Христианская проповедь, или 

О Слове Божьем и слове человеческом

«Если протестантизм когда-либо умрет от полученного в спину удара кинжалом, этим кинжалом будет протестантская проповедь» – такими смелыми словами начинается книга Дональда Миллера «Путь к библейской проповеди»
. Удачно выбранная метафора известного проповедника как нельзя лучше показывает, источником какого большого риска для жизни Церкви может стать произносимая в ее стенах проповедь. Почему это так? – поиску ответа на данный вопрос посвящена статья, которую я адресую своим собратьям и коллегам, подвизающимся на проповедническом поприще в Адвентистской церкви ЕАД. 

К истории вопроса
Церковь АСД на вполне законных основаниях считает себя частью протестантизма – феномена, исторические корни которого уходят в лоно Западной Церкви XVI в. Как известно, путь к духовному и богословскому самоопределению протестантизма лежал не только через жесткую критику всякого рода злоупотреблений господствующей Церкви, но и через создание своей, во многом отличной и по сути альтернативной философии христианской веры и церкви. В основе этой философии лежал новый по форме, но не по существу принцип, лаконично сформулированный во время Реформации как Sola Scriptura. Так обозначился разрыв новых, нарождающихся форм и канонов богослужебной жизни с традиционными. 

Подобные радикальные перемены быстро привели к тому, что на смену католической мессе пришла проповедь. Другими словами, таинство Евхаристии (метафизическое причастие Христу через освящаемые Церковью хлеб и вино), действенность которого вовсе не была обусловлена верой, было заменено другим таинством, таинством Слова. Действенность уже этого таинства, точнее, то, насколько глубоко через него человек мог приобщиться Христу, напрямую зависела от веры приобщающегося. Если в первом случае приобщение Христу происходило благодаря власти Церкви, которая через институт священства распоряжалась, как считалось, вверенной ей свыше благодатью, то во втором – благодаря власти Слова, усвояемого верой. Что имеется в виду во втором утверждении?

Дело в том, что именно проповедь, проповедь изъяснительная была общей характеристикой деятельности всех ведущих реформаторов. (Кстати, и экзегеза библейского текста, как методология его толкования, берет начало тогда же.) Отныне для всех протестантов становилось аксиоматичным то, что Бог открывает Себя не через церковные институты, но в Слове, что Его волю можно узнать не из постановлений соборов, а из Слова, что приобщаться Ему нужно не через многосложную систему таинств, но через Слово же. Однако сказанное совсем не означает того, что реформаторы отрицательно относились к таинствам и не считали необходимым принятие их верующими. Другое дело, что было сокращено их число (из семи признаваемых Католической Церковью протестанты сохранили два – крещение и евхаристию), но никак не отвергнута их важность. И все-таки первым и основным критерием того, что есть истинная Церковь, по крайней мере для Лютера и Кальвина, было то, проповедуется ли в ней Слово Божие. Поэтому даже в праздновании Вечери Господней святость происходящего обуславливалась прежде всего Словом Христа, а не природой евхаристических хлеба и вина.

Этот краткий экскурс в историю понадобился нам для того, чтобы мы понимали всю ответственность, которую взяли на себя протестанты, когда, провозгласив принцип Sola Scriptura, сместили акценты в богосознании и богослужении Церкви от таинства мессы к таинству Слова. Таким решительным шагом протестанты не только начали борьбу за очищение христианской веры от спекулятивных измышлений людей, но и поставили себя в очень уязвимое положение. Почему? 

Во-первых, ни о каком былом единстве христиан не могло быть и речи, поскольку каждый настаивал на своей собственной интерпретации Священного Писания. Во-вторых, всякий, кто погружался в стихию толкования Слова Божьего, не мог до конца преодолеть ни своих предрассудков, ни ставшей естественной после грехопадения ограниченности своих умственных сил, ни избавиться от свойственной каждому смертному предвзятости. Все это не могло (и не может сегодня!) не оказывать своего негативного влияния на конечный  результат толкования священного текста. Тем не менее, мы не были бы протестантами и адвентистами, если б не считали, что для несовершенного ума все же предпочтительней остаться наедине с совершенным Словом, чем с пронизанным суеверием таинством.

Очевидно, что ответственность людей, претендующих на роль глашатаев Божьих, просто громадна, и от того, насколько это понимается нами, во многом зависит благочестие и богомыслие как отдельных верующих, которые внимают нашим проповедям, так и всей Церкви в целом. Итак, что же такое христианская проповедь?

О важности понимания того, что есть проповедь
От ответа на поставленный вопрос зависит больше, чем может показаться на первый взгляд. Речь идет не о каких-то частностях, личных предпочтениях или терминологических тонкостях. Нет, все гораздо серьезней. Непонимание того, что есть христианская проповедь, какова ее природа, с одной стороны, и каково ее место в богослужении, – с другой, привело к плачевной картине: едва успев порадоваться своему быстрому росту, Церковь адвентистов вынуждена  прощаться (хочется верить, не навсегда) с милыми нашему сердцу людьми, для которых она перестала быть желанным местом. Не вдаваясь в подробный и исчерпывающий анализ причин такого явления, все же хотелось бы указать на одну – качество наших проповедей, мои дорогие собратья. 

Более того, необходимость четкого понимания того, что есть проповедь, продиктована и тем, что именно проповедь идентифицирует Церковь. Видимо, по-другому и быть не может, если «вера от слышания, а слышание от слова Божьего» (Рим 10:17). Духовное качество проповеди позволяет определить то, насколько живым и глубоким является опыт богопознания Церкви. Церковь с богатым духовным опытом вынуждена будет просто отторгать те проповеди, которые не только неактуальны, но и достаточно поверхностны с точки зрения толкования библейского текста. И на это вовсе не следует обижаться, напротив, это – сигнал, сигнал к тому, чтобы радикально пересмотреть приоритеты своего пасторского служения. 

Увы, но еще достаточно распространенным является заблуждение, что, мол, подготовиться к проповеди не составляет проблем, что это не задача первостепенной важности: главное-де, благовестие, евангелизация. Естественно, что если все основное время пастора будет отдаваться посещению членов Церкви и благовестию, понимаемому в таком смысле, на подготовку проповеди и себя к ней просто не остается времени. При таких приоритетах суждение о том, что проповедь – это не самое важное, а значит, отдавать ей много сил и времени (да еще еженедельно!) не стоит, просто неизбежен. Более того, если к этому добавить еще одно заблуждение, что, дескать, «Святой Дух мне поможет на кафедре в субботу, ведь Он знает, сколько у меня было других дел на неделе», тогда вышеназванная позиция укрепится еще больше. Извольте, но это, мягко говоря, не так. Вот два примера из Евангелия. 

Вы когда-нибудь задумывались о том, сколько времени Иоанн Креститель готовился к своей первой проповеди «Покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное»? Одинокий отшельник, Духом ведомый в пустыню, «день и ночь»
 проводил в изучении пророчеств о Мессии. И так не один год. А сколько времени понадобилось Иисусу для того, чтобы приготовиться произнести Нагорную проповедь? «Иисус, начиная [Свое служение], был лет тридцати» (Лук 3:23; выд. нами). Да, мы должны испытывать по крайней мере неловкость, позволяя себе произносить вслух братьев и наших сослужителей слова о том, что проповедь – это не самое важное в деятельности пастора. 

И, пожалуй, самое главное. От качества наших проповедей зависит не только то, останутся ли в Церкви новообращенные, не только то, углубится ли опыт богопознания наших братьев и сестер, но и гораздо большее – спасение грешников. Для Мартина Лютера проповедь была еженедельной эсхатологической битвой с дьяволом, битвой за освобождение из его пасти людей, оказавшихся там по стихиям мира сего. Если мы действительно считаем себя наследниками великих идей и духа Реформации, вряд ли нам удастся отстоять тезис о том, что приготовить проповедь и самому приготовиться к ней – это не самое важное в пасторском служении.

О некоторых ошибочных взглядах на проповедь
Думается, никто из читателей не станет оспаривать того, что назвать то или иное публичное слово в Церкви проповедью нельзя произвольно. На то должны быть совершенно четкие критерии. Но прежде чем мы сформулируем эти критерии, необходимо недвусмысленно сказать о том, чем христианская проповедь не является. 

Так, проповедь – это не размышление богословствующего ума на ту или иную тему, пусть даже она навеяна какими-то библейскими мотивами. Проповедь – это и не «разговор» (вы узнаете? – «Сегодня мне хотелось бы поговорить с вами о...» –именно так начинаются очень многие выступления служителей нашей Церкви) о жизни, Боге или человеческой душе. Едва ли можно назвать проповедью компиляцию, иногда искусно, но чаще искусственно составленную из множества библейских текстов (однажды мне удалось насчитать их свыше 60, после чего я сбился со счету). Как нельзя назвать Библией Симфонию, так же нельзя назвать проповедью и подобное «творчество». Именно это обстоятельство позволило известному богослову Адвентистской церкви Джорджу Найту так перефразировать слова из Мф 10:23 «Если вас гонят в одном тексте, бегите в другой»
...

С другой стороны, не является проповедью и то, что богословы обычно называют экзегезой – «постиховой» комментарий к библейскому тексту с множеством любопытных подробностей из таких областей знания, как древние языки, история религий, археология, юриспруденция, социология и т. д. Представляя собой огромную ценность для понимания библейского текста, такая информация ни в коем случае не должна доминировать в проповеди и составлять ее главную содержательную часть. Хотя все это и другое подобное этому может являться определенной составляющей проповеди, быть материалом вспомогательного характера, тем не менее ее главная жанровая характеристика в другом. Но прежде чем мы скажем в чем, нельзя не упомянуть еще о двух видах публичной речи в церкви, которые, бывает, мы по ошибке спешим назвать проповедью. 

Во-первых, это рассказ разного рода историй и приключений, в достоверности которых не усомнятся разве что дети (и то, если они еще не школьного возраста). Почерпнутые из сомнительных и случайных источников, они просто обесценивают саму идею проповеди. Конечно, никто не отрицает необходимости иллюстрировать и снабжать примерами основные тезисы, содержащиеся в проповеди. Но то, как это делается, иногда вызывает тревогу. Убедиться в достоверности предлагаемой слушателям информации – вот что должно быть непререкаемым правилом каждого проповедника. В противном случае, «пророк, который видел сон, пусть и рассказывает его как сон» (Иер 23:28).

Во-вторых, это опять рассказ, но уже автобиографический. Если после нескольких лет пасторской деятельности иного из служителей община верующих знает все и досконально о его семье, путешествиях, достижениях и успехах, мы вправе спросить: а какой цели ему служила кафедра? Комментарии, как говорится, излишни.

Проповедь как Слово Божие
Итак, если проповедью не является все вышеперечисленное, тогда что же есть проповедь? Есть два способа ответить на этот вопрос. Прежде всего, мы можем апеллировать к таким признанным в нашей Церкви авторитетам, как апостол Павел, Мартин Лютер и Елена Уайт. Интересно то, что все они (и не только они) сходятся в том, что проповедь есть Слово Божие. Прочтите 1 Фес. 4:16 «Посему и мы непрестанно благодарим Бога, что, принявши от нас слышанное слово Божие, вы приняли не как слово человеческое, но как слово Божие, – каково оно и есть по истине [курсив наш – Ю. Д.], – которое действует в вас верующих». Подобно определение принадлежит и великому реформатору. А вот что пишет об этом       Е. Уайт в 5 томе «Свидетельств для Церкви» на 298 странице: «Многие не считают проповедь средством, избранным Христом для передачи духовных наставлений Его народу... Они не понимают, что проповедь – это слово Божье, обращенное к ним...» (курсив наш).

Но есть и другой путь поиска ответа на поставленный вопрос. Попробуем объяснить, почему апостол Павел, Мартин Лютер и Елена Уайт так единодушно определяют проповедь как Слово Божие? Нам не составит труда ответить на этот вопрос, если мы поставим его по-другому: что такое Слово Божие? Точнее, в какие формы оно облечено? 

Для каждого адвентиста азбучной истиной является то, что Слово Божье – это Священное Писание, 66 книг Ветхого и Нового Завета. Но не только. Словом Божьим, его живым, вечным и непреложным воплощением является Иисус Христос (Ин 1:1; Откр 19:13). Поэтому если слово священнослужителя, во-первых, основывается на тексте Священного Писания и является его адекватным изъяснением и, во-вторых, христоцентрично в своей глубинной сути точно также, как христоцентрично Священное Писание, без преувеличения мы можем говорить о таком слове как о Слове Божьем. И как вдумчивое чтение Священного Писания приобщает человека к Слову Всевышнего и фактически вводит его в реальность живого Бога, Который познается им и Которому он поклоняется, так и проповедь священнослужителя в церкви вводить всех присутствующих в мир Божественной истины, святости и любви. Если этого не происходит, мы вправе спросить: а что тогда происходит на богослужении? Является ли вообще происходящее собственно богослужением? Что звучит с кафедры? Более того, что есть тогда Церковь?
Итак, любой разговор о проповеди имеет смысл продолжать тогда и только тогда, когда мы исходим из этой основополагающей, двусоставной предпосылки: проповедь есть Слово Божие и: проповедь есть Слово Божие. Чтобы это не показалось пустой тавтологией, поясним сказанное следующим образом. Точно также, как Словом Божьим является Священное Писание (как им является Иисус Христос, воплощенный Логос), Словом Божьим является и проповедь, если, изъясняя священный текст, она делает Христа зримым и осязаемым для верующего. И наоборот: проповедью в высоком и исконном смысле мы не можем назвать ничто другое, как только Слово Божие. Если же кто-то станет отстаивать другое определение этого жанра духовного красноречия, по статусу ниже предложенного, боюсь, это пагубно скажется на подготовке священнослужителя к проповеди и неизбежно породит такие разрушительные по своим последствиям явления, как кафедра без проповедника, Церковь без Логоса, христианство без Христа. 

Увы, нам приходится согласиться с грустной истиной: смерти Церкви предшествуют похороны Слова. Да, очень жаль. Но верно и обратное: путь к воскрешению Церкви – это воскрешение в ней Слова Божьего. Пастор стоит на перепутье... 
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