                                          ГОМИЛЕТИКА
                                     Лекция 1-я/А (вводная )

                               Что должно быть прежде всего?
При подходе к изучению гомилетики мы психологически настроены на вопрос "Как?", т.е. как нам проповедовать и как сделать это лучше, но такая постановка вопроса неверна. Логически и теологически первым должен стоять вопрос "Что?". На прагматический вопрос "Как?" должны дать ответ те, кто занимается гомилетикой, но теологический вопрос "Что?" должен быть первым. 

Причина, по которой мы склонны ставить неверно вопрос, очевидна. Мы думаем о теологии как о чисто академической дисциплине, и это, может быть, на самом деле так, но библейская теология никогда не может быть лишь отражением академической. По сути своей она практична. Новозаветная церковь проповедовала, учила, проводила богослужения, прежде чем она сформулировала свою, построенную на умозаключении теологию. Проповедь сама по себе - это практическая теология. Вот почему гомилеты никогда не могут быть удовлетворены, если на конкретные вопросы о проповеди отвечающий начинает с вопроса "Как?". Ответ на вопрос "Что?" должен предшествовать ответу на вопрос "Как?".

Начнем с того, что уясним для себя,  чем не является гомилетика. Это не просто теория передачи информации о Боге. Риторическая теория имеет свою почетную историю и она была неотделимой частью западной культуры еще до того, как христианство начало распространяться. Сегодня для многих из нас слово "риторика" несет с собой немало негативных представлений и воспоминаний по той простой причине, что это искусство использовалось для достижения очень многих неблаговидных целей. 

Риторика и речевое сообщение для гомилетов не является основной дисциплиной, у которой проповедь есть лишь один из подразделов, вроде некоего предмета о Боге, или таких предметов, как астрофизика, история России, или рыбная ловля. Риторика остается на своем месте как средство, служащее передаче определенного сообщения. Однако говорить о Боге как о предмете передачи неверно, потому что проповедь — не есть рассказ о Боге. Бог есть Сам Тот, Кто осуществляет эту передачу. Это не наше сообщение или наша передача истин о Нем. Он Сам осуществляет эту передачу. Это — то действие, которое апостол Павел называет "юродством проповеди" (1Кор.1:21,25), когда Бог использует нас, запинающихся и заикающихся для сообщения о Себе. Он делает это не потому, что мы можем что-то от себя сказать, а иногда вопреки тому, что мы говорим. Его слово не возвращается к Нему, не выполнив своего предназначения (Ис.55:11). 

Слово Божье приходит к нам тремя путями: во-первых, в Иисусе Христе ("Слово стало плотью"), во-вторых, в писанном Слове Писания, содержащемся в Ветхом и Новом Завете, и в-третьих (Это то, что представляется просто безумием) - в проповедуемом Слове (1Кор.1:25). На Хельветском Соборе (1556) в принятом втором исповедании веры было записано: Praedicatio verbi dei est verbum dei ­"Проповедь Слова Божья — есть Слово Божье". Если это верно, то проповедь — есть действительно акт передачи, как никакой другой. Для проповедника это никоим образом не умаляет важности теории передачи. Напротив, такая высокая доктрина о проповеди должна побудить нас сделать со своей стороны все возможное, чтобы быть теми людьми, которые за кафедрой содействуют, а не препятствуют Слову Божьему, которое говорит нам и через нас. Нам, проповедникам, нужно еще больше овладевать искусством речевой передачи - это очевидно, но это искусство должно быть подчинено теологическим целям. (1 Петра 1:23; 2 Тим 4:2).

Таким образом, мы начинаем понимать, что проповедь являет собой Слово или речь Бога, говорящего через нас, проповедующих. Она вовсе не является передачей сообщения о Боге. Там, где эта истина остается непонятой, там не может быть успешной христианской проповеди. 

Многие из нас, кто сознательно, а кто несознательно, остаются обеспокоенными относительно того, что же происходит, когда мы проповедуем. Наши определения этого события редко отражают полностью наш личный опыт, даже если они звучат теологически правильно. Мы, даже те из нас, кто преподают эту дисциплину, нередко оказываются на положении, когда нам могут сказать: "Врач, исцели себя самого" (Лук.4:23). Многие из нас испытывают внутреннюю борьбу чувств, когда поднимаются на кафедру. С одной стороны мы испытываем напряженность, сознавая себя слишком слабыми для предстоящего дела, с другой стороны нам что-то напоминает о той таинственной силе и красоте, которые проявляли себя во время нашей проповеди. «Горе мне, если не благовествую» (1 Кор 9:16). Часто нам приходится проповедовать при таком напряжении и с противоречивым чувством внутренней борьбы и волнения. Горе тому, кто утратил это чувство в себе, кто перестал испытывать волнение и смущение. 

Признание этого противоречивого чувства и смущающего, и в то же время ободряющего нас, парадокса может быть первым робким шагом на пути к пониманию того, что: "проповедь Слова Божья — есть Слово Божье". 

Это смутное чувство, испытываемое нами в отношении к проповеди разделяют и многие из тех, кому мы проповедуем. В людях тоже происходит эта внутренняя борьба противоречивых чувств любви и ненависти. Во многих наших церквах мы видим голод по проповеди и видим искреннюю любовь к слову. Интерес к проповеди не потерян. Как это будет складываться в будущем, во многом будет зависеть от проповедующих сегодня. Одно совершенно очевидно, что посещающие наше богослужение люди ждут от нас лучшей проповеди. 

Но что конкретно они ожидают - это очень трудно определить; они сами не знают того, что они ожидают. Так же, как и мы мало знаем о том, что ожидается от нас. Поэтому проповедник и собрание прагматически приспосабливаются друг к другу. Печальным результатом этого являются целые серии проповедей на одну и ту же тему: "Хорошо быть хорошим, и приятно быть приятным. Да поможет нам Иисус быть лучшими людьми." Никого это полностью не удовлетворяет, но и никого особенно и не оскорбляет. Поэтому все движется по накатанной колее. 

Однако под поверхностью внешнего благополучия зреет напряженность, которая определенным образом находит свое выражение. Прочесть это можно на лицах людей, сидящих на богослужении. Они выдают собой немой крик: "Перестаньте проповедовать". Наши слушатели молча говорят нам, если мы только можем видеть это на их лицах: "Я знаю, что моя жизнь неблагополучна. Я даже знаю, что надо делать. Моя проблема не в том, что я не знаю, какое принять мне нравственное решение, а в том, что у меня нет силы для этого”.

Апостол Павел ясно видел и описывал эту человеческую проблему (Рим.7:21-25). Заметьте, как Павел в своем этическом анализе нашей человеческой проблемы (включая и свою собственную), переходит не к моральным предписаниям и увещаниям, а к очень ясной доксологии. Почему? Да потому, что то, что не в силах был сделать закон из-за нашей низменной природы, лишенной своей силы, сделал Бог, послав Своего Сына (Рим.8:3). Павел знает, что проблема не в нашей нерешительности, а в нашем бессилии, и что выход не в хорошем совете, что нам делать, а в доброй вести о том, что Бог сделал. Многие пытались воспрепятствовать Павлу в его проповеди, но никто не мог упрекнуть его в том, что он говорил плоские или банальные вещи, вроде того, что "хорошо быть хорошим, и приятно быть приятным; во имя Иисуса. Аминь". 

Но теперь, может быть, мы могли бы попытаться дать прямой ответ на вопрос с которого мы начали "Что же есть проповедь?". Мы заметили для себя, что если каким-то "юродствующим" образом во время того события, которое мы называем проповедью (Кор.1:21), Бог является Личностью, осуществляющей передачу Своей вести, тогда проповедь - это не просто человеческое сообщение о Боге, а проповедь Слова Божья — есть действительно Слово Божье. Мы также заметили, что противоречивость и напряженность нашего опыта, как проповедников, подтверждает истину о высокой доктрине проповеди; но к сути этого вопроса мы подходим только тогда, когда смотрим на смущенность и растерянность наших слушателей. Голод по проповеди - это не голод по любого рода религиозным или моральным нравоучениям. Это голод по слушанию Слова Божья; и этот голод не может быть удовлетворен, пока мы не будем произносить с кафедры того, что твердо и глубоко укоренено в Божьем писаном Слове - нашем единственном и вполне удовлетворительном авторитете для того, чтобы проповедовать. Если тем людям, которые испытывают голод в хлебе, предложен камень, то, неудивительно, что на нашу проповедь мы получаем каменный отклик. 

Говоря об этом, мы не просто осуждаем небиблейскую проповедь, в которой используются библейские тексты только для прикрытия(а иногда и вообще не используются). Те из нас, кто полностью преданы авторитету Священного Писания, тоже должны понимать, что от того, насколько мы много и часто цитируем Писание, наша проповедь еще не становится библейской. Сатана тоже может цитировать Писание. На самом деле нет такой доктрины, как бы она ни была еретична, и нет такого действия, как бы оно ни было безнравственно, которые не могли бы быть доказаны или оправданы текстом из Писания. И вовсе не из-за недостатка библейских цитат в церквах зреет недовольство проповедью и сонные и мертвые лица слушателей говорят: "Перестань проповедовать". Суть проблемы лежит в другом. 

Мы принизили слово "проповедь"; мы извратили понятие подлинной библейской природы этого события; мы забыли, что значат эти слова. Нам так хотелось поскорее ответить на вопрос: "Как это делать?", что мы забыли спросить: "Что от нас ожидается?". 

Итак, что же такое проповедь? Это возвещение, а не чтение нотаций. Это добрая весть, а не просто добрый совет. Проповедь прежде всего говорит о Боге, а не о нас. Она о том, что Бог сделал прежде, а не о том, что нам делать. Иначе наши императивы не больше, чем благочестивые сентенции, которые напрочь отказываются встретить лицом к лицу факты жизни (Рим.7:21). Только благодаря тому, что Бог сделал для меня то, что я не мог сделать сам, я могу быть поднят к жизни (Рим.8:3.). Вот почему в  посланиях апостола Павла так ясно этика вытекает из теологии. Мы можем быть теми, кем мы должны быть, и сможем делать то, что мы должны делать, благодаря тому, что Бог сделал и продолжает делать. Теология дает силу этике. Для каждого императива христианской этики есть и дающий силу индикатив (показатель) христианской теологии. В Нагорной проповеди императивы неизбежно присутствуют со всей их требовательностью. Но они больше, чем императивы,  они — описание жизни в Царстве Божьем, они - показатели этого Царства. Вот, вероятно, почему Нагорная проповедь начинается не в императивном наклонении, она не говорит о том, что должно быть сделано, она в индикативном наклонении говорит об удивительном состоянии человека. Блаженны "как особенно счастливы!" те, кто сознают свою нужду в Боге. (Матф.5:.3). Вот что происходит в том Царстве, которое уже благодаря Христу в нас. Люди счастливы (макариос. греч.) особым счастьем, которое исходит от одного Бога. Самые удивительные люди счастливы в самых удивительных обстоятельствах, и им не повелено быть счастливыми или пытаться быть счастливыми, они просто счастливы. Блаженный индикатив Нагорной проповеди предшествует и придает силу требовательному императиву того царства, которое грядет. 

"Перестаньте проповедовать" означает: "Не говорите мне просто о том, что делать. Помогите мне это сделать". Вот это и есть настоящая библейская проповедь. Она есть действие, которое делает нас способными видеть, при котором императивы получают силу через индикативы, нравственность основывается в теологии и  то, что мы должны сделать, становится возможным благодаря тому, что Бог сделал.

Завершая эту лекцию, мы отметим для себя, что важность библейской проповеди невозможно переоценить. 

   Вспомним, что именно благодаря библейской проповеди христианство распространилось по всему миру и преобразило мир. Величайший из проповедников, апостол Павел понимал это лучше других. Он больше других написал посланий, составивших Новый Завет, но он знал, что ничто не может занять место проповеди, при которой проповедующий лицом к лицу возвещает слушающим Слово Божие (Рим 1:11, 12, 15).

   Для новозаветных писателей проповедь представлялась событием, благодаря которому Бог совершал поразительное изменение в жизни людей.

Петр, например, напоминает своим читателям, что они были возрождены (1 Петра 1:23), и произошло это через проповедь (1:25).

   Более того, Павел, говоря о том, какое дивное изменение произошло в жизни фессалоникийцев (1 Фес 1:9-10), утверждает, что это оказалось возможным благодаря тому, что им было передано слово Божие (2:13).

Потому Павел и призывал Тимофея проповедовать Слово Божие (2 Тим 4:2).

Теперь мы ясно видим, что не всякое выступление, с кафедры звучащее, имеет авторитет Божественный. Проповедник должен возвещать «Слово». Все остальное не должно иметь места в христианской проповеди.

Нужда в истолковывающей проповеди
Оказавшись на кафедре, человек испытывает искушение передать людям нечто, его самого интересующее. Это может быть человеческая философия, политика, теория экономики, политическая система, старые религиозные лозунги, психология, иногда даже анекдоты, одним словом, всё, кроме Священного Писания. 

Бог говорит через Библию. Это главное средство сообщения, через которое Он обращается к людям сегодня.

Потому библейская проповедь не может быть приравнена к «старому, старому рассказу об Иисусе и Его любви», как бы утверждая тем самым, что когда-то в прошлом Он был близок людям. Нет, библейская проповедь сегодня приводит людей в соприкосновение со Христом и ведет их ко спасению и к зрелости их характеров (2 Тим 3:15-17).

Проверим себя: какие мы говорим проповеди?   
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