4, а также его обозначают как «ежегодный «день очищения»»5. Нет так давно было верно подмечено, что день искупления имел своей «целью очищение святилища, а не очищение народа»6. Он праздновался каждый год в десятый день Тисри (седьмого месяца)7. Стоит отметить, что этот день очищения является «субботой покоя» (sabbat sabbaton)8  и «священным собранием» (migrah-qodes)9, во время которого каждый израильтянин должен был воздерживаться от работы10 и смирять себя11, т.е. участвовать в посте12 или быть истребленным из своего народа13.  Обряды и значение этого ежегодного дня очищения превращали его в судный день14. Условия и оговорки подробно изложены в 16 главе Книги Левит с дополнениями в Лев. 23:26-32 и Чис. 29:7-11.

Подоплекой трех особых обрядов дня искупления является предшествующее осквернение/загрязнение святилища. В предыдущем исследовании15 мы сделали вывод, что источником загрязнения израильского святилища может быть только грешный человек. Данный факт контрастирует с языческими понятиями о загрязнении святилища16. Процесс переноса, который избавляет человека от его греха до дня искупления, является первой искупительной фазой с ее ежедневными ритуальными служениями, которые приносили облегчение пораженной грехом/виной совесть каждого израильтянина. Таким образом грешник очищался от своего преступления. 

Посредством предписанных ритуалов, которые, с одной стороны, несли очищение приносящему жертву, но, с другой стороны, оскверняли святилище исповеданными грехами, за которые приносилась жертва, грех израильтянина вносился в святилище17 и сохранялся там до тех пор, пока ритуалы дня искупления не очищали святилище от накопившихся грехов Божьего народа. Эти грехи затем удалялись из среды Израиля посредством козла для отпущения. Давайте же рассмотрим главные обряды дня искупления и их значение для взаимоотношений между Богом и Его народом. 

Жертвоприношение тельца и манипуляции с его кровью

Обряды, предписанные в Лев. 16, проводят четкое разграничение между жертвоприношением первосвященника в виде «тельца в жертву за грех» (Лев. 16:3), который предназначен для того, чтобы совершать искупление за «себя и дом свой» (Лев. 16:6, 11), и «козлом в жертву за грех за народ» (Лев. 16:15). Эти обряды жертвоприношения и их манипуляции с кровью совершали очищение святилища (Лев. 16:16).

Приготовление главного действующего лица в ритуале Дня искупление было весьма интенсивным. Первосвященник должен был омыться утром этого великого дня (Лев. 16:4), а затем облачиться в священные льняные одежды (ст. 4). «Всесожжение», которое предшествовало «жертве за грех» Дня искупления,  в этот день совершалось особым образом (Чис. 29:8-11), и его назначение было таким же, как и у ежедневной жертвы. 

Совершив регулярное жертвоприношение всесожжения, первосвященник принимался за первый обряд, относившийся уже непосредственно к Дню искупления. Он приводил молодого тельца в качестве «жертвы за грех, приносимой в день очищения» (hattat hakkippurim).18 Она идентична частной «жертве за грех» (hattat) священника, упомянутой ранее в Лев. 4:3-12.

Однако манипуляция с кровью тельца в День искупления не имеют аналогов. В то время как при ежедневных служениях священник обмакивал свой палец в кровь и кропил «кровию семь раз пред Господом пред завесою святилища» (Лев. 4:6), а также возлагал «крови тельца пред Господом на роги жертвенника благовонных курений, которые в скинии собрания» (ст. 7), в День искупления первосвященник должен был войти в святилище с курением (Лев. 16:12-13) и с кровью тельца и вступить во Святое святых и покропить кровью «перстом своим на крышку [kaporet19] спереди и пред крышкою семь раз» (Лев. 16:14)20.

Кровь тельца вместе с кровью козла должна была быть возложена на «роги жертвенника», который пред лицем Господним (ст. 18).21 Данная манипуляция с кровью предназначалась для того, чтобы «очистить» (tiharo) жертвенник и освятить его «от нечистот сынов Израилевых» (ст. 19).

Жертвоприношение козла и манипуляции с его кровью

Вторая «жертва за грех» (hattat) заключалась в козле, взятом от общества сынов Израилевых, избранному по жребию из двух одинаковых животных, который назывался «козлом, на которого вышел жребий для Господа» (Лев. 16:5, 9).

Первосвященник должен был заколоть козла «в жертву за грех за народ» (ст. 15). «Любопытно, что нет никакого упоминания ни о возложении рук, ни об исповедании грехов на козлом, предназначенным в жертву за грех».22 Причина23 вполне может состоять в том, что козлу для Господа надлежало очистить святилище от скопившихся там людских грехов. Если данное предположение верно, этот козел едва ли служил для переноса греха в святилище. Его функция, очевидно, отличалась от ежедневной жертвы.

Манипуляции с кровью в случае с козлом идентичны манипуляциям с кровью тельца. Первосвященник входил во святилище еще раз, взяв с собой кровь козла во Святое святых и покропив «ею на крышку и пред крышкою» (ст. 15). Он брал также кровь козла вместе с кровью тельца и возлагал «на роги жертвенника со всех сторон» (ст. 18).24
О назначении жертвоприношения и манипуляций с кровью козла определенно говорится в Лев. 16:16. «И очистит святилище [qodes] от нечистот  [tumot] сынов Израилевых и от преступлений [pisehem] их, во всех грехах [hattotam] их». Очищение нужно было совершить и в отношении «жертвенника, который пред лицем Господним».25 Манипуляции с кровью производились и над ним тоже. Первосвященник семь раз кропил на жертвенник кровью, дабы очистить и освятить «его от нечистот [tumot] сынов Израилевых» (ст. 19).

Можно привести несколько важных наблюдений относительно назначения манипуляций с кровью, о котором говорится в Лев. 16:16, 19. Прежде всего обратим наше внимание на глагол из ст. 16. Этот глагол — kipper. Он встречается 16 раз26 в Лев. 16. В ст. 16 предлог cal стоит после глагола — kipper cal — и встречается шесть раз в этой главе.28 Сам глагол kipper — это форма пиэль, которая всегда подчеркивает результат, который надлежит достичь.29 Несомненно, он в первую очередь имеет функциональный смысл30 в отношении результата, который нужно достичь.

В культовом контексте синтаксическая последовательность kipper cal имеет либо относительный смысл, «совершать искупление относительно» определенных людей, мест и т.д., либо пространственный смысл, «совершать искупление для, над» определенными людьми, местами и т.д.31 Относительный смысл ясно виден в Лев. 16:30, «ибо в сей день очищают вас», или другими словами совершают искупление относительно вас, т.е. в отношении израильтян. Это значит, что эти обряды, которые очищают и святилище, и жертвенник, являются относительными что касается последствий, которые они имеют для израильтян. Результат очищения святилища относительно израильтян заключается в том, что их очищение теперь окончательное пред Господом (ст. 30). Это подчеркивается также в иных выражениях в ст. 33, где мы встречаем два случая употребления kipper, за которыми следуют прямые дополнения (святилище, скиния  собрания и жертвенник)32. Затем следует конструкция kipper cal, которая указывает, что конечными получателями благословения являются именно израильтяне: «И очистит [kipper + прямое дополнение]33 Святое-святых и скинию собрания, и жертвенник очистит [kipper + прямое дополнение]34, и священников и весь народ общества очистит [kipper cal]» (Лев. 16:33). 
Таким образом мы видим, что нет никаких противоречий между обычными служениями ежедневного обряда жертвоприношения, который «очищает» как неумышленные, так и преднамеренные грехи израильтян. В ежедневных служениях они переносятся в святилище. Обряд Дня искупления соответственно очищает святилище от нечистоты израильтян. 
Пространственный смысл конструкции киппер кал отчетливо просматривается в Лев. 16:16. «И очистит (киппер кал)35 святилище от нечистот сынов Израилевых и от преступлений их, во всех грехах их». Прямое воздействие здесь направлено на результат, достигнутый в смысле пространства, которое было осквернено, а теперь очищено. Ритуальные действия с кровью в святилище имеют результатом очищение святилища.  В данном примере конструкция киппер кал, выражающая пространственный процесс, идентична киппер + прямое дополнение из ст. 3336.

Второе наблюдение касается термина, означающего «святилище» в Лев. 16. Термин кодес37 используется повсеместно в Лев. 16 для обозначения святилища38 или Святого-святых39, за исключением ст. 33, где появляется микдас.

Не всегда можно с полной уверенностью сказать, где термин кодес в Лев. 16 относится к святилищу в целом, а где — к определенной его части, а именно ко Святому-святых. Эта проблема отражена в английских переводах Библии40. Существительное кодес может относиться с святилищу во всей полноте (Исх. 38:24; Лев. 10:4). Оно может также относиться и к первому помещению, называемому святым (Исх. 26:33), и ко второму помещению, называемому Святое-святых (Лев. 4:6),  которое еще обозначается как кодес хаккадасим (Исх. 26:33, 34; 1 Пар. 6:49 (ст. 34 в еврейском тексте))41. Очевидно, его значение как Святого святых просматривается в Лев. 16:2. Другие случаи употребления кодес в Лев. 16 не столь определенны, за исключением ст. 20 и 33, где кодес снова, похоже, относится к Святому-святых, будучи обособленным от «скинии собрания» и «жертвенника». Даже несмотря на то, что значение кодес в Лев. 16 является несомненным не во всех случаях, этот термин в нескольких местах относится к Святому-святых (ст. 2, 20, 33), и исходя из других стихов той же главы становится очевидно, что обряд Дня искупления включал Святое-святых, скинию собрания и жертвенник (ст. 33). Теперь мы можем видеть, что в Дан. 8:14 кодес является тем самым термином, который используется для обозначения «святилища». Лев. 16 и Дан. 8:14 связаны терминологически, концептуально и теологически.42
Манипуляции с кровью во Святом-святых,43 во Святом44 и на жертвеннике45 имеют целью очистить их от нечистоты народа израильского. Представленные свидетельства не поддерживают теорию о том, что данный ежегодный обряд очищения святилища имеет отношение только к «дерзким прегрешениям и скверне, которые не могут быть заглажены собственным хаттат (приношением за грех) преступника» (Чис. 15:30, 31).46 В Лев. 16:16 говорится об искуплении, которое совершается за «все грехи их», что свидетельствует против этой теории, ограничивающей очищение. Всеохватывающее выражение «все грехи их» появляется еще раз в 34ом стихе 16ой главы Книги Левит. Похоже, что грехи, которые откладывались во святилище, были «всеми грехами», переносимыми во святилище в процессе ежедневных (регулярных) служений, т.е. скопившимися грехами Израиля, которые были исповеданы и за которые были принесены жертвы во время ежедневных (регулярных) служений.

В центре внимания в Лев. 16 находится очищение святилища. Функция ежедневных (регулярных) служений заключалась в том, чтобы избавлять преступника от его греха, нечистоты и вины, потому что Бог не может пребывать с человеком, который разорвал с Ним отношения. Таким образом грех, нечистота и вина переносятся во святилище, где они будут пребывать и скапливаться до великого Дня искупления. Поскольку грех и нечистота накапливаются во святилище до тех пор, пока Бог уже больше не может пребывать в нем, Он повелел, чтобы один раз в год святилище очищалось от скопившихся преступлений, грехов и нечистоты, ибо в противном случае Он покинет его и оставит народ на верную смерть. Таким образом Бог никогда не оставляет без внимания зло и грех, даже когда грешник или преступник не получает немедленного наказания. Грешник или преступник приносит жертву за свой грех или преступление, тем самым перенося с себя посредством жертвы свой грех или преступление. Действенность не свойственна этому обряду жертвоприношения от природы, экс опере оператор. Подобным же образом «обряд не является средством противодействия волшебству...»47. Он зависит от того, испытывает ли раскаяние преступник.

Уместно напомнить здесь, что Моисеевы законы достаточно ясно говорят о том, что грешнику наряду с принесением жертвы грешнику надлежало исповедать свой грех. Это верно не только в случае умышленного греха (Чис. 5:8-10), но также и в случае приношения за непредумышленный грех (Чис. 5:1-6). Это значит помимо прочего, что при условии покаяния и признания в любых грехах, даже умышленных и преднамеренных, можно получить прощение.

Прощение едва ли допустимо понимать как автоматическое следствие ежедневного обряда жертвоприношения, потому что оно всегда выражено пассивом, «и прощено будет ему».49 Прощение зависит от Бога. Оно не дается автоматически, также как его невозможно и заработать.50 Жертвоприношение не является бартерной сделкой, в результате которой Бог прощает за соответствующую компенсацию.51 Жертвоприношение имеет действие, потому что Бог решает по милости Своей принять жертву в качестве замены, которую предлагает преступник, вместо Своей собственной жизни.52 Бог дарует прощение на основании Своей благодати. В то время как ежедневный обряд жертвоприношения является первой фазой процесса искупления, День искупления, очищающий святилище от грехов народа, служит целью и последней фазой процесса искупления, когда грех изглаживается и удаляется53 из святилища и оно освящается. Субъективно верующий знает, что процедуры Дня искупления являются второй и последней фазой процесса искупления. Таким образом совокупность процесса искупления достигается вместе с окончательностью и бесповоротностью в отношении грешника или преступника. И тогда общество предстает пред Богом в состоянии, которое делает возможным полное единение.

Обряд с козлом отпущения

В третьем обряде Дня искупления задействован козел отпущения.54 Если жертвоприношение тельца и козла влечет за собой очищение святилища от нечистоты Израиля и его преступлений, то козел отпущения является средством удаления скопившихся грехов Израиля в пустыню. Важно отметить, что обряд с азазелом производится после того, как было совершено искупление или очищение святилища в отношении народа.

В отличие от обрядов, связанных с тельцом и козлом, козла отпущения не закалывали55 и его кровью не кропили. Не было никаких манипуляций с кровью, соответственно не было и искупления. Поэтому едва можно выдвинуть предположение, что увод козла отпущения является актом искупительного замещения.56

В этой связи требует внимания следующее утверждение: «И от общества сынов Израилевых пусть возьмет двух козлов в жертву за грех» (Лев. 16:5). Это предложение можно рассматривать как сокращенную обобщающую фразу, на что, по-видимому, указывают ст. 9, 10 и 21.57 Там недвусмысленно говорится о том, что козла для отпущения нужно поставить «живого пред Господом, чтобы совершить над ним очищение (киппер + кал)» (ст. 10). Последняя часть этого текста, несомненно, не является вставкой.58 Выражение «чтобы совершить над ним очищение(лекаппер калав)» может пониматься как «чтобы произвести обряд искупления рядом с ним», 59 или поблизости от него.60 Из ст. 21 ясно также, что над козлом отпущения не совершалось обрядовое искупление или очищение. Обряд с козлом отпущения является обрядом удаления61 греха и нечистоты.

Время обряда с козлом отпущения имеет особое значение. Совершив очищение святилища кровью козла «для Господа» (Лев. 16:9), первосвященник  «приведет(62)... живого козла» (ст. 20): «И возложит Аарон обе руки свои на голову живого козла, и исповедает над ним все беззакония сынов Израилевых и все преступления их и все грехи их, и возложит их на голову козла, и отошлет с нарочным человеком в пустыню. И понесет козел на себе все беззакония их в землю непроходимую, и пустит он козла в пустыню» (Лев. 16:21-22).

Это единственный раз из трех уникальных обрядов Дня искупления, когда руки возлагались на животное. В отношении обряда возложения рук на живого козла нет никаких сомнений. Он означает перенос всех грехов народа, скопившихся в святилище, на животное, дабы удалить их в пустыню.63 Это не акт благословения,64 освящения65 или посвящения,66 но это образное перенесение греха на козла отпущения.67 В Лев. 16:21 отмечается, в частности, что «возложит Аарон обе руки свои на голову живого козла, и исповедает над ним все беззакония сынов Израилевых и все преступления их и все грехи их».

Что особенно важно здесь, так это то, что возложение рук сопровождается устным исповеданием совокупности грехов Божьего народа над живым козлом. Таким образом все грехи народа, от которых было очищено святилище посредством устного исповедания и возложения рук, переносились на живого козла для их удаления из израильского общества. Увод живого козла в пустыню «с нарочным человеком» (ст. 21) является обрядом, который символизирует удаление всех накопившихся грехов Израиля в пустыню (ст. 10, 22).

Что же означает Азазел? Ученые постоянно дискутируют по поводу происхождения и значения термина казазел, не приходя при этом к единому мнению.68 Существует несколько основных гипотез: (1) Термин казазел является именем собственным самого живого козла, означающее «высланный козел (который уходит)». Этот факт приводит к переводу «скейпгоут» в английских версиях и восходит к древним греческим и латинским версиям.69 Однако живой козел предназначается «для (к, ст. 10) Азазел» (Лев. 16:8), согласно древнееврейскому тексту. Симметрия в выражениях «для (к, ст. 10) Яхве» и «для (к, ст. 10) Азазел», пожалуй, говорит не в пользу этой гипотезы. (2) Термин казазел является обычным существительным, имеющим значение «пропасть, обрыв», место, куда отсылали живого козла.70 Этого взгляда придерживаются большинство раввинистических толкователей71 и к нему склоняется арабская версия Саадия, в которой говорится — джубл казаз, «гора Азаз».72 Не взирая на филологический смысл, исследователи возражают, что данный перевод «на самом деле не соответствует тексту... Перевод «для Пропасти» (НЕБ), пожалуй, не отвечает требованиям истинного параллелизма, который обусловлен тем, чтобы второе имя, подобного первому, было именем какой-то личности».73 (3) Термин казазел является именем демона,74, который в Книге Еноха предстает вожаком восставших ангелов.75 Некоторые идентифицируют этого демона с одним из секирим, «сатиров» (РСВ)76 или «козлоподобных существ»,77 упомянутых в Лев. 17:7, служением которым блудодействовал Израиль, и предполагают, что он является «божком-козлом Азазел».78
Но для последнего предположения и идентификации с одним из секирим80 нет достаточных лингвистических79 и контекстуальных оснований. Тем не менее, параллелизм между «для (к, ст. 10) Яхве» и «для (к, ст. 10) Азазел» (Лев. 16:8) предполагает имя сверхъестественного существа, «существа, противостоящего Яхве».81 Соответственно Азазел, по-видимому, является демоническим существом.82
Как в прошлом, так и в настоящем Азазел называют «Божьим противником, фигурой, связанной с сатаной».83 Высказываются утверждения, что ни один из нижестоящих бесов не может быть приведен в качестве антитезы Яхве — только «сам дьявол, глава падших ангелов, названный впоследствии сатаной».84 На основании контекста с параллельными выражениями, включающими Яхве и Азазел (Лев. 16:8), можно предположить, что последний несомненно может обозначать демоническое существо, оппонента Яхве.

Теперь нам необходимо обратить внимание на один экзегетический вопрос. Фраза «к Азазел» в предложении «и отослать его в пустыню к Азазел» (Лев. 16:10) оставляет впечатление, что живой козел отсылается в пустыню, где живет Азазел, или где его владения. Можно предположить, однако, что точное значение древнееврейского предлога «ле» в выражении лаказаел выполняет другую функцию. Среди прочих многообразных случаев употребления предлога «ле» в древнееврейском языке есть и такой — «в интересах»85 или «в пользу».86  Используя последнее значение данного предлога и следуя порядку слов в древнееврейском выражении, его можно передать буквально так: «Отослать в пользу Азазел в пустыню».87 Предложному выражению «в пользу» придается смысл « «вместо Азазел», то есть, как его заместитель».88 Если понимать предлог в ст. 10 в смысле «в пользу» или в том же роде, тогда сохраняется антитеза между Яхве и Азазел, а также между соответствующими козлами — один из которых закалывается в обряде очищения, а другой остается живым, но уводится в пустыню в обряде удаления. В типологическом значении двух козлов тоже все встает на свои места. Первый козел символизирует Христа89, а второй козел, козел отпущения, — оппонента Христа, сатану.90 Контраст между функциями двух козлов имеет наиважнейшее значение и его невозможно переоценить.

Мы может резюмировать ключевые аспекты обряда с Азазел: (1) Обряд с Азазел является последним в ряду обрядов Дня искупления и происходит после искупления и очищения, совершенного по отношению к святилищу и грехам, в нам скопившимся. (2) Живой козел не заказывается и не выполняет функцию жертвы. (3) Живой козел не участвует в обряде очищения, но является носителем в обряде удаления, который избавляет Израиль от присутствия греха. (4) Возложение рук и исповедание греха над козлом отпущения первосвященником являются актом символического переноса всех грехов Израиля, скопившихся в святилище. (5) Увод живого козла в пустыню на верную смерть указывает на необратимое удаление греха. (6) Живой козел является образом (типом? — прим. пер.) сатаны, а первый козел — образом (типом?) Христа.

Нам остается сплести воедино основные нити мысли, касающиеся Дня искупления. Этот великий день, отмечавшийся ежегодно в конце ритуального года, был кульминацией в религиозной жизни древнего Израиля. Бог установил различные обряды жертвоприношения, которыми мог воспользоваться израильтянин, если он впадал в преднамеренный или неумышленный грех. Виновный в преступлении мог исполнить указанные предписания, чтобы избавиться от греха, вины и скверны/нечистоты. Если был исполнен соответствующий обряд и принесена соответствующая жертва, преступник мог рассчитывать на прощение Божье и на то, что он снова пребывает в правильных отношениях завета с Богом. Таким образом преступник переживал очищение, удаление греха и вины и приобретал право быть в израильском обществе. Тем самым грех и вина преступника фигурально переносились в святилище.

Обряды Дня искупления составляют вторую и последнюю фазу очищения святилища в отношении всех накопившихся грехов народа. Они являются заключительной фазой процесса искупления. Для Израиля День искупления был днем суда. Он означал жизнь для всех, кто в течение ритуального года верно следовал наставлениям об избавлении от греха и скверны; он означал смерть для всех, кто в течение ритуального года отказывался воспользоваться определенными Богом обрядами, которые несли с собой освобождение от греха и очищение от скверны (Лев. 23:26-32). Человек, которые не смирял себя в День искупления, должен был быть истреблен из народа своего (ст. 29). Это говорило о том, что Бог рассчитывал на полное единение с Ним общества Израилева, с которым Он заключил завет.

Жертвоприношения за первосвященника и его дом (Лев. 16:6, 11) совершают искупление святилища (ст. 16). Манипуляции с кровью в первом обряде отличаются от ежедневного (регулярного) служения в том, что кровь тельца семь раз кропилась перед крышкой завета (каппорет) (ст. 14). Эти манипуляции с кровью несомненно предназначались для ее освящения и очищения (ст. 19).

Жертвоприношения за общество сынов Израилевых (Лев. 16:5) включают жертвенного козла, а манипуляции с кровью остаются теми же, что и в случае с тельцом (ст. 16, 19). Эти два обряда жертвоприношения, которые очищают и святилище, и жертвенник, имеют относительный смысл, поскольку они очищают святилище и жертвенник в отношении израильтян (ст. 30, 33). Очищение священников и народа становится отныне окончательным. 

Особенным образом подчеркивается тот факт, что обряды жертвоприношения в День искупления касаются совокупности исповеданных грехов отдельных людей в израильском обществе.  В Лев. 16:16 говорится о «всех грехах их». Выражение «все грехи ваши (их)» встречается несколько раз в Лев. 16 (напр. ст. 16, 30, 34). Подобный же язык используется и в связи с грехами, которые уносит в пустыню живой козел (ст. 22). Эта эмфаза несомненно подчеркивает, что грехи и преступления, которые изглаживались в День искупления, являются накопившимися грехами всех израильтян, за которые приносились жертвы и которые исповедывались в течение ритуального года, предшествовавшего Дню искупления. Все, что устанавливает какие-либо рамки, как то «дерзкие грехи и нечистота»,91 «неосознанные грехи»,92 «каждодневные грехи и нечистота»,93 «преимущественно ритуальная нечистота»,94 или просто «новое посвящение»95 святилища, не вместить в себя повторяющуюся в Лев. 16 эмфазу на «все грехи». Все, что частично или ограничено, не соответствует требованиям текста.

Обряд с живым козлом, которого обычно называют козлом отпущения и который не подразумевает жертвоприношения, имеет место после того, как очищение/искупление святилища в отношении грехов народа совершено. Кроме того, что обряд с живым козлом не подразумевает жертвоприношения, он еще и не имеет отношения к очищению. Утверждение о том, что козел для Азазел нужно поставить «живого пред Господом, чтобы совершить над ним очищение (лекаппер калав)» (ст. 10) лучше всего понимать как указывающее на то, что обряды очищения/искупления совершаются рядом с ним или неподалеку от него, как показано выше. 

Таким образом, в отличие от жертвоприношений тельца и козла за священников и народ соответственно, обряд с живым козлом является обрядом удаления греха в пустыню, где нет жизни.

Посредством возложения рук и исповедания «все беззакония» (ст. 22) переносятся священником на живого козла, «чтобы... отослать его в пустыню для отпущения» (ст. 10).96 Живой козел для Азазел типологически соответствует сатане, в то время как жертвенный козел символизирует Христа. 

В древнем Израиле День искупления с его акцентом на очищении и суде, на грехе и искуплении, на посте и священном покое, был главным днем года, кульминацией искупительного процесса для священника и народа. Он напоминал о всей серьезности греха и дающих жизнь преимуществах Божьего плана спасения, который воссоединял Бога и человека посредством ежедневного исповедания и жертвоприношения, и достигал кульминации в окончании искупительного процесса, который завершал Божественную схему спасения. Обряды ежедневного (регулярного) служения находили свое завершение в обрядах Дня искупления. И те, и другие служат образами, отображающими прообразное искупительное служение Христа в реальной (Евр. 8:1), или в большей и совершеннейшей скинии (Евр. 9:11) небесного святилища.

